
nog een vijftiental gekozen, nl. psalm 19, 
32, 24, 32, n, 38, SI, 103, 104, 113, 114. 
HS, 130, 137, 143-

Hoewel Marot voorzichtigheidshalve zijn 
arbeid vooraf door de Sorbpnne liet onder
zoeken en goedkeuren, en deze goc" - raring 
aan het hoofd van zijn bundel staat afge
drukt, was hij toch blijkbaar niet gerust, 
hoe de Roonische kerk deze uitgave zou 
opnemen. Het zingen der psalmen stond 
reeds in ketterschen reuk. Koning Frans, 
zijn beschermheer, die steeds dobberde tus-
schen reformatie en katholicisme, had weer 
een van die oogenblikken, dat hij geheel 
onder den invloed der inquisitie stond, en 
edict op edict tegen de ketters uitvaardigde. 
Marot, die op de wankele gunst van zijn 
grilligen meester niet durfde vertrouwenen 
onder de hand was ingelicht, dat hem een 
proces dreigde, nam plotseling de vlucht 
naar Geneve. 

Calvijn was daar reeds September 1541 
met eere teruggekomen uit zijn ballingschap 
te Straatsburg. De raad was thans bereid 
geweest op zijn verzoek het psalmgezang 
in te voeren in de gemeente, en in 1542 
was zelfs een nieuwe uitgave van Marot's 
psalmen te Geneve verschenen. Marot kon 
er dus zeker van zijn, dat hij te Geneve 
een welkom onthaal zou vinden. Calvijn zelf 
zocht hem op en meldde enkele dagen later, 
blijkbaar met vreugde, aan zijn vriend Viret, 
dat het Marot's voornemen was zich voor
goed te Geneve te vestigen. Wat Calvijn 
vooral hoopte en verlangde was, dat Marot 
zijn arbeid van de berijming der psalmen 
voltooien zou. 

Marot heeft slechts één jaar te Geneve 
vertoefd. Hij kwam er in November 1542 
en ging weer heen in December 1543. Voor 
de berijming der psalmen is dat jaar niet 
onvruchtbaar geweest. Onder de leiding van 
Calvijn werden de dertig door Marot reeds 
uitgegeven psalmen aan een strenge revisie 
onderworpen en zoo mogelijk nog meer in 
overeenstemming met den grondtekst ge
bracht. Voorts werden de psalmen, die 
Calvijn te Straatsburg reeds vertaald had, 
psalm 25, 16, 46, 91 en 138, door Marot 
deels verbeterd, deels door geheel nieuwe 
berijmingen vervangen. En eindelijk leverde 
Marot. thans voor het eerst een berijming 
van psalm 18, 23, n, 34, 43, 45, 50, 72, 
79, 86, loi, 107, iio, 118, 128. Ook de 
Lofzang van Simeon en de Tien geboden, 
reeds door Calvijn berijmd, werden opnieuw 
vertaald door Marot, en hij voegde als 
nieuwe lofzangen er aan toe de Apostoli
sche geloofsbelijdenis, het Onze Vader, de 
groetenis van den engel aan Maria (het 
Ave Maria der Roomsche kerk) en einde
lijk een berijmd gebed voor en na het eten. 
Het aantal berijmde psalmen was hiermede 
tot negen en veertig gestegen, bijna een 
derde van den geheelen psalmbundel. De-
nieuwe uitgave zag te Geneve het licht met 
een voorrede aan de Dames van Parijs. 

Hoe gelukkig voor de kerk zou het ge
weest zijn, wanneer Marot rustig te Geneve 
zijn waarlijk dichterlijke gaven onder lei
ding van Calvijn aan dezen heerlijken arbeid 
verder had kunnen besteden. Maar het heeft 
niet aldus mogen zijn. De hofdichter van 
koning Frans voelde zich hoe langer hoe 
minder in het strenge Geneve thuis. Een 
eerste botsing ontstond reeds, toen de 
Kerkeraad zich weinig gesticht toonde over 
zijn berijming van de salutatio angelica, de 
„engelsche groetenisse", gelijk onze vaderen 
zeiden, omdat het Ave Maria al te sterk 
aan de Roomsche Maria-vereering deed 
denken, en daarom beval dit loflied ter 
eere van eca mensch achter den Psalm
bundel weg te laten. Wat er verder is ge
schied, weet men niet met volkomen zeker
heid. Beza deelt alleen mede, dat Marot, 
opgevoed in een zeer slechte school en zijn 
levenswijze niet in overeenstemming kun
nende brengen met de tucht van het Evan
gelie, Geneve verliet. De beschuldiging, dat 
hij uit G1&XK.V& vluchten moest omdat hij 
betrapt was op echtbreuk, mist voldoenden 
grond. Vermoedelijk lag de aanleiding tot 
zijn vertrek in de aanklacht tegen heni en 
Bonivard, een der bekende Libertijnsch 
geziade burgers van Geneve, ingediend 
wegens een spel trictac, dat zij saam had
den gespeeld. Maar de oorzaak lag dieper. 
De levensopvatting van Marot vloekte 
niet die van Calvijn. Dat bleek, toen hij 
bij zijn vertrek als pijl van den Parth Geneve, 
het Sion van Gods volk in die dagen, een 
hel noemde, waar hem het leven ondraag
lijk was. 

Zoo vertrok Clement Marot in December 
1543 naar Savoye. E;nkele maanden later, 
Augustus 1544, stierf hij te Turijn. Wel 
was zijn uiteinde droef. Hij ging heen in 
de volle kracht van zijn leven, nauwelijks 
zeven en veertig jaar oud, verre van zijn 
vaderland en koning, van zijn vrouw en 
kinderen, zonder zelfs een vriend aan zijn 
sterfbed te hebben, die hem de oogen sloot. 
Een droef voorbeeld van hetgene den-
zulken wacht, die tot geen besliste keuze 
tusschen God en de wereld konden komen. 

Toch was zijn heengaan, trots de zwak
heid van zijn karakter, een verlies voor de 
Kerk des Heeren, omdat daarmede de „harpe 
Israels" voor jaren tot stilzwijgen kwam, 
waaraan zoo zielverheffende tonen waren 
ontleend. Wel terecht mocht Beza zijn 
dood daarom aldus beklagen: 

^a's tu es mort saus auoir auancé 
vue Ie seul tiers de l'oeuvre commence 
l^t qui pis est, n' ayant laissé au monde 
Uocte poete, homme qui te seconde, 
Voila pour quoy, quand la mort te rauit 
Avecques toy se teut aussi üavid. 2) 

l'oor KttoAwffks Schalen. 

Ingekomen bij Ds. HOUTZAGERS: Van den 
heer W. G. Sijtsma te Gerkesklooster f 5; 
voor onze bibliotheek, van den heer Cavaljé te 
Ede, enkele pakken Zending^bladen en andere 
geschriften; door den heer Boegman te Koot-
vvijk, van Mej. Mitze te Ede / i. 

Hartelijk dank. Vriendelijk verzoeken wij 
den vrienden, onze vele en velerlei behoeften 
te willen gedenken. 

D. HULLEMAN, 
Penningmeester. 

Kootu'ijk, 10 Jan. 1899. 

Het is ondergeteekei.de tot groote blijdschap 
Kootvvijks scholen met volle vrijmoedigheid aan 
de vrienden van het Christelijk onderwijs te 
kunnen aanbevelen. Laat ons bedenken dat het 
is de zaak des Heeren. Dat de Heere trouwe 
houdt, blijkt. Was voor een jaar, na het over
lijden van onzen beminden hoofdonderwijzer 
BAKKER, de toekomst duister, de Heere schonk 
aan school en gemeente in den heer RIFA-STRA 
een plaatsvervanger, van wien wij zeggen mogen: 
„Van den Heere ontvangen." 

God ontfermt zich op het gebed. 

Ds. J. H. HOUTZAGERS. 

Ondergeteekenden. die de scholen te Kootwijk 
aanbevelen, hebbeu zich bereid verklaard giften 
in ontvangst te nemen. Dr. A. KUVPER, DS. 
B. VAN SCHELVEN, DS. VAN LOON te Amster

dam, Ds. A. BRUMMELKAMP te 's Gravenhage, 
DS. HOEKSTRA te Arnhem, Ds. G. VLUG te 

Nijkerk, Ds. KOFFIEBERG te Barneveld. 

Hit bc jpcré. 

h«„ Enchson, L' Eglise Francaise de Strass-
oou g au siezieme siècle p. 21, 22. 
cjpr •• ^ ,^' °'J ^iit gestorven zonder dat ge ver-
^cr zijt gekomen dan het derde deel van het werk, 

lecrrt!''',!- if""""*^" ^y'' En ^^'at nog ei'ger is, ge-
t„ ™? ?"^nfer, gij hebt niemand op de wereld ach-
de rp!i "' '" ®'^''^' '^ " °P '^ volgen. Ziedaar 
ir ^„1 ,^" waarom, toen de dood u wegnam, met 

ook David stille zweeg. 

In de Friese/ie Kerkbode vervolgt Dr. H. H. 
Kuyper zijn betoog over de genezing door het 
geloofsgebed aldus: 

Ons laatste artikel toonde aan, dat de Heilige 
Schrift het gebruiken van geneesmiddelen nergens 
verbiedt, gelijk Ds. Hazenberg beweert, maar overal 
van de gedachte uitgaat, dat de kranken den ge? 
neesmeester noodig hebben, en dat in deze medi
sche hulp een genadegave Gods aan den mensch 
geschonken is. 

Als proeve, tot welke willekeurige uitlegging van 
de Heilige Schrift men de toevlucht moet nemen, 
om zulke theorieën te rechtvaardigen, deelen wij 
nog een kenmerkend feit mee. 

Wij wezen een vorig maal op het bevel, dat God 
zelf aan Hiskia gaf, dat hij een klomp vijgen moest 
nemen, daarvan een «pleister" maken en op het 
gezwel leggen, waardoor hij zoo doodelijk krank was. 
Nu is in de geneeskunde de zuiverende en uittrek
kende kracht der vijgen bekend, en ook al ontken
nen M'ij niet dat God op wonderbaarlijke wijze de 
werking van dit geneesmiddel in dit geval heeft 
gezegend, er ligt toch een aanduiding in, dat God 
het gebruik van geneesmiddelen niet afkeurt. Vol
gens Ds. Hazenberg is dit geheel onjuist. Deze 
«klomp vijgen" was geen geneesmiddel maar alleen 
een ))teeken," evenals het baden van Naaman in 
den Jordaan, het slijk, dat Christus op de oogen 
der blinden streek enz. En als bewijs daarvoor be
roept Ds. Hazenberg zich op Jesaja 38, waar, na de 
vermelding van den klomp vijgen, volgt: »En His
kia had gezegd: welk zal het teekeii zijn, dat ik ten 
huize des Heeren zal opgaan" (vs. 22). Uit dit slot
woord van het hoofdstuk blijkt, dat de «klomp vij
gen" niet dan een «teeken" was. Slaat men nu de 
gelijkluidende plaats op in II Kon. 20 : 8—9, dan 
vindt men dat Jes^tja op die vraag geantvvoord heeft: 
))Dit zal u het teeken zijn, dat de Heere het woord, 
dat Hij gesproken heeft, doen zal: zal de schaduw 
tien graden voorwaarts gaan, of tien graden ach
terwaarts keeren?" De Schrift leert dus uitdrukke
lijk, dat het door Hiskia gevraagde teeken niet de 
klomp vijgen was. maar het wonder met Achas' 
zonnewijzer. Het is wel droef, dat een predikant, 
die aan twee theologische scholen gestudeerd heeft, 
nog zulke fouten maakt, die de eenvoudigste leek, 
mits hij iets van zijnen Bijbel weet, hem verbeteren 
kan. En nog droever is het wanneer zulk een zich 
opwerpt, om een nieuw Evangelie te verkondigen 
en de onkundige schare door zulke voorbeelden 
misleidt. Dat ook deze misleiding niet aan onkunde 
maar aan opzet zou te wijten zijn, willen wij ter 
eere van Ds. Hazenberg's karakter liever niet aan
nemen. 

Thans komen wij aan de tweede stelling van Ds. 
Hazenberg, welke aldus luidt, dat overal, in Oud en 
Nieuw Testament, ons geleerd wordt, dat het gebed 
het door God aangewezen en door de heiligen ge
bruikte middel is om tot genezing te komen; dat 
dit gebed altoos en onfeilbaar hielp, en dat het 
gebruik van geneesmiddelen bij dat gebruik geoor
loofd was. 

Als bewijs hiervoor beroept Ds. Hazenberg zich 
op de wonderbare genezing van Mirjam, op het 
gebed van Mozes; op de genezing der Israëlieten, 
die door vurige slangen gebeten waren, door 
het zien op de koperen slang, op de genezing van 
Hiskia op het gebed, en voorts op de genezingen 
door den Heere Jezus en zijne apostelen teweeg 
gebracht. 

De vraag is dus, of uit deze wonderbare gene
zingen, die op het gebed geschied zijn, de regel mag 
worden afgeleid, dat God de Heere bereid is altijd 
en in ieder geval op het gebed een wonder te doen, 
om kranken te genezen? En als die vraag zoo ge
steld wordt, gevoelt ieder wel hoe onjuist deze ge
volgtrekking is. 

De Schrift leert ons, dat op het gebed vele won
deren in vroeger tijd zijn geschied; op het gebed 
van Mozes is de Roode Zee gekliefd; op het gebed 
van Jozua heeft de zon stil gestaan in het dal van 
Ajalon; op het gebed van Elia is vuur van den 
hemel gedaald; op het gebed van den Heiland is 
het brood vermenigvuldigd; op het gebed der dis
cipelen is Petrus door een engel uit de gevangenis 
verlost. Maar wie zal uit deze gebedsverhooringen 
afleiden, dat God ook nu bereid is, zoodra wij «het 
gebed des geloofs" opzenden, de golven voor ons te 
klieven, de zon te laten stil staan, vuur uit den he
mel te laten nederdalen, brood te vermenigvuldi
gen of de poorten der gevangenis te openen'? Ieder 
weet, omdat de ervaring het ons eiken dag leert, 
dat God de Heere zulke wonderen thans niet meer 
doet. En de reden hiervan is duidelijk. Deze won
deren waren noodig, zoolang de Openbaring Gods 
voortduurde, om het woord zijner profeten te beves
tigen, (Deut, ig : 22), maar nu de Openbaring is 
afgeloopen, nu wij de Heilige Schrift geheel bezit
ten en geen apostelen of profeten meer optreden, 
hield deze reden van zelf op. Uit het feit dat God 
in de dagen van Oud en Nieuw Testament op het 
gebed wonderbare genezingen heeft geschonken, 
volgt dus allerminst, dat God die altijd en overal 
wil doen. 

Ds. Hazenberg gevoelt dan ook zelf wel hoe uiterst 
zwak dit beroep op de «wonderbare genezingen" is, 
en werpt het daarom over een anderen boeg. In 
Jesaja 51 staat, zoo zegt hij, dat de Heere Jezus 
ook onze krankheden op zich genomen heeft. Alle 
krankheid is een straf voor de zonde. De Heere 
Jezus heeft als onze Borg en Middelaar alle straf
fen, dus ook de krankheden voor ons gedragen. 
Daarom behoeft een Christen nooit krank te blij
ven, want Christus is ons ook tot «gezondmaking 
van het lichaam" gegeven. Evenals er daarom van 
Christus, toen Hij op aarde rondwandelde, een ge-
zondmakende kracht uitging, waardoor alle kranken 
genezen werden, zoo behoeft men ook nu slechts 
door het gebed tot Hem te gaan om beter' te 
worden. 

Deze gedachte heeft bij den eersten oogopslag 
iets dat aantrekt en tot het hart spreekt. Het idea
lisme, wat zich daarin uit, is verleidelijk schoon 
En toch behoeft men ook hier slechts na te denken 
om te gevoelen, waar de fout der redeneering schuilt] 

De Heere Jezus heeft ook voor ons gedragen den 
tijdelijken dood. De dood is evenzeer als de krank
heid een straf over de zonde. Christus kon daarom 
van zich zelf getuigen : Ik ben de Opstanding en het 
Leven. En Hij heeft door het gebed, toen Hij op 
aarde rondwandelde, dooden opgewekt, om te toonen, 
dat hij machtig was den dood zijn prooi te ontruk 
ken. En niet alleen dat Christus zelf dooden heeft 
opgewekt, ook Elia en Elisa hebben het gedaan en 
evenzeer de apostelen des Heeren, Maar volgt hier 
nu uit, dat Gods kind niet behoeft te sterven, of 
dat Christus nu nog op het gebed dooden levend 
maakt! 

Er zijn d.vazen geweest, die dit werkelijk heijben 
gemeend, die, evenals Elia, over een dood kind 
hebben heen gekropen, hun adem de verstijfde lip
pen hebben ingeblazen, gebeden hebben, dat de ziel 
in het lichaam zou terugkeeren, en vastelijk geloof
den, dat het wonder geschieden zou. En het wonder 
geschiedde niet. Maar wel kwam over hun eigen hart 
een groote donkerheid, als straf, omdat iij God had
den verzocht. 

Alle idealisme, dat den vasten bodem der werke
lijkheid verlaat, om op Icarusvleugelen op te stij
gen, leidt tot diepen val. De overspanning des ge
loofs wordt door ongeloof gevolgd. De nuchtere 
werkelijkheid leert ons, dat krankheid en dood, die 
beide vreeselijke gevolgen van de zonde, ook al zijn 
zij door Christus voor ons .gedragen, Gods kind in 
dit leven blijven treffen. De bitterheid van den vloek 
Gods is er om Christus' wille uit weg genomen, de 
dood is geen betaling meer voor de zonde, maar 
een afsterving der zonde en doorgang tot het eeu 
wige leven; de krankheid is geen straf meer, maar 
een kastijding tot heiligmaking of beproeving des 
geloofs, maar de wet blijft voor ieder mensch: het 
is den mensch gezet eenmaal te sterven, en de ki-ank-
heid blijft een voorbode van den dood. 

Wie dit idealisme predikt, rekent niet met het 
woord des Apostels, dat al deze hooggespannen ver
wachtingen ter neer slaat:„VVij zijn in hope zalig 
geworden. De hope nu, die gezien wordt, is geen 
hope, want hetgene iemand ziet, waarom zal hij het 
ook hopen ? Maar indien wij hopen hetgene wij niet 
zien, zoo verwachten wij het met lijdzaamheid." De 
Christelijke hope profeteert dat eens de laatste vij
and, dat is de dood, zal te niet gedaan worden; dal 
in het Nieuwe Jeruzalem, dat uit den hemel neder
daalt, de Boom des Levens zal staan, wiens bladeren 
zijn zullen tot genezing der Heidenen, dan zal het 
blijken, dat krankheid en lijden, sterven en dood 
door Christus voor ons zijn gedragen. Maar deze 
hope, die haar grond vindt in Gods onwankelbare 
belofte, wordt nu nog niet gezien. Wij verwachten 
hare vervulling met lijdzaamheid evenals al het 
schepsel, dat der ijdelheid onderworpen is en met 
opgestoken hoofde de openbaring der kinderen Gods 
tegemoet ziet. 

Van uit dat standpunt valt een helder licht op de 
wonderbare genezingen en opwekkingen van dooden 
door Christus en zijne Apostelen verricht. Zij zijn 
niet alleen een bevestiging van hunne zending, om 
de ongeloovigen te overtuigen, maar ook een steun 
voor het geloof God de Heere heeft in den aan
vang der Christelijke Kerk een voorproef geschon
ken van de heerlijkheid, die eens ons wacht. Onze 
hope is niet ijdel, want Christus heeft klaarlijk ge
toond, dat Hij de macht bezit om ziekte en dood te 
overwinnen bij een iegelijk die in Hem gelooft. 
Maar waar dat bewijs eenmaal geleverd was, waar 
de Christelijke hope in de wonderen van Christus 
een vast fundament bezat, daar verviel de noodza
kelijkheid om deze wonderen voort te zetten, ja 
daar zou de Christelijke hope ophouden hope te 
zijn, wanneer de volle erfenis ons nu reeds was 
geschonken. 

Ja nog sterker, zelfs in den tijd der wonderen, 
toen * God de Heere op het gebed deze genezing 
werkte, was het volstrekt niet waar, gelijk Ds. 
Hazenberg beweerde, dat God op het gebed des 
geloofs lederen kranke genas en het gebruik ma
ken van geneesmiddelen daardoor buitengesloten 
werd. 

Het was niet waar, dat in gewone gevallen on
der Israël en in de eerste Christelijke kerk geen 
medische hulp werd gebruikt. In de Wet wordt uit
drukkelijk voorgeschreven dat* wanneer iemand een 
ander bij een vechtpartij geslagen had, zoodat hij 
ziek werd, hij hem dan niet alleen vergoeden moest, 
wat hij door zijn ziekte verzuimd had, maar ook de 
kosten van zijn genezing moest betalen: «hij zal hem 
volkomen laten heelen" (E.^cod. 21 : 19). Reeds in 
den Talmud wordt op deze plaats gewezen als een 
bewijs, dat de medische hulp door God geëischt 
wordt. En dit is volkomen juist, want een «wondere 
genezing op het gebed" kostte althans in die dagen, 
geen geld. 

Het is niet waar, dat ieder gebed des geloofs, door 
wien ook opgezonden, de krankheden genas. In I Cor. 
12 worden de verschillende gaven opgenoemd, die 
de Heilige Geest destijds verleende. Vooraf gaat: 
Er is verscheidenheid der gaven, doch het is de
zelfde Geest, m. a. w. de eene heeft deze, de ander 
gene gave, maar zij komen allen van denzelfden 
Geest. Onder deze gaven wordt nu ook opgenoemd 
de gave der gezondmaking: «en eenen anderen de 
gave der gezondmaking." En opdat men nu onder
ling over deze gaven niet twisten zou, besluit de 
Apostel: doch deze dingen werkt een en dezelfde 
Geest, deelende aan een iegelijk in hei bijsonder, 
gelijkerwijs Hij wil (vs. 11). Hieruit blijkt dus zoo 
duidelijk mogelijk, dat de gave der gezondmaking 
een bijzondere gave was, die niet ieder bezat. Want 
van tweeën een: óf ieder gebed des geloofs kan den 
kranke genezen (gelijk Ds. Hazenberg beweert) maar 
dan was er geen afzonderlijke gave van gezondma
king noodig, óf deze gave der gezondmaking was 
een bijzondere, slechts aan enkele personen verleend 
(gelijk deSchrift leert), maar dan'kan ook niet ieder 
gebed des geloofs den kranke genezen. Dit is zoo 
eenvoudig, dat zelfs de minst kundige het terstond 
vatten zal. 

En eirldelijk, het is niet waar, dat alle krankhe
den op het gebed verdwenen, of de gave der gezond
making altoos werkte. Paulus, geenszins de minste 
onder de Apostelen, droeg een «doorn in het vleesch" 
om, waaronder zonder twijfel een lichamelijke krank
heid moet verstaan worden, hoewel wij niet weten, 
wat deze krankheid was. Maar hoewel Paulus tot 
driemaal toe bad, dat God deze kwaal van hem mocht 
nemen, werd dit gebed niet verhoord, en kreeg hij 
alleen ten antwoord: Mijne genade is u genoeg. Ti-
motheus was lijdende aan zwakheid van maag, maar 
er staat niet, dat Paulus voor hem bad en hij daar
door genas, maar dat Paulus hem aanried tegen dit 
maaglijden een «weinig wijn'' te gebruiken. En als 
Paulus aan de Filippensen meldt, dat Epafroditus, 
zijn getrouwe medestrijder, krank is geweest tot nabij 
den dood, maar dat God zich zijner ontfermd heeft, 
opdat Paulus niet droefheid op droefheid zou heb
ben, (Filipp. 2 : 25—27) dan blijkt uit deze woor
den duidelijk genoeg, dat deze gave der gezondma
king niet een soort tooverkunst was. die altijd en 
bij ieder werkte, maar in haar werking af hankelijk 
bleef van den wil des Heeren, en niet altijd hielp. 

Zoo blijft dan voor deze leer van de «geloofsge-
nezing op het gebed" nog slechts één plaats uit de 
Heilige Schrift over, waar achter Ds. Hazenberg 
zich verschuilt, n.l. het bekende woord van den 
Apostel Jacobus: «Is iemand krank onder u ?dat hij 
tot zich roepe de ouderlingen der gemeente, en dat 
zij over hem bidden, hem zalvende met olie in den 
naam des Heeren; en het gebed des geloofs zal den 
zieke behouden, en de Heere zal hem oprichten, en 
zoo hij zonden gedaan zal hebben, het zal hem ver
geven worden" (Jac, 5 : 14, 15). Schijnbaar heeft 
Ds Hazenberg met dit Schriftwoord zijn pleidooi 
gewonnen en is daannede de zaak beslist. Hier wordt 
toch uitdrukkelijk aangeraden niet den doctor, maar 
de ouderlingen te roepen, en gezegd, dat hun ge
bed, mits in het geloof opgezonden, den kranke ge
nezen zal. 

Nu moet men, zal men de Schrift niet tegen de 
.Schrift uitspelen, nooit vergeten, dat één Schriftuur-
plaats niet mag gebruikt worden ,om wat de Schrift 
overal elders leert te weerspreken. Omdat bij dezen 
zelfden Jacobus staat: Doch voor alle dingen, mijne 
broeders, zweert ganschelijk niet, noch bij den he
mel, noch bij de aarde, noch bij eenigen anderen eed; 
daaruit mag niet afgeleid worden, dat de eed nooit 
geoorloofd is, want dan zou Jacobus in lijnrechten 
strijd komen met hetgeen de geheele Schrift ons leert, 
li.l. dat in geval van nood de ecdzwering mag wor
den gebruikt. 

Het is dus geen vonden of uitvluchten zoeken, 
maar de toepassing van een der eerste regels 
eener gezonde uitlegkunde. wanneer wij ook dit 
woord van Jacobus over de genezing in overeen
stemming met de geheele Schrift verklaren. En 
dan kan dit woord niet beteekenen. dat de Chris
tenen nooit de toevlucht mogen nemen tot een 
geneesmeester, want dan zou Jacobus in strijd zijn 
met het woord van Christus, dat «de kranken den 
medicijnmeester noodig hebbens, en met de prac-
tijk van de heiligen uit die dagen, want Lucas, de 
Evangelist, was, ook na zijne bekeering, een «ge
neesmeester.» Dan lean dit woord niet beteekenen. 
dat ieder gebed des geloofs door de ouderlingen 
opgezonden, den kranke genas, want dan zou er 
geen afzonderlijke «gave van gezondmaking» zijn 
geweest, die slechts enkelen in de gemeente be
zaten, en dan kan dit woord niet beteekenen. dat 
zulk een gebed in alle gevallen zeker zou helpen, 
omdat, gelijk reeds terecht door andere uitleggers 
is opgemerkt, door de toepassing van dit middel 
de Christenen dan altijd hadden kunnen leven en 
nooit hadden behoeven te sterven. 

Vraagt men hoe deze plaats dan is op te vat
ten, zoodat men niet in strijd komt met wat de 
Schrift ons overal duidelijk leert, dan blijkt, dat 
er maar één goede en gezonde uitlegging moge
lijk is, nl. dat de Apostel hier spreekt over de 
«gave der gezondmaking*. Deze gave was een 
sieraad, dat God toen aan enkelen schonk; deze 
personen, die daardoor boven anderen uitstaken, 
werden licht tot ouderlingen gekozen: en onder 
de ambtsdragers der gemeente kon men dus bij 
krankheid in de eerste plaats terecht. Daarom 
ried de Apostel Jacobus de kranken aan om tot 
deze «gave der gezondmaking» de toevlucht te 
nemen, die de ouderlingen of enkelen van hen 
bezaten; terwijl hij daarbij voegde, dat deze gave 
op het gebed des geloofs werken zou, natuurlijk 
wanneer het God aldus behaagde. 

Dat dit metterdaad de bedoeling is, blijkt uit 
tweeërlei. Vooreerst daaruit, dat Marcus in zijn 
Evangelie 6: 13 met bijna dezelfde woorden over 
deze zaak spreekt, waar hij mededeelt, dat Chris
tus' discipelen «vele duivelen uitwierpen, en vele 
kranken zalfden met olie, en hen gezond maakten." 
Ook hier is sprake van het zalven met olie en 
de genezing, die daarop volgde, maar, zooals blijkt 
uit Marcus i6: 17, 18: «dengenen die geloofd zul
len hebben, zullen deze teekenen volgen: in Mijnen 
naam zullen zij duivelen uitwerpen, met nieuwe 
tongen spreken, slangen zullen zij opnemen, en al 
is het dat zij iets doodelijks zullen drinken, het 
zal hun niet schaden, op kranken zullen zij de 
handen leggen, en zij zullen gezond worden,» is 
hier niet sprake van een genezing, dié altijd volgt 
op het gebed, maar van een wonder, dat op een 
zelfde lijn staat met het duivelen uitwerpen, het 
spreken in nieuwe talen, het drinken van vergif, 
zonder dat het schaden zal enz., welke wonderen 
alleen in die dagen en zeker niet bij ieder geloovige 
zijn voorgekomen. Er is, dat is duidelijk, sprake 
van een buitengewone gave tot genezing, die God 
slechts aan enlielen verleende. 

En nog duidelijker blijkt dit uit hetgeen de 
Apostel Jacobus zelf tot staving van zijn bewering 
dat «het gebed des geloofs» den zieke behouden 
zal, aanvoert, n.l. het voorbeeld van Elia, die door 
zijn gebed maakte dat het in drie jaren en zes 
maanden niet regende op aarde (Jac. 5:17.) Het 
ib duidelijk, dat een gebed thans opgezonden tot 
God om den hemel te sluiten net verhoord zou 
worden, omdat alleen Elia, staande in dat ambt, 
en optredende in die roeping, zulk een gebed bid
den mocht, en daarbij zeker kon zijn van de ver
hooring. En zoo is het ook met het gebed tot 
gezondmaking. Ook dat gebed baatte volstrekt 
niet, wanneer de eerste de beste het op de lippen 
nam, alsof ieder gebed van een kind Gods de 
krankheden genezen kan; het deed alleen dan 
werking, wanneer die bijzondere personen, die 
God daartoe riep, zulk een gebed opzonden. Of 
wil men liever, het gebed hielp, wanneer de per
soon de gave der gezondmaking van God ontvan
gen had, en gevoelde dat God wilde, dat hij in dat 
bepaalde geval die gave gebruiken zou. 

Zoo blijft dan alleen nog de vraag over: of deze 
gave der gezondmaking nog bestaat, maar men ge
voelt, dat deze vraag iets geheel anders is dan de 
leer van Ds. Hazenberg. 

Volgens Ds. Hazenberg is er geen gave der ge
zondmaking, aan enkele personen, door God geschon
ken, maar is er een algemeene genezing van lede
ren zieke op het gebed des geloofs, door wien ook 
opgezonden. 

Tegenover die stelling, die door de ervaring eiken 
dag weersproken wordt, zijn wij met ernst opge
komen. De Heilige Schrift, het zal thans duidelijk 
zijn, leert daarvan niets. Al wat de Schrift ons leert 
is, dat, zoowel onder Oud als Nieuw Testament, 
God de Heeie in enkele gevallen genezing op het 
gebed heeft geschonken, en dat Hij aan bepaalde 
personen, die zich daardoor duidelijk van anderen 
onderscheidden, de gave der gezondmaking heeft 
verleend. 

Over de vraag, of deze gave evenals die der pro
feten, van het uitwerpen der duivelen enz. na het 
tijdperk der Apostelen is uitgestorven, en zoo ja, 
hoe dan te denken is over de genezingen, die thans 
op het gebed geschieden, spreken wij in een vol
gend artikel nader. 

Ons komt voor, dat hier de juiste uitlegging 
gegeven is. Wat Jacobus zegt, sloeg uiteraard 
op zijn tijd, en is blijkens de verwijzing naar 
Elia, beperkt tot de buitengewone bedeeling, 
waarin God zijn bijzondere openbaring aan de 
wereld schonk. 

Hiermee is niet ontkend, dat ook thans nog 
psychologisch op krankheden van het lichaam 
kan worden gewerkt, en dat dit niet zelden tot 
hoogst verrassende resultaten leidt, gelijk dit 
met name bij de Christian Scientists, en in de 
Sion hall te Chicago te zien is. Maar dan is er 
geen sprake van wonderen, doch alleen van wer
kingen, die vise versa, de eene maal van het 
lichaam op de ziel, en de andere maal van de 
ziel op het lichaam uitgaan. 

De circulaires van de kerken te Rotterdam B 
en Amsterdam, inhoudende het verzoek, dienaren 
des Woords aan te wijzen, geschikt en genegen 
om eene wettige roeping tot missionair predikant 
in overweging te nem.en, wordt gesteld in handen 
van de BB. Ds. H. W. van Loon, Prof. Dr. F. L. 
Rutgers, Ouderl. te .Amsterdam en S. J. Seefat, 
Ouderl. te Hilversum; Ds. B. van Schelven 
werd tot secundus benoemd. 

In de a.s. Classicale vergadeiing zullen deze 
deputatcn de vergadering van advies dienen. 

O^fficiccïc !3i5cricötcii. 
(Met verkorting uil het Kerkblad vah i^Jan. 'gc).J 

Kort Verslag van de Vergadering 
der Classis Amsterdam, gehouden 
te Amsterdam 14 Dec. 1898. 

Amsterdam vraagt, of het een broeder en 
zuster, die voor acht jaar uit Kampen naar de 
voormalige kerk A. geattesteerd werden, staande 
onder den tweeden trap van censuur en die 
hun leven niet beterden, ook mocht afsnijden, 
of dat Kampen dit moest doen. 

De Classis oordeelt, dat Amsterdam tot de 
afsnijding kan voortgaan. 

Het verzoek van Amsterdam om tegen i 
Febr. a.s. Ds. C. A. Renier emeritus te ver
klaren, wordt billijk geacht en ter afdoening 
opgedragen aan Hilversum A en B in overleg 
met de Prov. deputafen ad c-camina. 

Tevens werd aan Hilversum A en B opge 
dragen, namens deze Classis de deelneming van 
deze Classis in zijne beproeving aan Ds. Re-
nier te betuigen en hem te danken voor de 
vele en gewichtige diensten, welke hij den ker
ken had bewezen. 

Nog ontving Amsterdam toestemming om 
haren oudsten Leeraar Ds. P. van Son te ont
slaan, die zijn ambt begeert neer te leggen om 
familieomstandigheden, en „tot een anderen 
staat des levens over te gaan" volgens Art. 
12 D. K. 

Ook hem worde door den kerkeraad de dank 
dezer Classis overgebracht voor zijne goede dien 
sten aan de kerken bewezen. 

Engeland, Het ontstaan van het 
ritualisme. 

IL 

Zij die in Engeland een middelweg tusschen 
Rome en de ultra-protestanten wilden bewan
delen, hadden het te kwaad met de 39 artikelen 
der confessie van de Episcopaalsche kerk. De 
jongere geestelijken die den weg van het Ritua
lisme opgingen kwamen gedurig tot Dr. New
man met de vraag, hoe hij bet maakte met de 
onderteekening der 39 artikelen die immers 
tegen Rome gericht waren. Newman greep naar 
de pen om de conscientiën dier personen gerust 
te stellen, maar deed het op eene manier die 
duidelijk bewees, dat het niet aanging om lid 
der Episcopaalsche kerk te blijven zoolang 
daarin de onderteekening der 39 artikelen ge
ëischt werd. Immers de poging om die artikelen 
in overeenstemming te brengen met de Room
sche leer mislukte geheel. Enkele voorbeelden. 

In art. 22 der confes.sie wordt geleerd dat de 
Roomsche leer van het vagevuur, van den aflaat, 
van de vereering en aanbidding van beelden 
en reliquieën, alsmede van de aanroeping der 
Heiligen zonder waarde is en ijdele uitvinding 
der menschen. 

Newman merkt daartegenover op dat alleen 
de Roomsche leer over die zaken veroor
deeld wordt, doch niet de oorspronkelijke leer. 
Het vagevuur is van dien aard, dat daardoor 
onze toestand veranderd en Gods oordeel ijdel 
gemaakt wordt. Als de aflaat afgekeurd wordt 
is in artikel 22 alleen bedoeld, die, welke gege
ven wordt door pauselijke volmacht. Alleen afgo
dische eerbewijzen aan beelden en relquién is 
af te keuren. De heiligen aan te roepen is op 
zich zelf niet te veroordeelen, men mag alleen 
den heiligen niet geven wat God alleen toekomt. 

De 39 artikelen kennen slechts twee sacra
menten. 

De Roomsche kerk kent er zeven. Maar New
man weet er raad op. Hij leert dat er sacra
menten zijn in ruimeren en engeren zin. De Ang-
licaansche kerk belijdt daarom volgens hem 
twee sacramenten in engeren, maar zeven in rui
meren zin! Jammer maar dat van die sacra
menten in ruimeren zin in de T,i) artikelen niets 
te vinden was. 

Het opmerkelijkste is wat Newman beweert 
over art. 39 waarin gehandeld wordt over de 
Mis. De Confessie der Episcopaalsche kerk 
leert, dat het een godslasterlijke fabel is, wan
neer men zegt dat de priester Christus offert 
tot vergeving van straf voor levenden en dooden; 
een godslasterlijke fabel en verderfelijke bedrie
ging! Maar art. 3: is volgens Newman niet 
geschreven tegen de belijdenis der Roomsche 
kerk, maar alleen tegen bestaande dwalingen. 
Het artikel getuigt er alleen tegen dat de Mis 
onafhankelijk of verschillend zou zijn van het 
offer aan het kruis en dat de priesters, die haar 
bedienen er geldelijk voordeel uit trekken. 
Ook maakt hij de opmerking dat het artikel 
van Missen spreekt en dus de Mis niet kan be
doeld zijn, maar alleen de privaat-missen, die 
uit geldzucht in de Roomsche kerk gelezen 
worden. 

Op de^e treurige manier zocht Dr. Newman 
de menschen wijs te maken dat men Episco-
paalsch blijven kon en de 39 artikelen blijven 
onderschrijven, zonder af te laten de Romani-
zeerende richting der nieuwe school te volgen. 
Hebben wij in een vorig artikel aangetoond 
dat het opkomend Ritualisme vele waarheden 
die door het rationalisme dier dagen op den 
achtergrond geschoven of geloochend waren, 
weder tot haar recht deed komen — waaruit 
is te verstaan dat ernstig denkende mannen 
zich daartoe geneigd gevoelden, — het geknoei 
en onwaardig geknutsel van Newman in zijn 
laatste Tract, had voor het heilloos streven van 
de nieuwe school de öogen moeten openen, 
met het gevolg dat het Engelsche volk zich 
van haar met weerzin had afgewend. Maar al 
brak een storm van verontwaardiging tegen 
Newman los, toch werd door dit geschrift de 
ontwikkeling der Ritualistische denkbeelden een 
schrede verder gebracht. 

Duitschland. Eene goede tijding. 
Wat wij in een vorig nummer mededeelden 

omtrent het verdwijnen van de Ncue Lutheri-
sche Kirchenzcitung is eenigszins voorbarig ge
weest. Het is wel waar dat de Neue Litfhe-
rische bij het einde van het derde kwartaal 
van het vorige jaar heeft opgehouden te be
staan, maar ze is den isten Januari van dit 
jaar weer op nieuw verschenen. Als redacteur 
treedt op de predikant Greve, directeur van 
het Vrije Luthersche Seminiarie teBreslau. Het 
blad wordt uitgegeven door de Gottholdexpedi-
tion te Kottbus en zal tweemaal 's maands het 
licht zien. 

Werd in de begraven Neue Luthiris:che 
Kirchenzeitimg in de praktijk aan een ieder 
het woord verieend, die op den grondslag van 
het formeele en materieele beginsel van den 
reformatie stond, nu wordt het in het pro
gramma van het herieefde blad vermeld, dat 
medearbeiders uit alle kerkelijke kringen ge-
wenscht worden als zij maar belijden dat de 
schrift de eenige regel des geloofs is, en dat de 
zondaar alleen door het geloof gerechtvaardigd 
wordt 

Wat de finantieele zijde van de zaak betreft 
deelt de redactie in het proefnummer mede 
dat de gestorven Neue Lutherische niet door 
gebrek aan abonne's te gronde was gegaan. 
Toch wordt om rentelooze voorschotten ge
vraagd, om op die manier een bedrijfskapitaal 
te vormen. 

Het spreekt wel van zelf dat wij ons in het 
bovenstaande verheugen. De redactie is het 
ernst met het formeele en materieele beginsel 
der reformatie. Wanneer zij uitspreekt, dat in 
zake de religie de schrift alleen de regel is, 
dan wil zij de schrift ook de schrift laten, niet 
duldende dat zij gebroken wordt door eene 
valschelijk genaamde wetenschap. 

Hebbe de Neue Lutlurisclu een lang leven 
en groeie zij tot een weekblad uit, al heeft zij 
tegen stroom op te roeien. 

— De Armenische quaestie op
nieuw op het tap ij t. 

De reis van den Duitschen keizer naar Pales
tina heeft de Armenische quaestie opnieuw aan 
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