
enkelen mogelijk te maken. Hij heeft dit 
gedaan, door de weelde des levens van de 
groote menigte af te weren, en alzoo den 
steun der weelde aan dezen boozen harts
tocht bij de massa te ontnemen. Hij heeft 
dit gedaan door een duurzame liefde, aan 
wie gepaard waren, voor elkander in het 
hart te ontvonken. Hij heeft dit gedaan 
door de sterke moederliefde, die Hij aan 
de vrouw die moeder werd, voor haar 
kind heeft ingestort. Hij heeft dit gedaan 
door de kinderen zich aan hun ouders te 
doen hechten, en eerbied voor het ouderlijk 
gezag door de hulpbehoevendheid zelve aan 
het kind in zijn eerste levensjaren in te pren
ten. Hij heeft dit gedaan door wetgevers te 
verwekken, die ook onder de heidensche 
volken voor de eere van het huwelijk zijn 
opgekomen. Hij heeft dit gedaan door de 
zondige gevolgen van de vrije liefde zoo 
luide tot de volksconscientie te doen spre
ken, dat de eenvoudige er voor terug
schrikte. Hij heeft dit gedaan ook daar
door, dat hij het stille huwelijksleven kroonde 
met een zegen van levensgeluk en levens
genieting, die ten slotte toch weer het hart 
toesprak en bekoorde. En dit alles tezamen nu 
vormt die Gemeene gratie, waardoor het God 
beliefd heeft, het Huisgezin, onder wat vaak 
verschillende vormen ook, toch als instelling 
in stand te houden, en het vooral onder 
Israël zelfs tot hoogen trap van heiligheid 
te doen opklimmen. 

Het is die Gemeene gratie die nog door
werkt, en ook bij ons volk in kringen, waar
uit alle geloof verdween, de traditiën van 
het Gezinsleven soms op zoo schoone en 
edele wijze in stand houdt. Vandaar, dat 
ge nog in grooten getale ook onder ons ge
heel moderne en soms erger dan moderne, 
gezinnen vindt, die in het huwelijksleven rijk 
en gelukkig, door zuiverheid uitmunten, 
de liefde heiligen, en de zorg voor de kin
deren tot heilige levenstaak kozen. Het is 
aan die Gemeene gratie en aan haar alleen 
te danken dat, b.v, onder een volk, zoo 
ingeslapen als het Chineesche, de eerbied 
voor het ouderlijk gezag nog zoo krachtig 
voortleeft, dat het onze gedoopte kinderen 
vaak beschamen kan. En het is vrucht van 
diezelfde Gemeene gratie, dat, terwijl inde 
kringen der rijksten en der armsten met 
name in de steden de zonde van den wel
lust zoo vernielend voortkankert, —op het 
platteland, en bij onzen gewonen handwerks-
stand, en zoo ook bij onze eenvoudige bur
gerij, nog een zin voor huwelij kgeluk voort-
bestaat, die de kracht uitmaakt van ons 
volksbestaan. Dat ook bij deze Wasse der 
bevolking, zonde zich in het goede mengt, 
ontkennen we daarom niet; maar het feit 
mag dan toch dankbaar geconstateerd, dat 
de o^'ertuiging in deze kringen onverzwakt 
stand houdt, dat het Huisgezin de normale 
levensorde is; dat het Huwelijk om Godswil 
in eere is te houden, en dat alleen het 
Gezinsleven bevrediging schenkt aan onzen 
menschelijken dorst naar levensgeluk. 

zoo scherp belijnd en zoo breedvoerig, dat elke 
louter overdrachtelijke opvatting is uitgesloten. 

Er zal een Laatste Oordeel zijn, er zal een 
vierschaar zitten, en er zal gericht worden ge
houden. 

Wie dit alles verflauwt en wegdoeze|^> in 
geestelijke gewaarwordingen, .doét zeer p^Uig 
aan de openbaring der Heilige Schrift tCKort. 

Want wij zullen allen voor 
den rechterstoel van Christus 
gesteld worden. 

Rom XIV : loa. 

Volkomen helder is de voorstelling van het 
Laatste Oordeel ten aanzien van die in Jezus 
ontslapen aijn, niet. 

Vast staat, dat óók de verlosten en gezalig-
den voor Christus als Rechter verschijnen zul
len. Jezus eigen schildering tuont het ons, en 
zijn apostel spreekt het met zoovele woorden 
uit in Rom. 14:10, als hij de Christenen te 
Rome tot teederheid in den omgang met de 
broederen vermaant, en dit aandringt met deze 
beweegreden: Want wij zullen allen voor den 
rechterstoel van Christus gesteld worden. 

Het mag daarom niet voorgesteld, alsof de 
gezaligden in het Laatste Oordeel slechts als 
toeschouwers of getuigen zullen optreden. „Ge
steld worden voor den rechterstoel" beteekent 
wel ter dege, dat men zelf aan het oordeel 
wordt onderworpen. 

In wat Jezus zelf over de schapen en bokken 
sprak, is dan ook tweeërlei soort vonnis: een 
vonnis van vrijspraak voor de gezaligden, en 
een vonnis van verdoemenis voor wie geen vrede 
in het bloed des Kruises zocht. 

Hiervan min of meer afwijkend daarentegen 
is de andere voorstelling, die even stellig in 
de Heilige Schrift gegeven wordt, dat zij, die 
Jezus toebehooren, zelve met Jezus als Rechters 
zullen zitten. 

Zoo sprak Jezus het uit, dat zij, die hem ge
volgd zijn, straks, als de ure voor de weder
geboorte der geheele wereld slaat, met Hem 
zitten zullen op tronen, oordeelende de twaalf 
geslachten Israels. De heilige Apostel betuigt 
ons, dat wij de engelen oordeelen zullen. En 
op Pathmos ziet Johannes, hoe zij, die onthoofd 
waren om het getuigenis van Jezus, zaten op 
tronen, en hoe „hun het oordeel gegeven 
werd." 

De?e twee staan dus naast elkander. Van 
den éénen kant is ons geopenbaard, dat niet 
alleen de ongeloovigen, maar óók de geloovi-
gen, voor den rechterstoel van Christus zullen 
verschijnen, als beschuldigden en aangeklaagden, 
die hun vonnis van vrijspraak en hun heerlijk 
loon zullen ontvangen. Maar ook van den 
anderen kant, dat de geloovigen met Christus 
als rechters zullen zitten, en zelven aan het 
uitspreken van het vonnis zullen deelnemen. 

Te verzoenen is deze tweeërlei voorstelling 
alleen zoo, dat, gelijk Jezus uitdrukkelijk leert, 
eerst het vonnis van vrijspraak over de geloo
vigen zal gaan, en dat ze, nadat hun vrijspraak 
is afgekondigd, met Hem als rechters zullen 
zitten, om het vonnis te slaan over wie stierf 
buiten Jezus, 

Het is wel zoo, dat men gezegd heeft: „Ge 
moet dit alles niet letterlijk nemen, en het vol
staat zoo gij er slechts uit leest, dat wie in 
Jezus ontslapen is, als kind Van God, met 
Christus ééu, den zondaar oordeelt, maar ook 
zelf als gev/ezen zondaar behoefte aan open
lijke vrijspraak heeft"; maar we betwijfelen of 
de Heilige Schrift hiertoe recht geeft. Juist 
toch met opzicht tot het Laatste Oordeel is de 
profetische teekening in de Heilige Schrift 

Toch zullen we op onze hoede zijn, om de 
teekening niet onzerzijds door de vinding onzer 
verbeelding nader te gaan uitwerken. Dit moge 
de zanger en de schilder beproefd hebben, ons 
geloof behoort zich hiervan verre te houden. 

Te vragen hoe die tallooze en tallooze mil-
lioenen voor de vierschaar een plaats zullen 
yinden; hoe-het denkbaar is dat ieders geheele 
leven geopenbaard zal worden; hoe eindeloos 
lang zulk een rechtspraak wel zou moe
ten aanhouden; hoe e» van een publiek, voor allen 
hoorbaar vonnis sprake zou kunnen zijn; en 
zooveel meer; komt ons niet toe. Gissen baat 
hier niet. Al wat ons goed en noodig was te 
weten, is ons geopenbaard, maar de grenzen 
van dit geopenbaarde zullen we dan ook niet 
overschrijden. In de toestanden die dan intreden, 
zal elke verhouding zoo geheel anders worden 
dan thans; zal de waarneming en de gemeen
schap een zoo geheel ander karakter dragen; 
dat ons elk begrip over wat het dan zijn zal, 
toch ontgaat. Wat Jezus zegt, dat de menschen 
zelfs van eSc ijdel woord dat ze gesproken heb
ben, rekenschap zullen geven, gaat al ons be
grijpen zeer verre te boven. En toch sta hier 
de vraag: Zou Jezus dit zoo stellig verklaard 
hebben, als het feitelijk op niets zou uitloopen ? 

Juist de vergeestelijking van al wat op het 
Laatste Oordeel betrekking heeft, heeft teweeg 
gebracht, dat verreweg de meesten ophielden 
niet dat Laatste Oordeel als met een werkelijke 
gebeurtenis te rekenen, terwijl toch Jezus en de 
apostelen omgekeerd geen middel onbeproefd 
laten, om het ons zóó werkelijk en reëel als 
het zich slechts even denken laat, voor te stellen. 

Of dan zij die in Jezus ontsliepen, niet reeds 
gerechtvaardigd zijn? En hoe het dan kan, dat 
wie de vrijspraak reeds ontving, toch nog in 
het Oordeel komt? Op die tegenwerping ligt 
het antwoord gereed. • 

De vrijspraak doorloopt hier verschiiiende 
trappen. Eerst is de vrijspraak in de gedachten 
van den Rechter. Dat is het voornemen om vrij 
te spreken. Datgene dus, wat men genoemd 
heeft de rechtvaardigmaking van eeuwigheid. Niet 
eerst later komt God tot de ontdekking, dat 
gij vrijgesproken moet worden. De feiten waarop 
de vrijspraak zal moeten rusten, worden Hem 
niet eerst later bekend. Integendeel, alle beweeg 
redenen van het vonnis uwer vrijspraak zijn in het 
eeuwig voornemen aanwezig. Gij zijt van eeuwig 
heid als een die vrij zal gesproken worden, bij 
uw God bekend. 

Een geheel andere trap in uw rechtvaardig 
making is het, als in de bekeering het vonnis 
der verdoemenis u ter nederwerpt, en alsnu 
in het geloof het vonnis der vrijspraak aan uw 
ziel betuigd en door u in eeuwigen jubel aan
vaard wordt. Dat is de onderwerpelijke recht
vaardigmaking door het geloof. 

Dan weet God het, en gij weet het. Maar daarom 
is het ook zoo nog niet tot een publieke vrij
spraak geworden, en dit toch is bij elk vonnis 
volstrekt ontnisbaar. Een geheim vonnis van 
vrijspraak of veroordeeling kan nooit anders 
dan voorloopig zijn. 

En daarom volgt dan tenslotte de rechtvaar
digmaking in den hoogsten trap, die niet plaats 
heeft in de verborgen wetenschap Gods, noch 
in de even verborgen wetenschap van het ge
loof, maar voor aller oor, in het openbaar, ten 
aanschouwe van heel de wereld en van alle 
engelen. 

Eerst die vrijspraak, die rechtvaardigstelling in 
het Laatste Oordeel beslist en besluit de zaak. 

Toen God u rechtvaardig stelde in zijn 
eeuwig voornemen, stond er tegenover dat gij 
toch in zonde zoudt ontvangen en geboren 
worden. Toen ge gerechtvaardigd werdt door 
het geloof, stond hiertegenover, dat toch de 
inwonende zonde nog niet van u was genomen. 
En dan eerst, in het Laatste Oordeel, zult ge 
publiek, voor aller oor, rechtvaardig verklaard 
worden, nadat het overtuigend voor een ieder 
zal gebleken zijn, dat gij rechtvaardig zijt. 

Rechtvaardig, omdat er dan geen zonde meer 
in u zijn zal, en omdat de losprijs uwer ziele 
voor uw erfzonde en uw „dadelijke' zonden in 
het volbrachte werk van Christus gereed zal 
liggen, en de volkomen volbrenging van de 
wet door Christus als de uwe gelden zal. 

Eerst rechtvaardig gesteld in het voornemen 
Gods, daarna rechtvaardig gesteld door het ge
loof, zult ge dan eerst als rechtvaardige staan 
in de volle aanschouwing. 

En wat anders zal daarin verheerlijkt worden, 
dan het werk van Gods eeuwige ontfermingen 
aan uw ziel en aan heel uw persoon ? 

Satan klaagt u aan, de wereld klaagt u aan 
uw eigen consciëntie getuigt tegen u. Hoe 
kunt ge dan gerechtvaardigd worden en vrij
spraak erlangen, zonder dat God het oog toe 
doet voor uw zonde, en dus eigenlijk recht 
spreekt tegen het recht in. 

Welnu, hierop zal het Laatste Oordeel het 
antwoord geven. Er zal dan blijken, zoo, dat 
Satan noch de wereld tegenspraak kan doen 
hooren, dat Gods ontfermingen zoo wonder
baar in genade hebben gewerkt, dat ge naar het 
stiptste recht niet meer veroordeeld kunt wor
den en dat uw vrijspraak Gods rechtvaardig
heid niet verdonkert, maar in het klaarste licht 
doet uitkomen. 

Het is daarom zoo jammerlijke schade voor 
het geestelijk leven, dat ook onder Christenen de 
allesbeheerschende' belijdenis der rechtvaardig
making almeer in een streven naar heihg-
making verduibterd wordt. 

Dit is niets dan geestelijk egoïsme. Alleen 
maar vragen, hoe wórdt ik heilig, en niet meer 
vragen, hoe komt God tot zijn recht ook ten 
aanzien van mijn wezen. Het is meer over 
eigen heil, dan over de eere van Gods recht 
bekommerd zijn. 

En vraagt ge, of dan de publieke openbaring 
van ons leven niet pijtj zal doen, zij dan ge
antwoord : Ja, indien dit hier op aarde ge
schiedde. Maar stellig' neen, als juist de 
wonderkracht van Gods ontferming daarin 
zal uitkomen, dat zij zulke zondige personen, 
als ook wij waren, nochtans niet alleen ver
geven en verzoend heeft, maar ook naar het 
strengste recht ten slotte heilig en gansch 
rechtvaardig in zijn oordeel gesteld heeft. 

Wie in Jezus ontslapen zijn, verlangen naar 
dat Oordeel en vreezen het niet. Immers dat 
Laatste Oordeel zal eerst de volle triomf van 
Gods genade zijn, en tevens de volle triomf 
van onze eigen worsteling met Satan, zondeen 
wereld. 

Amsterdam, 16 November 1900. 

Niet alzoo. 

Tot ons leedwezen zagen we, dat het 
tijdschrift: Wat zegt de Schrift? zich ver
leiden laat tot min goede polemiek. 

Op blz. i49 toch poogt de heer J..te M. 
de stelling te verdedigen, dat de bijzon
dere roeping, en wel de roeping door 
het gepredikte woord, onder inwerking van 
den Heiligen Geest, „aan het geven van 
het eerste leven, aan de wedergeboorte, 
voorafgaat." 

Dit zij zoo; een eigen opinie daarover 
te hebben, is zijn recht, al is het voor ons 
aan "geen twijfel onderhevig, dat hij zich 
ten deze vergist. 

Maar wat niet goed is, en niet mag, en 
waarop ons Niet alzoo! slaat, is, wat hij 
op die verklaring van zijn gevoelen volgen 
laat. 

Daarin toch zegt hij, dat hij nu hetgeen 
hij beweert, behoorlijk met citaten zal gaan 
bewijzen. 

Wederom uitnemend. 
Maar nu volgt er: „Ik weet wel dat er 

in onzen tijd menschen zijn, die het niet 
noodig achten te bewijzen wat zij uit
spreken." ii|^; ^ ^ 

Dit gaat al mis. Zoo toch stelt hij zich-
zelven als de brave man tegenover die 
booze anderen. 

En hoe teekent hij die booze andere 
mannen.' 

Aldus: Het zijn menschen, die als2^'iets 
zeggen, willen dat het daarom waar zal zijn. 
„Zij vinden u zelfs onbescheiden en aan
matigend, als gij bewijzen vraagt van 
hetgeen zij beweren. Bij hen geldt de 
regel: „Het is zoo, omdat zij het zoo 
zeggen." 

Let nu wél, het geldt hier heilige din
gen, het geldt de mysteriën des geloofs. 
En nu zijn deze aldus geteekende menschen 
zóó vermetel en zóó verwaten, dat zij de 
waarheid omtrent deze heilige dingen niet 
vaststellen op gronden, maar zich het 
recht aanmatigen, daarover geheel naar 
eigen goedvinden een beslissing te geven, 
en op grond van dit hun goedvinden het 
als waarheid willen doen gelden. 

Dat de heer J. te M. bij het teekenen 
dier mannen met name den hoofdredacteur 
van de Heraut bedoelde, is zoo doorzichtig, 
dat hijzelf er niet aan denken zal om het 
te ontkennen.. 

Ieder lezer voelde dit bij het lezen ter 
stond. 

Dit nu sticht niet. Daar spreekt geen 
ernst in. Niet dit is de manier, om onder 
Christenbroeders tot een zich onderling 
verstaan over geschilpunten te komen. 

Het is de liefde die in zulk schrijven 
gemist wordt. 

Bovendien, de feiten weerspreken al zulk 
zeggen. In de Heraut is door citaten be
wijs geleverd uit meer dan twintig Gereior-
meerde schrijvers omtrent dit geschilpunt, 
de heer J. te M. geeft drie citaten. Hoe 
kan hij dan zeggen, dat hij de man is die 
alles bewijst, en dat die anderen zoo 
maar spreken zonder bewijzen te leveren} 
Gezwegen nu nog van de dissertatie van 
wijlen den Doctorandus Kramer, waarin 
heel het heirleger onzer Gereformeerde 
Theologen als wolke van getuigen met breed 
citaat is opgeroepen. 

^Welke zijn al verder zijn eigen citaten. 
Hij citeert Brakel en Francke,... en óók 

Calvijn. 
Nu is dezerzijds steeds erlcend, dat Bra

kel in dit punt niet homogeen is met 
Voetius, Maastricht en onze andere oude 
Theologen; zelfs niet met Witsius. Hij is 
een theoloog, uit de latere periode, die, onder 
geheel andere conditiën, tegen het kwaad 
der volkskerk streed, en dus in geheel 
andere antithese stond dan onze eerste 
mannen. 

Beteekenis heeft hier dus alleen het ci
taat van Calvyn. 

Van hem nu slaan op de zaak alleen 
deze woorden uit het citaat: „Er is ook een 
bijzondere roeping, waarmede Hij gemeenlijk 
alleen de geloovigen verwaardigt te roepen, 
waar Hij door de inwendige verlichting van 
Zijn Geest te weegbrengt dat het gepre
dikte woord in hun hart post vat." 

Welnu, deze woorden van Calvijn bea
men we zonder voorbehoud, vooral gelijk 
Calvijn ze zelf in het Latijn schreef: qua 
solos fideles diquattis. En niet gelijk de 
vertaler het maakte, alsof er gestaan had: 
qua solos fideles dignatur vocare. Dit 
vocare staat er niet bij. 

Dat Calvijn hiermede nu niet bedoelde 
(wat te bewijzen viel) dat instrumenteel 
door de predikatie liet leven ontstaat, 
blijkt uit wat er onmiddellijk op volgt. 
Daar toch zegt Calvijn: „Soms ech
ter maakte hij ook dezulken deze bij
zondere roeping deelachtig, die hij slechts 
voor een tijd verlicht". Zelfs de heer J. te 
M. zal toch niet beweren, dat de tijdge-
loovigen het leven eerst ontvangen, en dan 
verliezen. 

Calvijn spreekt hier dus alleen van de 
verlichting, en zegt dat deze te beurt valt 
aan geloovigen; niet dat ze eerst hierdoor 
geloovigen worden. 

De heer J. te M. geeft dus slechts één 
citaat dat gewicht kan hebben, én juist dat 
ééne citaat bewijst, wat bij beweert, niet. 

Wel betuigt ook Calvijn, gelijk wij dit 
van harte hem nazeggen, dat de specialis 
vocatio den Geest der wedergeboorte met 
zich brengt (haec secum affert Spiritus re-
generationis), maar dit is heel iets anders 
dan wat de heer J. te M. stelde. 

Toch kunnen we hierop thans niet verder 
ingaan. Ditmaal willen we alleen protest 
indienen tegen wat ons dunkt een wijze van 
strijdvoeren te zijn, die onder broeders 
niet goed is, en er voorts op wijzen, hoe 
weinig recht de schrijver had, om te zeg
gen, dat hij nu eens bezvijzen zou, wat 
hij beweerde, en dat wij geen bewijs had
den geleverd. 

Bij Kramer kan de schrijver nazien, hoe 
het historisch verloop der gedachtenont-
wikkeling ten deze ook bij Calvijn was 
(p. 86-114). 

Wat onszelven aangaat nemen we ons 
liever voor, zoodra de derde en laatste reeks 
over de Gemeene gratie ten einde zal zijn 
gebracht; iets wat denkelijk in Juli 1901 
zoo zijn zal; in onze voorstukken een nieuwe 
reeks artikelen te opeiien onder den titel: 
Leergeschillen in onze kerken. 

Daarin zullen we dan achtereenvolgens 
de verschillende stukken aan de orde stellen, 
die in den boezem van onze kerken op dit 
oogenblik tot uiteenloopende zienswijze 
leiden. 

Alleen zoo is ordelijke behandeling mo
gelijk. 

Het incidenteel nu eens over dit, dan over 
dat punt disputeeren, leidt niet dan tot 
eindelooze verwarring. 

Het denkbeeld, op de Pastorale Confe
rentie geopperd, dat men een volgend maal 
over het al of niet instrumenteel karakter 
van de Schrift bij de Wedergeboorte, Dr. 
Kuyper tot een twistgesprek met wie 
van hem verschilt zou uitnoodigen, kooit 
ons dan ook weinig practisch voor, en 
eer geschikt om van elkander af te raken, 
dan elkander naderbij te komen. 

Reden, waarom een daartoe strekkend 
verzoek door schrijver dezes niet is aan
genomen. 

Praotiolsme. 

IX. 

Vraagt men ons nu, wat dan toch wel 
op deze ontwikkeling van de ziekenverple
ging is aan te merken; of er dan schooner 
arbeid te bedenken valt, dan lijdenden op 
hun krankbed het leed te verzachten; en 
of het dan toch geen vitten op alles wordt, 
zoo ook hierover afkeurende critiek moet 
gaan; — dan zullen we in dit verband 
geen woord spillen aan den lof der zieken
verpleging •— goede wijn behoeft geen 
krans — maar ook hier er op wijzen, hoe 
er op elk terrein doode vliegen zijn, die 
de beste zalf bederven kunnen. 

Dit wordt niet in de voornaamste plaats ge
zegd van den „zuster-naam" en het „orde-
kleed", al valt ook hierop captie te maken. 
Onze critiek bij deze ziekenverpleging doelt 
op heel iets anders, t. w. op haar verband 
met Huis en Kerk. 

Toch zij vooraf met een kort woord ook 
die „zusternaam" en dat „ordekleed" be
sproken. 

Van „broeders en zusters" spreekt men, 
ook waar niet op geboorte uit hetzelfde 
bloed gedoeld wordt, daar, waar sprake is 
van een ambtelijk of geestelijk verband, 
waarin verschillende personen tot elkander 
staan. De Vrijmetselaars hebben de vaste 
gewoonte, elkander broeders te noemen. 
In kerkeraden heeft men eveneens van 
oudsher de vaste gewoonte gehad, althans 
van en over elkander ais „broeders" te 
spreken. En op nog veel breeder schaal 
spreekt de Dienaar des Woords in Christus 
kerk de vergaderde geloovigen aan als 
„broeders en zusters in onzen Heere Jezus 
Christus." 

Afwijkend van dat vaste gebruik, is het 
incidenteele gebruik van den broedernaam, 
bij het toespreken in ernstige oogenblikken 
van landgenooten, strijdmakkers of lotge-
nooten, waarbij dan meestal de saamvoeging: 
mannenbroeders gangbaar is. -Het woord 
„zuster" wordt in dien zin niet gebezigd. 
Een aanspraak die met: Vrouwenzusters 
begon, is ons niet bekend. En zulks niet, 
alsof de „zusters" niet met de „broeders" van 
gelijken rechte waren, maar omdat de vrouw 
minder dan de man voor het publieke ter
rein des levens roeping en gave ontving, 
alsook omdat een toespraak aan „Mannen
broeders" bedoelt een beroep op manlijke 
veerkracht, en het „vrouwenzusters" juist de 
omgekeerde uitwerking zou hebben. „Mannen
broeders" richt zich tot heroïeken moed, 
„vrouwenzusters" zou zich richten tot de 
teederheid des gemoeds. 

Tegen het gebruik van het woord „broe
der" in bovengemelden zin nu bestaat op 
zichzelf geen wezenlijke bedenking, al 
stellen we op den voorgrond, dat de 
broedernaam alleen ter aanduiding van 
de geloovigen tot zijn volle recht komt. 
De geloovigen belijden voor elkander en 
voor de wereld, dat ze uit éénen Vader in 
de hemelen geboren zijn, en als zoodanig 
„Gods kinderen" heeten. Waar nu één 
Vader is en vele kinderen, daar is de 
broedernaam voor de onderlinge betrekking, 
waarin deze kinderen tot elkander staan, 
de eenig juiste uitdrukking. Overal daaren
tegen waar dat hebben van dien éénen 
Vader ontbreekt, kan de broedernaam of 
zusternaam nooit anders dan in oneigenlijken, 
overdrachtelij ken zin gebezigd worden. Onder
linge aaneensluiting doet nooit de betrekking 
van broeder of zuster ontstaan. Het ge
heel eigenaardige toch van de betrekking 
van broeder en zuster, evenals die van 
vader en kind,- is juist daarin gelegen, dat 
deze betrekking niet door onzen wil tot 
stand komt, noch door onze keuze, maar 
geheel buiten ons om. Men kiest zijn 
broeders en zusters niet, men maakt iemand 
niet tot broeder of zuster, en men wordt 
niet iemands broeder of zuster door eigen 
wilsdaad, maar door eene van onzen wil 
onafhankelijke geboorte. Alle vereeni-
ging of aaneensluiting tot een dusgenaamde 
broederschap is uit dien hoofde een 
in zichzelf ongerijmde gedachte. Schoon-
broeder en schoonzuster is alleen daarom 
een gezonde term, omdat deze zich aan het 
wezenlijke broederschap rechtstreeks aan
sluit, en door de voorvoeging van het schoon 
er genoegzaam van onderscheiden i.s, om ver
warring af te snijden. 

Intusschen kan men op grond van het 
broederschap, dat ons als kinderen Gods 
saatiiverbindt, zeer w^'<!en naam van broe

der laten opkomen, zoo dikwijls men die 
gezamenlijke geestelijke geboorte uit den 
Vader der lichten met eenigen nadruk wil 
laten uitkomen. De Hernhutters noemen 
hun vergadering liefst „broedergemeente", 
en bedoelden daarmede oorspronkelijk niet 
anders, dan dat zij zich als geloovige en 
belijdende Christenen aaneensloten Ze ont
kenden daarom niet, dat er ook buiten hun 
kring kinderen Gods waren, maar deden 
door dien naam slechts uitkomen, dat zij 
elkander als broeders en zusters in Christus 
erkenden. En zoo ook was de oorsprong 
van den brocdernaam voor de onderlinge 
betrekking van ambtsdragers in de gemeente. 
Dat kerkeraadsleden elkander als broeders 
begroetten, was niet ter oorzake van het 
ambt, alsof eerst het ambt den broedernaam 
deed opkomen, maar wijl ze als ambts
dragers der gemeente hun Christelijk karak
ter als kinderen Gods wilden eeren. 

Uit dit oorspronkelijk goede en volkomen 
gerechtvaardigde gebruik is intusschen al 
spoedig een geheel ander begrip opgeko
men, alsof men door afspraak, door aan
stelling, door aaneensluiting enz. elkander 
tot broeders of zusters maken kon. Zoo 
echter drukte het niet de gemeenschappe
lijke herkomst uit, maar een titel dien men 
elkander over en weer gaf, om de innige 
of de nauwe betrekking uit te drukken, 
waarin men over en weer tot elkander stond. 

Aanvankelijk bleef dat dan nog beperkt 
tot het heilige terrein. Wie op heilig ter
rein, door heilig beginsel gedreven, zich 
voor een heilig doel aaneensloten, vormden 
dan een broederschap of confrèrie. Vandaar 
dat het ordewezen onder de Hiërarchie er 
als vanzelf toe overging, om op dezen 
broedernaam beslag te leggen, en dat in 
verband met, of los van deze orden, zich 
vooral in later tijd allerlei broederschappen 
gevormd hebben, als de Skapulier-broeder-
schap, de Rozenkrans-broederschap, enz. 

Dat vond vooral vroeger navolging ook bij 
wie tegen de Hiërarchie min of meer in oppo
sitie stonden, zooals bij de Broederen des 
vrijen geestes, de Broederen des gemeenen 
levens, enz., gelijk in den laatsten tijd ook 
onder Protestanten de Broederschap der 
Adventisten opkwam, en ook de Darbisten 
wel „Broeders in den Heere" genoemd 
worden. 

Nog verder week het later gebruik van 
het oorspronkelijke af, waar men ten slotte 
geheel het heilige terrein verliet, en den 
naam van confrater of confrlrc of broeder
schap voor allerlei ambtsbetrekking, gilden-
verband, of voor eenheid van bedrijf, ook 
zonder verband, i nvoerde, gelijk o. a. de 
journalisten de gewoonte hebben, elkander 
steeds met den Franschen naam van con
frère te betitelen. 

Eerst dus: het saam zich kennen als kinde
ren Gods en daarom als broeders geboren uit 
éénen Vader. Toen: de broedernaam gebezigd, 
waar dat zijn van kind Gods met bijzon
deren nadruk uitkwam. Daarna: de broe
dernaam in gebruik voor het zich vereenigen 
op heilig terrein voor een heilig doel. 
Voorts : de broederschap een meer gemeene 
en gewone naam voor allerlei verbonden 
en vereenigingen. En ten slotte geheel van 
de oorspronkelijke beteekenis vervreemd : 
van broeder en zuster, of van confrater 
en confrère gesproken, • om uit te drukken 
dat men op maatschappelijk terrein in 
eenzelfde beroep optrad. 

Zoo nu bezien, zou er op zich zelf niets 
tegen zijn geweest, dat ook Christenvrouwen 
die zich vereenigden, om in naam van Jezus 
de kranken te verplegen, tegenover elkan
der bekenden, dat ze elkander erkennen 
als kinderen Gods, als kinderen Gods lief
hebben, en met elkander als kinderen 
Gods in dezen heiligen dienst arbeiden willen. 

Maar zóó liep het gebruik bij de zieken
verpleging niet. Het sprak aldoor van zus
ters, ook daar waar van Christelijke belij
denis geen oogenblik sprake was; ook dan 
als het een kring gold, die geheel buiten 
alle Christelijk geloof stond. Niemand kan 
uit dien hoofde beweren, dat de oorspron
kelijke naam hier in zijn zuiverheid tot 
zijn recht kwam. De naam „zuster" drukte 
bij de ziekenverpleging allengs geheel het
zelfde uit, wat het broeder in de gilden 
of corporation beduidde. Er lag niet anders 
in, dan dat men door eigen keus zich 
tot dat gemeenschappelijk werk vereenigdc. 
Van het geboren zijn uit éénen Vader in 
de hemelen bleef geen zwak spoor zelfs 
merkbaar. Voor zoover zulke vereenigingen 
nog min of meer geloovig waren, stak in 
dien zusternaam dan ook niets anders dan 
een navolging van de Roomsche broeder
schappen of orden; en voorzoover de zie
kenverpleging geheel buiten Christus omging, 
was het niets dan een wereldsche confrèrie. 

In Roomsche landen werden van oudsher 
schier alle hospitalen door ordezusters be
diend. Zoo was daar de zusternaam in-
heemsch geworden. En het is uit dit ge
bruik in Roomsche landen, dat men dien 
zusternaam ook in onze gasthuizen heeft 
overgebracht. 

Dit komt daarin het sterkst uit, dat 
de naam van zuster bij de ziekenver
pleging als titel in eigenlijken zin gebezigd 
wordt. Het is niet alleen, dat men elkan
der als zusters toespreekt, maar er wordt 
van de verpleegsters als zusters gespro
ken, geheel los van haar onderling ver
band. De directie heeft twee zusters 
noodig. Een candidaat meldt z'ch aan om 
zuster te worden. De drectrice is een zeer 
goede zuster op het spoor. De verpleegster 
heet zuster A of zuster B. Er is een zuster 
voor de jongenszaal, een zuster voor de 
kinderzaal. 

Zoo is zuster de aanduiding van een 
qualiteit, van een dienstbetrekking, van 
een officie geworden, en dit juist is met den 
echten zusternaam in onverzoenlijken strijd. 
In uw huis, als ge zes dochters hebt, zult 
ge nooit spreken van een ztister voor de 
kinderkamer, of van een zuster voor liet 
huishouden, van Zuster Anna of van zusier 
Petronella. In huis, als het werkelijk zusters 



geldt, komt de naam zuster alleen aan de 
orde als de onderlinge betrekking moet 
worden uitgedrukt; nooit als aanwijzing van 
haar taak of als titel. 

Op grond hiervan nu moet onder Protes-
tantsche Christenen het gebruik van den 
zuster-titel voor de qualiteit van ziekenver
pleegster stellig ontraden worden. In dien 
zin hoort het gebruik van den zusternaam 
onder ons niet thuis. Het eigenlijke zuster
schap wordt er geheel in gemist. Het woord 
zusier wordt op die wijs ontzield, tot een 
soort ordenaam gemaakt, en overgenomen 
uit geheel andere kringen, die leven uit 
geheel andere beginselen. 

Dat vrouwen, die weten overgezet te zijn 
uit den dood in het leven, en sa&m uit 
God geboren te zijn, elkander als zusters 
in Christus begroeten, en om Christus wille 
als zusters liefhebben, is uitnemend; maar 
(lualiteit of titel mag nooit in den zuster-
naam worden gezocht. 

Alleen bij de oppervlakkigheid en de 
geestelijke ondiepheid van alle Practicisme 
was het dan ook mogelijk, dat desniettemin 
deze zusternaam er zoo vlot bij ons inging, 
en op zoo onnadenkende wijze ook door 
de Protestantsche geloovigen hier te lande 
werd overgenomen. 

'Eereü.ierxst. 

LXIV. 

Liturgisch kan de predicatie ingeleid 
worden door gezang en door gebed. Over 
beide daarom een kort woord, en dan na
tuurlijk uitsluitend in dit verband. 

Als men uit het meer objectieve deel 
van den Dienst tot het meer subjectieve 
overgaat, is het gemeentegezang als over
gang alleszins op zijn plaats. 

Meer objectief, meer voorwerpelijk noe
men we al wat in den Dienst aan de pre
dicatie voorafgaat, overmits de subjectivi
teit van den prediker daarbij niet uitkomt. 
Geheel dat eerste deel van den Dienst kan, 
gelijk het in vele kerken dan ook metter
daad het geval is, letterlijk in de liturgie wor
den voorgeschreven. Zelfs doet de voorganger 
goed, zoo hij daarbij niets uit eigen denk
beelden inlascht. Dit geheel objectieve geeft 
den niaclitigsten indruk van de tegenwoor
digheid des Heeren in zijn gemeente; het 
stemt tot rust, tot kalmte; het geeft het 
besef van eenheid met alle andere kerken; 
eu laat juist deswege de persoonlijkheid van 
den dienaar geheel op den achtergrond 
treden. 

Zoodra het daarentegen aan de predi
catie toekomt, verandert dit. Tenzij er 
Postillen gelezen worden, moet hier de pre
diker uitkomen met vrucht van eigen studie, 
eigen geestelijke ervaring, eigen gemeen
schap met zijn Heiland, en daarom met 
een eigen woord. 

Er is hier dus een overgang van het 
ééne welbegrensde deel van den Dienst tot 
het andere, en beide deze deelen hebben 
een eigen karakter, weshalve het helderheid 
bevordert, zoo dit ook in den gang van 
den Dienst scherp en duidelijk uitkomt. 
De Dienst wordt zoodoende in twee bedrij
ven gedeeld; en het is goed dat het onder
scheid tusschen deze beide en de overgang 
uit het ééne in het andere gevoeld worde. 

Van oudsher poogde men dit daardoor 
scherp en duidelijk te laten uitkomen, dat 
de voorganger het eerste, objectieve, deel 
van den Dienst niet van den kansel leidde. 
Gelijk nu nog zoomin de heilige Doop als 
het heilig Avondmaal van den kansel be
diend worden, zoo ook liep oudtijds heel 
dat eerste deel van den Dienst af, zonder 
dat de Dienaar den kansel beklom. Zoo is 
het in de Engelsche kerken heden ten dage 
nog het geval. Ook nog in enkele Luthersche 
kerken. 

De kansel werd dan zijwaarts aange
bracht, en voor het front der gemeente 
was een verheven platform, drie, vier tre
den hoog, met daarop een lezenaar. De 
Dienaar ging dan midden op dat platform 
of voor de lezenaar staan, en op die wijs 
leidde hij het eerste, objectieve, deel van 
den Dienst. 

Was dan dat eerste deel ten einde gebracht, 
dan verliet hij dat platform, begaf zich naar 
den kansel, beklom dien, en begon zóó de 
predicatie. 

Ieder zag en voelde op die wijs het on
derscheid. 

De lange dienst werd op die manier in 
tweeën gepHtst, en viel daardoor minder 
lang, juist zooals dit nu nog onder ons 
het geval is bij de bediening van het heilig 
Avondmaal. 

'sMenschen aandacht is slechts bestand 
tegen spanning van een zekeren duur. Duurt 
het langer, dan ontstaat er öz^^rspanning, die 
alle aandacht doodt. En nu is niets zoo 
dienstig, om die vermoeienis van de span
ning onzer ziel ter hulpe te komen, dan 
zekere afwisseling. Dan komt een oogen-
blik een gevoel van rust over ons, omdat 
van dat eerste stuk nu het rustpunt is 
bereikt. Er is een moment dat men vrij 
is. En daarna keert de ziel zich dan tot ver
nieuwde aandacht, maar met ververschte 
kracht en op eenigszins andere wijze. 

Bij ons daarentegen beklimt de Dienaar 
den kansel dadelijk, en blijft heel den langen 
Dienst door op den kansel staan, tenzij er 
Doop of Avondmaal is. Geheel de actie heeft 
dus van den kansel plaats. Het gaat alles aan 
één stuk door. Altoos dezelfde man, de
zelfde stem, dezelfde doorgaande spanning 
van het luisterend oor. Praelectuur, gebed, 
predicatie, dankzegging, het is aldoor het
zelfde klankgeluid dat doorruischt. 

Voeg daar nu bij dat, om de gallerijen, 
onze kansels meest zeer hoog zijn, zoo
dat wie aandachtig luisteren wil, het hoofd 
eenigszins achterover moet buigen, en dat 
sommige voorgangers den Dienst twee volle 
uren rekken, en ge verstaat het, wat onna
tuurlijke spanning het geeft, om alzootwee 
uren lang, in die houding, aldoor den zin uit 

die ééne zelfde stem op te vangen. De meesten 
kunnen dat dan ook niet volhouden. Ze 
dwalen af. Ze zoeken afleiding, Zelfs zijn 
er, die er bij inslapen. En juist dat slapen 
in de kerk is iets, dat men in den beter 
georganiseerden Dienst van andere kerken 
niet vindt, omdat men daar ook liturgisch 
met de spanning van het gehoor gerekend 
heeft. 

Eerst kanselen als de predicatie begint, 
blijft daarom in ons oog een verbetering, 
waartoe het vroeg of laat ook onder ons 
komen moet. Alleen zóó is waarlijk de 
lange duur van den Dienst in tweeën te 
breken, en het aandachtig volgen van den 
Dienst gemakkelijker te maken. En ook, 
alleen op die wijs ontstaat wel wezenlijk 
de indruk, dat er nu iets anders, dat 
nu het meer subjectieve deel van den Dienst 
begint. 

Toch verstaan we zeer goed, dat dit 
niet op eenmaal is te verkrijgen; reeds niet 
omdat de meeste kerkgebouwen er zich, 
gelijk ze nu zijn, niet toe leenen. Maar 
daarom moet er dan ook te meer op aan
gedrongen, dat althans door den voorganger 
alles gedaan worde wat wél in zijn macht 
is, om de eenheid van den dienst te breken 
en den overgang van het ééne na.r het 
andere deel voelbaar te maken. 

Dit doel nu wordt bereikt, zoo hij het 
eerste deel van den Dienst, als iets dat op 
zich zelf staat, afsluit, en daarna een oogen-
blik van stille rust laat intreden. Velen 
beelden zich in, dat rust voor den prediker 
geen pas geeft; en dat er geen oogenblik 
mag zijn, of hij moet iets doen of iets 
zeggen. Men denkt dat de stem rusteloos 
moet worden gehoord. En juist dat ver
moeit zoo, terwijl juist een oogenblik van 
rust verademing geeft. 

En waar op die wijs, door een oogen
blik van rust, zekere ontspanning is inge
treden, is dan het Gemeentegezang op zijn 
plaats, mits ook dit niet gejaagd worde 
ingezet, maar rustig worde aangekondigd, 
en zich statig verheffe. 

Onder het gemeentegezang abdiceert om 
zoo te zeggen de Dienaar. Hij zwijgt dan 
en de gemeente komt aan het woord. Of 
ook, zoo hij medezingt, zingt hij mede 
niet als Dienaar, maar als één van de 
broederen. Onder het gezang gaat hijzelf 
in de gemeente op. 

Hiermede is niet gezegd, dat het gezang 
niet óók in de predicatie mag worden in-
gelascht; maar toch, midden in de predi
catie is het gezang veel minder op zijn 
plaats, en in Uturgisch beter georgani
seerde kerken dan ook nimmer in gebruik 
geweest. Doch hierover later. 

Voor uit dezen objectieven Dienst tot het 
subjectieve deel met de predicatie wordt 
overgegaan, is het gemeentegezang in elk 
geval op zijn plaats. Ten eerste als over
gang, en ten twjede omdat goede keuze 
het gemeentegezang tevens als middel kan 
gebruiken, om het gemoed voor de predicatie 
in den goeden toon te zetten. 

Al naar de te volgen predicatie het be
hoeft, kan het gemeentegezang het gemoed 
zetten in een toon van aanbidding, van bewon
dering, van ootmoedigheid, van schuldbe
sef, van klacht, of van dankzegging enz. 
Toch is de predicatie niet altoos zóó scherp 
geteekend, dat die toon te bepalen is. Doch 
ook dan moet toch het gemeentegezang 
den overgang maken. De gemeente moet 
zelve aan het woord komen, en eerst als 
zij uitgesproken heeft, begint de voorganger 
weer. 

Winste is het daarbij, zoo de tekst, waar
over de Predicatie zal loopen, vooraf en op 
hoogst eenvoudige, bloot formeele wijze, 
kortweg is medegedeeld. Wie na den 
objectieven Dienst besloten, en een kort 
oogenblik rust genomen te hebben, op 
gansch gewone, kalme manier zegt: „Alsnu 
zal worden overgegaan tot de predicatie, 
waarvoor ge den tekst leest b.v. in Luk. 4:18, 
in deze woorden, en dan die woorden laat 
volgen, doet gevoelen dat er nu iets nieuws 
begint, zegt wat, en deelt mede wat te 
wachten is. Alle ophef of deftigheid van 
woorden is hier misplaatst. Geen nieuwsgie
righeid trekt af of houdt in spanning. Alle 
opzet Vïordt gemeden, alsof men de ge
loovigen verrassen wil op het laatste oogen
blik. De eenvoud komt tot zijn recht. 

Voelt nu de gemeente aan die eenvou
dige mededeeling van den tekst, waar de 
predicatie haar heen zal leiden, en volgt 
daarop een gezang, dat het gemoed in een 
toon zet, die bij den gekozen tekst past, dan 
verkrijgt ge een harmonisch geheel, dat 
weldadig aandoet. 

Iets waar te meer behoefte aan bestaat, 
omdat degene die prediken zal, veelal in 
zekere zenuwspanning verkeert, die pas 
overgaat als hij goed en wel in de predi
catie is. Dit zenuwachtige nu maakt hem 
onwillekeurig gejaagd, en gelijk het met 
alle zenuwachtigheid is, ze is aanstekelijk, en 
deelt zich zoo licht aan het gehoor mede. 

Ook uit dit oogpunt is het daarom zoo 
gewenscht dat de Dienaar niets verzuime 
dat hem zelven rustig stemmen kan, en 
juist daardoor de rustige stemming ook bij 
de gemeente kan bevorderen. 

Classe, NIET Gemeente, 

Door ons was begrepen, dat de konink
lijke gift voor de ^/«^«^^rjvereeniging uit 
Laar alleen kwam. Thans bericht Ds. Deth-
mel uit Laar ons, dat het de zendingsgave 
der geheele Classe was. 

Toch blijft ook zoo deze gave een tot na
volging uitlokkende proeve van broederlijke 
mildheid 

Re c ensiën. 
Salomons Prekiker gerangschikt en verklaard 

door Ds. /. Kok, predikant te Nijmegen. Kam
pen. J. H. Kok. 1899—1900. 

Niet minder waardeering dan Renkema's ver
klaring over het boek Job verdient Ds. Kok's 
keurige studie over de Prediker. 

De schrijver geeft eerst eer e uitvoerige /« 
leiding, die u met de zeer uit e iloopende be
schouwingen over dit Bijbelboek op de hoogte 
brengt, en ook Kok's eigen c or deel over de 
beteekenis er van geeft. Deze i ileiding reeds 
levert overvloedig bewijs, dat di auteur geen 
arbeid ontzien heeft, om tot r-cht verstand 
van dit deel der Heilige Schrift te geraken. 

Daarop volgt de verklaring, '/aarbij de in
houd aldus is ingedeeld: 

1. De ellende: door de ijdelleii der dingen, 
door de zonden der menschen, erz. 

2. Hei geloof: in Gods bcst.iur, in Gods 
gericht. 

3. De dienst: in de vreeze des Heeren, naar 
zijne geboden. 

Een werk als dit leest m.;n niet in eens 
door, en ieder verstaat ook, ia, eene aanprij
zing er van volstrekt geene cnvoorvvaardelijke 
instemming met de verklaring van elk vers 
inhoudt; maar onder deze rest ie tie zou ik van 
deze uitlegging van de Predil':r willen zeggen, 
dat zij in vele opzichten e.-n voortreffelijke 
arbeid is, wijl de tekst er consciëntieus in 
wordt ontleed en daarna 00!: weer de saam-
vatting der gedachten wordt g'geven; wijl de 
uitlegging geschiedt naar d;: w a 'ogia fidei of 
in overeenistemming met de Jetr der gansche 
Heilige Schrift; wijl zij in v ;r jand gebracht 
wordt met het leven van Gcd; volk, en de 
schrijver bewijst, wel op de hojgte te zijn met 
den stand der hedendaagsche wetenschap en 
die ook tot recht verstand van (it Bijbelboek 
dienstbaar maakt. 

Vinde deze omvangrijke en vïelszins uitne 
mende arbeid eene daaraan geëreriredigde waar
deering! Dan zal onder den ze<;e;i des Heeren 
over dit voor velen zoo duister; boek, gelijk 
Ds. Kok terecht zegt, een heerlijk licht op
gaan en de vreeze des Heeren ongemeen be
vorderd worden. 

Het boek Joh. Voor de geru^nie verklaard 
door W. B. Renkema, bedienacf des Woords te 
Pijnsbtirg, Met eene inleiding ' un Prof. Dr. 
H. Bavinck. Leiden, D. Donner 1899. 

Veel te lang bleef deze ze;'r te waardeeren 
arbeid van Ds. Renkema in dt Heraut onbe
sproken, waardoor zijn werk c ï aanbeveUng 
miste, .waarop het ten volle aanrpraak heeft. 

Wij hebben in dit tamelijk 'ijvig boekdeel 
(het bevat ruim 300 bladzijdei:) ten ie eene 
schoone voorrede van Prof. Bannck; ten 2e 
eene uitvoerige en met zorg bi; werkte inleiding, 
en ten 3e de verklaring van let boek Job. 

De schrijver noemt zijne stut'ie eene uitleg
ging voor de gemeente. Welnu, jan de eischen, 
die men aan zulk een geschrift mag en moet 
stellen, is m. i. op veelszins -ritaemende wijze 
voldaan. 

Zij gaat niet te diep; is zeer duidelijk; wel 
doordacht; niet neergeschreven, rlan nadat met 
vroegere u tleggingen nauwgezet gerekend was 
en daarvan uitnemend geprofitee d was. 

Dit is niet de minste verlicnste van Ds. 
Renkema, dat hij den lezer le( rt wèl te onder
scheiden tusschen het ware en het valsche in 
de redenen van Job en zijne vri'^nden; dat hij 
het verschillend karakter dier vei enen voelbaar 
maakt, en aantoont, hoe vele u tspraken som
tijds wel waarheid op zich zelve bevatten, maar 
niet in het verband, waarin TS] voorkomen. 
Wij danken den schrijver zeer voor zijn arbeid. 

Nu Hutchesons praktikale verklaring verou 
dert en zeldzamer wordt, is eene uitlegging als 
deze, in taal, stijl en uiterli'k' passend voor 
onzen tijd, zeer op prijs te steilei. 

Vinde zij vele lezers en bevordere zij de 
kennis van het heerlijke boek van Job, welks 
strekking Ds. Renkema zoo schcon aldus aan
geeft : 

Het troost de vromen in hrn lijden; het 
wekt op tot mededoogen er jarmhartigheid 
jegens de ellendigen; het gefft medicijn voor 
het gewonde hart; het laat een rieuw licht op
gaan over het raadselachtig vra; gstuk van het 
lijden; het verheft Gods kind tot een kamp-
vechter voor Gods eere; het rec'itvaardigt God 
in zijne werken en in de wege:i en leidingen, 
die Hij houdt met zijn volk; het beschaamt 
den Satan in zijne listen en lagen; het doet 
God zegevieren in een arm en ellendig volk, 
dat op den Naam zijner goedhsid is hopende, 
en het verzekert ons, dat de finale der ge 
schiedenis het bewijzen zal: Gerechtigheid en 
gericht zijn de vastigheid van Gods troon 1 

De algemeene Zendbrief van den Apostel 
Jacobus. Aan de gemeente idf^^ekgd door J. D 
Donner. Leiden D. Donner 1900. 

Donner moge oud worden, ook van hem geld 
het )voord der Heilige Schrift, dat de recht
vaardige nog vruchten zal dragen in den grij
zen ouderdom. 

En ook, Donner moge in velerlei politieken 
arbeid ingewikkeld zijn, de Sancta Theologia 
en wel in het bijzonder de Exegese blijft de 
liefde van zijn hart behouden. 

Bij zijne zoo gewaardeerde werken over de 
Psalmen, de Philippensen en / Petrus gaf hij 
nu der gemeente eene uitlegging over Jacobus' 
praktischen zendbrief. Zij is evenals zijns vroe 
gere exegetische werken duioelijk, eenvoudig 
en gemoedelijk, maar dit laatste toch altoos in 
onmiddellijk contact met den te ,'erklaren tekst. 

Met dankbaarheid zal d ze rijpe vrucht, in 
den herfsttijd van dit leven geplukt, door de 
gemeente ontvangen worden en haar onder 
's Heeren zegen dienen ter opsn'baring van een 
geloof, dat rijk is in goede werken. 

WiJJUNGA. 

l'oor Mootwijkis Soholen. 

Ingekomen bij Ds. HOUTZJGERS: Van den 
heer A. v. d. Spiegel, nagif'; uit de collecte 
f i; bij Ds. Hoekstra te A.nhem, van een 
dienstmeisje A. Fr. / 2.50; van den heer K. 
Muller te Groningen, Uniegift / 2.50. 

In hartelijken dank ontvang;.jn. 
D. HULI.EMAN, 

Kootivijk. Pennitigfneesier. 

Hit öc jpcré 

We gewaagden van het aan^r jpende slot van 
Prof Fabius's rede, op 20 Octojer. 

Het loont de moeite, dat slot aan onze lezers 
voor te leggen: 

De Gereformeèr^ë^ii a' 
het rekenen ook bij het misdrijf met invloeden 
van lichamelijken en maatschappelijken aard 

Van eenzijdig spiritualisme is de Gereformeerde 
warsch Maar erkennende allen invloed van vleesch 
en bloed, en wereld, handhaaft hij de schuld. 

En juist daarom is hij beter in staat de crimi
naliteit te begrijpen, dan zij die wel op biologische 
en sociologische factoren letten, «chter niet met 
de zonde, en het gewicht der zond-; op die factoren 
overbrengen, waardoor dezen weer komen in onjuiste 
proportie. 

De grond van alle misdrijf ligt in de zonde. 
Ook openbaart zich schuldbesef onder misdadigers 
O, zeker, alle onnuchterheid zij geweerd De opper 
vlakkigheid van de sentimenteele verbeterings
theorie is een baken in zee Er is bewaring door 
Gods hand; en er is verharding in het kwaad . 
een toegeschroeid zijn van het geweten ; een weigeren 
om schaamrood te worden ; een hoerenvoorhoofd 
als van koper 

Maar toch ontbreken niet, gelijk Proal zoo 
freftende voorbeelden aanhaalt, dé aangrijpende 
ervaringen van levendig berouw, dat zelfs de 
uitvluchten van onweerstaanbare macht der omstan 
digheden kent en wegwerpt. 

Ervaringen van een schuldbesef, waartegenover 
de determinist niets heeft te zeggen, dan dat het 
eene vergissing is, — alsof dat het geweten stillen 
kon, — terwijl ook dan de Christen door op'den 
troost des Evangelies te wijzen, op het bloed van 
Christus dat van alle zonden reinigt inderdaad aan 
den ontzaggelijken eisch der werkelijkheid kan 
volcoen, en eene barmhartigheid bewijzen anders 
dan die der goddeloozen, welke wreed is 

Men wil van schuld niet weten 
Nadat de mensch aan de Paradijsbelofte der 

slang had geloofd: «gij zult als God zijn," — 
openbaarde zich aanstonds de zonde in loochening 
van schuld, als hij op des Heeren vraag; »Hebt 
gij '-an dien boom gegeten, van welken Ik u gebood, 
dat gij daarvan niet eten zoudt ?" zeer determinis 
tisch en sociologisch ten antwoord gaf: «Devrouw, 
die Gij mij gegeven hebt, die heeft mij van dien 
boom gegeven, en ik heb gegeten " 

En zoo komt, nadat het eind der vorige eeuw 
de souvereiniteit des menschen, het; gij zult als 
God zijn, — openlijk heeft uitgeroepen, het laatst 
van deze eeuw stouter nog dan de vorige alle 
schuld ontkennen. 

.De mensch heeft geen schuld Voorzoover die 
wezen kan, ligt zij buiten hem 

Waartegenover Gods Woord, omgekeerd, niet 
slechts den mensch wel schuldig verklaart, maar 
ook op hem de schuld laadt voor alle gebrek en 
lederen misstand in Gods heerlijk scheppingswerk 

«Want het schepsel, als met opgestoken hoofde, 
verwacht de openbaring der kinderen Gods 

sWant het schepsel is der ijdelheid onderworpen; 
niet gewillig, maar om diens wil, die het der 
ijdelheid onderworpen heeft; 

))Op hope dat ook het schepsel zelf zal vrijgemaakt 
worden van de dienstbaarheid der verderfenis, tot 
de vrijheid van de heerlijkheid der kinderen Gods 

»Want wij weten dat het gansche schepsel te 
zamen zucht en te zamen als in barensnood is tot 
nu toe " 

De heerlijkheid van de kinderen Gods zal zijn 
de heerlijkheid der Schepping, gelijk deze thans om 
der zonde wil in de dienstbaarheid der verderfenis is. 

Niet de mensch heeft de Schepping, zijne 
omgeving, aan te klagen. Maar zij klagen hem aan, 
waar zij niet gewillig, maar om sijneniwille der 
ijdelheid onderworpen zijn. 

In de diepe opvatting van de schuld staat de 
Gereformeerde lijnrecht tegenover allen, welke haar 
pogen uit te wisschen of te verzwakken. 

De schuld moet weg Daaraan wordt zelfs het 
menschelijke wezen opgeofferd. 

Met onheiligen wellust spant men alle kracht 
in om den mensch neer te trekken van de hoogte, 
waarop hem God gesteld heeft als heer en hoofd 
der schepping. 

Men wil niet rusten vóór men den mensch heeft 
ingeschakeld in de wet der causaliteit, en hem 
naast dier en plant, of daaronder, gesteld 

Aan God onttrokken, wordt de mensch beurte
lings tot God verheven, en aan het dier gelijk 
gemaakt. 

Alen wil van schuld niet weten 
Voor het gansche leven zijn de strafrechtelijke 

beschouwingen, die de schuld ontkennen, van het 
hoogste gewicht. 

De salons der Fransche aristocratie hadden 
jarenlang met de leeringen gespeeld, die, straks 
doorgedrongen in dieper lagen, de eeuwig te 
vervloeken revolutie hebben voortgebracht. 

Groen van Prinsterer wees er op, dat de begin-
selloosheid van het diplomatiek beleid niet alleen 
op zich zelve, om dat terrein, was te wraken, maar 
ook om den verderfelijken invloed, die daarvan 
uitging over geheel het volksleven, tot verslapping 
van alle eerlijkheid en trouw ook in de particuliere 
verhoudingen 

En niet minder wordt het leven in den ruimsten 
omvang, het hoogste en het heiligste inbegrepen, 
bedreigd door een strafrecht, dat de schuld 
verwerpt. 

Heeft eene verslapte, in dubbelen zin bloedelooze, 
Godgeleerdheid het recht Gods verdonkerd, de 
juridische verzoening door het bloed van Christus 
verworpen, en de schuld van den mensch verflauwd, 
— het deterministische strafrecht zal het vernie-
lingswerk voltooien. 

Strafrecht zonder schuld gaat niet samen met 
zielen, die haar zonden beweenen voor Gods 
aangezicht, beven voor Gods eeuwige straf, en de 
verzoening zoeken in het bloed des Middelaars. 

Strafrecht zonder schuld verhardt den mensch 
tegenover zijnen God, gelijk het strafrecht op 
schuld gebouwd eene prediking is, die heenwijst 
op het heilig recht des Heeren, en daarin een 
tuchtmeester wordt tot Christus. 

Strafrecht zonder schuld gaat in tegen wat niet 
het minst in deze dagen een der eerste behoeften 
is van de enkelen, groot en klein, en van de 
volkeren in het geheel: de prediking van schuld, 
en het neerwerpen van de zielen voor den Heere 
Heere, «wiens toorn tegen de :3onde zóó groot is, 
dat Hij die (eer Hij ze ongestraft liet blijven) 
aan zijnen lieven Zoon Jezus Christus met den 
bitteren en smadelijken dood des kruises gestraft 
heeft." 

Opdat t>een iegelijk die in Hem gelooft, niet 
verderve, maar het eeuwige leven hebbe." 

Zoo is het. 
De wereld rekent alleen met den mensch; die 

in God gelooft, in den mensch met den zo?idaar. 
En in dit ééne woord van zondaar ligt heel 

een wereld van feiten en heel een wereld van 
gedachten. 

Zonde getuigt van schuld in de eigen con-
scientie, en roept ora straf.... óï om verzoening. 

is anWftlïrët* SfkëèH^* van 

Classis 's-Giavenhage 
De classis 's-Gravenhage heeft in hare verga

dering van 13 Nov. 1900 den Eerw. Heei 
L. van Loon, ber. pred. van Zegwaart ca., 
peremptoir onderzocht en met algemeene stemmen 
toegelaten tot den Dienst des Woords en der 
S^icramenten in de Geref. Kerken in Nederlard. 

Namens de classis: 
J. G. KUNST. 

Zendingsbibliotheek van de theol. school. 
Naar aanleiding van een ontvangen bericht 

van Prof. P. Biesterveld, dat de gedrukte Catalogus 
van onze Zendingsbibliotheek reeds gereed is, 
heeft ondergeteekende de, eer het navolgende 
ter algemeene kennis te brengen. 

De belangrijke Zendingsbibliotheek van wijlen 
Ds. F. Lion Cachet is door ZEerw.'s dochter, 
Mejuffr. Rachel A. J. W, Lion Cachet, afge 
staan aan de Theologische School, deels in 
geschenk, deels in bruikleen. 

Volgens besluit van Deputaten-Curatoren van 
de School, genomen in hunne vergaderingvan 
3—5 Juli 1.1., is aan deze Zuster een woord 
van dank gericht voor deze hare beschikking 
en wordt van hare schenking thans ook met 
warme dankbetuiging melding gemaakt in De 
Bazuin. 

Voorts is, volgens besluit der laatstgehouden 
Generale Synode (zie Art., 57 Acta van de 
Generale Synode van de Gereformeerde Kerken 

in Nederland, gehouden te Groningen, van 
15 tot 30 Augs. 1899) „het geheele Archief 
van de Zending dier Kerken, alle stukken en 
bescheiden, ook alles wat tot het Museum 
behoort, niets uitgezonderd, naar de Theologi
sche School overgebracht en aldaar gedeponeerd, 
om daarvan een nuttig gebruik te kunnen maken." 

De zorg voor Bibliotheek en Archief en Museum 
en het beheer daarover is door Curatoren der 
School opgedragen aan Prof Biesterveld, die 
een en ander bereidwillig op zich heeft genomen 
en reeds nu — dank zij den lofwaardigen ijver, 
waarmede dit veel zorg en tijd eischend werk 
door hem is verricht! — van beide verzamelin
gen den Catalogus in druk heeft doen verschijnen. 

Deze belangrijke Catalogus is verkrijgbaar 
gesteld bij den heer J. Jansen, Pedel van de 
Theologische School, te Kampen, tegen den 
prijs van / 0,25; 

terwijl aanvragen om boeken uit de Zendings
bibliotheek moeten worden gezonden aan Prof 
P. Biesterveld. 

Met deze mededeeling wordt deze Bibliotheek 
in de gunst van allen aanbevolen. Worde door 
schenkingen haar inhoud steeds verrijkt! 

L. NEIJENS, 
Scriba van het Curatorium 

der Theologische School. 
Amsterdam, lo Nov. 1900. 

itttelnn 
Engeland. De voorzitter van de 

Congregationalistische Unie over den 
oorlog in Z.-Afrika. 

De heer Carvell Williams heeft dezer dagen 
eene rede als voorzitter der herfstvergadering 
van de „Congregational Union" te New-Castle-
on-Tyne gehouden. Over den oorlog in Zuid-
Afrika liet de heer Williams bij die gelegenheid 
zich volgenderwijze uit: 

„Toen de Union verleden jaar in October 
te Bristol vergaderde, was de oorlog in Zuid-
Afrika op het punt van uit te breken en de 
vijandelijkheden begonnen eenige dagen later. 
Het werd voorspeld, dat de <orlog ongeveer 
met Kerstmis uit zou zijn, maar hij heeft twaalf 
maanden geduurd, in plaats van drie. Men 
verwachtte dat men een gemakkelijke taak te 
verrichten zou hebben; een taak die weinig zou 
kosten; maar het is gebleken dat deze oorlog 
een der zwaarste en kostbaarste is waarin het 
land ooit gewikkeld werd. Wij weten maar 
weinig van ' de verliezen van hen, die v/ij 
„vijanden" noemen; maar wij kennen des te 
beter onze 'eigene verliezen. Ongeveer 4000 
man zijn in verschillende veldslagen gedood of 
stierven aan hunne wonden. Ongeveer 6000 
stierven aan verschillende ziekten, en ongeveer 
30 000 zijn als invaliden teruggekeerd, waarvan 
velen voor hun leven verminkt zijn. Met hen 
dié gevangen zijn genomen 0} vermist werden, 
was de verlieslijst in het midden van Septem
ber geklommen tot het ontroerend cijfer van 
40,000. Wat de kosten van den oorlog betreft, 
moet ik alleen zeggen, dat zij waarschijnlijk 
twaalf honderd millioen guldens zullen bedra
gen. Van de kolossale blunders welke zoowel 
hier als in Zuid-Afrika begaan zijn, van de 
afschuwelijke behandeling van zieken en ge
wonden, of van den toenemenden haat waarmede 
dit land ongelukkigerwijze door al te veel 
natiën der wereld beschouwd wordt — van deze 
dingen durf ik niet spreken. Ook gevoel ik 
geen vrijheid om te onderzoeken, of deze ver
woestende oorlog al dan niet had kunnen ver
meden worden; ook niet of het een recht
vaardige oorlog was of niet. Wij zijn zoo bitter 
en jammerlijk verdeeld geweest op dit punt, 
dat deze Union het beter gevonden 'heeft er 
over te zwijgen dan er over te spreken. Even
wel zijn er zekere quaesties welke in deze ver
gadering kunnen worden gebracht in de hoop 
dat men daarover wellicht tot overeenstemming 
zal komen." 

Zoo liet de heer Williams zich uit, in de ge
dachte dat de oorlog in Zuid-Afrika ten einde 
was gebracht. Inmiddels zijn weer zes weken 
verloopen en nog altijd woedt de oorlog voort. 

Zeer is het te betreuren, dat de Christenen 
in Engeland niet eenstemmig zijn in het ver-
oordeelen van de schandelijke politiek vsn 
Chamberlain. De Christenen en de menschen 
met nobele aspiratiën die het imperialisme ver-
oordeelen, zijn verreweg in de minderheid, daar 
bijna het geheele Engelsche volk, de predikan
ten incluis, niet vraagt naar hetgeen recht is, 
maar wat de uitwendige macht van Engeland 
kan vergrooten. Toch is het een feit, dat er man
nen zijn, die niet alleen een open oog hebben 
voor het onrecht dat den Z.-Afrikaanschen repu
blieken wordt aangedaan, maar ook daarvoor 
durven uitkomen. Dit blijkt uit het volgende. 

De groote City Road Methodistische gemeente 
te Londen houdt elk jaar een feestmaal om 
hare stichting te herdenken. De gewoonte is, 
dat daarbij telkens een christelijke persoonlijk
heid van naam uitgenoodigd wordt, of iemand 
die zich ter wille van het Engelsche volk ver
dienstelijk gemaakt heeft. Dit jaar wisten 
eenige heeren van de commissie voor het feest
maal het door te drijven, dat Jozei Chamberlain 
uitgenoodigd werd. Toen dit bekend werd in 
de gemeente, verhief zich een storm van pro
testen. Een groot aantal aanzienlijke leden der 
gemeente kwam te zamen en verklaarde dat 
onder geen omstandigheden Chamberlain op het 
feest mocht verschijnen, terwijl verklaard werd 
dat de gemeente voor de uiterste maatregelen 
niet zou terug deinzen, indien het toch gebeurde. 
Het verzet was zóó krachtig en algemeen, dat 
er niets anders overbleef dan den minister, die 
de uitnoodiging al had aangenomen, te kennen 
te geven, dat hij niet verwacht kon worden. 
' Op het terrein der tentoonstelling te Parijs 

is ook een congrespaleis gebouwd, waarin onder
scheidene congressen gehouden werden. Ook 
hield men daar een vredescongres, waarop met 
alle stemmen tegen éen verklaard werd dat 
Engeland verantwoordelijk is voor den bloedigen 
oorlog in Zuid-Afrika. Opmerkelijk is het, dat 
deze resolutie genomen werd op voorstel van 
Engelschen die het congres bijwoonden. 

De zedelijke waarde van deze uitspraak wordt 
echter niet weinig verminderd doordien het
zelfde congres ten opzichte van den oorlog in 
China uitsprak, dat alle onheil daar veroor
zaakt was door het drijven van „zekere zende
lingen". 

— De vereeniging der twee vrije 
kerken. 

De twee vrije kerken in Schotland zijn in de 
laatste week één geworden. De kerk van de 
Original Seceeders die zich in 1648 losmaakte 
van de staatsmacht en later werd tot de United 
Presbyterian Church, was oorspronkelijk zeer 
gering. Slechts vier predikanten waren er om 
hen voor te gaan om de banden, die de over
heid om de kerken geslagen had, te verbreken. 


