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XVIII. 

HET ÏVVEEDK GEBOD. 

VII. 

Maar de ure komt, en is nu 
wanneer de ware aanbidders 
den Vader aanbidden zullen 
in geest en waarheid; want de 
Vader zoekt ook dezulken, die 
Hem alzoo aanbidden. 

Johannes 4: 23, 

Met onze laatste drie artikelen over de 
verschillende wijzen, die God, onder de 
oude bedeeling zoo vóór als na Mozes, 
vóór Zijn uitwendige vereering bevolen 
heeft, is thans de weg gebaand tot de be
spreking van den christelijken eeredienst. 

Valt toch de ware religie, sedert de zonde 
in de menschenwereld inkwam, saam met 
het reeds in 't verloren Paradijs bekend 
gemaakte Verbond der Genade, en is de 
Christelijke religie niet anders dan dat 
Verbond in zijne nieuwe bedeeling, de 
christelijke eeredienst is de uitwendige Gods-
vereering overeenkomstig deze bedeeling. 

Het staat dus met den christelijken tegen
over den Mozaïschen en vóór-Mozaïschen 
eeredienst niet alzoo, dat alleen de eerste echt 
en de laatsten valsch zouden zijn, maar zoo, 
dat èn de eeredienst van Abel en Seth, van 
Noach en Abraham èn ook die van Israel, 
niet minder dan de christelijke, echte 
van God geboden eeredienst is geweest. 

De norm of het richtsnoer van den eere
dienst der ware religie nu is, zooals wij 
vroeger hebben gezien, dat hij geestelijk, 
middellijk en naar Gods ineetting zij^,) 

Deze trits van hoedanigheden toch bezit 
alleen de voor God goede en van Hem gewilde 
eeredienst en vlak daartegen in gaat de voor 
Hem slechte en door Hem' verbodene. De 
dienst, die zinnelijk van karakter is; waarbij 
men het doel niet in de sterking der religie, 
maar in de uitwendige handelingen zelve 
zoekt; en die niet naar Gods inzettingen, 
maar eigenwillig is. Maar zoo verstaat ge 
dan ook, hoe het verschil tusschen de uit
wendige godsvereering onder de oude- en 
de nieuwe bedeeling alleen liggen kan in 
de wijze waarop de Heere vroeger wilde 
en waarop Hij thans wil dat Zijn Volk Hem 
uitwendig vereert. 

Immers geestelijk en middellijk moest door 
de eeuwen heen Zijn Volk Hem altijd ver
eeren, en wij zagen in ons vorig artikel hoe 
met name Israels profeten in Zijn Naam 
dan ook tegen een ongeestelijken en als 
opus operatum bedoelden of m. a. w. werk 
tuigelijken eeredienst, hebben geijverd. 

Dit verschil nu in de wijze van den vóór-
christelijken en den christelijken eeredienst 
ligt in beginsel uitgesproken in de woorden 
over het „aanbidden in geest en waarheid" 
uit Jezus gesprek met de Samarita#nsche 
vrouw, dat ons is medegedeeld door den 
Apostel Johannes in het 4e hoofdstuk van 
zijn Evangelie. 

Het verhaal is genoegzaam bekend. . 
Terwijl de discipelen naar de stad zijn 

gegaan om spijzen te koopen en Jezus, om 
van zijn vermoeidheid uit te rusten, aan de 
Jacobsbron bij Sichar zit, komt daar een 
vrouw uit de Samaritaansche stad om water 
te putten. De aanleiding tot het gesprek 
tusschen hem en haar en dat gedeelte er 
van waar zij in den vreemdeling, die haar 
„alles zegt wat zij gedaan heeft," een profeet 
herkent, kunnen wij hier laten rusten. Voor 
ons tegenwoordig doel bepalen wij ons 
alleen tot haar vraag over de plaats der 
aanbidding. 

Deze vraag was een der groote twist-
vragen tusschen Samaritanen en Joden. 

Toen, na den terugkeer uit Babel, aan de 
Samaritanen, door Zerubbabel en Josua, 
op religieuze gronden, de deelneming aan 
den bouw van den tweeden Jerusalemschen 
tempel geweigerd was, hadden deze weder-
partijders van Juda dien bouw eerst ver
hinderd, en later op den berg Gerizim bij 
Sichar zelf een tempel gesticht. Wel was 
nu deze tempel der Samaritanen op den 
Gerizim reeds ongeveer een eeuw vóór 
Christus geboorte, door den joodschen hooge-
priester Johannes Hyrcanus, verwoest, maar 
de plaats waar hij had gestaan, de berg 
Gerizim, bleef den Samaritanen heilig. Voor 
hen was daar, in tegenstelling met Jerusalem, 
de plaats der aanbidding; daar knielden zij 
gemeenschappelijk neder voor hun God; 
brachten Hem hun hulde; daar hielden zij 
hun eeredienst. Van den mensch in wien zij 
een profeet heeft herkend, vraagt nu de 
Samaritaansche een beslissing in de quaes-
tie „Gerizim of Jerusalem." 

In het antwoord dat Jezus haar daarop 

geeft, wijst hij naar een tijd, waarin de 
Samaritanen noch op den Gerizim, noch 
ook te Jerusalem zouden aanbidden. Een 
tijd waarin de Goddelijke inzetting van een 
tempelcultus haar doel en einde zou hebben 
bereikt; waarin de eenige ware God niet 
meer in een tempel met handen gemaakt, 
zou worden vereerd, ook niet meer in den 
tempel te Jerusalem. 

Met het: gij lieden aanbidt wat gij niet weet; 
wij aanbidden wat wij weten; want de zalig
heid is uit de Joden (vs. 22), — gaat Jezus 
daarop van de vraag naar de plaats, tot die 
naar het voorwerp der aanbidding over. On
omwonden spreekt hij hier uit, dat het den 
Samaritanen ontbreekt aan de ware kennisse 
Gods. Deze toch, die zich slechts hielden 
aan de vijf boeken van Mozes en de pro
fetische schriften verwierpen, hadden slechts 
een deel der openbaring en kenden daarom 
niet den eenigen waren God, gelijk Hij 
zich toen in Zijn Woord geopenbaard had. 

Daarom zegt Jezus tot de Samaritaansche : 
gijlieden aanbidt, wat gij niet weet. (vs. 22a). 

En tegenover hun aanbidding van God, 
omtrent Wien zij niet dan een verminkte 
kennisse bezitten, stelt hij nu de aanbid
ding der Joden met zijn: wij aanbidden wat 
wij weten, (vs 22b) 

Zichzelf met dat „wij" samensluitend 
met zijn volk, spreekt hij hier duidelijk uit, 
dat alleen de Joden de ware kennisse Gods 
bezaten en wel op grond van de on
verminkte openbaring, vervat in de Wet, 
de Profeten en de overige Schriften waaruit 
de bijbel toen bestond. Uit de Joden en niet 
uit de Samaritanen is dan ook het heil, de 
zaligheid, waarop heel de Godsopenbaring 
aan Israel heenwijst. 

Maar, laat Jezus daarop volgen, de ure 
komt en is nu, wanneer de ware aanbidders 
den Vader aanbidden zullen in geest en 
waarheid; want de Vader zoekt ook dezul
ken, die Hem alzoo aanbidden (vs 23). 

In dit woord v/ijst Jezus liaar den tijd 
der nieuwe bedeeling. 

Een tijd die reeds aangebroken is — de 
ure komt en is nu — voor zijngeloovigen, 
ai is het ook dat deze, gelijk hij zelf, ook 
"og opgaan om in Jerusalem te aanbidden. 
Een tijd waarin de ware, de echte aanbidders, 
die dan niet uitsluitend onder de Joden 
maar ook onder de Samaritanen zullen 
gevonden worden, den Vader, zullen aan
bidden in geest en waarheid. De tegen
stelling tusschen Joden en Samaritanen, ook 
wat betreft het object of voorwerp der aan
bidding, zal dan zijn opgeheven. Niet slechts 
de geloovigen uit de Joden, maar ook die 
uit de Samaritanen zullen dan weten wat 
zij aanbidden. Uit de in Christus voltooide 
en nu God „gesproken heeft door den Zoon", 
(Hebr. 1:1) tot volle ontwikkeling gekomen 
openbaring, zullen zij dan een, naar men 
schelijke mate, volkomene kennisse Gods 
bezitten. 

En al ligt nu in de v/oorden „aanbidden 
in geest en waarheid," wat het eerste — het 
„aanbidden in geest" — betreft, dat de aan
bidding van God die geest is, alsdan ook een 
geestelijk karakter zal dragen, daarmee 
wordt echter dit karakter aan Israels eere
dienst niet ontzegd. Bij geest hebben wij 
te denken aan het bovenzinnelijke, aan wat 
niet aan tijd en plaats gebonden is en zeker 
dat was Israels eeredienst met zijn heilige 
tijden en Jeruzalems tempel, als de heilige 
plaats, wèl. Maar, bij geest hebben wij 
ook te denken aan den mcnschelij ken geest, 
aan het eigenaardige zijner naar Gods beeld 
geschapen ziel, waardoor hij tot zelf bewust-
en zeli bepaling komt. Omdat er in zijn ziel 
geest is, kan de mensch die echt mensche-
lijke werkingen van denken en willen ver
richten, welke hem van de dieren onder
scheiden, en slechts voor zoover hij dan ook 
bij de uitwendige handelingen van den eere
dienst weet wat hij daarmee wil en wil wat 
hij daaromtrent weet, dragen deze een gees
telijk karakter. Maar nu kan toch Jezus, 
waar hij eerst in samensluiting met de Joden 
zegt „wij aanbidden wat wij weten", dit 
geestelijk karakter aan Israels eeredienst 
niet hebben ontzegd. 

Anders staat het evenwel met het tweede 
woord: „aanbidden in waarheid." Hierin 
ligt wel degelijk verschil tusschen Israels 
eeredienst en dien der nieuwe bedeeling. 

Men versta hier het woord „waarheid" 
echter goed. 

Waarheid staat hier niet tegenover leugen 
of onoprechtheid, want ook het gebed van 
den Jood en zelfs dat van den Samaritaan 
kan zeer goed oprecht wezen. 

Maar de „waarheid" staat hier allereerst 
als de volle in en door Christus voltooide Gods
openbaring tegenover hetgeen in de dagen 
der oude bedeeling nog verborgen was. In 
dien zin spreekt ook Johannes van het 
vleesch geworden Woord als vol van genade en 
waarheid (h 1:14) en zegt hij: de Wet is 
door Mozes gegeven, de genade en de waar

heid is door Jezus Christus geworden 
(h I : 17). 

Onder de nieuwe *>-ieeliflg zal het dus 
een aanbidding zijn van den Zich ten volle 
openbarenden God. 

Dan, in de tweede plaats staat „waar
heid" hier ook tegenover „schaduw" als de 
zaak tegenover haar afbeelding, de werke
lijkheid tegenover haar symbool. Onder de 
nieuwe bedeeling zal het dus een aanbidding 
zijn, waarbij het symbolische, het zinne
beeldige, als afschaduwing der vervulling, 
is weggevallen. 

Israels „dienst der schaduwen" heeft dan 
voorgoed uit en plaats gemaakt voor een 
„redelijken godsdienst." 

En, voegt Jezus er aan toe, zoodanige 
aanbidders, d.i. menschen wier aanbidding 
deze hoedanigheden bezit, zoekt of verlangt 
de Vader; met haar beantwoorden zij aan 
de goddelijke idee van aanbidding. 

Jezus woord tot de Samaritaansche over 
„aanbidden in geest en waarheid" gaat dus 
èn over God als het voorwerp van de aan
bidding onder de nieuwe bedeeling èn over 
de wijze dezer aanbidding. Al wisten ook 
de Joden wat zij aanbaden, al hadden zij, 
„aan wie de woorden Gods toebetrouwd zijn", 
(Rom. 3 : 2) ook kennis van den eenig waren 
God, krachtens de nog voller openbaring 
van Zijn wezen onder de nieuwe bedeeling, 
zal dan de kennisse Gods zooveel rijker 
zijn; de hoogste mate van kennisse Gods, 
die op deze aarde voor menschen mogelijk 
is, dan zijn bereikt. En al waren er ook 
onder de Joden ware aanbidders, die God 
niet slechts met hun lippen, maar ook in 
hun geest dienden, krachtens de volkomen 
vervulling in de nieuwe, van wat onder de 
oude bedeeling beloofd was, is deze aanbid
ding niet meer gebonden aan die vormen 
welke de vervulling afschaduwden. 

Deze vormen nu, welke de vervulling af
schaduwden, zijn, gelijk wij vroeger zagen, 
in Israels eeredienst terug te brengen tot 
een viertal groepen, en wel van heilige plaat
sen, heilige personen, heilige handelingen 
en heilige tijden. 

Al dit heilige nu is als zoodanig in den 
eeredienst der nieuwe bedeeling, krachtens 
het groote beginsel, dat Jezus uitsprak over 
de aanbidding in geest en waarheid, weg
gevallen. 

Was toch Israels tempel het symbool van 
het wonen Gods onder Zijn Volk, sedert 
het woord is vleesch geworden en, gelijk 
Johannes getuigt, „onder ons gewoond heeft" 
(Joh. I : 14), is in Christus de werkelijkheid 
van |den tempel vervuld en kon hij dan ook, 
doelend op zijn lichaam, tot de Joden 
zeggen: breekt dezen tempel af (h 2.19.21). 
En in en door hem, den in het vleesch ge
komen Middelaar, is thans ook vervuld wat 
de Heere had beloofd: Ik zal Mijnen ta
bernakel in het midden van U zetten, en 
Ik zal in het midden van U wandelen en Ik 
zal U tot een God zijn en gij zult Mij tot 
een volk zijn (Leviticus 26: 11 en 12). In 
en door den Christus*toch is, ook in zijn ge
loovigen, werkelijkheid wat in den tabernakel 
der woestijn en Jerusalems tempel niet dan 
schaduw was. Immers juist met het oog op 
deze plaats uit Leviticus, schrijft de heilige 
Apostel Paulus aan de geloovigen in Co-
rinthe: Gij zijt de tempel des levenden Gods: 
gelijkerwijs God gezegd heeft: Ik zal in 
hen wonen, en ik zal onder hen wandelen; 
en Ik zal hun God zijn en zij zullen Mij een 
volk zijn (i Cor. 6, 16). Met Christus haar 
Hoofd verbonden en op Hem als haar grond-
— en hoeksteen gebouwd, is de Gemeente 
der nieuwe bedeeling, in den meest volstrek-
ten zin, het huis des levenden Gods 
(i Timotheus 3:15); en worden de geloo
vigen als levende steenen geboiiwd tot dit 
geestelijk huis (i Petri 2:5). Maar zoo ver
staat ge dan ook, dat er van een tempel, 
in den zin van een steenen huis waarin 
God woont, bij den christelijken eeredienst 
geen sprake mag zijn; dat zulk een tempel 
ingaat tegen de wijze, waarop God in Zijn 
Woord ons Christenen bevolen heeft Hem 
te vereeren. 

Het K&'co'aSfas,c}a&priesterschap onder Israel, 
dat in den Hoogepriester zijn hoogte be
reikte, was schaduw of symbool van wat 
in zijn Middelaar eens heel Gods Volk in 
werkelijkheid zou wezen. De godsgedachte 
omtrent dit priesterschap ligt, zooals wij in 
een vorig artikel reeds aanwezen, in de 
woorden van Numeri 16:5. Morgenvroeg, 
zoo zegt daar Mozes tot Korach en de 
zijnen, zal de Heere bekend maken wie de 
Zijne en de heilige is, dien Hij tot Zich 
zal doen naderen. — Wat dus den priester tot 
priester maakt is de tó/?^/«^/^en het mogen 
naderen tot God op grond van 7jV\Xiverkie-
zing. Sedert het Woord is vleesch geworden, 
is in Christus de werkelijkheid van dit 
priesterschap vervuld. Hij, de van eeuwig

heid verordineerde priester, en niet de Aaroni-
tische schaduwpriester, maar de priester naar 
de ordening van Melchizedek (Hebr. 6 : 20), 
is de eenige Hoogepriester die ons betaamde: 
heilig, onschuldig, onbesmet, afgescheiden, 
van de zondaren, en hooger dan de hemelen 
geworden (Hebr. 7 : 26); hij die nadert tot 
God en altijd leeft om voor ons te bidden. 
En in en door hem, den in het vleessh 
gekomen Middelaar, is thans aan heel Gods 
volk ook vervuld wat in Israels priesteren 
was afgeschaduwd; vervuld wat tegenover 
al de volkeren der aarde als het type van Israel 
uitkomt, wanneer de Heere zegt: gij zult 
Mijn eigendom zijn uit alle volken; gij zult 
Mij een priesterlijk koninkrijk en een heilig 
volk zijn (Exodus 19:5, 6); vervuld de hei
ligheid en het mogen naderen tot God op 
grond van Zijn verkiezing. Uitverkoren 
toch in Christus, vóór de grondlegging der 
wereld, opdat wij zouden heilig en onberis
pelijk zijn voor Hem in de liefde (Efeze 
1: 5), hebben wij in en door Christus den 
toegang tot den Vader; zijn de geloovigen 
in en door hem, den eenigen hoogepriester, 
een uitverkoren geslacht, een koninklijk 
priesterdom, een heilig volk, een verkregen 
volk, opdat zij zouden verkondigen de 
deugden desgenen, die hen uit de duister
nis geroepen heeft tot Zijn wonderbaar 
licht (i Petri 2:9). 

Maar zoo verstaat ge dan ook, dat er 
van priesters in den zin van bloot mensche-
lijke middelaars tusschen God en Zijn volk, 
bij den christelijken eeredienst geen sprake 
mag zijn; dat zulk een priesterschap ingaat 
tegen de wijze, waarop God in Zijn Woord 
ons Christenen bevolen heeft Hem te ver
eeren. 

Het Israëlitische offer dat in het vóór-
Mozaische dank- en bidoffer, als zinnebeeld 
der overgave des harten, zijn grondgedachte 
heeft en daarvan de verdere ontwikkeling 
is, zoodat Israel ook in zijn zoenoffers leert 
verstaan, dat de mensch zich in zijn onhei
ligheid en zonde niet aan den heiligen God 
kan geven, was schaduw en symbool van 
wat in het offer door Christus gebracht, 
eens werkelijkheid zou worden. En toen nu 
in Christus het Woord vleesch geworden 
was, is de werkelijkheid ook van dat offer met
terdaad vervuld. Hij, die naar het woord 
van den Apostel zichzelven voor ons heeft 
overgegeven tot een offerande en een slacht
offer — een gave en offer — Gode tot een 
welriekende reuk (Efeze 5 \ 2), is zelf het 
ware offer der volkomen overgave aan 
God in vrijwillige gehoorzaamheid. En 
in en door hem ontvangen zijn geloovigen 
de kracht hun lichamen te stellen tot een 
levende, heilige en Gods welbehagelijke 
offerande (Rom. 12: i). Hij, dien Jesaia 
reeds zag als den lijdenden knecht des Heeren, 
als een lam ter slachting geleid; hij wiens 
naam, naar het woord van den Engel tot Maria, 
„Jezus" moet zijn, omdat hij zijn volk 
zalig zal maken van hunne zonden (Matth. 
1:18); en die door Johannes den Dooper 
werd aangewezen als het lam Gods, dat de 
zonde der wereld wegneemt (Joh. i : 29, 36), 
is zelf ook het ware zoenoffer, gekomen om 
zijn ziel te geven tot, een rantsoen voor 
velen, tot vergeving der zonden (Matth. 
25 : 26) 

Hij is zelf het ware schuldoffer der ver
zoening, het handschrift dat tegen ons was, 
genageld hebbende aan het kruis (Col. 3 : 14); 
hij, die onze zonden in Zijn lichaam ge
dragen heeft op het hout (1 Petri 2 :34); 
en een vloek geworden is voor ons, opdat 
hij ons van den vloek der wet zou ver
lossen (Gal 3 : 13.) 

Hij is zelf het ware zondoffer der ver
zoening, dat de zonden voor God bedekt. 
Hij, dien God voorgesteld heeft tot een verzoe
ning, door het geloof in Zijn bloed (Rom. 
I :25); die geen zonde gekend heeft, maar 
dien God zonde voor ons heeft gemaakt, 
opdat wij zouden worden rechtvaardigheid 
Gods in hem (2 Kor S :2i); hij, die een 
verzoening Gods is voor onze zonden; en 
niet alleen voor de onze, maar ook voor de 
zonde der geheele wereld (i Joh. 2 :2). 

Lag de beteekenis van het zoenoffer in 
het bloed van het offerdier, dat bij het 
schuldoffer aan het altaar werd gespren
keld en bij het zondoffer op al heiliger plaats 
werd gebracht, om bij het hoogste offer, 
dat van den Verzoendag, zelfs in het Aller
heiligste te komen, — want het is het bloed 
dat voor de ziel verzoening zal doen (Levi
ticus 17, 11) — het was nochtans onmoge
lijk, dat het bloed van stieren en bokken de 
zonde zou wegnemen.(Hebr. 10:4). Eerstwaar 
Christus, wiens bloed van alle zonde reinigt 
(i Joh. I : 7), als een bloedig zoenoffer hangt 
aan het kruis, wordt de zin der bloedstorting 
en besprenging dan ook werkelijkheid. 

Met dit eene zoenoffer, eenmaal geschied, 
— schuld- en zondoffer beide — heeft de 
Christus in eeuwigheid volmaakt degenen 
die geheiligd worden (Hebr, IQ:IO, 14). 

Maar zoo verstaat ge dan ook, dat er van 
offers in den zin óf van uitwendige gaven, 
óf van een herhaald, zij het ook, onbloedig 
zoenoffer, bij den christelijken: eeredienst 
geen sprake mag zijn; dat zulke offers in
gaan tegen de wijze, waarop God in Zijn 
Woord ons Christenen bevolen heeft hem 
te vereeren. 

En zoo ook is, wat in Israels heilige tijden 
met den Sabbat als middelpunt, werd afge
schaduwd, in Christus tot werkelijkheid 
geworden en kan er mitsdien van „heilige 
dagen" in den Christelijken eeredienst geen 
sprake zijn. De nadere aanwijzing hiervan 
moet echter thans blijven rusten wijl zij 
gebonden is aan de bespreking van het 
vierde gebod en wel bepaald aan wat ook 
onze vaderen noemden het ceremonieele in 
onderscheiding van het moreele in dat gebod. 

Zoo vonden wij dan, dat krachtens het 
groote beginsel, door Jezus zelf uitgesproken 
in zijn woord tot de Samaritaansche over 
de aanbidding in geest en waarheid, de 
Christelijke eeredienst een wijze van inrich
ting eischt, waarbij het symbolische inden 
zin van het schaduwachtige is uitgesloten. 

De „dienst der schaduwen" vóór Christus' 
komst in kracht is, nadat de Zone Gods 
als mensch geworden is uit een vrouw en 
geworden is onder de wet (Gal. 4 : 4), der 
verdwijning nabij. 

De Christus zelf wijst daar op heen in 
zijn woorden en daden. 

En wanneer op het oogenblik van zijn 
sterven het voorhangsel des tempels in 
tweeën scheurt, van boven tot beneden 
(Matth. 27 : 51), wordt in dit wonderteeken 
het einde van dezen „dienst der schaduwen" 
aangekondigd. 

Zeker is dit niet op eens maar allengs 
verstaan. 

Onder Israël geboren, moest het jonge 
Christendom, nadat Israël den Messias had 
verworpen, ook uitwendig van het Jodendom 
losgemaakt. 

Onder de geloovigen uit Israël waren er, 
die voor zichzelf nog vasthielden aan den 
Mozaïschen eeredienst; anderen, die dat 
ook voor de geloovigen uit de heidenen 
verlangden; enkelen, zooals de Apostel 
Paulus en later ook de Apostel Johannes 
voor wie deze inzettingen hare beteekenis 
hadden verloren. 

De vraag omtrent de verplichting tot 
onderhouding van Israels eeredienst trok 
zich toen weldra saam op die omtrent de 
Besnijdenis. En hoewel op het Apostel
convent van Handelingen 15, wat de Chris
tenen uit de heidenen betreft, in ontken-
nenden zin beantwoord, bleef zij, naar wij 
uit de brieven van Paulus en wel met name 
uit dien aan de Galaten weten, de bran
dende quaestie van den apostolischen tijd. 
Eerst na de verwoesting van Jerusalem en 
den ondergang van hat Joodsche volksbe
staan, werd in de Christelijke wereld de 
breuke met het Jodeedom, ook in het uit
wendige, volkomen. 

Dan hoe ook naar zijn wezen vreemd 
aan „den dienst der schaduwen", eischt ook 
de Christelijke eeredienst, als vereering van 
God in het uitwendige, zekere vormen. 

Vormen, die niet eigenwillig, maar aan 
Gods ordinantiën zijn gebonden. 

Hierover hopen wij te handelen in ons 
volgend artikel. 

„q^c i3(n0cn W. i&olJEn 5ön"» 

Indien gij dan met Christus 
opgewekt zijt, zoo zoekt de 
dingen die boven zijn, waar 
Christus is, zittende aan. de 
rechterhand Gods. 

Col. 3 : I 

Jezus' blik was na zijn opstanding van deze 
wereld afgetrokken, en eeniglijk gericht op de 
dingen die boven zijn, d. i. op den hemel. Zijn 
hemelvaart was een verlaten van de dingen 
hier op aarde, om de dingen die boven zijn 
te zoeken. En nu is hij gezeten in het midden-
punt zelf van die dingen die boven zijn, en 
gaat zijn Verlossersambt rusteloos door, om al 
wie hem toebehoort, en nog op aarde toeft, 
tot zich naar boven op te trekken. Iets wat 
voltooid wordt in twee stadiën. Eerst, door
dien hi] nu reeds ons innerlijk leven van de 
wereld los maakt en bindt aan de dingen die 
boven zijn; en straks, als het einde er is, 
door in het sterven zijn verlosten op te roepen 
naar dien hemel waar hij zelf is. 

„Indien gij dan met Christus opgewekt zijt, 
zoo zoekt de dingen die boven zijn, waar Christus 
is, zittende ter rechterhand Gods; bedenkt de 
dingen die boven zijn, niet die op aarde zijn." 

Van nature zoekt ons hart de dingen die 
beneden zijn. Het gewone onder de kinderen 
der menschen is, dat deze aarde heel hun 
wereld is. Ja, er is ook een starrenhemel, ze 
voelen de koestering van de zon, en minnen het 



zilveren schijnsel der maan, maar hun blik blijft 
bijna geheel tot deze wereld bepaald. En of 
men hun al in cijfers aantoont, hoe nietig klein 
deze wereld is, vergeleken bij het onmetelijk 
heelal, — wat hun hart zoekt is toch uitsluitend 
het goed, het genot, den glans van deze kleine 
wereld, en bij de dingen die boven zijn, houden 
ze zich niet op. 

De heerlijke uitwerking van de Openbaring 
daarentegen is, dat de dingen die op aarde 
zijn, in onze schatting een lageren rang gaan 
innemen dan de dingen die boven zijn. 

Men versta ons wel. We ontkennen volstrekt 
niet, dat er ook onder de kinderen Gods zijn, 
die in tijdeu van geloofsinzinking, bijna ge
heel opgaan in de dingen van deze wereld, 
zóó zelfs, dat ze de dingen die boven zijn, niet 
meer speuren en zoeken. Wat bedoeld wordt 
is alleen dit, dat onder Christenen de blik op 
die dingen, dank zij de Openbaring, een ge
heel andere is geworden. 

Voor hen is het ondenkbaar,, dat de dingen 
die boven zijn, niet den indruk op hen zouden 
maken van oneindig hoog in beteekenis te staan 
boven al wat deze wereld biedt of bieden kan. 

Hun horizont, hun gezichtseinder eindigt niet 
meer bij den dampkring die ons omringt. Ze 
erkennen en voelen, dat onze kleine wereld 
in verband staat met een oneindig hooger leven 
buiten en boven deze aarde. 

Ze zien en tasten met het orgaan hunner 
ziel, dat wij met heel onze aarde slechts een 
stip vormen in het heelal van Gods Koninkrijk, 
en dat het paleis van dien Koning met zijn 
hooger leven niet hier op aarde is, maar daar
boven. 

En al is het nu, dat ze toch gedurig weer 
aan dit klare, heldere geloof ontzinken, door 
toch weer hun hart aan deze kleine wereld te 
hechten, toch blijft hun conscientie getuigen dat 
er eén ander leven, een andere existentie, een 
heel andere heerlijkheid is, waarbij al het 
aarsche in het niet verzinkt; en een stem in 
hun binnenste blijft rusteloos getuigen, dat ze 
die dingen die boven zijn, te zoeken, te speuren, 
zich te verzekeren hebben, en dat zóó alleen 
eeuwige zaligheid hen wacht. 

Ook liggen die dingen die boven zijn niet 
in een eindeloos ver verschiet, om zich in 
nevelvlekken voor hun oog te verliezen. 

Integendeel, ze voelen met die dingen die 
boven zijn, hier reeds contact. 

Ze weten, dat met de menschenwereld, waarin 
ze hier tijdelijk leven, de schepping van geeste
lijke wezens allerminst is uitgeput. 

Die heilige sfeer daarboven is niet ledig, 
maar gevuld en bevolkt. 

Die schier oneindige wereld buiten de«e aarde 
kent wezens, die niet van deze aarde zijn. Er 
is een engelenwereld. En in die engelenwereld 
zijn gewaarwordingen, die met de gewaarwor
dingen van ons eigen menschelijk hart in velerlei 
overeenkomen. Ook in die geestenwereld staan 
de kinderen Gods tegen aan God ontzonken 

'wezens over. 
Meer nog, van die geestenwereld gaat werking 

en invloed op onze aarde en op ons persoonlijk 
leven uit. Soms zelfs zijn die engelen zoo klaar 
verschenen, dat het oog ze in zichtbare gestalte 
waarnam. 

De Jacobsladder bij Bethel is blijvend. Er is 
een rusteloos nederdalen van Gods engelen om 
ons de geestelijke gaven te bedienen, en er is 
een rusteloos opklimmen van die engelen Gods, 
om het weegeklag dezer wereld voor Gods 
troon te dragen. 

Ieder Christen weet, dat de gezalijden die 
in Jezus stierven, niet in hun graf liggen, maar nu 
bij Christus zijn; dat er is een gemeente der vol
maakt rechtvaardigen, een schare die niemand 
tellen kan, en die nu juicht en jubelt om den 
troon. We kennen ze bij name die patriarchen 
en profeten, die apostelen en martelaren, die in 
de dingen die boven zijn overgingen. En uit 
onze eigen familie, uit onze eigen vrienden 
kennen we er bij name, van wie we zeker zijn, 
dat ze nu reeds onder de gemeente der uitver
korenen verkeeren. 

Zoo is die wereld van de dingen die boven 
zijn voor Gods kind volle realiteit, een werke
lijkheid vol leven en bezieling, vol heilige 
wezens, waaronder er niet weinigen zijn, die 
hij kent. 

En meer nog dan dit alles weet, wie gelooft, 
hoe in die wereld daarboven dezelfde Jezus, 
wiens woord hij uit het Evangelie kent, en die 
op aarde geboren werd, leefde, leed en stierf, 
niet alleen M, maar heerschappij voert, zoodat 
reeds door die ééne aanwezigheid van den 
Christus de dingen die boven zijn een heilige 
wereld vormen, waarin zijn Jezus alle dingen 
met Goddelijke majesteit regelt en bestuurt. 

Nu is er strijd. 
Telkens leidt de druk in dit leven hier op 

aarde, van die dingen die boven zijn af. Heel 
een dag kan verloopen, dat ge niet één oogen-
blik met volle intensiteit aan dien heerlijken 
hemel dacht. Satan poogt telkens die dingen 
die boven zijn, achter nevelen voor u te ver
bergen. En eigen zonde omsluiert ze nog dichter. 

Maar toch oefent ge met die dingen die 
boven zijn telkens weer gemeenschap, en God 
is zoo genadig, omu telkens weer bij die dingen, 
die boven zijn, te bepalen. 

Dit doet de Heere door ons telkens toe te 
laten en te lokken tot het gebed. Hij doet dit 
door ons telkens weer met zijn Woord toe te 
spreken, in kerk en huis en bidcel. Hij doet 
dit door de ontmoeting van broeders, die ons 
deze dingen die boven zijn gedenken doen. 

En mag het dan komen tot wezenlijk bidden, 
tot zulk een bidden dat doordringt tot die eeuwige 
wereld, en in die wereld tot Christus, en door 
dien Christus tot den Vader, dan is er een wissel 
werking. Dan dalen die dingen die boven zijn, 
tot ons neder, om onze ziel te omringen, in 
onze ziel door te dringen, en onze ziel als met 
magnetische kracht aan te trekken, terwijl omge
keerd onze ziel dan naar boven opklimt, inleeft 
in het Vaderhuis en, al zijn we nog op aarde, 
ons een wandelen in den hemel gunt. 

Dat is dan het trekken van Jezus. 
Wij zouden met het looden wicht van onze 

zorgen en zonden als aan deze wereld gekleefd 
en gekluisterd blijven nederliggen. En dat dit toch 
niet zoo is, en dat we toch worden opgeheven en 
onze eigen ziel kunnen opheffen, en, over deze 
aarde heenziende, in de dingen die boren zijn 
ons thuis % oelen, ze bedenken en ze zoeken, dat 
is niet anders dan het wondere trekken van den 
Heiligen Geest, dat bij dagen en bij nachten 
van Christus op ons uitgaat. 

Een trekken, eerst machtig in de bekeering. 
Een trekken, steeds voortgaande in de geloofs-
worsteling. En een trekken, eens voleind als de 
dood ons straks zijn zal de doorgang tot een 
eeuwig leven. 

aardsche, als geestelijk tegenover het zinlijke, 
als heilig tegenover het onreine, als volheerlijk 
tegenover het ellendige van dit leven overstaan. 
En dat alles vormt saam zulk een vaste een 
heid, dat nimmer zich het één van het ander 
scheiden laat. 

Maar, helaas, dit juist wordt zoo telkens uit 
het oog verloren. 

o, Ze zijn er bij duizenden, die voor den 
hemel allen eerbied hebben, en niets vuriger 
wenschen dan eens, loopt hier hun leven 
ten einde, in dien volzaligen hemel te mogen 
ingaan. Zelfs zijn er niet weinigen, die zich 
volgaarne zekere kerkelijke vormen en zekere 
offeranden getroosten, als kon dat alles gelden 
als premie in een denkbeeldige levensverzekering 
voor de eeuwigheid. 

Maar juist dit kan niet. 
De dingen die boven zijn, en die ge kort 

saam kunt vatten als Heiligheid ea Heer
lijkheid, zijn onafscheidenlijk aan elkaar 
verbonden. Wie niet de heiligheid die boven is 
zoekt, zal nooit de heerlijkheid die boven is 
vinden. En ook, wie niet met heel zijn hart 
die heerlijkheid zoekt, zal nooit door de van 
God gewilde heiligheid in zijn ziel worden ver 
kwikt. 

Christus, de Heilige Gods, zit in het centrum 
der Heerlijkheid aan de rechterhand des Vaders. 

Zult ook gij dus bedenken en zoeken en 
vinden de dingen die boven zijn, waar Christus 
is, dan is het u niet genoeg, dat ge bidt en 
smeekt om een zalig afsterven en een ingaan 
in de heerlijkheid, maar dan moet er nu reeds 
een gestadig, een gedurig uitgaan, een speuren 
van uw ziel zijn, om wat rein en heilig is en 
welluidt, tot een macht in uw gemoedsbestaan 
te maken, tot heerschappij in uw dagelijksch 
leven te doen worden, en u het ideaal te doen 
zijn, waar ge telkens de hand naar uitstrekt of 
ge het grijpen mocht. 

In uw overleggingen een hoog bedoelen, in uw 
gesprekken en uw omgang een hooger toon, 
in uw streven en bedoelen een zin die van 
boven is, en die door den Heiligen Geest 
telkens in u gesterkt en nieuw bezield wordt. 

Niet één ding' dat boven is, is te zoeken, 
t. w. de heerlijkheid na het sterven, maar te 
zoeken zijn de dingen die boven ^ijn, en die 
liggen voor u saamgevat in het apostolisch 
vermaan, dat in u moge zijn het gevoelen dat 
in Christus Jezus was, en dat het doen van den 
wil des Vaders zij uw spijze. 

Amsterdam, 13 Mei 1904. 

Christelijke 'Wetensoliap. 

Nu dragen die dingen, die boven zijn, niet 
alleen dit karakter, dat ze plaatselijk boven 
deze wereld zijn, maar ook dat hooger geestelijk 
karakter, dat ze als hemelsch tegenover het 

Onder de verweerschriften van Christe
lijke zijde, waartoe de strijd over het Hooger 
onderwijs aanleiding gaf, neemt wel de eerste 
plaats in de lijvige brochure, die Prof. 
Bavinck in het licht gaf onder den titel 
Christelijke Wetenschap. 

Ook in dit geschrift toont Prof. Bavinck 
weer, dat hij, waar hij in het strijdperk 
treedt, facile princeps is. 

Zijns is die breede opvatting der dingen, 
dat doordringen tot den diepsten grond der 
beginselen, die rijke kennis van alle stroo
mingen en richtingen op geestelijk gebied, 
waardoor elke arbeid van zijn hand een 
meesterstuk wordt. 

En zoo is het ook hier. 
Al het bijkomstige en toevallige in 

dezen strijd wordt hier ter zijde gelaten. 
En klaar en duidelijk wordt op den voor
grond geschoven de machtige tegenstelling 
tusschen de geloovige en ongeloovige weten
schap, waarom de strijd, die heel ons volk 
in spanning houdt, ten principale gaat. 

Niets is toch minder waar, dan dat die 
worsteling alleen zou gaan om zekere voor
deden of privilegiën voor de Vrije Univer
siteit te verwerven. Wel doet in dezen actu-
eelen vorm de strijd zich thans voor, en moet 
hij op dit concrete punt tot beslissing wor
den gebracht. Maar achter die Staatsrech
telijke vraag naar de vrijmaking van het 
Hooger onderwijs staat de veel diepere en 
in elke levensverhouding ingrijpende drang 
van ons Christelijk volk, om de wetenschap 
niet langer aan het ongeloof prijs te geven, 
maar ook deze kostelijke gave Gods weer 
op te eischen voor de eere des Heeren. 

Om het goed recht der Christelijke we
tenschap gaat de strijd en Prof. Bavinck 
heeft een breed encyclopaedisch betoog 
geleverd om dezen drang, die uit reli
gieuze motieven is opgekomen, ook op 
wetenschappelijk gebied te rechtvaardigen. 

Een kort overzicht van deze brochure 
moge volstaan om den rijken inhoud te 
doen kennen. 

Eerst toont Prof. Bivinck aan, hoe het 
begrip eener Christelijke wetenschap in de 
Christelijke kerk is opgekomen en opko
men moest, zoodra de Christelijke kerk 
tegenover de heidensche wetenschap dier 
dagen kwam te staan en de vraag naar 
de verhouding tusschen geloof en weten om 
een antwoord vroeg. 

De gebreken, die deze Christelijke weten
schap aankleefden, worden daarna in het 
licht gesteld. Tot de volmaaktheid was 
deze wetenschap nog niet voortgevaren. 
En juist deze gebreken waren mee de oor
zaak, dat een reactie opkwam, die haar 
scherpste uiting vond in de zoogenaamde 
positieve wetenschap. 

Wat deze positieve wetenschap, die in 
Comte, den Franschen wijsgeer, haar vader 
vindt, bedoelt en wil, wordt daarna uiteen
gezet. Ze wil de wetenschap losmaken van 
elk dogma, van elke Vorauszetsung; meta-
physica en theologie is bij haar evenzeer 
contrabande; de vrijmaking der wetenschap 
was haar ideaal. 

Maar Prof. Bavinck toont op afdoende 
gronden aan, dat dit ideaal een valsche 
leuze is, en de beoordeeling van deze posi
tieve wetenschap, die van een valsch 
philosophisch grondbeginsel uitgaat, een 
methode toepast, die voor de hoogere 
wetenschap verderfelijk is, en aan innerlijke 
inconsequentie lijdt, is wel een der best 
geslaagde gedeelten van dit meesterlijk 
betoog. 

Na alzoo die opvatting der wetenschap, 
die min of meer bewust, schier heel de 
wetenschap onzer dagen beheerscht, in haar 
onjuistheid ten toon te hebben gesteld, 

gaat Prof. Bavinck daarna over tot het 
positieve deel van zijn betoog. 

Hij begint met eerst het begrip der 
wetenschap te definieeren. Toont daarna, hoe 
zoowel bij de natuurwetenschappen als bij 
de geesteswetenschappen de vraag van geloof 
of ongeloof alles beheerscht. Werkt deze 
tegenstelling nog speciaal uit bij de Theologie. 
En op elk dezer punten blijkt, hoe het 
positivisme de wetenschap vervalscht, met 
den aard der geestelijke wetenschappen in 
strijd is, de theologie vermoordt en geweld 
aandoet aan de diepste overtuigingen van 
het menschelijk hart, dat zonder geloof niet 
leven kan. 

Geloof en religie zijn echter ondenkbaar 
zonder Openbaring van Gods zijde. Wie 
die Openbaring Gods in natuur en geschiede
nis ontkent, rukt den grondslag weg, waarop 
de religie rust en ontneemt aan het geloof 
zijn vastheid en zekerheid. Alleen de Chris
telijke religie, die de Goddelijke Openba
ring zuiver bezit, kan daarom voor de we
tenschap tot zegen zijn. 

Over dien zegen, dien het Christendom voor 
de wetenschap brengt, handelt daarom het 
slotwoord. De voorstelling alsof geloof en 
weten. Christendom en wetenschap vijandig 
tegenover elkander zouden staan, is eenleugen. 
Het Christendom heeft juist aan de weten 
schap haar hoogere vlucht geschonken en 
alleen bij het licht, dat de christelijke kerk 
uit Gods Woord ontleent, kan de wetenschap 
veilig gaan. Derft ze dat licht, dan kan 
ze op de diepste levensvragen geen ant
woord vinden. 

Zoo eindigt dit pleidooi met de noodza
kelijkheid aan te toonen eener Christelijke 
Universiteit. Tegenover het indifferentisme 
onzer Staats-universiteiten, dat met geloof 
en religie, met Gods Openbaring in natuur en 
historie niet rekenen willen, wordt de drang 
steeds sterker van al wat in den Christus 
gelooft, om de Christelijke wetenschap weer 
te herstellen: 

Christenen kunnen geen andere overtuiging 
hebben, dan dat de waarheid op wetenschap
pelijk gebied alleen dan te vinden is, wanneer 
men uitgaat van de belijdenis, d:it Christus de 
weg, de waarheid en het leven is, en dat dus 
niemand tot den Vader, ook als oorsprong en 
einddoel aller dingen, komt dan door Hem. 
Deze belijdenis staat niet tegen de wetenschap 
over, want schepping en herschepping hebben 
den zelfden oorsprong; de genade doet de natuur 
niet te niet, maar bevrijdt en herstelt haar, en 
Christus kwam niet, om de werken des Vaders, 
maar alleen om de werken des duivels te ver
breken. De belijdenis van dien Christus komt 
dus aan de wetenschap ten goede, bevrijdt 
haar van de leugen en leidt het wetenschap 
pelijk onderzoek in het rechte spoor. Nauw
keurig gesproken, is de naam van Christelijke 
wetenschap dan ook eene verkorte uitdrukking. 
Wetenschap als zoodanig is, wijl uit de schep
ping opkomende, niet Christelijk of onchriste
lijk; wetenschap heeft haar maatstaf in de 
waarheid. Wat waar is, is wetenschappelijk, 
ook al beweerde de gansche wereld het tegen
deel ; en wat niet waar is, is onwetenschappe
lijk, al hielden alle raenschen het omgekeerde 
staande. Maar omdat er in de wetenschap, 
evenals overal elders, zooveel schijn en namaak 
is, schonk God ons in zijne openbaring een 
gids en een wegwijzer, die bij de beoefening 
der wetenschap onz^ schreden licht en ons 
voor afdwaling behoedt. Christelijks wetenschap 
is dus zulk eene wetenschap, die bij het licht 
dier openbaring alle dingen onderzoekt en ze 
daarom ziet, gelijk zij waarlijk, in hun wezen 
zijn. Ia het oog der wereld moge dit dwaas 
heid zijn, maar het dwaze Gods is wijzer dan 
de menschen en het zwakke Gods is sterker 
dan de menschen. Want wij vermogen niets 
tegen, maar voor de waarheid. 

Gesneden brood voor de eenvoudigen is 
deze brochure zeker niet. Zoo diep lig
gende vragen, als hier behandeld worden, 
kunnen niet in populairen toon beantwoord 
worden. Dan zou het betoog geen waarde 
hebben. 

Maar al richt deze brochure zich in de 
eerste plaats tot de mannen van wetenschap. 
Prof. Bavinck bezit toch de gave, zelfs de 
meest ingewikkelde problemen zoo klaar en 
helder voor te stellen, dat wie meeleeft 
in den strijd onzer dagen en eenige meerdere 
ontwikkeling bezit, met vrucht deze brochure 
lezen zal. » 

Of de tegenstander ook op dit verweer
schrift het zwijgen bewaren zal.' 

De brochures van Prof. Fabius en Mr. 
Anema, die meer den staatsrechtelij ken kant 
van het vraagstuk bespraken, zweeg men 
dood. 

Zeker de gemakkelijkste tactiek, wanneer 
het aan degelijke argumenten ontbreekt. 

A-gnosticiszae. 

Het ofïicieele verslag van hetgeen op de 
vergadering der moderne theologen gespro-
is, dat thans als bijvoegsel bij de Hervor
ming het licht zag, toont, dat Professer 
Cannegieter in zijn rede over de confessie 
nog veel verder is gegaan, dan door ons 
werd vermoed. 

Er viras over geklaagd, dat door som
mige moderne predikers niet meer tot God 
gebeden werd, maar tot de „Hoogste Cate
gorie", tot het „Al der dingen", tot „het 
Absolute"; geklaagd, dat waar men den 
naam „God" nog noemde, die naam alleen 
als etiket dienst deed „op de hemel weet 
welk wijsgeerig - theosofisch - Boeddistisch-
pantheïstisch begrip"; geklaagd, dat de 
grens tusschen de Christelijke religie en 
het pantheïsme zoo al meer verflauwde. 

Heeft professor Cannegieter, die van geen 
dogma en geen confessie w^eten wilde, 
althans den staf gebroken over deze ver-
fiauwing der grenzen en voor het theïstisch 
godsbegrip het opgenomen.' 

Juist het tegendeel. 
Al zou hij voor zichzelf in het gebed 

liever niet spreken van de Hoogste Cate
gorie of het Absolute, ook de naam God zegt, 
volgens hem, eigenlijk niets. De eene naam is 
meer philosophisch, de andere meer aan het 

geloofsleven ontleend. En of de een het 
nu in vager en de ander wat meer in warme 
taal uitdrukt, in beide gevallen komt het 
toch op hetzelfde neer. Want wie waarlijk 
vroom is weet, dat God naar zijn wezen 
niet gekend kan worden en geen Naam 
heeft, waarmee Hij genoemd worden kan. 

En precies op dezelfde wijze wordt be
toogd, dat theïsme en pantheïsme, het 
geloof in een persoonlijken God, die de 
wereld schiep en onderhoudt en het geloof 
in een God, die het „Al der dingen" is, 
niet anders zijn dan onvolkomen mensche-
lijke stelsels om uit te drukken wat in geen 
begrip weer te geven is. 

Bij voorbeeld: men wil voor Christelijk ge-
looven en denken alleen zoogenaamd theïstische 
motieven en normen toelaten. 

Met welk recht? Waar ergens staan die mo
tieven en normen in de sfeer van het Christen 
dom met duidelijk herkenbare karakters ge-
teekend? Wie onder ons, wie der menschen — 
hoe enorm zijn weten en zijn kunnen ook zij — 
is in staat met vaste hand de lijnen van de 
theïstische ziens- en waardeeringswijze te trekken, 
zóódat ze als lichtwegen zich voortbewegen door 
alle mysteriën heen? 

Met andere woorden: is het eene theorie, 
die aller raadselen en vragen eenvoudigste en 
afdoende oplossing in zich draagt? 

Geen, die niet beter weet. Maar het vertolkt 
ééne zijde van de groote waarheid, waarvan 
gelooven en denken ons iets te vermoeden 
geven. En deze eenzijdigheid is zijne groote 
waarde, die blijft, zoDlang de eenzijdigheid wordt 
erkend. Vergeten we die, nemen wij de theorie 
als absoluut geldig — dan wordt ze steil en 
onhandelbaar; en dan — in haar pretensie van 
de geheele waarheid te zijn — verliest zij het 
deeltje waarheid, dat zij naar voren draagt. 

Theïsme eischt men. Pantheïsme wil men niet 
gedoogen! 

Waarom toch? Wat is het dan toch, — dat 
pantheïsme ? 

Het is, zou ik meenen, als steile theorie ge
nomen, al even waardeloos en kwaad als welk 
ander menschelijk gedachtenbouwsel ook, indien 
het met absolute autoriteit wordt omkleed. 

Doch het draagt, evenals elk ander systeem, 
een motief van enorme waarde in zich. En dat 
is: de geloofservaring van de alles vervullende 
en in alles werkzame tegenwoordigheid Gods; 
iets van het op den Marsheuvel te Athene ge
sprokene woord; „in Hem leven wij en bewegen 
wij ons en zijn wij" — en van dat andere: 
„opdat God zij alles en in allen" — en van 
dit: „gij Vader in mij en ik in U". 

Geen pantheïsme ? goed! Maar óók geen 
theïsme l En evenwel al de waarheid samen, die 
de menschelijke geest geloovend en denkend 
aanschouwd en gegrepen heeft en in gebrekkig 
maaksel van begrippenmateriaal heeft neder-
gelegd. 

Nu kan men zeker met eigen beschouwing 
dichter bij de eene of bij de andere meening 
staan. Doch welk recht heeft één onzer om den 
ander toe te roepen: gij wischt de 'grenzen van 
het Christelijke uit! ? Geen recht, hoegenaamd! 

Er moge een en ander in de geloofsovertui 
gingen des eenen zijn, dat op den ander den 
indruk van onbepaaldheid maakt, dat ligt meestal 
slechts daaraan, dat naar den maatstaf van de 
beschouwingswijze diens anderen wordt geoor
deeld. 

Eenige onbepaaldheid zal wel bij allen aan 
hunne geloofsvoorstellingen eigen zijn. 

Bij den meest waar-geloovige misschien wel 
het meest. 

Dat ligt aan de natuur der geestelijke reali
teiten, waarmee het geloof ons vereent, en aan 
de natuur van dat contact zelf tusschen ons en 
de oniienlijke dingen. 

De stelligste en rijkste geloofservaring brengt 
een meusch 't meest onder den indruk van de 
zwakheid zijner woorden en beelden om de 
heerlijkheid van 't allerhoogste en heiligste te 
beschrijven. 

Zoo heet de onbepaaldheid in de ge
loofsvoorstelling, zelfs in de voorstelling van 
God, geen kwaad maar een kostelijk voor
recht van de moderne theologie. Want een 
absolute waarheid is er op aarde niet. 

Op het standpunt der moderne theologie 
is dit consequent. 

Wanneer er geen Openbaring Gods is, 
waarin God zelf Zijn naam ons noemt en 
Zijn innerlijk wezen ontsluit, dan weten wij 
van God niets. En of dan de een op grond 
van zijn religieus gevoelsleven zich God 
theïstisch denkt en de ander pantheïstisch, 
maakt geen onderscheid. Beide hebben op 
hun standpunt volkomen gelijk. 

Aan het onderwijs van zulk een hoog
leeraar zijn de toekomstige predikanten der 
Ned. Hervormde kerk overgeleverd. 

Te Utrecht, eens het bolwerk der ortho
doxie, wordt in dien zin dogmatiek ge
doceerd. 

Namens de Nederlandsche Hervormde 
kerk! 

In de collegezalen van dezen hoogleeraar 
verdringen zich de studenten. 

E11 straks gaan deze predikers de ge
meenten in, wordt dit Christendom aan de 
zielen verkondigd, die naar het levende 
woord Gods smachten. 

De troosteloosheid van het heidendom, 
dat voor een „onbekenden God" een altaar 
opricht, in plaats van het rijke Evangelie 
der genade, dat ons in Christus God als 
Vader kennen doet. 

Nation&le KerKen. 

II. 

De uitwerking der beginselen denkt de 
heer Tiemersma zich aldus: 

Welke eischen — en hiermede begint het 
tweede deel van ons referaat — stelt ons het 
stichten van nationale kerken? 

In de eerste plaats stelt het ons den eisch 
het Evangelie te prediken in de taal van het 
volk zelf. In de taal vooral ligt het nationale. 

Wie voor alle kerken over heel de aarde 
slechts één taal wil, gelijk de Roomsche kerk 
die het Latijn tot kerktaal heeft gemaakt, kan 
geen nationale kerken stichten. De Roomsche 
kerk kan niet tot ontplooiing brengen, maar 
doodt veeleer het nationale leven. In Limburg 
en Brabant, de beide Roomsche provinciën, is 
de Nederlandsche gedachte het slechtst tot uit
drukking gekomen. Rome kan geeue nationale 

kerken stichten. Zij wil het ook niet. Zij erkent 
geen kerk naast kerk. Omdat bij Rome is het 
imperialisme op kerkelijk gebied, kan Rome 
het universalisme van het Christendom niet tot 
uitdrukking brengen. Want het universalisme 
bestaat niet in het uitwisschen der nationale 
grenzen, niet in het gelijkvloersch maken, maar 
in het zich aanpassen aan het echt nationale, 
om dat nationale tot hoogere ontwikkeling te 
brengen. 

Wie in Ned.Indië nationale kerken wil, zal 
de kerk of kerken, die hij sticht, niet gebracht 
willen zien onder het Indisch kerkbestuur, dat 
ook een soort van imperialisme najaagt, even
eens tot schade van het universalisme van het 
Christendom en niet minder leidende tot uit-
wissching der nationale eigenaardigheden. 

Is de taal de uitdrukking der gedachte en 
eischt het stichten van nationale kerken de 
volkstaal tot kerktaal, zoo heeft dit de verst 
strekkende gevolgen. Het heeft niet alleen ten 
gevolge, dat de Bijbel in die taal moet worden 
vertolkt, het Evangelie in die taal gepredikt, 
die taal voertuig van eene Christelijke wereld
beschouwing moet worden, de woorden uit die 
taal dragers moeten worden van Christelijke 
denkbeelden, de taal het Christendom, en het 
Christendom de taal in zich op moet nemen; 
maar het heeft ook ten gevolge, dat, zoo dat 
volk een eigen dichtmaat heeft, zijne klachten 
slaakt en lof uit op eigen wijze, en zoo het 
zijne eigen melodieën en muziekinstrumenten 
bezit, ook deze zal gebruiken om de gewaar-
dingen uit te drukken, die het Christendom 
in zijn hart heeft gewekt. Zoo krijgen wij eene 
kerk met eene eigen taal, met eigen kerklie
deren, gezet op eigen melodieën, begeleid door 
eigen nationale muziekinstrumenten. Niets van 
de veelvuldige wijzen, om zijne gedachten te 
uiten, mag op den index geplaatst, maar aan
vaard moet worden wat bruikbaar is, en wat 
niet bruikbaar is, moet bruikbaar worden ge
maakt. 

Wie zoo'n kerk onder een volk wil doen 
opkomen, geeft zoo'n kerk ook een nationalen 
naam. Wijl de Roomsche missie kerk en kerk-
vorm overbrengt, kan zij geene nationale schep
ping in het leven roepen, noch den nationalen 
naam zonder meer aan de te stichten keik 
verkenen. 

Maar dat kan de Protestantsche zending wel. 
Jammer dat zij het niet altijd heeft gedaan, 
üen kerk te noemen naar een persoon anders 
dan naar Christus, zal niemand kunnen ver
dedigen, maar nu ook al op zendingsterrein 
te gaan spreken van Luthersche kerken, is nog 
minder te verdedigen, wijl Luther niet behoort 
tot het volk, waaronder de nieuw te stichten 
kerk moet ontstaan. 

Eene kerk op zendingsterrein Gereformeerd 
te noemen is even dwaas als dat men iemand, die 
nog nimmer krank is geweest, ja nog geboren 
moet worden, een herstelde kranke noemt. Hoe 
is men er toch toe gekomen eene kerk, die nog 
gereformeerd moet worden en waarvan men 
hoopt, dat zij, eenmaal geformeerd, nimmer 
gedeformeerd zal worden, en alzoo geene refor
matie behoeven, eene Gereformeerde kerk te 
noemen ? 

De Nederlandsche zendingsvereeniging heeft 
bepaald, dat de door haar te stichten kerken 
Soendaneesch Evangelische kerk zullen heeten, 
eene naam, die niet eens in het Soendaneesch 
is over te brengen. Daar in het begrip kerk 
dat van Evangelie ligt opgesloten, is de bepa-
litjg „Evangelisch" in deze benaming evenals 
„christelijk'.' in die van Christelijk Geiefor-
meerde kerk een pleonasme. — Wil men na
tionale kerken stichten, dan moet men zoo'n 
kerk eenvoudig kerk noemen met den nationalen 
naam er voor (volgens taaieigen hier er achter) 
zonder meer. 

Moet zoo'n kerk een nationalen naam dra
gen, ook zij, die leden der kerk worden, moeten 
hunne nationale namen behouden, en hunne 
kinderen bij de geboorte zooveel mogelijk 
nationale namen ontvangen, en ook met die 
namen worden gedoopt. Ik heb in het geven 
van Bijbelsche namen aan te doopen personen 
nimmer het nut kunnen inzien, wel de nadee-
len er van leeren ervaren. Wijl in een mijner 
gemeenten, nog geen 100 zielen tellende, 5 
Maria's zijn, ben ik telkens, zoo er over eene 
Maria gesproken wordt, in de war, welke Maria 
bedoeld wordt. De vrouw van een onzer hel
pers heet Elkana, een mannennaam. Ook is 
het mij meermalen gebeurd, dat de ouders den 
doopnaam hunner kinderen vergeten waren. 
Willen wij nationale kerken stichten, laten de 
leden der gemeente dan ook nationale namen 
dragen. 

Geen regel zonder uitzondering. En aan br. 
J, A. van Balen zij hier op zijn schrijven in de 
Zendingsbode van i Mei 1903 geantwoord, dat, 
zoo iemand een naam heeft, die beteekent „hij 
bijt" of „hij vangt slaven", of, hij vermoordt 
Taski" of „hij gooit hem met iets", — wij er niets 
tegen hebben, zoo hij of zij, die zoo'n 
mooien naam draagt, bij den doop een Bijbel-
schen naam krijgt. Maar waar wij tegen zijn 
is, dat, hetgeen uitzondering moet zijn regel is 
geworden, en men zelfs Soendaneesche, Javaan-
sche en Chineesche namen, die eene schoone 
beteekenis hebben, en sierlijk klinken, bij den 
doop heeft vervangen door Bijbelsche namen. 
Daar zijn wij tegen om verschillende redenen, 
waarvan wij thans, om bij ons onderwerp te 
blijven, alleen noemen, dat zulks in strijd is 
met het doel, dat wij moeten najagen: natio
nale kerken te stichten. 

Het nationale karakter van een volk zal ook 
zijn stempel moeten drukken op de kerkregee-
ring; niet dat de kwestie episcopaal of presby-
teriaal door het nationale van het volk moet 
worden beslecht, de beslissing daarvan ligt aan 
de Heilige Schrift, maar wel moet de kerk-
regeering eene nationale worden, passende bij 
dat volk, onverschill'g of zij is presbyteriaal of 
episcopaal. 

De presbyleriale kerkregeering is ook naar 
ons oordeel niet de meest profijtelijke, vooral 
niet op zendingsterrein, maar de van God ge
wilde, en daarom wenschen ook wij haar in de 
tg stichten'gemeenten zien ingevoerd. Maarzoo 
er in de samenleving van het volk, in de wijze 
van bestuur van het land eigenaardigheden zijn, 
wat zou er dan tegen wezen die presbyleriale 
kerkregeering te wijzigen naar deze eigenschappen 
en eigenaardigheden der samenleving en van 
het bestuur. Niet alleen is daar niets tegen, 
maar zelfs veel voor. De kerkregeering wordt 
dan niet een Saulsgewaad, dat drukt en knelt, 
maar een kleed, waarin die kerk zich gemakke
lijk beweegt. 

ledere kerk moet barmhartigheid oefenen; 
armen, kranken, weezen en ouden van dagsn 
verzorgen, maar niet iedere kerk behoeft dat te 
doen op gelijke wijze. De kerken, die hier 
zullen ontstaan, behoeven in deze niet van de 
Europeanen af te zien hoe zij het doen, maar 
kunnen de wijze van het land volgen. De lijnen, 
die moeten worden getrokken, moet men laten 
loopen door het nationale leven van het volk. 
Dan krijgt men eene nationale beoefening van 
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