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^an Ije l^oleintjins. 

xxn. 
Zeggende: Laat af, wat heb

ben wij met tt te doen, gij Jezus 
Nazaréner? Zijt gij gekomen, 
om ons te verderven ? Ik ken 
n, wie ^ij zijt, namelijk de 
Heilige Gods. 

Markus i : 24. 

Niet alleen echter Ia het stuk der Beze
tenen, maar schier op elk punt van mystieke 
gemeenschap met de onzienlijke wereld, 
breekt de nieuwe zielkundige voorstelling 
het rationalistisch verzet tegen de Schrift. 
Niet, men versta ons wel, alsof de Heilige 
Schrift door het Spiritisme moest gerecht
vaardigd worden. De Schrift zal over het 
Spiritisme oordeelen, en niet het Spiri
tisme over de Schrift. Doch dit neemt niet 
weg, dat de nauwkeuriger studie van de 
zielsverschijnselen, waartoe deze nieuwe 
beweging geleid heeft, vanzelf teweeg brengt, 
dat we ons in de voorstellingen, waarvan 
de Schrift uitgaat, beter thuis gevoelen. 
Bevestigt het zich, dat ook nu nog soms 
een andere geest in 'smenschen wezen in
dringt, en zich van ons bewustztjnsleven 
en van onze dntuigen als orgaan bedient, 
dan verstaan we niet alleen de Bezetenen 
als een op zichzelf staand verschgnsel, maar 
valt er tevens klaarder licht op de in
geving der Schrift; op de inwerking van 
satan op onzen geest; op het zeggen van 
Jezus, dat hij woning bij ons zal maken; 
en op de apostolische uitspraak, dat de 
Heilige Geest ons hart tot zijn tempel 
kan kiezen. Vele jaren stond 't zoo, dat 
we in ons gewone leven in geen enkel 
opzicht met deze abnormale verschijnselen 
rekenden, en het ons niet anders konden 
voorstellen, dan dat ons gewone, nuchtere, 
alledaagsche leven hét alleen mogelgke was. 
En naast die nuchtere opvatting van het 
gewone dagelijksche leven, stond dan hetgeen 
de Schrift ons voorhoudt, als iets vreemds, 
als iets afw^kends, als iets abnormaals, 
waarvan we ons eigenlijkniet wel een begrip 
konden vormen. We hadden nu eenmaal 
geleerd, in de Bezetenen een soort van krank
zinnigen te zien, en bij geestelgke werkingen 
dachten we meer aan invloeden, die uit onze 
omgeving en uit de maatschappij op ons 
werkten, dan aan rechtstreeksche indringing 
van een anderen geest in ons wezen. De schuld 
lag daaraan, dat er op ons eigen leven zoo 
weinig door ons gelet werd. Men sprak van 
een ziel, maar gaf er zich geen rekenschap 
van, wat onder de ziel te verstaan zij. Van de 
ziel onderscheidde men den geest, maar waarin 
ziel en geest verschilden, leerde men kwan
suis uit boeken, maar niet uit de bevinding 
van zijn eigen wezen. Dat bgna een derde 
van ons leven in onbewustheid wordt door
gebracht, wist ieder; maar op de vraag wat 
de slaap eigenlijk is, waaruit de werking van 
den slaap op het leven is te verklaren, en 
wat in dien slaap de droom beduidde, bleef 
het antwoord niet alleen uit, doch men 
dacht er zelfs niet over na. Men 
sliep, men droomde al de jaren zijns 
levens, maar zonder zich ook opeenigszins 
ernstige wijze rekenschap te geven van wat 
slaap en droom was. Soms sprak men er in 
een gezelschap gissenderw^sover, maar voor
werp van eenige studie werd het niet. De 
mannen van het vak haalden wel de verschijn
selen op, die zich b^ den slaap voordoen, 
en wisten u te zeggen, dat het hart in den 
slaap iets trager werkt, dat het bloed uit 
het hoofd afdaalt, dat de stofwisseling min
der warmte uitstraalt, en zooveel meer 
doch het feit zelf van de krachtvernieuwing 
in den slaap verklaarden ze u niet. Enzoo 
ook bestudeerden de psychiaters wel op de 
allernauwkeurigste wgze de abnormale ver-
schQu^len die zich in de uiting van het zie' 
leleven voordeden, en den samenhang waarin 
deze verschijnselen met de gesteldheid van het 
lichaam stonden, maar zoo weinig konden ze 
dieper doordringen, dat zelfs meer dan een 
psychiater aan geen bestaan van de ziel 
gelooft. Iets waarbij dan nog kwam, dat 
het dierenleven analoge verschijnselen 
vertoont en de Schrift zelve aan het dier 
een ziel toekent, en dat het alles In 
een groot mysterie voor ons onderdook, zoo -
dra men uit de verschgnselen tot het wezen 
poogde door te dringen. Men wist wel, dat 
de slaap verkwikt en de verloren kracht 
terugbrengt, maar de vraag hoe de slaap 
aan die nieuwe kracht komt en hoe hij ons 
die nieuwe kracht instort, stelde men zich 
aelfs niet. Verdere beteekenis wordt dan ook 
door verreweg de meesten aan den slaap 
met gehecht; en als we dan in de Schrift 
van tweeerlei soort slaap lessen, van dën 
gewoaes slaap als ukeenah en van een heel 
aadersa slaap tls tardtema-, boores boe de 

werd, hes bij 't 

droomen een andere geest in 'smenschen 
geest inwerkte, en hoe er uit slaap en 
droom gewichtige beslissingen straks het 
leven ingingen; dan nam men dat wel aan, 
maar 't bleef als een vreemd iets tegen 
ons over staan, als iets dat bij onzen ziels
toestand niet zou passen. 

Ën nu is dit het geheel eigenaardige 
van onzen tijd, dat juist op den achter
grond van dit verborgen leven des geestes 
versch^nselen de aandacht hebben ge
trokken, die zich vroeger zoo niet 
voordeden, en die ons dan een analogie 
opleverden voor wat in de Schrift ons ver
meld wordt. In de Schrift is het geestelgk 
gebied veel rijker gestoffeerd dan in ons 
dagelijksch leven; iets wat ten deele aan haar 
Oostersche herkomst was toe te schrijven; 
maar toch begon men hiervan ook in ons Wes-
tersche leven allengs dingen te ontwaren, 
waarop men vroeger niet bedacht was ge
weest; dingen die zich herhaalden; dingen die 
in onze Westersche werelddeelen vielen op 
te merken, en dingen die door mannen van 
hoog wetenschappelijk karakter ontdaan wer 
den van alle bgvoegsels van bedrog en 
humbug, en die ook brj de nuchterste be 
schouwing een gesteldheid van 's menschen 
geest, zijn contact met andere geesten hier 
op aarde, en met geesten uit de onzienlijke 
wereld leerden kennen, waarop men vroeger 
ganschelijk niet bedacht was geweest; en 
wel dingen die bijna altijd zekere analogie ver
toonden met dingen die ons in de Schrift als 
feiten werden meegedeeld. In vier rubrieken 
vallen deze verschijnselen uiteen: 1°. in wat 
de gesteldheid van den normalen mensche-
lijken geest betreft; 20, in de bijzondere quali-
teiten van enkele personen; 30, in abnormaal 
contact tusschen mensch en mensch hier op 
aarde; en 4°. in contact van 's menschen 
geest met geesten die tot een andere wereld 
behooren. Zg elk dezer vier punten hier kor-
telijk toegelicht. 

Wat de normale geestesgesteldheid 
van den mensch betreft, ontving men steeds 
meer den indruk, alsof er in den mensch 
achter zijn uitkomend wezen nog een verbor
gen wezen school; een onderscheid dat men 
liefst aldus nader bepaalde, dat het uitko 
mend deel van zijn wezen meer in verband 
stond met deze zichtbare wereld, en dat 
het schuilend deel van zijn wezen meer 
verband hield met de verborgen wereld die 
zich aan ons oog onttrekt. Een onder
scheiding alzoo, die op de Ign ligt van wat 
de Schrift aangeeft als een leven in het 
hart, en een daaronder dieper wegschuilend 
leven in onze nieren. Een onderscheid waar
op de Schrift meer dan eens terugkomt, 
altoos onder de bijvoeging dat beide aan 
God bekend zrjn en door God beproefd 
worden. Mijers stelde dit zoo voor, dat er 
onder de woning in ons hart nog een die
pere kelder was, en dat een breede drem
pel de bovenwoning van den kelder af
scheidde. Dien drempel noemde hij naar het 
Latijnsche woord: timen, en ia verband 
hiermede ons uitkomend leven het superli-
minale, en het verborgen zielsleven het 
subliminale. De onderscheiding tusschen 
kart en nieren is intusschen duidelqker, om
dat de Schrift ons hieraan gewend heeft, 
mits men daarbq maar niet aan de nieren 
als den zetel van dit verborgen leven denke, 
en nieren alleen neme als liggende dieper 
dan ons hart. Eenmaal nu op die onder-
scheiding ingaande, kwam men er vanzelf 
toe, om het uitkomend leven meer te be
schouwen als de winkel, waarin men uitgaf 
en verkocht aan de wereld, en het dieper 
verborgen leven als de fabriek, waarin de 
grondstoffen van ons levensfabricaat werden 
aangevoerd. In het uitkomend leven gaf de 
mensch uit, in het verborgen leven ontving hH. 
Zijn uitkomend leven stond in verband met 
de wereld, zqn verborgen leven met de 
Fontein des levens in God, en dit zoowel 
wat de kracht van zijn lichaam, als wat de 
kracht van zijn geest betrof. En hier
mede stond 't dan in verband, dat de slaap 
was een tqdelqk sluiten van den winkel, 
om in den slaap uit een verborgen wereld 
weer nieuwe kracht naar lichaam en ziel 
op te doen. Het eigenlijke van den slaap 
was dan niet het negatieve, dat men niet 
meer verkocht, maar rustte, doch veeleer dat 
in den slaap de acHe van het verborgen 
leven begon, om nieuwe kracht aan te 
voeren en zoo gereed te doen zgn voor den 
morgen. 

Doch hiertoe bepaalde zich de winste niet. 
Niet alleen toch de slaap vond zoodoende 
een veelmeer aannemelijke verklaring, maar 
ook tal van verschgnselen traden erdoor in een 
nieuw licht, zoo met name de exstase, het 
sonabulisme en de telepathie. De exstase 
is metterdaad een toestand, waarin de 
mensch handelt en spreekt uiteen impuls, die 
aietdoordg ge^spee factoren vaa sgnlsven 
te verklaren is. In dt csestaie leeft de 

mensch uit een hoogere wereld, die hs-
slag op zijn geest legt, hem ideëen doet 
grijpen en woorden doet spreken, zooals ze 
in zijn gewone leven nooit uit hem zouden 
zijn voortgekomen. Set'Jlt nu in den mensch 
een metterdaad anders verborgen leven, dat 
in zulke oogenblikken zijn gewone leven 
het zwijgen oplegt, en zgn zintuigen zelf 
tot orgaan gebruikt, dan zijn we althans 
op 't spoor gekomen om iets van den oor
sprong der exstase te verstaan. B^ den 
sonabule-slaap is het niet anders. Onge
twijfeld heeft men ook bij dit verschijnsel 
met slaap te doen, maar met een slaap, 
die daarin van den gewonen slaap onder
scheiden is, dat anders ons lichaam en onze 
denkende geest geheel rusten, terwijl in den 
sonabuleslaap de diepere geest in ons 
niet slechts bezig is in de diepte, maar ook 
ons lichaam, onze zintuigen en onze orga
nen aangrijpt en gebruikt als middel, om 
zich, zonder het intermediair van onzen 
wakenden geest, d. 1. rechtsstreeks, te 
uiten. De slaapwandelaar gebruikt zijn 
ledematen evenzoo als iemand die wakker 
is; maar op nog veel juister en precieser 
wijze, en dit doet niet zijn mensch, die 
leeft in zijn uitkomend leven, maar ztjn 
mensch, die In de diepte van zijn wezen 
schuilt, en nu plotseling op zijn ledematen 
beslag legt. En geheel hetzelfde bespeuren 
we bij de dusgenaamde Telepathie, d. i. bij 
verschijnselen die den mensch iets doen ken
nen, of doen waarnemen in de verte, op 
een grooten afstand, en niet in zijn onmid-
dellgke omgeving, zooals dit in wakenden 
toestand plaats grijpt; verschijnselen die 
we ook in de Schrift ontmoeten. Zoo b.v, 
als Jezus tot Nathanael zegt: „Eer u Filippus 
riep, daar gij onder den vijgeboom waart, 
zag ik u". Een rechtstreeksch zien alzoo op 
een afstand, waarvan voor het gewone 
zien alle waarneming was uitgesloten. En 
niet anders is het met de kracht die Jezus op 
een afstand deed. Zoo, toen Jezus den knecht 
van den hoofdman genezen had zonder in het 
huis van den hoofdman in te gaan. Dat dit 
nu bij Jezus samenhing met zijn wonder
kracht, spreekt van zelf,'maar ook die won
derkracht bracht Jezus toch tot openbaring 
in zijn menschelijke natuur; en in zoo
verre is het van belang op te merken, 
dat metterdaad in de menschelijke natuur 
het middel aanwezig is, om zulke krachten 
tot openbaring te brengen. Uit allerlei 
verschijnselen, die op dit gebied zijn waar
genomen, acht men nu te mogen consta-
teeren, dat deze telepathie zoowel actief 
als ook passief toegaat. Zoo is, om slechts 
dit ééne voorbeeld te noemen, vastgesteld, 
dat Mr. Hamilton wiens broeder reeds 12 
jaar in Australië afwezig was, droomde 
dat hij dien broeder in Engeland ontmoette, 
klagende en kreunende over een pijnlijk 
gezwel aan den linkerarm, en dat hij twee 
dagen later een brief ontving, waarin die 
broeder hem uit Australië mededeelde, dat 
hij zich ernstig gewond had aan den linker
arm, dat men deze kwetsuur in Australië 
niet genezen kon, en dat hij daarom ter
stond naar Engeland ging, om zich daar 
te laten genezen. En metterdaad stond een 
dag later reeds de gewonde voor hem, juist 
met zulk een wond als hij in den droom gezien 
had. Op wat wijs dan ook moet er van dien 
broeder uit de verte een werking op zijn 
geest zijn uitgegaan. Nu is deze onder
stelling van een tweeërlei leven in den mensch 
niet nieuw voor vde bij de Schrift leeft, 
en de onderscheiding van een „verborgen 
mensch des harten" is ons zelfs zeer ge
woon. Het nieuwe hierin is alleen, dat 
deze onderscheiding tusschen tweeërlei exis
tentie in den mensch zich nu over heel zgn 
wezen uitbreidt, en ook afgezien van de 
wedergeboorte, zich voordoet in den ge
wonen mensch. 

Hierbq komen nu in de tweede plaats de 
exceptïoneele qualiteiten, die aan enkele men
schen eigen zijn. Ook hierin ligt op zichzelf 
niets vreemds. Het genie is te allen tijde 
een raadsel te midden van het leven ge
weest. Een illusie is het daarom ook, dat men 
droomt van de gelijkheid der menschen. Eer 
ongelgkheid is de regel. Er zqn menschen van 
minderdangewone gaven,dan zijner menschen 
van gewone gaven, en boven deze steken weer 
uit de corypheea van ons geslacht op eik 
gebied, de helden, de kunstenaars, de groote 
denkers, de genieën. Maar bg de nieuwe 
beweging op psychisch gebied doet zich 
nu dit afwijkend verschijnsel voor, dat en
kele individuen blgken begaafd te zijn met 
een hooger kracht van anderen aard, zoo
als we dit reeds opmerkten bQ de mediums 
van het spiritisme. Met hen op éen lijn 
staan de magnetische persoonlijkheden, in 
wie een zeer sterk magnetisme werkt, dat 
de gewone mensch althans niet in die mate 
In dch oatwaart, Ea vooral kotat hlet ia aan-
merklBg de élairw^mee of helderdeadheid. 

In het algemeen blijkt, dat enkele perso
nen, wanneer ze in hoog opgewekten toe
stand verkeeren, een verscherping van de 
werking van bun zintuigen ondergaan, die 
ons verbaast, zoo b.v. dat het reuk-orgaan 
werken gaat als het reuk-orgaan van een 
hond, en dat ze op aanmerkelijken afstand 
geuren waarnemen, die een ander, al staat 
hij er vlak bij, ternauwernood bespeurt. En 
dit nu doet zich ook voor bij de clair
voyance. Met name bij Emanuel Sweden-
borg moet deze helderziendheid buitenge
woon sterk zgn geweest. Zoo kwam hij 
op een avond verschrikt bg zijn vrouw thuis, 
en zei haar dat er in een stadje, dat twaalf 
uren van daar lag, een schrikkelijke brand 
was uitgebroken, en dat hij de vlammen 
had gezien. Telegraaf of iets dergel^ks 
bestond toentertgd nog niet. Bericht kon 
hij dus niet ontvangen hebben. En toch 
kwam den volgenden morgen de tijding aan, 
dat metterdaad op den avond, toen Swe-
denborg het gezegd had, een felle brand 
het halve stadje vernield had. De uitwen
dige oogen schijnen hierbij geen dienst te 
doen. Vaak toch sluiten zulke personen van 
zelf de oogleden. Het is een zuiver waar
nemen met het oog van den geest; iets wat 
te minder verwonderen kan, daar toch nooit 
ons oog ziet, maar 't alleen de geest is die 
ziet door het oog. Het oog doet niets dan 
het beeld opvangen, en de geest ziet het 
beeld dat in het oog is afgespiegeld. Doch 
hoe dit ook zg, alle deze exceptïoneele, 
abnormale Individuen blijken begaafd te zijn 
met eigenschappen, die althans in die mate 
en met die kracht b^ een gewoon mensch 
niet voorkomen. Het Is daarom niet ge
zegd dat bij hun natuur iets bijkomt, wat de 
menschelijke natuur op zich zelf niet bezit, 
maar wel, dat gegevens in de menschelijke 
natuur bij den een veel sterker werken kan 
dan bij den ander. 

De inwerking van den éenen mensch op 
den anderen is het derde punt, waarop we 
wezen, en dit komt vooral in het Hypno-
tisme uit. Op zichzelf is ook dit een gansch 
gewoon verschijnsel. De eene mensch 
imponeert gedurig den anderen. Het geldt 
hier een begaafdheid die ook aan de dieren 
eigen is, en die ook de mensch op het 
dier uitoefent. Het slangenoog heeft macht 
om een ander dier zoo machteloos te maken, 
dat het haar prooi wordt, en ook jacht
honden belezen door hun blik een vogel 
op den tak. Omgekeerd bezit' de leeuwen
temmer een macht om de wilde dieren aan 
zich te onderwerpen, en was vooral de 
macht der slangenbezweerders in Indië van 
oudsher groot. En zoo wordt ook onder 
menschen meer dan een overbluft en in 
zijn kracht gebroken, zoo een doordringende, 
overweldigende blik hem scherp in de 
oogen ziet. Napoleon dankte aan die gaaf 
in niet geringe mate zijn macht over zijn 
troepen. Bij den hypnotiseur geschiedt nu 
in den grond der zaak niet anders. Ook hij 
imponeert zijn patient door zijn optreden, 
door zijn blik, door zijn woord; doch hem 
schijnt die gave op zoo krachtige wijze 
eigen te zijn, dat hij zgn patient, die zich hier
toe leent, al spoedig geheel verdooft in 
zijn eigen geest en aan zijn geest onder
werpt. Hij dringt dan met zgn geest In 
den geest van zijn patient in, en al spoedig 
denkt die patient wat de hypnotiseur wil 
dat hij denken zal, ja, meent te genieten of 
te Igden wat zijn hypnotiseur hem voor
spreekt. Het Is of de patient zijn eigen 
leven op stal zet, en zich tijdelijk door zijn 
hypnotiseur als zijn rijpaard gebruiken laat. 
Hij doorleeft wat zijn hypnotiseur wil dat hij 
zal doorleven, en feitel^k gr^pt dit wondere 
plaats, dat de patient zelf voor een oogen-
blik als willoos en dood Is, en dat zijn 
hypnotiseur en niet hij over z^n bewust-
zqn, zijn wil en zijn besef heerschappg voert. 
Noem den patient A en zijn hypnotiseur B, 
dan treedt bij sterke hypnose deze toeste^nd 
in, dat de eigen actie van A gel^k nul is, 
en dat B beschikt over twee personen, over 
A en B. En wat opmerkelgk is, niet alleen 
de hypnotiseur moet daarop speciaal z^n 
aangelegd, maar ook de patient moet er de 
noodige dispositie voor bezitten. Er zi^n 
toch personen die schier onmiddellijk in den 
hypnotlschen slaap Ingaan, en anderen die 
men niet in hypnotischen toestand brengen 
kan. Dat deze hypnose gevaarlijk kan 
worden, en zelfs tot schandelijk misbruik 
kan leiden, ligt voor de hand, doch op 
zichzelf ia ze een zeer opmerkelijk ver-
schgnsel, in soover ze toont, dat de geest 
van den eenen mensch met den geest van den 
anderen mensch In zoo nauw contact kan 
treden, dat de eene mensch als verdwijnt 
en de andere met z^n wil geheel over den 
wflloos gewofdeac beschikt. 

En nu komt hier in de vierde plaats het 
laatste punt bij, t. w. het contact waarin 
onze geest kan treden met geesten uit de 
onzienlijke wereld, 't zij engelen of afgestor
venen. Dat dit kan, blijkt, gelgk we reeds 
aantoonden, uit de Bezetenen, in wier geest 
een booze geest indrong, hen geheel over
mande en sprak door hun mond. Ook al 
wat we lezen van satans inwerking op den 
mensch staaft en bevestigt dit. Als Jezus ons 
bidden leert: Verlos ons van den Booze, Is 
hier vanzelf In uitgedrukt, dat de satan 
toegang tot ons hart heeft, en op ons hart 
Inwerkt. Zelfs kan dit zoover gaan, dat 
satan zelf in ons hart Indringt, zooals er 
van Judas staat: „toen voer de satan In het 
hart van Judas". Niet dat hij slechts op 
hem werkte, maar hij voer in hem. Nu Is 
satan niet dan een gevallen engel. Kan dus 
satan alzoo met onzen geest in contact treden, 
dan kan dit vanzelf ook een goede engel. 
En heeft Jezus zelf niet gezegd dat hij in 
het hart der zijnen woning zou maken ? Men 
vergist zich dus, zoo men waant, dat ons 
geestesleven een afgesloten Iets Is, waar 
niemand bij kan. In onzen geest kan een 
andere geest indringen, hetzij met z^n 
werkingen, hetzij zelfs met zijn presentie. En 
het nieuwe in het dusgenaamde spiritisme 
is alleen, dat het spiritisme dit nu ook 
toepast op onze afgestorvenen en ons wijst 
op tal van verschijnselen, die schijnen aan 
te toonen, dat dooden verschgnen kunnen, 
en zich door allerlei teekenen, zelfs door 
handschrift, aan de nog levenden kunnen 
openbaren. Voor de identiteit van dezen zich 
openbarenden geest met den geest van den 
afgestorvene, wordt dan aangevoerd, dat 
hij niet zelden dingen mededeelt, die alleen de 
afgestorvene weten kan, zelfs gebeurtenissen 
uit zijn eigen leven, en dat men tot het 
portret toe ten bewgze heeft, dat men 
werkelijk met zgn afgestorven vriend te 
doen heeft. Doch al denken we er niet aan, 
al deze verschijnselen voor verzonnen of 
ingebeeld te verklaren, en al nemen we 
zonder voorbehoud aan, dat, afgescheiden 
van alle bedrog en humbug die zich In 
deze verschijnselen mogen gemengd hebben, 
er zich metterdaiM verschgnselen hebben 
voorgedaan die niet te loochenen zijn, en 
In hooge mate de opmerkzaamheid verdie
nen, — hieruit volgt nog geenszins dat de 
verklaring die men van deze verschijnselen 
geeft, de juiste, eenig aannemelijke en ware 
Is. Met name het vraagstuk van de iden
titeit Is nog allerminst uitgemaakt. Inde oud
heid, toen ongetwijfeld soortgelijke verschijn
selen voorkwamen, droegen ze schier altoos 
een demonisch karakter, en is van Gods
wege de ernstige waarschuwing maar ook 
het strengste verbod aan Israel uitgegaan, 
om zich niet met de guichelarij en tooverij, 
waarzeggerij en bezweringen in te laten. 
Zelfs Saul maakte zich op, om al wie 
hiervan een beroep maakte, uit de twaalf 
stammen uit te roeien. Het uiterste der voor
zichtigheid blgft daarom steeds raadzaam. 
Nog steeds is de vraag onopgelost, of men 
bij zulk contact te doen heeft met de geesten 
van zijn afgestorven familieleden en vrienden, 
dan wel of het een contact Is met andere 
geesten die zich als familieleden of vrienden 
voordoen. We zeggen niet dat het zoo &, 
maar we moeten de mogelgkheld dat het 
zoo zijn kan, volhouden. De demonische 
geesten hebben groote kennis van wat op 
aarde voorvalt. Pas na Jezus' optreden riep 
een demonische geest Jezus toe: „Wat 
hebben wij met u te doen, gij Jezus 
Nazaréner, zijt gij gekomen om ons te 
verderven? Ik ken u wie gij zijt, de Heilige 
Gods". Om Judas tot zijn verraad aan te 
zetten, was nauwkeurige kennis noodigvan 
zijn Inborst, den gang van het proces en 
de omstandigheden. Om Petrus te ziften 
als de tarwe, moest satan hem kennen 
In de zwakheden van zgn karakter.' En in 
het algemeen kan men zeggen, dat satan 
ons nooit zou kunnen verleiden, indien hij 
niet tot in kleinigheden toe de verzoekingen 
kon uitwerken en die in verband brengen 
met de fouten en de zonden van ons inwendig 
leven. Op zichzelf is dus het feit, dat op 
een séance uit het geesienrijk dingen 
worden meegedeeld omtrent hetgeen op 
aarde voorviel, geen bewijs, dat ze niet een 
demonischen oorsprong hebben, en toch het 
voorkomen aannemen van herkomstig te zijn 
van afgestorvenen. En hier komt dan in 
de tweede plaats nog Iets anders bij, en 
wel dit. Mededeeling van de overzijde van 
het graf moet belangrijk van Inhoud z^n, 
en ons iets te kennen geven omtrent de 
onzienlgke wereld, die ons onbekend was. 
Juist echter die hooge belangrij kbeid 
ontbreekt hier. De Inhoud dier mededee-
lingen leert ons niets nieuws, geeft geen 
nieuw licht. 2x bepaalt zich In den regel 
tot kleine details omtrent huiselgk- en 
faoülielevea. Ook die kunnen belang hebbes, 
zoo b^v. wat mes mededeelt, dat een we
duwe, wier mas pas stierf, es (üe een bel«sg° 



rrjk stuk uit z^n erfenis niet vinden kon, 
te weten kwam waar het lag, en het daar
door vond. Maar hoe gewichtig zoo iets ook 
voor dit wedervinden moge geweest zi^n, 
het is niet van algemeen belang. Strekte 
b^v. zulk een mededeeling om geregeld 
misdadigers te ontdekken, en zoo de rechts
macht te sterken, zoo zou men het algemeen 
belang ervan inzien; doch niets van dien aard 
wordt gemeld. Juist dit is dan ook de 
oorzaak, waarom velen, die eerst met zekere 
nieuwsgierigheid zich tot het spiritisme 
wendden, al spoedig er onverschillig voor 
werden. Het is op dezen grond, dat we, 
al moet de realiteit van veel in het spiri
tisme volmondig worden erkend, en al 
bracht het belangr^ke zielkundige gegevens 
aan het licht, geen genoegzame zekerheid 
kunnen vinden, om vast te stellen dat er 
metterdaad contact met gestorven geesten 
plaats greep, de mogelijkheid van demo
nisch spel moeten openhouden, en in 
dk geval elke juiste' verhouding missen 
tusschen hetgeen feitelijk zich zoo ge
wichtig voordoet, en het weinige waarmee 
het ons leven verrijkt. Zelfs het voortbestaan 
der ziel na den dood vindt er geen vol
dingend bewijs in. Misschien komt het nog, 
maar het is er nog niet. En in zooverre 
levert het ons geen bijdrage tot de kennis van 
de Voleinding aller dingen, zelfs niet van 
den mensch. 

DR. A. K. 

„l^uur Op tie aarüc"» 

Ik ben gekomen, om vuur op 
de aarde te werpen; en wat 
wil ik, indien het aireede ont
stoken is? 

Luk, 12 : 49, 

De tieten, waarin de zwakke van geest zich 
bij voorkeur het beeld van den Christus uit-
maalt, zijn die van „liefde en vrede". Van 
heiligen ijver, van toorn, van strijd en verdeeld
heid mag dies ook in het dienen van Jeius geen 
sprake zijn. Het moet in de voorhoven des 
Heeren ai „pais en vree" blijven. Wat niet 
zacht, nist teeder en niet lieflijk is, sluit men 
liefst van het Christelijk erf uit. 

Doch dan blijft er op het Christelijk erf voor 
Jezus zelf geen plaats. 

Hoor maat! 
„Meent gij", zoo vroeg de Heere zijn jongeren, 

„meent gij, dat ik gekomen ben om vrede te 
brengen op de aarde"? £n het antwoord luidt 
„Neen, zeg ik u, maar verdeeldheid" \ Sterker 
nog. Jezus verklaart het uitdrukkelijk: „Ik ben 
gekomen om den mensch tweedrachüg te maken". 
Zelfs tot in het huislijke leven strooit de Heere 
dit zaad van tweedracht uit. Zoo toch gaat hij 
voort: „Van nu aan zullen er vijf in een huis 
verdeeld zijn, drie tegen twee en twee tegen 
drie". £n wel verre van deze twist en tweedracht 
te temperen, vat Jezus haar zóó scherp, dat hij 
de gedeeldheid die hij in het gezin komt 
brengen, in nog scheller Ueuren uitwerkt. Het zal 
zijn „de vader tegen den zoon en de zoon tegen 
den vader, de moeder tegen de dochter en de 
dochter tegen de moeder". 

Kort ca snijdend nu heeft Jezus deze harde 
waarheid saamgevat in dit korte zeggen: „Ik 
ben gekomen, om vuur op de aarde te werpen" 

Let er nu wel op, hoe het er staat. 
£r staat niet: „Tegen mijn bedoeling heeft 

mijn komst ten gevolge, dat het vuur op aarde 
gaat branden", neen, de Heere zegt met nadruk 
„Ik ben gekomen om dit vuur te brengen. Met 
opzet werp ik het vuur om mij heen. Het is 
het doel van mijn zending." En hij laat er 
op volgen: „Wat wil ik, d. i. wat zal ik dan 
klagen, indien het uu aireede ontstoken is"? 

Dat vuur nu is hier niet de toorn Gods, maar 
gelijk oQze kantteekenaars het zoo terecht ver
klaren, dat vuur is het Evangelie. Niet het ver-
valschte, zoetsappige, pitlooze Evangelie, dat 
heel „lieve menschen", om toch vooral geen 
aanstoot te geven, uit eigen spinsel hebben 
uitgesponnen, maar bet echte Evangelie, zooals 
het door Jezus en zijn apostelen de wereld is 
ingedragen, en gedurig heel de wereld in vuur 
en vlam heeft gezet. 

Als vuur geworpen wordt op wat van water 
gedrenkt is, sist het, omdat vuur en water tegen 
elkaar overstaan. En zoo is het hier. De wereld 
is het tegendeel van wat het Evangelie wil, 
Tusschen net woord dat in de wereld heerscht, 
en het E/angelie bestaat onverzoenlijke strijd. 
Het Evangelie komt niet als ornament bij de 
wereld bij, maar tast de wereld in haar wezen 
aan, brandt haar en wil ze reinigen en in 
anderen stand omzetten. En dit nu wil de wereld 
zich niet laten doen. Daar verzet ze zich tegen 
met alle macht. En dan wijkt het Evangelie 
niet, maar grijpt de wereld nog dieper in haar 
wezen aao. En zoo wordt het 2/»»^ ontstoken, 
en nogmaals bewaarheid wat Jehovah tot Jere 
mia sprak: „Is niet mijn woord alzoo als een 
vuur? en als een hamer die een steenrots te 
morzel slaat?" 

Vuur reinigt. Het reinigt niet het wezenlooze 
dat geen bestand heeft, maar wel het harde, 
kostbare metaal. Laat het ijzer nog zoo geroest 
en vervuild en bedorven zijn, werp het in 
't vuur, en laat het doorbranden en smelten, 
en als het straks uit den vuurgloed komt, glins
tert het in blanke zuiverheid. Zoo is het met 
het ijzer, zoo is het met het zilver, zoo is 
het ook met goud. 

Vuur zuivert, vuur vaagt de smet af, vuur 
brengt den ooispronkelijken glans terug. 

Zulk verroest metaal nu is ook de gevallen 
mensch. Kostbaar metaal krachtens zijn schep
ping naar Gods beeld. Van glans en gloed be
roofd door zijn afval. Bedorven tot in 't hart. 
En wat nu zedemeesters en wijsgeeren ook aan 
dien gevallen mensch gewasschen en geborsteld 
hebben, met loog en zeep en kokende wateren, 
het heeft al niet gebaat. Er is maar één middel 
om het kostelijk menschenmetaal te zuiveren, en 
dat middel is het vuur. Vandaar dat Jezus, die 
kwam om ons te reinigen, ook dat vuur op 
onze tente heeft geworpen, en wil dat het 
branden zal, branden niet ter vernietiging, maar 
branden ter redding, branden om wat besmet 
werd, weer in glans om te zetten. 

Dat vuur heet dan het zout, bestemd om 't 
offer te heiligen. 

Elk kind van God weet dit aan zich zelf. 
Hij is tot het „Abba, lieve Vader" gekomen. 
Hij heeft, hij voelt 't getuigenis, dat met zijn 
eigen geest getuigt, hoe hij Gods kind is. Hij moet 
dus het offer zijn. Hij moet Gode gewijd worden. 
Nu en eeuwig. Maar het altaar is heilig en bij nog 

zoo diep-onheilig in zijn ziel. Daarom vraagt alle 
offer op het altaar om zout, dat 't bederf were. En 
dat zout is voor hem het ziw^r, dat Christus op 
hem werpt. Het vuur der vervolging, het vuur van 
den smaad en de bitterheid, die hem wordt aan
gedaan. Het vuur van lijden en diepe smart. Een 
lijden zoo diep ingrijpend, dat hij zelf ontwaart hoe 
zijn God bezig is om hem in en door dat vuur te 
reinigen. Eu dan mort hij daar niet tegen, maar 
kan er voor danken, want hij wil op het altaar, 
en zoo als hij was, kon hij toch niet op 't 
altaar. Daar was het altaar te heilig voor. Maar 
nu door het vuur doorlouterd, is het zout van 
het offer op hem gesprengd. En waar de wereld 
waant dat hij weenen zou om zijn wee, hooren 
Gods engelen hem loven en danken, dat zijn 
God nog bemoeienis met hem had. 

Het vuur is vreeselqk. En toch mijdt en 
ontwijkt Gods kind het niet, want door dit vuur 
komt 't goud uit zijn ziel weer naar boven, het 
goud dat zijn God er in verborgen bad. 

Het Evangelie is een vuur dat Jezus op de 
aarde wierp. Het Evangelie is geen woord van 
laffe liefheid, om te streelen en in zoete 
mystiek te bedwelmen. Het is een woord 
van hooien, heiligen ernst, dat handelt van 
wat eeuwig duren zal, handelt van de eere 
en de heiligheid van den Almachtigen God, han
delt over de ziel in den zondigen mensch, handelt 
van zonde en verderf, en handelt over redding, 
verzoening en zaliging van al wie kind van God 
mag zijn. Het is in het Evangelie geen spel 
met wegsmeltende tonen, er klinkt in de taal van 
het Evangelie een metaalklank, die tot in het 
diepste van uw wezen doordringt. Het heeft 
zoo niets van den zachten heelmeester, die de 
wonde etteren laat. En daarom toovert het 
Evangelie niet met wat glimt door wrijving, 
maar plaatst 't de smeltkroes op aarde, en laat 
niet af, eer het vuur al wat dofen mat was, weer 
in glans en gloed heeft gezet. 

Dat verstonden de Jongeren nog niet. Hun 
lachte het vrederijk nog toe. Ze droomden nog 
van tronen in het nieuwe Koninkrijk waarop 
ze zetelen zouden. Maar Jezus wist dat zijn 
Evangelie vuur was, hij zag dat 't reeds vonkte, 
dat er reeds toen iets begon te branden, dat 
het vuur reeds ontstoken was. Een bang, een 
ontzettend gezicht voor Jezus, die wist tot wat 
wereldbrand dit vuur straks uit zou slaan. En 
toch, hij wil dit vuur, hij wil dien brand, omdat 
zoo alleen de zuivering komen zal. En daarom 
zegt hij 't zijn Jongeren zoo kras en zoo snij
dend scherp. Ook die Jongeren neigden er 
toe om 't al in liefde en vrede te voleinden, 
En dit kon niet. Daartoe was Jezus niet 
gekomen. De scheur moest dooi het leven ge
trokken. Het moest voor of tegen den Gezalfde 
des Heeren in alle landen en onder alle volken 
worden. Dat het Evangelie een vuur was, moest 
daarom aan de discipelen als met een brand
ijzer in het zielsbesef gebrand. En zoo als 't 
bij hen was, zoo is het nog onder ons. Toon 
alleen den liefelijken kant van het Evangelie, en 
zelfs de wereld zal u o, zoo lief vinden, maar laat 
uitkomen, dat Jezus gekomen is om vuur op de 
aarde te werpen, en niet alleen de wereld, 
maar zelfs o, zoo veel liefheidschristenen kee 
ren uden rug toe. 

De lietheidschristenen roepen voor alle din
gers om vrede met de wereld, bij Jezus gaat 
't altoos om vrede met God, Dat zijn de twee 
polen, waartusschen ons leven op en neer gaat. 
Wie naar den eersten pool opschuift, bluscht het 
vuur van het Evangelie en dooft het ten leste uit. 
Is daarentegen vrede met God het doel waarop 
ge mikt, dan doet de gloed van het vuur, dat 
Jezus op de aarde wierp, u weldadig aan. Aller
meest hierom, omdat Jezus dit vuur niet alleen 
tusschen u en de wereld werpt, maar het zelfs 
allereerst in uw eigen hart tusschen uw zondig 
ik en het kind van God in u laat branden. 

Buiten dat vuur dat Jezus op de aarde werpt, 
blijft zelfs wat Christen heet koud en dor en we
zenloos. Eerst door dit vuur ontgloeit het in de 
tinteling van een levenswarmte, die niet van 
beneden is, maar in u vonkelt uit uw God, 

DK, A, K, 

• Amsterdam, 23 Juni 1911. 

Bij onze Regeering bestaat de loffelijke 
gewoonte om, wanneer ze een wetsontwerp 
wil indienen of een koninklijk besluit wil 
uitvaardigen, waarbij de belangen van een 
bepaalde corporatie of groep van personen 
betrokken is, vooraf het advies van deze 
corporatie of groep in te winnen. De 
Regeering geeft dan vooraf officieel van 
haar voornemen aan het bestuur dezer 
corporatie kennis, voegt er het avant-proj et 
van het wetsontwerp of koninklijk besluit 
bij en gaat niet over tot de indiening van 
het wetsontwerp of de uitvaardiging van 
het koninklijk besluit, voordat de adviezen 
der betrokken corporaties zijn ingekomen. 
Natuurlqk is de Regeering aan deze adviezen 
niet gebonden en blijft ze vrg om desnoods 
tegen deze adviezen in haar maatregel door 
te zetten, wanneer de aangevoerde argu
menten haar niet overtuigd hebben, of 
wanneer ze den bedoelden maatregel in het 
algemeen belang noodig oordeelt, maar de 
Regeering toont toch, dat ze op deze 
adviezen prijs stelt, ze geeft gelegenheid 
om officieel de bezwaren aan haar bekend 
te maken, en de invloed dezer adviezen 
kan door zakel^ke argumentatie zeer groot 
zign. Zoo zal de Regeering geen wets
ontwerp op het Hooger Onderwijs indienen, 
zonder vooraf de adviezen van de Senaten 
der verschillende Universiteiten gehoord te 
hebben. Zoo zal ze geen maatregel voor-
stdlen, die ingrijpende gevolgen voor onzen 
handel heeft, zonder vooraf het oordeel te 
vragen aan de Kamers van Koophandel. 
En zelfs waar de groep van persoiién, wier 
belangen het geldt, te talrijk is of geen 
bepaalde organisatie bezit, kwam steeds 
meer de^ gewoonte in zwang om een Staats
commissie te benoemen, waarin de uttne-
mendste vertegenwoordigers van zulk een 
groep zitting hadden, om de Regeering van 
advies te dienen. Aan dit alles ligt de 
gedachte ten grondslag, dat de Regecring 
niet van boven af moet reglementeeren en 
wetten opleggen, maar rekening heeft te 
houden met hetgeen in den kring der be
langhebbenden nuttig of noodig wordt ge
oordeeld. 

Te meer trekt het daarom de aandacht, 
dat de Regeering deze goede gewoonte niet 
volgt waar het de Kerken betreft. Een~ 
verwijt tegen deze Regeering is dit niet. 
Het is altoos moeilijk voor een nieuw op

tredende Regeering, om te breken met een 
usantie, die eenmaal ingevoerd is. Zelfs 
mag tot lof dezer Regeering getuigd, dat 
ze meer dan eenmaal toonde prijs te stellen 
op het advies van kerkelijke personen. Zoo 
zond ze een officieelen vertegenwoordiger 
naar onze diaconale conferentie, om de be
sprekingen over de Armenwet b^ te wonen. 
En zoo stelde ze een Staatscommissie in, 
waarin personen van verschillende kerkelijke 
gezindheid saamkomen om de Regeering 
voor te lichten in zake de reorganisatie der 
Indische Staatskerk, Maar hoe dankbaar 
we ook voor het streven der Regeering zijn 
om waar het de belangen der Kerk geldt, 
niet buiten de Eerken om te handelen, maar 
voeling te houden met kerkelijke personen, 
toch raakt dit het vraagstuk zelf niet. Een 
wetsontwerp, zooals de Regeering indiende 
voor de Armenverzorging, bevat tal van 
bepalingen, die de rechtspositie der Diakonie 
raken, en daarom voor de Kerken zelf van 
het hoogste belang zijn. En al mag de 
Regeering door een vertegenwoordiger te 
zenden naar een diaconale conferentie, toonen 
kennis te willen nemen van de bezwaren 
in dien kring tegen het wetsontwerp aan
gevoerd, — zulk een conferentie bezit geen 
officieel kerkel^k karakter, kan daarom ook 
de bezwaren der Kerken niet uitspreken en 
Is geen wettig kerkelijk orgaan. 

Het gemis nu van dit officieel raadplegen 
van de Kerken als zoodanig kan niet ernstig 
genoeg worden betreurd, Hoe scherp men 
ook de scheiding van Staat en Kerk in 
theorie wU doortrekken, in de pract^k komen 
beide telkens met elkaar in aanraking en is 
er een breed terrein, waarop beider belan
gen elkaar voortdurend raken. De Regee
ring wordt daarom bij haar wet-gevenden 
arbeid telkens goepen om bepalingen te 
maken, die hetzij rechtstreeks in het leven 
der Kerk ingrijpen, hetzij zijdelings in ver
band staan met de zedelijke en religieuse 
belangen die de Kerk heeft te behartigen 

Zoo staat rechtstreeks met het leven der 
Kerk in verband hoofdstuk VI van onze 
Grondwet, dat handelt over den godsdienst 
en waaraan o. m, het belangrijke vraagstuk 
vastzit van de finantieele verhouding tusschen 
Staat en Kerk, Indien bij de aanstaande 
Grondwetsherziening ook dit vraagstuk aan 
de orde wordt gesteld, zal wel niemand 
ontkennen, dat hierbij het belang der Kerk 
van zeer nabij betrokken is. Evenzoo staat het 
met de wet van 1853, die het toezicht op 
de kerkgenootschappen regelt. En hetzelfde 
geldt evenzeer van de Armenwet, nu de 
Regeering de kerkelijke diaconie daarin als 
openbare instelling van weldadigheid opnam 
en aan allerlei wettelijke bepalingen onder 
wierp. Vooral bij al deze wetten, die recht 
streeks op de Kerken betrekking hebben, 
springt het in 't oog hoe onbillijk het is, waU' 
neer de Regeering hier maatregelen neemt, 
die het leven der Kerk raken, zonder dat 
vooraf het oordeel der Kerken is gevraagd 
of met haar wenschen rekening is gehouden, 

Maar datzelfde geldt ook voor die maat
regelen door de Overheid genomen, die 
wel niet rechtstreeks de Kerk raken, maar 
zijdelings met haar leven in verband staan 
De regeling door de Overheid van den we
kelij kschen rustdag geldt wel in de eerste 
plaats een sociaal belang, maar het spreekt 
toch wel vanzelf, dat deze Overheidsrege 
ling ook voor den eeredienst der Kerk van 
ho(^ belang Is en daarmede in het nauwst 
verband staat. Evenzoo staat het met de 
wetgeving der Overheid op het stuk van 
het huwelijk en de echtscheiding, want al 
raakt dit de burgcrrechtel^ke verhoudingen, 
wanneer de Overheid in haar wetgeving de 
Christelijke grondslagen van het huwelgk 
losliet en b.v. de polygamie sanctionneerde, 
dan zou dit voor de Kerk zeer ernstige 
gevolgen kunnen hebben en tot een uiterst 
pijnlijk conflict tusschen Kerk en Staat 
kunnen leiden. En evenzoo, om ook op 
dit recente voorbeeld te wijzen, al is de 
vraag, of de Overheid van hare onderda
nen den eed vorderen zal om trouw en 
waarheid te bevestigen, een politieke quaes-
tie, waarbij de Kerk niet rechtstreeks be
trokken is, de vaststelling van den vorm, 
waarin de eed zal worden afgelegd, raakt 
wel degelijk het belang der Kerk. 

Waar nu de Regeering tegenover tal van 
publieke corporaties de deferentie in acht 
neemt, dat ze niet met nieuwe wetten 
optreedt, voordat ze eerst het advies dezer 
corporaties gevraagd heeft, daar stuit het 
te meer, dat ze dit tegenover de Kerken 
niet doet. Wel hebben de Kerken evenals 
alle „wettig bestaande lichamen" volgens 
Art, 8 der Grondwet het recht, om wanneer 
een wetsontwerp haar belangen bedreigt, 
bij de bevoegde macht een verzoekschrift 
in te dienen, maar dit grondwettig recht 
is toch heel wat anders, dan dat de Re
geering de Kerken vooraf vraagt om haar 
oordeel. Is een wetsontwerp eenmaal door 
de Regeering ingediend, dan zal het altoos 
uiterst moeilijk zijn om door middel van 
een petitie daarin veranderingen aan te 
brengen. Bovendien kan de behandeling 
van zulk een wetsontwerp zóó spoedig na 
de indiening plaats vinden, dat het voor de 
Kerken onmogelgk is om tijdig in Generale 
Synode saam te komen en haar bezwaren 
officieel bij de Overheid bekend te maken. 

Het zou daarom zeker gewenscht zijn, 
dat de Regeering de goede gewoonte, die 
ze tegenover de Universiteiten en andere 
corporation volgt, ook tegenover de Kerken 
in acht nam, en bg die wetten, die rechts-
streeks of z^'delings de Kerken raakten, 
vooraf haar advies vroeg. De moeilijkheid 
schuilt alleen hierin, dat onze Kerken geen 
vast bestuur bezitten, dat in staat is 
uit naam onzer Kerken dit advies te 
geven. Wel heeft de Regeering bij een 
vroegere gelegenheid een avant projet van 
de Armenwet om advies gezonden naar de 
Deputaten, door onze Kerken benoemd om 
correspondentie met de Hooge Overheid te 
oefenen, maar deze Deputaten hadden geen 
macht of last om uit naam der Kerken 
advies te geven en konden dus ofEcieel dit! 

ook niet doen. De eenige uitweg zou wezen, 
dat de Kerken aan deze Deputaten opdroe
gen, wanneer de Regeering met een ingrij
pend voorstel kwam, dat voor de Kerken 
metterdaad van belang was, hiervan kennis 
te geven aan de Kerk, die de Synode had 
saam te roepen, opdat zoo spoedig mogelijk 
een Synode bijeenkwam. 

Maar hoe men practisch deze zaak ook 
regelen wille, hoofdzaak is, dat de Regeering 
maer dan tot dusver het recht der Kerken 
erkenne, om in die zaken, die hetzij haar 
eigen belangen, hetzij de religie in het al
gemeen aangaan, ook gehoord te worden. 
Dit is zeker het minste recht, waarop de 
Kerken aanspraak kunnen maken. 

Tegen elke inmenging van de Kerk in 
wat louter politiek is, blijven we gekant. 
Dan zou de Kerk zich gaan bewegen op een 
terrein, dat het hare niet is en hare perken 
te buiten gaan. Maar in de zaken der Ker
ken zelve of wat met het religieuse leven 
van ons volk in verband staat, beslisse de 
Oi/erheid niet zonder eerst het advies der 
Kerken te hebben ingewonnen. Hier vooral 
zou het de vobis sine vobis, wij beslissen 
over u en zonder u, geen pas geven. 

Dr. J. D. Du Toit, de eerste leerling 
uit Zuid-Afrika die aan de Vr^e Universiteit 
den doctorstitel verwierf en ook de eerste 
onzer kweekelingen, die in Zuid-Afrika tot 
hpogleeraar werd benoemd, aanvaarde 15 
April j,l. zijn ambt aan de Theologische 
School te Potchefstroom met een weldoor 
wrochte, van ernstige historische studie 
getuigende en door bezielde taal boeiende 
oratie over De zestiende eeuwse profetie en 
kaar beteekenis voor onze tijd. 

Wanneer we op deze oratie, die Prof. 
Du Toit de vriendelijkheid had ons toe te 
zenden, hier publiek de aandacht vestigen, 
dan is dit niet alleen als blijk van sympa
thie voor dezen jongen geleerde, die in 
Zuid-Afrika met zooveel warmte en bezie
ling voor de Gereformeerde beginselen 
strijdt, maar ook omdat hg in deze oratie 
een vraag aan de orde heeft gesteld, die 
niet alleen voor de Gereformeerde Kerk in 
Zuid-Afrika, maar evenzeer voor onze 
Gereformeerde Kerken in Nederland van 
hoog belang is te achten. 

Wat Prof. Du Toit tot de behandeling 
van dit onderwerp dreef, was zijn strijd 
tegen het Methodisme, dat vooral in Zuid-
Afrika zoo machtigen invloed uitoefent en 
den stoeren Calvinistischen geest der Voor
trekkers allengs dreigt te verslappen. Reeds 
in zgn dissertatie trad Dr. Du Toit daarom 
op, om de gevaren van het Methodisme in 
het licht te stellen. Maar hoe beslist 
tegenstander Dr. Du Toit ook van het 
Methodisme is, hij gevoelt toch, dat critiek 
op de schaduwzgden van het Methodisme 
niet voldoende is en dat de Gereformeerde 
Kerk dan alleen met succes tegen het 
Methodisme kan optreden, wanneer zij in 
beteren en meer Schriftuurlijken vorm geeft, 
wat de bekoring van het Methodisme voor 
de menigte uitmaakt. Het Methodisme 
zou toch zulk een machtigen invloed niet 
gewonnen hebben in de van huis uit Gere-
fot meerde landen, wanneer het geen elemen
ten had bevat, die wellicht in onze Gere
formeerde Kerken niet genoegzaam tot hun 
recht komen. Men heeft wel eens gezegd, 
dat elke dwaling, die In de Kerk opkomt, 
haar oorsprong te danken heeft aan een 
eenzijdige ontwikkeling van de waarheid in 
de Kerk zelve, en tot op zekere hoogte geldt 
dit ook van het Methodisme. Wat de 
groote kracht van het Methodisme uitmaakt, 
is, dat daar zooveel beter gelegenheid 
bestaat, dan in onze Kerken om de gaven 
van gebed, van toepasselijke verklaring der 
Schrift, van het houden van stichtelijke 
toespraken, die bij gewone gemeenteleden 
gevonden worden, tot Uiting te laten komen, 
Wrj hebben alleen onze officieele en plechtige 
godsdienstoefeningen, waar de predikant 
alleen aan het woord komt en de taak der 
gemeente uitsluitend bestaat in het luisteren. 
En nu mag het Methodisme zondigen 
door aan de Kerk, de ambtelijke prediking 
van het Woord, en de bediening der Sacra
menten te weinig waarde te hechten en 
allen nadruk te leggen op meetings, bid
stonden, bgbelbesprekingen, waar elke ge-
loovige het woord kan voeren, — het heeft 
toch door deze „vr^ere saamkomsten" aan 
de activiteit der gemeenteleden een terrein 
geschonken, waarop menig kostelijke gave 
tot ontwikkeling komen kan. De behoefte 
daaraan heeft ook in den kring der Gere
formeerde Kerken zich telkens weer ge
openbaard en zocht dan meestal bevrediging 
door het houden van gezelschappen en 
conventikels, waar het „ambt" op den 
achtergrond trad en ledere geloovige vrij 
zich uitspreken kon; een uitweg, die zeker 
niet zonder gevaren Is gebleken, omdat 
zulke gezelschappen of conventikels zonder 
degelijke leiding zoo licht verloopen in 
valsche mystiek, in vergeestelijking van het 
Woord Gods, ijA geringschatting van de 
Kerk en de genademiddelen, en In een zich 
opsluiten in eigen kring, alsof men daar alleen 
het ware volk Gods vond. 

Dr. Du Toit heeft daarom gemeend een 
beteren en uitnemender weg voor deze 
activiteit der gemeenteleden te kunnen 
aanwijzen door te herinneren aan het eigen
aardig instituut van de zoogenaamde „pro
fetie", dat in de i6e eeuw in de Gerefor
meerde Kerk te Zurich Is opgekomen, van 
Zwitserland uit zich heeft overgeplant naar 
de Nederiandsche vluchtellngenkerken, door 
John Knox in de Gereformeerde Kerken in 
Schotland is ingevoerd, onder de Puriteinen 
in Engeland een zeer belangr^ke rol heeft 
gespeeld, maar allengs overad in onbruik 
is geraakt en thans alleen nog bekend is 
aan degenen, die met de studie der Kerk-
historie zich bezig houden. . 

Dr. Du Toit, die dit instituut In onze 
Gereformeerde Kerkeii wil doen herleven, 
geeft daarom eerst een keurige historische 
uiteenzetting, hoe deze profetie Is ontstaan. 

in welken vorm ze zich heeft geopenbaard, 
in welke Kerken ze werd gevonden en welke 
vrucht ze volgens bevoegde beoordeelaars 
voor het leven der gemeente heeft afgewor
pen. Zeer interessant is vooral het door 
hem geleverde bewijs, dat deze profetie, z^ 
het dan ook onder anderen naam, te Geneve 
bestaan heeft. Er bestond te dien opzichte 
twijfel, omdat Calvijn de gave der profetie, 
waarvan Paulus in I Cor. XIV spreekt en 
waaraan Zwingli het herstel van de profetie 
verbonden had, tot de buitengewone gaven 
rekende, die alleen aan de eerste Christe-
l^ke Kerk geschonken waren, maar nu 
waren vervallen. Ook het ambt van profeet 
behoorde volgens Calvijn daarom tot de 
munera extraordinaira, evenals het ambt 
van Apostel en Evangelist, die wel gediend 
hadden voor de stichting der Kerk, maar 
niet bedoeld waren als blijvende instelling 
voor de Kerk aller eeuwen. Maar al heeft 
Calvijn, in welbewuste tegenstelling met 
Zwingli, èn de gave der profetie èn het ambt 
van profeet voor afgedaan verklaard, toch 
blijkt uit de historische documenten, door 
Dr. Du Toit teruggevonden, dat wel degelijk 
te Geneve onder leiding van Calvin bijeen
komsten zijn gehouden om het Woord Gods 
te verklaren, waarniet alleen de predikanten, 
maar ook gemeenteleden het woord mochten, 
voeren; wat men dan gewoonlgk onder de 
„profetie" verstaat. 

In het tweede deel van zijn rede gaat 
Dr. Du Toit dan van historisch op dog
matisch-kerkrechtelijk terrein over en tracht 
hij de noodzakelijkheid en de beteekenis 
van de profetie aan te toonen In verband 
met het begrip van de Kerk, zooals het 
door Calvgn ontwikkeld is en de kerkrech-
tel^ke beginselen van Voetius. Op Gere
formeerd standpunt, zoo toont Dr. Du Toit 
aan, kan en mag de gemeente niet be
schouwd worden als een onmondige massa, 
die ter bearbeiding aan de ambtsdragers 
is overgelaten. Reeds het dogmatisch begrip 
van de Kerk als de vergadering der geloovigen 
dwingt om aan deze geloovigen zekere 
rechten en bevoegdheden ook tegenover 
het ambt toe te kennen, vooral om toezicht 
ce houden op de zuiverheid van de leer. 
En niet minder, dat volgens Voetius de 
Potestas ecclesiastica niet alleen bg het 
ambt berust, maar wel degel^k ook bij de 
gemeenteleden, die daarom een zelfstandige 
taak en roeping in de gemeente hebben te 
vervullen. Maar hoe ideaal ook deze opvat
ting van de Gereformeerde Kerk was, van het 
„ambt der geloovigen kwam in de practijk 
nelaas niet veel terecht. 

Zo moet het zijnl Maar hoe is het metter-
iaad? Laat ons het onderzoek in eigen huis 
:erst instellen, en slechts op dat éne punt, 
waarover mijn rede meer speciaal handelen zou. 
Is dat alles wel zo in de haak met wat ik 
'eeds in 't begin noemde, de bemoeiingen van 
ie gelovigen aangaande de leer?.. De dienaar 
ies Woords spreekt de leerrede uit, er wordt 
gebeden, gezongen, de zegen ontvangen, de 
gemeente gaat huiswaarts en het is doodstil: 
'an de preek wordt bijna niets goeds ot niets 
<waads meer gehoordl De preek is een schot 
tn de wijde vlakte, zonder weerklank of aanslagt 
En de gereformeerde geméents blijkt ook on-
inondig te zijn, een ecclesia audiens, een kerk 
lie slechts te luisteren en te zwijgen heeft. 

De gevolgen daarvan zgn dan ook niet 
uitgebleven. Vooreerst, doordat de gemeente 
de handhaving van de leer steeds meer aan 
de ambtsdragers overliet en daardoor zelf 
aan den schat der bel^denis ontwende. 

Dit nu gaat niet, en wreekt zich op de lange 
iuur geducht. Wat toch was de droeve historie 
van de gereformeerde kerken in Zuid-Afrika 
(en ook elders!) anders dan deze, dat de ge
meenteleden stilzwijgend de waakzaamheid 
over de leer gehéél aan de ouderlingen over
droegen, dat de ouderlingen, wijl de band met 
de gemeente was doorgesneden, ook niet meer 
waakten en de zaak van de leer aan de predi
kanten overlieten, terwijl deze ten slotte weer 
de spreekbuizen werden van enige invloedrijke 
kerkmannen en hoogleraren, die het monopolie 
van de belijdenis in hun bezit hadden gekre
gen. Ja, de geschiedenis heeft te over getuigenis 
gegeven, dat de belijdenis moet zijn en blijven 
eigendom der gemeente en eigendom van ieder 
lid persoonlik, want het waren juist de priesters, 
pastoors en predikanten die telkens bleken de 
kerkbedervers te zijn, terwijl het eenvoudige 
volk van God, in Zijn trouwe voor de afval 
bewaard, telkens de bewaarder was van het 
heilige kleinood der zuivere leer. 

Vandaar, bij afgewezigheid van deze machtige 
faktor, n.l. het trouwe volk van God, het ver
schijnsel' dat kerken zo gemakkelik onzuiver 
of vervalst werden, en dat allerlei misbruik in 
eredienst en kerkregering, en daarna allerlei af
wijking in woord en leer eerst werd geoorloofd 
en ten slotte gewettigd. Het is waar wat Micron, 
de Londense predikant, zegt: „De Roomse Kerk 
zou liooit zo vèr zijn afgedwaald, had ze de 
profetie gehad". Het is waar wat Dr. Kuyper 
zegt: „Had de gemeente deze plichten naar 
eis vervuld, dan zou alzo het ongeloof 
nooit op de kansel zijn doorgedrongen, 
en het is alzo het slapen voor het „Ambt der 
Gelovigen" waardoor ten deze het Ambt van 
de Dienst des Woords bedorven is". Het is 
ook waar als ik zeg, dat het Wesleyanisme 
nooit in die mate onze Z. Afrikaanse kerken 
zou hebben overmachtigd, ware het niet dat 
de gemeente zich de schat van de belijdenis 
afhandig liet maken en voorts op mensenarm 
haar vertrouwen ging stellen. Wat dan ook 
door de reformatoriese aktie van 1859 in de 
afscheiding behouden bleef, is niet te danken 
aan leraren en opzieners, maar uitsluitelik aan 
de eenvoudige gelovigen, die inzake de belijdenis 
der waarheid taai en onverzettelijk zichhadden 
getoond. 

Maar evenzeer, doordat de gemeente op 
bijpaden zoeken ging, wat in hist kerkeip 
instituut haar ontzegd werd: 

Maar ook in ander opzicht heeft zich dit 
kwaad gewroken. Straffeloos laat de gemeente 
zich niét duurzaam het zwijgen opleggen. Men 
wil „oefenen", men wil.een sticbteUk woord 
meesprekeui men wil pok iets té zeggen hebben. 
Vandaar dat de gezeUchappen, biduren, konfe-
renties, konventiesy reünies,, meetings en wat 
dies meer zij, als piiddiêstoelen uit de grond 
oprezen. Naast of buit» de kerk opkomwod, 


