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bericht UDgekomen van een vreeselijke ramp 
die de familie getroffen heeft. Daar merkt 't 
jonge kind van anderhalf jaar niets van, en 
speelt rostig en ongestoord door, maar vader 
en moeder, die begrijpen wat er gebeurd is, 
zitten geheel verslagen ter neder. Hnn is hun 
wetenschap smart. 

Datselide verschil nu tusschen zulk een jong 
kind en de oudere familieleden gaat op andere 
wijse, ook onder de volwassenen, door. Geen 
dwazer droom, dan n in te beelden dat alle 
menschen gelijk zijn. De een heeft aanleg voor 
veel rijker weten en veel klaarder begrijpen 
dan de ander. £en knecht in den stal kan met 
zijn paarden te tobben hebben, maar degroote 
vraagstukken van het lijden der wereld boeien 
hem niet, of bestaan voor hem zelfs niet. Ook 
een huismoeder heeft baar zorgen, maar van de 
zorge die den leidenden staatsman in een machtig 
rijk kwellen, heeft ze geen begrip. Een kleine 
winkelier moet toezien op wat de leverancier 
hem in handen stopt, en letten op zijn klanten, 
dat ze contant betalen, en toch niet van hem 
weg loopen, maar van de benauwende zorg waar
mee het dalen op de beurs een groot handels-
chef vervult, heeft hij geen begrip. £n zoo is 
het heel 't leven door. Aan den éénen kant ziet 
ge een breede schare, die ook wel uien van 
kommer doorleeft, maar toch uiterst zelden diep 
in de zorgen wegzinkt, maar daarnaast vindt 
ge een groep van mannen en vrouwen, die 
onder zware verantwoordelijkheid staan, aan wis 
groote en gewichtige belangen sijn toevertrouwd, 
maar die dan ook bijna geen nacht rustig slapen, 
en smart op smart hebben door te maken. 
Zelfs knnt ge nog verder gaan, en zeggen, dat 
de éen te weinig talent ontving om deel in de 
groote bekommernissen des levens te voelen, 
terwijl de ander door God zoo rijk begaafd werd, 
dat al de golringen van het booze leven golven 
door zijn eigen hart. Hoe fijner van gevoel, hoe 
rijker ge meeleeft, maar dan ook in dit mee
leven de zorgen van het leven meê te dragen 
hebt. En in dien zin zegt dan de Prediker, 
dat veel wijsheid veel verdriet met zich brengt, 
en dat wie zijn weten vermeerdert, ook de 
smart vermeerdert die hem beklemt. 

Volgt daar nu uit, dat we dus aan de kennis 
van 't leven ons onttrekken moeten? Stellig 
niet, want de Prediker zegt er bij: „Deze 
moeilijke bezigheid heeft God den kinderen 
der menschen gegeven, om sich daarin te be 
komtnerenf^. Het komt ons alles van God toe. 
Er is een tijd om te weenen en een tijd om 
te lachen, en al onze arbeid is door God ons 
opgelegd. En ook van dien arbeid betuigt hij 
nogmaals: „Ik heb gezien de bezigheid, die God 
den kinderen der menschen gegeven heeft, em 
zich daarin te bekommeren," 

God wil dat we ons bekommeren zullen. Zoo 
was het niet in 't Paradijs, en zoo zal 't eens 
niet meer in het Rijk der heerlijkheid wezen. 
De belofte hiervan ligt in 't Kindschap. Die 
belofte toch houdt in, niet dat we beginnen 
met kinderen Gods te zijn, maar om straks 
mannen en vrouwen Gods te worden. Ook in 
de eeuwigheid blijven we kinderen, en in dit 
zalige kindschap dat de eeuwen verduren zal, 
ligt juist de kostelijke profetie, dat de kommer 
die nier ons leven vervult, en die 't kind alleen 
niet kent, ook in het Vaderhuis ons gespaard 
zal blijven. 

Het is wel zoo, dat ook een kind om een 
niets soms zoo in-bedroefd kan wezen, maar 
toch is die droefheid van 't kind om zijn 
verloren draaitol niet de ernstige kommer die 
't hart aangrijpt. Het leed in 't spel van 't 
kind doet wel een traan langs de koontjsns 
biggelen, maar geeft geen hartepijn. En zoo nu 
is 't vooruitzicht, als 't kind bij Vader thuis 
zal wezen. Dan valt de bekommernis weg. 

Hier daarentegen is die kommer, die bekom
mernis voor ons noodig, en daarom wijst de 
Prediker er zoo met nadtuk op, dat God ons 
menschen, in onzen zondigen toestand op deze 
aarde, allerlei moeilijke bezigheid gegeven heeft, 
om ons daarmee te bekommeren. 

Ongeluk verdeeld, het is zoo. De een weinig, 
de ander veel, maar zoo toch, dat ieder er zijn 
deel van ontvangt, en dat we allen saam er 
door heen moeten, om te rijpen voor beter 
staat. En zoo opgevat is 't u ten zegen. Gaat 
ge u daarentegen inbeelden, dat uw kommer, 
uw inzicht, uw weten van de dingen a gelukkig 
zal maken, dan, zoo zegt de Prediker, komt ge 
falikant en bedrogen uit. Dan blijkt 't al 
spoedig, dat 'tal op ijdelheid uitloopt. En dat 
de kommer dien 't in u opwekt, eer toeneemt 
dan dat hij zou verdwijnen. 

Over tweeerlei loopt dit, over de £riwi« en over 
het lijden. Onder die twee is 't al saam te 
vatten. 

Eerst houdt ge den mensch voor o, zoo goed 
en o, zoo lief, en hebt nog van verre geen 
flauw vermoeden van de slechtheid, die onder 
de menschen voortwoekert en voortkankert. Zelfs 
mag vrijuit gezegd dat zelfs de meest bejaarde 
menschen van verre' niet weten wat gemeenheid, 
slechtheid en vuilaardigheid in de wereld woelt 
en woedt, £n hoe meer ge daar achter komt, 
hoe meer het menschelijk leven u tegenvalt, en 
ge u afvraagt hoe een zoo verdorven geslacht 
nog gespaard wordt. Wie dan zoo gelukkig 
mag zijn, om ook in zelfkennis toe te nemen, 
be^nt ook allengs te metken hoe hij met elk 
jaar dat komt, zich zelf meer tegenvalt, en hoe 
ver de vrede met zichzelf en zijn geslacht van 
zijn hart -wijkt. 

En niet anders is 't met '/ lijden. Ook van 
den omvang van 't lijden op aarde hebben 
verrreweg de meesten geen flauw begrip, en 
hoeveel lijden er ook verioet wordt, toch blijkt 
telkens weer, dat bij nader en verder onder
zoek uw hart altoos weer terugschrikt van den 
jammer die geleden wordt. 

En zoo blijft 't doorgaan. Altoos nieuwe som
bere inzichten in menschelijke slechtheid, en 
altoos nieuwe sombere inzichten in menschelijk 
lijden. Hoe meer ge er van hoort en weet, 
ho8 meer 't u verdriet. En hoe breeder dit 
droeve tafereel zich voor n ontplooit, hoe meer 
bekommerdbeid u aangrijpt. En, is 't naar Gods 
bestel dat ge geplaatst «ijt in een positie, waarin 
ge meer dan anderen achter de schermen moet 
nen, dan zult ge er te meer van verstaan, hoe 
drukkender de last wordt, dien gij te torsen hebt. 
De gaven zijn er naar. God geeft ook in dit 
opzicht een ieder kracht naar kruis. 

En zeg nu niet: „Voor dit alles schuif ik een 
gordijn. Ik wil die zonde, ik wil dat lijden 
niet zien!" Zoo heeft uw God met u ook niet 
pedaan. Eer integendeel heeft Zijn blik diep 
m nw zonde en uw ellende gestaard, om u te 
kunnen redden. De voorschniving van het 
gordijn is hier vaak egoïstische liefdeloosheid. 
Esn niet gedeerd willen zijn, en daarom niet 
willen weten. 

Juist die kennisse van zonde ea dat inzicht 
in bet lijden maakt klein, vernedert, ttoit 
trots en bot^oed^ en wekt de liefde op, die 
«lleea redden kan. 

God wil dat ge u in deze dingen bekomme-
ren zult, én om zelf te leven, én om anderen 
door uw meeleven er in te kunnen troosten. 
En die bekommerdheid zal u verheffen, mits 
ze daarmee begint, dat ge zelf bekommerd zijt 
over nw eigen zonden, en ten anderen, dat ge, 
zoo 't uw ziel te benauwd wordt, de vrome 
kunst verstaat om al uw bekommernissen op den 
Heere te wentelen. 

D R . A . K . 

zî n, opdat wij voortaan niets denken, spreken, spreekt van zelf, moet daarbq gegeven worden 

Amsterdam, 9 Febr. 1912. 

Prof. Dr. J. Woltjer heeft de kostelijke 
gewoonte, de Jaarverslagen van de Ver-
eeniglug voor Voorbereidend-Universitair 
onderwas te Amsterdam te verreken met 
een korte beschouwing over elk der vakken, 
die tot het leerplan van een Christelijk 
gymnasium behooren. Zoo wordt In elk 
dezer jaarverslagen telkens een vak bespre* 
ken, en dan met die helderheid van be
toogtrant en dien rijkdom van kennis, die 
Prof. Woltjsr bezit, aangetoond, hoe zulk 
een vak naar de Gereformeerde beginselen 
moet worden opgevat en wat de beste 
pacdagogische methode is, om zulk een 
vak te onderwijzen. Het is alleen te be
treuren, dat deze uitnemende beschouwingen 
in deze jaarverslagen verscholen blijven, en 
daardoor slechts in de handen van enkelen 
komen. We hopen, dat Prof. Woltjer ze in 
een bundel saamlezen en afzonderlek zal 
uitgeven, wanneer de bespreking van al 
deze vakken is afgeloopen. 

Ditmaal behandelde Prof. Woltjer het 
godsdienstonderwijs op het Gymnasium. 
Natuurlijk is hetgeen bij hier zegt in de 
eerste plaats voor het Gymnasiaal onder
wijs bedoeld, maar er ligt zulk een schat 
van juiste opmerkingen in, die voor elk 
onderwas in de religie gelden, dat ook onze 
predikanten op de catechisatie en de onder
wijzers op de christelijke school er zeker 
winst mede kunnen doen; waarom we ons 
dan ook veroorloven het voornaamste uit 
deze beschouwing hier over te nemen. 

Prof. Woltjer bespreekt eerst den naam 
godsdienstonderwgs, die in de Wet op het 
Lager Onderwijs Art. 22 gebruikt is en 
daardoor een officieel karakter kreeg, maar 
die naar zgn oordeel noch mooi noch 
duidelijk is. Hij wijst er op, hoe het 
woord godsdienst oorspronkelijk onderschei
den werd van religie en het bg het hier 
bedoelde onderwijs veel meer om de religie, 
dan om den godsdienst gaat: 

Waar in onze Nederlandsche vertaling van 
den Bijbel van godsdienst sprake is, woidt steeds 
bedoeld een dienst in eigenlijken zin, een dieneo 
door offers, feesten en plechtige handelingen 
of althans eene belooning van afhankelijkheid 
en gehoorzaamheid; dtenst is daar cultus, bet 
fransche culie. In dien zin genomen omvat het 
woord nJet, drukt het althans niet uit, geloof, 
liefde, kennis. Wilde men die begrippen mede 
uitdrukken, dan gebruikte men in de i6ie en 
17de eeuw het woord religie, Calvijn bijv. om-
scQtijft de religie aldus: „En quid sit pura 
germanaque religio, nempe fides cum serio Dei 
timore coniuncta; ut timor et voluntariam reve-
rentiam in se contineat, et secum trahat legiti 
mum cuUum qualis in lege praescribitur finstit. 
I, 2, 2 tegen het einde). In de bekende Neder
landsche vertaling van de Institutie, die in 1650 
te Amsterdam bij VAN R&VENSTIIJN het licbi 
zag, wordt deze plaats op de volgende wijze 
weergegeven: Hier sien wy dan welcke daer sy 
de reyne en rechtschapene Religie, te weten, 
'tgeloove dat met een ernstige vreese Godts 
vereenigt en vergeselschapt is: in sulcker voe
ghen, dat de vreese in sich begtype een 
gewillighe eerbiedigheyt tot Godt, en met sich 
btenge dien oprechten Godesdienst dewelck 
ons in de Wet wordt voorgeschreven". In deze 
ééne plaats wordt het verschil tusschen de 
woorden religie en godsdienst duidelijk uitgedrukt: 
het eerste is tegenover het tweede het ruimere 
begrip, dat het tweede insluit. Men lette vooral 
ook op de woorden „gewillige eerbied", die het 
gedwongene van den dienst scD.ï]ntr\ uit te sluiten. 

Er is derhalve duidelijk onderscheid tusschen 
religie en godsdienst: de eerste, als het ruimere, 
omvat den tweede. Wanneer wij godsdienst
onderwijs geven, bedoelen wij daarmede eigenlijk 
onderwijs in de religie en zouden het dan ook 
zoo moeten noemen of bij verkorting Religie, 
De Duitscher spreekt van Religionsuntemcht oi 
Religion, de Eogelschman schrijft op den rooster 
Religion en noemt godsdienstonderwijs Religious 
instruction. 

Maar al hebben beide woorden oorsprou' 
keiijk een onderscheiden beteekenis gehad, 
toch heeft het spraakgebruik in dien zin 
zich gewijzigd, dat ze thans vrijwel van 
gelgke beteekenis geworden zgn; gelijk 
Prof. Woltjer aantoont, vond deze overgang 
van beteekenis reeds plaats in de 17e eeuw 
en zien we hetzelfde eigenaardige verschijn 
sel ook in het Lat^'n, waar religio en cultus 
deorum somtijds gel^k worden gesteld. AI 
te veel gewicht, meent hij, moet men 
daarom aan deze onderscheiding niet hech
ten, en nu het spraakgebruik den zin dezer 
woorden wijzigde, is er geen dwingende 
reden om dezen algemeen aangenomen 
naam te vervangen dooj: dien van religie-
onderwgs. 

Na deze etymologische uitweiding spreekt 
Prof. Woltjer vervolgens over hetgeen de 
religie zelve is en waaruit deze religie op 
komt, omdat dit voor het onderwas in de 
religie van het hoogste belang i s : 

De religie, en dus ook het onderwijs in de 
religie, raakt den geheelen menscb, zijn lichamelijk 
bestaan zoowel als zijn denken, voelen en 
willen. De Apostel Paulus schrijft aan de 
Romeinen, (ra, i): „Ik bid u dan, broeders, 
door de ODtfermicgen Gods, dat gij uwe lichamen 
stelt tot eene levende, heilige en Gode welbê  
hagelijke offerande, welke is uw redelijke gods
dienst"; en aan de gemeente te Cormthe (i, 
6, 27): „zoo verheerlijict dan God in uw lichaam 
en in uwen geest, welke Godes zijn". De 
groote gedachte van allen godsdienst bestaat 
daarin, dat de mensch afhankelijk, dat hij niet 
zijn eigen heer en meester is. „Of weet gij niet, 
schrijft de Apostel Paulus aan de Cotinthiêrs 
(i, 6, 19), „dat gij uws zelfs niet zijt"? Uit
nemend schoon is de uitwerking van deze 
gedachte door Calvijn: ^Waarlijk dat is iets 
groots, dat wij Gode geheiligd en toegewijd 

voornemen, doen, dan wat is tot zijne eer. 
Want wat hem geheiligd is, wordt niet, zonder 
hem grootelijks onrecht te doen, tot een onheilig 
gebruik aangewend. Indien wij ons zelfs niet 
zijn, maar des Heeren, dan blijkt duidelijk 
wat dwaalweg vermeden en waarheen al het 
doen van ons leven gericht' moet worden. Wij 
zijn ons zelfs niet: laat dan 't zij onze rede, 't 
zij onze wil geen heerschappij voeren over onze 
raadslageu en ons doen. Wij zijn ons zelfs niet: 
laat ons dan ons zelven niet ;tot dit doel stellen, 
dat wij zoeken'wat ons naar het vleesch dienstig 
is. Wij zijn ons zelfs uiet: laat ons dan, zoover 
het oorbaar is, ons zelven en al het onze 
vergeten. Ea wederom: wij zijn Godes: iaatoiis 
dan voor hem leven en sterven. Wij zijn Godes: 
laat dan over al onze daden zijn wijsheid en 
wil de leidmg hebben. Wij zijn Godes: laat dan 
op hem, als op het eenige rechte doel, geheel 
ons leven en al zijne deelen gericht zijn. O, boe 
ver is jhij gevorderd, die geleerd heeft, dat hij 
zijns zelfs met is en daarom de heerschappij en 
het bestuur over zich zelven san zijn eigen 
inzicht heeft onttrokken, om het aan God toe 
te kennen" (Instit. 3, 7, i). 

Zoo is dan liefde, overgave, gehoorzaamheid 
aan God het wezen der religie. Haar wortel, 
het beginsel waaruit ïij opkomt, is in het hart 
des menschen ingeplant. „God is niet verre vas> 
een iegelijk van ons", zegt Paulus in zijnerede 
tot de Atheners (Haad. 17, 27); ,,want in hem 
leven wij en bewegen ons en zijn wij". Die 
gedachte is als het ware een merk of stempel, 
dat de goddelijke werkmeester op zijn werk 
gedrukt heeft. Bek^d is het woord van Cicero 
(Disp. T. I, 30), dat geen volk zoo woest is, 
geen van allen zoo verwilderd, of zij zijn in 
hun gemoed overtuigd dat er een God is. Dat 
is het wat Calvijn noemt de divinitatis sensus, 
het rellgionis semen, het besef van het Godde
lijke, het zaad der religie. 

Wat het is, dat da mensch van God kan 
kennen door dien sensus divinitatis, dat zegt 
de Apostel Paulus in den brief aan de Romei
nen (1:20). nl. zijne eeuwige kracht en God 
delijkbeid. De schepselen zelf, geheel de natuur, 
toonen den mensch eene oneindige en eeuwige 
kracht in en boven de verschijnselen, die hij 
rondom zich opmerkt; hij verstaat, dat die 
kracht niet de natuur zelf is, maar de kracht 
van een zelfstandig, geestelijk wezen, dat, als 
God, boven de natuur verheven is en niet met 
haar mag worden vereenzelvigd. God moet als 
God worden gekeiid, verheerlijkt en gedankt; 
de mensch die dat niet doet, staat in zijn 
geweten schuldig en komt verstandelijk en zede
lijk in verval, hoe langer zoo meer, wat Piato 
f.00 schoon beschrijft in den mythus van zijnen 
Phaedtus. 

De aanwezigheid van dit semen religionis, van 
dezen sensus divinitatis in het hart van den 
cnensch is het uitgangspunt der religie en het 
steunpunt voor alle onderwas daarin. Het is 
daarom niet alleen niet noodig, maar het werkt 
zelfs verkeerd, wanneer men het godsdienst
onderwijs op het gymnasium zou willen beginnen 
met het bijbrengen van de zoogenaamde bewiĵ ei) 
./oor het bestaan van God. Wel echter is hei 
gewenscht, dat ook bij het lezen vanGneksche 
en Romeinsche schrijvers aandacht gewijd worde 
aan hetgeen hier en daar bij hen over God, 
over het verband van godsdienst en leven, over 
pietas, over offers, over vergelding en straf 
gevonden wordt. Ojk in de H. Schrift worden 
niet zelden denkbeelden van vreemde volken en 
woorden van heidensche schrijvers aangehaald 
in verband met hunnen godsdienst; de kerk
vaders maken dikwijls gebruik van de literatuur 
der ciet-Christelijke schrijvers en onder de 
Hervormers doet dat vooral Calvijn. Dit gebruik 
mag echter nimmer leiden tot een soort van 
syncretisme, eene vermenging van de Christelijke 
religie met de godsdiensten der heidensche 
volken; het mag nimmer de grenzen doen 
verflauven tusschen het Koninkrijk Gods en de 
wereld. Maar van den andeten kant mag men 
de waarheid niet verbergen, dat zoowel Israel 
als de Christelijke kerk, levende en'verkeerende 
met en onder andere volken en in de wereld, 
in taal, zeden en gebruiken, in wetenschap en 
kunst, veel en velerlei met die volken gemeen 
had, invloed van hen onderging, maar ook 
invloed op hen oefende. 

Gaat Prof. Woltjer met deze laatste op
merking reeds op het eigenlijke terrein van 
bet onderwijs in de religie over, nog meer 
doet hij dit, wanneer hî  daarna spreekt 
over hetgeen bij dit onderwijs op den voor
grond moet staan, waarbij hij als goed 
Gereformeerdede heiliging van Gods naam 
in de eerste plaats noemt. 

Met hoogen ernst moet steeds bij het onder
wijs in de religie de heiliging van Gods Naam 
op den voorgrond staan. De gelegenheid om het 
gebiedende van dien eisch aan te toonen, be
hoeft waarlijk niet gedocht te worden. Immers 
de kern van het onderwijs in de religie is steeds 
geweest en blijft onder alle omstaadighedes, 
welken leidraad men ook moge gebruiken en 
welke methode men ook volge, de verklaring 
en toepassing van den decaloog, van het Onze 
Vader en van het Apostolicum. Waar de eerste 
begint met: „Ik ben de Heere uw God . . . . 
Gij zult geene andere goden voor mijn aange
zicht hebben", ,het tweede met: „Onse Vader, 
die in de hemelen zijt: Uw naam worde ge
heiligd", terwijl hst derde aanvangt met de be
lijdenis: „Ik geloof in God, den Vader, den 
Almachtige, Schepper des hemels en der aarde", 
daar blijkt met onwedersprekelijke klaarheid, 
dat het begin en het einde der religie is de 
heiliging van Gods Naam. Daaruit volgt dan ook, 
dat de eerbied, die tot die heiliging behoort, 
nimmer en op geenerlei wijze mag worden ver
zwakt. Ik aarzel niet, uit paedagogisch oogpunt dit 
den eersten eisch bij alle onderricht in de religie 
te noemen. Of dit onderwijs waarlijk vrucht zal 
dragen, hangt, menschelijkerwijs, in de eerste 
plaats af van het voldoen aan dien eisch. Niet 
alleen in het gebed, bij de behandelir*g van de 
Bijbelsche geschiedenis, bij het lezen en ver
klaren van den Bijbel en van den catechismus, 
of welke andere handleiding men ook gebruiken 
mag, maar ook in uiterlijke dingen, als men ze 
zoo noemen wil, in het opzeggen van een psalm 
vers en in het gebruik van den Bijbel als boek, 
moet de eerbied, die aan het heilige toekomt, 
steeds in acht worden genomen. Het is daarom, 
mijns inziens, ook niet geoorloofd, gedeelten 
uit den Bijbel of psalmverzen bij wijze van 
strafwerk te laten overschrijven of van buiten 
leeren. 

Maar, het behoeft nauwelijks te worden 
opgemerkt, eerbied is geen onnatuur, eischt niet 
een stroef en straf gelaat, stijve en -gedwongen 
houding, eene gemaakte stem en spraak; eerbied 
moet voortkomen uit het hart, uit de bescheiden 
erkenning van wat hoog en heilig is, uit een 
overtnu;d en oprecht gemoed; dan zal de vorm 
van uiting natuurlijk zijn. Het voorbeeld, dat 

door den leeraar. 
Naast deze heiligheid Gods komt niet 

minder een plaats toe aan de liefde Gods: 

. Dat naast de heiligheid Gods bij het onder
wijs in de religie niet minder zijn oneindige 
liefde steeds den vollen nadruk moet ontvangen, 
spreekt van zelf voor den Christen, die immers 
erkent, dat hij alleen door die liefde en genade, 
behalve natuurlijke zegeningen, de kennis van 
het Evangelie ontvangen heeft, het geloof en 
alioo de verlossing uit schuld en ellende en het 
eeuwige leven deelachtig is geworden. Maar die 
liefde Gods moet met zooveel teederheid, ernst 
en nadruk op bet hart der leerlingen worden 
gebonden, dat zij, onder Gods zegen, tot kennis 
van zonde en ellende en ahoo tot behoefte aan 
verlossing geleid worden. Dat toch kan voorde 
leerlingen tot klare bewustheid en etkenniDg 
worden gebracht, dat die God, die liefde is, 
recht heeft op wederliefde, recht heeft te eischen, 
dat men'Hem, den Vader, zal liefhebben boven 
alles en den naaste, onzen broeder, als zich 
zelven. Welke jongen en welk meifjj is er, die 
niet bij ervaring weet wat liefde is en niet het 
recht der liefde op wederliefde en dankbaarheid 
moet erkennen, althans in zijn binceaste. Wan
neer dat echter ingezien en in oprechtheid er 
kend wordt, niet slechts oppervlakkig maar uit 
den groDd des harten, zal ook de erkentenis 
van schuld niet kunnen uitblijven, pmdat ieder 
leerling in zijn geweten overtuigd moet zijn, al 
zal hij ook aarzelen die overtuiging uit te 
spreken, dat hij dagelijks dat Goddelijke en 
oaitturlijke gebod der liefde overtreedt, niet'doet 
wat hij onvoorwaardelijk moest doen en dus 
schuldig staat. 

Leidt die liefde Gods ons tot erkenning 
van eigen schuld en zonde, dan dient in 
de derde plaats Christus als Verlosser ge-
teekend te worden en op den plicht der 
dankbaarheid te worden gewezen. 

En voorts, de leeraar stelle Christus voor 
oogen, zooals hij in het Evangelie geschilderd 
wordt, als den eenigen Heiland die verlost van 
schuld en dood, die zich vernederd heeft, hoewel 
hij Gods Zoon was, en gehooizkam is geworden 
tot in den smadelijken dood aan het kruis, 
waardoor hij volkomen kan zalig maken degenen, 
die door Hem tot God gaan. Dat dan voor 
verlossing uit ellende en dood, dankbaarheid 
een natuurlijke plicht is, kunnen ook onze leer 
lingen inzien en envenzoo dat dankbaarheid 
het best betoond wordt door uit liefde Gods 
geboden te onderhouden. Da liefde is de ver
vulling der wet, dus de grondslag van het ware 
«edelijke leven: immers dat verstaan ook onze 
leerlingen, dat men gaarne den wil doet van 
hem, dien men in waarheid lief heeft. De wet 
van het ware zedelijke leven is de wet Gods, 
die hij in zijn woord heeft geopenbaard en die 
niet anders is dan een getuigenis van de wet 
der natuur en van het geweten, dat God in 
het hart van alle menschen als het ware heeft 
ingedrukt; de coDscieniie is het medegetuigenis 
van Gods wet in het hart van den mensch, en 
wordt als zoodanig ook, en misschien welbeter 
dan in latere jaren, in de jeugd verstaan. 

Terwijl ten slotte inzonderheid de aan
dacht moest gevestigd op het gebed, dat 
de natuurlijke uiting van alle religie is : 

Eindelijk is niets voor den mensch, zoowel 
in zijn nood en ellende, als in zijn gevoel van 
dankbaarheid en vereering, natuurlijker dan het 
gebed, dat immers in alle religies de uiting is 
'an de ziel, die roept tot God, Maar ook de 
inhoud en de vorm van het gebed kunnen 
verkeerd zijn en zondig. Daarom is eene 
onderwijzing in het rechte bidden noodig. De 
discipelen vragen Jezus: „Heere! leer ons bidden". 
Zoo is dan het gebed, dat Jezus geleerd heeft, 
wel niet een formuliergebed, 't welk steeds 
moet worden gebeden, maar wel het volmaakte 
gebed, welks uitlegging het best kan leeren, 
wat en hoe het rechte gebed moet zijn. 

Wat Prof. Woltjer hier nog aan toevoegt 
over het mystieke element en over de bruik
baarheid van den Heidelbergschen Catechis
mus deelen we een volgend maal mede. 

Onze liturgie. 

XI. 

Komen we thans tot de Heilige Schrift 
om te onderzoeken welke gegevens ze ons 
biedt voor den eeredienst der Christelijke 
Kerk, dan blijkt terstond hoe volkomen 
juist Calvijn en de Gereformeerde Kerken 
nebben geoordeeld, dat van een door God 
zelf ons voorgeschreven liturgie geen sprake 
is. Een Apostolische liturgie geeft het 
Nieuwe Testament ons evenmin als een 
Apostolische Kerkenordeof een Apostolische 
Geloofsbelijdenis. 

Ia het Nieuwe Testament is van zulk een 
ons voorgeschreven liturgie zelfs geen spoor 
te ontdekken. 

Dit feit nu kan niet toevallig wezen. 
Slaat men het Oude Testament op, dan 

ziet men, dat, hier geheele boeken gewijd 
zgn aan een zeer nauwkeurige en gedetail
leerde beschrijving, hoe de eeredienst in 
den Tabernakel, en later in den tempel te 
Jerusalem, moest plaats vinden. Tot In de 
kleinste bijzonderheden toe Is de eeredienst 
door God den Heere zelf geregeld en ver
ordend. Hier Is niets overgelaten aan 
menschelgke willekeur. Heel de inrichting 
van den Tabernakel, de offerdienst der 
priesters, de kleeding, die ze dragen moeten, 
de plechtige handelingen, die ze moeten 
verrichten, de woorden, die ze moeten 
spreken, kortom al wat In dezen eeredienst 
plaats vond, was door de wet geregeld. 
Hier hebt ge dus een liturgie in den eigen
leken zin des woords, een liturgie, die heel 
den eeredienst omvat, die elk stuk en elk 
onderdeel van dien eeredienst vaststelt en 
waarvan ook maar de geringste afwijking 
een overtreding was van Gods gebod, die 
wel zwaarlijk gestraft werd. 

Des te meer springt daarom het feit in 
het oog, dat In het Nieuwe Testament van 
zulk een liturgie, die door Christus of de 
Apostelen zou z^n opgesteld en voor alle 
Kerken verbindend zou wezen, geen sprake 
is. Wanneer de Apostelen een enkele maal 
een opmerking maken over de uitwendige 
vormen van den eeredienst, zooals b^v. 
de Apostel Paülijs in I Cor. II voorschrijft, 

dat de man met ongedekten hoofde moet 
profeteeren en dat de vrouw met een dek
sel op het hoofd in de samenkomst der 
geloovigen verschgnen moet, dan geschiedt 
dit volstrekt niet, om daarmede een litur
gisch voorschrift te geven aangaande de 
kleeding van den Dienaar des Woords,. 
maar alleen omdat achter het misbruik, 
dat in Corinthe was opgekomen, een zede
lijke dwaling school, die de Apostel be
strijden moest. Maar overigens laten de 
Apostelen de gemeenten geheel vrij, hoe ze 
haar eeredienst willen inrichten, en wordt 
die vrijheid zelfs met nadruk gehandhaafd 
tegenover hea, die de Christelijke gemeente 
«ederom onder het juk van ceremoniën en 
inzettingen zouden wilen terugvoeren. 

Zelfs Is wat de Schrift ons mededeelt 
aangaande den eeredienst der eerste Chris
telijke Kerk zoo sober, dat we daaruit 
wel allermiast een volledige voorstelling 
ons kusnen vormen, hoe deze eeredienst 
î as ingericht. De Handelingen der Apostelen 
deelen ons wel mede, dat men saamkwam 
om te luisteren naar de prediking; dat er 
in deze saamkomsten gebeden werd, en dat 
de „breking des broods", d. w. z. de viering 
van het Avondmaal, plaats vond, maar 
meer licht verspreiden ze niet. En ook 
de brieven der Apostelen geven ons wel 
enkele aanduidingen, zooals bijv. dat de 
gemeente gewoon was na het gebed over-
luid „Amen" te zeggen (I Cor 14: 16); dat 
de mannen bij het gebed gewoon waren 
de handen op te heffen (I Tim. 2 : 8 ) ; dat 
men naast de prediking ook had de profetie 
en het spreken in „vreemde talen" (I Cor. 14) 
en dat er behalve het Avondmaal of daarmede 
verbonden ook „liefdemaaltijden" plaats von
den (I Cor. 11:16 en v.v. en II Petrus 
2 : 13), maar deze aanduidingen zijn te spo
radisch, dragen een te fragmentarisch ka
rakter en zijn te veel op zich zelf staande, 
dan dat men daaruit een volledig beeld 
van den eeredienst der Apostolische Kerk 
zou kunnen teekenen. De algemeene ele
menten, waaruit deze eeredienst was op
gebouwd, staan vast; ze zijn de lofzegging 
en het gebed; de bedieuing des Woords 
en der Sacramenten. Maar zoodra men 
uit dat algemeene tot het bijzondere wil 
afdalen en vraagt, hoe de eeredienst plaats 
wond, laat de Schrift ons in den steek. Een 
liturgie in den zin, dien wij daaraan hech
ten, biedt het Nieuwe Testament ons niet. 

Of de godsdienstoefening begon met een 
votum en zegengroet en besloten werd met 
het uitspreken van den zegen, wordt ons 
niet gemeld. De eigenaardige gewoonte van 
de Apostelen om hun brieven te beginnen 
met een zegengroet, die zelfs tot op zfkere 
hoogte een uciform karsktsr draagt en in 
de brieven van alle Apo.-tclen voorkoint, 
mag het vermoeden wettigen, dat ze dien 
zegengroet ook gebruikt hebben bij de be
diening des Woords, maar zekerheid heb-
ben we dienaangaande niet. Evenzoo mag 
men veronderstellen, dat het de gewoonte 
is geweest om de Godsdienstoefening te 
beginnen met het lezen van een stuk van 
het Oude Testament, omdat dit gebruik in 
de Synagoge bestond en vermoedelijk door 
de Apostelen Is overgenomen in dcnChris-
telijken eeredienst, en vindt deze onder
stelling zelfs steun in enkele uitdrukkingen 
van den Apostel (zooals Paulus bgv. In 
Gal. 4 : 21 hierop wellicht zinspeeh), maar 
uitdrukkelqk voorgeschreven wordt het niet. 

Even weinig weten we aangaande de 
wijze, waarop de prediking plaats vond. Of 
deze een geheel „vrije rede" was, dan wel 
zich aansloot bij het voorgelezen Schrift
gedeelte of dat ze een bepaalden tekst tot 
uitgangspunt koos, wordt ons niet gemeld. 
Het voorbeeld van Christus zelf, die gel^k 
Lucas In zijn Evangelie 4 :16 ons mededeelt, 
eerst de rol der profetie opensloeg, Jesaja 61 
voorlas en naar aanleiding van dat bepaalde 
woord tot zijn hoorders sprak, zal waar
schijnlijk wel door de Apostelen en de 
Dienaren des Woords gevolgd wezen, zooals 
ook afgeleid mag worden uit Hand. 17:2, 
7 en andere plaatsen; maar een duidelijk 
bevel desaangaande hebben we wederom niet. 

Ook aangaande het ge6ed, dat in de samen
komst der geloovigen gebeden werd, licht 
het Nieuwe Testament ons weinig in. Het 
gemeentegebed, dat ia Hand. 4 : 24 en v.v. 
ons wordt meegedeeld, draagt een te excep
tioneel karakter om daaruit vaste conclusies 
te trekken. Het eenige bepaalde voorschrift 
aangaande het gebed geeft de Apostel in 
I Tim. 2, waar hij beveelt, dat voorbiddin
gen zullen geschieden voor alle menschen 
en inzonderheid voor de Koningen en die 
in hoogheid gezeten zijn; maar hoe belang
rijk dit voorschrift ook voor de liturgie is, 
den vorm, waarin dit gebed geschieden moet, 
geeft de Apostel niet. Van een. bepaald 
liturgisch gebed naar een vast formulier 
is nergens in de brieven der Apostelen 
sprake. Zelfs het Onze Vader wordt niet 
eenmaal genoemd. Waaruit natuurlijk niet 
mag worden afgeleid, dat er destijds geen 
liturgische gebeden bestonden, want het is 
wel buiten twgfel, dat het Onze Vader in 
de Apostolische Kerken ook bij de gemeente
godsdienstoefeningen Is gebruikt, maar een 
voorschrift desaangaande hebben we niet. 

Evenzoo is het ook met het/zi;^. Dat er in 
de saamkomsten der gemeentegezongen werd, 
staat vast. In i Cor. 14: 15 zegt de Apostel 
dit uitdrukkelijk en het wordt bevestigd 
door de oudste berichten, die we aangaande 
den Christelijken eeredienst hebben. Maar 
welke liederen gezongen werden, psalmen of 
gezangen, zegt de Schrift ons niet. In i 
Cor. 14 is wel sprake van „psalmen", maar 
onze Kantteekenarea merken hierbij terecht 
op, dat het woord psalm hier niet beteekent 
een Psalm uit het Oude Testament, maar 
een „lofzang" door ingeving des Heiligen 
Geestes gemaakt tot eere Gods en tot 
stichting der gemeente. Zulk een „psalm" 
werd echter niet door de gemeente zelve 
gezongen, maar was een Improvisatie van 
een profeet, die onder de bezieling des 
Heiligen Geestes voor de gemeente zulk een 
lofzang zong, zooals Zacharias, Simeon en 


