
zaam zijn, maar daarnaast een geheel 
andere wereld van voorwerpen met bezield 
leven, die een eigen wezen ontvingen, 
en als zoodanig een eigen plan te verwezen
lijken hebben, en die natuurlijk wel even be
slist als de mechanische wereld in alles van 
God afhankelijk zijn, maar niet direct. Inde 
drie rijken der organische natuur heeft 't 
God zelf beliefd, de actie, de werking en de 
beweging te binden aan de gegevens die Hij 
zelf als God in't wezen van deze zijn creaturen 
gelegd heeft. Vandaar de derde nadere be
paling, die we in de begripsbepaling van 
het leven aan de twee eerste toevoegden: 
Leven is beweging, of althans het vermogen 
om beweging en werking te openbaren, 
maar deze beweging, deze actie vindt haar 
oorzaak en oorsprong niet in iets dat van 
buiten aan het wezen toekomt, maar wordt 
geoefend en beheerscht door wat opkomt 
uit het wezen zelf en beoogend eigen doel. 

Dit nu drukt allereerst ten volle het leven 
in God zelf uit. In God toch is een vermogen 
om te werken en actie teweeg te brengen, 
maar een actie, een beweging die niet door 
iets buiten God bepaald wordt, doch integen
deel alleen en geheel uit God zelf opkomt. 
En ligt dit alzoo vast in God, dan is het 
van zelf ook toepasselijk op den mensch 
die naar het beeld en de gelijkenisse Gods 
geschapen is. Ook in menschen een ver
mogen tot alzijdige actie, maar ook bij den 
den mensch, als creatuur, die actie opko
mend uit het eigen wezen van den mensch 
zelf. Staat nu het dier als creatuur veel, 
veel lager, dan kan 't niet anders, of het 
leven zal zich in 't dier ook op lager trap 
openbaren, en ook onder de dieren, naar 
gelang van den rijkdom of de armoede 
van hun wezen, sterk verschillen. Een mier^ 
een bij, een spin, staan wat 't leven aan
gaat, veel hooger dan een logge slak. Maar 
hoe laag de dierenwereld ook afdale, toch 
altoos wordt ook haar actie gewerkt niet 
door wat van buiten op haar aan komt, 
maar door wat in haar wezen den eigen 
aard uitmaakt. Hetzelfde geldt van de 
plantenwereld. En zoo mag ondersteld, dat 
't algemeen' begrip van het leven met
terdaad 't zuiverst wordt uitgedrukt door 
te zeggen, dat het is het vermogen om 
een beweging, een werking, een actie te 
openbaren, die haar oorzaak vindt niet in 
iets buiten het voorwerp, maar in zijn 
eigen wezen, en tevens aan zijn eigen wezen 
het doel ontleent, dat 't bij die werking 
beoogt. 

Het behoeft wel nauwelijks gezegd, waarom 
we hierbij spreken van een doelbeooging die 
door en in het wezen gegeven is. Onze 
groei van kind tot man geeft een actie 
die een doel beoogt, maar dit gaat buiten 
ons opzet toe, en wordt bepaald door 
wat in ons wezen zelf als te realiseeren 
vorm van ons lichaam gegeven is. Ten 
deele geldt dit zelfs van de vorming 
van onzen geest. Ook op hetgeen in den 
slaap met ons plaats grijpt, zou men dit 
kunnen toepassen. Nog sterker geldt dit 
van het dier. En komt men op de plant, 
dan vindt alle actie zonder onderscheid op 
gelijke wijze de bepaling van het doel waarop 
de actie gericht en gemunt is. Bij de plant 
is nog ganschelijk van geen bewustzijn 
sprake, en toch is de actie in de plant 
steeds gericht op 't ontwikkelen en zich 
ontplooien van een levensvorm in stengel, 
stam, tak, blad, bloesem en vrucht, die 
door den aard van 't wezen der plant 
vooruit bepaald is, en alzoo in den groei 
van de plant beoogd wordt. 

Verder dan de plant gaat dit niet door. 
Bij kristalschieting grijpt wel een actie 
plaats, en doelt deze actie op het tot 
stand doen komen van een vooraf vast 
staanden vorm, maar de aandrift tot deze 
actie komt niet uit het water, maar van 
buiten uit de koude atmosfeer, en de vorm 
waarin het water vastschiet, is niet de 
belichaming van een wezen, doch slechts 
de tijdelijke vorm van een element. 

Dr. A. K. 

,OTanbelen tn te ruimte". 
En ik zal wandelen in de 

ruimte, omdat ik uwe bevelen 
gezocht heb. Psalm 119 : 45. 

De karakters verschillen, maar toch is er bijna 
niemand, die zijn eerste jeugd achter zich heeft, 
en niet uit eigen ervaring weet, wat 't is, 't 
«benauwd te hebben«, o, zoo benauwd, nu niet 
op de borst of in de longen, maar in zijn 
zielsgevoel, in zijn persoonlijk • bewustzijn, en in 
zijn, hart. 

We onderschatten daarom de benauwdheden 
die uit borstaandoening opkomen, niet. Ook 
die beheerschen maar al te vaak onze stemming. 
En niet zelden kan men opmerken, hoe lichame
lijke benauwdheid ook het zielsoog verdonkert, 
en pessimistisch stemt. Of ook omgekeerd, lang 
niet zoo zelden, drukt benauwdheid die 't gemoed 
aangrijpt, ook het gestel. Bijna altoos is er 
tusschen benauwdheid op de borst en benauwd
heid in de ziel zekere samenhang, maar 't 
uitgangspunt verschilt dan toch geheel, en 
als de Psalmdichter jubelt: »Ik zal wandelen in 
de ruimte«, drukt hij uit wat bange benauwd
heid hem had aangegrepen, nu niet lichamelijk, 
maar in de stemming van zijn geest. 

Benauwdheid en ruimte staan dan tegenover 
elkander. Zoo loofde en dankte de Psalmist in 
Psalm 4:2: »Als ik roep, verhoor mij, o God 
mijner gerechtigheid! In benauwdheid hebt Gij 
mij ruimte gemaakti.. Evenzoo betuigt hij in den 
18en Psalm: »Als mij bange was, riep ik den 
Heere aan, e7i Hij voerde mij tiit in de ruimten. 
En nogmaals klinkt 't ons uit Psato 118:5 
tegen: »Uit de benauwdheid heb ik den Heere 
aangeroepen; de Heere heeft mij verhoord, 
stellende mij in de ruimtei.. Zoo staan die twee 
steeds tegen elkander over. Van nature hunkeren 
we naar de ruimte, maar telkens wordt het ons 
banger, worden we benauwd en voelen we ons 
gedrukt, en dan perst en dringt 't alles in ons, 
om weer in de ruimte gesteld te worden, en 
met vrijen ademtocht in de ons toelachende 
ruimte te genieten. De leeuwerik en de egel zijn ons 
hierin ten zinnebeeld. Want ook onze ziel begeert 
om vrij als de vogel in de open lucht onze 
wieken te kunnen uitslaan. Dan voelen we ons 

in de ruimte. Maar telkens overkomt ons, dat 
we als de egel in onze loopgraven moeten weg
kruipen, en dan hebben we 't benauwd en is 
't ons bange. 

Die druk, die soms doodelijke benauwdheid, 
kan op alle manier ons 't hart ineen doen 
krimpen. Hoe velen zijn er niet, die in geldelijke 
benauwdheid beklemd zitten. Tegenspoed in 
zakeft kan soms, o, zoo bitter bang maken. 
Maar ook op allerlei andere wijs kan ons 
benauwdheid het hart toenijpen. Moeilijke 
familie-aangelegenheden,huwelijks-verdriet,eenbe-
denkelijk krankbed van een onzer lieven, een taak 
die op ons rust en ons te zwaar wordt, ernstige 
geschillen waarin men ons verwikkelde, o, 't 
kan alles een benauwdheid over ons brengen 
die ons het hart nijpt en toeperst. En nu spre
ken we nog niet eens van zielsbenauwdheden 
voor God als de conscientie ons aanklaagt, of 
als geloofstwijfelingen ons een oogenblik den uit
weg afsnijden, o, In onze gezelschappen en op 
's heeren straten zien we meestal enkel de blij-
hartigen hun weg vervolgen, maar in de een
zaamheid, en in de binnenkamer', of zelfs op 
de legerstede waarop de slaap ons ontgaat, 
wordt nog altoos vaak zoo bitter en bitter 
in angst, en zielsbenauwdheid geleden. 

En daartegenover stelt nu de Psalmist die 
heerlijke gedachte van 't »wandelen in de 
ruimte." Let op beide uitdrukkingen. Uit wan
delen gaat ge, als ge, van zorgen ontslagen, u 
vrij in den geest voelt, en nu ook vrij met uw 
ademtocht in de frissche zonnige lucht van 
bosch of heide u vertreden wilt. In onze kamer
vertrekken voelen we ons altoos beperkt, en 
vooral een lagere verdieping drukt, en daarom 
drijft dan de' dorst naar frischheid ons onze 
woning uit, de heldere en hoogere lucht tegen, 
dat we als een vogeltje zouden willen opvHegen 
in de wolken, en waar dit niet kan, dan toch 
in de open lucht genieten willen. De zoo interes
sante poging, die thans allerwegen wordt aange
wend, om met luchtschepen de hooge lucht te 
doorklieven, trekt niet 't minst] ons daarom zoo 
aan, omdat ze een dusver ongekende ruimte 
voor ons menschelijk durven ontsluit. Wat ons 
opsluit benauwt ons; waar de sferen zich voor 
ons ontsluiten, verdiept zich onze ademtocht 
en jubelen we in de ruimte waarin we wiegelen 
kunnen. 

En waar zoo reeds het rijke begrip van de 
»ruimte* ons toespreekt, ligt er nog meer in 
dat Dwandeleni.. Ook als de ernst van het 
leven ons voortzweept, kan toch bij het krachtig 
ons voortbewegen de ruime frissche lucht ons 
goed doen. Maar veel rijker nog wordt ons dit, 
als we, van zorgen ontslagen, ons hartv oor een 
wijlen ontlasten kunnen, om nu te gaan wande
len., en juist onder dit wandelen volop en vrij
uit de weelde van die ruimte om ons en binnen in 
ons in te drinken. 

Geldt dit nu voor uitgaan in de vrije natuur, 
toch hebben we dit begrip van ruimte ook op 
ons maatschappelijk leven overgebracht. Wie 
vroeger geldelijk gedrukt was, maar nu er boven 
op kwam, roemt dat hij zich nu in de ruimte 
bewegen kan. En zoo ook wie in vroeger jaren 
gejaagd werd, dat er geen plek van ruste 
was voor 't hol van zijn voet, geniet er zoo 
ten volle in, zoo hij later meer ruimte en tijd 
krijgt en van dit rustelooze jagen af is. 

Maar hierbij blijft 't niet. 
Wie allengs uit de oppervlakkigheid naar de 

diepte van het leven afdaalde, doet de ijijnlijke 
ervaring van nog heel anderen druk en tegen-
heden op. Hij wordt verwikkeld in plannen en 
ontwerpen, die hem 't hoofd breken. Allerlei 
geschillen in het publieke leven houden hem 
bezig. Hij stuit op verzet en tegenspraak die 
hem den pas afsnijden. En straks, als hij tot zich 
zelf inkeert, en niet alleen met de wereld, maar 
ook met zijn God gaat rekenen, dringt allerlei 
zelfbeschuldiging op hem aan, wordt zijn ziel over
stelpt door allerlei vragen, die als raadselen op 
hem aandringen, en komt er bekommernis in hem 
op, niet alleen voor eigen lichaam en persoon, 
maar straks veel meer nog voor de zake Gods 
in zijn Vaderland, voor den gewenschten afloop 
van de worsteling die ondernomen wordt, en 
waarin ook hij zijn sterken arm uitstak. Denk 
maar aan den man of de vrouw die soms jaren 
in hun levenskring zich de inspanning nooit 
lieten verdrieten, om in hun familiekring, en 
in hun stad pf dorp, voor de zaak des Heeren 
met al den hartstocht hunner ziel op te komen, 
en wie zal ze dan tellen de oogenblikken van 
bezorgdheid, van bangheid en van benauwdheden, 
die in al deze worstelingen om eigen schuld, 
om geloofstwijfel of om teleurstelling in den 
ijver voor Gods Koninkrijk, de ziel overvallen 
kunnen. 

Moet dan de ziel, om weer in de ruimte ge
steld te worden, wachten tot al deze nood en 
al deze worsteling en al deze teleurstelling een 
einde zal hebben genomen? 

Maar als dit zoo ware, zou Gods lieve volk 
tot aan zijn sterven toe in de benauwdheden 
benepen zijn, want aan deze zijde van 't graf 
kunnen die donkere wolken ons nooit gespaard 
worden. 

Neen, dat zitten in de ruimte gaat dan zoo 
heel anders toe. 

Dan toch kan de Heere het u toebrengen, 
dat ge in de cel zit opgesloten, en u toch zoo 
in de ruimte voelt, dat ge zingen en jubelen 
gaat zooals Paulus en Silas in den kerker te 
Philippi. 

In een paleis kan doodelijke benauwdheid 
de ziel beklemmen, en in een kluis kan 't hart 
in de ruimte wandelen. 

Dit mysterie ligt geestelijk. 
Het is maar de vraag, of uw God u door zijn 

engelenwacht in de ruimte stelt. 
Dr. A. K. 

Amsterdam, 17 October 1913.' 

Op Maandag 20 October zal de Vrije 
Universiteit haar dies natalis vieren. Het 
zal dan 33 jaar geleden zijn, dat haar eerste 
Rector Dr. A. Kuyper haar plechtig in
wijdde met een rede over Souvereiniteit in 
eigen kring. Het is als herinnering daaraan, 
dat nog telkens op 20 October de Rector 
met een plechtige redevoering zijn ambt 
overdraagt aan zijn opvolger en de fata 
academica ons verhaalt. Zoo zal ook dit jaar 
de aftredende Rector, Prof. Mr. A.Anema, 
doen in een openbare samenkomst van den 
Senaat, die te 3 ure zal gehouden worden 
in het Gebouw voor den Werkenden Stand. 
Het Rectoraat zal dan overgaan op Prof. 
Mr. P. A. Diepenhorst, die op voordracht 
van den Senaat door Directeuren tot Rector 
van het nieuwe Akademiejaar is aangewezen. 

Nu de dies der Vrije Universiteit op 
Maandag valt, kan de bidstond, die daaraan 

pleegt vooraf te gaan, moeilijk op Zondag 
gehouden worden zonder in conflict te ge
raken met de gewone bediening des Woords. 
Ook de Zaterdagavond was met het oog 
op de huiselijke drukte bij het einde der 
week niet geschikt. Het Lokaal Comité 
heeft daarom den bidstond geplaatst op 
hedenavond te 8 ure in,de Keizergrachts-
kerk en verzocht, dat daarbij als voor
ganger zou optreden Ds, W.' Breukelaar 

Het aantal stu'déhtètiv dat'ih'den loop 
van het vorige jaar zich liet inschrijven, 
bedraagt 23 theologen, 6 juristen, 1 litterator 
en 1 medicus, zoodat het geheele getal 32 be
draagt : hieronder bevinden zich 11 studen
ten uit Zuid-Afrika en uit Amerika. Ver
gelijkt meo deze cijfers met die van het 
vorige jaar, toen in den loop van het 
Akademiejaar 30 studenten werden inge
schreven (15 theologen, 8 juristen, 4 lite
ratoren en 3 medici) dan blijkt, dat het 
aantal theologen niet onbelangrijk klom, maar 
dat der andere faculteiten achteruitging; het 
sterkst de literarische en medische facul
teit, die elk dit jaar slechts één leerHng 
kregen. Natuurlijk wisselen deze cijfers elk 
jaar, kunnen er allerlei geheel toevallige om
standigheden zijn, die maken, dat heteene 
jaar de eene faculteit, het volgende een andere 
minder studenten krijgt. Eènige conclusie uit 
deze cijfers te trekken, zou dus zeer voorbarig 
wezen. Alleen wanneer er jaren achtereen 
een blijvende achteruitgang was, zou er 
oorzaak tot ongerustheid zijn. ftet meest 
verblijdt het ons, dat het aantal studenten 
in de theologie in de laatste jaren 
weer toeneemt; ook te Kampen kwa
men dit jaar 9 studenten aan. Indien dit 
zoo blijft, zal de predikantennood, waar
voor reeds gevreesd werd, nog niet zoo 
spoedig zich voordoen, hoewel bij deze cij
fers wel moet in het oog gehouden, dat er 
een niet onbelangrijk aantal Afrikaansche 
studenten onderschuilt. 

Het college van Curatoren is thans weer 
voltallig geworden doordat, naar De Stan
daard meldde. Mr. Th. Heemskerk, die we
gens zijn Ministerschap als Curator zijn 
ontslag nam, thans weer in dit college 
zitting heeft genomen. 

Moge de Vrije Universiteit in het nieuwe 
levensjaar, dat zij ingaat, door God den 
Heere gezegend worden, en geve Hij aan 
hare hoogleeraren en studenten kracht en 
lust om de wetenschap naar Zijn Woord 
te beoefenen. 

Studenten-statistiek, 

Ook De Wachter heeft critiek uitgeoe
fend op de vergelijkende statistiek, die we 
gaven van het aantal studenten aan de 
Openbare Universiteiten en de Vrije Uni
versiteit, waarbij ze evenzeer als onze 
criticus wees op het venschil dat er bestaat 
tusschen het begrip student aan de Open
bare Universiteiten; en aan de Vrije Uni
versiteit. Het element van juistheid, dat in 
deze critiek lag, hebben we reeds toegege
ven ; ofschoon we èr tevens op wezen, dat 
het begrip student aan de Openbare Uni 
versiteiten in zeker opzicht veel ruimer 
wordt genomen dan aan de Vrije Univer
siteit, zoodat deze verschillen wel tegen 
elkaar opwegen. De voorsteUing, die De 
Wachter geeft, alsof de Vrije Universiteit 
met allerlei fictieve hooge cijfers zou 
pronken en de Openbare Universiteiten 
alleen de werkelijke studenten zouden 
opgeven, is bovendien geheel bezijden 
de waarheid. Wie voor het schrijven van 
een proefschrift of het afleggen van het 
doctoraal examen de Universiteitsstad ver
laat, om als leeraar aan een gymnasium of 
als predikant op een pastorie reeds een 
zekere levenspositie te zoeken, kan zoolang 
hij voor zijn examen werkt of onder leiding 
zijner hoogleeraren aan zijn proefschrift 
bezig is, in zekeren zin nog altoos 
als »student" beschouwd worden, want 
hij studeert nog en bereidt zich voor 
om een wetenschappelijken graad aan 
de Universiteit te verkrijgen ; maar onder
wijzers, die een college over paedagogiek 
volgen, zal wel niemand als «werkelijke 
studenten« beschouwen, al worden ze in 
wettelijken zin ook tot de studenten gerekend. 

Nog zonderlinger handelt De Wachter 
echter, wanneer ze dan op haar wijze gaat 
uitrekenen, hoeveel studenten in de Theo
logie er werkelijk aan de Vrije Universi
teit studeeren. Dat ze daarbij van geheel 
onjuiste gegevens uitgaat, behoeft hier niet 
nader uiteen gezet te worden Haar redactie 
heeft reeds vroeger met soortgelijke bereke
ningen zich in de vingers gesneden, en 
werd toen reeds door den amanuensis van 
de Vrije Universiteit terecht gewezen. 
Slechts één staaltje van den eigenaardigen 
betoogtrant van De Wachter deelen we 
mede. Ze komt bij haar berekening tot 
deze slotsom, dat van de 86 theologische stu
denten de grootste helft als niet-werkelijke 
studenten moet geschrapt worden en dat 
van hetgeen dan nog overblijft, ook nog 
moeten worden afgetrokken al de Afrikaners 
en Amerikanen. Dat dezelaatsten «werkelijke 
studenten" zijn, betwist De Wachter niet, 
maar ze mogen niet meegeteld, omdat»onze 
Kerken daarvan geen verwachting hebben*. 
Gold het nu de vraag, of het aantal stu
denten in de Theologie aan de Vrije 
Universiteit (waarbij gerekend de studenten 
aan de Theologische School) voldoende was 
om in de behoefte aan predikanten in onze 
Kerken te voorzien, zoo zou deze opmer
king metterdaad hout snijden. Er was hier 
echter sprake van een vergelijking met het 
aantal studenten aan de Openbare Univer
siteiten. En weet De Wachter dan niet, dat 
bijv. aan de Theologische faculteit te Utrecht 
tal van uitlandsche studenten studeeren, 
o.a. ook Afrikaanders, die zeker nooit in de| 
Hervormde Kerk in Nederland predikant 
zullen worden ? Ons volk spreekt bij een 
zeker soort critiek wel eehs van spijkers 
op laag water zoeken. Heeft De Wachter, 

ditmaal zich niet ^en beetje aan die. soort 
critiek bezondigd? "'^^^^^^%^0^''r ^- ' 

Be „nachtelijke aanslag". 

De schrijver van het kerkelijk nieuws in 
de Nieuwe Rotterdammer maakt er ons 
een verwijt van, dat we nog niet geant
woord hebben op zijn artikel van 4 Juni, 
waarin hij met citaten uit Dr. Vos' Het 
keerpunt, zijn beschuldiging trachtte waar 
te maken, dat tijdens de doleantie een 
«befaamde nachtelijke aanslag was gepleegd 

;Op een kast in de bijvertrekken van de 
Nieuwe Kerk«. 
i Mogen we hierop antwoorden, dat de 
|: schrijver van het Kerknieuws een maand 
lang ons wachten liet en haar antwoord 
eerst gaf in het nommer van 5 Juli. Heel 
veel haast maakte hij dus niet. Aan
gezien onze redacteur toen op reis was 
naar het buitenland en de Nieuwe Rotter
dammer hem niet werd nagezonden, is dit 
artikel hem niet onder de oogen gekomen. 
Anders zou terstond, nadat we onzen ar
beid hervat hadden, de verdediging van 
de Nieuwe Rotterdammer onder de oogen 
onzer lezers zijn gebracht. We zullen thans 
zorgen, dat.het bedoelde nummer ons nog 
in handen komt en dan op dit artikel 
antwoorden. 

Alleen veroorlove de Nieuwe Rotter
dammer ons de opmerking, dat wanneer 
ze naar aanleiding van dit feit ons een 
lesje geeft over pérspolemiek, ze goed 
zal doen met toch eerst haar eigen tuin te 
wieden. Ze heeft nog niet zoo lang ge 
leden uit de Indische Pers een ingezonden 
stuk overgenomen, waarin op zeer grievende 
wijze gesproken werd over den arbeid en 
persoon van Dr. B. J. Esser, onzen zen
dingspredikant te PoerboHnggo. Waar het de 
eere gold van een onzer predikanten, hebben 
we de zaak terstond onderzocht. Het bleek 
toen, dat de redactie van het Indische blad, 
waaraan dit ingezonden stuk was ontleend, 
terstond op de onjuistheid dezer mededee-
lingen had gewezen; dat Dr. Esser op de 
meest afdoende wijze deze beschuldigingen 
heeft weerlegd, en dat er van de beschul 
digingen geen woord waar was. De Nieuwe 
Rotterdammer heeft van onze critiek geen 
de 'minste nota genomen en de zaak een
voudig doodgezwegen. 

Gelijk met gelijk vergelden willen we niet, 
en de Nieuwe Rotterdammer zal, wanneer 
het over de juistheid van feiten gaat, van 
ons steeds een antwoord ontvangen. Maar 
een redactie, die zelf zoo voorgaat, moet 
zich toch wel dubbel bedenken, voordat 
ze aan anderen verwijten gaat doen. 

Van de breking des Broods. 

IV. 
We hebben dus twee liturgieën van-Calvijn, 

die van Geneve en die van Straatsburg. 
Hoezeer beide in de voorgeschreven gebe
den en het leerstellige gedeelte van de 
sacramentsformulieren overeenstemmen, wij 
ken ze toch wat het liturgische gedeelte be
treft niet onbelangrijk van elkander af. Het 
gaat daarórn niet aan, de liturgie van Geneve 
als de liturgie van Calvijn voor te stellen; 
zelfs mag men niet zeggen, dat de liturgie 
van Geneve, omdat deze later ontstaan is, 
een evolutie in de liturgische denkbeelden 
van Calvijn zou beteekenen, gelijk O. Douen 
in zijn Clément Marot ou Ie Psautier 
Huguenot I, p. 350 beweerd heeft. Prof. 
Doumergue heeft volkomen gelijk, wanneer 
hij daartegenover stelt, dat de latere 
liturgie van Geneve juist geen vooruitgang, 
maar veeleer een achteruitgang is geweest 
De schuld daarvan lag niet bij Calvijn, 
maar bij Geneve, dat tegen Calvijn's denk
beelden omtrent den eeredienst zich ver 
zetten bleef. En men doet? Calvijn grootelijks 
onrecht aan, wanneer men het gebrekkige 
dat deze Geneefsche liturgie aankleeft, 
op zijn rekening stelt. Calvijii heeft te 
Geneve onder protest toegegeven,, dat zijn 
schoone Uturgie verminkt werd, maar wan
neer de Kerken buitenaf hem om raad 
vroegen, hoe de eeredienst moest worden 
ingericht, heeft hij ze niet naar het voor
beeld van Geneve, maar naar dat van Straats
burg verwezen. En hij deed dat niet alleen 
toen hij pas Straatsburg verlaten had, en 
er nog sprake kon wezen van een zekere 
voorliefde voor deze gemeente, waar hij 
zoo gelukkig gearbeid had, maar hij deed 
het evenzeer aan het einde zijns levens, 
toen hij reeds twintig jaar lang de liturgie 
van Geneve had gebruikt. Men vergist zich 
daarom, wanneer men de liturgische denk
beelden van Calvijn wil leeren kennen uit 
de liturgie van . Geneve; hoe Calvijn den 
eeredienst wilde ingericht hebben, kan al 
leen Straatsburg ons toonen. 

Opdat hierover zelfs geen zweem van 
twijfel meer kunne bestaan, heeft] men 
slechts het advies in te zien, dat Calvijn 
12 Augustus 1561 over verschillende cere
moniën heeft gegeven en dat in zijn Opéra 
omnia, ed. Baum, Cunitz en Reuss t. X2 
p. 213, 214 staat afgedrukt. Aan wien dit 
consilium gericht is, weten we niet; het adres 
ontbreekt; alleen kan uit den inhoud en het 
slot worden afgeleid, dat waarschijnlijk de ker-
keraad van een der Gereformeerde Kerken 
hem om raad had gevraagd, hoe ten op
zichte van verschillende liturgische gebrui
ken moest gehandeld worden. Gaan we 
het antwoord, dat Calvijn gaf, na en ver
gelijken we tevens wat de liturgie van 
Geneve en die van Straatsburg ons leeren, 
dan blijkt hoe Calvijn op elk punt aan de 
liturgie van Straatsburg de voorkeur geeft, 
en wel bepaaldelijk aan de liturgie, zooals 
deze door Poullain in 15 51 was uitgegeven. In 
dit schrijvenvan Calvijn ligt tevens wel het 
sterkste bewijs, dat de litufgié van Poullain 
ons het zuiverst den eeredienst van'Calvijn 
weergeeft. 

De eerste vraag, waarover Calvijn's oor
deel was ingeroepen, raakte de publieke 
absolutie of vergeving der souden, In de 

liturgie van Geneve komt deze publieke 
absolutie 'tiiet voor. De regeHng van den 
gewonen Zondagschen: eeredienst is daar 
zoo sober mogelijk. Na, het bekende votum 
volgt de Confession des péchés, — het 
gebed, dat in onze liturgie den naam draagt 
van de.«openlijke bekentenis der zonden« —.; 
vervolgens zong de gemeente :een psal men 
(Ie predikant ging daarop voor in het ge
bed om een- zegen over de bediening des 
Woords af te smeeken. In de liturgie van 
Straatsburg is de • liturgie veel uitgebreider; 
aan de belijdenis der zonde gaat hier 
vooraf, dat de gemeente de tien geboden 
zong, terwijl na de belijdenis der ,zonden, 
die treffend aan deze verkondiging van de 
heilige wet Gods zich aansloot,' de open
bare absolutie volgde -met deze woorden: 
«een iegelijk uwer bekenne zich waarlijk als 
zondaar voor God, zich voor Hem ver
nederende, en geloove, dat de Hemelsche 
Vader hem, genadig zijn wil in Christus 
Jezus. Aan allen die aldus berouw hebben, 
verkondig ik, dat de vergeving der zonden 
hun geschonken is in den naam des Vaders, 
des Zoons en des Heiligen Geestes«. Ook 
in onze oudste 'Nederlandsche liturgie was 
deze openbare'belijdenis der zonden bene
vens de publieke absolutie opgenomen, en 
het is wel zeer te betreuren, dat. later dit 
aangrijpend schoone gedeelte van Calvijn's 
liturgie uit onzen eeredienst verdwenen is. 
Blijkbaar nu was reeds in Calvijn's dagen 
strijd over de vraag ontstaan, of men zich 
ten dezen opzichte naar het voorbeeld van 
Straatsburg, dan wel naar dat van Geneve 
richten moest, en Calvijn aarzelt geen oogen
blik aan de liturgie van Straatsburg de 
voorkeur te geven. »Er is niemand onder 
ons, schrijft hij, die niet erkent, dat het 
zeer nuttig zou wezen, wanneer men aan 
de openbare belijdenis (der zonden) de 
een of andere plechtige belofte toevoegde, 
waardoor de zondaren werden opgewekt 
om te hopen op de vergiffenis en verzoe
ning (hunner zonden). Ik heb • ook van 
den beginne aan dit gebruik hier (nl. te 
Geneve) willen invoeren, maar aangezien 
sommigen meenden, dat uit de nieuwigheid 
(van deze zaak) ergernis zou ontstaan, ben 
ik al te gemakkelijk geweest met hierin 
toe te geven En thans zou het niet ge
schikt wezen, in dit opzicht hier iets te 
veranderen, omdat het grootste deel (der 
gemeente) reed# begint op te staan, voor
dat men aan het einde van de schuldbe
lijdenis gekomen is«. Te Genèvé was men 
nl. gewoon de schuldbelijdenis knielend te 
bidden, iets waar Calvijn zeer sterk op 
aangedrongen had, en hij wilde blijkbaar, 
dat ook de absolutie knielende ontvangen 
werd. De gewoonte te Geneve om, zoodra 
de schuldbelijdenis gebeden was, op te 
•staan, maakte, dat Calvijn de absolutie 
achterwegfe moest laten. Hij voegt er echter 
aan toe, dat andere kerken zich niet aan 
het voorbeeld van Geneve moeten houden: 
«des te meer hopen wij, dat ge uw ge
meente aan beide (d. w. z. de schuldbc 
lijdönis ,.en .de, .absoktie)..zult,gewennen, 
(idaar gij nog de vrije beschikking over de 
inrichting van den eeredienst hebt«. , , 

Een tweede vraag raakte blijkbaar de 
sacramenfeele formule bij het Avondmaal. 
In de liturgie van Geneve komt zulk een 
sacramenteele formule-niet voor, en uit het 
antwoord van Calvijn blijkt, dat men ze te 
Geneve bij het Avondmaal ook niet ge
bruikte. De dienaren reikten brood en beker 
uit zonder daarbij te spreken. Te Straats
burg was dat anders, want zoowel de 
liturgie van Garnier als die van Poullain 
deelen mede, dat de Dienaar bij het uit-
deelen van brood en wijn een sacramen
teele formule gebruikte. Calvijn bevestigt 
in zijn antwoord, dat dit metterdaad eer
tijds zijn gewoonte was geweest: «bij het 
uitdeelen van het Avondmaal heb ik vroeger 
soms de woorden van Paulus gebruikt* en 
hij geeft • tevens de reden op, waarom hij 
te Geneve dit gebruik nagelaten had. Om 
die reden wel te verstaan, moet men in 
het oog houden, dat de gemeente te 
Geneve het Avondmaal op een andere wijze 
vierde dan bij ons. Men, zat niet gemeen
schappelijk aan één disch, en de Dienaar 
gaf het brood en den - beker niet aan 
de naast hem zittenden, maar men had 
er de zoogenaamde wandelende commu
nie, d. w. z. ieder stond van zijn zitplaats 
op, wandelde voorbij den,, predikant en 
ontving uit zijn hand brood en beker. Nu-
was het bij het drukke gebruik van het 
Avondmaal te Geneve onmogelijk, om bij 
lederen Avondmaalsganger de sacramen
teele formule te herhalen, orndat daarmede 
te veel tijd zou verloren gaan. «Daarom, zegt 
Calvijn, heb ik dit gebruik liever willen 
nalaten, .Wanneer men. toch jdé woorden 
uitsprak, terwijl meerderen voorbijgingen, 
dan zou nauwelijks éen op de tien kunnen 
begrijpen wat ik zeggen wilde., en niemand, 
zou de geheele formule te ,hooren krijgen*. 
Wanneer Prof. Kruijf schrijft, dat hij slechts 
gissen kan. naar de reden, waarom Calvijn 
de uitreikingsformule heeft weggelaten, dan 
ligt dat alleen daaraan, dat dit advies van 
Calvijn hèrq niet bekend is ,geweest, want 
Calvijn heeft zich duidelijk genoeg over 
de reden uitgesproken. Calvijn had blijkbaar 
geen bezwaar tegen het gebruik van. eeii-
sacramenteele formule op zich zelf; zijn 
bezwaar was alleen, dat de eigenaardige 
wijze, waarop men te Geneve het Avond
maal vierde, maakte, dat het uitspreken 
dezer formule een onbegrepen ceremonie 
werd, en dat wilde Calvijn niet. Tevens 
blijkt uit dit advies, welke sacramenteele 
formule Calvijn gewoon was te gebruiken 
en ik wijs hierop met nadruk, omdat ik 
zelf, toen ik in De Heraut np. 1091 over 
de sacramenteele formule, bij hiet Avond
maal geschreven heb, door de liturgie van 
Garnier misleid, een onjuiste voorstelling 
heb gegeven, die sinds ook door anderen 
is jiagevolgd. De zaak is.n.l. deze, dat in 
de oudste S.traatsburgsche liturgie,van 1542 
geen sacrarhenteélé formule voorkomt; in, 
de uitgave van Garnier van 1545, wordt 


