
DE POSITIE VAN DE DIAKENEN (I) KERKELIJK LEVEN 

Eèèds lang ligt te wachten op beoordeling een 
geschrift van Prof. J. Hovius van Apeldoorn (Uit
gave van fa Weissenbach & Zoon, Sneek) over de 

Sf^iieVraag, of diakenen behoren tot de kerkeraad. Ik had 
^^*''Ptot hiertoe geen gelegenheid, deze brochure nader te 
' bekijken; nu de vacantie er is, wil ik dit gaarne doen, 

en wel in breder verband. 
Want sinds ik in 1947 uitgaf „De positie van de 

iW-diakenen ten aanzien van den kerkeraad" is er over 
dit onderwerp heel wat gesproken en geschreven. 

Prof. K. Dijk schreef over „De eenheid der amb
ten" (tot m'n spijt heb ik dit geschrift hier in m'n 
vacantieverblijfplaats niet bij de hand); hij meent, 
evenals Prof. Hovius, dat de diakenen behoren tot de 
kerkeraad. 

Prof. van Ruler acht, dat het diakenambt een vorm 
is van het presbyterschap, welke mening door Prof. 
Haitjema gedeeld wordt. 

Dr A. J. Bronkhorst had in zijn dissertatie ,.Schrift 
en Kerkorde" afvaardiging van de diakenen naar de 
meerdere vergaderingen bepleit. De synode van de 
Ned. Herv. Kerk is hem op dit punt, gelijk op zo me
nig ander, gevolgd. Voorheen was in de Herv. Kerk 
het woord „diaconie" gebruikelijk, zulks in afwijking 
van de Dordtse Kerkorde, die dit woord niet kent, 
maar voortdurend spreekt van ,,de diakenen", van 
jjde kerkeraad en de diakenen", zeker om de gedach
te te weren, dat er naast de kerkeraad nog een twee
de bestuurscollege in de gemeente bestaat. 

In de nieuwe kerkorde van de Ned. Herv. Kerk 
wordt gesproken van het Diaconaat der kerk, en van 
het college van diakenen; diakenen krijgen vanwege 
„de apostolaire gerichtheid van het diaconaat", zoals 
Prof. Haitjema het uitdrukt, een zeer brede opdracht, 
die naar Ordinantie vijftien niet minder dan 12 „ta
ken" omvat; ook zijn er diaconale commissies van 
bijstand, er zijn regionale diaconale organen en in
stellingen, er zijn provinciale diaconale commissies, 
er is een provinciaal college van toezicht, er is een 
algemene diaconale raad en er zijn bizondere diaco
nale raden en secties. Gold het een maatschappelijk 
bedrijf, men zou bewondering kunnen hebben voor 
het knap uitgedachte administratieve systeem, maar 
Christus regeert Zijn kerk door Zijn Woord en Geest; 
waar de kerk de Schriftgetrouwe prediking bewaart, 
daar zullen ook ten aanzien van wat men noemt „het 
Diaconaat der kerk" de dankbaarheidsvruchten niet 
ontbreken. Het Woord wekt het geloofs-initiatief; het 
staat te vrezen, dat de topzware diaconale organisa
tie op de duur veel meer dit initiatief in de weg zal 
staan dan bevorderen.' Volgens de nieuwe kerkorde 
behoren diakenen niet alleen tot de kerkeraad, maar 
worden diakenen naar rooster ook voor drie 
kalenderjaren afgevaardigd naar de classis 
(elke afgevaardigde diaken „zit", dus drie jaar); 
voor vier kalenderjaren naar de pro
vinciale kerkvergadering, voor vijf kalen
derjaren naar de generale synode, ja zelfs in het 
zeer machtige breed-moderamen der classicale ver
gadering ontbreekt de diaken niet. 

Ook de gebonden kerken beginnen deze kant uit te 
gaan. In 1949 besloot de synode dezer kerken, dat de 
classes de vrijheid zullen hebben, dat naar haar ver
gaderingen, waar zaken van diaconale aard behandeld 
zullen worden, door de kerken naast een dienaar des 
Woords en een ouderling, eveneens een diaken zal af
gevaardigd worden, die alleen in zaken van diaconale 
aard keurstem zal ontvangen. Voorts werden depu-
taten benoemd om na te gaan, o.a. of de diakenen 
naar de meerdere vergaderingen behoren afgevaar
digd te worden. Het thans verschenen ,,Rapport in
zake de plaats der diakenen in de kerkelijke vergade
ringen" gaat een flinke stap verder dan de synode in 
1949 besloot; voorgesteld wordt om in de kerken, die 
de onderscheiding brede en smalle kerkeraad kennen, 
de gelegenheid te geven om naast de predikant en de 
ouderling (zoals de K.O. in art. 41 bepaalt) ook een 
diaken met keurstem af te vaardigen naar de classis. 
Prof. Nauta, die, ofschoon nog wat aarzelend, zijn 
adhaesie geeft aan de incorporering van de diakenen 
in de kerkeraad (Ger. Th. T. 1952, nr 1, welk artikel 
de kwestie overigens principiee! niet verder brengt) 
drong er blijkens een persbericht op aan, bij de af
vaardiging van de diakenen naar de meerdere ver
gaderingen toch vooral matigheid te betrachten — 
alsof zulk een aansporing baten zou, wanneer 't hek 
eenmaal van de dam is. 

Prof. Hovius, die van oordeel is, dat in de Heilige 
Schrift geen enkele tekst is te vinden, die een dui
delijk en rechtstreeks antwoord geeft op de vraag, 
of de diakenen tot de kerkeraad behoren, ja dan neen, 
zegt zich maar te willen houden aan de Confessie, 
die in tegenstelling met de K.O. alle drie de ambten 
tot de kerkeraad rekent. Maar als nu de Confessie 
op een bepaald punt niet steunt op een uitgedrukt 
Woord Gods, en zulk een bepaalde uitspraak ook op 
goede gronden niet uit de Schrift kan afgeleid worden, 
gelijk Prof. Hovius krachtens zijn betoog meent, dan 
wordt het beroep op de Confessie (wij geloven 
en belijden)als norma normata gesubsumeerd aan 
de norma normans, wel uitermate zwak. Voorts acht 
Prof. Hovius het zeer gewenst, dat diakenen lid zou
den zijn van de meerdere vergaderingen om mee te 
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beslissen over allerlei zaken, die op de diaconale con
ferenties worden behandeld, vragen, die het sociale 
leven raken enz. Dit laatste volgt dus de koers van 
het synodebesluit 1949 der gebonden kerken. 

Volgende week D.V. verder. P. D. 
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POLITIEK EN SOCIAAL LEVEN 

Gemeenschap in de arbeid 

Als marxistisch ideaal. 

Het Communistisch Manifest van 1848, welk ge-
sc"j;:ift men wel eens de heilige schrift van het com
munisme heeft genoemd, zet in met deze verklaring: 
„Ein Gespenst geht um in Europa — das Gespenst 
des Kommunismus (Een spook waart rond in Europa 
— het spook van het Communisme). Met dit docu
ment, dat eindigt met de bekende, hartstochtelijke op
roep: Proletariërs aller landen verenigt U! gaven 
Marx en Engels niet alleen een korte samenvatting 
van hun eigen op de commune, de gemeenschap ge
richte sociale ideeën, dit Communistisch Manifest was 
tevens de geloofsbelijdenis van de mens, die zich van 
God en Zijn dienst had losgemaakt, het geloof in het 
eeuwige leven en het hiernamaals had prijsgegeven 
en donder persoonlijk perspectief voor de eeuwigheid, 
zich nu met alle macht wierp op dit aardse leven, 
daarbij alle hoop en verwachting vestigend op een 
door nood en dood te bevechten aardse gemeenschap 
van en voor een bevrijde en gelukkige mensheid. Gods
dienst was voor die mens, naar Marx eigen woord „de 
hersenschim, die de mens zich schept, om het anders 
ïondragelijke leven dragelijk te maken. Zo is de gods
dienstige ellende tegelijkertijd de uitdrukking van een 
protest tegen de werkelijke ellende De godsdienst 
is de opium des volks. De afschaffing daarvan als een 
denkbeeldig geluk, sluit in zich de eis om tot werke
lijk geluk te geraken." Dit werkelijk geluk kan alleen 
komen, volgens Marx, langs de bloedige weg van de 
gewelddadige omverwerping van de bestaande maat

schappelijke orde. Zitten volgens hem. bij de huidige 
toestand der maatschappij de kapitalisten op de troon, 
die bij hun toenemend bezit de arbeider steeds meer 
tot het pauperdom brengen, eens zal evenwel dit ka
pitalisme ten onder worden gebracht. Op die dag der 
communistische revolutie zullen de proletaren hun 
ketens verliezen, om een wereld te winnen. Marx moge 
daarbij vóór alles het oog hebben gericht op de grote 
massa van de maatschappelijk onterfden, de proleta
riërs, die eens hun boeien zouden. afschudden, in die 
weg pretendeerde hij juist dat komen zou de klassen
loze maatschappij met haar eenheid en vrijheid voor 
allen. Zo was dit marxistisch-communisme maar niet 
een sociale beweging zonder meer, die bepaalde ver
reikende maatschappelijke veranderingen langs revo
lutionaire weg nastreefde, het was een seculaire, uit
sluitend op het aardse levensgeluk gerichte wereld
religie. En dit Communistisch Manifest van 1848 was 
zijn Credo. Deze secularistische religie van het Mar
xisme moge sindsdien in verschillende stromingen zich 
hebben vertakt, die een sterk uiteenlopend karakter 
hebben en scherpe onderlinge controversen vertonen, 
zodat er b.V. heden ten dage zeer belangrijke verschil
len vallen aan te wijzen tussen het Sovjet Commu
nisme enerzijds, dat pretendeert de marxistische doc-
trinen op de meest consekwente wijze te realiseren, en 
tal van reform-socialistische partijen en bewegingen 
anderzijds, die, zoals Colijn in zijn „Saevis Tranquillus 
in Undis" op blz. 402 opmerkte, in vele landen prin
cipieel een beeld van chaotische verwarring verto
nen, dit alles vermag toch niet de gemeenschappelijke 
oorsprong te verbergen: het secularistisch gemeen-
schaps-idealisme. Het aardse levensgeluk van de 
mensengemeenschap hier op aarde wordt daarbij als 
iets op zichzelf staands beschouwd en gewaardeerd. 
Bij alle verschil is men toch één in deze belijdenis: 
ik geloof aan de nieuwe gemeenschap, aan eèn sociaal 
paradijs hier op aarde. Dit is dan ook de band, die 
marxisme en socialisme originair verbindt, waarom 
wij er ook geen behoefte aan hebben gevoeld in onze 
ondertitel naast een marxistisch ideaal een anders 
gekleurd socialistisch te gaan onderscheiden. Onge
twijfeld heeft de klassenstrijd-these met name in ons 
land bij het socialisme een bepaalde matiging onder
gaan. Een schrijver als G. Ruygers schreef zelfs in 
zijn boekje „Socialisme vroeger en nu", verschenen in 
1945, dat het socialisme het marxisme overwonnen 
had, waarbij hij de verwachte verwerkelijking van een 
socialisme op christelijke grondslag „de grote ont
moeting" noemde tussen Christendom en socialisme. 
Ook een schrijver als Dr A. van Biemen spreekt in 
zijn boek „De zedelijke waardering van de arbeid in 
het industrialisme" aan het slot de hoop uit, dat het 
tof zulk een ontmoeting, tot een gesprek tussen Kerk 
en Socialisme, zal komen,< die hij beide voor elkander 
verantwoordelijk noemt. Beseffende, dat maar niet 
in een uitsluitend negativisme koii worden volhard, 
bij de afwijzing der als kapitalistisch gebrandmerkte 
maatschappij, streefde het Socialisme in de achter 
ons liggende jaren, terwijl het een grootscheeps eigen 
Maatschappelijk-Plan ontwierp, naar een vernieuwing 
der socialistische beweging, teneinde zodoende door 
een constructieve politiek de oude Socialistische Idee, 
die allerminst' was prijsgegeven, eerst recht te kun
nen verwezenlijken. Deze recente ontwikkeling heeft 
aan het tegenwoordig soicalisme een zeker dualistisch 
karakter gegeven, dat Colijn- zelfs deed spreken van 
een „dubbel leven" van een „pijnlijk treffende onop
rechtheid" (Saevis Tranquillus in Undis, blz. 403). 
Aan de éne kant het handhaven tegenover de arbei
ders van de figuur van de onvervalste klassenstrijd
socialist en daarnaast één en al activiteit om die klas
senstrijd te beëindigen en om te werken tot plan-
socialisme. In dat licht dienen wij ook de verandering 
te zien, die de Sociaal Democratie in en na de laatste 
Wereldoorlog heeft ondergaan, waarbij zij werd ge
transformeerd en ingeschakeld in het grotere geheel 
van de Partij van de Arbeid. Stonden vroeger de reli
gieus socialisten naast en op bepaalde punten zell's 
tegenover de Sociaal Democraten, thans zijn zij in het 
nieuwe partijverband allen verenigd. Naar een z.g. 
Vrijzinnig Christelijke ideologie voltrekt zich thans 
de eenwording van het linkse volksdeel. 

Dr W. Banning wijst deze nieuwe ontwikkeling tot 't 
personalistisch socialisme aan in zijn in 1945 versche
nen boek „De dag van morgen" (Uitgeversmij. Ploegs-
ma, Zeist, blz. 80 e.v.): „De ontkerstende massa is 
niet terug te winnen voor traditionalistische godsdien
stigheid — een vernieuwd Christendom zal deze weg 
ook niet willen. In de rationele doelgemeenschappen 
vindt de mens geen levensvervulling voor het hart. 
De enige, maar dan ook vruchtbara 
weg, is die der personalistisch t-
gemeenschappen (Gespatiëerd van ons, G.). 
Dat wil zeggen: doe een appèl op het normbesef en 
op het persoonlijkheidzijn van de mens. Predik het 
Christendom niet als garantie voor een hiernamaalse 
zaligheid, maar als normscheppende en daardoor red
dende' kracht voor heel het mensenleven op onze ge
schonden, bloedende aarde van deze gruwelijke 20e 
eeuw; spin om Christus geen dogmatiek der vroegere 
eeuwen (b.v. de twee naturenleer), maar toon Hem 
als de levende Heer, die met de geslagen mensheid 
van heden op haar dwaal- en lijdensweg meegaat om 
haar wonden te helen en de ware weg te wijzen, die 
de wondere macht bezit om de boze geesten uit te 
drijven, de pandemonie te beteugelen en het pad vrij 



te maken voor de nieuwe gemeenschap. Personalistisch 
zal deze gemeenschap zijn, omdat haar fundament is: 
die verantwoordelijkheid, waarmee God iedere mens 
zijn plaats in de schepping aanwees, de verantwoor
delijkheid voor gerechtigheid en liefde, die de heilige 
wil Gods tot uitdrukking brengt." Als personalistisch 
socialisme stelt deze nieuwere vorm van Socialisme 
zich tegenover de communistische loot van dezelfde 
stam, omdat het er van uitgaat, dat bij de verbonden
heid van mensen, die men nationaal en ook interna
tionaal nastreeft, ool^ behoort een bepaalde, zedelijke 
levensvorm, die „de mens in zijn menselijke waardig
heid eerbiedigt". De mens met zijn persoonlijkheids-
waarde, zijn normbesef, zijn gemeenschap scheppende 
vermogens en functie staat dus in het middelpunt. 
,,Dit alles — zegt dr Banning — is van een beklem
mende actuaUteit in de periode der Europese wereld, 
waarin wij moeten leven en waarin ons wordt opge
legd, ingebrand, om grondslagen voor het samenleven 
te leggen, waarop komende generaties in recht en 
vrede kunnen leven. De zedelijke levensvorm, die ons 
voor het gemeenschapsleven mi en voor de toekomst 
voor de geest staat, noemen wij socialisme" (De dag 
van morgen, blz. 80). 

Waren de schrijvers van het Communistisch Mani
fest van 1848 zich bewust, dat hun actie op de toen
malige samenleving de indruk maakte van „ein Ge-
spenst", een spookachtige verschijning, die door Euro
pa rondwaarde, ook al wilden zij met hun Manifest 
aan hetgeen zij oordeelden te zijn het sprookje van 
het spook een einde maken, het beeld van het tegen
woordige Socialisme vertoont bepaald zeer humane, 
veel zachtere trekken, waar het zelfs voor ons treedt 
in de verlokkende gedaante van de moderne theoloog 
in toga, die voor zijn secularistisch gemeenschaps
ideaal, behalve het arbeidende massa-proletariaat ook 
de andere bevolkingsgroepen wil winnen, om ook de
zen om te buigen in socialistische richting. 

Zo wil dit Personalistisch Socialisme de ,,Vermas-
sung", de tot massa wording, de ontpersoonlijking, 
nivellering en ontbinding van het leven tegengaan, 
door het ontwerpen en vormen van banden van levens
gemeenschap voor de mens. Dit alles staat dan onder de 
signatuur van het „Primaat van de Arbeid", die deze 
levensgemeenschap in het aanzijn moet roepen en on
derhouden. Men streeft ernaar," dit ideaal tot werke
lijkheid te maken o.a. door een sociale ondernemings-
poUtiek in het bedrijfsleven, die gericht is op gemeen-
schapsvor-ming, zowel in de afzonderlijke onderne
mingen als in de bedrijfstakken. De homo eeonomicus 
als product gezien van het kapitalisme hoopt men zo 
te doen plaats maken voor de personalistische socialist 
en een socialistische samenleving. Zoals bekend heeft 
men zich niet alleen uit het kamp van hen, die zich 
Vrijzinnig Christen noemen ingezet voor deze gemeen-
schapvormende activiteit binnen het kader van de 
Paxtij van de Arbeid. Men denke aan de toetreding 
van de zeven Amsterdamse Hervormde Predikanten 
in 1945; door Barth en Brunner zijn ook anderen uit 
de Grote Kerk gaan meewerken in de rijen van het 
democratisch socialisme. Daarbij wordt nog wel ge
sproken van verschillende overtuigingen, waardoor 
men verplicht is, gelijk in het Voorwoord van „De 
weg naar de Vrijheid" wordt betoogd, voor bepaalde 
gebieden halt te houden. Blijkbaar vormen naar het 
inzicht van betrokkenen de verschillen hier geen 
tegenstellingen, de anti-these ontbreekt ten enenmale, 
daar men verklaart, „dat de verschillende overtuigin
gen elkaar ontmoeten in het aangeven van de weg, 
waarlangs de mens zijn vrijheid schoner en beter zal 
kunnen beleven dan tot dusver." Doch daarmee ligt 
dan ook onverbloemd, ondanks schijn van het tegen
deel, de gemeenschappelijke, zuiver humanistische 
levenswortel, die al deze groeperingen samen verbindt, 
bloot. Men moge dan verklaren, dat de Partij van de 
Arbeid allerminst onverschillig staat tegenover de 

.levensbeschouwelijke achtergronden, dat zij het waar
deert, wanneer de leden aan hun levens- en wereld
beschouwing als grondslag hunner politieke overtui
gingen uitdrukking geven, tot een echt waarderende, 
en dus in die waardering ook schiftende en noodzake
lijk scheiding makende taxatie kan zij • zich niet be
geven. Daarom is alles wat,de klok slaat: de mens, 
zijn persoonlijkheidswaarde, zijn gemeenschaps- en 
normbesef en zijn levens- en wereldbeschouwing. Van 
de God der Openbaring weet dit personalistisch Socia
lisme niets af. Het gaat alles om de mens en zijn dienst 
aan de menselijke gemeenschap, slechts daarvan kan 
men gemeenschappelijk in partij-verband spreken. 

Voor God en Christus is er in deze personalistische 
gemeenschap geen plaats, welke door deze gemeen
schap voor Hem ingeruimd zou zijn. Humanistisch 
noemden wij dit socialistisch gemeenschapsidealisme, 
omdat het alleen maar spreekt van dienst aan de 
mens en van geen dienst aan God, die toch het voor
naamste is en de dienst aan de mens moet normeren 
en heiligen, kan spreken. Het kent en erkent geen 
God en daarin schuilt zijn nameloze armoede; het 
geeft geld uit voor hetgeen geen brood is en zijn arbeid 
voor hetgeen niet verzadigen kan, ook niet de honger 
naar gemeenschap. Die verzadiging wordt slechts ver
kregen in de levens- en werkgemeenschap van het 
eeuwig Verbond, waarover wij worden aangesproken 
in Jesaja 55. P. GROEN. 
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GRONINGER "Q 

Urieven 
Amice frater. 
Zo een paar dagen na de stembusstrijd kwam een 

vriend mij opzoeken, die zei: ik wil nog wel eens wat 
praten over enkele dingen, die mij bezig hielden, toen 
de stembusstrijd gaande was. Nu, daartegen kon ik 
geen bezwaar laten gelden. 

Hij zei: het is vooral dat gepraat over kerkelijke 
en niet-kerkelijke politieke partijen, dat ik niet kon 
vatten. 

Ik merkte op: maar amice, ge hebt daaromtrent 
zoveel kunnen lezen in allerlei bladen voor de politieke 
propaganda, is het U nog niet duidelijk? Hij verzucht
te: het werd mij door die algemeen-christelijke pers 
al onhelderder. En het ging mij als die Schuier uit 
Goethe's Faust: mir wird von alledem so dumm, als 
ging mir ein Mühlrad im Kopfe herum. Want ik las, 
dat een kerkelijke politieke partij haar leden en kie
zers wil trekken uit één bepaalde kerk, hier dan het 
G.P.V. Ja, dat deze partij zich alleen richt tot de leden 
dier kerk en dat het zelfs moest bevreemden, dat er 
een advertentie voor die partij gevonden werd in een 
blad der Christelijke Gereformeerde Kerk. En toch 
dacht ik, dat de „Protestatie" van het G.P.V. zich 
richtte tot heel ons volk. Dacht U het ook niet zo? 

Ja, zei ik, daar is geen twijfel aan. Trouwens, zo doet 
elke politieke partij. Daar is niets bijzonders bij zou 
ik zo zeggen. 

Goed, dus mijn vriend, maar k e r k e 1 ij k zou een 
politieke partij dan zijn, die haar leden alleen kan 
trekken uit één kerk, als ik het wel heb, en dat is 
dan, zoals het heet, een vermenging van kerk en po
litiek, wat dan niet goed zou zijn. Maar wat is dan 
een niet-kerkelijke politieke partij? Ik zou menen, dat 
die partij dan de kerk buiten de politieke kamp zou 
willen houden. Echter, ik merkte, dat de a.r. partij 
er op uit was haar leden en stemmen uit vele kerken 
te trekken. Zij houdt dus rekening niet met één, doch 
met vele kerken. Zo ook ds Zandt naar zijn eigen 
zeggen. U wees er reeds op, met hoeveel zorg de can-
didatenlijst dier twee niet-kerkelijke partijen werd sa
mengesteld; zoveel mogelijk de verschillende protes
tantse partijen in de personen vertegenwoordigd. En 
de heer Ingwersen zegt in zijn brochure, dat zelfs met 
groeperingen in een bepaald kerkgenootschap reke
ning werd gehouden; een der candidateii stond op de 
lijst omdat hij wel, een ander omdat hij niet bij de 
gereformeerde bond in de Ned. Herv. kerk behoort. 

Dus, ik concludeer: een politieke partij, die zich aan 
één kerk houdt is kerkelijk, maar een andere, die met 
vele kerken rekent, is niet-kerkelijk. Ik zou zeggen: 
het staat eer net andersom. 

En daar draait weer dat molenrad in mijn hoofd. 
Nu, zo zei ik, gij moet wel goed het fijne van deze 

dingen snappen, en leren verstaan, wat de mensen der 
niet-kerkelijke politiek onder dat ,.rekenen met" ver-
verstaan. Waaruit dan weer blijkt, dat vele mensen, 
als het hun past, 'graag hun begrippen brutaalweg 
zetten voor de werkelijkheid, hun vindingen voor de 
werken Gods, hier de kerk en de staat, de kerk en de 
politiek. Wij moeten dus, om de dingen goed te zien, 
eerst verstaan, wat de kerk en wat de staat is, en dat 
zal de Schrift ons alleen kunnen leren. Gij weet, dat 
Groen van Prinsterer heel niet bang was voor de uit
drukking: kerkelijke politieke partij. Dat hij juist ook 
in de politieke strijd tegen alle revolutie de kerk op de 
voorgrond wilde plaatsen; wil men, de kerk in het 
centrum. Fabius vestigde er meer dan eens de aan
dacht op, dat Groen gaarne met zijn vrienden eerst 
omtrent de kerk in het reine was gekomen, vóór hij 
verband met hen zocht inzake de vragen voor het 
staatsieven. 

Maar — in de politieke strijd geldt de verleiding 
van het cijfer en zet men, wat vrucht moet zijn, als 
doel voorop. En zo redeneert dan de cijferende po
liticus : de kerk verdeelt maar, en dat is voor de politie
ke partijen erg lastig. Daar moet, evenals in de soci
ale organisaties eenheid zijn en een groot getal. An
ders begint men niets. Vandaar dan ook, dat men een 
breuk weer in een kerk onaangenaam vindt, maar er 
ten slotte in berust. Het geldt de kerk maar, zo is dan 
de gedachte. Het is nog te dragen. Alleen — als gij 
de eenheid breekt in de politieke partij of in een of 
andere christelijke actie, dat is onvergeeflijk. Wat de 
beUjdenis zegt van de kerk past men liever toe op de 
politieke partijen en maatschappelijke verenigingen 
van welke aard ook. En zo kan men zijn mensen uit 
allerlei kerken halen voor bestuursfuncties en voor 
candidatenlijsten voor raden en staten, doch zij moe
ten één ding goed weten, dat zij daar overal over de 
kerk zullen zwijgen 

De kerk is goed voor de Zondag en goed voor de 
„zaligheid der ziel" en het „geestelijk leven". Men 
krijgt er iets voor het „hart", het gemoed en het ge
voel, en wil onder de prediking in de kerk dan ook 
niet horen van wat er op politiek of sociaal gebied te 
doen is. Daar begint men des Maandags weer mee. 
En dan wil men geen last hebben van de kerkelijke 
verdeeldheid. Men is daar niet kerkelijk, doch chris-
telijl;. En christenen van allerlei soort kunnen immers 
politiek en sociaal heel goed samenwerken. Als zij zo 
door de week de kerk maar laten rusten. 

Maar, dus mijn vriend weer, dat komt er dus op 

neer, dat de bediening van het Woord Gods door de 
ambtsdragers der kerk - van Christus zeer beperkt 
wordt en dat de politieke en sociale leiders en hun 
volgelingen die prediking gaan beheersen. De kerk 
heeft niets te zeggen voor de politiek, doch de politiek 
wel alles voor de kerk. 

Wat blijft er voor de prediking zo over, terwijl haar 
taak is ons de kracht van het Woord Gods voor gans 
ons leven te verkondigen? 

Nu, zei ik, de dienaren der kerk kunnen immers 
preken over het gebeuren van voorheen, hoewel zij 
daarin ook zeer voorzichtig moeten zijn, dat stem- ik 
toe. Want een antirevolutionair geleerde heeft gezegd: 
de kerk houdt zich niet bezig met de dingen van de 
dag. Zo gauw dus een dienaar van de Koning der kerk 
en de Koning der koningen, Wien alle macht is gege
ven in de hemel alsook op de aarde, op die dingen 
maar even doelt, dan ziet hij hier en daar wenkbrau
wen fronsen, zelfs mensen uit de kerk lopen, of schreeu
wen. Hier geldt dus, als men de vrede in het leven 
het hoogst stelt, voorzichtig te zijn, dan breekt het 
kerkelijk lijntje niet. Elders heeft men blijkbaar geen 
last. Daar is de vrede. 

Ach zo, dus mijn vriend, doch ik meende, dat de 
Heiland Zelf waarschuwde, dat Hij niet is gekomen 
om vrede te brengen op de aarde. 

Gij vergeet, dus ik weer, dat de liefde er ook nog 
is en weet gij niet, hoe groot voorstander deze vrede-
mensen van de liefde zijn. 

Toen mijn vriend weer: ik las onlangs in een mooi 
boek, dat de mensen van onze tijd veel spreken van 
de liefde, maar dat onze tijd zeer nodig heeft, dat de 
vrezedes Heren niet wordt vergeten, die de bron 
van alle wijsheid is. Ook voor de politiek. 

Gij hebt gelijk, zei ik, maar nu moeten wij verder 
luisteren naar de verdedigers der eenheid en van her
eniging. Zij zeggen, dat er in het leven nog meer is 
dan de kerk. Daar is ook het koninkrijk Gods. 

Maar, dus mijn vriend, staat dat koninkrijk dan 
buiten de kerk of de kerk buiten dat koninkrijk? Het 
schijnt wel zo, antwoordde ik, maar daarom is het 
voor ons ook weer nodig, dat wij weten wat het Ko
ninkrijk Gods werkelijk is. 

Dat is zo, dus mijn vriend, ik las daarover vele 
boeken, maar het werd mij steeds onduidelijker. Voor
al die vele beelden, die dan tot verduistering dienen. 
Ik dacht steeds, dat de zaak heel eenvoudig was, zij 
het dan voor ons mensen zeer zwaar menigmaal door 
onze boze onwil, n.l. zó, dat onze Koning gehoorzame 
onderdanen wil overal, en dus voor gans het leven 
vraagt: gehoorzaamheid uit liefde, en geen praatjes 
over liefde zonder gehoorzaamheid. En gaf Hij ons 
dan niet Zijn Woord en aan Zijn kerk het bevel dat 
te verkondigen? Is Zijn kerk niet alleen daar, waar 
deze gehoorzame kinderen worden vergaderd en is 
dan de kerk niet pilaar en vastigheid der waarheid? 
Waar zou een mens de waarheid elders vinden, die 
hem voor heel zijn leven sterkt en gehoorzaam maakt ? 

Mijn koninkrijk, zegt de Here, staat midden onder 
u.- Hij is dat Koninkrijk en Hem is alle macht gegeven 
in de hemel alsook op de aarde. Wij horen het elke 
Zondag weer: Overste van de koningen der aarde. 

Dus moet de prediking van dat Woord in de trouw 
der goede belijdenis, zo zou ik zeggen, altijd heel con
creet zijn juist voor elke dag van ons leven. Is er dan 
één zaak, waarvoor wij het licht van het Woord Gods 
en de getrouwe prediking niet broodnodig hebben? 

Jawel, zo ik weer, maar men zegt: dat kan ieder 
voor zijn eigen terrein wel nagaan. Daar heeft men 
de kerk niet voor nodig. Elk terrein heeft dan zijn 
eigen belijdenis of program en de kerk moet op haar 
terrein blijven. 

Maar, zo vroeg mijn vriend ongeduldig, waar is dan 
toch haar terrein ? 

Zie eens, zei ik, om dat te verstaan, moeten wij weer 
weten, dat volgens deze leer de 'ware, de wezenUjke 
kerk onzichtbaar is. Daar zijn vele verschijningen met 
allerlei verschil, pluriform ziet U? 

Dat is enerzijds prachtig, zoals wel is geleerd, maar 
voor de politiek uitermate lastig. Want het terrein 
van de politiek heeft de samenwerldng nodig van alle 
christenen, eerst protestanten en daarna ook zelfs 
wel roomsen, als zij humanistisch willen zijn. En dan 
moeten de kerken uiteraard terug worden gedrongen 
in haar prediking tot 

Ik vrees zo, viel mijn vriend mij in de rede, tot ook 
deze verschijningen onzichtbaar zijn geworden. Maar 
wat hebben wij dan nog voor fundament in heel ons 
denken en doen? 

O, zo merkte ik op, gij vergeet, dat er dan nog de 
Gemene gratie is, thans uitgebreid tot grondslag voor 
heel het staats- en rechtsleven. Gij hebt daaromtrent 
kunnen lezen in de kostelijke artikelen van prof. Veen
hof in onze .,Reformatie". Alles gemene gratie, dus 
buiten het werk van de Christus der Schriften om. 

Maar, zo ten slotte mijn vriend, waarom noemt men 
zich dan nog Christelijk? Ik antwoordde: dat is mij 
ook niet duidelijk, maar hieruit kunt gij weer zien, 
hoezeer wij tegenover al die valse profetie in een al
gemeen christelijke pers en algeheel christelijke par
tijen nodig hebben weer te leren wat wij onder kerk 
en staat hebben te verstaan. Het werd ons geleerd, 
inzonderheid in de vrijmaking. Maar er naar luisteren 
is nog wat anders. Laten wij er nog nader over 
spreken. 

Met hartelijke groeten en heilbede, uw toegenegen 
MARNIX. 
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