HOOFDSTUK 4 – DE KERKEN EN DE DOORBRAAK

“(…) DAAR IMMERS DEZELFDE BELIJDENIS MEER DAN ÉÉN CONCRETE TOEPASSING MOGELIJK MAAKT (…)” 

[Christen zijn in Nederlandse samenleving, 14.]

In het vorige hoofdstuk heb ik laten zien dat er christenen waren met onoverkomelijke bezwaren tegen christelijke organisaties. Hoe reageerden de kerken op deze ontwikkeling? Daarover zal het in dit hoofdstuk gaan. Ik wil kort aandacht besteden aan de reactie van de drie grootste kerkgenootschappen in ons land op de doorbraakgedachte. Daarbij zullen achtereenvolgens aan de orde komen: de Rooms-katholieke Kerk (4.1), de Nederlands Hervormde Kerk (4.2) en de synodaal Gereformeerde Kerken (4.3). 

4.1
De doorbraak en de Rooms-katholieke Kerk 

In de oorlog werd er door de rooms-katholieken volop gediscussieerd over de vraag of de Rooms Katholieke Staatspartij (RKSP) na de oorlog weer terug moest komen of niet. 

Er leefden onder de rooms-katholieken twee meningen. Aan de ene kant waren er (vooral) de jongeren die van mening waren dat in de naoorlogse tijd geen plaats meer was voor de RKSP. In het verzet werd samengewerkt met de SDAP-jongeren en daar had men elkaar gevonden in het personalistisch socialisme. Het beoefenen van de naastenliefde was volgens het belangrijkste en daar had men geen eigen rooms-katholieke partij voor nodig. Dat kon men ook goed in de een niet-katholieke partij uitoefenen. Aan de andere kant werd er door de vooroorlogse partijbestuurders in stilte gewerkt aan het herstel van de RKSP. Zij werden daarbij gesteund door de bisschoppen, met wie ze tijdens de oorlog intensieve contacten onderhielden.

Na de oorlog kwam het dagelijks bestuur van de RKSP met de boodschap dat een eigen politiek verband van katholieken onmisbaar was. Eind september 1945 veranderde de RKSP haar naam in Katholieke Volkspartij (KVP). De KVP was een beginsel- èn programpartij, die ook voor niet-katholieken openstond.
 

Toch stemden veel rooms-katholieken niet op de KVP. Bij de Kamerverkiezingen in 1952 verloor de KVP vooral in Brabant en Limburg opvallend veel stemmen aan de PvdA.
 De bisschoppen zagen dit met lede ogen aan en besloten een Bisschoppelijk Mandement uit te vaardigen. Dit Mandement, van bijna 50 pagina’s, werd op 30 mei 1954 in ruim 1700 parochies afgekondigd.

Het Mandement kreeg als titel De katholiek in het openbare leven van deze tijd.
 Volgens de bisschoppen moest het openbare leven worden gekerstend, want “Ook van het openbare leven is Christus verlosser en koning!”
 Alle scheiding tussen godsdienst en leven op maatschappelijk gebied wordt dan ook verworpen: het leven is immers één.
 

De gelovigen hebben de taak “om mee te werken aan de opbouw van een christelijke maatschappij en daardoor aan de bloei en de uitbreiding van het Godsrijk op aarde.”
 Door persoonlijke heiliging en persoonlijk getuigen moet een gelovige Christus in de wereld brengen.
 De bisschoppen steunen daarom de pogingen om de persoonlijke beleving van het evangelie te versterken.
 Maar de bisschoppen benadrukken tevens dat een mens niet zonder maatschappelijke vormen kan: de mens is namelijk een sociaal wezen.
 En laat ook de geschiedenis van het katholieke leven niet zien dat er een verband bestaat tussen de bloeitijden van het geestelijk leven en de groei van het katholiek organisatieleven?

Daarom vinden de bisschoppen de eenheid van alle rooms-katholieken zo belangrijk. Want alleen op die manier kan de maatschappij hervormd worden in de geest van het evangelie.
 De bisschoppen spreken daarom hun verontrusting uit over het feit “dat er in ons land katholieken zijn, die schijnbaar zó van doorbraakgedachten vervuld zijn, dat zij voor de eenheid der katholieken weinig of geen oog meer lijken te hebben.”

De bisschoppen zien met lede ogen aan dat ook de politieke eenheid van de katholieken steeds kleiner wordt.
 Ze keuren een lidmaatschap van de Partij van de Arbeid dan ook ten stelligste af, en wel om drie redenen.
 

Allereerst brengt een lidmaatschap van de PvdA de eenheid van de katholieken in gevaar.
 Dit heeft, ten tweede, weer tot gevolg dat “onze christelijke invloed op staatkundig gebied zeer belangrijk zou worden verzwakt, en dat daarmee ook onze positie in het sociale leven op de duur geheel zou worden ondermijnd.”
 Tenslotte menen de bisschoppen dat een katholiek geen lid van de PvdA kan zijn omdat de basis tot samenwerken ontbreekt. “Volwaardige christelijke politiek kan niet bestaan zonder christelijk beginsel en tenslotte ook niet zonder eendracht in dat beginsel.”
 En de PvdA werkt niet vanuit het christelijk beginsel.

Alle rooms-katholieken die wel lid zijn van de PvdA wordt de wacht aangezegd: “Wij handhaven de bepaling, dat de heilige Sacramenten moeten geweigerd worden – en, als hij zonder bekering sterft, ook de kerkelijke begrafenis – aan de katholiek, van wie bekend is, dat hij lid is van een socialistische vereniging, of dat hij, zonder lid te zijn, toch geregeld socialistische geschriften of bladen leest of socialistische vergaderingen bijwoont.”

Het is opmerkelijk te noemen dat de bisschoppen zo negatief tegenover samenwerking met niet-christenen stonden. In de rooms-katholieke theologie speelt de natuurlijke theologie immers een belangrijke rol. Het Vaticaans Concilie sprak in 1870 uit “dat God, het beginsel en einddoel van alles, door middel van het natuurlijke licht van de menselijke rede uit het geschapene met zekerheid kan worden gekend.”
 Waarom verzetten de bisschoppen zich dan zo tegen samenwerking met niet-christenen?

Nu hebben de bisschoppen er wel degelijk oog voor dat in de Partij van de Arbeid “bepaalde natuurrechterlijke beginselen worden aanvaard en dat zij (de PvdA, GvH) in menig opzicht constructieve arbeid verricht in het belang van het algemeen welzijn, niet in het minst op sociaal terrein.”
 En ook niet-christen kunnen “natuurlijke deugden, zoals daar zijn: gemeenschapszin, vaderlandsliefde, burgerzin, medelijden, karaktervastheid” hebben.
 Maar toch is samenwerking met niet-christen binnen één partij volgens de bisschoppen ongewenst. De Partij van de Arbeid werkt immers niet alleen vanuit het christelijk beginsel.
 De PvdA baseert zich mede op het humanisme. Maar het humanisme waarop de PvdA steunt, aldus de bisschoppen, “houdt principieel geen rekening met het bestaan van een persoonlijke God, het ziet van dat bestaan af, hetgeen practisch neerkomt op de ontkenning van God.”
 Daarmee construeert het humanisme “een zedelijkheid zonder God”.
 In feite probeert het humanisme weer een toren van Babel te bouwen.
 Daarom kunnen katholieken onmogelijk met niet-christenen binnen één partij samenwerken. De katholieken moeten zich organiseren in een katholieke partij “om God de plaats te geven die Hem toekomt, als grondslag van het particulier, maatschappelijk en staatkundig leven van de mens.”

Behalve theologische bezwaren, hadden de bisschoppen ook bezwaren van sociologische aard. Ze legden de nadruk op de noodzakelijke eenheid van de rooms-katholieken. Zonder die eenheid wordt de katholieke positie in het sociale leven ondermijnt.
 Goddijn merkt op dat de bisschoppen hiermee tactisch inspeelden op het succesvol verlopen Kromstaffeest dat een jaar eerder was gevierd. Tijdens dit feest vierden de rooms-katholieken het eeuwfeest van het herstel van de bisschoppelijke hiërarchie in ons land.

Binnen de Partij van de Arbeid functioneerde de Katholieke Werkgroep (KWG), een werkgroep voor rooms-katholieke leden van de PvdA. De voorzitter van de KWG benadrukte al twee dagen na de afkondiging van het Mandement dat de rooms-katholieke leden van de PvdA zich in ieder geval niet zouden aansluiten bij de KVP. Op het partijcongres van de PvdA werd door de KWG herhaald dat de rooms-katholieken gewoon in de PvdA bleven.

Goddijn concludeert dat honderdduizenden rooms-katholieken “het Mandement aan hun laars lapten of er moppen overtapten.”
 Het aantal van “honderdduizenden” lijkt me echter wat overdreven. In de eerst volgende Tweede Kamerverkiezingen, twee jaar  na het Mandement, boekte de Katholieke Volkspartij namelijk een winst van 3%, een winst die ze in de twee daaropvolgende Tweede Kamerverkiezingen wist vast de te houden.
 Het verval begon voor de KVP pas in de tweede helft van de jaren zestig.

Met het uitkomen van het Mandement was het officiële standpunt van de rooms-katholieke kerk in Nederland duidelijk: de doorbraak werd verworpen. 

De vraag blijft nu over hoe het Mandement te rijmen is met de deelname van de Katholieke Volkspartij aan de kabinetten Drees. Waarom hadden de bisschoppen dan geen bezwaar tegen het feit dat de KVP samen met de Partij van de Arbeid deel uitmaakte van de regering? Het Mandement besteed hier slechts kort aandacht aan. Samenwerking is mogelijk wanneer het sociale streven van andere partijen in de lijn liggen “van hetgeen de menselijke natuur en de sociale structuur van de gemeenschap vragen.” 
 Maar, benadrukt het Mandement, deze samenwerking mag niet te kosten gaan van de eenheid onder de katholieken.
 

4.2
De doorbraak en de Nederlands Hervormde Kerk

Anders dan de Nederlandse bisschoppen stond de Synode van de Nederlands Hervormde Kerk niet afwijzend tegenover de doorbraak. Dit hangt nauw samen met het feit dat de eerste naoorlogse jaren uit de geschiedenis van de Hervormde kerk werden beheerst door de apostolaatsgedachte.
 De hervormde kerk wilde het Nederlandse volk herkerstenen en herkerstening sloot verzuiling uit. In een verzuilde maatschappij zou de kerk immers de arbeiders nooit kunnen bereiken.
 

Om het hervormde standpunt te kunnen plaatsen, is het noodzakelijk terug te gaan in de geschiedenis van de hervormde kerk.

Vanaf de zeventiende eeuw functioneerde de Nederlands Hervormde Kerk als publieke kerk in ons land. In de negentiende eeuw nam haar invloed langzaam maar zeker af. In 1834 (Afscheiding) en 1886 (Doleantie) verlieten veel meelevende en gemotiveerde leden de Hervormde kerk. Verder werd in de grondwet van 1848 de vrijheid van godsdienst vastgelegd zodat de Hervormde kerk ook andere erkende kerken naast zich moest dulden.

De invloed van de Hervormde kerk op de Nederlandse samenleving werd ook minder door de toenemende ontkerkelijking en de richtingenstrijd binnen de Hervormde kerk zelf. Daar kwam bij dat het Algemeen Reglement van 1816 voorschreef dat de Synode werd samengesteld uit dertien predikanten en zes ouderlingen, afgevaardigden uit de Provinciale Kerkbesturen en niet uit de classes. Daardoor was de Synode geen breed ambtelijk vertegenwoordigend orgaan.
 Bovendien moest de Synode alleen maar administratieve en financiële zaken afhandelen. “Dat de synode leiding had te geven aan de Kerk en ook Christus’ naam had te belijden behoorde niet tot de taakomschrijving.”
 Zo was de kerk “verworden tot een administratief lichaam”
 en was ze niet in staat een krachtig en profetisch geluid te laten horen in de jaren dertig, de jaren van de crises en de tijd waarin het nationaal-socialisme opkwam. 

En toen begon de Tweede Wereldoorlog. Al snel na de Duitse inval kwam de Algemene Synodale Commissie met een woord van meeleven en bemoediging voor het hele volk. Onder leiding van de nieuwe secretaris van de Synode, K.H.E. Gravemeyer
, wilde de hervormde kerk namelijk een sprekende kerk zijn, een kerk die zich verantwoordelijk voelde voor het hele Nederlandse volk. Gravemeyer vond, in navolging van Ph.J. Hoedemaker (1839-1910), dat Gods verbond een nog belangrijkere grondslag van de Kerk was dan de wedergeboorte en belijdenis. Het ging hem om ‘heel de Kerk en heel het volk’.

In augustus 1940 stelde de Synode een Commissie voor Kerkelijk Overleg in. Deze commissie werd geleid door ds. H. Kraemer.
 De commissie vormde een aantal werkgroepen, waaronder de werkgroep Gemeenteopbouw. Deze werkgroep wilde in eerste instantie de plaatselijke gemeenten “mobiliseren tot levende gemeenten met gebruikmaking van de bestaande organen.” 
 Volgens Kraemer moest de reorganisatie van de kerk van onder af gebeuren. Plaatselijke gemeenten moesten zich afvragen hoe ze in hun eigen omgeving als aan Christus gebonden levensgemeenschappen konden spreken en handelen. Geleidelijk aan ging de werkgroep zich echter ook bezinnen op de structuur van de kerk. Dit resulteerde uiteindelijk in een totaal vernieuwde kerkorde die in 1951 in werking trad en waarin de apostolaatsgedachte zo’n grote plaats innam.

Na de bevrijding zetten Banning, Gravemeyer en Kraemer zich in voor Gemeenteopbouw. De drie theologen hadden elkaar leren kennen in Sint Michielsgestel en ze vormden een hecht driemanschap. In de zomer van 1945 trokken ze het land door om kerkenraden en gemeenten te bezoeken “om de geest van Gemeenteopbouw te verlevendigen en de nieuwe ontwikkelingen in de kerk te bevorderen.”
 Gravemeyer benadrukte de noodzaak van reformatie van de volkskerk en herkerstening van ons land, Kraemer was de visionair van het driemanschap en Banning beklemtoonde de profetische roeping van de kerk ten aanzien van het politieke en sociale leven.

Verschillende mensen die betrokken waren bij de werkgroep Gemeenteopbouw namen een vooraanstaande plaats in binnen de Nederlandse Volksbeweging. Er ligt dan ook een duidelijke relatie tussen het streven van de NVB en de apostolaire koers van de hervormde kerk. De NVB streefde naar een geestelijke vernieuwing van de samenleving, waarbij een belangrijke rol was weggelegd voor het christendom. Dankzij deze geestelijke vernieuwing zou de kerk in staat zijn om de arbeiders te bereiken, een groep mensen die in een verzuilde maatschappij door de kerk nauwelijks bereikt konden worden.

Zoals ik in de vorige paragraaf heb beschreven, kwamen de Nederlandse bisschoppen in 1954 met het Bisschoppelijk Mandement. De Hervormde Synode reageerde een jaar later met het herderlijk schrijven: Christen-zijn in de Nederlandse samenleving.
 In dit schrijven wees de Synode erop dat christenen verschillende politieke keuzes kunnen maken. “Binnen de Kerk hebben wij onze verschillen niet alleen te dulden, maar zelfs te achten, daar immers dezelfde belijdenis meer dan één concrete toepassing mogelijk maakt”.
 In tegenstelling tot de bisschoppen wil de Synode de leden van de kerk dus niet voorschrijven voor welke politieke partij ze moesten kiezen. Christenen moeten zich niet organisatorisch isoleren van de samenleving, maar solidariteit tonen met de samenleving. De moderne mens lijdt aan het bestaan. “Wij christenen staan niet tegenover, maar naast deze mens.”

Niet iedereen binnen de Hervormde kerk kon zich vinden in de nieuwe koers na de oorlog. De rechterzijde van de Hervormde kerk vond dat de werkgroep Gemeenteopbouw de waarheidsvraag in het midden liet. Verder waren er kritische geluiden te horen ten aanzien van de apostolaatsgedachte: was deze gedachte niet veel te pretentieus, in een tijd waarin de kerken leeg liepen? 

Maar al deze kritiek neemt niet weg dat de Synode van de Nederlands Hervormde Kerk zich niet verzette tegen de doorbraak. 

4.3
De doorbraak en de synodaal Gereformeerde Kerken 

In de vorige paragraven zagen we dat zowel de Rooms-katholieke Kerk als de Nederlands Hervormde Kerk zich officieel uitspraken over de doorbraak. De bisschoppen veroordeelde de doorbraak, terwijl de Synode van de hervormde kerk zich er achter schaarde. Van de kant van de synodaal Gereformeerde Kerken kwam er echter geen officiële uitspraak over de doorbraak. 

Er waren wel gereformeerden die lid werden van de PvdA, maar net als vóór de oorlog was het ook ná de oorlog eigenlijk vanzelfsprekend dat de gereformeerden hun stem uitbrachten op de Antirevolutionaire Partij. Volgens Thijs Booij werd de doorbraak in de Gereformeerde Kerken zelfs met alle macht bestreden. Op ironische wijze beschrijft hij dat “Mr. Gereformeerds klomp brak” bij de doorbraak.
 Maar Mr. Gereformeerd liet het er niet bij zitten, pakte de klomp op en vloog op de PvdA in. “Hij sloeg er formidabel mee. Waar hij maar raken kon, ging het er op los. En hij wist van geen ophouden.”
 

Een van de gereformeerden die “van geen ophouden” wist, was de al eerder genoemde S.U. Zuidema. In het debat met Van Rhijn verdedigt hij de stelling dat een christen geen lid kon worden van de Partij van de Arbeid. Wie lid wordt van de PvdA moet immers instemmen met het Beginselprogram van de Partij. Volgens de Partij van de Arbeid waren deze beginselen noch christelijk, noch onchristelijk. Maar Zuidema vraagt zich af of dit ook echt het geval is. Eén van de beginselen van de PvdA is het democratisch grondrecht op bestaanszekerheid en op arbeid. De overheid moet hiervoor aansprakelijk kunnen worden gesteld.
 Nu wil Zuidema zich ook graag inzetten tegen bestaansonzekerheid en werkeloosheid, maar hij ontkent dat dit bijbelse rechten zijn. Hij noemt de ideologie van recht op bestaanszekerheid in strijd met de bijbel. “Zij is in strijd met de ootmoed (cursivering van Zuidema, GvH) die van den christen gevraagd wordt en die niet durft te zeggen, ook niet als Overheid: ‘Ik zal wel zorgen dat u dit recht krijgt. Ik ben er mee verantwoordelijk voor.’ Dat is God tarten.”
 Het beginsel van recht op bestaanszekerheid en recht op arbeid is  een politieke mythe in strijd met het christendom.
 Een christen zal deze uit  mythe nooit kunnen en mogen verdedigen.
 Hij kan dan ook “alleen met innerlijke kneuzingen” lid zijn van de Partij van de Arbeid.
 

Zuidema is het ook niet eens met de kritiek die Van Rhijn heeft op de sociale politiek van de christelijke partijen. De meeste sociale wetten in ons land zijn bijna allemaal door christelijke kabinetten tot stand gebracht. En de Sociaal Democratische Arbeiders Partij stemde bij de meeste van die wetten tegen.
 Maar stel nu eens dat Van Rhijn gelijk zou hebben en dat “de christelijke partijen zoals zij momenteel in Nederland reilen en zeilen niet deugden”.
 Dan was dat nog geen reden om lid te worden van een socialistische partij. Van Rhijn had dan, aldus Zuidema, een nieuwe christelijke partij moeten oprichten.
 

Zuidema is niet onder de indruk van het feit dat er binnen de PvdA een Protestants-christelijke Werkgemeenschap functioneert. Deze Werkgemeenschap mag volgens het beginselprogram van de PvdA alleen maar een socialistische doelstelling hebben. De christelijke levensovertuiging mag in deze werkgemeenschap grondslag zijn, mits deze levensovertuiging daar gebruikt wordt en zich bruikbaar stelt als wapen voor het socialisme (par.36).” 

Ook de antirevolutionaire jurist N. Okma moest niets hebben van de doorbraak. Hij discussieerde met Buskes over de achtergrond en doelstelling van de PvdA. Okma begreep niet hoe Buskes kon beweren dat de Partij van de Arbeid geen geestelijke achtergrond en geen levens- en wereldbeschouwing had. De voorgeschiedenis van de PvdA liet toch duidelijk anders zien?!

Zo werd de doorbraak over het algemeen afgewezen in de synodaal Gereformeerde Kerken.
 Volgens Noordegraaf werd de doorbraak zelfs met name van de kant van de Gereformeerde Kerken fel bestreden.
 En Rasker schrijft dat de oude verbondenheid tussen de Gereformeerde Kerken en de Antirevolutionaire Partij na de oorlog spoedig werd hersteld.
 

� 	“De conclusie is gerechtvaardigd dat de bisschoppen in de jaren ’44-’46 eerst en vooral bedacht waren op herstel van de katholieke organisaties. Ze wensten geen experimenten en bevorderden krachtig met woord en subsidies de h.i. juiste koers.” Manning, “Geen doorbraak”, 74.


� 	Zie voor de totstandkoming van de KVP: Duynstee, Schermerhorn-Drees, 40-43 en Jong, Koninkrijk der Nederlanden. Dl. 12, 170-173.


� 	De KVP verloor 2 van de 32 zetels en kwam uit op 30 zetels, terwijl de PvdA 3 zetels won en van 27 naar 30 zetels steeg. Woltjer, Recent Verleden, 752.


� 	De (voor)geschiedenis van het  Mandement staat beschreven in Goddijn, “Vijfentwintig jaar Bisschoppelijk Mandement”.


� 	Voor een samenvatting van het Mandement zie Goddijn, “Vijfentwintig jaar Bisschoppelijk Mandement”, 34-38


� 	De katholiek, 4.


	“Uit de samenleving en samenwerking van mensen ontstaat het openbare leven. Ook dit openbare leven moet gekerstend worden.” De katholiek, 4.


� 	“Bij alle werkelijk onderscheid tussen Kerk en burgerlijke maatschappij, blijft het leven (cursivering in Mandement, GvH) één, en mag dat leven – ook het openbare – niet losgemaakt worden van God en godsdienst.” De Katholiek, 5.


� 	De katholiek, 5.


� 	De katholiek, 8.


� 	Mits “onder leiding van de kerkelijke overheid”. De katholiek, 9. 


� 	“Niemand kan echter voorbij aan het feit, dat de mens een sociaal wezen is, en dat in zijn sociale aanleg de mogelijkheid ligt tot de hogere ontwikkeling van zijn persoonlijkheid.” De katholiek, 9.


� 	De katholiek, 9.


� 	De katholiek, 10.


	“Maar vooral, zonder hechte eenheid zijn wij zeker niet in staat waardevolle bijdragen te leveren voor de christelijke opbouw der maatschappij.” De katholiek, 12v.


� 	De katholiek, 13.


� 	“Sommigen zijn zo ver gegaan, dat zij het verband der eenheid hebben verlaten.” De katholiek, 35.


� 	Het Mandement besteed 2 (van de 54) paragraven expliciet aan de PvdA: De katholiek, 43-46.


� 	De katholiek, 44.


� 	De katholiek, 44.


� 	De katholiek, 44.


� 	“Voorop zij nog eens gesteld (…) dat zonder de doorvoering van de christelijke beginselen geen duurzame maatschappelijke orde en waarachtig welzijn mogelijk is.” De katholiek, 16.


� 	De katholiek, 43.


� 	Genderen, Beknopte Gereformeerde Dogmatiek, 126.


� 	De katholiek, 44.


� 	De katholiek, 8.


� 	De katholiek, 44.


� 	De katholiek, 39.


� 	De katholiek, 39.


� 	“een maatschappij bouwen, niet op God gericht, maar tot aan de hemel reikend; God uit de hemel halen en de mens in moderne zin tot afgod maken, althans tot het centrum van het heelal.” De katholiek, 39.


� 	De katholiek, 40.


� 	De katholiek, 44.


� 	Goddijn, “Vijfentwintig jaar Bisschoppelijk Mandement”, 34.


� 	“Als wij zouden uittreden, wordt de KVP ‘een gecanoniseerde partij’ en wordt het voor tweevijfde van ons volk onmogelijk om een vrije partijkeuze te doen.” Goddijn, “Vijfentwintig jaar Bisschoppelijk Mandement”, 59.


� 	Goddijn, “Vijfentwintig jaar Bisschoppelijk Mandement”, 42.


� 	Behaald percentage stemmen KVP bij Tweede Kamerverkiezingen: 1952: 28,7%, 1956: 31,7%, 1959: 31,6%, 1963: 31,9%. Woltjer, Recent Verleden, 750v. 


� 	KVP: 1697: 26,%, 1971: 21,9%, 1972:17,7%. Woltjer, Recent Verleden, 751.


� 	De katholiek, 14.


� 	“Alleen moeten wij bij (…)  samenwerking met des te meer waakzaamheid aan onze hogere beginselen en met des te maar kracht aan onze eenheid vasthouden.” De katholiek, 14.


	En “hoe hechter onze eenheid is, des te meer kunnen en mogen wij openstaan voor deze samenwerking.” De Katholiek, 15.


� 	De inhoud van de apostolaatsgedachte wordt in de Kerkorde van 1951 als volgt verwoord: 


“Als Christus-belijdende geloofsgemeenschap gesteld in de wereld om Gods beloften en geboden voor alle mensen en machten te betuigen, vervult de Kerk, delend in de aan Israël geschonken verwachting van het Koninkrijk Gods haar apostolaire opdracht in het bijzonder in haar gesprek met Israël, door het werk der zending, door de verbreiding van het Evangelie en de voortdurende arbeid aan de kerstening van het volksleven in de zin der Reformatie.” (artikel VIII lid 1)


	“De Kerk richt zich in de verbreiding van het Evangelie tot hen, die daarvan zijn vervreemd, om hen terug te brengen tot de gemeenschap met Christus en Zijn Kerk, blijft in al haar geledingen strijden voor het reformatorisch karakter van staat en volk en wendt zich, in de verwachting van het Koninkrijk Gods, in de arbeid der kerstening tot overheid en volk, om het leven naar Gods beloften en geboden te richten.” (artikel VIII lid 4)


	Geciteerd uit: Heuvel, Hervormde Kerkorde, 417v.


� 	“Kerstening sloot (…) verzuiling uit. Elke poging om de arbeiders terug te winnen voor het evangelie zou dan bij voorbaat tot mislukken zijn gedoemd.” Noordegraaf, Vijf broden, 62,


� 	Hierbij heb ik vooral gebruik gemaakt van Noordegraaf, Vijf broden, 52-67.


� 	“Zo was er geen contact tussen de top en het grondvlak van de kerk.” Oostenbrink-Evers, “Kerkrechterlijke ontwikkelingen”, 109.


� 	Oostenbrink-Evers, “Kerkrechterlijke ontwikkelingen”, 109.


� 	Noordegraaf, Vijf broden, 53.


� 	K.H.E. Gravemeyer (1883-1970) “stamde uit de kring van die theologen die bij Kohlbrugge de strenge afwijzing van alle synergisme en natuurlijke theologie geleerd hadden en die dit verbonden met het ideaal van de hervormde kerk als belijdende volkskerk in de geest van Hoedemaker.” Rasker, Nederlands Hervormde Kerk, 282. 


	Zie verder over Gravemeyer: Rasker, Nederlands Hervormde Kerk, 282 en Oostenbrink-Evers, “Kerkrechterlijke ontwikkelingen”, 112v..


� 	H. Kraemer (1888-1965) werkte als bijbelvertaler op Java en was een internationaal zendingsdeskundige. Hij schreef ter voorbereiding van derde Internationale Zendingsraad (Tambaram, India, 1938) het boek The Christian Message in a Non-Christian World. “Dit boek was de eerste groot opgezette poging om de zogenaamde dialectische theologie vruchtbaar te maken voor de zending.” Rasker, Nederlands Hervormde Kerk, 326.


“Kraemer had geen statisch, maar een dynamisch beeld van wat de kerk is. (…) Dit is het apostolisch karakter van de kerk; het bestaat niet daarin , dat zij haar gezag aan de apostelen ontleent, of dat zijn de apostolische geloofsbelijdenis aanvaardt, maar daarin dat zij in al haar woorden en daden getuige is van God en van zijn verlossende daden en bedoelingen.” Rasker, Nederlands Hervormde Kerk, 328.


Zie verder over Kraemer: Rasker, Nederlands Hervormde Kerk, 326-328 en Oostenbrink-Evers, “Kerkrechterlijke ontwikkelingen”, 113v.


� 	Noordegraaf, Vijf broden, 56.


� 	Rasker, Nederlands Hervormde Kerk, 314.


� 	Keizer, Sint Michielsgestel, 93.


� 	Het geschrift was opgesteld door K.H. Miskotte. Rasker, Nederlands Hervormde Kerk, 373.


	Miskotte was één van de zeven predikanten die zich na de oorlog aansloten bij de SDAP en hier in het openbaar verantwoording van aflegden in de brochure Wat bezielt ze?


� 	Christen-zijn in Nederlandse samenleving, 14.


� 	Christen-zijn in Nederlandse samenleving, 12.


� 	Voor de kritiek op de apostolaatsgedachte: zie Rasker, Nederlands Hervormde Kerk, 65-67.


� 	Booij, Stille omwenteling, 53.


� 	Booij, Stille omwenteling, 53.


� 	Zuidema, Christen, 17.


� 	Zuidema, Christen, 18.


� 	Zuidema, Christen, 18.


� 	Zuidema, Christen, 19.


� 	“Zo moet ik antwoorden op de vraag: Kan een christen lid zijn van de Partij van de Arbeid? Hij kan het alleen met innerlijke kneuzingen. Hij kan het alleen wanneer hij antinomisch leeft. Wanneer hij zijn christendom op teert. Wanneer hij die politieke mythe – en er zijn er zo meer in dit program – die mythe dienst als een vreemde god, die hij niet dienen mag en welke dienst hij hoe eer hoe liever om Godswil moet opzeggen, zal hij niet al méér socialistisch en al minder christen worden.” Zuidema, Christen, 20.


� 	Zuidema, Christen, 23.


� 	Zuidema, Christen, 21.


� 	“Toen de Savorin Lohman niet meer in de Antirevolutionaire Partij kon verkeren, ontstond er een Christelijk Historische Unie. Toen ds Buskes niet meer in de christelijke partijen een dak had, ontstond er een Christelijk-Democratische Unie. U moet nu argumenteren waarom u niet een –vooruitstrevende (…) Christelijke Democratische Unie hebt opgericht. Dan was u er ook.” Zuidema, Christen, 29.


� 	Zuidema, Christen, 6v.


	Zuidema verwijst hiervoor naar paragraaf 36 van het Beginselprogram van de PvdA. Deze paragraaf luidt als volgt: “Ter verdieping en verrijking van het geheel der socialistische gedachte en beweging, geeft de Partij binnen haar organisatie gelegenheid tot het oprichten van werkgemeenschappen op de grondslag van de levensovertuiging.” Banning, Kompas, 12.


� 	Jongh, Buskes, 275v.


� 	Er waren wel gereformeerden die lid waren van de PvdA. Veenhof reageert in een Persschouw in De Reformatie op een artikel van de synodaal gereformeerde hoogleraar K. Dijk. Deze had in het Centraal Weekblad de vraag opgeworpen of “sommigen onzer (…) overlopers zijn geworden naar de partij van de arbeid?”. Veenhof: “Is dat een echte vraag? (…) Zijt gij dan alleen een vreemdeling in Jeruzalem, dat gij niet weet dat velen in Uw kerken lid van de P.v.d.A. zijn?” C. Veenhof, “’Bij de Jaarkeer’”, De Reformatie 30, no. 15 (08-01-1955): 119-120 (119).


� 	Noordegraaf, Vijf broden, 63. 


� 	Rasker, Nederlands Hervormde Kerk, 310.
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