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  Woord vooraf


  In de vorige eeuw zijn in Nederland, in kerkelijke kring en daarbuiten, stevige discussies gevoerd over de verzuiling. Inmiddels zijn veel van de toenmalige zuilen ingestort. Hun fundament was wankel geworden. Wel staat de reformatorische minizuil, die van later datum is, nog altijd recht overeind. Maar hoe stevig is haar fundament? Duidelijk is ook dat die refozuil inmiddels onder vuur ligt. De afgelopen jaren heb ik mij intensief met het verschijnsel verzuiling en de onderliggende motieven beziggehouden. Dit boek is daarvan het resultaat. Als oud-hoofdredacteur van het Reformatorisch Dagblad, als actief lid van de SGP en als docent aan een HBO-opleiding theologie, is het opereren in en het functioneren van reformatorische organisaties mij sinds jaar en dag niet vreemd. Aangezien de discussie over de positie van het christelijk onderwijs en de waarde van allerlei zuilorganisaties, in eigen kring en daarbuiten voorlopig nog wel zal aanhouden, leek het mij goed deze bijdrage aan de discussie te leveren.


  Veel dank wil ik uitspreken aan ds. J.M.D. de Heer, die met name de meer theologische hoofdstukken van het manuscript heeft doorgelezen. Van zijn waardevolle opmerkingen heb ik graag gebruikgemaakt. Dank komt ook toe aan mr. dr. J.T. van den Berg, die bereid was vanuit zijn specifieke juridische deskundigheid commentaar te leveren op de tekst van hoofdstuk 8. Evenzo wil ik prof. dr. F.A. van Lieburg bedanken voor zijn waardevolle opmerkingen. De Heere mocht over dit alles Zijn zegen willen gebieden. Hij doe ons gaan in het spoor van Zijn geboden, ook in een tijd waarin onze maatschappij in hoge mate ontkerstend is en in de kerken het gezag van Gods Woord en de binding aan de gereformeerde belijdenis steeds minder worden. Van onze principiële keuze en onze principiële standvastigheid behoeven we het niet te verwachten. Alleen door het onweerstaanbare werk van Gods Geest in mensenharten wordt Zijn dienst een liefdedienst waar men nooit spijt van krijgt. Een liefdedienst die ook gestalte krijgt in ons maatschappelijk functioneren.


  
    
      	Apeldoorn, januari 2015

      	C.S.L. Janse
    

  


  1 De zuil in diskrediet


  ‘Reformatorisch onderwijs is niet voor iedereen in onze achterban vanzelfsprekend meer’, zo stelde de Apeldoornse Jacobus Fruytier scholengemeenschap begin 2012 in een brief aan de leden van de reformatorische schoolvereniging. Men meende te kunnen vaststellen dat de schoolkeuze in de achterban ‘mede afhankelijk is geworden van factoren die tot voor kort geen rol speelden’. Die werden niet gespecificeerd, maar vermoedelijk dacht men daarbij aan andere factoren dan de principiële identiteit van de school.


  Aangenomen dat dat beeld in grote lijnen juist is en ook andere reformatorische scholen en scholengemeenschappen daarmee geconfronteerd worden, wijst dat op een niet onbelangrijke verschuiving. De strijd om de overheidsfinanciering van de christelijke school is in de negentiende en twintigste eeuw in Nederland met grote inzet gevoerd. Die Schoolstrijd vormde veelal de basis voor de verdere verzuiling. In landen waar het principe van de christelijke organisatie onder orthodoxe christenen niet zoveel aanhang kreeg als in Nederland (of waar voor de realisering daarvan niet zoveel mogelijkheden waren), vindt men vaak wel christelijke scholen. De voortgaande secularisatie van het bestaande christelijk onderwijs noopte in de tweede helft van de twintigste eeuw tot de oprichting van tal van reformatorische scholen. Voor velen in bevindelijk gereformeerde kring (bevindelijk gereformeerd en reformatorisch gebruiken we in deze studie als synoniemen) betekende het een gebedsverhoring als dat mogelijk was.


  In het algemeen zullen vooral die christenen behoefte hebben aan christelijke organisaties en christelijke verbanden, die qua geloofsovertuiging en levensoriëntatie een aanzienlijke afstand ervaren tot de overheersende cultuur. Vandaar dat vrijzinnig-protestanten, ook in het verleden, geen behoefte hebben aan eigen organisaties. Zij zijn veelal de dragers van de dominante cultuur of maken daar in ieder geval een integrerend deel van uit. Hoogstens in een situatie waarin het verzuilingsmodel erg overheersend wordt, voelen zij zich genoodzaakt om zich met eigen organisaties te presenteren. Zo ontstond in de snel verzuilende radiowereld van de jaren twintig van de vorige eeuw de Vrijzinnig Protestantse Radio Omroep (VPRO).


  Na de Tweede Wereldoorlog stond vooral de politieke verzuiling ter discussie. De oprichters van de PvdA, veelal afkomstig uit de socialistische SDAP en de links-liberale Vrijzinnig-Democratische Bond, stelden de nieuwe partij uitdrukkelijk open voor christenen. Mensen met een verschillende levensovertuiging, maar met dezelfde politieke oriëntatie, zouden elkaar in één partij moeten kunnen vinden. In de Nederlandse Hervormde Kerk vond dit streven tamelijk veel weerklank, vooral bij de midden-orthodoxie die daar een leidende positie innam.


  In de Gereformeerde Kerken bleef men tot in de jaren zeventig van de vorige eeuw trouw aan het vanouds gekoesterde principe van de christelijke organisatie. Met de grote verschuivingen die zich sindsdien in deze kerken voordeden, kwam daar een einde aan. De hoofdstroom in de Gereformeerde Kerken vrijgemaakt koos al spoedig na de Vrijmaking (1944/45) voor het oprichten van eigen, kerkelijk gebonden organisaties. Die vrijgemaakte zuil werd met grote vasthoudendheid verdedigd. Aan het eind van de twintigste eeuw vond ook hier een ingrijpende heroriëntatie plaats. Specifiek vrijgemaakt gereformeerde organisaties en instellingen achtte men niet meer zo nodig. Zelfs de wenselijkheid van bredere christelijke organisaties kwam ter discussie te staan.


  


  Kritische en negatieve opmerkingen


  In het begin van de eenentwintigste eeuw heeft de ontzuilingsgolf kennelijk ook de reformatorische kring bereikt. Veelal volgt men daar de ontwikkelingen in de (kerkelijke) wereld met een zekere tijdsvertraging. Zo ook ten aanzien van de verzuiling. De in de loop van de twintigste eeuw opgebouwde refozuil ligt duidelijk onder vuur. Want de eerder geciteerde passage uit de brief van de Fruytierscholengemeenschap staat niet op zichzelf. Kritische en ronduit negatieve opmerkingen over de refozuil zijn in eigen kring regelmatig te signaleren. De opkomst op ledenvergaderingen van reformatorische organisaties is niet zelden teleurstellend.


  Zijn reformatorische zuilorganisaties nog wel nodig, nu de refo’s mondiger geworden zijn, zo vragen sommigen zich af. Een ander is van mening dat een moderne netwerksamenleving om andere organisatievormen vraagt. Een derde vindt dat de reformatorische zuil als negatief effect heeft dat orthodoxe christenen het zicht op de samenleving zijn kwijtgeraakt. Christenen moeten uit de zuil komen om weer zichtbaar te worden voor de wereld, aldus de hersteld hervormde ds. R. van de Kamp (1960) op een jongerenavond.1 Eerder had hij zich al negatief uitgesproken over de reformatorische scholen en andere instellingen uit de refozuil. Die konden beter maar verdwijnen.2 Zo’n radicale afwijzing hoor je overigens niet vaak.


  Wel liet de conservatieve publicist B.J. Spruyt (1964) zich heel negatief uit over de reformatorische zuil in zijn boek over ds. J.T. Doornenbal (1909-1975). Er zou sprake zijn van een radicaal proces van nadere verzuiling, waarbij ‘het verlies van het gezicht op het geheel, de radicalisering en verstarring, de onzekerheid, het meedogenloze farizeïsme gecombineerd met het sarcasme van de duivel’ niet uitbleven. Het geloof binnen een zuil is vooral ‘een functie om iets anders in stand te houden, een positie, recent verworven macht en prestige’.3 Zware, ingrijpende beschuldigingen, waarbij overigens een nadere onderbouwing afwezig was.


  Anderzijds was het een relatieve buitenstaander als EO-coryfee A.G. Knevel (1952) die het voor een kerkverband als de Gereformeerde Gemeenten als een voordeel beschouwde ‘dat het een eigen minizuil heeft opgebouwd. (…) Ik vermoed dat de Gereformeerde Gemeenten daardoor vast kunnen houden wat ze op dit moment hebben. Voor hen zou hun minizuil weleens een bewarende factor kunnen zijn’. Wel was volgens hem nodig dat die minizuil aan de binnenkant voldoende geestelijke inhoud zou hebben.4


  


  Studie en bezinning


  Wat is de achtergrond van deze opvallende devaluatie van de waarde van allerlei reformatorische verbanden en organisaties? Hoe komt het dat althans een aantal mensen daar nu heel anders tegen aankijkt dan een vorige generatie gewoon was te doen? Is de situatie in Nederland zo drastisch veranderd dat dat noopt tot een nieuwe opstelling, of is bij velen in reformatorische kring de sterke binding die men vanouds had aan de gereformeerde belijdenis en de gereformeerde traditie, ingrijpend verminderd? Staat men daardoor anders in de maatschappij dan voorgaande generaties? Is er sprake van een principiële erosie van de achterban?


  Gezien de belangrijke plaats die de reformatorische organisaties de afgelopen decennia in reformatorische kring gekregen hebben, is het zeker van belang om deze vragen nader te bestuderen. Wat is er aan de hand in reformatorisch Nederland dat sommigen daar nu zo kritisch reageren op de waarde van de eigen, vaak met veel moeite opgebouwde, organisaties en instellingen? Het kan daarbij geen kwaad om deze ontwikkelingen te plaatsen in een breder historisch perspectief. Waarom was Nederland een sterk verzuild land en waarom is dat organisatiepatroon in betrekkelijk korte tijd bijna geheel verdwenen? Bovendien is het van groot belang om goed zicht te hebben op de verzuiling als sociaal mechanisme. Hoe komen mensen ertoe om zich zo te organiseren, wat kun je ermee bereiken en wat zijn de nadelen en gevaren van deze organisatievorm? Er wordt in allerlei discussies nogal eens wat geroepen dat niet getuigt van een groot inzicht in deze materie. De ene identiteitsorganisatie heeft trouwens ook een heel andere functie dan de andere. Hoe moeten we het gegeven dat we in de wereld zijn, combineren met de roeping om niet van de wereld te zijn? Hoe verhouden waardevolle motieven van solidariteit en antithese zich tot elkaar? Wanneer kunnen we individueel opereren in de maatschappij en wanneer is collectieve actie gewenst?


  De vraag is ook hoe groot in het geseculariseerde Nederland de ruimte zal zijn voor christelijke organisaties. Dat geldt met name voor organisaties en instellingen die (volledig) door de overheid gefinancierd worden. Nog is de vrijheid van onderwijs in de Grondwet verankerd, maar hoelang zal dat zo blijven? Maar als men in eigen kring steeds minder overtuigd is van de waarde van de refozuil, dan is dat misschien nog wel bedreigender dan de druk van buiten.


  Dat alles doet de vraag rijzen hoelang wij als bevindelijk gereformeerde groepering onze eigen scholen, onze partij, onze krant en allerlei andere reformatorische organisaties nog zullen hebben. Maar evenzeer is het de vraag hoelang deze organisaties hun reformatorische identiteit zullen behouden. Het is geen onbedreigd bezit, dat zal duidelijk zijn. Maar we mogen ook weten van een God Die boven alle dingen staat.


  


  De opzet van het boek


  De hoofdstukken 2 en 3 van deze studie dragen vooral een analyserend en beschrijvend karakter. In hoofdstuk 2 wordt aangeknoopt bij allerlei sociaalwetenschappelijke theorieën en beschouwingen over het verschijnsel verzuiling. Voor wie daar minder in geïnteresseerd is, is aan het slot van dit hoofdstuk een korte samenvatting opgenomen.


  Hoofdstuk 3 is van historische aard. Daarin wordt uitgebreid aandacht besteed aan het ontstaan van de verschillende zuilen en aan de invloed die de verzuiling de laatste eeuwen op de Nederlandse samenleving heeft gehad. Evenzo komt de ontzuiling in beeld.


  De volgende hoofdstukken dragen veel meer een normatief karakter. In hoofdstuk 4 gaat het om de vraag wat de Bijbel ons voorhoudt als het gaat om de sociale relaties tussen gelovigen en ongelovigen, tussen hen die trachten naar Gods geboden te leven en zij die van het gezag van Gods geboden niet willen weten. In christelijke kring is daar in de loop der jaren heel uiteenlopend over geoordeeld.


  In hoeverre hebben de bevindelijk gereformeerden een specifieke identiteit in het geheel van de protestantse wereld? Wat kenmerkt hun geloofsovertuiging? Die vragen komen in hoofdstuk 5 aan de orde. Wat valt te zeggen van hun positie in de hedendaagse maatschappij en cultuur? Wat kenmerkt die maatschappij en die cultuur? Dat vormt het thema van hoofdstuk 6.


  Vervolgens wordt in hoofdstuk 7 het functioneren in allerlei maatschappelijke verbanden en verhoudingen aan de orde gesteld. Welke vragen roept dat op en welke antwoorden zijn daarop te geven? Wat stelt de reformatorische zuil voor? In hoofdstuk 8 gaat het om de ruimte die in onze rechtsorde geboden wordt voor (reformatorische) identiteitsorganisaties. Hoofdstuk 9 biedt een afsluiting. Zowel de externe bedreigingen van de reformatorische zuil als de ontwikkelingen in de achterban komen daarin aan de orde.


  


  1. Reformatorisch Dagblad, 25 januari 2010.


  2. In Contact, nr. 6 van 2009.


  3. B.J. Spruyt, Als je eenmaal hebt liefgehad, pag. 242.


  4. Reformatorisch Dagblad, 8 mei 2014.


  2 Verzuiling en ontzuiling: een theoretisch kader


  2.1 Definitieproblemen


  Hoewel het verschijnsel veel ouder is, dateert de benaming zuil ter aanduiding van een complex van levensbeschouwelijke organisaties pas uit de jaren dertig van de vorige eeuw. Daarvóór hadden de critici het vaak over de hokjes- en schotjesgeest in Nederland, of over sektarisme. Ook de termen zuil en verzuiling hebben veelal een negatieve klank. Niet zonder reden is verzuiling getypeerd als een vechtbegrip.5 Voorheen was er sprake van vier zuilen die de Nederlandse samenleving droegen: orthodox-protestant, roomskatholiek, socialistisch en liberaal of algemeen. Nederland was immers een land van minderheden. Inmiddels is dat verzuilingspatroon allang doorbroken. Om de identiteitsorganisaties aan te duiden die na het ontzuilingsproces met name in orthodox-protestantse kring zijn overgebleven of recent zijn ontstaan, is het beeld van de zuil minder adequaat. Zij hebben immers geen dragende functie meer voor het maatschappelijk bestel. Veeleer geldt dat deze identiteitsorganisaties steeds minder aansluiting vinden in de moderne, geïndividualiseerde en ont-ideologiseerde maatschappij.


  


  Uiteenlopende definities


  In de naoorlogse jaren waren het vooral sociologen en politicologen die zich met de verzuiling bezighielden. Later, vanaf de jaren tachtig van de vorige eeuw, werd dat ook het werkterrein van historici. Daarbij liepen de definities nogal uiteen. Sommigen pleitten ervoor om onderscheid te maken tussen verzuiling als proces en verzuildheid als het resultaat daarvan. Op zich een helder onderscheid, maar het gangbare taalgebruik laat zich niet altijd zo gemakkelijk bijsturen.6 Dat geldt ook ten aanzien van voorstellen om de termen zuil en verzuiling maar helemaal niet meer te gebruiken. Vandaar dat wij in deze studie blijven spreken over de reformatorische zuil of de refozuil.


  [image: image]


  Rond het midden van de vorige eeuw golden de zuilen als de dragers van het maatschappelijk bestel. Het beeld van de zuil is echter minder adequaat om de huidige identiteitsorganisaties mee aan te duiden. Zij hebben immers in de maatschappij geen dragende functie meer.


  De historicus P.H. van Dam (1981) spreekt in een recente studie over ‘zware gemeenschappen’ in plaats van zuilen. Zo’n gemeenschap ‘kenmerkt zich door veel sociale verplichtingen en een sterke integratie’. Die gemeenschappen worden enerzijds bijeengehouden door een gedeeld stel normen en waarden, en anderzijds door organisaties (op basis van die normen en waarden) die exclusief voor de leden van de eigen gemeenschap zijn opgericht. Het beeld van de vier zuilen versimpelt volgens hem het complexe karakter van de Nederlandse maatschappij in de eerste helft van de vorige eeuw. Bovendien is verzuiling geen specifiek Nederlands verschijnsel.7 Dat laatste is inderdaad buiten discussie, zoals ook de vier zuilen een aanzienlijke reductie betekenen van de toenmalige werkelijkheid.


  Bij sommige definities van het begrip zuil ligt de nadruk op organisaties, bij andere meer op bevolkingsgroepen. Volgens de socioloog J.P. Kruijt (1898-1975), die als een van de eersten de verzuiling bestudeerde, zijn zuilen ‘op levensbeschouwelijke grondslag gebaseerde, wettelijk gelijkgerechtigde blokken van maatschappelijke organisaties en samenlevingsvormen binnen een grotere, levensbeschouwelijk gemengde, maar raciaal en etnisch overwegend homogene, democratische maatschappij (natie)’.8 De politicoloog A. Lijphart (1936) bedoelt met zuil de bevolkingsgroep die zich in zo’n blok verenigd heeft.9 De historicus J.C.H. Blom (1943) kiest voor een ruime definitie. Hij ziet zuilen als ‘bevolkingsgroepen waarvan de leden een belangrijk deel van hun sociaal-culturele en politieke activiteiten bewust binnen eigen levensbeschouwelijke kring verrichten, alsmede de gezamenlijke organisaties die daartoe mogelijkheden bieden’.10


  Bij die ruime definitie willen we ons aansluiten. Verzuiling is formele en informele groepsvorming op basis van een gedeelde levensbeschouwing. De organisatorische keuzes zijn het meest zichtbaar, maar er is ook sprake van informele groepsvorming. De structurele verzuildheid veronderstelt immers een psychologische verzuildheid, een verzuilingsmentaliteit. Verzuilde groepen huwen in principe binnen eigen kring en hebben daar bij uitstek hun vrienden en kennissen. Vaak is er ook sprake van charitatieve en economische preferentie. Men steunt bij voorkeur instellingen en activiteiten van eigen signatuur. In tal van gevallen zoeken werknemers een werkgever in eigen kring en trekken werkgevers bij voorkeur personeel uit eigen kring aan. Evenzo doet men zijn bestedingen waar mogelijk bij geestverwanten.11


  Terwijl er binnen de zuil een duidelijke geestverwantschap en een grote onderlinge solidariteit bestaan, ervaart men ten opzichte van anderen een duidelijke afstand. Zij worden vaak als een bedreiging van de eigen identiteit gezien, in ieder geval als andersdenkenden. Zij behoren niet tot ‘ons soort mensen’. Verzuilde groeperingen kenmerken zich dus door een sterke interne integratie en een geringe externe integratie.


  


  Levensbeschouwing als beslissend criterium


  De levensbeschouwing (veelal is die van godsdienstige aard) is het beslissende criterium voor de verzuiling. Andere kenmerken zijn daaraan ondergeschikt. Raciale of etnische segregatie, hetzij vrijwillig of afgedwongen, is een ander verschijnsel. Taalminderheden hebben voor de instandhouding van hun taal en cultuur behoefte aan eigen scholen, media (kranten, tijdschriften, boeken, omroepprogramma’s etc.) en culturele organisaties. Van belang is ook een vergaande gelijkberechtiging van hun taal in het openbare leven. Dat kan ertoe leiden dat zij een eigen politieke partij vormen om hun belangen te behartigen. Er zijn dus allerlei parallellen met de verzuiling. We zouden hier kunnen spreken van een pseudozuil. Dat S. Groenveld (1941) het begrip verzuiling ook toepast op de toenmalige Republiek der Verenigde Nederlanden, vormt in de ogen van Blom geen bijdrage tot groter inzicht. Verzuiling wordt dan een tijdloos verschijnsel en elke (godsdienstig) pluriforme samenleving zou daarom verzuild zijn.12 Uiteraard moeten we ook hier rekening houden met de uiteenlopende historische context. Verzuiling kan men echter op verschillende niveaus bekijken. Op macroniveau was de zeventiende- en achttiende-eeuwse samenleving niet verzuild in de latere betekenis van het woord. Er was geen sprake van verschillende, gelijkberechtigde ideologische blokken die met elkaar de sociaalpolitieke orde in stand hielden. Op microen mesoniveau was de verzuiling wel aanwijsbaar. Er was duidelijk sprake van organisatie (zij het beperkt) en groepsvorming op basis van levensbeschouwing. Het hoeft daarom niet bezwaarlijk te zijn om bepaalde verschijnselen die wij in de moderne tijd onder het begrip verzuiling rangschikken, ook in voorgaande periodes met die benaming aan te duiden.


  In vroegere verzuilingsdiscussies was ook aan de orde of het socialisme als een levensbeschouwing kon worden aangeduid. Voor het vooroorlogse socialisme, dat gebaseerd was op het marxistische gedachtegoed, is dat zeker te verdedigen. Dat de Sociaal-Democratische Arbeiderspartij (SDAP) meer was dan een politieke partij, bleek wel uit het grote aantal socialistische instellingen en verbanden die samen met de partij de ‘rode familie’ vormden. Daarentegen was de naoorlogse PvdA gebaseerd op de doorbraakgedachte. Die partij erkende het innig verband dat er voor haar leden kon zijn tussen politiek en levensbeschouwing, maar wilde zich niet aan één bepaalde levensbeschouwing binden. Allen die kozen voor het democratisch socialisme, zouden zich, ongeacht hun levensbeschouwelijke achtergrond, in de PvdA moeten kunnen thuis voelen. Het duurde echter nog enkele decennia voor allerlei vanuit de SDAP opgekomen organisaties en instellingen waren verdwenen of zich geheel van de PvdA hadden losgemaakt. S. Stuurman (1946) kiest in deze controverse duidelijk voor een andere lijn. Bij hem is verzuiling per definitie beperkt ‘tot de godsdienstig-politieke blokvorming’. Sociaaldemocraten en communisten vallen er dus buiten. Onmiskenbaar hangt die keuze samen met zijn marxistische achtergrond. Verzuiling betekent bij hem vooral een specifieke vormgeving van de machtsverhoudingen tussen de klassen. Een deel van de arbeidersklasse wordt daardoor gebonden aan de confessionele fracties van de heersende klasse. Verzuiling ziet hij dan ook als een vorm van burgerlijke hegemonie.13


  


  Emancipatie en protectie


  Zuilvorming brengt inderdaad mensen uit verschillende sociale lagen bijeen. Levensbeschouwing en niet sociale positie is immers het beslissende criterium. Binnen een zuil kunnen daarbij bepaalde sociale lagen sterk oververtegenwoordigd en andere zwaar ondervertegenwoordigd zijn. Zo kenmerkte de socialistische zuil zich bij uitstek door een sterke oververtegenwoordiging van de lagere klasse, al waren de leiders nogal eens afkomstig uit de maatschappelijke bovenlaag. Bij de neo-gereformeerde verzuiling, die in de laatste decennia van de negentiende eeuw onder leiding van Abraham Kuyper (1837-1920) gestalte kreeg, ging het vooral om ‘kleine luyden’. En ook in rooms-katholieke kring signaleerde men in de negentiende en de eerste helft van de twintigste eeuw een omvangrijke maatschappelijke achterstand.


  In een dergelijke situatie heeft verzuiling vooral de emancipatie van achtergebleven en achtergestelde volksdelen op het oog. Men streeft naar het bereiken van een gelijkwaardige positie in de sociale stratificatie.14 Die gelijkwaardige maatschappelijke positie kan zelfs gezien worden als het primaire doel van de verzuiling. Bij de socialistische zuil was dat zeker het geval. Daarom hebben, als het gaat om verzuiling, emancipatietheorieën hun plaats naast protectietheorieën.15


  Binnen het christendom is er duidelijk sprake van verschillende kerkelijke en confessionele richtingen, die elk de basis voor een afzonderlijke zuil kunnen vormen. Of dat in werkelijkheid gebeurt, hangt onder meer af van de vraag in hoeverre die richtingen hun identiteit zo specifiek vinden dat eigen organisaties gewenst zijn. Ten slotte hebben allerlei lokale studies inmiddels wel duidelijk gemaakt dat het bij verzuiling gaat om een zeer gedifferentieerd patroon. Het ‘gaat om verschijnselen van zeer uiteenlopende aard, waarbij vele aspecten in elkaar grijpen en waarbij de specifieke omstandigheden een en ander sterk kunnen kleuren’. Verzuilingstheorieën verliezen daarmee volgens Blom de door hen geclaimde algemene geldigheid.16


  Bovendien moeten we ons hoeden voor een finalistische interpretatie van de geschiedenis. Het uiteindelijke resultaat van het verzuilingsproces komt lang niet altijd overeen met wat de initiatiefnemers van dat proces destijds voor ogen stond.


  2.2 Concentrische cirkels


  Verzuiling hangt onmiskenbaar samen met het proces van maatschappelijke differentiatie dat zich in de loop der eeuwen heeft voltrokken. Veel activiteiten die nu door zelfstandige instituties worden verzorgd, variërend van ziekenverpleging tot onderwijs, werden vroeger door de kerk verricht. Het proces van verzelfstandiging riep de vraag op in hoeverre bij deze verzelfstandigde activiteiten een bepaalde relatie met de geloofsovertuiging moest blijven bestaan. Sociale differentiatie leidt immers gemakkelijk tot waardendifferentiatie. Mensen leven dan steeds meer in verschillende werelden, waar uiteenlopende en vaak tegenstrijdige normen opgeld doen. Dat leidt gemakkelijk tot secularisatie of in ieder geval tot een privatisering van de religie. Verzuiling is een strategie om deze ontwikkeling tegen te gaan. Op die manier wil men de godsdienst relevant maken en houden voor allerlei levensterreinen. Per definitie vormt de levensbeschouwing of de geloofsovertuiging het hart van de zuil. Bij zuilen van christelijke signatuur krijgt die geloofsovertuiging gestalte in de kerk met haar leer, ambten, liturgie, prediking en sacramenten. Daaromheen zijn de verschillende levensterreinen te groeperen als concentrische cirkels. Naarmate men actief is op terreinen die verder verwijderd zijn van de kern, leidt de betreffende levensbeschouwing in mindere mate tot specifieke standpunten. Er zal voor haar aanhangers dan ook minder reden zijn om zich afzonderlijk te organiseren. Er is minder behoefte aan gemeenschappelijke bezinning vanuit het eigen levensbeschouwelijke referentiekader, omdat voor de eigen groepering specifieke waarden en normen op die terreinen vrijwel niet aan de orde zijn. Er is ook minder sprake van opvattingen en standpunten die een gezamenlijk optrekken met anderen zouden belemmeren.


  Dichter bij de kern wordt het levensbeschouwelijk referentiekader wel van wezenlijk belang geacht. Daar wordt veelal expliciet naar verwezen. Men wil de ingenomen standpunten en geformuleerde doelstellingen zoveel mogelijk funderen op of in ieder geval relateren aan de geloofsovertuiging of politieke ideologie die men aanhangt. Vandaar dat bijeenkomsten van zuilorganisaties veelal ook een bepaald liturgisch kader hebben. Voor protestantse organisaties omvat dat meestal een gebed en het lezen van een Bijbelgedeelte en eventueel het zingen van een psalm of gezang en een meditatief of meer appellerend openingswoord en/of slotwoord.


  


  Specifieke voorschriften


  De inhoud van de levensbeschouwing heeft consequenties voor de terreinen waarop de verzuiling plaats vindt. Bij godsdiensten die zich kenmerken door specifieke voedselvoorschriften, zoals het jodendom of de islam, zal de verzuiling zich zeker ook tot die terreinen uitstrekken. Men heeft dan behoefte aan slagerijen en restaurants die gegarandeerd koosjer of halal zijn. Strenge moslims willen geen rente heffen of betalen. Dat leidt tot aparte instellingen voor islamitisch bankieren.
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  Specifieke voedselvoorschriften bij orthodoxe joden en moslims maken dat de verzuiling zich daar ook uitstrekt tot winkels en restaurants.


  Christenen met een strenge zondagsviering zullen vanwege de zondagsontheiliging moeite hebben om in bepaalde verbanden en activiteiten buiten de eigen kring te participeren. Ook al is de doelstelling van zo’n verband of de activiteit als zodanig voor hen niet controversieel, het gegeven dat daarbij in hun ogen de zondag ontheiligd wordt, zal een reden zijn om daarbuiten te blijven. Eventueel zal men op dat terrein een eigen organisatie opzetten. In hun ogen niet noodzakelijke zondagsarbeid zal ook een zwaarwegend argument zijn om bepaalde werkgevers te mijden en een werkgever in eigen kring te zoeken bij wie men dat risico niet loopt. De economische verzuiling wordt daardoor gestimuleerd. Bij levensbeschouwelijke of religieuze groeperingen die ver afstaan van de dominante cultuur zal er eerder sprake zijn van specifieke opvattingen dan bij groeperingen waarvoor die afstand minder groot is. Voor de laatstgenoemden zijn er meer mogelijkheden om met anderen samen te werken en is er minder reden om de toevlucht te nemen tot eigen organisaties.


  


  Vier concentrische cirkels


  Verzuilingsprocessen in christelijke kring laten in het algemeen het volgende beeld zien. Het vormingswerk behoort tot de eerste cirkel om de kerk en haar eredienst. Daarbij is immers een nauw verband met de geloofsovertuiging aan te wijzen. Te denken valt aan catechese, jeugdwerk, mannen- en vrouwenverenigingen, Bijbelkringen en andere vormen van kerkelijk of confessioneel gebonden vormingswerk. Theologisch onderwijs hoort ook in deze cirkel thuis, evenals zending en evangelisatie. Verder kan hier de kerkelijke pers vermeld worden.


  In de tweede cirkel valt het onderwijs (exclusief theologisch onderwijs). Al heeft de school belangrijke maatschappelijke functies, er is duidelijk ook sprake van levensbeschouwelijke vorming en socialisatie. In ieder geval geldt dat voor het primair en secundair onderwijs. Bovendien gaat het hier om kinderen. Technisch onderwijs wordt wel met andere ogen bezien. Dat zou een geringere affiniteit hebben met de levensbeschouwing. Verder kan hier de lectuurvoorziening (uitgeverijen, bibliotheken) genoemd worden. De zorgsector zou men eveneens tot deze tweede cirkel kunnen rekenen. Bij allerlei vormen van hulpbetoon en voorzieningen voor ouderen, gehandicapten en sociaalzwakkeren wordt, naast de praktische hulpverlening, de levensbeschouwing relevant geacht. Veelal betreedt men daarbij immers de gezinssfeer of is er sprake van een gezinsvervangende functie. Overigens is er bij de zorg vaker een directe organisatorische lijn met de kerk te signaleren dan bij het onderwijs. Kerken zien dit werk vaak in het verlengde van hun diaconaal dienstbetoon. Het diaconaat kan ook het beste in deze tweede cirkel worden ondergebracht.


  Verzuilingsmodel
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  Tot de derde cirkel rekenen we media en politiek: dagbladen, tijdschriften, omroepen en politieke partijen. Primair gaat het hier om activiteiten die zich in de bredere maatschappij afspelen of daarop betrekking hebben. Vanuit de eigen levensbeschouwing heeft men daarover echter ook allerlei specifieke opvattingen die men wil uitdragen en zo mogelijk realiseren. Vrijetijdsbesteding zou hier eveneens toe gerekend kunnen worden. Ook die vertoont immers allerlei ethische en sociale aspecten. Dat kan leiden tot eigen reisorganisaties, sportverenigingen en vakantiecentra. Organisaties voor hulpverlening in het buitenland passen ook het beste in deze cirkel. Meestal gaat het daarbij om meer dan het alleen beschikbaar stellen van geld en goederen.


  Het economische leven rangschikken we in de vierde cirkel. Het gaat hier om organisaties van werkgevers en werknemers, boerenbonden en beroepsverenigingen met een levensbeschouwelijke signatuur, alsmede bezinningsorganisaties op sociaaleconomisch gebied. Verder om coöperaties, banken en verzekeringsorganisaties die zich richten op een bepaalde levensbeschouwelijke klantenkring. Ook ziekenfondsen en woningbouwverenigingen met een levensbeschouwelijke achtergrond kunnen hier genoemd worden. Bedrijven met een uitgesproken levensbeschouwelijke identiteit, ook qua selectie van personeel, zou men eveneens hiertoe kunnen rekenen.


  In deze cirkel zijn onmiskenbaar de maatschappelijke belangen en economische wetmatigheden, die voor alle levensbeschouwelijke groeperingen in de maatschappij gelden, van grote invloed. Toch werkt ook hier de eigen identiteit door. Bijkomende factoren, zoals het steeds meer inschakelen van de zondag in het economisch leven, zijn eveneens een stimulans voor de economische verzuiling.


  


  Verschillende posities mogelijk


  Uiteraard draagt de hier gepresenteerde indeling in vier concentrische cirkels geen absoluut karakter. Al naargelang de omstandigheden zou ook een wat andere indeling te verdedigen zijn. Kruijt hanteerde eveneens het model van de concentrische cirkels, zij het dat zijn indeling minder gedifferentieerd was.17 Bovendien rekende hij kerkelijke zangkoren, Bijbelclubs, studiegroepen en charitatieve verenigingen die zeer nauw betrokken zijn bij de godsdienst, niet tot een zuil.18 Daarin volgen we hem niet.


  In ieder geval maakt de gepresenteerde indeling aannemelijk waarom in Nederland, maar ook elders, confessionele scholen vaker voorkomen dan banken met een confessionele signatuur. Zij verklaart ook waarom, zelfs in de hoogtijdagen van de verzuiling, groepen orthodox-hervormden wel van harte de christelijke school steunden, maar niet de Vrije Universiteit, waarom zij wel voor een christelijke partij (de CHU) kozen, maar tevens lid waren van een neutrale boerenbond. Organisatie op basis van geloofsovertuiging achtten zij slechts in beperkte mate noodzakelijk.


  Evenzo betekende de doorbraak van hervormden en rooms-katholieken naar de Partij van de Arbeid na 1945 nog niet dat zij daarmee ook automatisch de christelijke school afwezen. De keuze voor de politieke doorbraak kon voor hen samengaan met verzuiling op onderwijsgebied. De school stond immers dichter bij de levensbeschouwelijke kern dan een politieke partij.


  Verder geldt dat naarmate men meer in de buitenste cirkels opereert, het gemakkelijker is om in een breder verband samen te werken. De eigen specifieke identiteit is daar minder van belang. Zo laten interconfessionele vakbonden (protestant en rooms-katholiek) zich eerder denken dan interconfessionele scholen. Activiteiten die betrekking hebben op een beperkt terrein, zoals de Bond tegen Vloeken, laten zich ook gemakkelijker op een brede basis organiseren. Datzelfde geldt van (incidentele) protestacties, bijvoorbeeld tegen de openstelling van winkels op zondag. Men verenigt zich in het afwijzen daarvan, waarbij de motieven die men daarvoor heeft en de diepere fundering daarvan, zeer uiteen kunnen lopen. Het gaat hier om sterk geprofileerde activiteiten waarbij de doelstelling belangrijker is dan de grondslag. Omgekeerd kan het punt van de zondagsheiliging voor gereformeerden bepaalde vormen van samenwerking blokkeren. Deze gezichtspunten komen in het model van de concentrische cirkels niet tot uitdrukking.


  Ook allerlei sociale relaties zou men kunnen rangschikken naar hun levensbeschouwelijke relevantie. Het huwelijk heeft onmiskenbaar een veel grotere levensbeschouwelijke relevantie dan een vriendschapsrelatie, terwijl de collegiale verhoudingen op het werk daarentegen minder voorstellen. Geen wonder dat ook in een sterk verzuilde maatschappij mensen minder bezwaar hebben tegen samenwerking met andersdenkenden op de werkvloer, dan tegen het aangaan van een vriendschapsrelatie met mensen van een andere levensbeschouwelijke richting. En een dergelijke vriendschapsrelatie roept weer aanzienlijk minder bezwaar op dan het aangaan van een huwelijk met iemand van een andere godsdienst of levensovertuiging.19


  


  Maatschappelijke en politieke context


  Uiteraard is de maatschappelijke en politieke context ook van grote betekenis voor de wijze waarop de verzuiling van bepaalde levensbeschouwelijke groeperingen zich ontwikkelt of niet ontwikkelt. Enerzijds is van belang de mate waarin de bestaande, onverzuilde of tot een andere zuil behorende organisaties en instellingen bij hen principiële bezwaren oproepen. In hoeverre is er bij anderen de bereidheid om rekening te houden met bepaalde opvattingen, bijvoorbeeld ten aanzien van de besteding van de zondag? Erkent men de betekenis van de levensbeschouwelijke inbreng van de participanten of presenteert men zich bij uitstek als een neutrale of seculiere organisatie?


  Anderzijds gaat het om de mogelijkheden of onmogelijkheden die er bestaan om tot eigen alternatieven te komen. Zo is de omvang van de groepering uitermate relevant. Bij een betrekkelijk kleine groepering zijn er minder mogelijkheden om allerlei zaken in eigen kring te organiseren. Confessionele scholen komen gemakkelijker tot stand wanneer de overheid die royaal subsidieert. Voor een christelijk dagblad zijn een bepaalde oplage, een bepaald advertentievolume en voldoende verspreidingsmogelijkheden vereist om te kunnen overleven. Het kiesstelsel is van grote betekenis voor de vraag of een confessionele partij mogelijkheden heeft om zich in de volksvertegenwoordiging te laten horen. In landen met een closed shop systeem, waarbij per bedrijf slechts één vakbond erkend wordt, is het voor een confessionele vakbeweging erg moeilijk om ingang te vinden.


  Dat alles gevoegd bij het gegeven dat de levensovertuiging niet op alle levensterreinen leidt tot specifieke opvattingen, maakt duidelijk waarom de verzuiling nooit een totaal karakter draagt. Een zuil is geen totale institutie, ruimtelijk gescheiden van de rest van de maatschappij, waar men 7 maal 24 uur per week doorbrengt, zoals een klooster, een gevangenis of een verpleeghuis. Vrijwel altijd zijn er allerlei sociale contacten en economische relaties met andersdenkenden. Dit zowel uit praktische noodzaak als vanwege het feit dat er geen dringende principiële redenen zijn om die relaties uit de weg te gaan.


  Organisaties die tot dezelfde zuil behoren, onderhouden vaak nauwe contacten met elkaar. Soms dragen die een georganiseerd karakter, in andere gevallen zijn ze informeel. Bovendien is er nogal eens sprake van personele unies. Mensen maken tegelijkertijd deel uit van het bestuur van verschillende organisaties binnen de eigen zuil. Ze zijn politiek actief en ook binnen de verwante onderwijsorganisatie. Het zal duidelijk zijn dat dit een samenbindend effect heeft.20 De onderlinge integratie van de zuilorganisaties hangt ook af van de mate waarin vanuit de levensbeschouwelijke kern een bepaalde aansturing en coördinatie plaatsvindt. Dat laatste was bijvoorbeeld duidelijk het geval in de rooms-katholieke zuil. De bisschoppen waren, zeker aanvankelijk, bij allerlei ontwikkelingen nauw betrokken.


  2.3 Assimilatie en persistentie


  In de moderne maatschappij neemt met name als gevolg van internationale contacten en migratie de verscheidenheid toe. Grote steden vormen een bonte mengeling van rassen, nationaliteiten, talen, godsdiensten en levensstijlen. Daarbuiten treft men dat evenzeer aan, zij het in wat mindere mate. Tegelijkertijd zijn er sterke assimilatie bevorderende tendensen te bespeuren. Groeperingen, zeker ook groeperingen van religieuze of etnische aard, staan bloot aan de druk om zich aan te passen aan de bredere samenleving en daar steeds meer in op te gaan.


  De moderne maatschappij draagt veel meer dan vroeger een dynamisch karakter. De media oefenen een grote invloed uit. Datzelfde geldt van de amusementscultuur. Door de ontwikkelingen in de digitale wereld kan men de meest uiteenlopende contacten onderhouden. Mensen zijn ook een stuk mobieler geworden. Verre reizen zijn voor velen normaal. Mensen maken daardoor kennis met andere maatschappijen en culturen. Ook het sterk gestegen onderwijsniveau verbreedt het blikveld.


  Verder geldt dat de moderne economie met zijn ver doorgevoerde rationaliteit een krachtig stempel zet op de hele samenleving. Het is moeilijk om zich daaraan te onttrekken, als men dat al zou willen. De omvangrijke overheidsbemoeienis kan hier eveneens als relevante factor worden genoemd. Iedereen krijgt daarmee te maken. Wetten en overheidsregels gelden immers voor heel de bevolking.


  Subculturen staan daardoor meer dan voorheen onder druk. Assimilatie in de bredere samenleving vindt vaak sluipend plaats, ook bij minderheden die daar helemaal niet voor gekozen hebben, maar juist persistentie beogen. Er is vaak sprake van een geleidelijke, maar welhaast onstuitbare erosie van de eigen identiteit. Toch moeten we ons ook op dit vlak hoeden voor determinisme. Er bestaat geen noodzakelijke, onomkeerbare tendens naar assimilatie van bevolkingsgroepen. Wel is er duidelijk sprake van een spanningsveld. De in de samenleving dominante cultuur oefent onmiskenbaar een niet te verwaarlozen aantrekkingskracht uit op leden van minderheidsgroeperingen.


  Dat is met name het geval ten aanzien van de jongere generatie, die nog niet zo geworteld is in de groepscultuur. Geen wonder dat minderheden er extra zorg en aandacht aan besteden om hun jongeren voor de eigen groepering te behouden. Ook van de maatschappelijk succesvolle leden van de groepering, die meer dan anderen belang hebben bij het onderhouden van goede contacten in de maatschappij, geldt dat zij sterker dan anderen blootstaan aan assimilatietendensen.


  Zelfs al streeft men duidelijk naar persistentie, naar het behoud van de eigen groepering en de eigen identiteit, toch worden afwijkende groeperingen op allerlei manieren geconfronteerd met assimilatietendensen. Dat is ook het geval wanneer zij, hoewel kwantitatief de meerderheid vormend, een zwakke positie innemen in de bestaande politieke, culturele, sociale en economische stratificatie. Te denken valt aan de inheemse bevolking in een koloniale situatie. Gemakshalve spreken we hier steeds over minderheden, hoewel het gestelde soms ook op meerderheidsgroeperingen van toepassing is.


  


  Sociale en culturele persistentie


  Als het gaat om de persistentie van een groepering, kunnen we onderscheiden tussen sociale en culturele persistentie. In het eerste geval blijft de groepering in stand (al is er wellicht sprake van een bepaalde afkalving), in het tweede geval weet ze (althans in grote lijnen) haar identiteit te behouden. Bij sociale persistentie gaat het om de vraag ‘hoe houden we de kudde bijeen’, bij culturele persistentie om de vraag ‘hoe blijven we op het rechte pad’ of ‘hoe slagen we erin ons erfgoed te bewaren’.


  Of dat laatste inderdaad het geval is, kan binnen de groepering tot veel discussie aanleiding geven, afhankelijk van de vraag wat men ziet als de essentiële kenmerken van de groepsidentiteit. Vaak rekent de een daar meer toe dan de ander. In Nederland werden en worden daar binnen de gereformeerde gezindte allerlei discussies over gevoerd.


  Bekijken we deze processen op individueel niveau, dan betekent sociale persistentie dat iemand tot de betreffende groepering blijft behoren. Culturele persistentie betekent dat hij of zij aan de identiteitskenmerken van de groepering blijft vasthouden. Evenzo kunnen we bij assimilatie onderscheiden tussen sociale en culturele assimilatie.


  We spreken van sociale assimilatie wanneer mensen breken met de groepering waaruit ze afkomstig zijn en aansluiting zoeken bij dominante groeperingen in de maatschappij. Vaak is dat omdat ze niet zoveel binding meer hebben met de identiteit van hun oorspronkelijke groepering. Er had al een bepaalde culturele assimilatie plaatsgevonden. Vindt dat proces op grote schaal plaats, dan zal op den duur het voortbestaan van de groepering in gevaar komen. Er is dan sprake van leegloop.


  Bij culturele assimilatie passen de leden van de groepering hun opvattingen en leefpatroon aan bij de waarden en normen die kenmerkend zijn voor de dominante cultuur. Dat kan er op den duur toe leiden dat hun oorspronkelijke identiteit meer en meer verloren gaat en de band met de eigen groepering steeds losser wordt. Dat voert gemakkelijk tot sociale assimilatie. Vindt dat proces op grote schaal plaats, dan heeft dat veelal gevolgen voor de identiteit van de groepering. Die wordt minder specifiek. Dat heeft weer consequenties voor de verhouding tot andere groeperingen. Wellicht zoekt men na verloop van tijd aansluiting bij groeperingen die dichter bij de culturele hoofdstroom staan. Zo boden de verschuivingen in de Gereformeerde Kerken na plm. 1965 ruimte voor een samengaan met de Nederlandse Hervormde Kerk waarmee men in de negentiende eeuw gebroken had.


  Vanuit de samenleving gezien staat assimilatie tegenover segregatie. Van segregatie is sprake wanneer in de maatschappij verschillende raciale, etnische of religieuze groeperingen bewust gescheiden van elkaar leven. We kunnen daarbij onderscheid maken tussen vrijwillige segregatie, zoals de verzuiling in Nederland, en gedwongen segregatie, waarvan de Zuid-Afrikaanse apartheidspolitiek een voorbeeld was.21


  2.4 Verzuiling als strategische keuze


  Volgens de socioloog J.M.G. Thurlings (1927) wordt de strategie die een minderheid in een gegeven situatie kiest, bepaald door twee factoren. Dat is allereerst de mate waarin de betreffende minderheid zich door een eigen specifieke identiteit onderscheidt van haar omgeving. Daarnaast is de relatieve machtspositie van groot belang. Het gaat hier vooral om het opgewassen zijn tegen krachten die de specifieke groepsidentiteit bedreigen, hetzij door formele geboden en verboden, hetzij door intensieve beïnvloeding.


  Daarbij moeten we bedenken dat in beide gevallen de subjectieve perceptie van zowel het specifieke van de identiteit als de machtsverhoudingen van belang is, meer dan de objectieve vaststelling daarvan, zo die al mogelijk zou zijn. Het gaat om de expliciete of impliciete situatiedefinitie door de leden van de minderheidsgroepering. Daarbij zal het voorkomen dat binnen de groepering de situatiedefinities uiteenlopen en dat daar een heftige strijd over gevoerd wordt. Niet iedereen zal de dominante visie willen onderschrijven.


  [image: image]


  J.M.G. Thurlings was hoogleraar sociologie aan de Katholieke Universiteit van Nijmegen. In 1971 publiceerde hij een studie over Nederlandse katholieken tussen assimilatie en pluralisme, onder de titel De wankele zuil.


  Bij een gunstige machtspositie en een groot identiteitsverschil komt de groepering gemakkelijk tot een militante opstelling. Zij ziet mogelijkheden om een dominante plaats in de maatschappij te verwerven. In het uiterste geval wordt geweld niet geschuwd. Een zwakke machtspositie en een groot identiteitsverschil leiden tot vrees en isoleringsdrang. Veelal kiest men dan voor de strategie van de verzuiling, in meer extreme situaties voor wereldmijding of emigratie. Een gunstige machtspositie en een klein identiteitsverschil bevorderen de openheid. Vanuit een sterke positie durft men de dialoog aan te gaan met andersdenkenden, met wie men immers ook veel gemeen heeft. Een zwakke machtspositie en een klein identiteitsverschil leiden veelal tot een defaitistische opstelling. Men ziet assimilatie als onvermijdelijk, maar vindt ook dat men daarbij niet veel heeft te verliezen.22 De eventueel na veel onderlinge discussie gekozen strategie heeft uiteraard haar gevolgen voor de structuur en de cultuur van minderheidsgroeperingen en voor de verhoudingen in de maatschappij.


  In extreme gevallen zal bij een zwakke machtspositie en een groot identiteitsverschil de botsing tussen de zwakke minderheid en de dominante groepering zo heftig zijn, dat zij ertoe leidt dat leden van de minderheidsgroep kiezen voor emigratie naar elders of daartoe gedwongen worden. Een voorbeeld van het eerste is de emigratie naar Amerika van Nederlandse Afgescheidenen in de eerste helft van de negentiende eeuw of in later jaren van Oost-Europese Joden. Een voorbeeld van het tweede is de deportatie van Duitsers uit Oost-Europa in de eerste jaren na de Tweede Wereldoorlog. Veelal echter worden minderheden geaccepteerd of althans gedoogd. Wel hebben zij als gevolg van hun minderheidspositie te maken met een bepaalde assimilatiedruk. Soms is er zelfs sprake van een bewuste assimilatiepolitiek van de regering, die subtiele en minder subtiele vormen kan aannemen.


  De strategie van de verzuiling wordt door minderheden gekozen om dreigende assimilatie tegen te gaan en de eigen identiteit voor de toekomst veilig te stellen. Dit verschijnsel doet zich in allerlei landen voor waar sprake is van duidelijk geprofileerde levensbeschouwelijke groeperingen. Ook taalminderheden kiezen vaak voor soortgelijke structuren.


  Het is immers zo dat de groepering die in politiek, sociaal en cultureel opzicht dominant is, welhaast automatisch haar stempel zet op de organisaties en verbanden die zich als algemeen, neutraal of openbaar presenteren. Dat geldt ook van instellingen (bijvoorbeeld scholen) die van de overheid uitgaan. Hoewel die instituties zich presenteren als voor iedereen toegankelijk en acceptabel, ervaren de levensbeschouwelijke minderheden ze in veel gevallen niet als zodanig. Zij zien ze veeleer als een bedreiging van hun identiteit. Vandaar dat bij hen de vraag rijst in hoeverre er meer verantwoorde alternatieven gerealiseerd kunnen worden, eventueel met overheidsbekostiging, maar indien nodig ook zonder.


  


  Interne en externe integratie


  Door de groeiende institutionele dichtheid in de loop van de negentiende en de twintigste eeuw manifesteerde de verzuilingsmentaliteit zich vaker in een structurele verzuildheid. Zo werden er tal van verenigingen op levensbeschouwelijke grondslag opgericht. Allerlei instellingen met een specifieke signatuur kwamen tot stand. De maatschappelijke zichtbaarheid van de verzuiling nam daardoor toe. De grotere mobiliteit en andere mogelijkheden tot onderling contact (post, telefoon, pers, spoorwegen, fiets, auto) maakten het voor landelijke verenigingen gemakkelijker om te functioneren. Ook de stijgende welvaart, de toename van de vrije tijd en het afnemende analfabetisme speelden hierbij een rol.


  De initiatiefnemers en leiders van de zuil maakten veelal gretig gebruik van de nieuwe mogelijkheden die hun werden geboden. Het gaat hier om mogelijkheden tot een sterkere beïnvloeding en beheersing van de achterban in een voortdurend veranderende maatschappij.


  Die verzuiling betekende ook een doorbreken van het bestaande lokalisme. Binnen de verschillende levensbeschouwelijke groeperingen namen de landelijke contacten toe. Men oriënteerde zich meer en meer op de landelijke voormannen en ging zich sterker verbonden voelen met geestverwanten elders in het land. Zo had het verzuilingsproces in eigen kring gelijkmakende en solidariserende effecten. Er ontstonden nationale subculturen.


  Tegelijkertijd leidde de verzuiling tot zichtbare breuklijnen in de lokale gemeenschappen. De dorpseenheid (één kerk, één school, één levensstijl) die voorheen bestond, althans voor het oog bestond, werd nu openlijk doorbroken. Zo kan men verzuiling bezien als een vorm van sociale differentiatie en modernisering.


  Bij verzuiling streeft men naar vergroting van de interne integratie en vermindering van de externe integratie. Een indicatie van de externe integratie van de zuil is de mate waarin zuilorganisaties participeren in externe federaties of overlegorganen. Dat betreft samenwerkingsverbanden met niet-verzuilde organisaties of met organisaties die tot een andere zuil behoren en in dezelfde sector werkzaam zijn. Op individueel niveau zijn het aandeel van godsdienstig gemengde huwelijken, de mate waarin men vrienden heeft buiten het eigen godsdienstige milieu en de mate waarin men een werkgever of werknemers van buiten de eigen groepering heeft, aanwijzingen voor de mate van externe integratie. Tot 1960 kwamen godsdienstig gemengde huwelijken in Nederland betrekkelijk weinig voor. Ook de vullingsgraad van zuilorganisaties, de mate waarin de leden van de groepering participeren in de eigen organisaties of die verkiezen boven andere, is een belangrijke indicatie voor de verzuildheid.


  


  Isolering en presentatie


  Verzuilde instellingen hebben in principe twee functies: isolering en presentatie.23 De ene functie is vooral defensief, de andere meer offensief gericht. Afhankelijk van het terrein waarop de zuilorganisatie opereert en de opstelling van de betrokkenen, staat in de praktijk de ene of de andere doelstelling voorop. Een katholieke zangvereniging heeft nu eenmaal een andere functie dan een katholieke partij.


  Door het bijeenbrengen van mensen in organisaties en verbanden van eigen signatuur worden hun sociale contacten met de buitenwereld beperkt. Een dergelijke segregatie is ook de bedoeling. De isoleringsfunctie beoogt de eigen mensen af te schermen van verkeerde invloeden, ten einde assimilatie tegen te gaan. Daarentegen worden de interne sociale integratie en ook de interne culturele integratie van de eigen groepering bevorderd. Zodoende wordt de nodige sociale ondersteuning geboden aan haar afwijkende waardenoriëntatie en haar specifieke standpunten, die in de brede maatschappij vaak weinig prestige genieten. Op die manier tracht men tegenover een bedreigende wereld de eigen opvattingen en de eigen levenswijze in stand te houden.


  De presentatiefunctie houdt in dat men naar de buitenwereld laat zien waar men voor staat. In het kader van de maatschappelijke dialoog tracht men eventuele misverstanden uit de weg te ruimen en zo mogelijk anderen van het waardevolle van de eigen overtuiging en de eigen opvattingen te doordringen. Dat zal gemakkelijker gaan naarmate de dominante cultuur daar meer aanknopingspunten voor biedt.


  Zuilorganisaties bieden vooral mogelijkheden voor groepsgewijze communicatie. Daar staat tegenover dat als gevolg van de verzuiling de individuele sociale contacten met anderen en daardoor de mogelijkheden tot individuele communicatie afnemen. Er is sprake van een (relatief) sociaal isolement en vaak ook van antagonistische verhoudingen. Dat werkt vooroordelen in de hand en bemoeilijkt de doorwerking van het eigen gedachtegoed buiten de eigen kring. Verder worden door de zuilorganisaties de belangen van de groepering op allerlei niveaus, variërend van overlegorganen tot straatdemonstraties, behartigd en verdedigd. Het oprichten van verzuilde organisaties heeft vaak een mobiliserend effect. De sociale en politieke participatie van de eigen groepering neemt daardoor toe. Gezamenlijk zet men zich in om eventuele achterstellingen van de eigen groepering te bestrijden, haar positie in de samenleving te versterken en haar waarden meer gezaghebbend te doen zijn. Daarbij ‘zou het wel eens zo kunnen zijn dat de verzuildheid vooral bevorderlijk is voor de sociale persistentie, terwijl zij op langere termijn gezien voor de culturele persistentie van de betrokken groepering ook gevaarlijke kanten heeft. Door de verzuiling worden de leden sterk gebonden aan de levensbeschouwelijke groepering (waarin zij veelal opgegroeid zijn) en wordt het uittreden uit de groepering belemmerd. Dat geldt echter ook voor hen die – ondanks de aanzienlijke interne integratie – in de loop der jaren duidelijk afwijkende opvattingen hebben gekregen over de culturele identiteit van de groepering. Doordat zij in veel gevallen toch binnen de groepering blijven en daar mogelijk een zekere invloed krijgen op de gang van zaken, kunnen zij een bedreiging gaan betekenen voor de culturele persistentie van de groepering’.24 Wie niet kiest of niet zonder meer kiest voor de strategie van de verzuiling en toch grote waarde hecht aan het bewaren van de eigen identiteit, zal sterk de nadruk moeten leggen op de kracht van de persoonlijke overtuiging, vooral van de jongere generatie in de achterban. Men verwacht daar tamelijk veel van. Wellicht dat men voor de noodzakelijke toerusting van de eigen mensen wel gebruik wil maken van eigen organisaties uit de eerste (vormingswerk) of eventueel zelfs de tweede (onderwijs) door ons onderscheiden concentrische cirkel. Veelal zal men de eigen mensen aanmoedigen om in de maatschappij in allerlei verbanden te participeren om daar, waar mogelijk, een zekere invloed uit te oefenen. Dat zal gemakkelijker gaan wanneer de afstand tot de dominante cultuur niet al te groot is.25


  


  Organisatie contra ideële waarden


  In hoeverre laat het rationele karakter van een organisatie zich verenigen met de ideële (veelal religieuze) waarden die aan de zuil ten grondslag liggen? J.A.A. van Doorn (1925-2008) beklemtoonde de verstrengeling van ideologie en organisatie. Zuilen zijn immers organisationele sociale controlesystemen. Hij meende te kunnen stellen dat verzuiling ‘een tendentie tot overwoekering van de ideële waarden door de organisatie’ met zich meebrengt.26


  Organisaties leiden inderdaad tot een zekere verzakelijking van voorheen informeel gestructureerde activiteiten en daarmee van de intermenselijke verhoudingen. Voortaan is er sprake van formele voorschriften, rationele deskundigheid en hiërarchische gezagsstructuren. Daardoor groeit de afstand tot de gewone leden, namens wie de organisatie optreedt en wier belangen zij moet dienen. De bureaucraten en de professionals die in dienst zijn van de verschillende zuilorganisaties, krijgen hun eigen belangen, die niet automatisch sporen met de ideële waarden die zij geacht worden uit te dragen. Dat alles doet zich trouwens ook voor binnen specifiek kerkelijke organisaties.27


  Daar staat tegenover dat organisaties een zekere garantie vormen voor de continuïteit van de activiteiten. Bij voortgaande schaalvergroting is bureaucratisering en professionalisering veelal onvermijdelijk. Om de negatieve effecten van organisatie op de dragende ideële waarden tegen te gaan, zijn een strikte selectie qua identiteit van de te benoemen functionarissen en het blijven beklemtonen van de noodzaak van hun ideële betrokkenheid van wezenlijk belang.


  


  Pacificatiepolitiek


  Een ander effect van de verzuiling is dat zij de verschillen tussen de bevolkingsgroepen accentueert en bestaande rivaliteiten aanwakkert. Het creëren van een vijandbeeld is immers een geschikt middel om in eigen kring de gelederen gesloten te houden. De eenheid van volk en staat kan daardoor in gevaar komen. Tegelijkertijd vermindert de verzuiling het risico op conflicten doordat bevolkingsgroepen gescheiden wegen gaan. Nauwe contacten tussen mensen en groeperingen met zeer uiteenlopende opvattingen leiden immers gemakkelijk tot hoogoplopende conflicten.28 Bovendien hadden de confessionele zuilen een dempend effect op de anders vaak felle klassenstrijd. De confessionele bindingen relativeerden immers de sociaaleconomische tegenstellingen in eigen kring.


  Volgens de politiek-sociologische theorie van het pluralisme zouden elkaar versterkende scheidslijnen (‘mutually reinforcing cleavages’) maatschappelijk gevaarlijk zijn. Dwars op elkaar staande scheidslijnen (‘crosscutting cleavages’) gelden daarentegen als wenselijk. Toch ging de verzuiling in Nederland onmiskenbaar gepaard met een aanzienlijke mate van politieke stabiliteit.29 Wellicht was hier sprake van een ‘self-denying prophecy’. Uit vrees voor een vergaande desintegratie van het politieke bestel, beijverde de politieke elite zich om behoedzaam te manoeuvreren. Dat sloot ook aan bij de reeds eeuwenlang bestaande tradities van tolerantie en compromisvorming onder de Nederlandse regenten.30


  De door Lijphart geformuleerde spelregels van de pacificatiepolitiek hielden in dat in de politiek een zakelijke stijl gewenst was, gecombineerd met een pragmatische verdraagzaamheid, topoverleg tussen de vertegenwoordigers van de verschillende zuilen, handhaving van de evenredigheidsregel op allerlei terreinen, depolitisering van gevoelige kwesties en geheimhouding, alsmede het primaat van de regering.31 De zuilen beschouwden zichzelf als de dragers van de Nederlandse samenleving. Zo was er sprake van gesegmenteerde integratie. Men kan ook spreken van een geïnstitutionaliseerde vorm van tolerantie.32
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  De politicoloog A. Lijphart ontwikkelde het concept pacificatiedemocratie: het delen van de macht in gesegmenteerde democratische samenlevingen. Hij was hoogleraar in Leiden en later aan de Universiteit van Californië.


  2.5 Ontzuiling


  Ontzuiling is te definiëren als het verdwijnen van de verzuilde structuren en de daarbij behorende mentaliteit (de psychologische verzuildheid). Als gevolg van de institutionele traagheid gaat de afbraak van de psychologische verzuildheid vaak voorop. In Nederland heeft dat ontzuilingsproces zich na 1960 in snel tempo voltrokken. Op allerlei terrein werd de noodzaak om zich op levensbeschouwelijke basis te organiseren ter discussie gesteld. ‘Apart wat kan, samen wat moet’ werd vervangen door ‘samen wat kan en apart wat moet’. En dat laatste bleek in de ogen van de betrokkenen steeds minder vaak nodig te zijn.


  De ontzuiling vormde een onderdeel van het algehele proces van de-institutionalisering, de-traditionalisering en fragmentering dat zich vanaf de jaren zestig in de Nederlandse samenleving voordeed. Mensen kwamen daardoor steeds autonomer in de samenleving te staan. Zij wilden zelf hun keuzes maken, keuzes die veelal tamelijk los van elkaar stonden. Verzuilde organisaties werden door die ontwikkeling het hardst getroffen, maar ook organisaties zonder godsdienstige (of levensbeschouwelijke) grondslag kregen na verloop van tijd daarmee te maken.


  Bij het analyseren van de achtergronden van de ontzuiling is het voor de hand liggend om te kijken naar de factoren die in een eerder stadium geleid hebben tot de verzuiling. In hoeverre is het mogelijk om verzuiling en ontzuiling binnen een en hetzelfde kader te bestuderen? Beide verschijnselen zijn wel verklaard vanuit het voortgaande moderniseringsproces van de samenleving. Aanvankelijk maakte de modernisering de verzuiling mogelijk en stimuleerde die zelfs. Verzuiling was een effectief en eigentijds middel van sociale controle. Daarentegen leidde de versnelling van dit moderniseringsproces die na 1960 in Nederland optrad in de vorm van secularisatie, schaalvergroting en groei van de welvaartsstaat, juist tot ontzuiling.33


  


  Geslaagde emancipatie


  Eerder constateerden we dat verzuiling zowel bezien kan worden vanuit het gezichtspunt van de emancipatie als dat van de protectie. Wanneer het emancipatieproces van de verzuilde groepering succesvol is verlopen en haar voltooiing nadert, zal dat ook in eigen kring de vraag oproepen of het nog zinvol is om de verzuilde structuren te handhaven, althans zonder meer te handhaven. Die waren immers voor een (belangrijk) deel opgezet om een eind te maken aan de vroegere achterstandssituatie. Na verloop van tijd zal men steeds vaker geneigd zijn die vraag negatief te beantwoorden. Een succesvolle emancipatie betekent immers dat het prestige van de groepering in de samenleving is gestegen. Er zijn voldoende capabele mensen voor de kaderfuncties in eigen kring beschikbaar gekomen en ook buiten de eigen kring bezetten zij allerlei belangrijke posten. Men wordt meer dan vroeger geaccepteerd in de maatschappij. Zo neemt als gevolg van de geslaagde emancipatie de externe integratie toe. Er is een groeiende openheid naar de buitenwereld. Vaak sluiten de traditionele opvattingen minder goed aan bij de nieuwe situatie. Daardoor groeit bij meerderen de behoefte aan een andere, minder antithetische interpretatie van de eigen identiteit. De interne integratie neemt daardoor af. Dat blijkt ook uit een verminderde volgzaamheid ten opzichte van de eigen leiders. Gemakkelijk bevordert dat alles de culturele assimilatie. Alleen wanneer men de eigen levensbeschouwelijke identiteit nog steeds als een specifieke, van de culturele hoofdstroom onderscheiden identiteit ervaart, kan er reden zijn om de verzuilde structuren althans voor een deel in stand te houden.34 Bij de naoorlogse sociaaldemocraten was dat duidelijk niet het geval. Daarnaast is van belang of men van mening is dat de buitenwereld nog steeds een bedreiging vormt voor die specifieke identiteit. Is dat eveneens het geval, dan blijft het gezichtspunt van de protectie relevant. Ook in de nieuwe situatie na een succesvolle emancipatie blijft het zinvol om de verzuilde structuren en de bijbehorende mentaliteit te handhaven. Daarbij moeten we bedenken dat het hier gaat om de subjectieve perceptie van zowel de identiteit als de bedreigende machtsverhoudingen. Gemakkelijk zullen binnen de groepering de situatiedefinities uiteenlopen en tot hevige discussies aanleiding geven. Leidinggevenden in zuilorganisaties kunnen er belang bij hebben om de bedreigingen te accentueren. Een minderheid die het niet eens is met de ontzuilingstendens, zal wellicht besluiten om nieuwe zuilorganisaties op basis van de oude identiteit op te richten. Zo kan ontzuiling leiden tot herzuiling.


  Evenzo kan, ook in een situatie van algehele ontzuiling, de opkomst van nieuwe groeperingen in de maatschappij (bijv. door internationale migratie) met een eigen specifieke identiteit, leiden tot de vorming van een nieuwe zuil. Wanneer zij zich bovendien achtergesteld voelen, biedt dat soms een extra motief voor verzuiling. Zo ontstonden aan het eind van de twintigste eeuw, vooral in het onderwijs, aanzetten voor een islamitische zuil.


  In een ontzuilde samenleving hebben zuilorganisaties (hetzij overgebleven uit het verleden of nieuw opgericht) een andere positie dan voorheen. Zij zijn geen dragers meer van de maatschappelijke orde. Het is voor hen juist moeilijk om aansluiting te vinden bij het nieuwe maatschappijpatroon, waar de religieuze dimensie zijn belangrijke plaats heeft verloren. Overheidsregelingen en overheidssubsidies houden geen rekening meer met hun specifieke positie. Vaak profiteren de zuilorganisaties nog van regelingen uit het verleden (onderwijsstelsel, kiesstelsel) die veelmeer toegesneden waren op de dominante positie van verzuilde volksdelen. Decentralisatie van overheidsactiviteiten is voor hen echter nadelig. Voorzieningen die door kleine minderheden zijn opgezet (scholen, jeugdzorg, bejaardenzorg, psychiatrische zorg) hebben veelal een landelijke of in ieder geval een bovenlokale functie.


  


  Ontzuiling en secularisatie


  Ontzuiling kan ook gezien worden als een vorm van secularisatie. Secularisatie wordt veelal omschreven als het verminderen van de betrokkenheid op een als transcendent ervaren werkelijkheid. Een vorm van secularisatie is de vermindering van de reikwijdte van de godsdienst. Er is dan sprake van privatisering van de godsdienst. ‘De godsdienstige waarden en normen zijn losser komen te staan van de waarden en normen in andere samenlevingssectoren’. Meer dan vroeger leven mensen tegenwoordig in verschillende deelwerelden. De verscheidenheid aan maatschappelijke opvattingen en gedragspatronen binnen een kerk neemt daardoor toe.35


  Op wat langere termijn bezien zijn zuilorganisaties vaak niet bestand tegen de assimilerende invloeden van de moderne maatschappij. Dat geldt zeker voor orthodox-christelijke organisaties die geconfronteerd worden met krachtige secularisatietendensen. Niet iedereen uit hun achterban gaat echter in deze ontwikkeling mee. Wellicht zullen zij uit onvrede over het verlies aan confessionele identiteit een nieuwe organisatie oprichten, die echter qua achterban duidelijk kleiner zal zijn dan het verband dat zij verlieten. Volgens de Britse socioloog S. Bruce (1954) is het waarschijnlijk dat het met de nieuwe organisatie op den duur dezelfde kant uit zal gaan. Na verloop van tijd wordt er opnieuw geklaagd over het verlies aan identiteit.36


  Op grond van de theorie van de concentrische cirkels zou te verwachten zijn dat het proces van ontzuiling begint bij de buitenste cirkel die rond de levensbeschouwelijke kern getrokken kan worden en zich vervolgens voortbeweegt naar binnen. Voor de buitenste cirkels is de levensbeschouwing immers minder relevant. In werkelijkheid is het patroon vaak gecompliceerder, zoals bijvoorbeeld de teloorgang van de rooms-katholieke zuil sinds de jaren zestig van de vorige eeuw laat zien. Deels heeft dat te maken met de institutionele traagheid. Bovendien was in roomskatholieke kring de inhoud van de religieuze overtuiging zelf ter discussie komen te staan. Een dergelijke ontwikkeling zal juist grote gevolgen hebben voor de levensgebieden die nauw met de levensbeschouwelijke kern verbonden zijn.37


  Ontzuiling manifesteert zich ook door het losser worden van de bindingen tussen de organisaties die tot dezelfde zuil behoren. Daarentegen nemen de contacten toe met organisaties buiten de eigen zuil die op hetzelfde terrein werkzaam zijn. Men gaat zich heroriënteren. Dat geldt vooral voor de jongere generatie bestuurders en leidinggevenden. De eigen identiteit van de organisatie wordt minder belangrijk, zeker in de dagelijkse praktijk. Vaak gaat dat onder het motto van professionalisering. Dat alles heeft duidelijk consequenties voor het benoemingsbeleid, het toelatingsbeleid en het wervingsbeleid. Bij confessionele organisaties spreekt men in dit verband van deconfessionalisering. Soms komt het na een aantal jaren tot een fusie met een algemene organisatie of met een organisatie die tot een andere zuil behoort en eenzelfde heroriëntatieproces heeft doorgemaakt.


  Ontzuiling manifesteert zich echter ook op het grondvlak. Christelijke organisaties hebben sinds de jaren zestig van de vorige eeuw te kampen met de gevolgen van een versnelde ontkerkelijking, terwijl bij hen die de kerk trouw bleven, de psychologische verzuildheid duidelijk verminderde. Als gevolg daarvan wordt de binding aan de eigen zuilorganisaties geringer. De keuze daarvoor is bepaald niet meer automatisch.


  Die verminderde trouw, die zich manifesteert in een teruglopend leden- of stemmental, of vermindering van het aantal abonnees of leerlingen, stimuleert weer het heroriëntatieproces bij de organisaties. Hun voortbestaan komt in het geding. Op leidinggevenden die tot de oudere generatie behoren, wordt druk uitgeoefend om met hun tijd mee te gaan of plaats te maken voor vernieuwers. Sommige zuilorganisaties worden opgeheven omdat ze inmiddels door de overlevingsgrens zijn gezakt of dreigen daar op korte termijn doorheen te zakken. Andere zoeken een fusiepartner of proberen door een veralgemenisering van hun oorspronkelijke identiteit nieuwe doelgroepen te bereiken.


  Het komt echter ook voor dat mensen die weinig of geen binding (meer) hebben met de identiteit van een verzuilde organisatie of instelling, daarvan toch gebruik blijven maken. Zo bleef ondanks de ontkerstening het christelijk onderwijs (en met name het protestants-christelijk onderwijs) in Nederland nagenoeg op peil. Men spreekt wel van de paradox van de onderwijsverzuiling.38 Ook dat heeft te maken met institutionele traagheid. Tot op zekere hoogte schept het bestaande aanbod van scholen dat in ons onderwijsbestel verankerd ligt, zijn eigen vraag. Bovendien hebben veel christelijke scholen inmiddels hun identiteit sterk afgezwakt. Die identiteit is voor tal van ouders en leerkrachten nauwelijks nog een relevant gegeven. Zij vormt daarom ook geen drempel meer om te participeren.


  


  Interne of externe factoren


  Bij ontzuilingsprocessen rijst de vraag in hoeverre zij primair veroorzaakt worden door ontwikkelingen binnen de zuil of door externe factoren. Een theologische heroriëntatie binnen een kerk, die leidt tot een grotere openheid naar de omringende cultuur en maatschappij, vormt duidelijk een interne factor. Die zal ertoe leiden dat de eigen identiteit minder als specifiek wordt ervaren en de buitenwereld minder als een bedreiging wordt gezien. Als gevolg daarvan zal men minder of in het geheel niet meer overtuigd zijn van de noodzaak van allerlei eigen organisaties. In Nederland zijn zowel de Rooms-Katholieke Kerk als de Gereformeerde Kerken sinds de jaren zestig en zeventig van de twintigste eeuw daarvan een voorbeeld.


  Die theologische heroriëntatie staat echter in veel gevallen niet los van de ontwikkelingen in de bredere maatschappij. Evenzo vindt de ontkerstening plaats onder invloed van allerlei maatschappelijke en culturele factoren. Vervolgens bewerkt die ontkerstening dat de kerken kleiner worden, waardoor het draagvlak voor confessionele organisaties afbrokkelt.


  De professionalisering van zuilorganisaties leidt gemakkelijk tot een verminderde relevantie van de identiteit en een grotere bereidheid tot samenwerking met andere organisaties die in dezelfde sector werkzaam zijn. Die professionalisering wordt echter in een aantal gevallen door de overheid afgedwongen. Zo zijn de grenzen tussen interne en externe ontzuilingsfactoren in werkelijkheid niet altijd scherp te trekken.


  In andere gevallen is wel duidelijk dat er sprake is van externe factoren die de ontzuiling bevorderen. Het teruglopen van de advertentiemarkt en de opkomst van nieuwe media maken het voor kleine richtingsdagbladen moeilijker om te overleven. Gewijzigde subsidievoorwaarden van de overheid kunnen een bedreiging vormen voor het voortbestaan van (kleine) zuilorganisaties of (kleine) confessionele scholen. Datzelfde kan gezegd worden van een ingrijpende herziening van het kiesstelsel voor het voortbestaan van een kleine partij.


  Verder geldt dat verstedelijking, ontsluiting van het platteland door de aanleg van wegen, dammen en bruggen, toenemende welvaart en mobiliteit en massacommunicatiemiddelen als radio en televisie leiden tot verminderde sociale controle binnen verzuilde groeperingen. Daardoor neemt ook de binding aan de eigen zuilorganisaties af.


  De digitale media die aan het eind van de twintigste eeuw opgekomen zijn, hebben hetzelfde effect. De toegang tot allerlei informatiebronnen en allerlei gedachtegoed is daarmee heel laagdrempelig geworden. Mensen kunnen gemakkelijker contacten leggen en bouwen daarmee allerlei netwerken op. Netwerken van zeer uiteenlopende aard en signatuur, waarin vroegere levensbeschouwelijke grenzen gemakkelijk doorbroken worden. In de netwerksamenleving die daardoor ontstaat, brokkelt de leidende rol van de zuilelites steeds meer af. Zij krijgen te maken met een mondiger en meer heterogene achterban, die hen voortdurend ter verantwoording roept.


  Van groot belang is hier ook het proces van individualisering (zie par. 6.2). Veel minder dan vroeger het geval was, voelen mensen zich tegenwoordig onderdeel van een gemeenschap. Kenmerkten vorige generaties zich door volgzaamheid, thans staan keuzevrijheid en zelfontplooiing hoog aangeschreven. Mensen voelen zich ook minder dan voorheen aangesproken door traditionele waardepatronen. Dat geldt zeker ten aanzien van de godsdienst. Bij hen die zich nog wel tot een kerk rekenen, neemt als gevolg van die individualisering de innerlijke verbondenheid met hun kerk of confessionele richting af. Daardoor hebben zij ook minder binding met allerlei organisaties op basis van die confessionele identiteit. Zij willen zelf kunnen kiezen. ‘Lichte gemeenschappen’, met een smalle identiteit waarbij gemeenschappelijke levensbeschouwelijke kaders ontbreken, hebben daarbij hun voorkeur.39


  


  Omgekeerde zuilwerking


  Wanneer ontzuilingsprocessen in hoge mate succesvol zijn, hoeft dat niet te betekenen dat de maatschappij voortaan geen scherpe tegenstellingen meer kent. Er kan sprake zijn van sociaaleconomische tegenstellingen tussen de verschillende beroepsgroepen of van een culturele polarisatie, bijvoorbeeld tussen hoger- en lageropgeleiden of tussen allochtonen en autochtonen. Daarnaast kunnen concrete verschilpunten en vormen van persoonlijke machtsstrijd in de politiek tot harde botsingen en diepe kloven aanleiding geven. Wel zijn de fronten beweeglijker geworden en zullen de krachtsverhoudingen sneller wisselen. Er zijn tegenwoordig veel zwevende kiezers en het zeteltal van de meeste partijen gaat bij elke verkiezing fors op en neer.


  In de overgangsfase naar de ontzuiling doet zich vaak het verschijnsel voor van de omgekeerde zuilwerking. De leiding van allerlei zuilorganisaties is dan in handen gekomen van mensen die weinig affiniteit meer hebben met de oorspronkelijke levensbeschouwelijke uitgangspunten. Dat laatste geldt ook voor veel kaderleden. Welhaast automatisch zullen zij door middel van die zuilorganisaties (school, krant, partij) de achterban in hun richting beïnvloeden. Op die manier dragen de zuilorganisaties, die destijds zijn opgericht om bepaalde normen en waarden te verdedigen en uit te dragen, juist bij aan een verdere ondermijning en vervreemding daarvan.


  Bij gelijk gebleven opvattingen over identiteit en identiteitsverschillen kan ontzuiling ook een strategische keuze zijn, wanneer bepaalde zuilorganisaties door gewijzigde omstandigheden (wijziging kiesstelsel, overheidssubsidie of overheidsregels) niet meer goed kunnen functioneren of wanneer men zelf ontevreden is over hun effectiviteit. Veelal worden mensen na de opheffing van de eigen organisatie gestimuleerd zich aan te sluiten bij andere (algemene) organisaties en daar hun inbreng te leveren.


  Daarbij veronderstelt men dat zij in dat nieuwe milieu hun identiteit weten te behouden en tegelijkertijd voldoende aansluiting zullen vinden. De levensbeschouwelijke en beleidsmatige afstand zal daarvoor niet al te groot moeten zijn. Wanneer er sprake is van een vijandige bejegening van de nieuwkomers, zal het voor hen moeilijker zijn om zinvol te participeren en voldoende mogelijkheden te vinden voor het uitdragen van de eigen boodschap.


  2.6 Samenvatting


  Hoewel de benaming zuil dateert uit de jaren dertig van de vorige eeuw, is het verschijnsel verzuiling veel ouder. Bij verzuiling denken we niet alleen aan formele organisaties, maar ook aan de verzuilingsmentaliteit. Die komt onder meer tot uitdrukking bij de keuze van de huwelijkspartner, bij het kiezen van vrienden en kennissen, bij het doen van bestedingen en het geefgedrag.


  Verzuilde groeperingen kenmerken zich door een grote onderlinge solidariteit, terwijl men naar buiten toe een duidelijke afstand ervaart. Dat zijn immers niet ‘ons soort mensen’. Er is derhalve een sterke interne integratie en een geringe externe integratie.


  Lange tijd was Nederland een verzuild land. Vier zuilen droegen de Nederlandse samenleving: orthodox-protestant, rooms-katholiek, socialistisch en liberaal of algemeen. Inmiddels is dat beeld radicaal veranderd.


  Verzuilde groeperingen zijn vaak gericht op emancipatie: het verwerven van een gelijkwaardige positie in de samenleving. Na het bereiken van dat doel is het in stand houden van de zuil niet meer zo nodig. Vandaar dat de socialistische zuil na het midden van de vorige eeuw uiteenviel. Verzuiling beoogt echter in veel gevallen ook het beschermen en verdedigen van de eigen identiteit. Dat geeft een ander perspectief.


  Betekent verzuiling dat men op elk gebied tot eigen organisaties komt en zich afzijdig houdt van anderen? Dat is niet zo. Een zuil is geen totale institutie, waarbinnen het menselijk bestaan zich volledig voltrekt. Niet op alle levensterreinen is er immers sprake van specifieke opvattingen en standpunten die een gezamenlijk optrekken met anderen zouden belemmeren.


  Hoe dat alles in concreto uitpakt, hangt ook samen met de inhoud van de geloofsovertuiging. Voor joden en moslims zijn voedselvoorschriften van groot belang. Voor gereformeerden was dat vanouds de zondagsheiliging.


  


  Concentrische cirkels


  De verschillende levensterreinen zijn te groeperen in een reeks van concentrische cirkels rond de levensbeschouwelijke kern. Voor orthodoxe christenen behoren catechese, jeugdwerk, mannen- en vrouwenverenigingen en andere vormen van kerkelijk of confessioneel gebonden vormingswerk tot de eerste cirkel. Zij staan het dichtst bij de geloofsovertuiging. Dat geldt ook voor zending en evangelisatie en de kerkelijke pers.


  In de tweede cirkel valt het onderwijs. Al heeft de school belangrijke maatschappelijke functies, er is duidelijk ook sprake van levensbeschouwelijke vorming en socialisatie. Verder kan hier de lectuurvoorziening genoemd worden. De zorgsector zou men eveneens tot deze tweede cirkel kunnen rekenen. Veelal betreedt men daarbij immers de gezinssfeer of is er sprake van een gezinsvervangende functie. Ook het diaconaat kan hier het beste worden ondergebracht.


  Tot de derde cirkel rekenen we media en politiek: dagbladen, tijdschriften, omroepen en politieke partijen. Primair gaat het hier over activiteiten die zich in de bredere maatschappij afspelen, maar niet losstaan van de eigen levensbeschouwing. De vrijetijdsbesteding (reisorganisaties, sportverenigingen en vakantiecentra) zou hier ook toe gerekend kunnen worden. Organisaties voor hulpverlening in het buitenland passen ook het beste in deze cirkel.


  Het economische leven rangschikken we in de vierde cirkel. Het gaat hier om organisaties van werkgevers en werknemers, boerenbonden, beroepsverenigingen van een bepaalde


  levensbeschouwelijke signatuur, alsmede bezinningsorganisaties op sociaaleconomisch gebied. Ook coöperaties, ziekenfondsen en woningbouwverenigingen kunnen hier genoemd worden. In deze cirkel zijn onmiskenbaar de maatschappelijke belangen en economische wetmatigheden, die voor iedereen in de maatschappij gelden, van grote invloed. Toch werkt de eigen identiteit (denk aan de zondag) ook hier door.


  Uiteraard draagt deze indeling in vier cirkels geen absoluut karakter. Al naargelang tijd en plaats zou ook een wat andere indeling te verdedigen zijn.


  Naarmate men meer in de buitenste cirkels opereert, zal het gemakkelijker zijn om in een breder verband samen te werken. De eigen specifieke identiteit komt daar minder tot uitdrukking. Zo laten interconfessionele vakbonden (protestant en rooms-katholiek) zich eerder denken dan interconfessionele scholen. Activiteiten die betrekking hebben op een beperkt terrein, zoals de Bond tegen Vloeken, laten zich ook gemakkelijker op een brede basis organiseren. Datzelfde geldt van (incidentele) protestacties, bijvoorbeeld tegen de openstelling van winkels op zondag.


  Verzuilingsmodel


  [image: image]


  


  Ook allerlei sociale relaties zou men kunnen rangschikken naar hun levensbeschouwelijke relevantie. Het huwelijk heeft onmiskenbaar een veel grotere relevantie dan een vriendschapsrelatie, terwijl de collegiale verhoudingen op het werk daarentegen minder voorstellen.


  


  Assimilatie en persistentie


  Meer dan vroeger draagt de hedendaagse maatschappij een dynamisch karakter. Subculturen lopen daardoor meer het risico hun identiteit te verliezen. Assimilatie aan de dominante cultuur vindt vaak sluipend plaats, ook bij groeperingen die streven naar voortbestaan (persistentie).


  Als het gaat om de persistentie van een groepering, kunnen we onderscheiden tussen sociale en culturele persistentie. In het eerste geval blijft de groepering in stand, in het tweede geval weet ze (althans in grote lijnen) haar identiteit te behouden. Bij sociale persistentie gaat het om de vraag ‘hoe houden we de kudde bijeen’, bij culturele persistentie om de vraag ‘hoe blijven we op het rechte pad’ of ‘hoe slagen we erin ons erfgoed te bewaren’.


  Volgens Thurlings wordt de strategie van een minderheidsgroep bepaald door twee factoren. Dat is allereerst de mate waarin zij zich door een eigen specifieke identiteit onderscheidt van haar omgeving. Daarnaast is de relatieve machtspositie van groot belang. Het gaat hier vooral om het opgewassen zijn tegen krachten die de identiteit van de groepering bedreigen.


  Daarbij moeten we bedenken dat in beide gevallen de subjectieve taxatie van zowel het specifieke van de identiteit als de machtsverhoudingen van belang zijn, meer dan de objectieve vaststelling daarvan. Hoe taxeren de leden van de minderheidsgroepering hun situatie? Die taxatie kan uiteenlopen en onderling veel discussie opleveren. Bij een zwakke machtspositie en een groot identiteitsverschil zal men veelal kiezen voor de strategie van de verzuiling, in meer extreme situaties zelfs voor wereldmijding of emigratie. Verzuilde instellingen hebben in principe twee functies: isolering en presentatie. De ene functie is vooral defensief, de andere meer offensief gericht. Afhankelijk van het terrein waarop de zuilorganisatie opereert en de opstelling van de betrokkenen, staat in de praktijk de ene of de andere doelstelling voorop.


  Verder zou het weleens zo kunnen zijn dat verzuildheid vooral bevorderlijk is voor de sociale persistentie. Men slaagt er dan tamelijk goed in de eigen mensen vast te houden. Dat geldt zelfs voor hen die niet (meer) zoveel binding hebben met de culturele identiteit van de groepering. Na verloop van tijd kan dat een bedreiging betekenen voor die identiteit.


  


  Ontzuiling


  Na 1960 is Nederland in hoog tempo ontzuild. Emancipatie, secularisatie, individualisering en schaalvergroting hebben daartoe bijgedragen. Wel draagt het onderwijs (vooral het basisonderwijs) nog veel sporen van de vroegere verzuiling. Hier geldt tot op zekere hoogte dat het bestaande aanbod zijn eigen vraag schept. In de hedendaagse netwerksamenleving brokkelt de leidende rol van de zuilelites af. Veel mensen rekenen zich niet meer tot een levensbeschouwelijke groepering. Keuzevrijheid en zelfontplooiing staan tegenwoordig hoog aangeschreven.


  In de overgangsfase naar de ontzuiling doet zich vaak het verschijnsel voor van de omgekeerde zuilwerking. De leiding van allerlei zuilorganisaties is dan in handen gekomen van mensen die weinig affiniteit meer hebben met de oorspronkelijke levensbeschouwelijke uitgangspunten. Dat werkt door in hun opstelling. De zuilorganisaties dragen dan juist bij aan een verdere ondermijning en vervreemding van de normen en waarden die zij vroeger verdedigden.
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  3 Geschiedenis van de verzuiling


  3.1 Een vreemde levenswijze


  Verzuiling mag dan een begrip zijn uit de twintigste eeuw, het verschijnsel dat religieuze minderheden zich op bepaalde terreinen anders gedragen dan de anderen en daarbij hun eigen netwerken en eventueel ook hun eigen organisaties hebben, is van alle tijden. Dat geldt ook voor christenen.


  Vooral de uit Carthago (Noord-Afrika) afkomstige kerkvader Tertullianus (ca. 160-220) beklemtoonde de antithese tussen het christelijk geloof en andere levensovertuigingen. ‘Wat heeft Jeruzalem te maken met Athene, de kerk met de academie, de christen met de ketter?’ zo schreef hij. Wie christen is, moet zich volgens hem onthouden van allerlei publieke vermakelijkheden zoals keizerfeesten, gladiatorengevechten, circus en theater. De beeldhouwer die christen geworden is, mag geen godenbeelden meer maken, de ambachtslieden mogen niet meer werken aan het bouwen van tempels, de astrologen moeten hun werkzaamheden staken, de leraren mogen niet meer de heidense literatuur onderwijzen, ook mag men als christen geen staatsambten bekleden of in militaire dienst gaan.40


  In het heidense Romeinse rijk stonden de christenen slecht bekend. Zij werden beschuldigd van haat tegen het menselijk geslacht. Men beschouwde hen als atheïsten, omdat zij het Grieks-Romeinse godenpantheon afwezen. Vooral omdat zij de keizer geen goddelijke eer wilden bewijzen, werden zij keer op keer door de overheid zwaar vervolgd.


  


  Brief aan Diognetus


  Een van de geschriften uit die tijd waarin de verhouding tussen christenen en niet-christenen aan de orde komt, is de Brief aan Diognetus. Wie de schrijver was, is niet met zekerheid te zeggen. Wie Diognetus was, weten we evenmin. Waarschijnlijk behoorde hij tot de Romeinse elite. Het overgeleverde handschrift, dat ook niet méér was dan een kopie van een gehavende kopie, is in de Frans-Duitse oorlog van 1870 bij de beschieting van Straatsburg verloren gegaan.


  De apologetisch ingestelde schrijver wil Diognetus duidelijk maken wat christenen beweegt. Hij wijst erop dat ze veel zaken gemeenschappelijk hebben met andere mensen. Ze wonen niet in eigen steden en gebruiken geen afwijkende taal. Ze volgen de gewoonten van het land in kleding en voedsel. Maar tegelijkertijd ‘vertonen ze toch een wonderbaarlijke en algemeen erkende vreemde levenswijze. Ze wonen in hun eigen land, maar als vreemdelingen. (…) Ze trouwen als ieder ander. Ze krijgen kinderen, maar ze leggen hun nageslacht niet te vondeling. Ze delen hun tafel, maar niet hun bed’.41 In feite omschrijft hij ze als een subcultuur, deels aansluitend bij de algemene cultuur, deels afwijkend daarvan.


  Uiteraard zijn de aangehaalde voorbeelden van afwijkend of juist niet afwijkend gedrag mede bepaald door de toenmalige situatie. Het zou onjuist zijn om de gegeven voorbeelden te verabsoluteren.42 In een joodse of islamitische samenleving zouden christenen wellicht wel zijn opgevallen door hun afwijkende voedselkeuze. En waar schaamteloze kleding normaal is, zullen christenen zich wellicht kenmerken door een afwijkende kledingkeuze.


  Verder moeten we bedenken dat de vroeg-christelijke kerk leefde in een maatschappij met een geringe institutionele dichtheid. Allerlei organisaties die we in de moderne maatschappij kennen, variërend van politieke partijen tot jeugdbonden en van dagbladen tot patiëntenverenigingen, bestonden in die tijd nog niet. De specifieke levenshouding van christenen kwam dan ook niet zozeer op het institutionele vlak tot uitdrukking. Alleen ten aanzien van de kerk vond een bepaalde institutionalisering plaats.


  3.2 Papisten, Mennonisten, Libertijnen


  In de zestiende eeuw leidde de Reformatie tot diepingrijpende scheuringen op kerkelijk gebied. Sommige landen in Europa werden vrijwel homogeen protestants. In de Noordelijke Nederlanden bleef een niet onbelangrijk deel van de bevolking (plm. 40%) trouw aan Rome. Hoewel de rooms-katholieken politiek weinig of niets in te brengen hadden, werden zij maatschappelijk getolereerd en geaccepteerd.


  In het protestantse kamp gaven de gereformeerden de toon aan. Hun kerk was de publieke kerk. Maar zij vormden niet de meerderheid van de bevolking. De remonstranten, die zich met de gereformeerde leer niet konden verenigen, werden na de Dordtse synode (1618/19) de Gereformeerde Kerk uitgezet. Dit was echter maar een kleine groepering. Daarnaast waren er de doopsgezinden. Qua omvang een niet onbelangrijke, maar slinkende richting (plm. 10%). En dan waren er nog de luthersen. Zij vormden in de zeventiende en de achttiende eeuw een kleine, maar door immigratie groeiende denominatie. Zij waren relatief sterk vertegenwoordigd in Amsterdam. Dat gold ook van de joden.43


  


  Tegen vergaande sociale contacten


  Hoewel er uitgesproken rooms-katholieke regio’s waren en ook gebieden waar de Gereformeerde Kerk het grootste deel van de bevolking omvatte, woonden in grote delen van de Republiek de verschillende gezindten door elkaar. Vandaar dat er allerlei waarschuwingen weerklonken tegen vergaande sociale contacten met andersdenkenden. De onderlinge grenzen werden scherp gemarkeerd. Dat gold zeker ook bij de gereformeerden.


  Gereformeerde predikanten deden er alles aan om gemengde huwelijken te voorkomen. Die zouden leiden tot een ‘onrustige huishoudinge’ van het gemengde paar. Daarnaast was er bij ‘buitentrouw’ het gevaar van ‘afwijckinge van de ware Gereformeerde Religie’, zowel voor degene die met iemand van een andere godsdienstige richting trouwde, als voor de kinderen. Bij de andere gezindten dacht men er niet anders over.44


  Volgens A.Th. van Deursen (1931-2011) hebben de gereformeerden nooit officieel uitgesproken dat bij andere kerken de zaligheid niet te vinden was, al hebben velen van hen dat misschien wel geloofd. Maar wie de Gereformeerde Kerk verliet, stelde zich zonder twijfel aan grote geestelijke gevaren bloot. In 1621 wordt de Haarlemse Jan Lubbertsz. door de kerkenraad vermaand ‘dat sijn afwijckinge tot het pausdom seer ongefundeert is, ende voor de siele perykeleus’. Vijf jaar eerder werd Neeltgen Cornelis te Monnikendam voorgehouden dat haar overgang naar de doopsgezinden moest strekken ‘tot scaede haerder siele, ende met peryckel haerder salicheyt’.45


  Zelfs het bijwonen van kerkdiensten van andere gezindten bij bijzondere gelegenheden werd zonder meer afgekeurd. Zo vermaande de gereformeerde kerkenraad van Amsterdam een echtpaar omdat zij de doopsgezinde huwelijksinzegening van hun dochter hadden bijgewoond. Een vrouw uit de gemeente werd berispt omdat zij het kind van een kennis bij de martinisten (luthersen) ten doop had gehouden.46 Ongepast was het ook om vanwege familiebetrekkingen of uit belangstelling een doopbediening in andere kerken bij te wonen ‘overmits ’t groote gevaer dat daeruyt staet te onstaen’.47 Verder was het zonder meer noodzakelijk om jongeren zoveel mogelijk uit andere godsdienstige milieus weg te houden. Josias van Houten (1582-1623) rekende het tot de zonden tegen Gods wet wanneer ouders ‘hare kinderen lichtelijck in ’t Pape-land laten reysen ofte niet seer en letten met wat geselschap hare kinderen ommegaen’. Datzelfde gold van ouders ‘die haere kinderen besteeden om wat beter koops wille ofte om wat aerdigheyds te leeren in ’t Pape-land ofte bij de Papisten, Mennonisten, Libertijnen ofte andere wereldsche menschen. ’t Welck is de ziele der kinderen te verraden om het lichaem wat te berieven’.48 Van Houten, gereformeerd predikant van Renesse en later van Zierikzee, behoorde tot de richting van de Nadere Reformatie.


  Het onderwijs werd door de Gereformeerde Kerk gezien als een belangrijk instrument om het eigen gedachtegoed aan de volgende generatie over te dragen. Vandaar dat in de Dordtse Kerkorde (art. 21) uitgesproken werd dat de kerkenraden erop moesten toezien ‘dat er goede schoolmeesters zyn, die niet alleen de kinderen leeren leesen, schrijven, spraken en vrije konsten, maar ook deselve in der Godsaligheyd en in den Catechismo onderwysen’. Artikel 54 van dezelfde kerkorde wilde alle schoolmeesters verplichten de Nederlandse Geloofsbelijdenis of de Heidelbergse Catechismus te ondertekenen. De Gereformeerde Kerk drong er bij de overheid op aan om onderwijsgevenden die daartoe niet bereid waren, aan de kant te schuiven. In de praktijk kwam daar, zeker ten aanzien van de particuliere bijscholen, niets van terecht.


  Zorg voor de jongere generatie leidde ook tot het oprichten van weeshuizen. Naast de Burgerweeshuizen die van de overheid uitgingen en daarom een gereformeerd karakter droegen, hadden gereformeerden, doopsgezinden, luthersen, rooms-katholieken en joden ook hun eigen instellingen.49


  Om moeilijkheden te voorkomen, werd vanuit de verschillende gezindten vaak het advies gegeven om werk te zoeken in eigen kring. Doopsgezinden hadden immers een probleem wanneer zij als personeelslid of ondernemer betrokken raakten bij militaire activiteiten. De gereformeerde metselaar Jan Hugesz. uit Haarlem deed in 1590 bij het stadsbestuur zijn beklag, dat zijn roomskatholieke baas op allerlei heiligendagen het werk stillegde, met als gevolg dat hij geen loon kreeg uitbetaald.50


  Inzake de (detail)handel gold voor velen de ongeschreven regel dat men opdrachten diende te verstrekken aan gelijkgezinden en bij hen zijn inkopen behoorde te doen.51 Boekdrukkers werden geacht geen boeken van andere godsdienstige richting en strekking te drukken. Maar niet iedereen hield zich daaraan.52


  Groenveld komt tot de conclusie ‘dat nog zeer veel cultuurhistorisch onderzoek moet worden verricht voordat met enige stelligheid over aparte subculturen per denominatie kan worden gesproken’. ‘De nu beschikbare informatie laat zien dat de verschillen per gezindte zich tot ver buiten de kerkelijke en theologische kern uitstrekten. Connubium en convivium, economische en culturele activiteiten van velen speelden zich echter wèl binnen de eigen godsdienstig bepaalde groep af. Niet volledig, maar stellig primair en overwegend, zowel individueel als in zekere organisatorische verbanden’.53


  3.3 De Schoolstrijd als katalysator


  In de tweede helft van de achttiende eeuw gingen velen onder invloed van de Verlichting de verschillen tussen de (protestantse) geloofsrichtingen relativeren. Dat had ook z’n consequenties voor de maatschappelijke verhoudingen. In plaats van de nadruk op leerstellige verschillen stond het bevorderen van deugdzaamheid centraal, met name door middel van het onderwijs.


  In tal van Europese landen beklemtoonden de liberale elites de betekenis van een nationaal onderwijsstelsel voor de opbouw van de moderne natiestaat. Gemakkelijk leidde dat tot strijd met de kerk of met groepen kerkleden over de identiteit van het onderwijs. In de eerste fase ging het over het godsdienstige karakter dat de nationale school al of niet zou moeten hebben. De tweede fase betrof veelal het verkrijgen van de vrijheid van onderwijs voor hen die zich in de nationale school niet konden vinden. In de derde fase spitste de strijd zich toe op het verkrijgen van overheidssubsidies voor het private (confessionele) onderwijs.54


  Ook in Nederland is dat patroon herkenbaar. Er was sprake van een jarenlange schoolstrijd, die met meer of minder intensiteit gevoerd werd en van grote invloed was op de politieke ontwikkeling van ons land. Die strijd voor de financiële gelijkberechtiging van de christelijke school fungeerde als een katalysator van het verzuilingsproces in de negentiende en twintigste eeuw.


  


  Alle maatschappelijke en christelijke deugden


  Volgens de Schoolwet van 1806 moest de openbare school opleiden tot ‘alle maatschappelijke en christelijke deugden’. Op die manier wilde men de beschaving verbreiden en bouwen aan een betere samenleving. De erfgenamen van de Verlichting schreven het onderwijs haast onbegrensde mogelijkheden toe. Leerstellig onderwijs mocht op school niet gegeven worden. Wel was het de bedoeling dat de schooldag of schoolweek met gebed zou worden geopend en gesloten.


  De Groninger richting van P. Hofstede de Groot (1802-1886), die destijds in de Hervormde Kerk een belangrijke plaats innam, kon zich goed vinden in de algemeen-christelijke signatuur die de openbare scholen gedurende de negentiende eeuw veelal kenmerkte. In tal van protestantse dorpen bleven gebed en Bijbellezing nog lange tijd gehandhaafd.55 Predikanten van de Groninger richting waren vaak ook schoolopziener.


  Veel rooms-katholieken, zeker de meer liberaal gezinden, waren ermee tevreden dat de publieke school zijn expliciet protestantse karakter had verloren en een bijdrage leverde aan de onderlinge verdraagzaamheid.56 In homogeen rooms-katholieke gebieden droeg de openbare school vaak een katholiek stempel, inclusief een Mariabeeld. Vandaar dat men nauwelijks behoefte had aan een eigen rooms-katholieke school.


  De gereformeerde onderstroom in de Hervormde Kerk en de gereformeerden die zich van die kerk hadden afgescheiden, konden zich echter beslist niet vinden in deze opzet van de openbare school. In de kerk wilden zij trouw blijven aan de gereformeerde belijdenis en daarom verlangden zij ook gereformeerd onderwijs voor hun kinderen. Kerk, school en gezin moesten dezelfde geloofsovertuiging uitdragen. De openbare school schoot daarin volstrekt tekort. ‘De schoelen bint zoo bedurven as de karken en zollen wie er uut blieven, maar sturen onze kienders der henne?’ zo stelde de Overijsselse boer Derk Hoksbergen (1800-1870) in 1834 in een lange brief aan ds. H. de Cock (1801-1842), de voorman van de Afgescheidenen.57
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  Tegenover het openbaar onderwijs, dat volgens de wet opleidde tot alle christelijke en maatschappelijke deugden, stond de School met den Bijbel.


  Deze behoefte aan expliciet confessioneel onderwijs werd gedurende vele jaren door de overheid genegeerd. Die werd daarin gesteund door zowel liberalen als conservatieven. In hun ogen was de openbare school van groot belang voor de eenheid van de Nederlandse natie. Scholen op confessionele grondslag, die de in Nederland bestaande kerkelijke verdeeldheid doortrokken op onderwijsgebied, zouden de partijschappen in het land alleen maar aanwakkeren. Zulke scholen zouden roomsen en protestanten, orthodoxen en niet-orthodoxen tegen elkaar opzetten. Dat was gevaarlijk, zo meende men, voor de orde en de rust in de maatschappij. De vrijheid van onderwijs zou leiden tot de stichting van ultramontaanse (d.w.z. rooms-katholieke) en gereformeerde ‘secte-scholen ten koste van alle redelijk onderwijs, ten koste van verdraagzaamheid en verlichting’.58


  De tegenstanders van de openbare school hadden veelal geen alternatief. Welgestelden konden hun kinderen huisonderwijs geven. Voor het oprichten van een particuliere school van eigen signatuur was echter tot 1857 toestemming nodig van de overheid en die toestemming werd vaak geweigerd. De Algemene Vergadering van de Ledeboeriaanse gemeenten deed in 1853 zelfs de uitspraak dat het de ouders ernstig ontraden moest worden om hun kinderen naar de openbare school te sturen, aangezien het onderwijs daar strijdig was met ‘de leer der vaderen op Gods Woord gegrond’.59 De Algemene Kerkvergadering van de Gereformeerde Kerk onder het Kruis wilde datzelfde jaar echter zover niet gaan. Zolang er in een plaats nog geen bijzondere school bestond uitgaande van de eigen gemeente, was het beter de kinderen naar de openbare school te sturen ‘dan in hunne jeugd langs de straat te laten verwaarloozen’.60


  


  Een bedriegelijke leus


  Hoewel minister J.J.L. van der Brugghen (1804-1863) tot de antirevolutionaire richting werd gerekend, kon zijn Schoolwet van 1857 de voorstanders van confessioneel onderwijs niet bevredigen.


  Anders dan in Pruisen, dat eveneens een confessioneel heterogene bevolking had, kreeg in Nederland de door G. Groen van Prinsterer (1801-1876) bepleite facultatieve splitsing van de openbare school naar confessionele richting (orthodox-protestants, rooms-katholiek en joods) geen kans. De verwijzing naar de christelijke deugden bleef gehandhaafd. Die stonden in de nieuwe onderwijswet zelfs voorop. Het schoolonderwijs moest dienstbaar zijn aan de opleiding van de kinderen ‘tot alle christelijke en maatschappelijke deugden’.


  Het was echter niet meer dan een cultuurchristendom, een ‘christendom boven verdeeldheid van geloof’, zoals de liberaal J.R. Thorbecke (1798-1872) beklemtoonde. Voor Groen van Prinsterer daarentegen ging het in de schoolkwestie om het positieve historische christendom met het kruis van Christus als middelpunt. Dat christendom was volgens hem aan alle christelijke kerkgenootschappen gemeen.61


  Op den duur verloor de openbare school steeds meer het algemeen christelijk karakter dat zij voordien in veel plaatsen nog had gehad. De onderwijzers moesten zich immers onthouden van alles wat de godsdienstige begrippen van anderen zou krenken. Vandaar dat voorstanders van de christelijke school in later jaren voorstelden om de verwijzing naar de christelijke deugden maar uit de onderwijswet te schrappen. Groen achtte dit ‘een bedriegelijke leus’.62 De overheid had nu eenmaal gekozen voor een neutrale staatsschool. In de tweede helft van de negentiende eeuw bestond er wel vrijheid van onderwijs, maar wie een eigen school oprichtte, moest zelf de exploitatiekosten daarvan opbrengen. De door Van der Brugghen voorgestelde subsidiemogelijkheid was door de Kamer geschrapt. Nu was het in die tijd, ook bij het openbaar onderwijs, veelal gebruikelijk dat de ouders schoolgeld betaalden. Niettemin was het een zware opgave voor christelijke ouders, die in maatschappelijk opzicht veelal tot de ‘kleine luyden’ behoorden, om zelf alle kosten van het schoolgebouw, de leerkrachten en de leermiddelen op te brengen. Geen wonder dat de onderwijzers vaak karig gesalarieerd werden. Toch kozen tal van ouders noodgedwongen voor dit alternatief.


  Overigens stuitte de gedachte dat het christelijk onderwijs uit de publieke middelen zou worden betaald, tot aan het eind van de negentiende eeuw ook in eigen kring op veel bezwaren. Dat was met name het geval bij de Afgescheidenen. De opvoeding, en daartoe werd ook het onderwijs gerekend, beschouwde men als een taak van de ouders, niet van de staat. Overheidssubsidie zou er gemakkelijk toe leiden dat de overheid zich al te zeer met de inhoud van het onderwijs zou gaan bemoeien. Bovendien zag men de christelijke school in het verlengde van de kerk.63 Een ander probleem waar men in orthodox-protestantse kring mee te maken had, was de in 1872 ingevoerde landelijke vaccinatieplicht. Die riep bij tal van ouders principiële bezwaren op. Maar ook bijzondere scholen mochten alleen kinderen met een pokkenbriefje toelaten.64


  


  Volkspetitionnement van 1878


  De offers die ouders, leerkrachten en sympathisanten moesten opbrengen, werden nog zwaarder toen de overheid door de wetKappeyne van 1878 hogere eisen ging stellen aan schoolgebouwen en leerkrachten, terwijl de christelijke school elke mogelijkheid van subsidie uit de publieke middelen werd onthouden. In liberale kring domineerde inmiddels het antiklerikalisme. Overheidssubsidie voor het bijzonder onderwijs achtte J. Kappeyne van de Coppello (1822-1895) in strijd met het beginsel van de scheiding van kerk en staat. Het wereldlijk gezag zou dienstbaar worden aan de uitbreiding van de kerkelijke macht. Als de christelijke minderheid, die haar kinderen niet naar de openbare school wilde sturen, klaagde dat zij onderdrukt werd, was hij geneigd te stellen dat die dan maar onderdrukt moest worden, omdat zij in de maatschappij geen recht van bestaan had.


  Het volkspetitionnement tegen de inmiddels door de Staten-Generaal aangenomen wet werd in korte tijd door niet minder dan 305.000 protestantse mannen en vrouwen ondertekend. Daarin werd, overigens tevergeefs, een beroep gedaan op koning Willem III (1817-1890). ‘Plaats, Sire, onder zulk een wetsvoordracht Uwe Koninklijke handtekening nooit!’65 Van roomskatholieke zijde hadden 164.000 gezinshoofden het protest tegen de liberale onderwijswet ondertekend.


  Al in 1868 hadden de bisschoppen zich in een mandement uitgesproken tegen de openbare school. Volgens hen dreigde die voor de katholieke jeugd met de dag meer en meer onbruikbaar en uiterst gevaarlijk te worden. Het onderwijs moest in alle opzichten katholiek en godsdienstig zijn. Zo dreef de Schoolstrijd roomskatholieken en orthodox-protestanten in elkaars armen. Wel riep die nauwe samenwerking van groeperingen die vanouds scherp tegenover elkaar hadden gestaan, ook veel bedenkingen op, met name in hervormde kring.


  Vanwege het geldende districtenstelsel was het van grote betekenis dat beide groeperingen voortaan bij de verkiezingen voor de Tweede Kamer elkaars kandidaten steunden. De Schoolstrijd vormde dan ook een belangrijke stimulans voor de confessionele partijvorming en de verdere verzuiling in Nederland. Kuyper speelde daarbij een belangrijke rol, al zou het onjuist zijn hem als de uitvinder van de verzuiling te beschouwen. In 1880 kwam het onder zijn leiding zelfs tot de oprichting van de Vrije Universiteit, die uitging van de Vereeniging voor Hooger Onderwijs op Gereformeerden grondslag.


  


  Onderwijspacificatie


  Het onthouden van overheidssteun aan de christelijke school, terwijl de openbare school (door Kuyper betiteld als de ‘secteschool der modernen’) wel uit de publieke middelen werd betaald, werd door de confessionelen steeds meer als een groot onrecht gezien. Tevens groeide in liberale kring de gedachte dat het in het belang van het land was om tot een pacificatie van de Schoolstrijd te komen. Ook de principiële voorstanders van de openbare school zouden moeten accepteren dat er bij grote delen van de bevolking nu eenmaal een sterke behoefte bestond aan confessioneel onderwijs. Mede door de uitbreiding van het kiesrecht nam de politieke invloed van de confessionelen toe. Herhaalde malen (1888, 1901 en 1909) behaalden zij bij de Tweede Kamerverkiezingen de meerderheid. Geleidelijk aan kreeg de christelijke school overheidssubsidie. De vroeger zo dominante liberale stroming kwam steeds meer klem te zitten tussen de sterker wordende confessionelen enerzijds en de onstuitbaar opkomende socialisten anderzijds. De socialisten hadden al in 1902 in de zogenaamde Groninger schoolmotie vastgesteld ‘dat een groot deel der arbeidende klasse in Nederland voor zijn kinderen godsdienstig onderwijs eischt’ en dat het ter wille van ‘de eenheid der arbeidende klasse tegen geloovige en ongeloovige kapitalisten’ ongewenst was hen daarin tegen te werken.66
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  Abraham Kuyper had een belangrijke rol bij de mobilisatie van het orthodoxprotestantse volksdeel. Maar zijn optreden riep daar ook verzet op en leidde tot de vorming van concurrerende partijen en organisaties, ook op onderwijsgebied.


  In 1917, tijdens de Eerste Wereldoorlog, aanvaardde het parlement met vrijwel algemene stemmen de voorstellen van de door het liberale kabinet-Cort van der Linden ingestelde pacificatiecommissie inzake de onderwijskwestie. Tevens werd besloten om het vooral door liberalen en socialisten gewenste algemeen (mannen) kiesrecht in te voeren.


  In de Grondwet werd vastgelegd dat openbaar en christelijk lager onderwijs (formeel sprak men van bijzonder onderwijs) voortaan op gelijke voet door de overheid zouden worden bekostigd. Daarbij werd de vrijheid van richting en ‘met name de vrijheid van het bijzonder onderwijs betreffende de keuze van de leermiddelen en de aanstelling der onderwijzers geëerbiedigd’.67 Ook nadien bleef dit onderwijsmodel in hoge mate richtinggevend. Zo zelfs, dat bij de algehele grondwetsherziening die in de jaren zeventig en tachtig van de vorige eeuw tot stand kwam, het onderwijsartikel ongewijzigd bleef.


  In 1920 werd het nieuwe grondwettelijke onderwijsbestel in de Lager-onderwijswet van de christelijk-historische minister J.Th. de Visser (1857-1932) geconcretiseerd. Al spoedig trok het christelijk onderwijs belangrijk meer leerlingen dan het openbare. Was rond 1900 het openbaar lager onderwijs nog tweemaal zo groot als het christelijke, enkele decennia na de onderwijspacificatie waren de verhoudingen omgedraaid.


  3.4 Verdeeldheid in protestantse kring


  Nu vormden de voorstanders van de christelijke school in kerkelijk en theologisch opzicht bepaald geen eenheid. Allereerst bestond er een scherpe tegenstelling tussen rooms-katholiek en protestant. Protestanten en rooms-katholieken leefden tot ver in de twintigste eeuw in volstrekt gescheiden werelden. Maar ook in het protestantse kamp was er sprake van niet onbelangrijke verschillen. Zo botsten de ethische Van der Brugghen en de confessionele Groen van Prinsterer met elkaar inzake de Schoolwet van 1857.


  Veel ethischen en ook confessionelen beschouwden het als waardevol dat de openbare school in godsdienstig homogene gebieden als de Veluwe, Zeeland en delen van Friesland vaak nog een tamelijk christelijk karakter had. Anderen in orthodoxe kring zagen dit veeleer als een inconsequentie, die het christelijk onderwijs in zijn groei belemmerde. In 1869 kwam het over deze kwestie tot een breuk tussen enerzijds Groen van Prinsterer en Kuyper en anderzijds ethischen als N. Beets (1814-1903) en D. Chantepie de la Saussaye (1818-1874). De laatstgenoemden waren niet tegen de christelijke school, maar hechtten ook zeer aan het christelijke karakter van de openbare school en alles wat daarnaar verwees. Zij wilden dan ook het schoolwetartikel over de christelijke deugden handhaven, terwijl Groen en Kuyper dit wilden schrappen. Beets noemde dat streven ‘iets demonisch’. Het ging in de wet om woorden die in zichzelf goed waren. Volgens Kuyper vielen in de bedoeling van de wetgever de christelijke deugden samen met de maatschappelijke.68


  Gereformeerden en ethischen hadden ook een verschillende visie op het Schriftgezag. Voor de gereformeerden was de Bijbel letterlijk door God geïnspireerd, de ethischen hadden daar ruimere opvattingen over. De ethischen golden voor Kuyper slechts als de halven.69 Ook was het veelal zo dat een verschillende keuze op kerkelijk gebied doorwerkte in het christelijk onderwijs. Zo hadden afgescheidenen en hervormden in allerlei plaatsen hun eigen scholen. De afgescheidenen hechtten aan een uitgesproken gereformeerde signatuur voor de christelijke school.


  


  Concurrerende organisaties


  Die verscheidenheid in het protestants-christelijk onderwijs kreeg ook landelijk gestalte. In 1860 had Groen van Prinsterer de Vereniging voor Christelijk Nationaal Schoolonderwijs opgericht. Aanvankelijk omvatte die ook de ethische voorstanders van de christelijke school, maar al spoedig scheidden de wegen. Als vervolg op de actie voor het volkspetitionnement tegen de wet-Kappeyne was in 1879 de Unie ‘Een school met den Bijbel’ tot stand gekomen. Zij organiseerde sindsdien de jaarlijkse uniecollectes om de christelijke scholen financieel te ondersteunen.


  Na de Doleantie werd in 1890 door de hervormde predikant A.W. Bronsveld (1839-1924) de Vereniging Christelijk Volksonderwijs opgericht, met een bij uitstek hervormde signatuur. Hij was beducht voor overheersing van het christelijk onderwijs door de dolerenden.70 Christelijk Volksonderwijs bleef ook buiten de eveneens in 1890 opgerichte Schoolraad, die juist overkoepelend bedoeld was. Scholen uit de kring van de Afgescheidenen (en later uit de kring van de Gereformeerde Kerken), verenigden zich in 1868 in de Vereniging voor Gereformeerd Schoolonderwijs, vanaf 1906 Gereformeerd Schoolverband geheten.71 Eerst in 1968 zouden het Gereformeerd Schoolverband, de Vereniging voor Christelijk Nationaal Schoolonderwijs en de Vereniging Christelijk Volksonderwijs met elkaar fuseren. De onderlinge verschillen waren toen grotendeels verdwenen.


  A.F. de Savornin Lohman (1837-1924), de leider van de overwegend hervormde CHU, noemde in 1920 tijdens de behandeling van de wet-De Visser, waarin de onderwijspacificatie werd uitgewerkt, de versnippering van de protestants-christelijke scholen onnodig. In aansluiting bij Groen van Prinsterer stelde hij dat voor jeugdige personen ‘de dogmatische verschillen niet van die betekenis zijn, dat men alleen met het oog daarop afzonderlijke scholen moet oprichten’. Kerkelijk behoorde De Savornin Lohman tot de Gereformeerde Kerken, maar in die kerk nam hij een marginale positie in.72


  


  Tegen de kuyperiaanse school


  Zeker in bevindelijk gereformeerde kring werd over het belang van deze theologische verschillen voor het christelijk onderwijs heel anders geoordeeld. De bevindelijk gereformeerden hadden vooral grote bezwaren tegen de kuyperiaanse gedachte van de veronderstelde wedergeboorte. De noodzaak van de waarachtige bekering werd daardoor uitgehold. De vooraanstaande christelijke gereformeerde predikant F.P.L.C. van Lingen (1832-1913) schreef in 1901 dat hij de voorkeur gaf aan een openbare school met christelijke onderwijzers boven een kuyperiaanse school.73


  In de Gereformeerde Gemeenten had men eveneens grote bezwaren tegen de kuyperiaanse signatuur van veel christelijke scholen. Veel ouders kozen daarom voor de openbare school. Hoewel ds. G.H. Kersten (1882-1948), die een leidende rol vervulde in dit kerkverband, zijn bezwaren had tegen de onderwijspacificatie, maakte hij wel volop gebruik van de mogelijkheden die de onderwijswet van 1920 bood. Zo werd in 1921 vanuit de Gereformeerde Gemeenten de Vereeniging voor Gereformeerd Schoolonderwijs (VGS) opgericht.


  In de jaren vijftig besloot men om ook vertegenwoordigers uit aanverwante kerken in het bestuur op te nemen. Op die manier kon men de toestroom van nieuwe reformatorische scholen opvangen, die vanaf het eind van de jaren zestig op gang kwam. Op veel protestants-christelijke scholen stond in die jaren de orthodoxe identiteit zwaar onder druk.


  Ook bij de groeiende evangelische stroming riep het identiteitsverlies van het bestaande christelijk onderwijs steeds meer bezwaren op. Dat leidde tot de oprichting van een aantal evangelische scholen, zowel voor basis- als voor voortgezet onderwijs. Ten slotte valt op te merken dat na de Vrijmaking (1944/45), waarbij door een afsplitsing van de Gereformeerde Kerken de Gereformeerde Kerken vrijgemaakt ontstonden, al spoedig aparte vrijgemaakte scholen tot stand kwamen. Waren deze scholen aanvankelijk alleen voor vrijgemaakte leerlingen toegankelijk, sinds de jaren negentig van de vorige eeuw hanteert men een ruimer toelatingsbeleid.


  3.5 Op alle terreinen des levens


  Ook buiten het terrein van het onderwijs ontplooiden orthodoxe protestanten allerlei activiteiten. Zo kwamen in de loop van de negentiende eeuw door particuliere initiatieven uit de kring van het Réveil, allerlei protestants-christelijke verenigingen en instellingen (o.a. diaconessenhuizen voor ziekenverpleging) tot stand ten behoeve van sociaal zwakkeren. In 1855 werd in Amsterdam de nog steeds bestaande Vereniging tot Heil des Volks opgericht. In Zetten ontstonden de Heldringstichtingen voor verwaarloosde meisjes en vrouwen. Ook allerlei andere christelijke verenigingen kwamen van de grond, bijvoorbeeld op het terrein van wat men destijds inwendige zending noemde. Aan het eind van de negentiende en het begin van de twintigste eeuw werden vooral ook in de kring van de Gereformeerde Kerken allerlei initiatieven genomen.


  De strijd voor de christelijke school leidde tot een grootscheepse mobilisatie van de confessionele achterban. Na verloop van tijd werd steeds meer duidelijk dat een oplossing van de onderwijskwestie alleen langs politieke weg bereikbaar was. De toekomst van de christelijke school hing daarom nauw samen met de groei van de christelijke partijen.


  Groen van Prinsterer was onmiskenbaar de politieke leider van dit volksdeel. ‘Tegen de revolutie het evangelie’, zo was zijn uitgangspunt. Zo werden tal van antirevolutionaire kiesverenigingen opgericht. Maar ook gold voor hem: ‘In ons isolement ligt onze kracht’. Veel van zijn conservatieve geestverwanten waren hem uiteindelijk niet principieel genoeg. Vandaar dat hij na 1870 met hen brak. Een antithetische opstelling was nodig om een verwatering van de beginselen te voorkomen. Zo werd de grondslag gelegd voor de Anti-Revolutionaire Partij (ARP), die in 1879 onder leiding van Kuyper tot stand kwam. Dat was de eerste landelijk georganiseerde politieke partij in Nederland.


  Op haar beurt had de christelijke politiek belang bij de groei van de christelijke pers. Daarmee kon men de achterban bereiken. Zowel rooms-katholieken als antirevolutionairen kregen na verloop van tijd hun eigen landelijke en regionale dagbladen. In 1872 kwam Kuyper met De Standaard.


  


  Patrimonium en de rode familie


  In 1876 werd de christelijk-sociale vereniging Patrimonium opgericht, nadat het liberaal georiënteerde Algemeen Nederlandsch Werkliedenverbond zich had uitgesproken voor de openbare school. De opkomst van de socialistische arbeidersbeweging, die een sterk revolutionair en antigodsdienstig karakter droeg, stimuleerde het ontstaan van de christelijke arbeidersbeweging. Veel rooms-katholieken en protestanten waren er eigenlijk niet voor dat de arbeiders zich gingen organiseren om hun maatschappelijke belangen te behartigen. Tegelijkertijd waren zij beducht dat zij in hun moeilijke situatie ontvankelijk zouden zijn voor socialistische agitatie. Bij die goddeloze socialisten die kerk en maatschappij ondermijnden, moesten de christelijke arbeiders worden weggehouden.


  Vanaf het laatste kwart van de negentiende eeuw hadden de confessionelen niet alleen de strijd te voeren met de liberale richting, maar ook met de opkomende sociaaldemocratie. In 1894 werd de SDAP opgericht, de Sociaal-Democratische Arbeiderspartij. Rond de SDAP ontstond een hele reeks van verwante organisaties. Niet voor niets sprak men van de rode familie. De belangrijkste onderdelen daarvan waren de socialistische vakbeweging NVV (Nederlands Verbond van Vakverenigingen), het partijdagblad Het Volk (sinds 1945Het Vrije Volk geheten) en de socialistische omroepvereniging, de VARA.


  Daarnaast waren echter nog allerlei organisaties en instellingen van socialistische signatuur actief. Behalve de AJC (Arbeiders Jeugd Centrale) was er bijvoorbeeld de Nederlandse Arbeiders Sportbond en waren er socialistische zangkoren als De Stem des Volks. Maar er bestonden ook socialistische woningbouwverenigingen en coöperatieve winkels, alsmede een eigen verzekeringsmaatschappij. Op 1 mei, de Dag van de Arbeid, hadden de socialisten hun eigen feestdag. Zo groeide er een omvangrijke socialistische zuil, die tussen de beide wereldoorlogen zijn hoogtepunt bereikte.74 Op onderwijsgebied hield men het bij de openbare school, al beklemtoonde men aanvankelijk dat die ook politiek neutraal moest zijn, met name ten aanzien van het koningshuis.75


  Ook de communisten hadden hun eigen nevenorganisaties. Voor de oorlog verscheen het dagblad De Tribune en na de oorlog De Waarheid, die als illegale krant begonnen was en aanvankelijk een grote oplage had. Verder de vakbeweging EVC (Eenheids Vakcentrale) en het Algemeen Nederlands Jeugdverbond. Hun achterban was echter veel kleiner dan de socialistische.


  


  Verzuiling als norm


  De groei van de socialistische beweging in het begin van de twintigste eeuw leidde er zelfs toe dat de liberalen in de confessionelen een waardevolle bondgenoot gingen zien in de strijd tegen het rode gevaar. Hoewel de liberalen een sterke positie behielden onder de maatschappelijke elite, in het bedrijfsleven, aan de universiteiten en in de top van het overheidsapparaat, was hun politieke invloed na 1918 als gevolg van het algemeen kiesrecht en de evenredige vertegenwoordiging sterk verminderd. Zeker in het interbellum gaven de confessionele partijen de toon aan. Zij bepaalden of de liberalen of de socialisten al of niet aan het kabinet mochten deelnemen.


  Bij de onderwijspacificatie van 1917 hadden liberalen en socialisten (in ruil voor het algemeen kiesrecht) hun bezwaren tegen de volledige subsidiëring van het christelijk onderwijs opgegeven. Dat recht op subsidie werd zelfs grondwettelijk vastgelegd. Die financiële gelijkstelling van de christelijke scholen met de openbare stond sindsdien model voor de erkenning en subsidiëring van allerlei andere activiteiten op levensbeschouwelijke grondslag. Dat was bijvoorbeeld het geval in de sector van de gezondheidszorg en het maatschappelijke werk. De verzuiling werd daardoor in hoge mate gestimuleerd.


  Ook op het nieuwe terrein van de radio-omroep, dat na de Eerste Wereldoorlog actueel werd, achtten velen de eigen levensbeschouwing uiterst relevant. Al presenteerde de AVRO zich als een algemene radiovereniging, rooms-katholieken, orthodox-protestanten en socialisten namen daar geen genoegen mee en richtten hun eigen omroepverenigingen op. Rond 1930 wees de regering hun, zij het na veel publieke discussie en politieke strijd, elk een deel van de beschikbare zendtijd toe.


  Van liberale zijde klonk daarbij het verwijt dat de regering op die manier het ‘sectarisme in den aether’ bevorderde.76 Verschillende omroepverenigingen zagen echter de radio als een medium om in de strijd der geesten hun eigen boodschap uit te dragen. Een Latijnse Bijbeltekst (Efeze 6:12) in de hal van de KRO-studio bracht deze gedachte duidelijk tot uitdrukking. ‘Est nobis colluctatio contra spiritualia nequitiae in caelestibus’ (Wij hebben de strijd tegen de geestelijke boosheden in de lucht), zo stond daar vermeld.77


  Zeker in gereformeerde kring werd de keuze voor de christelijke organisatie gezien als een principiële zaak.78 Kuyper beklemtoonde de antithese en riep het calvinistische volksdeel op tot strijdbaarheid. Het ‘dopers isolement’ moest doorbroken worden. Dankzij de gemene gratie was christelijke cultuurarbeid in deze door de zonde verworden wereld mogelijk. Op ‘alle terreinen des levens’ moest gestreden worden voor de ere Gods: Pro Rege.


  De keuze voor eigen organisaties leidde wel tot een zeker isolement, maar dat was in Kuypers ogen geen dopers, maar een calvinistisch, een profetisch isolement. De bedoeling was volgens hem ‘in het minst niet om ons buiten het vaderlandse leven te stellen, maar om juist door ons isolement het òns toebetrouwde pand voor dat vaderland te redden’.79 Emancipatie van het gereformeerde volksdeel en herkerstening van de samenleving waren daarbij de twee grote doelstellingen.


  


  Christelijk-historischen terughoudend


  Deze kuyperiaanse benaderingswijze werd overigens lang niet door iedereen in orthodox-protestantse kring gevolgd. De Savornin Lohman en Ph.J. Hoedemaker (1839-1910) en in hun spoor de Christelijk-Historische Unie, kozen voor een andere lijn. ‘Vermits geheel het volk zich aan de ordeningen Gods heeft te onderwerpen’, verzette de CHU zich in haar beginselprogram ‘tegen een groepeering des volks in twee deelen naar Godsdienstige onderscheiding’. In overeenstemming met onze nationale geschiedenis moest ‘Nederland bestuurd worden als een Christelijke Staat in Protestantschen zin’. Men was er ook beducht voor dat partijbelangen de principiële waarden zouden overwoekeren. Uitdrukkelijk werd in het beginselprogram uitgesproken dat het hun niet te doen was ‘om het succes van de partij, maar om de macht van het beginsel’.80


  De hervormde achterban van de CHU sprak niet zo gemakkelijk over scheppingsordeningen en eeuwige beginselen als de antirevolutionairen dat gewend waren. In de eerste decennia van de twintigste eeuw stonden de christelijk-historischen ook minder ver af van de culturele hoofdstroom in de Nederlandse samenleving dan de antirevolutionairen. De christelijk-historischen kozen wel voor een christelijke partij en steunden de christelijke school, maar de verzuiling wilden zij niet verder doorvoeren dan waar dat in hun ogen strikt noodzakelijk was. Zo trof men christelijk-historischen aan bij de AVRO en in algemene boerenbonden en werkgeversorganisaties. Wel kozen zij voor de christelijke vakbeweging, omdat het NVV een socialistisch karakter droeg en zich te zeer liet leiden door de gedachte van de klassenstrijd. Maar de CHU bleef in 1965 buiten het kabinet-Cals (KVP-PvdA-ARP), dat zich beijverde om het verzuilde omroepbestel overeind te houden.


  


  Kuyper en de gereformeerde synodes


  Overigens was Kuyper zelf ook niet voor alle mogelijke vormen van verzuiling. Zo was hij op het gebied van de vakbeweging tot in het begin van de twintigste eeuw voor het bestaan van neutrale vakbonden naast levensbeschouwelijke bezinningsorganisaties. En toen hij op dat punt om gegaan was, stelde hij dat de noodzaak van eigen organisatie ‘voorhands’ niet gold voor de christelijke ondernemers.81 Ook was Kuyper geen voorstander van confessioneel technisch onderwijs, al kwam dat er na verloop van tijd wel. Christelijke sportverenigingen en naaikransjes achtte hij, ‘de Zondagsquaestie nu daargelaten’, evenmin noodzakelijk.82


  Orthodox-protestantse werkgevers voelden zich vaak goed thuis in de als praktisch en nuttig ervaren neutrale belangenorganisaties. Zij zagen geen noodzaak tot afsplitsing ‘om der consciëntie wil’. Deze organisaties waren immers geen antichristelijke klassenstrijdverenigingen zoals de socialistische vakbonden. Vandaar de moeizame positie van de protestants-christelijke werkgeversorganisatie Boaz die in 1892 was opgericht.83


  In 1920 sprak de generale synode van de Gereformeerde Kerken uit ‘dat voor een lid der Gereformeerde Kerk geen plaats is in een organisatie, die zich stelt op den grondslag van den klassenstrijd’. Kerkenraden moesten inzonderheid bij huisbezoek en catechisatie de leden der kerk vermanen om zich te voegen bij organisaties op christelijke grondslag. In 1936 werd het lidmaatschap van de NSB en de pacifistische Christelijk-Democratische Unie door de gereformeerde synode afgewezen.


  In 1946, tegen de achtergrond van de naoorlogse doorbraakbeweging, verklaarde de gereformeerde synode ‘dat uit de erkenning van het Koningschap van Christus over heel het leven (…) voortvloeit dat de gelovigen zich bij het licht der H. Schrift, gemeenschappelijk hebben te bezinnen op de betekenis van dit belijden voor elk levensterrein’. De kerk rekende het niet tot haar taak om zich in haar vergaderingen uit te spreken over de concretisering van Gods geboden voor allerlei levensterreinen. Zij waardeerde echter zeer het werk van allerlei christelijke organisaties. De hierin ontvangen en nog te verwachten rijke zegen mocht niet worden prijsgegeven. De thans door velen geuite gedachte dat het bestaan van deze organisaties niet meer gerechtvaardigd was, moest worden afgewezen.84


  


  Bevindelijk gereformeerden en vrijgemaakten


  In bevindelijk gereformeerde kring was in 1918 de SGP opgericht. Kersten was de eerste partijvoorzitter en de eerste parlementariër van deze theocratische en anti-roomse partij. Een van zijn motieven om tot een eigen partij te komen was om zijn gemeenteleden los te maken ‘uit de omarming van het liberalisme’. 85 De liberalen waren immers ook tegen Kuyper en Rome en leken daarom, zeker voor de meer welgestelden uit de Gereformeerde Gemeenten, een aanvaardbaar alternatief. In later jaren, vooral na 1960, kwamen in deze kring ook allerlei andere instellingen en organisaties tot stand, die zich meestal tooiden met de naam van reformatorisch. Zodoende ontstond een eigen minizuil.


  De hoofdstroom in de Gereformeerde Kerken vrijgemaakt koos al spoedig na de Vrijmaking voor het opzetten van een hele reeks van vrijgemaakte organisaties: scholen, studentenverenigingen, een partij, een vakbond, een dagblad, een reisvereniging, tot zelfs een eigen omroepvereniging toe. Op grond van de gedachte van de doorgaande reformatie was men van mening dat de reformatie die in de kerk begonnen was, ook op andere levensterreinen moest worden voortgezet. Bovendien was er door de kerkelijke tuchtmaatregelen een ethisch conflict ontstaan tussen de vrijgemaakten en hen die in de Gereformeerde Kerken waren achtergebleven.86


  De vrijgemaakte organisaties, die zichzelf tooiden met de naam van gereformeerd, zagen de band met de kerk als wezenlijk. Vandaar dat zij alleen toegankelijk waren voor leden van de Gereformeerde Kerken vrijgemaakt. Zij die eind jaren zestig van de vorige eeuw buiten het kerkverband kwamen te staan (de zgn. buitenverbanders, later Nederlands Gereformeerden geheten) waren daarin niet meer welkom. Samenwerking tussen het vrijgemaakte Gereformeerd Politiek Verbond (GPV) en bijvoorbeeld de SGP, in de vorm van een gemeenschappelijke kandidatenlijst bij de verkiezingen, werd door het GPV afgewezen. Pas in de jaren tachtig en negentig van de vorige eeuw kwam men in vrijgemaakte kring op deze rigide standpunten terug.87


  


  De Hervormde Kerk


  De grote heterogeniteit van de Nederlandse Hervormde Kerk had duidelijk consequenties als het ging over het voor en tegen van de verzuiling. Zowel het openbaar als het christelijk onderwijs trok een groot aantal kinderen uit hervormde gezinnen. Hervormden stemden op de CHU, de ARP of andere christelijke partijen, maar ook in groten getale op liberale en socialistische partijen. Daarbij was er een duidelijke samenhang tussen de mate van orthodoxie en de keuzes die men maakte. Orthodox-hervormden kozen veelal voor christelijke scholen, partijen en organisaties. De vrijzinnigen wezen die in principe af. Wel hadden zij hier en daar hun eigen instellingen: jeugdbeweging, studentenvereniging, omroep en scholen voor voortgezet onderwijs. Zelf zagen zij dat soms als een noodoplossing. De middengroepen in de Hervormde Kerk vertoonden een gevarieerd patroon, afhankelijk van de omstandigheden. De christelijke school ondervond bij hen meer waardering dan bijvoorbeeld de christelijke pers of de christelijke werkgeversorganisaties.


  In haar herderlijk schrijven van 1955 Christen-zijn in de Nederlandse samenleving wees de hervormde synode de antithese uitdrukkelijk af. Het was denkbaar dat kerkleden de voorkeur gaven aan een christelijke organisatie, maar dat was in de huidige situatie bepaald niet de enige legitieme optie. De keus voor een christelijke school, partij of organisatie mocht men niet voorstellen als een vorm van gehoorzaamheid aan Christus.88 Overigens vond dit synodestandpunt in de meer orthodoxe vleugel van de Hervormde Kerk niet zoveel weerklank.


  De verschillende waardering van de christelijke organisaties door de Hervormde Kerk en de Gereformeerde Kerken hing samen met de visie die men had op de eigen taak van de kerk. De Gereformeerde Kerken rekenden het niet tot hun taak om concrete uitspraken te doen over allerlei maatschappelijke en politieke vraagstukken. Zij lieten dat bewust over aan de christelijke organisaties waarin de leden van hun kerk actief waren. Het kuyperiaanse onderscheid tussen de kerk als instituut en de kerk als organisme werkte hierin door. De Hervormde Kerk vatte haar taak echter ruimer op. Zo werden er van hervormde zijde in de loop der jaren geruchtmakende uitspraken gedaan over het toenmalige Nieuw-Guinea en de kernbewapening.


  


  De rooms-katholieke bisschoppen


  In rooms-katholieke kring kwam de verzuiling later op gang dan onder de orthodoxe protestanten. Dat was niet alleen zo op het terrein van het onderwijs, maar ook in de politiek. Pas in 1904 kwam een katholieke partij tot stand. Maar die werd dan ook al spoedig de grootste partij van Nederland en kon tot in de jaren vijftig rekenen op de hartelijke steun van de bisschoppen. Die steun was ook wel nodig, want het was niet altijd zo gemakkelijk om katholieke arbeiders en werkgevers in één partij bij elkaar te houden.


  In de politiek werkten katholieke en protestantse partijen lange tijd samen in de zogenaamde coalitie. Ten tijde van het districtenstelsel stemde men zo nodig op elkaars kandidaten. Het samengaan in één vakbeweging werd echter door de bisschoppen afgewezen. Het CNV was bij de oprichting in 1909 wel volgens dat model opgezet, maar het lidmaatschap van de interconfessionele textielarbeidersbond Unitas werd in 1912 door de bisschoppen verboden.89 Er kwam een eigen katholieke vakcentrale tot stand. Was in de vooroorlogse jaren het aantal in protestantse en rooms-katholieke bonden georganiseerde arbeiders kleiner dan het ledental van de niet-confessionele bonden, rond 1960 omvatten het CNV en de Katholieke Arbeiders Beweging (KAB) de meerderheid van de georganiseerde arbeiders.90


  In de jaren dertig van de vorige eeuw namen de bisschoppen uitdrukkelijk stelling tegen de NSB. In 1936 werd uitgesproken ‘dat zij die aan deze partij in belangrijke mate steun verlenen, niet tot de Heilige Sacramenten kunnen worden toegelaten’.91 In reactie op de naoorlogse doorbraakbeweging, die onmiskenbaar ook in rooms-katholieke kring effect had, kwam het episcopaat in 1954 met een mandement getiteld De katholiek in het openbare leven van deze tijd. Daarin werd de doorbraak afgewezen. Eén in eigen verband en van daaruit samenwerking met anderen, met behoud van eigen zelfstandigheid, zo luidde het standpunt van de bisschoppen. De katholieken moesten zich verre houden van liberalisme en socialisme. Op straffe van onthouding van de sacramenten werd het de gelovigen verboden lid te zijn van de NVV, regelmatig socialistische bladen te lezen of naar de VARA-uitzendingen te luisteren. Het lidmaatschap van de PvdA werd krachtig ontraden. Dat hier geen uitdrukkelijk verbod kwam, was vanwege een bijzondere terughoudendheid die de bisschoppen in acht wilden nemen ten aanzien van de politieke vrijheid.92


  Behalve onder orthodox-protestanten waren de reacties in de Nederlandse samenleving op het mandement duidelijk negatief. In rooms-katholieke kring bleven eventuele bezwaren vooralsnog binnenskamers. Wel bleef de kleine groep roomskatholieken die na 1945 lid geworden was van de PvdA, ondanks deze bisschoppelijke vermaningen, trouw aan haar keuze voor de politieke doorbraak.


  3.6 Een culturele revolutie


  Halverwege de vorige eeuw stond de verzuiling in Nederland onmiskenbaar op haar hoogtepunt. Zij typeerde het maatschappelijk bestel in hoge mate. Met elkaar beschouwden de zuilen zich als de dragers van de pluriforme Nederlandse samenleving. ‘Nationaal gevoel en binding aan de eigen groep (zuil) werden als het ware twee zijden van één medaille’.93 Van één dominerende levensbeschouwelijke groepering was in Nederland geen sprake.


  Wel was er een restgroep (onkerkelijk, vrijzinnig of midden-orthodox hervormd) die de verzuiling bleef afwijzen. Zij legde de nadruk op de eenheid van het volk, op wat alle Nederlanders verbond. De verzuiling zag zij als een bedreiging van de volksgemeenschap. Men zou kunnen zeggen – hoewel het een wat oneigenlijk en veel bekritiseerd gebruik is van die term – dat deze restgroep met haar organisaties en sociale circuits tegen wil en dank een neutrale of algemene zuil vormde. Hoewel haar organisaties de pretentie hadden algemeen te zijn en toegankelijk voor alle gezindten, konden zij getalsmatig die pretenties veelal niet waarmaken. In de Nederlandse samenleving namen deze algemene organisaties meestal geen toonaangevende plaats in.


  Met de pacificatie van de Schoolstrijd (en de kiesrechtstrijd) die bij de grondwetsherziening van 1917 gerealiseerd werd, was de basis gelegd voor een vreedzame co-existentie van de verschillende zuilen. De levensbeschouwelijke pluriformiteit van de Nederlandse maatschappij was voluit geaccepteerd. Het overheidsbeleid ging er voortaan van uit dat de verschillende levensbeschouwelijke richtingen op allerlei terreinen hun eigen organisaties hadden, die op voet van gelijkheid behandeld moesten worden, ook als het ging om subsidies uit de staatskas.


  Door de integratie van de socialistische zuil zou ook de klassenstrijd geleidelijk aan scherpte verliezen. Die integratie kwam eerst aan het eind van de jaren dertig op gang. Pas aan de vooravond van de Tweede Wereldoorlog traden de socialisten toe tot het kabinet. De naoorlogse doorbraakbeweging, waaruit de PvdA voortkwam, had maar een beperkt succes. Het lukte haar niet echt de politieke en maatschappelijke verhoudingen in rooms-katholieke en orthodox-protestantse kring te doorbreken. Wel stelde zij het bestaansrecht van de confessionele partijen voortdurend ter discussie en werd zij door hen als een bedreiging gezien. Bovendien stimuleerde de doorbraak de onttakeling van de socialistische zuil.


  


  Wankele zuilen


  De culturele revolutie, die in de tweede helft van de jaren zestig inzette, luidde echter een snelle afbraak in van de confessionele zuilen. De maatschappelijke emancipatie van de rooms-katholieken en de orthodox-protestanten was nagenoeg voltooid. Daarvoor waren de eigen confessionele organisaties niet langer nodig. ‘De grote veranderingen in Nederland sinds de jaren zestig en vooral zeventig, hebben de levensbeschouwelijke groepsculturen van het verzuilde tijdperk echt tot een voorbij tijdvak, tot “een ander land” gemaakt’.94 Die ontzuiling werd door velen als een bevrijding ervaren. Neo-democratische bewegingen als D66 verzetten zich tegen de karteldemocratie. Het bestaande kiesstelsel (evenredige vertegenwoordiging zonder kiesdrempel) maakte het voor dissidente groepen uiterst gemakkelijk om tot het parlement door te dringen.95


  Doordat dit ontzuilingsproces niet overal gelijktijdig optrad en ook tegenbewegingen opriep, leidde dit proces eerder tot minder dan tot meer stabiliteit in de samenleving. De leiders van de oude, afbrokkelende zuilen gingen zich in hoge mate onzeker gevoelen. Zij konden niet meer rekenen op de volgzaamheid van hun achterban.


  Vooral de grote rooms-katholieke zuil bleek erg wankel te staan. Kennelijk werd die meer door de pressie van de kerk bijeengehouden dan door een diepgewortelde verzuilingsmentaliteit van de achterban. Toen de kerkelijke aansporingen tot verzuiling wegvielen, het kerkbezoek fors terugliep (van 63,3% in 1967 naar 47,2% in 1970) en de onzekerheid over geloof en leven in de Rooms-Katholieke Kerk aanzienlijk toenam, stortte de katholieke zuil in korte tijd in. De dramatische achteruitgang van de Katholieke Volkspartij (KVP) in minder dan tien jaar tijd (van 50 Tweede Kamerzetels in 1963 naar 27 in 1972) sprak in dat verband boekdelen. Om een verdere afkalving van de KVP te voorkomen, leek het samengaan met de ARP en de CHU in het CDA de enige oplossing. Daarmee wist men inderdaad de teruggang van de christendemocratische stroming tijdelijk een halt toe te roepen. Het interconfessionele CDA is een partij die openstaat voor allen (inclusief moslims, hindoes, cultuurchristenen en onkerkelijken), die zijn door het Evangelie geïnspireerde programma onderschrijven. Niet de persoonlijke geloofsovertuiging, maar de politieke overtuiging moet partijleden samenbinden. Daarmee koos het CDA voor een formule die niet heel ver afweek van het doorbraakmodel waarop de PvdA was gebaseerd. In ieder geval was de geloofsovertuiging voor het CDA minder belangrijk dan die vanouds voor de drie samenstellende partijen was geweest.


  De rooms-katholieke vakcentrale NKV (opvolger van de KAB), die zijn aandeel onder de georganiseerde arbeiders steeds meer zag teruglopen, fuseerde met de socialistische NVV tot de Federatie Nederlandse Vakbeweging (FNV). Katholieke dagbladen zoals De Tijd verdwenen of verloren zoalsde Volkskrant hun katholieke identiteit. Het rooms-katholieke onderwijs bleef in de storm van de ontzuiling verhoudingsgewijs nog het beste op peil, maar de katholieke identiteit van veel scholen stelde in de praktijk nauwelijks nog iets voor. Ook de vanouds rooms-katholieke Nijmeegse universiteit en Tilburgse Hogeschool maakten een ontzuilingsproces door.


  De socialistische zuil, die eigenlijk niet meer paste bij de PvdA als doorbraakpartij, werd in de jaren zestig en zeventig definitief ontmanteld. De reeks nevenorganisaties die tot de ‘rode familie’ behoorde, verzelfstandigde zich of verdween. In 1967 werd de band tussen de PvdA en Het Vrije Volk doorgesneden. De krant zelf, jarenlang de grootste krant van Nederland, ging in fasen ten onder. De AJC (Arbeiders Jeugd Centrale) was al in 1958 opgeheven.


  


  De protestantse zuil


  De protestantse zuil rustte, meer dan de rooms-katholieke zuil, op een innerlijke keuze van haar leden. Vandaar dat, toen in de Gereformeerde Kerken de aansporingen tot verzuiling wegvielen, de consequenties minder groot waren dan in rooms-katholieke kring. Bovendien liep de kerkelijke betrokkenheid in de achterban van de protestantse zuil minder snel terug. De onttakeling van deze zuil vond dan ook wat later plaats, en de ontzuiling ging in een aantal gevallen minder ver. Maar hoewel later dan de Volkskrant, verloor ook Trouw op den duur zijn christelijke identiteit.


  In 1964 spraken de Gereformeerde Kerken uit dat het niet veroordeeld moest worden en tuchtmaatregelen niet op hun plaats waren, wanneer leden of ambtsdragers lid waren van de PvdA. De persoonlijke verantwoordelijkheid van de leden diende men te eerbiedigen. Onmiskenbaar kozen zij daarmee voor een andere lijn dan voordien was gevolgd, al werd uitdrukkelijk gesteld dat het synodebesluit uit 1946 van kracht bleef.96 In de loop der jaren verwijderden de gereformeerden zich echter steeds meer van het oude kuyperiaanse verzuilingsmodel.


  Toen in 1976 het NVV en NKV samengingen in de FNV, bleef het CNV afzijdig. Wel ging het zijn interconfessionele karakter meer beklemtonen. In later jaren verdween de christelijke identiteit steeds meer uit beeld. De C van het CNV staat nu vooral voor constructief. De verzuilde werkgeversorganisaties verdwenen op termijn. Het Verbond van Protestants-Christelijke Werkgevers ging eerst in 1970 met de katholieke werkgeversorganisatie samen in het Nederlands Christelijk Werkgeversverbond (NCW). Deze organisatie fuseerde echter in 1996 met het neutrale VNO tot de VNO-NCW. Een jaar eerder was de Christelijke Boeren- en Tuindersbond opgegaan in de Land- en Tuinbouw Organisatie Nederland.


  Ook op ander gebied drong de vraag zich steeds meer op waarom men als christelijke organisatie naast een algemene organisatie zou blijven voortbestaan, wanneer er in de dagelijkse praktijk nauwelijks nog verschillen waren. Was er ook geen algemeenheid mogelijk, waarbij er ruimte gelaten werd voor ieders levensbeschouwelijke achtergrond en inbreng? Zowel bestuurssamenstelling als personeelsbeleid zou daar dan blijk van moeten geven. In dit verband sprak men wel van een gevulde algemeenheid. Bij een fusie kon men bovendien de voordelen van schaalvergroting incasseren. Zo verdwenen in de zorgsector veel verzuilde organisaties en instellingen, vaak nadat zij geleidelijk aan hun vroegere identiteit verloren hadden. In 1995 fuseerde de Christelijke Bond van Oranjeverenigingen met de neutrale Federatie van Oranjeverenigingen. De Vrije Universiteit verloor duidelijk haar identiteit, niet alleen als gereformeerde maar op den duur ook als christelijke universiteit. Hoewel ook de protestants-christelijke scholen veel van hun identiteit kwijtraakten, wisten zij, zeker in het basisonderwijs, hun positie redelijk goed te handhaven. Interconfessionele scholen maakten weinig opgang. Dit ondanks de oecumenische toenadering tussen protestanten en katholieken en de interconfessionele samenwerking in bijvoorbeeld het CDA. Wel besloten NCRV en KRO in het kader van de reorganisatie van de publieke omroep tot een fusie. De meer orthodoxe EO bleef daarbuiten.


  


  Basisscholen stabiel


  Bezien tegen de achtergrond van de ingrijpende ontkerkelijking, is het opvallend dat de laatste halve eeuw de voorkeur voor de openbare basisschool niet is gestegen. Wel daalde de voorkeur voor een basisschool op godsdienstige grondslag tussen 1966 en 2006 van 54 naar 36 procent. Onder protestanten is die voorkeur belangrijk groter dan onder rooms-katholieken. De categorie mensen voor wie het niet veel uitmaakt, steeg van 6 naar 23 procent. Dat laatste hangt uiteraard samen met het gegeven dat de verschillen tussen scholen die officieel tot verschillende levensbeschouwelijke richtingen behoren, thans veel kleiner zijn dan voorheen. In de praktijk bezoekt ongeveer 60 procent van de kinderen een christelijke basisschool.97


  Halverwege de jaren zestig van de vorige eeuw stelde Kruijt dat de niet-confessionelen inmiddels het bestaansrecht van de christelijke school en van levensbeschouwelijke organisaties ten volle erkenden. De vroegere laatdunkendheid van het ‘denkend deel der natie’ zou zijn verdwenen.98 Inmiddels is het beeld duidelijk anders geworden. Op grond van een radicale scheiding van kerk en staat wordt in toenemende mate gesteld dat confessionele instellingen eigenlijk geen overheidsgeld zouden mogen ontvangen. Daarnaast wijst men op het identiteitsverlies van veel christelijke scholen.


  Wel is tot op heden het onderwijsartikel uit de Grondwet van 1917 vrijwel ongewijzigd in stand gebleven. Het overleefde zelfs de algehele grondwetsherziening van 1983. Maar de confessionele partijen, die decennialang de meerderheid hadden in het parlement, zijn duidelijk in een ondergeschikte positie terechtgekomen. Zij zijn niet meer in staat een radicale wijziging van het grondwetsartikel te blokkeren. Bij de Tweede Kamerverkiezingen van 2012 behaalden CDA, ChristenUnie en SGP bij elkaar slechts 21 zetels. In de Senaat zijn dat er thans niet meer dan 14.


  Was Nederland vroeger een land van minderheden, inmiddels is er sprake van een seculiere meerderheidscultuur, hoe verscheiden (liberaal of socialistisch, kosmopolitisch of nationalistisch) die dan ook moge zijn. Vormden rooms-katholieken en protestanten vroeger met elkaar een overweldigende christelijke meerderheid, thans is het zo dat de christenen slechts een minderheid van de bevolking uitmaken, ook al telt men alle richtingen bij elkaar.


  3.7 Beperkte herzuiling


  De aftakeling en het identiteitsverlies van de oude zuilen leidden in een aantal gevallen tot het oprichten van nieuwe zuilorganisaties, die in de plaats moesten komen van wat verloren was gegaan. Deze herzuiling deed zich met name voor in orthodox-protestantse kring. Ook kwam het voor dat mensen die aanvankelijk behoord hadden tot de grote protestants-christelijke zuil, aansluiting probeerden te vinden bij de vrijgemaakte of de reformatorische zuilorganisaties. Onder conservatieve rooms-katholieken was veel minder sprake van herzuiling.


  Zo kwam in 1975 de Reformatorische Politieke Federatie (RPF) tot stand uit protest tegen de koers van de ARP en de CHU en het opgaan van deze partijen in het CDA. Uit onvrede over de vervaagde identiteit van de NCRV werd in 1967 de EO opgericht, die na verloop van tijd een volwaardige plaats in het omroepbestel ging innemen. Maar ook bij deze nieuwe zuilorganisaties dreigde identiteitsverlies. In later jaren herkenden een aantal van de oprichters en anderen zich niet meer in de ruimere (minder getuigende en minder orthodoxe) koers die de EO ging varen.99


  Op onderwijsgebied kwam in 1974 de Gereformeerde Sociale Academie tot stand. Drie jaar later werd de Evangelische Hogeschool opgericht, met onder meer een opleiding journalistiek. In 1995 werd die ondergebracht bij de zojuist gevormde Christelijke Hogeschool Ede (CHE), waarin ook de Gereformeerde Sociale Academie was opgegaan. Daar studeren inmiddels ruim 4.000 studenten. Zelfs bestonden er plannen om de Evangelische Hogeschool uit te bouwen tot een Internationale Christelijke Universiteit. Daar kwam echter niets van terecht. Zij leidden zelfs tot diepgaande conflicten.100
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  EO–familiedag in 1985 met v.l.n.r. directeur L.P. Dorenbos, de christelijke gereformeerde ds. J.H. Velema en evangelist J. Kits.


  De vrijgemaakt gereformeerden stelden sinds de jaren negentig van de vorige eeuw hun organisaties steeds meer open voor nietvrijgemaakten. Dat leidde soms tot een fusie. In 2000 gingen GPV en RPF samen in de ChristenUnie. Na een wat moeilijke start vond de nieuwe partij de weg omhoog. In 2007 trad zij voor het eerst toe tot het kabinet, in een coalitie met CDA en PvdA. Maar ook hier klonk na verloop van tijd de klacht dat de ChristenUnie, die inmiddels ook rooms-katholieken in haar midden toeliet,101 de principiële lijn van RPF en GPV had losgelaten.102 Thans staat ook de verwijzing naar de gereformeerde belijdenis in de partijgrondslag ter discussie.
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  Eind jaren tachtig werden de eerste islamitische basisscholen opgericht, een onbedoeld en onvoorzien neveneffect van de onderwijspacificatie.


  In bevindelijk gereformeerde kring leidde de onvrede over de gang van zaken bij de christelijke dagbladpers in 1971 tot de oprichting van het Reformatorisch Dagblad. In 1983 volgde de Reformatorisch Maatschappelijke Unie (RMU). Ook vond in deze jaren een sterke uitbouw van het reformatorisch onderwijs plaats, vooral van het voortgezet onderwijs.


  In rooms-katholieke kring waren de pogingen tot herzuiling meestal niet succesvol. In de jaren zeventig van de vorige eeuw was de Rooms-Katholieke Partij Nederland, die zich vooral verzette tegen de liberalisatie van de abortuswetgeving, een tijdlang met één zetel in de Tweede Kamer vertegenwoordigd. Eind jaren negentig deed de Katholieke Politieke Partij tevergeefs mee aan de verkiezingen. Sinds 1983 verschijnt het Katholiek Nieuwsblad, dat een authentiek katholiek geluid wil laten horen. De oplage van het weekblad (aanvankelijk 20.000, thans 8.000 abonnees) bleef echter beperkt. Plannen om tot een dagblad uit te groeien, bleken niet haalbaar.


  Aanzetten voor een nieuwe zuil deden zich voor in islamitische kring. Zo kwamen tal van islamitische scholen tot stand. De meeste moslimgezinnen maakten daar echter geen gebruik van. Buiten islamitische kring deed deze nieuwe tak van onderwijs vragen rijzen over de mate waarin door de overheid gesubsidieerde scholen moesten voldoen aan de fundamentele waarden en normen waarop de Nederlandse samenleving is gebaseerd.


  In het algemeen was aan het begin van de eenentwintigste eeuw het klimaat voor verzuilde organisaties ongunstig. Zij zouden slechts tot isolement van bevolkingsgroepen leiden, wat maatschappelijk onwenselijk werd geacht. Dergelijke parallelle samenlevingen waren in het oog van velen niet meer van deze tijd. Aan de eventuele emancipatoire effecten van de verzuiling werd veelal weinig waarde gehecht.
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  4 Kerk en wereld


  4.1 Antithese en solidariteit


  Verzuiling heeft te maken met de wijze waarop mensen en groepen mensen van verschillende levensovertuiging c.q. geloofsovertuiging met elkaar omgaan. Op bepaalde terreinen en onder bepaalde omstandigheden is er sprake van een (tamelijk) harmonisch samenleven en samenwerken. Op andere terreinen en onder andere omstandigheden prefereren bepaalde groeperingen hun eigen weg te gaan en die eventueel ook gestalte te geven in eigen organisaties. Zuilorganisaties van verschillende signatuur staan veelal in een concurrentieverhouding of zelfs een strijdverhouding ten opzichte van elkaar, maar er zijn ook vormen van samenwerking.


  Geloof en geloofsovertuiging c.q. levensovertuiging betreffen de essentie van het menselijk bestaan. Daarin geeft de mens antwoord op de fundamentele levensvragen waarmee hij onvermijdelijk geconfronteerd wordt. Waar kom ik vandaan en waar ga ik heen en wat is mijn taak en roeping in deze wereld? Qua inhoud kunnen de antwoorden zeer uiteenlopen. Zij staan vaak diametraal tegenover elkaar.


  


  Een fundamentele tegenstelling


  De tegenstelling tussen het ware geloof en alles wat dat niet is, draagt in de Bijbel onmiskenbaar een fundamenteel karakter. Dat geldt ook voor de tegenstelling tussen de ware gelovigen en de ongelovigen, tussen de rechtvaardigen en de goddelozen. Het Bijbelboek Psalmen begint ermee. ‘Welgelukzalig is de man die niet wandelt in de raad der goddelozen, noch staat op de weg der zondaren, noch zit in het gestoelte der spotters’ (Ps. 1:1). Aan het einde van het Oude Testament wordt gesproken over het onderscheid dat opnieuw zichtbaar zal worden ‘tussen de rechtvaardige en de goddeloze, tussen hem die God dient en hem die Hem niet dient’ (Mal. 3:18).


  Die tegenstelling, ja, de vijandschap tussen beide groepen, is een wezenlijk onderdeel van het Evangelie. God zette vijandschap tussen het Vrouwenzaad en het slangenzaad (Gen. 3:15). Vleselijke mensen bedenken wat van het vlees is, namelijk de dood. Zij worden gedreven door vijandschap tegen God, want zij onderwerpen zich niet aan Zijn wet. Zij kunnen dat ook niet. Geestelijke mensen daarentegen bedenken wat van de Geest is, namelijk het leven en vrede, al is hun lichaam dood vanwege de zonde. Hun sterfelijke lichamen zullen door de Geest van God, Die in hen woont, levend gemaakt worden, zoals ook Christus uit de doden opgewekt is (Rom. 8:5-11).


  Christenen belijden het Koningschap van Christus over deze wereld (Matth. 28:18). Een Koningschap dat door de ongelovigen miskend en verworpen wordt. Zij voelen zich in deze wereld als ‘gasten en vreemdelingen’. De aarde is hun vaderland niet, maar zij zijn ‘begerig naar een beter, dat is naar het hemelse’ vaderland (Hebr. 11:13-16). Calvijn (1509-1564) schreef hierover: ‘Want als de hemel het vaderland is, wat is de aarde dan anders dan een oord van ballingschap?’103 Van de gelovigen geldt: ‘Maar onze wandel is in de hemelen, waaruit wij ook de Zaligmaker verwachten, namelijk de Heere Jezus Christus’ (Fil. 3:20).


  Dat vreemdelingschap schept een wezenlijke afstand ten opzichte van hen ‘die van de wereld zijn, welker deel in dit leven is’ (Ps. 17:14). Dat anders zijn van christenen roept vaak ergernis op. Zij behoeven zich niet te verbazen wanneer zij in deze wereld verdrukt en vervolgd worden. Immers ‘allen die godzalig willen leven in Christus Jezus, die zullen vervolgd worden’ (2 Tim. 3:12).


  Er is hier sprake van tweeërlei levensbeginsel. We spreken hier wel van de antithese, die dwars door de mensheid heen loopt. Dat is de fundamentele tegenstelling ‘tussen zonde en verlossing, tussen ongehoorzaamheid en vernieuwing van het leven, tussen ongeloof en geloof’.104 Deze tegenstelling tussen kerk en wereld gaat ten diepste terug op de verkiezing van God. Hij maakte onderscheid, waar aan de kant van de mens geen onderscheid was. Gods zaligmakende genade is niet algemeen, maar draagt een particulier karakter.


  In het Nieuwe Testament worden de gelovigen voortdurend vermaand om niet aan deze wereld gelijkvormig te worden (Rom. 12:2). Jakobus roept de christenen op zich onbesmet te bewaren van de wereld (Jak. 1:27). Johannes vermaant de gelovigen de wereld niet lief te hebben (1 Joh. 2:15). De scheidslijn wordt scherp getrokken: ‘Wij weten dat wij uit God zijn en dat de gehele wereld in het boze ligt’ (1 Joh. 5:19). Wie een vriend van de wereld wil zijn, geldt als een vijand van God (Jak. 4:4).


  


  Solidariteit


  De Bijbel weet echter ook van zaken die alle mensen gemeenschappelijk hebben. Naast de antithese die scheiding maakt, is er ook een solidariteit die mensen met elkaar verbindt. Alle mensen zijn immers door God geschapen naar Zijn beeld. Uit één mensenpaar heeft Hij ‘het ganse geslacht der mensen gemaakt’ (Hand. 17:26). Het diepste motief voor deze intermenselijke solidariteit is de liefde die wij mensen elkaar verschuldigd zijn.105 Immers ‘gij zult uw naaste liefhebben als uzelf’ (Matth. 22:39).


  Als mensen zijn we verantwoordelijk voor elkaar. We zijn allen door de tijd op weg naar de eeuwigheid. Die verantwoordelijkheid is er eveneens op macroniveau. Christenen zijn medeverantwoordelijk voor wat er in de maatschappij gebeurt. Kwaad en onrecht moeten bestreden worden. Christenen moeten het goede zoeken voor de samenleving waarvan zij deel uitmaken. ‘Want in haar vrede zult gij vrede hebben’ (Jer. 29:7).


  Daarbij is er ook een solidariteit in de schuld. Alle mensen zijn zondaars. Immers de gelovigen ‘waren van nature kinderen des toorns, gelijk ook de anderen’ (Ef. 2:3). Die solidariteit in de schuld verbindt de mensen met elkaar. Het zijn allemaal gevallen Adamskinderen, ‘in zonden ontvangen en geboren’. ‘Ganselijk onbekwaam (…) tot enig goed en geneigd tot alle kwaad’, tenzij zij ‘door de Geest Gods wedergeboren worden’.106 Als christenen in het dagelijks leven andere wegen gaan dan anderen, is dat niet omdat ze uit zichzelf beter zijn. Ze zijn niet beter dan anderen, maar op grond van Gods Woord en door de verlichting van Zijn Geest weten ze wel beter. Althans ze kunnen beter weten, en behoren daarom anders te leven en te handelen.


  Daarbij zou het verkeerd zijn om de gezichtspunten van antithese en solidariteit als gelijkwaardig te beschouwen. Het beslissende gezichtspunt is de antithese, de tegenstelling tussen geloof en ongeloof. ‘Die in de Zoon gelooft, die heeft het eeuwige leven; maar die de Zoon ongehoorzaam is, die zal het leven niet zien, maar de toorn Gods blijft op hem’ (Joh. 3:36).


  4.2 Zichtbaarheid van de antithese


  Hoewel een waar geloof in Christus en een leven in gehoorzaamheid aan Gods wet in deze wereld zullen opvallen en herkenbaar zullen zijn, geldt tegelijkertijd dat alleen God ziet tot in het diepste van een mensenhart. Het geloof kan zwak zijn en de levenswandel van de gelovigen kan (een tijdlang) duidelijk afwijken van de door God gestelde norm, terwijl er toch sprake is van een waar geloof. Maar er is ook een rechtzinnig christendom dat wel een schijn van godzaligheid heeft, maar het wezen daarvan mist. Een christendom dat wellicht wel een vrome en voorbeeldige levenswandel kent, maar daarbij gedreven wordt door een verlangen om voor God en de mensen wat te lijken. De beslissende scheidslijn die door de mensheid loopt, is voor ons niet exact te traceren. Alleen God komt het definitieve oordeel over een mensenleven toe.


  Als het gaat om het leven van de ware gelovigen, spreekt de Heidelbergse Catechismus over het afsterven van de oude mens en de opstanding van de nieuwe mens. Er is zowel sprake van een hartelijk leedwezen over de zonde en een hoe langer hoe meer haten en vlieden daarvan, als van een hartelijke vreugde in God door Christus en een lust en liefde om overeenkomstig de wil van God in alle goede werken te leven. Van goede werken mogen we echter alleen spreken wanneer die vanuit een waar geloof, in overeenstemming met de wet van God en alleen tot Zijn eer, geschieden.107 Met dergelijke goede werken kan een mens de zaligheid niet verdienen. Zij worden echter door de gelovigen gedaan uit dankbaarheid voor de hun geschonken verlossing, en God wil ze belonen uit genade.108


  Verder is in dit verband ook van belang dat de gelovigen, als het goed is, in een nauwe onderlinge betrekking staan ten opzichte van elkaar. Niemand mag op zichzelf blijven staan, maar ieder dient zich bij de ware kerk te voegen.109 In het Apostolicum belijdt men de gemeenschap der heiligen. Dat betekent ook dat men zijn gaven gewillig en met vreugde moet besteden ‘ten nutte en ter zaligheid der andere lidmaten’.110


  


  Tweeërlei verbondskinderen


  Christelijke ouders hebben volgens het klassieke Doopformulier de taak hun kinderen in de ‘waarachtige en volkomen leer der zaligheid’ te onderwijzen. Genade is echter geen erfgoed. Geboorte uit christelijke ouders, het sacrament van de doop en het opgroeien in een christelijk gezin garanderen nog geen waar geloof. Tegelijkertijd mag gezegd worden dat Gods verkiezend welbehagen zich veelal openbaart in de lijn der geslachten.


  Daarbij geldt dat er gradaties zijn in Gods verkiezing. In het Oude Testament had God het hele volk Israël verkoren tot Zijn eigendom. Maar de meeste Israëlieten kenden geen waar geloof (1 Kor. 10:5). Zij behoorden slechts uitwendig tot het volk van Gods verbond. Zij waren wel uiterlijk besneden, maar misten waar het op aan kwam: de besnijdenis van het hart. Die besnijdenis van het hart werd slechts gevonden bij hen die niet alleen deelden in die algemene verkiezing, maar ook in de bijzondere verkiezing tot de zaligheid.


  Er zijn dus tweeërlei verbondskinderen. Volgens Calvijn zijn er onderscheiden trappen in de aanneming tot kinderen. Hij spreekt van ‘een dubbele reeks van kinderen in de Kerk’. Dit onderscheid komt voort uit Gods vrijmachtige uitverkiezing.111 We spreken hier ook wel van het wezen en de bediening van Gods genadeverbond. Zij die God tot de zaligheid verkoren heeft, behoren wezenlijk tot het verbond, de anderen zijn slechts uiterlijke verbondskinderen. Zij leven alleen onder de bediening van het genadeverbond, maar behoren er niet wezenlijk toe. Zij heten wel kinderen van het Koninkrijk, maar zullen vanwege hun ongeloof uitgeworpen worden (Matth. 8:12).


  Zo zijn onder de nieuwtestamentische bedeling velen wel door de doop uiterlijk in de kerk ingelijfd en van de wereld onderscheiden, maar in de grond van de zaak staan zij buiten het waarachtige heil. Het zaad van de zuivere prediking heeft in hun hart (nog) geen vrucht gedragen. Zij zijn wel in de kerk, maar in wezen niet van de kerk. Ook hier geldt: ‘Velen zijn geroepen, maar weinigen uitverkoren’ (Matth. 22:14).112


  Dat alles betekent dat de grenzen hier niet zo scherp te trekken zijn. Althans niet door mensen. In Gods Koninkrijk groeien koren en onkruid tegelijk op en zijn soms moeilijk van elkaar te onderscheiden. Pas aan het eind der dagen zal de grote schifting plaatsvinden (Matth. 13:29, 30). In deze wereld laat de antithese tussen geloof en ongeloof zich niet organiseren, in ieder geval niet op de manier waarop Kuyper geneigd was dat te doen.113


  Bij godsdienstig gemengde huwelijken, die als zodanig afgekeurd moeten worden (2 Kor. 6:14), wordt zelfs van de ongelovige man gezegd dat hij geheiligd is door zijn gelovige vrouw, zoals ook de ongelovige vrouw geheiligd wordt door haar gelovige man (1 Kor. 7:14). Het gaat hier om een uiterlijke heiligheid, die echter niet geheel zonder betekenis is. Door de huwelijksverbintenis heeft de ongelovige partner toch enigszins een band met de kerk en de christelijke gemeenschap.


  


  Gods algemene genade


  Verder geldt dat allen die de zaligmakende genade van God missen, wel delen in Zijn algemene genade. Na de zondeval heeft God de wereld niet aan zichzelf overgegeven. Hij stelt het volle oordeel nog uit, opdat zondaren tot bekering zouden komen. Alle mensen op aarde delen in Zijn lankmoedigheid en goedheid. Ook aan de goddeloze wordt die genade bewezen (Jes. 26:10). Hoewel de aarde vanwege de zondeval vervloekt is, doet God ‘Zijn zon opgaan over bozen en goeden, en regent over rechtvaardigen en onrechtvaardigen’ (Matth. 5:45). Hij doet de heidenen delen in de blijken van Zijn algemene goedheid (Hand. 14:16-17). ‘De levende God, Die een Behouder is van alle mensen’ (1 Tim. 4:10), hoort zelfs de jonge raven als zij roepen (Ps. 147:9).


  Door Gods algemene genade wordt de doorwerking van de zonde in het menselijk leven nog enigszins ingetoomd. Zo is er een natuurlijke liefde onder de mensen, inzonderheid tussen man en vrouw en tussen ouders en kinderen. Daardoor is het leven op aarde veelal nog draaglijk. Mensen die boos (slecht) zijn, weten hun kinderen goede gaven te geven (Matth. 7:11). Ook zij die leven buiten Gods openbaring of die openbaring wel kennen maar van God en Zijn dienst niet willen weten, hebben een zeker besef van goed en kwaad. Dat normbesef spoort lang niet altijd met wat vanuit de Bijbel goed en kwaad moet worden genoemd. Er zijn zelfs mensen die (in bepaalde situaties) het kwade goed noemen en het goede kwaad. Zo’n volstrekte omkering van waarden is erg. De Bijbel spreekt het wee over hen uit (Jes. 5:20).


  Vaak geldt echter dat hun ethisch besef mensen toch enigszins in het spoor van Gods geboden doet gaan. Zo lezen we in de Romeinenbrief ‘dat de heidenen die de wet niet hebben, van nature de dingen doen die der wet zijn’. Zij betonen daarmee dat het werk der wet, de inhoud van de wet, geschreven is in hun harten. Bij allerlei wangedrag spreekt hun geweten en beschuldigen hun gedachten hen. Dat zal zeker het geval zijn in de komende oordeelsdag (Rom. 2:14-16).


  Terecht leggen de kanttekeningen bij de Statenbijbel (kanttekening 34-37) er de nadruk op dat deze navolging van de wet slechts een partieel karakter draagt. Het gaat slechts om enige dingen die God in Zijn wet heeft bevolen, om een deel van de inhoud van Gods wet. Het betreft maar enige delen van hun leven. Het is maar een uitwendige onderhouding daarvan. Zo wordt er ook in de Dordtse Leerregels over gesproken. De gevallen mens behield nog ‘enige kennis van God, van de natuurlijke dingen, van het onderscheid tussen hetgeen betamelijk en onbetamelijk is’ en betoont ‘enige betrachting tot de deugd en tot uiterlijke tucht’. Ook moet daarbij gezegd worden dat de mens dit beperkte ‘licht der natuur’ dat hem nog gelaten is, veelal niet recht gebruikt.114 Daarentegen beginnen de ware gelovigen met een ernstig voornemen niet alleen naar sommige, maar naar al de geboden van God te leven, hoewel van hen gezegd moet worden dat zij in dit leven maar een klein beginsel hebben van deze gehoorzaamheid.115


  Zelfs al doen christenen en niet-christenen hetzelfde, er is toch een wezenlijk verschil in motivatie. De ware christen weet dat heel zijn leven moet zijn tot eer van God. Ook al is het daar in de praktijk van het leven vaak ver vandaan, iets daarvan wordt er toch gevonden en komt dan ook naar buiten. Hij kan immers Gods Naam niet verzwijgen en moet Zijn goedheid en onverdiende genade prijzen. Van de gevallen mens belijden wij dat hij geheel onbekwaam is tot enig goed en geneigd tot alle kwaad, maar dankzij de weerhoudende kracht van Gods algemene genade komt er in het dagelijks leven meestal niet uit wat er in de mens zit. Anders zou het menselijk samenleven op aarde volstrekt ondraaglijk worden. Als we zien waartoe een mens in extreme situaties in staat is – denk aan de concentratiekampen en vernietigingskampen van de nazi’s en allerlei gevallen van genocide – dan moet de schrik ons om het hart slaan.


  Calvijn constateert ‘dat er in het gemoed van alle mensen een algemene indruk bestaat van zoiets als een fatsoenlijke en ordelijke samenleving’. In alle mensen is een kiem van maatschappelijke ordening gelegd. Geen mens is bij de inrichting van het leven op aarde verstoken van het licht van de rede. ‘Door het licht der waarheid’ dat zo opmerkelijk straalt in de werken der heidense schrijvers (rechtsgeleerden, wijsgeren, medici enz.), worden we op de gedachte gebracht ‘dat de geest van de mens ten opzichte van zijn oorspronkelijke staat wel zeer in verval geraakt is, maar toch ook nu nog met uitmuntende gaven van God bekleed en versierd is’. ‘Als dan duidelijk is hoe scherpzinnig en vernuftig degenen die de Schrift “natuurlijke mensen” noemt, de dingen hier op aarde onderzocht hebben, moeten wij uit zulke voorbeelden leren hoeveel goede zaken de Heere aan de menselijke natuur nog gelaten heeft nadat zij van het ware goed beroofd is’.116 Onze visie op de maatschappij behoeft dus niet alleen maar negatief te zijn en mag dat ook niet zijn.
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  Volgens Calvijn bestaat er bij alle mensen een algemene indruk van zoiets als een fatsoenlijke en ordelijke samenleving.


  De Tien Geboden anno 2015


  Als we ten aanzien van de Tien Geboden de vraag stellen in hoeverre deze in onze maatschappij nog als betekenisvol en gezaghebbend worden ervaren, dan levert dat een gevarieerd antwoordpatroon op. Sommige geboden worden breed gedeeld, bij andere is dat niet of veel minder het geval.


  De norm dat je een ander mens niet mag doden, vindt in onze maatschappij nog de meeste instemming. Gelukkig worden moord en doodslag als een groot kwaad gezien. Stel dat je in een land zou wonen waar een mensenleven niet meer telt! Maar als het gaat om abortus en euthanasie, heeft men er tegenwoordig veel minder problemen mee om aan menselijk leven een eind te maken. Op die terreinen was er de laatste halve eeuw heel duidelijk sprake van een erosie van de gangbare christelijke moraal. Halverwege de vorige eeuw was er ten aanzien van abortus en euthanasie in de westerse wereld nauwelijks verschil van opvattingen tussen christenen en niet-christenen.


  Dat je niet stelen mag, wordt ook nog wel door bijna iedereen onderschreven. Mensen zijn gehecht aan hun bezittingen en vinden (terecht) dat een ander daarvan af moet blijven. Geld en goederen zijn in onze maatschappij zaken van grote betekenis.


  Aan leugen en bedrog wordt minder zwaar getild, al is het in onze maatschappij altijd nog wel de norm dat je de waarheid moet spreken. Maar van die norm wordt door vrijwel iedereen gemakkelijk afgeweken als dat beter uitkomt. Op z’n minst worden er halve waarheden verkondigd.


  Het gezag van het zevende gebod, ‘Gij zult niet echtbreken’, is de laatste halve eeuw sterk verminderd. Het huwelijk wordt in brede kring volstrekt niet meer gezien als een exclusieve verbintenis tussen man en vrouw, die van kracht is tot de dood scheiding maakt. Alternatieve relaties gelden tegenwoordig als gelijkwaardig aan het huwelijk. Daarbuiten geldt een vrije seksuele moraal. Zelfs prostitutie is gelegaliseerd, al blijft dat voor velen toch wel een dubieuze bedrijfstak. Zoveel normbesef is er nog wel. Maar voor het overige geldt dat mensen in vrijheid hun seksuele relaties mogen vormgeven. Dat geldt ook voor homoseksuele relaties. Wee degene die daar wat van durft te zeggen!


  Ook het vijfde gebod heeft veel van zijn waarde verloren. Natuurlijk moet er op allerlei niveaus wel leiding gegeven worden, maar als de uitoefening daarvan hun niet zint, zijn mensen tegenwoordig gauw geneigd in verzet te komen. Velen hebben een lage frustratietolerantie. Het respect voor de overheid en het overheidsgezag is duidelijk afgenomen. Ook bij de opvoeding van kinderen aarzelen velen om van een gezagsverhouding te spreken. Moderne ouders willen graag een kameraadschappelijke verhouding met hun kinderen opbouwen. Bovendien achten zij het van groot belang dat die kinderen niet geremd worden in hun zelfontplooiing.


  Het ‘gij zult niet begeren’, staat ook laag genoteerd. Velen zijn gegrepen door de jacht naar meer en meer. De moderne reclame wakkert dat aan. Tevredenheid is een weinig beoefende deugd. Een continue welvaartsgroei wordt veelal als normaal gezien.


  De zondag verliest ook steeds meer zijn karakter van een bijzondere dag. Voor weinig mensen is het nog een dag die gewijd is aan de dienst des Heeren, waarop de kerkgang centraal staat. Wel is hier en daar, ook bij mensen die niet naar de kerk gaan, nog enig besef aanwezig dat het een zekere maatschappelijke waarde heeft om een collectieve rustdag in stand te houden.


  En wat het derde gebod betreft, het wettelijk verbod op godslastering was in ons land al sinds jaar en dag een dode letter en is recent helemaal uit het Wetboek van Strafrecht geschrapt. Vloeken valt onder de vrijheid van meningsuiting, al geldt gelukkig nog wel dat men het bij een beschaafd taalgebruik niet passend vindt.


  Ten slotte geldt in ons land dat ieder zijn eigen god en godsdienst mag maken en vereren. Daar moet je een ander volstrekt vrij in laten. Exclusieve pretenties, zoals we die heel uitdrukkelijk in het eerste gebod vinden, stuiten daarentegen op veel weerstand. Scholen die zich alleen openstellen voor kinderen van ouders met een bepaalde religieuze overtuiging en die overtuiging als de enige ware aan de leerlingen voorhouden, roepen steeds meer kritiek op.


  


  Samenwerking mogelijk


  Hoewel de afstand tussen de christelijke en de seculiere moraal de laatste decennia onmiskenbaar groter is geworden en nog steeds groter wordt, moeten we toch concluderen dat er altijd nog tal van overeenkomsten en raakvlakken zijn. Het is zelfs zo dat mensen die van God en Zijn dienst niet willen weten, op bepaalde terreinen een voorbeeld kunnen zijn voor anderen. Een voorbeeld ook voor mensen die dag in dag uit en week in week uit met Gods Woord worden geconfronteerd. Op bepaalde punten kunnen zij zelfs betere inzichten hebben en zich voorbeeldiger gedragen. Dat moeten we althans niet uitsluiten.


  Daarnaast geldt dat het goede voorbeeld dat christenen door hun levenswandel geven, veelal niet zonder invloed is gebleven op hun omgeving. Zo heeft de westerse cultuur heel duidelijk de invloed van het Evangelie ondergaan, bijvoorbeeld in de omvangrijke zorg voor de zwakke en gehandicapte medemens. Op allerlei terrein werkt die invloed nog na, ook nu velen in de westerse wereld met het christelijk geloof gebroken hebben.


  Dankzij Gods algemene genade is er in het dagelijks leven samenwerking, zelfs intensieve samenwerking, mogelijk tussen gelovigen en ongelovigen, tussen hen die willen leven naar Gods geboden en hen die hun morele oriëntatie daar bewust niet aan ontlenen. Hun dagelijks bestaan plaatst hen veelal voor dezelfde uitdagingen en problemen. Alle mensen hebben behoefte aan voedsel, kleding, onderdak, veiligheid en maatschappelijke zekerheid. Zij verlangen naar respect, waardering, vriendschap en liefde, maar ook naar rijkdom, eer en macht. Zij hebben hun seksuele verlangens en zoeken een levenspartner voor goede en kwade dagen. Alle mensen worden geconfronteerd met ziekte, tegenslagen en calamiteiten. Zij hebben hun vragen naar de zin van het leven. Zij worden geconfronteerd met de eindigheid van hun bestaan.


  Maar al is er onder de mensen in hoge mate sprake van dezelfde uitdagingen en problemen, dat wil nog niet zeggen dat zij ook dezelfde antwoorden en oplossingen zoeken en vinden. Mensen die naar Gods geboden trachten te leven, hebben op allerlei terreinen andere opvattingen en een andere levensoriëntatie dan zij die zich daar niets of in ieder geval minder aan gelegen laten liggen. Daarbij moet in veel gevallen geconstateerd worden dat christenen, ook orthodoxe christenen, tot op zekere hoogte kinderen van hun tijd zijn. Standpunten en gedragspatronen die in de cultuur van hun tijd als vanzelfsprekend worden beschouwd, nemen zij vaak te gemakkelijk over, terwijl die toch eigenlijk een kritischer benadering zouden verdienen.


  Uiteindelijk geldt dat niets in deze wereld volstrekt neutraal is. Dat moet duidelijk zijn. Wel heeft het ene levensterrein een meer directe binding met de eigen geloofsovertuiging dan het andere (zie par. 2.2). Zo liggen opvoeding, onderwijs en bezinning op levensvragen dicht bij de kern van het christelijk geloof. Naarmate die binding sterker is, is het moeilijker om structureel met andersdenkenden samen te werken. Al spoedig moet dan de conclusie zijn: hier scheiden onze wegen. Dat heeft ook organisatorische consequenties. Vandaar het verschijnsel van de verzuiling. H. Bavinck (1854-1921) wees in het begin van de twintigste eeuw al op deze uiteenlopende affiniteit met de geloofsovertuiging. ‘Vereenigingen voor zuiver commercieele of industrieele belangen opgericht, behoeven werkelijk niet aan eene geschreven belijdenis gebonden te worden’, zo was hij van mening.117


  


  Christelijk rekenen


  Specifiek christelijke organisaties worden vaak als iets bijzonders gezien. De christelijke school valt grondwettelijk onder de regels voor het bijzonder onderwijs. Zowel naar binnen als naar de buitenwereld toe moeten we er echter aan vasthouden dat er niets normaler is, niets méér overeenkomstig Gods bedoelingen met Zijn schepping, dan een leven (ook in groepsverband) overeenkomstig Zijn heilige wet. Niet een organisatie op grond van Schrift en belijdenis is iets bijzonders, maar een waarbij men meent het zonder die basis te kunnen stellen.


  Dat neemt niet weg dat in de praktijk van het leven dergelijke christelijke organisaties en verbanden lang niet altijd beschikbaar en mogelijk zijn. Uiteraard kan men ook zonder die institutionele hulpmiddelen christen zijn en met elkaar trachten een christelijk leven te leiden. Zoals dat met Gods hulp ook kan in geval van regelrechte verdrukking of vervolging door de overheid of vanuit de maatschappij. Een dergelijke situatie kan, zoals de kerkgeschiedenis laat zien, zelfs leiden tot een verdieping en versterking van het geloof. Toch mogen en moeten we vragen om daarvoor bewaard te blijven. ‘Leid ons niet in verzoeking’ is immers een van de beden van het Onze Vader.


  Het bestaansrecht van christelijke instellingen moet in de praktijk blijken uit hun anders-zijn. Een christelijke school waar het over de hele linie net zo toegaat als op een openbare school, heeft zichzelf overbodig gemaakt. Dat wil niet zeggen dat bij een christelijke school die die naam met recht draagt, alle dingen anders zullen zijn en moeten zijn dan op de openbare school. Het gaat erom dat de Bijbel in alle dingen maatgevend is, althans dat in alle zwakheid en gebrek gepoogd wordt die Bijbel maatgevend te laten zijn. Maar dat leidt niet altijd tot een andere aanpak en tot andere uitkomsten. Dat is ook niet nodig.


  Op een christelijke school is de uitkomst van rekensommen niet anders dan op de openbare school. De kritiek dat christelijk rekenen niet bestaat, is echter niet relevant. Je kunt met evenveel of zelfs met meer recht zeggen dat onchristelijk rekenen niet bestaat. Op dit terrein dringen de scheppingsstructuren zich zo sterk op, dat ook niet-gelovigen zich daaraan onderwerpen. Gelukkig is op de openbare school twee keer twee ook vier. Het zou voor het maatschappelijk verkeer grote problemen geven als ze daar de kinderen zouden bijbrengen dat twee keer twee vijf is!


  Niet-christenen hebben dankzij Gods algemene goedheid soms grote kennis in aardse zaken en gaan daarin de gelovigen te boven. Onder Gods kinderen zijn immers niet vele wijzen naar het vlees, niet vele machtigen, niet vele edelen. God heeft het dwaze en het zwakke en het onedele en het verachte van deze wereld uitverkoren, opdat hij de wijzen zou beschamen en wat iets is teniet zou maken. En dat alles ‘opdat geen vlees zou roemen voor Hem’ (1 Kor. 1:26-29).


  Van die grote kennis van ongelovigen kunnen wij in veel gevallen gebruikmaken. Wel moeten we ons daarbij realiseren dat de moderne wetenschap en techniek in hoge mate uitingen zijn van een geseculariseerde, antropocentrische cultuur. God en Zijn schepping blijven (in het wetenschappelijk bezig zijn) buiten beschouwing. We spreken wel van methodisch atheïsme of agnosticisme. De mens wil de werkelijkheid beheersen en naar eigen inzicht vervolmaken. Het gaat daarbij om effectiviteit en efficiëntie. De mens wil in zijn hoogmoed als God zijn en een toren van Babel bouwen die tot in de hemel reikt (Gen. 11:4). Maar wat baat het een mens als hij de hele wereld wint en schade lijdt aan zijn ziel! (Matth. 16:26).


  4.3 De antithese ter discussie


  Over de verhouding tussen christenen en niet-christenen in het maatschappelijk leven is in de loop der jaren in christelijke kring, ook in orthodox-christelijke kring, heel verschillend geoordeeld. Vandaar dat we een aantal van deze standpunten globaal willen bespreken.


  


  Kuyper en de neo-calvinisten


  De term antithese wordt bijna vanzelfsprekend verbonden met Abraham Kuyper. Dat is niet ten onrechte. Toch komt men het woord in zijn redevoeringen en geschriften betrekkelijk weinig tegen. Pas aan het eind van zijn leven ging hij die term gebruiken. Maar de antithesegedachte hanteerde Kuyper al veel langer.


  De antithese betekende dat er een fundamentele tegenstelling was tussen hen die zich baseerden op de menselijke rede en menselijke gevoelens en hen die zich beriepen op de ordinantie van God. Dat laatste kon zowel van protestanten als van rooms-katholieken worden gezegd. Zij stonden daarom op eenzelfde ‘wortel des geloofs’. Die antithese had bij Kuyper duidelijk ook organisatorische consequenties. De tegenstelling tussen zonde en genade, tussen geloof en ongeloof, tussen wedergeborenen en niet-wedergeborenen moest wel leiden tot een gescheiden optrekken in het maatschappelijke en politieke leven. Daarbij was er niet alleen sprake van een gescheiden optrekken, maar zelfs van een regelrechte strijdverhouding. Het ene levensbeginsel stond diametraal tegenover het andere. Op alle levensterreinen moest het Koningschap van Christus beleden worden. ‘Geen duimbreed is er op heel ’t erf van ons menselijk leven, waarvan de Christus, Die áller Souverein is, niet roept: “Mijn!”’118


  Christelijke organisaties, waarin men zich liet leiden door de eeuwige beginselen van Gods Woord, waren in Kuypers ogen een gewichtig instrument waarvan Christus Zich bediende om Zijn Koningschap over de maatschappij gestalte te geven. Ook de structuren moesten zich voegen naar Zijn wil. Een christelijke organisatie was meer dan een organisatie van christenen.119 Zij was voor Kuyper ook het antwoord op de onvermijdelijke differentiatie van de moderne samenleving. Het functieverlies van de kerk zag hij niet als een probleem. De sociale differentiatie mocht echter geen waardendifferentiatie tot gevolg hebben. Op alle levensterreinen moesten zijn volgelingen zich laten leiden door de calvinistische beginselen.


  Van belang is hier het onderscheid dat Kuyper maakte tussen de kerk als instituut en de kerk als organisme. De kerk als instituut moest zich beperken tot de bediening van Woord en sacrament, het diaconale werk en de kerkregering. De kerkleden dienden echter ook daarbuiten actief te zijn op allerlei levensterreinen. De wedergeboren belijders vormden de kerk als organisme. De kerk als instituut inspireerde hen tot dit werk, maar het zou niet juist zijn om al deze christelijke activiteiten van de institutionele kerk te laten uitgaan. In de christelijke organisaties openbaarde de kerk zich als organisme. Deze benadering bood duidelijk ook de mogelijkheid van samenwerking in organisatorisch verband tussen christenen die tot verschillende kerken behoorden. De zichtbare, institutionele kerk droeg bij Kuyper een pluriform karakter.


  Nu kon volgens hem het gebruik van het woord ‘christelijk’ buiten het kerkelijk leven gemakkelijk tot misverstand aanleiding geven. Men moest niet denken dat Christus of Zijn apostelen een uitgewerkt politiek program voor heel de wereld had geopenbaard. Vandaar dat ‘de Christen-denkers en Christen-staatsleeraars op tal van afgeleide punten uiteenloopen en verschillen’.120


  Overigens beklemtoonde Kuyper naast de antithese ook in hoge mate de notie van de gemene gratie. Dankzij de door God geschonken algemene genade of gemene gratie werd de doorwerking van de zonde geremd. Daarom konden ook ongelovigen tot goede beslissingen en goede prestaties komen en waren er in het dagelijks leven allerlei vormen van samenwerking met hen mogelijk. Zo vormde de gemene gratie in feite een brug over de kloof van de antithese.


  Bovendien moesten kerk en staat gescheiden zijn. Kuyper bepleitte de vrije kerk in de vrije staat en kon daarom zonder veel problemen participeren in het liberale staatsbestel. Ook in een christelijke natie diende de overheid ‘zichzelve, als daartoe in volstrekten zin onbevoegd, te onthouden van elke rechtstreeksche bemoeiing met de geestelijke ontwikkeling der natie’.121


  Zo viel de in zonde gevallen wereld uiteindelijk nog wel mee. Er was zelfs sprake van een progressie in de gemene gratie. Het menselijk leven werd steeds meer tegen het lijden gewapend en tot steeds rijkere ontplooiing gebracht.122 Dit kuyperiaanse optimisme is niet los te zien van het algemene vooruitgangsdenken van zijn tijd.


  In de op Calvijn teruggaande gereformeerde traditie komen we dit optimisme zo niet tegen. Het is ook goed om daarvan afstand te houden. Samen met Kuypers betrekkelijk optimistische geloofsvisie (gebaseerd op de gedachte van de veronderstelde wedergeboorte) zou dit leiden tot een forse dosis cultuuroptimisme in de Gereformeerde Kerken. De gevolgen daarvan bleven niet uit.


  Bij de eerste generaties na Kuyper was er veelal sprake van een zelfverzekerd, maar in wezen oppervlakkig geloofsleven, dat allerlei bevindelijke noties (zoals het beklemtonen van de noodzaak van de waarachtige bekering en de zelfbeproeving) als gevaarlijk en ziekelijk afwees. Men was dankbaar dat men van deze erfenis van de Nadere Reformatie bevrijd was. Dit zelfverzekerde kuyperiaanse geloof werd gecombineerd met een maatschappelijk en politiek activisme ter verbreiding van de gereformeerde beginselen. Zo werden allerlei christelijke organisaties op gereformeerde grondslag opgericht of verder uitgebouwd.


  De leden van de Gereformeerde Kerken beschouwden zichzelf bij uitstek als de echte calvinisten, strijdbaar en principieel. In alles ging het hun immers om de verbreiding van Gods eer. Heel het leven moest in dat teken staan.


  Geen wonder dat de bevindelijk gereformeerden niet veel aansluiting vonden bij dit neo-calvinisme. Daarvoor waren er te veel wezenlijke zaken uit de gereformeerde traditie verloren gegaan. Zo wilde men op politiek gebied blijven vasthouden aan de theocratische noties van artikel 36 van de Nederlandse Geloofsbelijdenis.


  Bovendien voelde men in de politiek niets voor samenwerking met de rooms-katholieken.


  Bij latere generaties gereformeerden zou openbaar komen dat het neo-calvinisme voor hen in veel gevallen niet meer was dan een leeg testament. Toen in de tweede helft van de twintigste eeuw de storm van de secularisatie opstak en een horizontalistische theologie breed ingang vond, bleek de gereformeerde zuil, bij gebrek aan een diepere fundering, wankel te staan.


  In betrekkelijk korte tijd vond in de Gereformeerde Kerken een ingrijpende revolutie plaats. Over de hele linie nam men grondig afstand van het voorheen gekoesterde neo-gereformeerde verleden.123 Dat werkte door in veel christelijke organisaties, waar de leden van de Gereformeerde Kerken vanouds een leidende positie innamen. Inmiddels is de traditionele kuyperiaans-gereformeerde wereld geheel verdwenen.


  


  Kohlbrugge


  De Nederlands-Duitse theoloog H.F. Kohlbrugge (1803-1875) zat duidelijk op een andere lijn dan Kuyper. Onmiskenbaar had hij een afkeer van allerlei vormen van ‘christelijke veelbezigheid’. Kwamen die niet voort uit een begeerte wat voor God te willen zijn, ook al riep men nog zo hard dat men ijverde voor de ere Gods, ter verheerlijking van Zijn Naam en tot uitbreiding van Zijn Koninkrijk? Zo oordeelde hij van Groen van Prinsterer dat ‘hij vecht tegen vleesch met vleesch en zoekt het bij vleesch’. Als Groen stelt: ‘wij antirevolutionairen zijn de partij van de levende God!’ dan luidt Kohlbrugges antwoord dat God geen partijgod is, maar de God van allen. Kohlbrugge wist onmiskenbaar van een antithese: de vijandschap tussen het zaad van de slang en het Zaad der vrouw. Maar hij weigerde om op grond daarvan groepen mensen tegenover elkaar te stellen.


  Voor Kohlbrugge geldt dat wij mensen met onze ‘weg der middelen’, met onze verenigingen en partijen, de verlossing van kerk en staat slechts kunnen tegenhouden. Vandaar dat christelijke organisaties geen voedingsbodem vinden in Kohlbrugges theologie. Dat zijn slechts ‘vleeschelijke wapenen’. Het Woord moet het doen. Kuypers activisme wees hij dan ook af.


  Wel kan men van Godswege tot bepaalde taken in de maatschappij of de politiek geroepen worden. Wat daar dan precies de criteria voor zijn, wordt echter bij Kohlbrugge niet duidelijk. Toen Kuyper hem in 1871 de vraag voorlegde of hij zich kandidaat zou stellen voor de Tweede Kamer, gaf hij daar geen direct antwoord op. In politiek opzicht verwachtte Kohlbrugge het voor Nederland vooral van een ingrijpen van de koning, die zich dan zou ontdoen van de Godloochenende constitutie. Kerk, Oranje, Vaderland vormen voor hem het drievoudig snoer dat niet haast gebroken zal worden (Pred. 4:12).124


  Hoewel we als bevindelijk gereformeerden veel meer aansluiting vinden bij de theologie van Kohlbrugge dan bij die van Kuyper, kunnen we hem in zijn vergaande afwijzing van de ‘weg der middelen’ niet altijd volgen. Er is inderdaad alle reden om beducht te zijn voor een christelijk activisme, een ‘christelijke veelbezigheid’, waarmee een mens voor God en medechristenen wat wil worden. Toch mag men daarom allerlei ernstige pogingen niet veroordelen om, onder het beding van Gods onmisbare zegen, met behulp van bepaalde organisatiestructuren op verschillende levensterreinen bezig te zijn. Voor niets doen draagt een mens ook verantwoordelijkheid. Bovendien kan de participatie in algemene of vaagchristelijke verbanden principieel onaanvaardbaar zijn (geworden) en allerlei gewetensbezwaren oproepen. Kenmerkend voor de ware gelovigen is niet alleen dat zij ‘maar een klein beginsel’ hebben van de vereiste gehoorzaamheid aan Gods geboden, maar ook ‘dat zij met een ernstig voornemen niet alleen naar sommige, maar naar al de geboden Gods beginnen te leven’.125


  


  Hoedemaker


  Hoedemaker (die bij de Doleantie de Hervormde Kerk trouw bleef) ging in zijn afwijzing van christelijke organisaties niet zover als Kohlbrugge, maar stelde zich wel frontaal op tegenover de benadering van Kuyper, die hij een lichtvaardige monopolisering van de naam christelijk verweet. Hoedemaker nam zijn uitgangspunt in het christelijke of protestantse karakter van de Nederlandse natie. Het land moest dienovereenkomstig geregeerd worden. Kuypers idee van de neutrale staat wees hij volstrekt af.


  Ook verzette Hoedemaker zich tegen het streven van aanhangers van de christelijke school om de openbare school volstrekt godsdienstloos te maken. De schare der onwetenden mocht men niet aan het ongeloof prijsgeven. Christelijke scholen achtte hij wel noodzakelijk, maar tegelijkertijd had hij zijn bedenkingen. ‘De Christelijke school is de afgod van ons Christenvolk geworden’, zo concludeerde hij in 1905 in een terugblik op het kabinet-Kuyper.126


  Als confessioneel hervormd predikant en fervent tegenstander van afscheiding of doleantie, legde hij sterk de nadruk op de centrale positie van de Nederlandse Hervormde Kerk als de volkskerk. Die kerk had een profetische roeping te vervullen ten aanzien van volk en staat. Het ging hem om ‘heel de kerk en heel het volk’. De relatie tussen kerk en volk wordt bij Hoedemaker bepaald door verbond en doop.


  [image: image]


  Ph.J. Hoedemaker verdedigde artikel 36 van de Nederlandse geloofsbelijdenis.


  In politiek opzicht groepeerden zijn volgelingen zich voornamelijk in de Fries Christelijk-historische Bond, die later opging in de Christelijk-Historische Unie. Hoedemaker zelf hield zich daarbuiten. Christelijkhistorischen voerden de verzuiling duidelijk minder ver door dan antirevolutionairen. Christelijke organisaties waren voor hen een noodoplossing, waarvan zij alleen gebruik wilden maken als het niet anders kon. De in het interbellum opererende Hervormde (Gereformeerde) Staatspartij pretendeerde bij uitstek de lijn van Hoedemaker voort te zetten. Dat Hoedemaker het door Kuyper bestreden artikel 36 van de Nederlandse Geloofsbelijdenis verdedigde, viel bij de bevindelijk gereformeerden in goede aarde. De SGP hechtte vanouds aan dit belijdenisartikel met zijn theocratische inhoud. Het kerkelijke standpunt van Hoedemaker was echter een andere zaak. Ook de hervormden in bevindelijk gereformeerde kring legden veelal sterker de nadruk op de handhaving van de belijdenis en hadden minder bezwaar dan Hoedemaker om zich binnen de Hervormde Kerk afzonderlijk te organiseren. In het algemeen hadden de bevindelijk gereformeerden minder moeite met het oprichten van organisaties op gereformeerde grondslag dan Hoedemaker en zijn volgelingen. In de concrete werkelijkheid, die helaas sterk afwijkt van wat zij behoorde te zijn, moet men in veel gevallen wel kiezen voor eigen organisaties waarbinnen men de norm van Gods wet kan laten gelden. Als dergelijke organisaties mogelijk zijn, is dat zeker reden tot dankbaarheid.


  


  Barth en de hervormde synode


  Kort na de Tweede Wereldoorlog maakten een aantal prominenten uit de CHU de overstap naar de nieuw opgerichte PvdA. Deze partij wilde de verzuiling in de politiek doorbreken. De CHU-ers die deze lijn volgden, werden in theologisch opzicht geïnspireerd door de invloedrijke Zwitserse theoloog Karl Barth (1886-1968). Bij hem vinden we een consequent denken vanuit de solidariteit. Dat uitgangspunt hangt regelrecht samen met zijn verkiezingsleer. Bij Barth, die wel als neo-orthodox wordt getypeerd, is heel de wereld het voorwerp van Gods genade. God kiest in Jezus Christus voor de mens. Christus is zowel de verkoren alsook de verworpen mens. Alle mensen staan onder het oordeel en allen mogen onder de genade leven. Van een in de eeuwigheid door God getrokken scheidslijn tussen de uitverkorenen en de verworpenen wil Barth niet weten.127


  Een tweedeling in algemene en particuliere genade is bij hem dan ook niet aan de orde. Het heil is objectief voor alle mensen. De hele wereld is met God verzoend. ‘Principieel is het verschil tussen de gelovigen en de anderen dan ook geen ander, dan dat de eerste categorie weet van dit heil, de tweede niet. Er zijn geen twee soorten mensen, er ontstaat geen principiële of practische antithese’.128 De kerk heeft geen christelijk program voor de wereld. Voor christelijke organisaties is in deze benadering dan ook geen plaats. Het hervormde herderlijk schrijven van 1955, Christen-zijn in de Nederlandse samenleving, is sterk beïnvloed door deze barthiaanse uitgangspunten. Deze publicatie was deels een reactie op het kort daarvóór verschenen bisschoppelijk mandement, dat sterk de waarde en de noodzaak van de katholieke verzuiling beklemtoonde.


  De hervormde synode stelde dat de christen zich niet onderscheidt van anderen doordat ‘hij met andere christenen een bepaalde, eigensoortige, afgeronde levens- en wereldbeschouwing gemeen heeft’. Christen-zijn zag men allereerst als een manier van zijn, als een wijze van bestaan. ‘Het is het hebben van een Heer en dan óók het zich voegen onder zijn heerschappij, die alles omvat’. Uit het belijden van het geloof vloeien bepaalde overtuigingen voort, die echter niet met het wezen van het geloof mogen worden vereenzelvigd. Die overtuigingen leiden tot houdingen, die voeren tot gedragingen.


  Ten aanzien van de antithese gold dat er inderdaad een strijd was ‘tussen de heerschappij van Christus en de machten der duisternis’. De scheiding tussen beide, zo meende men, is echter zeer moeilijk aan te wijzen en valt in het algemeen niet samen ‘met die tussen de aspiraties en organisaties van de christenen en de niet-christenen in deze tijd’.129


  Op politiek terrein kunnen christenen diepgaand verschillen over de juiste partijkeuze. Dat is een zaak van het gelovig geweten van de enkeling. Alleen in bijzondere omstandigheden kan de kerk erop wijzen dat in een bepaalde partij ‘voor de gehoorzaamheid aan het gebod Gods geen plaats is’. In de huidige situatie kan echter niet gezegd worden dat de eis om zich bij een bepaalde partij aan te sluiten voortvloeit uit de keuze voor God en Christus. Dat standpunt moet de kerk brandmerken ‘als een ijdel gebruik van des Heren Naam in de zin van het derde gebod’. De gehoorzaamheid aan Christus mag niet vereenzelvigd worden met een bepaalde politieke keuze. Dat is het euvel van de vereenzelviging, waarbij men van het Evangelie een menselijke wet maakt.130


  De hervormde synode was er ook beducht voor dat als gevolg van de verzuiling het Nederlandse volk uiteen zou vallen in een aantal gesloten groepen, die alleen aan de top nog voeling met elkaar houden. Met nadruk wordt gesteld ‘dat het beginsel, dat christenen zich op alle terreinen des levens in afzonderlijke organisaties dienen te verenigen, niet als een volstrekte en te allen tijde geldende toepassing van het gebod Gods mag worden beschouwd’. Zij die kiezen voor een christelijke organisatie ‘zullen zich er voor moeten hoeden in hun betrekkelijke afgeslotenheid te gaan staan tussen de Kerk en hun medemensen, opdat ze geen belemmering worden voor de doorwerking van het evangelie’.131


  Terecht wordt erop gewezen dat er verschil is tussen het geloof en de houdingen, overtuigingen en gedragingen van de gelovigen. Lang niet alle keuzes die een oprecht christen in het dagelijks leven maakt, zijn regelrechte geloofskeuzes. Maar in dit hervormde herderlijk schrijven worden geloof en ethiek, geloof en gedrag wel erg ver uit elkaar getrokken. ‘Het hebben van een Heer’ betekent immers ook dat men tracht Zijn geboden na te volgen. ‘Indien gij Mij liefhebt, zo bewaart Mijn geboden’ (Joh. 14:15), zo hield Christus Zijn discipelen voor. Zij krijgen de opdracht om al de volken te onderwijzen, ‘lerende hen onderhouden alles wat Ik u geboden heb’ (Matth. 28:19). Het gaat erom dat ‘wij en alle mensen’ Gods wil ‘die alleen goed is, zonder enig tegenspreken gehoorzaam zijn’.132 Daarbij moet men, met name ook in het politieke leven, beducht zijn om de eigen zaak gelijk te stellen met Gods zaak. Maar in allerlei politieke controverses kan wel degelijk, direct of meer indirect, Gods gebod in het geding zijn. Van veel politieke partijen moet gezegd worden dat een christen daarin niet met een gerust geweten kan participeren.


  Dat christenen zich op alle levensterreinen afzonderlijk moeten organiseren, kan inderdaad niet als een te allen tijde geldende toepassing van Gods gebod worden beschouwd. Niet op alle levensterreinen leidt de geloofsovertuiging immers tot specifieke opvattingen. Maar dat christelijke organisaties de kerk zouden belemmeren bij de doorwerking van het Evangelie in de brede maatschappij, is vergezocht. Zij dragen veeleer bij aan het gestalte geven aan de Bijbelse boodschap.


  Het was begrijpelijk dat dit herderlijk schrijven in de orthodoxe vleugel van de Hervormde Kerk weinig instemming vond. De commissie die het had opgesteld, was ook zeer eenzijdig samengesteld. In theologisch opzicht waren de commissieleden sterk beïnvloed door Barth. Vijf van de zes leden konden gerekend worden tot de PvdA.133


  


  Schilder en de vrijgemaakten


  K. Schilder (1890-1952) volgde een volstrekt andere lijn dan Barth en de hervormde synode. In de jaren dertig van de twintigste eeuw kwam hij in conflict met de hoofdstroom in de Gereformeerde Kerken. In 1944 werd hij daar als predikant en hoogleraar afgezet. Dat leidde tot de Vrijmaking, een kerkscheuring waarbij de Gereformeerde Kerken vrijgemaakt tot stand kwamen. Schilder bestreed de gemene gratieleer van Kuyper en wees ook zijn gedachten over de pluriformiteit van de kerk af. De Gereformeerde Kerken vrijgemaakt, althans de hoofdstroom in die kerken, beschouwden zichzelf als de ware kerk.


  Die hoogkerkelijkheid maakte het moeilijk, zo niet onmogelijk, om samen met andere orthodoxe, al dan niet gereformeerde, christenen samen te werken in interkerkelijke organisaties. Dat was zeker het geval ten aanzien van de mensen uit de Gereformeerde Kerken die verantwoordelijk waren voor de tuchtmaatregelen tegen hen die met de Vrijmaking waren meegegaan. Zij hadden daarmee de avondmaalsgemeenschap verbroken. Met hen bestond er een ethisch conflict. ‘Als ik muiter ben in de kerk’ – aldus Schilder – ‘dan ben ik voor elke christelijke organisatie een direct gevaar’.


  De meeste van zijn volgelingen zagen de Vrijmaking als een reformatie van de kerk. Vandaar dat er nu ook een doorgaande reformatie nodig was op andere levensterreinen. Het leven was immers één. Kerkelijke gehoorzaamheid en gehoorzaamheid op het terrein van school- of partijkeuze was niet van elkaar los te maken. Daarom werd al spoedig een reeks van eigen vrijgemaakte organisaties (school, partij, krant, vakbeweging, omroep) opgericht. Wie daar niet aan mee wilde doen en bleef participeren in de brede protestants-christelijke zuil, was als vrijgemaakte niet getrouw aan zijn roeping. Daarin gingen zij verder dan Schilder, die een ‘koude’ samenwerking op concrete punten met anderen niet wilde uitsluiten.134


  Voor de identiteit van al deze nieuw opgerichte gereformeerde organisaties was de band met de ware kerk wezenlijk. Wie geen lid was van de Gereformeerde Kerken vrijgemaakt, kon daar dan ook geen lid van worden. De eerste halve eeuw na de Vrijmaking dachten de vrijgemaakten sterk antithetisch. Samenwerking met andere orthodox-protestantse organisaties wezen zij af. Pas in de jaren negentig van de vorige eeuw werden de vrijgemaakt-gereformeerde organisaties en instellingen na veel interne discussies opengesteld voor gereformeerden (en eventueel ook voor andere orthodoxe protestanten) die niet tot de Gereformeerde Kerken vrijgemaakt behoorden. Men wilde afscheid nemen ‘van een radicalisering en verkerkelijking, die na de Vrijmaking het denken over samenwerking’ was gaan domineren.135 Al spoedig leidde die heroriëntatie tot ingrijpende verschuivingen.136


  Met het principe van de doorgaande reformatie hadden de vrijgemaakten gekozen voor een standpunt dat duidelijk afweek van de lijn die sinds jaar en dag in orthodox-protestantse kring gevolgd werd. Dat men daar veelal een expliciete binding van christelijke of gereformeerde organisaties aan de Bijbel en de gereformeerde belijdenis als van groot belang beschouwde voor de identiteit, was terecht. Een exclusieve binding aan een kerkgemeenschap zag men echter als een stap te ver.


  Die kerkelijke exclusiviteit zou niet alleen leiden tot een verzwakking en versplintering van de christelijke of gereformeerde organisaties, maar betekende eveneens een verabsolutering van bepaalde kerkmuren, die velen in de gereformeerde gezindte niet voor hun rekening konden nemen. Daarvoor was er in allerlei kerkelijke conflicten en in de kerkelijke verdeeldheid waartoe deze hadden geleid, te veel menselijks en zondigs aan te wijzen. Daarvoor voelde men ook te veel geestelijke banden over de kerkmuren heen. Dat gevoelen leefde zeker onder de bevindelijk gereformeerden, al werd daar de kring van hen met wie men geestelijke banden onderhield, aanzienlijk nauwer genomen dan elders het geval was. De vrijgemaakten hoorden daar niet bij.


  


  Het bisschoppelijk mandement


  Het rooms-katholieke denken over kerk en samenleving is vanouds minder antithetisch ingesteld dan de benadering van Kuyper. Dat hangt samen met de voor Rome kenmerkende verhouding tussen het natuurlijke en het bovennatuurlijke. Het natuurrecht bevat de zedelijke beginselen die gelden voor het terrein van het maatschappelijk leven. Vanwege hun innerlijke redelijkheid zouden die ook voor niet-katholieken kenbaar en aanvaardbaar moeten zijn. Zo’n uitgangspunt biedt onmiskenbaar een basis voor een brede samenwerking in het maatschappelijke en politieke leven.


  De natuurrechtelijke beginselen hebben echter wel een verduidelijking en vervolmaking nodig vanuit het bovennatuurlijke, dus vanuit het Evangelie. Dat is de taak van de kerk. Godsdienst en dagelijks leven mag men dan ook niet van elkaar scheiden. Dat zou een fundamentele dwaling zijn, zo beklemtoont het bisschoppelijk mandement van 1954 over de katholiek in het openbare leven van deze tijd. Bij alle onderscheid blijft het leven één.137


  Voor de kerstening van het openbare leven zijn allerlei roomskatholieke organisaties nuttig en nodig. Om hen op het rechte pad te houden, dienen zij te staan onder kerkelijk toezicht. De doorwerking van het Evangelie op wereldlijk gebied moet plaatsvinden onder leiding van de bisschoppen. In het trouwe volgen van de bisschop ligt een bijzondere kracht en zegen.138


  ‘Ook het organiseren behoort tot het apostolaat van de Kerk’, zo wordt paus Pius XII (1876-1958) aangehaald. De eigen organisaties beogen katholieken ‘te vrijwaren voor de grote gevaren, die dreigden van de kant van neutrale of onchristelijke verenigingen’. Tevens is hun doel ‘de leden te vormen in de christelijke leer en de katholieke beginselen, en hun krachten te bundelen ter doorvoering van een hervorming van de maatschappij “in de geest van het evangelie”’. ‘Als wij in ons levensbeschouwelijk verdeelde land’ – aldus de bisschoppen – ‘de katholieke opvattingen willen doen gelden, dan kan dit in het algemeen in een geordende maatschappij moeilijk anders dan organisatorisch’.139


  Vandaar dat de gelovigen door de kerk worden opgeroepen om de katholieke organisaties te steunen (ook bij de stembus) en daarin samen te werken ten einde het christendom in deze wereld gestalte te geven. Een hechte katholieke eenheid is van groot belang. De kerk kan het lidmaatschap van onchristelijke organisaties verbieden op straffe van onthouding van de sacramenten.140


  Inmiddels hebben de Nederlandse bisschoppen duidelijk afstand genomen van het mandement uit 1954. Dat begon al in de jaren zestig van de vorige eeuw. Veel katholieken hechten geen enkele waarde meer aan katholieke organisaties en veel rooms-katholieke organisaties zijn verdwenen of zijn hun confessionele identiteit kwijtgeraakt. Afgezien van de principiële kloven die er op andere terreinen zijn tussen Rome en de reformatie, moet hier gezegd worden dat de rooms-katholieke leer veel te gemakkelijk voortbouwt op de voor alle mensen kenbare zedenwet. De ingrijpende gevolgen van de zondeval worden onvoldoende verstaan. Men beseft niet dat de gevallen mens van nature geneigd is God en zijn naaste te haten. Naar reformatorische opvatting staat de genade tegenover de zonde; bij Rome bewerkt de genade veeleer een vervolmaking en gezondmaking van de natuur.


  Het sterk hiërarchische karakter van de Rooms-Katholieke Kerk manifesteerde zich in het verleden ook in een regelrechte sturing van het maatschappelijke en politieke leven van de gelovigen. Als leken dienden zij zich op al die terreinen aan het gezag van de bisschoppen te onderwerpen. Katholieke organisaties kregen daarom van de bisschoppen een priester toegewezen als geestelijk adviseur om toe te zien op hun beleid. Dat was wel een vergaande vorm van controle.


  Lange tijd hechtten de bisschoppen veel waarde aan eigen katholieke organisaties en het overgrote deel van de Nederlandse rooms-katholieken volgde hen daarin trouw. Bij velen van hen was er echter meer sprake van het uiterlijk navolgen van een van bovenaf opgelegde beleidslijn, dan van een eigen principiële keus voor rooms-katholieke organisaties en verbanden. Het ontbreken daarvan werd te weinig als een probleem gezien.


  Toen in korte tijd de bisschoppelijke aandrang tot verzuiling wegviel, was het voor veel rooms-katholieken tamelijk voor de hand liggend om te kiezen voor algemene organisaties en verbanden in plaats van specifiek katholieke of christelijke. Het christelijke lag voor hen immers in het verlengde van het algemeen menselijke. Van een antithetische houding ten opzichte van de wereld was in rooms-katholieke kring geen sprake meer.


  


  Bevrijdingstheologie


  Vanaf de jaren zestig van de vorige eeuw werd zowel in roomskatholieke als in protestantse kring de politieke theologie gepropageerd. Men spreekt ook wel van bevrijdingstheologie of theologie van de revolutie. Zij vond met name ingang in Latijns-Amerika, met zijn scherpe sociale tegenstellingen. In Europa kan de naam van Dorothee Sölle (1929-2003) genoemd worden als een van de toonaangevende woordvoerders. In Nederland valt onder meer de naam van G.H. ter Schegget (1927-2001).


  Solidariteit met de massa van onderdrukten en misdeelden diende volgens deze theologie kenmerkend te zijn voor de kerk, die zich tot dusver al te zeer ten dienste gesteld had van de onderdrukkende klasse. Ook Jezus koos volgens hen partij voor de armen tegenover de rijken. Geloof en politiek, geloof en maatschappij zijn hier dus heel nauw met elkaar verbonden. Er vindt niet alleen een sterke horizontalisering plaats, maar men verzet zich ook tegen de gangbare privatisering van het heil.


  De antithese die men hanteert, draagt geen religieus, maar een sociaal en politiek karakter. Het gaat om de tegenstelling tussen de progressieve krachten in de maatschappij en de vertegenwoordigers van de bestaande orde. Progressieve kerkleden moeten zich, samen met progressieve ongelovigen, inzetten voor allerlei bevrijdingsacties ten behoeve van hen die onderdrukt worden. ‘Het zal er in onze dagen om gaan, het recht der armen te doen zegevieren over het legale en legitieme geweld van het burgerdom’.141 Bij deze maatschappijkritiek baseerde men zich heel duidelijk op de marxistische maatschappijanalyse. Maatschappelijke veranderingen beschouwde men als essentiële voorwaarde voor de verandering van mensen. Door deze horizontalisering van het geloof is echter het wezenlijke van de Bijbelse boodschap volstrekt verloren gegaan. Begrippen als zonde en genade in hun authentieke betekenis zijn hier kennelijk niet meer relevant. De kerk heeft primair tot taak gekregen om haar achterban en de wereld te mobiliseren voor een progressief sociaal-politiek program


  Nu heeft het christelijk geloof ongetwijfeld ook tal van implicaties voor de maatschappij. Die zijn zeker niet onbelangrijk, maar mogen in de prediking toch niet de hoogste prioriteit hebben. Daar moet het in de eerste plaats gaan om het herstel van de rechte verhouding tussen de heilige God en de in zonde gevallen mens, op grond van het verzoenend lijden en sterven van Jezus Christus. Het kwaad zit niet primair in de maatschappelijke structuren, maar in het hart van de mens.


  Bovendien kwamen de aanhangers van deze politieke theologie terecht bij het marxisme of dicht in de buurt daarvan. Zo toonde men veel waardering of in ieder geval begrip voor de communistische regimes. In feite koos men dus voor een foute ideologie en een sociaal-politieke praktijk die juist onderdrukkend werkte en het welzijn van de mens niet diende. Vandaar dat na de val van het IJzeren Gordijn de aantrekkingskracht van deze bevrijdingstheologie, althans in de westerse wereld, duidelijk is afgenomen. Wel bleef in de kring van de Wereldraad van Kerken een sterke horizontalisering van het christelijk geloof overheersend.
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  5 Een specifieke identiteit


  5.1 Christenen in soorten


  Volgens Thurlings (par. 2.4) wordt de keuze van een groepering voor het verzuilingsmodel onder meer bepaald door de mate waarin zij zich onderscheidt door een specifieke identiteit. Bij identiteit gaat het om de centrale waarden die men aanhangt en de daaruit voortvloeiende, meer concrete gedragsnormen die men onderschrijft. Van belang is ook het verwachtingsbeeld dat men hanteert. In hoeverre wijkt dat alles af van dat van andere groeperingen in haar omgeving? Daarbij is de subjectieve beleving doorslaggevend. Het gaat erom in hoeverre leden van de minderheidsgroep hun identiteit als specifiek ervaren.142


  Vandaar dat hier de vraag aan de orde is in welke mate de bevindelijk gereformeerden zich anders voelen dan andere mensen of andere christenen in de Nederlandse samenleving. Op welke punten wijken zij af? Waar staan zij in het kerkelijke en levensbeschouwelijke krachtenveld?


  Aan het begin van de eenentwintigste eeuw zijn er meer dan twee miljard mensen op de wereld die zich christen noemen. Maar in de praktijk heeft die benaming niet altijd zoveel inhoud. Dat christen-zijn varieert van een puur nominaal lidmaatschap van een kerk die zich christelijk noemt, tot een grote betrokkenheid bij een dergelijke kerk of gemeente. Tegenover christenen die veelal wekelijks naar de kerk gaan, sommigen zelfs tweemaal per zondag, staan anderen die zelden of nooit een kerkdienst bezoeken. Hun kerkbezoek beperkt zich vaak tot hoogtijdagen en speciale gebeurtenissen (doop, huwelijk, uitvaart). Dat wijst erop dat het kerklidmaatschap voor hen weinig betekent. Het voegt weinig toe aan hun mens-zijn. Door hun nominale kerklidmaatschap staan zij niet anders in de maatschappij dan hun voluit geseculariseerde medemensen.


  Daarnaast is ook de inhoud van de geloofsovertuiging van belang.


  [image: image]


  Een belangrijk deel van hen die zich christen noemen, behoort tot de Rooms-Katholieke Kerk, waarvan het Vaticaan het centrum is.


  Bij grote groepen christenen in de westerse wereld draagt die een tamelijk modern karakter. Zij vinden dan ook volop aansluiting bij de hedendaagse cultuur. Van een specifieke identiteit is nauwelijks sprake. Andere christenen hebben vanuit de orthodoxe traditie van hun kerk een geloofsovertuiging die in allerlei opzichten sterk afwijkt van wat in de moderne samenleving gangbaar is.


  Een belangrijk deel van hen die zich christen noemen, behoort tot de Rooms-Katholieke Kerk, al betekent dat nog niet dat zij de kerkelijke dogma’s onderschrijven en de voorschriften van die kerk trouw naleven. Anderen rekenen zich tot de oosters-orthodoxe kerken. De protestantse kerken, die ontstaan zijn uit de zestiende-eeuwse kerkhervorming, vertonen onmiskenbaar een grote diversiteit. Vrijwel vanaf het begin was er sprake van lutheranen, calvinisten en anabaptisten. Verder nam de Anglicaanse kerk een eigen plaats in tussen Rome en de Reformatie. Naast deze traditionele protestantse kerken, waarvan de meeste vanouds het karakter van een volkskerk droegen, kwamen in de twintigste eeuw pinkstergemeenten en evangelische gemeenten op. Omvangrijke groepen christenen behoren inmiddels daartoe. Al eerder waren baptisten- en methodistenkerken ontstaan.


  De oecumenische beweging, die in de loop van de twintigste eeuw onder protestanten ingang vond, heeft wel bijgedragen aan een relativering van confessionele verschillen, maar leidde zelden tot een grotere organisatorische eenheid. Zeker de Verenigde Staten herbergen een grote verscheidenheid aan protestantse denominaties. De secularisatie heeft daar tot dusver minder vat gekregen op de godsdienstbeleving en het kerkelijk leven dan in Europa het geval is.


  Die kerkelijke verscheidenheid heeft ook haar consequenties voor het verschijnsel van de verzuiling. Rooms-katholieke en protestantse organisaties opereerden meestal naast elkaar. Interconfessionele organisaties waren en zijn, zeker in Nederland, betrekkelijk zeldzaam. Waar de rooms-katholieke zuil gebaseerd was op kerkelijke eenheid, was dat bij de protestantse verzuiling bepaald niet het geval. Verschil in kerklidmaatschap en theologische oriëntatie leidde soms tot het bestaan van verschillende protestantse zuilorganisaties op hetzelfde terrein.


  Rooms-katholieken beleden de leer van hun kerk en aanvaardden, althans in het verleden, de leiding van het kerkelijk leergezag. Dat in Nederland, kort na de Tweede Wereldoorlog, naast de grote Katholieke Volkspartij ook een kleine Katholieke Nationale Partij opereerde, kwam niet voort uit een verschillend beleden katholicisme, maar uit botsende politieke opvattingen.


  5.2 Gereformeerden in meervoud


  De Reformatie in Nederland leidde tot het ontstaan van een Gereformeerde Kerk die allen verenigde die zich met de gereformeerde belijdenis verbonden voelden. Maar zeker vanaf de negentiende eeuw gingen de gereformeerden in kerkelijk en theologisch opzicht verschillende wegen. Velen braken met de Nederlandse Hervormde Kerk, maar niet weinigen bleven, ondanks grote bezwaren, die kerk trouw. Een deel van hen ging echter niet mee bij de fusie van hervormden, gereformeerden en luthersen in 2004.


  Zo was er in de loop der jaren in de brede gereformeerde gezindte sprake van een toenemende kerkelijke versplintering. Niet voor niets verscheen in de jaren zeventig van de vorige eeuw een boek onder de titel Tien keer gereformeerd.143 Daarmee samenhangend was er ook een groeiende verscheidenheid in levensstijl en theologische opvattingen. Zo hadden de bevindelijk gereformeerden grote bedenkingen tegen het geestelijk klimaat in de Gereformeerde Kerken. Die verschillen werkten door in allerlei organisaties van gereformeerde of orthodox-protestantse signatuur.


  In de kring van de Gereformeerde Kerken nam men in de tweede helft van de vorige eeuw steeds meer afstand van de gereformeerde belijdenisgeschriften: de Nederlandse Geloofsbelijdenis, de Heidelbergse Catechismus en de Dordtse Leerregels. Dat ging gepaard met een vrijer omgaan met de Bijbel.144 Vandaar dat men aan het begin van de eenentwintigste eeuw kon samengaan met de Hervormde Kerk die het voorgeslacht destijds om zijn onrechtzinnigheid en leervrijheid had verlaten.


  Binnen de Nederlandse samenleving vormden de gereformeerden vanouds een groepering met specifieke kenmerken. De gereformeerde religie staat haaks op de moderniteit, zo constateerden tal van onderzoekers. Waar de Gereformeerde Kerken de afgelopen decennia steeds meer assimileerden in de Nederlandse samenleving, kenmerken de andere gereformeerde groeperingen zich, ondanks soms ingrijpende verschuivingen, nog steeds door een eigen identiteit die hen van anderen onderscheidt. Ook in het verleden weken vooral de leden van de kleinere gereformeerde groeperingen qua levensovertuiging en levensgedrag af van de doorsnee Nederlander.145 Dat gold voor hen nog sterker dan voor de leden van de grote Gereformeerde Kerken.


  


  Drie stromingen


  Volgens H.C. Stoffels (1952) manifesteren zich in de orthodoxprotestantse wereld een drietal organisatorische kernen: de bevindelijk-gereformeerde, de vrijgemaakt-gereformeerde en de evangelisch-reformatorische kern.146 Hij maakte deze analyse in de jaren negentig van de vorige eeuw. Sindsdien zijn de vrijgemaakt gereformeerden en de evangelisch reformatorischen duidelijk naar elkaar toegegroeid en ook organisatorisch met elkaar geïntegreerd. G. Dekker (1931) en J. Peters (1937-2008) hanteren in hun analyse van de brede gereformeerde gezindte twee dimensies: orthodoxie en bevindelijkheid. Zo onderscheidden zij eind jaren tachtig van de vorige eeuw in hun boek Gereformeerden in meervoud een drietal stromingen binnen de gereformeerde gezindte: modern gereformeerden, orthodox gereformeerden en bevindelijk gereformeerden. Dat is een goed bruikbare indeling, die deels parallel loopt met die van Stoffels.


  Bij orthodoxie gaat het om het strikt onderschrijven van de gereformeerde leer, zoals die destijds in de belijdenis is vastgelegd. Bevindelijkheid heeft betrekking op de aard van de geloofsbeleving. Het geheel en al instemmen met de gereformeerde belijdenis geldt daarbij als onvoldoende. Het gaat ook om de innerlijke beleving daarvan, om existentiële ervaringen van een ingrijpen van God in het persoonlijk leven en de menselijke reactie daarop.


  De modern gereformeerden, die Dekker en Peters aantreffen in de Gereformeerde Kerken (inmiddels opgegaan in de PKN), zijn niet orthodox en ook niet bevindelijk. De orthodox gereformeerden, waarvoor de Gereformeerde Kerken vrijgemaakt model staan, zijn wel orthodox, maar niet bevindelijk. De bevindelijk gereformeerden zijn het beide. Die komen zij met name tegen in de (Oud) Gereformeerde Gemeenten (in Nederland). De combinatie ‘niet orthodox, wel bevindelijk’ is moeilijker concreet aan te wijzen. Daartoe zou men volgens Dekker en Peters mensen uit de gereformeerde gezindte met affiniteit tot een evangelische of charismatische groepering kunnen rekenen.


  Hervormd-gereformeerden en christelijke gereformeerden zijn niet zo goed in deze categorisering te vangen. Men treft hen aan in verschillende stromingen. Op grond van partijvoorkeur, dagbladabonnement en omroeplidmaatschap rekenen Dekker en Peters een zesde deel van de christelijke gereformeerden en een derde deel van de hervormd-gereformeerden tot de bevindelijk gereformeerde stroming. Deze verdeling komt vrij nauwkeurig overeen met de schattingen die een paar jaar eerder door mij gemaakt werden.147 De Hersteld Hervormde Kerk, die in 2004 tot stand kwam bij de vorming van de Protestantse Kerk in Nederland, komt uiteraard nog niet voor in dit schema. Zij is grotendeels te rekenen tot de bevindelijk gereformeerde stroming. Van de hervormdgereformeerden die meegingen naar de PKN, kan slechts een beperkt deel tot de bevindelijk gereformeerde richting gerekend worden.148


  Voor 1940 zouden de toen nog ongedeelde Gereformeerde Kerken zonder meer betiteld kunnen worden als orthodox gereformeerd. In de jaren tachtig van de vorige eeuw golden ze echter als modern gereformeerd. Bij de vorming van de Protestantse Kerk in Nederland in het begin van de eenentwintigste eeuw vonden de leden van deze kerken dan ook geen aansluiting bij de hervormd-gereformeerde stroming, maar bij de hervormde midden-orthodoxie.


  


  Modern gereformeerde invloeden


  Ook elders in de gereformeerde gezindte is er het een en ander in beweging. Modern gereformeerde opvattingen, zoals men die eerder tegenkwam in de Gereformeerde Kerken, winnen de laatste decennia duidelijk veld in de kring van de Nederlands Gereformeerde Kerken, de Gereformeerde Kerken vrijgemaakt, de Christelijke Gereformeerde Kerken en ook in de kring van de Gereformeerde Bond. Dat manifesteert zich op allerlei terrein.


  De weerstand tegen de vrouw in het ambt neemt duidelijk af, homoseksuele relaties worden meer of minder aarzelend geaccepteerd, het bezoek aan de tweede kerkdienst vermindert onmiskenbaar en gezangen nemen in de liturgie een steeds grotere plaats in ten koste van de psalmen. Ook zoekt men meer aansluiting bij de oecumenische hoofdstroom in de protestantse wereld.


  Zelfs de breuk met de Rooms-Katholieke Kerk geldt als minder fundamenteel dan dat voor voorgaande generaties het geval was. Daarentegen wordt de binding aan de gereformeerde belijdenis duidelijk minder.


  De leer van de dubbele predestinatie uit de Dordtse Leerregels roept steeds meer bezwaren op.149 Hoe laat die zich verenigen met de menselijke keuzevrijheid en met het beeld dat God bij uitstek een God van liefde is? Datzelfde geldt van de belijdenis van Gods voorzienigheid uit de Heidelbergse Catechismus, waarin uitgesproken wordt dat niet alleen het goede maar ook het kwade in het wereldgebeuren uit Gods hand voortkomt.150 Wie durft nog daarnaar te verwijzen bij grote rampen in de wereld en bij ernstig leed dat de individuele mens overkomt?


  De uitvoerige behandeling van de Tien Geboden in de Heidelbergse Catechismus151 roept gemakkelijk aversie op. Kun je in deze tijd nog wel met dergelijke strikte regels en voorschriften aankomen? Daarmee stoot je mensen af, in plaats dat je het Evangelie aantrekkelijk maakt.


  De belijdenis van de Dordtse synode dat de levendmakende en zaligmakende kracht van de dierbare dood van Gods Zoon zich alleen uitstrekt tot de uitverkorenen152, willen velen niet meer voor hun rekening nemen. Dit betekent immers dat men niet zomaar tegen mensen kan zeggen dat God hen liefheeft, omdat de verzoening geen algemeen, maar een particulier karakter draagt. Evenzo gaan de stellige uitspraken van de Nederlandse Geloofsbelijdenis inzake het gezag van de Bijbel153 velen te ver. Men gaat vrijer om met de Bijbeltekst dan vanouds in de gereformeerde traditie werd gedaan. Er zijn immers allerlei Bijbelgedeelten waar men in deze tijd toch eigenlijk weinig meer mee kan. Andere Bijbelteksten worden als multi-interpretabel beschouwd. De ene exegese staat daarbij naast of tegenover de andere. Zo voelen velen zich niet langer gebonden aan een letterlijke interpretatie van het Bijbelse scheppingsverhaal. De in onze maatschappij algemeen geaccepteerde evolutieleer kan men immers niet naast zich neerleggen.


  Dat alles hangt ook samen met een vergaande subjectivering van het gezag. Kerkelijke voorschriften en Bijbelteksten hebben pas gezag indien en voor zover ze aansluiten bij de belevingswereld van (kerk)mensen.


  


  Evangelicalisering


  Behalve van deze modern-gereformeerde invloeden is er in de gereformeerde gezindte ook sprake van een evangelicalisering. Voor een deel lopen deze ontwikkelingen zelfs parallel. De afstand tussen de evangelischen en de oecumenische beweging, belichaamd in de Wereldraad van Kerken, is de laatste jaren duidelijk minder geworden.


  De EO, met haar nadruk op de oecumene van het hart, geldt onmiskenbaar als een belangrijke promotor van het evangelische gedachtegoed. De eenheid in de Heer is voor evangelischen belangrijker dan eventuele verschillen in de leer. Meer dan in orthodox gereformeerde kring het geval was, ligt bij hen de nadruk op de persoonlijke geloofsbeleving. Tot op zekere hoogte sluit dat aan bij de postmoderne nadruk op het individu en zijn gevoelens. Ook de volwassendoop op grond van een persoonlijke geloofskeuze, past daar goed bij. Verder gaan Evangelie en amusement (muziek en drama) in deze kring gemakkelijk hand in hand. De succesvolle EO-jongerendagen zijn daarvan een duidelijk voorbeeld.


  Evangelischen gaan uit van een algemene verzoening. 154 Voor iedereen geldt dat God hem liefheeft. Het is dan aan de mens om voor Hem te kiezen, of zoals men veelal zegt: voor Jezus te kiezen. Terecht valt hier aan gereformeerde kant het verwijt van arminianisme. Voor de bevindelijk gereformeerden is dit een cruciaal punt. Met de Dordtse Leerregels wijzen zij de gedachte volstrekt af dat wanneer God Zijn werk in het hart van de mens volbracht heeft, het dan verder aan de mens ligt of hij zich tot God zal bekeren of niet.155 De waarachtige bekering is een eenzijdig werk van God, waar niets van de mens bij kan en ook niets bij hoeft.


  


  Voorwerpelijk gereformeerd


  De bevindelijk gereformeerden wijzen zowel de opmars van evangelische156 als die van modern gereformeerde opvattingen in de gereformeerde gezindte af. Hier zijn immers zaken in het geding die wezenlijk zijn voor de gereformeerde leer. Maar zij hebben ook grote bezwaren tegen de door Dekker en Peters onderscheiden orthodox gereformeerde stroming. In het verleden waren de Gereformeerde Kerken daar het prototype van. Weliswaar had men destijds in die kerken de gereformeerde belijdenis hoog staan en was er sprake van een tamelijk strikte levenswandel. Het geestelijk klimaat was echter schraal. Men duidde dat vaak aan als voorwerpelijk. Het bevindelijke element werd veelal gemist. Daarmee ontbrak het wezen van de zaak. Bevindelijke kennis van de drie stukken, ellende, verlossing en dankbaarheid, is immers noodzakelijk voor het kennen van de enige troost in leven en sterven.157 In de vooroorlogse Gereformeerde Kerken domineerde Kuypers leer van de veronderstelde wedergeboorte. Gedoopten werden geacht wedergeboren te zijn, totdat uit hun levenswandel of leer het tegendeel zou blijken. Dit leidde gemakkelijk tot een lichtvaardig geloof, dat een deugdelijke grond voor de eeuwigheid miste. Ook de gedoopte kerkganger is immers van nature dood in zonden en misdaden. In prediking, catechese en pastoraat stond echter de noodzaak van de waarachtige bekering niet centraal.


  In de jaren dertig van de vorige eeuw kwam in de Gereformeerde Kerken ook van andere zijde kritiek op deze kuyperiaanse benaderingswijze. Dat leidde in 1944 tot de Vrijmaking, waarbij onder leiding van Schilder de Gereformeerde Kerken vrijgemaakt ontstonden. Zijn volgelingen beklemtoonden de grote betekenis van verbond en doop. Elk gedoopt kind behoorde wezenlijk tot het genadeverbond. Hem of haar kwamen zonder meer Gods verbondsbeloften toe. De vraag mocht alleen gesteld worden of er bij het opgroeien sprake was van verbondsgehoorzaamheid. Had men Gods beloften in het geloof aangenomen en gedroeg men zich inderdaad als een verbondskind? Geen zelfonderzoek dus naar de geestelijke staat, maar alleen een verbondsmatige zelfbeproeving naar de stand van het genadeleven.158


  Vergeleken met de kuyperiaanse benaderingswijze leidde dit gemakkelijk tot een nog grotere oppervlakkigheid. De (latere) vrijgemaakten stelden zich dan ook afwijzend op ten aanzien van de bevindelijk gereformeerden. Omgekeerd ervoeren die ook een duidelijke afstand tot hen. Wel waardeerden zij het dat de vrijgemaakten (althans tot voor kort) op dogmatisch en ethisch gebied aan bepaalde traditioneel gereformeerde standpunten vasthielden.


  


  Woelderink


  J.G. Woelderink (1886-1956), predikant in de Hervormde Kerk, sloot qua opvattingen duidelijk aan bij Schilder en de zijnen. Gods onvoorwaardelijke beloften, die in het geloof aanvaard moeten worden, stonden bij hem centraal. Die beloften golden voor alle gedoopten. Zij allen zouden door God in genade zijn aangenomen. Woelderink wilde het genadeverbond uitdrukkelijk niet beperken tot alleen de uitverkorenen, zoals zowel door de hoofdstroom in de Gereformeerde Kerken als door de Gereformeerde Gemeenten werd gedaan.159 Hij verzette zich tegen een wetsprediking die aan het Evangelie voorafgaat. Dat was echter wel het standpunt van Ursinus (1534-1583), de belangrijkste opsteller van de Heidelbergse Catechismus. ‘Zo door de prediking der wet, die handelt over de zonde en Gods toorn, geen voorbereiding plaats heeft tot de prediking over de genade’, leidt dat volgens Ursinus tot een vleselijke gerustheid.160


  Woelderink stond dan ook afwijzend tegenover de bevindelijk gereformeerde richting. Zelf sprak hij van de ‘doopersche geestesstrooming’. Die benaming maakt wel duidelijk dat er volgens Woelderink een grote kloof bestond tussen deze richting en de Reformatie. In hervormd-gereformeerde kring was ds. I. Kievit (1887-1954) een van zijn belangrijkste opponenten. Na verloop van tijd brak Woelderink met de Gereformeerde Bond, waarvan hij hoofdbestuurslid was geweest. Uiteindelijk nam hij ook afstand van wezenlijke onderdelen van de gereformeerde belijdenis met name uit de Dordtse Leerregels.161 Toch toonden ook in later jaren velen in de Gereformeerde Bond een duidelijke sympathie voor de sterk verbondsmatige benadering van Woelderink, al volgde men hem niet in alles.


  In de Christelijke Gereformeerde Kerken ligt de nadruk eveneens op Gods verbondsbeloften aan de gelovigen en hun kinderen. Zij zijn allen in het genadeverbond begrepen. Die verbondsbeloften worden hun voorgesteld, aangeboden en geschonken, maar moeten wel in het geloof aanvaard worden. Zij dragen niet het karakter van onvoorwaardelijke heilsbeloften aan de uitverkorenen alleen.162 De bevindelijk gereformeerde onderstroom in de Christelijke Gereformeerde Kerken legt er daarbij sterk de nadruk op dat men alleen in de weg van de waarachtige bekering, gewerkt door Gods Geest, deel krijgt aan die door God geschonken heilsbeloften. Elders in deze kerken is dat veel minder het geval.


  5.3 Bevindelijk gereformeerden


  De bevindelijk gereformeerden zien zichzelf bij uitstek verbonden met de beweging van de Reformatie (zestiende eeuw) en de Nadere Reformatie (zeventiende en achttiende eeuw). De gereformeerde belijdenis en de geschriften van gereformeerde vaderen (de zogenaamde oude schrijvers) hebben onder hen vanouds een groot gezag. Aan die leer en aan de levensstijl die hun daarin wordt voorgehouden, willen zij ook in de eenentwintigste eeuw vasthouden.


  Kenmerkend voor de bevindelijk gereformeerde geloofsovertuiging is allereerst het besef van Gods grootheid en heiligheid. Tegenover Gods almacht staan de afhankelijkheid en onmacht van de mens. Gods voorzienigheid gaat over alle dingen. Wezenlijk is ook het gezag van de Bijbel als Gods onfeilbaar Woord. In die Bijbel spreekt God tot de mens en inzonderheid tot Zijn kinderen (de ware gelovigen). Vandaar dat de gangbare evolutionistische opvattingen over het ontstaan van mens en wereld worden afgewezen.


  


  Een eenzijdig werk van God


  Het ware geloof is echter meer dan het aanvaarden van de Bijbelse waarheden. Zo’n historisch geloof als resultaat van een christelijke opvoeding is niet genoeg. Het gaat om een waar geloof in Christus, als vrucht van de wederbarende werking van Gods Geest. Die wedergeboorte is een eenzijdig werk van God. Hij schenkt dat ware geloof alleen aan hen die Hij van eeuwigheid heeft uitverkoren.


  Als gevolg van de zondeval in het paradijs leven alle mensen in vijandschap met God. Zij zijn onbekwaam tot enig goed en geneigd tot alle kwaad. Hun moet de boodschap van het Evangelie verkondigd worden, namelijk dat wie in de gekruisigde Christus gelooft, niet verloren gaat. Wanneer zij die Evangelieboodschap in ongeloof verwerpen, verzwaart dat hun schuld tegenover God.


  Bij hen die tot geloof komen, is dat echter alleen uit genade, door de onweerstaanbare werking van Gods Geest. De ware bekering is dus niet (geheel of gedeeltelijk) het werk van de mens. Het is Gods Geest Die de uitverkorenen bevindelijk doet verstaan hoe groot hun zonde en ellende zijn, hoe zij van al hun zonde en ellende verlost worden en hoe zij God voor die verlossing dankbaar moeten zijn. Verbond en verkiezing ziet men in bevindelijk gereformeerde kring nauw aan elkaar verbonden, al worden hierbij vanouds uiteenlopende formuleringen gehanteerd. Niet allen die gedoopt zijn (lang niet allen) zijn door God uitverkoren en behoren dan ook niet wezenlijk tot het genadeverbond.


  ‘Het blijkt ons dus’, aldus de hervormd-gereformeerde Kievit, ‘dat niemand zonder meer zich als in dit genadeverbond opgenomen kan beschouwen en als deelgenoot van de goederen die het schenkt, tenzij hij van nieuws geboren worde’. In dit verband spreekt men over tweeërlei verbondsrelatie (wezen en bediening van het verbond) en tweeërlei verbondskinderen.163


  De Gereformeerde Gemeenten spraken in 1931 uitdrukkelijk uit ‘dat het Verbond der Genade staat onder de beheersing van de uitverkiezing ter zaligheid’. Hoewel de openbaringsvorm van het verbond meerderen omvat, zijn alleen de uitverkorenen wezenlijk in het verbond der genade begrepen.164 Deze stellingen betekenen een afwijzing van de zogenaamde drieverbondenleer, die destijds in de Christelijke Gereformeerde Kerken werd uitgedragen. We moeten ervoor waken, aldus A. Moerkerken (1947), predikant van de Gereformeerde Gemeenten, dat deze leer onze gemeenten niet door de achterdeur binnenkomt. Ook al spreekt men niet meer over drie verbonden, ‘de gedachte dat het verbond is opgericht met Abrahams natuurlijk zaad, dat alle gedoopten deel hebben aan de goederen van dat genadeverbond’, leeft nog in brede kring.165 Volgens de christelijke gereformeerde J. van Genderen (1923-2004) staan de Gereformeerde Gemeenten hiermee in ‘een vrij oude en niet te verachten traditie’, al blijft hij van mening dat ‘deze visie op de verhouding van verbond en verkiezing, waarbij de verkiezing een overheersende plaats inneemt, naar bijbelse en confessionele maatstaven nog niet gerechtvaardigd’ is.166


  Het bezwaar van de bevindelijk gereformeerden tegen andere gereformeerde stromingen is met name dat daar de ware bevinding ontbreekt. De noodzaak van de wedergeboorte en de bevindelijke kennis van de ellende krijgt niet of onvoldoende aandacht. Dat is veelal een gevolg van de brede, optimistische verbondsbeschouwing die men hanteert. Alle gedoopten worden beschouwd als verbondskinderen. Zij hebben Gods beloften slechts aan te nemen.


  Gods genadewerk in mensenharten begint echter met de kennis van de ellende. Daardoor leert een mens bevindelijk verstaan dat hij buiten het heil staat. Dat is ook de lijn die in de Heidelbergse Catechismus wordt aangehouden. Wie zijn ziekte niet beseft, zo beklemtoonde Ursinus, ziet naar geen dokter om. ‘Zo staat het nu ook met de zondaar, die zijn ellende niet kent en gevoelt, zo iemand begeert noch zoekt, veel minder verkrijgt hij zijn verlossing’.167 ‘Adam niet geleerd, Christus niet begeerd’ is een gezegde dat in bevindelijk gereformeerde kring opgeld doet.


  Tegelijkertijd is het in deze kring een punt van discussie (en vaak ook van onderlinge strijd) hoe de aandacht voor de menselijke verantwoordelijkheid en het eenzijdige werk van God zich in de prediking en de pastorale praktijk tot elkaar dienen te verhouden. Over en weer wordt kritiek geuit dat de ene of de andere kant te weinig nadruk krijgt. Evenzo ontstaan er gemakkelijk meningsverschillen over de concrete toepassing van de kenmerken van de waarachtige bekering en het ware geloof. De ene predikant gaat daar duidelijk voorzichtiger en terughoudender mee om dan de andere. Velen zijn beducht voor de opmars van een oppervlakkige bekering en een lichtvaardig geloof, waarbij onvoldoende onderscheiden wordt tussen het algemene en het bijzondere (dat wil zeggen: zaligmakende) werk van Gods Geest.


  Velen in bevindelijk gereformeerde kring moeten bekennen dat zij zelf de kenmerken van het ware geloof missen of daarover in het onzekere verkeren. Vandaar dat maar een betrekkelijk klein en soms zelfs zeer klein deel van de gemeente deelneemt aan het avondmaal. De gemeente als geheel wordt dan ook in prediking en pastoraat niet aangesproken en niet beschouwd als een gemeente van ware gelovigen. Qua geestelijk klimaat geeft dat een duidelijk verschil met andere, zich al dan niet gereformeerd noemende kerken.


  Dat men er elders wel van uitgaat dat (nagenoeg alle) meelevende gemeenteleden deelhebben aan het ware geloof, ziet men in bevindelijk gereformeerde kring als een bewijs van oppervlakkigheid. Kennelijk wordt aan de noodzaak van waarachtige bekering voorbijgegaan en de onderscheidende prediking (die onderscheidt tussen waar geloof en schijngeloof) ontbreekt daar maar al te zeer. Op die manier worden mensen bedrogen voor de eeuwigheid.


  


  Wereldgelijkvormigheid


  Kenmerkend voor de bevindelijk gereformeerde kring zijn ook de steeds weer herhaalde waarschuwingen tegen wereldgelijkvormigheid, die zich in allerlei subtiele vormen kan uiten. Niet wat in de wereld normaal gevonden wordt, maar Gods geboden dienen de norm te zijn voor het dagelijks leven, zij het dat de vraag naar de juiste concretisering van Gods geboden in de praktijk van het leven niet altijd zo gemakkelijk te beantwoorden is. Toch wordt elke zondag Gods wet aan de gemeente voorgehouden. Op allerlei gebied, variërend van de zondagsbesteding tot de kleding en van het taalgebruik tot de visie op huwelijk en gezin, wijkt het levenspatroon af van wat in de brede maatschappij gangbaar is.168 Wel moet geconstateerd worden dat dit afwijkende levenspatroon in de loop der jaren is afgebrokkeld. Er is duidelijk sprake van assimilatie.


  Vandaar dat keer op keer door predikanten en anderen de nadruk gelegd wordt op de noodzaak om het pand te bewaren dat de bevindelijk gereformeerde kring vanuit de Bijbel en de gereformeerde traditie is toebetrouwd.


  Zo beklemtoont A. Vergunst (1926-1981), predikant van de Gereformeerde Gemeenten, in een van zijn preken: ‘Houdt toch vast aan deze leer, gemeente! Vraagt of u mag blijven bij de leer van de totale doodstaat van de mens, van het volkomen eenzijdige werk Gods, van het onwederstandelijke werk van de Heilige Geest en van de gangen, die de Heere met Zijn Kerk op aarde houdt, zoals de Schrift ons leert. Vraagt of de Heere u, uw kinderen en de gemeente bij die leer wil bewaren. Wij kunnen onszelf niet bewaren, maar wij moeten bewaard worden’. ‘Want de Kerk staat bloot aan allerlei aanvallen van binnenuit, van allerlei dwalingen en valse leringen, die op listige wijze worden verbreid’. De afval die over de hele wereld gaat, betreft echter niet alleen de leer maar ook het leven. ‘Als u de waarheid door Gods genade belijdt, moet dat ook zichtbaar zijn in uw levenswandel, in uw doen en in uw laten, in uw spreken, in uw handel, in uw kleding, in uw onderscheiden zijn van de wereld’.169


  


  Verschillen


  De Oud Gereformeerde Gemeenten en de Gereformeerde Gemeenten in Nederland zijn in leer en leven veelal het strengst. Zij staan in de Nederlandse maatschappij en ook in de kerkelijke wereld het meest geïsoleerd. In bepaalde situaties trekken zij gezamenlijk op. De minderheden in de Christelijke Gereformeerde Kerken en in de Protestantse Kerk in Nederland die zich rekenen tot de bevindelijk gereformeerde groepering, hebben vaak wat ruimere opvattingen en een ruimere levenspraktijk. Ook al door hun kerkelijke positie hebben zij meer raakvlakken en contacten met anderen. De Gereformeerde Gemeenten nemen in bevindelijk gereformeerde kring veelal een middenpositie in. Vanouds kwam men in besturen en leidinggevende functies van bevindelijk gereformeerde zuilorganisaties relatief veel leden van de Gereformeerde Gemeenten tegen. Ook de hersteld hervormden zal men voor een belangrijk deel in het midden van de bevindelijk gereformeerde groepering aantreffen.


  De Gereformeerde Gemeenten in Nederland ontstonden in 1953 onder leiding van C. Steenblok (1894-1966) als afscheiding van de Gereformeerde Gemeenten. Vandaar dat zij wel aangeduid worden als de uitgetredenen. Het belangrijkste verschilpunt betrof het algemeen, welmenend en onvoorwaardelijk aanbod van genade.170 Daarnaast kenmerken de Gereformeerde Gemeenten in Nederland zich door te beklemtonen dat de algemene genade geen vrucht is van Christus’ verzoenend lijden en sterven.171


  In deze kring is men van mening dat het nabijkomend christendom in het door hen verlaten kerkverband inmiddels vrij spel gekregen heeft. Volgens F. Mallan (1925-2010), die jarenlang in de Gereformeerde Gemeenten in Nederland een leidinggevende positie innam, is daar sprake ‘van een godsdienst waar een door God in waarheid ontdekte zondaar het doodsbenauwd onder krijgt’. In dat verband wordt ook gewezen op het sterk toegenomen aantal predikanten en avondmaalgangers in de Gereformeerde Gemeenten.172


  


  Een specifieke identiteit


  Samenvattend moeten we constateren dat er bij de bevindelijk gereformeerden in hoge mate sprake is van een specifieke identiteit. Die identiteit staat wel onder druk, zowel van buitenaf als van binnenuit. Met name de opmars van internet en van de sociale media hebben de kwetsbaarheid voor externe invloeden aanzienlijk vergroot. Principiële bezwaren tegen vaccinatie en verzekering, die vroeger door hen breed gedeeld werden, vinden thans nog maar bij een klein deel weerklank. Het afwijzende standpunt dat de SGP vanouds innam over de rol van de vrouw in de politiek, wordt door velen niet meer onderschreven. Onder druk van de overheid heeft de partij inmiddels de praktische uitwerking van dit standpunt geschrapt.


  Als gevolg van de secularisatie van de maatschappij ontstaan er echter voortdurend nieuwe verschilpunten met de publieke moraal en worden andere verschilpunten groter. Over de waarde van huwelijk en gezin en ten aanzien van zaken als homoseksualiteit, abortus en euthanasie bestond vroeger in Nederland een brede consensus. Ook de bevindelijk gereformeerden deelden daarin. Daar is nu geen sprake meer van. Hun opvattingen daarover wijken in hoge mate af van wat thans in de Nederlandse samenleving gangbaar is.


  Ook op kerkelijk gebied doet zich een soortgelijke ontwikkeling voor. Met hun opvattingen over de vrouw in het ambt en het monopolie van de psalmen (aangevuld met een gering aantal gezangen) in de eredienst, het handhaven van de catechismusprediking en het tweemaal per zondag naar de kerk gaan, nemen zij tegenwoordig in kerkelijk opzicht een aparte plaats in. In ieder geval meer dan vroeger.


  Tegelijkertijd geldt dat de bevindelijk gereformeerde groepering een tamelijk heterogeen karakter draagt en daarom ook moeilijk af te grenzen is. De achterban is te vinden in verschillende kerken. Maar sinds jaar en dag zijn binnen die kerken en tussen die kerken allerlei verschillen in theologische opvattingen en ethische gedragsnormen te constateren.


  


  Uiterlijke kenmerken


  Een lijst van uiterlijke kenmerken van de bevindelijk gereformeerden, door mij opgesteld in de jaren tachtig van de vorige eeuw, omvatte de volgende punten:


  – de SGP als de aangewezen politieke partij;


  – het Reformatorisch Dagblad als de principieel meest verantwoorde krant;


  – het afwijzen van de televisie;


  – het handhaven van de zondagsrust met als norm: tweemaal per zondag naar de kerk;


  – tijdens de kerkdiensten worden – niet-ritmisch en (betrekkelijk) langzaam – vrijwel uitsluitend psalmen gezongen;


  – relatief weinig gemeenteleden nemen aan het avondmaal deel;


  – een sterke voorkeur voor de Statenvertaling van de Bijbel;


  – voor geestelijke zaken bestaat een eigen (archaïsche) woordenschat: de tale Kanaäns;


  – ter aanduiding van God gebruikt men het woord ‘Heere’ in plaats van Heer of Here;


  – vrouwen en meisjes hebben tijdens de kerkdienst een hoofddeksel op;


  – de predikanten gaan ook door de week in het zwart gekleed.


  Het ging daarbij niet om de wezenskenmerken van deze groepering, maar ‘om een aantal concrete punten van sociaal gedrag waardoor de bevindelijk gereformeerden in het algemeen voor elkaar en voor de buitenwereld herkenbaar zijn’.173 In grote lijnen is dit bevindelijk gereformeerde signalement nog steeds van toepassing.


  Wel is de laatste decennia de avondmaalsdeelname toegenomen. Mensen beschouwen zichzelf eerder en wellicht gemakkelijker als een kind van God dan voorgaande generaties dat durfden te doen. Dat wijst mogelijk op dieper liggende verschuivingen.


  Naast of in plaats van de oude Statenvertaling, die met name door de Gereformeerde Bijbelstichting wordt verdedigd en aangeprezen, wordt inmiddels in nogal wat reformatorische gezinnen de Herziene Statenvertaling gebruikt, die in 2010 gereedkwam. Het gebruik van deze taalkundig ingrijpend herziene Bijbeluitgave roept allerlei, soms hooglopende discussies op. In bevindelijk gereformeerde kring is de Bijbel en daarmee ook de keuze van de Bijbelvertaling nu eenmaal van grote betekenis.


  De drempel voor tv-bezit is duidelijk lager geworden. Bovendien heeft internet de toegang tot allerlei tv-programma’s vergemakkelijkt. Ook porno is daardoor gemakkelijk bereikbaar geworden. Vandaar dat men zich zorgen maakt over de negatieve invloed van de digitale wereld, vooral op de jongere generatie. Dat geldt ook ten aanzien van de seksuele moraal, met name ten aanzien van voorhuwelijks seksueel verkeer. Maar ook onder de oudere generatie is er sprake van een ruimere levensstijl. Het aantal echtscheidingen gaat duidelijk in stijgende lijn, ook al ligt dat nog aanzienlijk lager dan het algemene echtscheidingscijfer.


  De relatief hoge welvaart waarin men deelt, biedt de mogelijkheid om volop te genieten van de vele genoegens die deze wereld biedt. Dat geldt onder meer voor de vakantiebestedingen. De notie van het vreemdelingschap op deze aarde en die van de afhankelijkheid van God, verdwijnen daarbij gemakkelijk uit beeld. Men gaat zich in deze wereld steeds beter thuis voelen.


  


  Biblebelt


  De bevindelijk gereformeerde groepering draagt dus, ook al vanwege haar kerkelijke verdeeldheid, een tamelijk heterogeen karakter en haar identiteit staat duidelijk onder druk. Toch is er in het geheel van de kerkelijke en maatschappelijke verhoudingen in Nederland altijd nog sprake van een eigen positie en een eigen identiteit. Vandaar dat zij zich ook buiten het strikt kerkelijke terrein manifesteren met eigen netwerken en eigen zuilorganisaties.


  Aanvankelijk gaven zij die veelal de naam van gereformeerd mee. Zo werd in 1918 de Staatkundig Gereformeerde Partij opgericht. Vanwege de groeiende afstand tot de Gereformeerde Kerken werd vanaf de jaren zestig vaak de benaming reformatorisch gebruikt. Het begin daarvan ligt bij De Driestar, de eigen onderwijzersopleiding voor deze kring. Zo ontstonden reformatorische scholen en het Reformatorisch Dagblad. De populaire benaming refo’s voor de betreffende bevolkingsgroep, die door jongeren geïntroduceerd werd, sluit hierbij aan. Daarnaast is de aanduiding bevindelijk gereformeerden gangbaar, met name in meer wetenschappelijke studies. Al deze en nog andere benamingen roepen vaak de nodige discussie op en veroorzaken allerlei verwarring.174 Zo wordt de aanduiding reformatorisch ook wel voor en door andere groeperingen gebruikt.


  Geografisch gezien treft men de bevindelijk gereformeerden vooral aan in de zogenaamde biblebelt die diagonaalsgewijze over Nederland loopt. Die strekt zich uit van Walcheren tot in de kop van Overijssel. Dat is het gebied ten westen van de grenslijn ten tijde van het Twaalfjarig bestand (1609-1621) in de Tachtigjarige oorlog. Maar het is de vraag of er ook een historische samenhang bestaat. Afgedacht van de provincie Zeeland komt de biblebelt niet overeen met de kerngebieden van de Nadere Reformatie in de zeventiende en achttiende eeuw. Voor het overige is het veelal een uiterst complexe geschiedenis waarom in bepaalde gebieden de orthodoxe protestanten en met name de bevindelijk gereformeerden sterk vertegenwoordigd zijn en in andere gebieden niet of nauwelijks.175


  Weliswaar vormen de bevindelijk gereformeerden ook in de biblebelt een minderheid, maar wel een minderheid die er in de lokale verhoudingen en ook in de gemeentelijke politiek toe doet. Daarbuiten treft men wel enclaves aan, soms met vrij grote groepen bevindelijk gereformeerden, maar verreweg de meesten van hen wonen toch in de biblebelt. Er is daarbij sprake van een concentratietendens. Als je de SGP-kiezers als uitgangspunt neemt, blijkt de segregatie-index tussen 1963 en 1998 gestegen te zijn van 58 naar 67. Daarna is er een stabilisering en bij de Kamerverkiezingen van 2012 (toen de SGP een zetel won) valt een daling te constateren.176 Ook binnen de biblebelt doet zich een bepaalde concentratie voor. Op de Veluwe, in het aangrenzende gedeelte van de provincie Utrecht en het aangrenzende deel van de Betuwe, vertoonden de Gereformeerde Gemeenten en de Gereformeerde Gemeenten in Nederland in de afgelopen halve eeuw vaak een opvallende groei. Ten dele is dat een gevolg van migratie. Gezinnen met jonge kinderen letten bij het kiezen van een woonplaats op de aanwezigheid van reformatorische scholen. Verder geldt dat dit deel van het land voor veel bevindelijk gereformeerden aantrekkelijk is vanwege het minder geseculariseerde leefklimaat.177
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  Het Barneveldse kerkgebouw De Hoeksteen is met 2500 zitplaatsen en een parkeerterrein voor bijna 700 auto’s, een van de grootste kerken in Nederland. Het werd in 2007/2008 gebouwd voor de plaatselijke gereformeerde gemeente in Nederland.
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  176. De segregatie-index geeft aan welk percentage van de SGP-kiezers naar een andere gemeente zou moeten verhuizen om een volstrekt gelijke spreiding over alle Nederlandse gemeenten te verkrijgen. De talloze samenvoegingen van gemeenten in de afgelopen decennia werken echter verstorend (dempend) op deze index. Dat maakt vergelijkingen in de tijd moeilijker. Deze berekeningen zijn gepresenteerd door J. Rouwendal (1959) op een bijeenkomst van het Biblebelt Netwerk in november 2013.


  177. Van de leden en doopleden van de Gereformeerde Gemeenten woonde in 1964 13,4% in deze regio, in 1974 14,8%, in 1984 16,9%, in 1994 20,4%, in 2004 23,6% en in 2014 25,4%. Naast de migratiefactor is ook van invloed dat de gemeenten in deze regio zich kenmerken door een relatief hoog geboortecijfer en een lagere uitstroom naar andere kerken of de onkerkelijkheid. In deze regio vallen de kerkelijke gemeenten Amersfoort, Apeldoorn, Barneveld, Beekbergen, Ede, Elspeet, Ermelo, Kootwijkerbroek, Nijkerk, Nunspeet, Opheusden, Rhenen, Scherpenzeel, Terwolde-de Vecht, Tricht-Geldermalsen, De Valk-Wekerom, Veenendaal en Wageningen. Sommige gemeenten (Kootwijkerbroek, Rhenen en Veenendaal) vertoonden in deze vijftig jaar een verzevenvoudiging van het ledental!


  Bij de Gereformeerde Gemeenten in Nederland behoort inmiddels meer dan een kwart van alle leden en doopleden tot de gemeente Barneveld of de gemeente Opheusden. In 1964 was dat nog maar 19,5%, in 1994 23,2 %, maar in 2014 al 28,3%. In tegenstelling tot de andere 47 gemeenten van dit kerkverband hebben deze grote gemeenten (ruim 3000 zielen) veelal een eigen predikant.


  6 Positie in maatschappij en cultuur


  6.1 Zwakke machtspositie


  Naast de specifieke identiteit die een groepering heeft (beter gezegd: de specifieke identiteit die de leden van die groepering menen te hebben), is in het model van Thurlings (par. 2.4) de machtspositie van belang.178 Welke plaats neemt de groepering in de samenleving in? In hoeverre kan zij haar belangen succesvol verdedigen? Welke inbreng heeft zij in de publieke discussie? En omgekeerd: Welke invloed heeft de samenleving op de groepering? Relevant zijn daarbij met name invloeden die de specifieke identiteit van de groepering bedreigen. Bovendien gaat het ook hier weer om de perceptie. Hoe taxeren de leden van de groepering hun eigen positie?


  Wat valt in dit verband te zeggen over de machtspositie van de bevindelijk gereformeerden in Nederland aan het begin van de eenentwintigste eeuw? Een niet onbelangrijke indicator daarvoor is de omvang van de groepering. Zeker in een democratische samenleving is dat getalscriterium een relevante factor.


  


  De SGP als identificatiepunt


  Nu is de groepering niet zo makkelijk af te grenzen. Gezien het feit dat de bevindelijk gereformeerden tot verschillende kerken behoren en lang niet altijd het hele kerkverband tot de bevindelijk gereformeerde groepering gerekend kan worden, is het gebruik van de kerkelijke statistiek in dit verband moeilijk. De Oud Gereformeerde Gemeenten in Nederland hebben bovendien geen landelijke kerkelijke statistiek.


  Wel is de SGP een belangrijk identificatiepunt voor de bevindelijk gereformeerde groepering. Deze partij trekt haar stemmen voor het overgrote deel uit bevindelijk gereformeerde kring en omgekeerd stemt het overgrote deel van de bevindelijk gereformeerden op deze partij. Het stemmenpercentage van de SGP bij de parlementsverkiezingen is dan ook een bruikbare indicator van de omvang van deze groepering.


  Tot het eind van de jaren zeventig van de vorige eeuw kwam de SGP bij de Kamerverkiezingen vrijwel altijd boven de 2 procent van de stemmen uit, daarna bleef men onder die grens steken. Er was dus sprake van een zekere afbrokkeling van het kiezerskorps. Bovendien moeten we daarbij bedenken dat de SGP-kiezers altijd relatief trouw naar de stembus komen, ook nadat in 1970 de opkomstplicht werd afgeschaft. Daardoor flatteert het behaalde stemmenpercentage de werkelijke omvang van de achterban, al staat daar wel weer tegenover dat door het relatief hoge geboortecijfer de niet-kiesgerechtigde leeftijdsgroep onder de 18 jaar sterker bezet is.


  In 2012, bij de laatste verkiezingen voor de Tweede Kamer, behaalde de SGP bijna 200.000 stemmen (2,09%). Dat was een niet onbelangrijke stijging vergeleken met de vorige Kamerverkiezingen. Die stijging werd met name veroorzaakt door de strategische positie die deze partij (vooral in de Senaat) ten opzichte van het eerste kabinet-Rutte (2010-2012) had ingenomen. De SGP gold als de stille gedoogpartner van dit minderheidskabinet. Daardoor had zij duidelijk een zekere (weerhoudende) invloed op het kabinetsbeleid, die zij in het verleden nooit had bezeten.179


  Van een structurele machtspositie is uiteraard geen sprake. Een kleine partij die nodig is om de regeringscoalitie in een of beide kamers van de Staten Generaal aan een meerderheid te helpen, ontleent daaraan tijdelijk een onevenredig grote invloed. Een dergelijke situatie zal zich echter maar zelden voordoen, al is ook onder het tweede kabinet-Rutte sprake van een vergelijkbare constellatie.


  Om een enigszins betrouwbare schatting te maken van de omvang van de bevindelijk gereformeerde groepering kunnen we daarom het SGP-percentage van 2012, gezien het bijzondere karakter van deze uitslag, beter buiten beschouwing laten. Bij de vier Kamerverkiezingen die daarvóór zijn gehouden, kwam de SGP gemiddeld op 1,65% van de stemmen. Op een totale bevolking van ruim 16 miljoen komen we dan uit op zo’n kwart miljoen mensen.


  De bevindelijk gereformeerden vormen in de Nederlandse samenleving dus maar een heel kleine groepering, al zetten zij in bepaalde regio’s waar zij sterk geconcentreerd zijn (de zgn. biblebelt) wel een bepaald stempel op de gemeenschap. Dat de SGP toch al bijna een eeuw lang met een kleine fractie in het parlement vertegenwoordigd is, heeft zij te danken aan het sinds 1918 in Nederland geldende kiesstelsel van de evenredige vertegenwoordiging.


  


  Bondgenoten


  Relevant voor de machtspositie is ook in hoeverre een groepering beschikt over (machtige) bondgenoten. Onmiskenbaar is de ChristenUnie (ontstaan uit een fusie van GPV en RPF) de voornaamste bondgenoot van de SGP. Die partij is bij de verkiezingen ook haar voornaamste concurrent. De lijsten van beide partijen worden bij de Kamerverkiezingen met elkaar verbonden, terwijl er ook op andere niveaus (zij het in afnemende mate) een intensieve of minder intensieve samenwerking bestaat. Ook de ChristenUnie is slechts een kleine partij. Haar stemmenpercentage varieert tussen de 2 en de 4 procent. De concentratiegebieden van de SGP en de ChristenUnie vallen veelal samen.


  Van de grote partijen had het CDA altijd nog het meeste begrip voor de opvattingen en bezwaren zoals die in SGP-kring leefden. In het verleden was het CDA een invloedrijke partij, die bijna altijd in het kabinet vertegenwoordigd was en daardoor bepaalde zaken kon realiseren of tegenhouden. Hoewel de inhoudelijke verschillen tussen SGP en CDA groot waren, had de achterban van de SGP onmiskenbaar belang bij deze machtspositie van het CDA. Inmiddels is er van die machtspositie weinig meer over. Voorheen behaalde het CDA wel meer dan 50 Tweede Kamerzetels, bij de verkiezingen van 2012 waren dat er slechts 13. Haar centrale positie in het politieke spectrum is deze partij daarmee (waarschijnlijk definitief) kwijtgeraakt.


  Verder kan worden opgemerkt dat de bevindelijk gereformeerden niet veel internationale contacten hebben, politiek noch kerkelijk. In ieder geval niet met omvangrijke en invloedrijke groeperingen. Ook langs die weg kunnen zij hun machtspositie niet versterken.


  


  Maatschappelijk prestige


  Niet zonder belang is ook het publieke prestige van de groepering. Daarvan moet geconcludeerd worden dat het imago van de bevindelijk gereformeerden in de publieke opinie tamelijk negatief is. Wel worden hun relatief grote betrouwbaarheid, arbeidsinzet en ondernemingslust, hun hechte gezinnen en hun sterke onderlinge sociale relaties in de maatschappij als positief gezien. Bovendien staan zij als autochtonen niet bloot aan etnische discriminatie.


  Daar staat echter tegenover dat zij met hun geloofsovertuiging en levenspraktijk duidelijk uit de toon vallen. Zij worden gezien als hopeloos conservatief. Het zijn in veler oog aanhangers van een sombere en benepen godsdienst, die allerlei vormen van sport, amusement en seksuele vrijheid veroordeelt. Het zijn fundamentalisten van eigen bodem180 , de polder-Taliban, die zich beroepen op Gods openbaring en die de waarden van de Verlichting, waarop de moderne samenleving is gebaseerd, op cruciale punten afwijzen. Zij gelden ook als onverdraagzaam, als mensen die hun eigen standpunt verabsoluteren en graag aan anderen hun wil opleggen als zij daartoe de kans krijgen.181 Bijvoorbeeld als het gaat om de zondag. In de meest positieve duiding beschouwt men hen als een niet serieus te nemen stukje folklore, dat laat zien hoe het vroeger in Nederland was. Romans van Jan Siebelink (1938) en Franca Treur (1979) over deze bevolkingsgroep of een bepaald segment daarvan, die de afgelopen jaren verschenen, haalden een enorme oplage. Zij bevestigen en versterken het negatieve imago van deze groepering.182
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  Dorsvloer vol confetti van Franca Treur behaalde een forse oplage. Net als Jan Siebelinks Knielen op een bed violen bevestigde en versterkte dit boek het negatieve imago van de reformatorische gezindte.


  Vooral hun discriminatie (althans in de beeldvorming van de buitenwereld) van vrouwen en homoseksuelen wordt de bevindelijk gereformeerden hoogst kwalijk genomen. Zo bleek in 2001 uit een NIPO-onderzoek dat niet minder dan 88 procent van de ondervraagden het vrouwenstandpunt van de SGP afkeurde. Slechts 4 procent kon daar begrip voor opbrengen.183


  Ook al is het buiten discussie dat de bevindelijk gereformeerden niet gewelddadig zijn, toch worden ze vaak in één adem genoemd met fundamentalistische moslims. Voor hun afwijkende opvattingen en gedragingen, al vloeien die onmiskenbaar voort uit hun religieuze overtuiging, bestaat tegenwoordig weinig begrip.


  Overigens was dat vroeger niet zoveel anders. Bijna een halve eeuw geleden meende J. Tennekes (1936-2003) te kunnen stellen dat er ‘naar alle waarschijnlijkheid’ geen religieuze groepering in Nederland is ‘waarvoor een zo minimale sympathie en een zo minimaal begrip bestaat’ als de bevindelijk gereformeerden.184 Sindsdien hebben zich echter grote groepen allochtonen in Nederland gevestigd, waarvan met name de moslims een zeer negatief imago hebben. Hun imago is nog aanzienlijk negatiever dan dat van de bevindelijk gereformeerde groepering.


  Van belang voor de machtspositie is ook in hoeverre een groepering aansluiting vindt bij de dominerende ideologische voorstellingen. Dat is voor de bevindelijk gereformeerden nauwelijks het geval. Dat bemoeilijkt hun positie in het publieke debat. Menselijke autonomie, pluraliteit van waarden en normen, non-discriminatie volgens de hedendaagse criteria en een radicale scheiding van kerk en staat zijn daarin thans fundamentele waarden. Die zijn echter volstrekt in strijd met de bevindelijk gereformeerde geloofsovertuiging. Datzelfde geldt van de verabsolutering van de menselijke keuzevrijheid, ook in de opvoeding, het levensbeschouwelijk relativisme, de volstrekte gelijkheid van man en vrouw en een vrije seksuele moraal, inclusief de volstrekte acceptatie van homoseksualiteit, die op grond van deze fundamentele waarden bepleit worden.


  


  Sociaaleconomische status


  De sociaaleconomische status die men heeft, is eveneens van invloed op de machtspositie. Als gevolg van de tamelijk succesvolle maatschappelijke emancipatie van de bevindelijk gereformeerden die zich de laatste halve eeuw heeft voltrokken, wijkt hun sociaaleconomische status niet veel af van die van de gemiddelde Nederlander. Wel heeft de geringere betrokkenheid van gehuwde vrouwen bij het arbeidsproces een negatief effect op het gezinsinkomen.


  Qua opleidingsniveau kunnen zij zich, zeker als het gaat om de jongere generaties, zo langzamerhand meten met de rest van de bevolking. Wel vormt de geringere betrokkenheid van reformatorische jongeren bij de Engelstalige amusementscultuur (op zichzelf een positief gegeven) een handicap bij het vak Engels, dat in het voortgezet onderwijs een steeds belangrijker plaats inneemt. Alles bij elkaar genomen is er duidelijk een groot verschil met vroeger, toen de bevindelijk gereformeerden tot de ‘kleine luyden’ gerekend werden. Mensen met een academische opleiding waren destijds in hun kring uiterst schaars.185


  In de huidige situatie is het meestal niet moeilijk om mensen te vinden voor allerlei kaderposities in de eigen organisaties. Het toegenomen welvaartsniveau van de bevindelijk gereformeerden betekent ook dat de financiën meestal geen groot probleem vormen wanneer er forse bedragen nodig zijn voor kerkelijke activiteiten (bijvoorbeeld kerkbouw) of ten behoeve van de eigen organisaties. Maar het gestegen opleidingsniveau en de gestegen welvaart hebben gemakkelijk ook negatieve gevolgen voor de eigen identiteit. De assimilatie wordt daardoor immers bevorderd.


  De reformatorische organisaties en instellingen die men in de loop der jaren heeft opgebouwd, dragen ook enigszins bij aan de machtspositie. Te denken valt aan eigen onderwijsinstellingen die van groot belang zijn voor de vorming van de jongere generatie. Daarnaast vormt het sinds 1971 verschijnende Reformatorisch Dagblad een belangrijk communicatiemiddel, waarmee men zowel de eigen kring kan bereiken, als zich naar buiten toe kan presenteren. Uiteraard dreigt ook hier het gevaar van de omgekeerde zuilwerking, waarbij organisaties geleidelijk aan vervreemden van hun oorspronkelijke identiteit en veeleer een instrument worden om die identiteit te ondermijnen en te bestrijden.


  De kerkelijke verdeeldheid in bevindelijk gereformeerde kring is in de loop der jaren alleen nog maar toegenomen. Zo ontstond in 2004 als reactie op de vorming van de Protestantse Kerk in Nederland de Hersteld Hervormde Kerk. De conflicten en wrijvingen die deze verdeeldheid voortdurend oproept, zijn ongetwijfeld nadelig voor hun toch al geringe machtspositie. Doordat men echter in veel gevallen bereid is tot interkerkelijke samenwerking, wordt het negatieve effect van die kerkelijke verdeeldheid tot op zekere hoogte ingeperkt. Naast de kerkelijke verdeeldheid zijn er echter ook in toenemende mate verschillen in levensstijl en soms ook in theologische opvattingen te constateren, die dwars door de kerkverbanden heen lopen en gemakkelijk tot verwijdering aanleiding kunnen geven.


  


  Rechtspositie


  Binnen het kader van de democratische rechtsstaat (zie ook hoofdstuk 8) kunnen de bevindelijk gereformeerden een beroep doen op de grondwettelijk gegarandeerde rechten en vrijheden. Wat dat betreft is hun positie in Nederland, vergeleken met die van religieuze minderheden in tal van andere landen, bepaald niet slecht te noemen. De overheid houdt rekening met gewetensbezwaren tegen verzekering en vaccinatie.


  Naast de wettelijk en grondwettelijk gegarandeerde overheidssubsidies voor reformatorische scholen, komen ook andere reformatorische instellingen zoals verzorgingshuizen en verpleeghuizen voor bejaarden voor overheidsfinanciering in aanmerking. De Algemene Wet Gelijke Behandeling leidt er echter toe dat binnen de eigen organisaties de ruimte steeds kleiner wordt om openlijk af te wijken van de hedendaagse normen inzake de gelijkheid van man en vrouw, huwelijk en homoseksualiteit.


  Het bijzondere karakter van de zondag als een dag die in het teken staat van de kerkgang en het stilliggen van de arbeid, wordt in de Nederlandse samenleving steeds minder erkend. Gemakkelijk brengt de toenemende inschakeling van de zondag in het economisch leven reformatorische werkgevers en werknemers (met name in de detailhandel) in de problemen. Een bedrijf dat daaraan niet meedoet, loopt omzet mis. Soms wordt men zelfs civielrechtelijk met boetes bedreigd. Als werknemer kan men door de bedrijfsleiding onder druk worden gezet om toch op zondag te werken. Ook maakt men wellicht minder kans op promotie of bij sollicitaties. Alles bij elkaar genomen is er bij de bevindelijk gereformeerden sprake van een zwakke machtspositie. Dat verklaart althans ten dele hun geneigdheid om zich in eigen kring te organiseren.


  6.2 Veranderde maatschappijstructuur


  Ook meer anonieme veranderingsprocessen in de structuur van onze maatschappij zijn van invloed op de positie van de bevindelijk gereformeerden. Als gevolg van de modernisering van de samenleving is de moderne mens steeds meer vervreemd geraakt van de natuur. De meeste mensen wonen en werken niet meer in een natuurlijke, maar in een zeer overwegend door de mens geschapen omgeving. Slechts weinigen zijn nog werkzaam in de agrarische sector, die trouwens ook in hoge mate de invloed van het moderniseringsproces heeft ondergaan.


  Die veranderingen werken ook door in de groepering van de bevindelijk gereformeerden, al is bij hen de participatie in de agrarische wereld en de betrokkenheid daarbij altijd nog relatief groot.


  De overtuiging dat een mens in alles van God afhankelijk is, vond in het (traditionele) agrarische levenspatroon gemakkelijk allerlei aanknopingspunten. Nu dat levenspatroon steeds meer verdwijnt, komt dat afhankelijkheidsbesef onder druk te staan.


  Er heeft in onze maatschappij ook een omvangrijk proces van differentiatie plaatsgevonden. De verschillende levensterreinen als economie, godsdienst, politiek en gezondheidszorg hebben zich ten opzichte van elkaar verzelfstandigd. De waarden en normen die op de verschillende levensterreinen gangbaar zijn, dragen een tamelijk autonoom karakter. Zij dringen zich vaak als vanzelfsprekend op aan eenieder die daar opereert. Ook wanneer die waarden en normen eigenlijk niet stroken met de eigen geloofsovertuiging, laten mensen zich daardoor gemakkelijk beïnvloeden. Vaak beseft men die inconsistenties niet of men ervaart die niet als een groot probleem.


  Verbanden die zich vanuit een reformatorische levensovertuiging bezighouden met een principiële bezinning op de beroepspraktijk, kunnen een zeker tegenwicht bieden tegen deze waardendifferentiatie en de eigen mensen bewust maken van de principiële problemen die zich hier onmiskenbaar voordoen. In het algemeen geldt dat verzuiling een poging is om één en dezelfde levensovertuiging of geloofsovertuiging normatief te laten zijn voor de verschillende levensterreinen waarop een mens zich beweegt.


  


  Privatisering en individualisering


  De omvangrijke maatschappelijke differentiatie bevordert de privatisering en de individualisering. Privatisering leidt ertoe dat de afstand tussen de persoonlijke leefwereld (gezin, familie, vrienden) en het abstracte publieke domein aanzienlijk groter wordt. Daarbij krijgt de godsdienst duidelijk zijn plaats in de private sfeer en niet meer in het publieke domein. De reikwijdte van de geloofsovertuiging wordt daarmee ingeperkt. Voor tal van levensterreinen wordt zij niet meer relevant geacht.186


  Individualisering maakt mensen los uit hun traditionele verbanden, ook op godsdienstig gebied. De traditionele geloofsopvattingen verliezen daardoor terrein. Mensen geven voortaan zelf zin en betekenis aan hun leven. Individualisering kan ook de vorm aannemen ‘van fragmentering van godsdienstige opvattingen en overtuigingen’. Ook de samenhang tussen de godsdienstige en de niet-godsdienstige of maatschappelijke opvattingen neemt af. Dat leidt ertoe dat bij kerkleden ‘de godsdienst een minder belangrijke rol is gaan spelen bij allerlei beslissingen in het leven van alledag en steeds minder invloed is gaan uitoefenen op de normen die zij daarbij hanteren’. Mensen maken veel meer een eigen keuze. Vooral bij rooms-katholieken is die samenhang gering geworden, al is zij ook bij de ‘streng gereformeerden’, waar die samenhang altijd sterk was, duidelijk teruggelopen. Evenzo bevordert de individualisering de godsdienstige de-institutionalisering. Traditionele kerken en kerkelijke verbanden verliezen ook voor de gelovigen aan relevantie. Voor de maatschappij betekent dit een verlies aan sociaal kapitaal.187


  Die individualisering is onmiskenbaar een van de wezenskenmerken van de moderne maatschappij. Voorheen leefden de mensen veelal in kleine, besloten en hecht verweven gemeenschappen. Daarin waren zij duidelijk op elkaar aangewezen. Zij voelden zich een deel van de gemeenschap. Thans zijn de sociale netwerken veel gevarieerder en uitgestrekter geworden. Fysieke afstand is veel minder dan vroeger een factor van betekenis. Ieder mens heeft tegenwoordig zijn eigen, hoogst persoonlijke netwerken, die bovendien een flexibel karakter dragen. Het is niet moeilijk om bepaalde relaties (tijdelijk) af te voeren of minder intensief te laten zijn en andere toe te voegen.188 Van een blijvende (levenslange) loyaliteit aan bepaalde verbanden is veelal geen sprake meer. De participatie daarin en de betrokkenheid daarbij zijn vaak maar voor een tijd.


  Ook al omdat de overheid een bepaalde bestaanszekerheid (en rechtsbescherming) biedt, zijn mensen tegenwoordig minder dan vroeger aangewezen op een beperkt aantal, vaak niet door henzelf gekozen personen en levensverbanden. Zo is de betekenis van gezins- en familierelaties afgenomen. Mensen voelen zich vrijer om hun eigen keuzes te maken en daarbij hun eigen wensen en belangen voorop te stellen. Zij hebben veel meer dan vroeger de ruimte om zelf in vrijheid beslissingen te nemen. Overigens blijkt nogal eens dat zij daarbij toch bepaalde, op dat moment gangbare, trends volgen.


  Moderne mensen voelen zich mondiger dan vorige generaties, ook al omdat velen tegenwoordig hoger opgeleid zijn. Zij stellen zich kritischer op tegenover allerlei tradities en gangbare meningen. Ook de nadruk in de moderne cultuur op de zelfontplooiing van de mens stimuleert deze tendensen. Mensen beschouwen zichzelf als unieke persoonlijkheden, die hun eigen weg uitstippelen en zelf hun sociale context kiezen.


  Bij religieuze minderheden heeft dit alles tot gevolg dat de interne sociale integratie onder druk komt te staan en de externe sociale integratie toeneemt. De gevoelens van loyaliteit ten opzichte van de eigen groepering zijn afgenomen, de sociale kosten om daarmee te breken zijn gedaald. Mensen voelen zich minder onderdeel van de godsdienstige groepering waartoe ze van huis uit behoorden, en veel meer een uniek individu, dat vooral authentiek wil zijn en voortdurend zelf keuzes maakt. Die betreffen ook de waarden en normen die ze aanhangen en de sociale netwerken waarin ze willen participeren.


  Huwelijk en gezin vormen veel minder dan vroeger hechte levensverbanden. Echtscheiding werd in onze maatschappij een normaal verschijnsel. Dat betreft tegenwoordig ruim een derde van de huwelijken. Daarnaast zijn niet-huwelijkse samenlevingsvormen in brede kring gangbaar geworden. In allerlei opzichten zijn die ook formeel gelijkgesteld met het huwelijk.


  De emancipatie van de vrouw leidde tot andere beroeps- en carrièreperspectieven voor moeders. Kinderopvang, zwaar gesubsidieerd door de overheid, werd algemeen gangbaar. De betekenis van het kostwinnersmodel liep sterk terug. Naast het tweeverdienersmodel doet echter ook het anderhalfverdienersmodel opgeld, waarbij moeders slechts een parttime baan hebben. Dat laatste deed zich na verloop van tijd ook op grote schaal voor in bevindelijk gereformeerde kring, hoewel daar de betekenis van het gezin en de gezinsopvoeding nog altijd betrekkelijk hoog staat aangeschreven.


  


  Stijging van welvaart en mobiliteit


  De welvaart is na de Tweede Wereldoorlog sterk toegenomen. In zestig jaar tijd (twee generaties) vond een verviervoudiging plaats. Ook het verschijnsel van de werkende gehuwde vrouw droeg in veel gezinnen bij aan deze formidabele welvaartsstijging. Bij tegenslag kan men een beroep doen op een tamelijk uitgebreid netwerk van sociale voorzieningen, al wordt dat de laatste decennia weer ingeperkt. De economische crises in het begin van de eenentwintigste eeuw leidden slechts tot een beperkte teruggang van het sterk gestegen welvaartsniveau.


  Onmiskenbaar leidt een forse stijging van de welvaart, ook bij religieuze groeperingen, gemakkelijk tot een sterkere oriëntatie op het leven hier en nu en tot een geringere aandacht voor het hiernamaals. Die tendens is ook in bevindelijk gereformeerde kring zichtbaar. De zucht naar geld en goed staat echter haaks op de waarschuwing van Jezus: ‘Werkt niet om de spijs die vergaat, maar om de spijs die blijft tot in het eeuwige leven’ (Joh. 6:27).


  Ook de mobiliteit is in de loop der jaren sterk gestegen. Dat begon al in de negentiende eeuw met de aanleg van spoorwegen en vond zijn vervolg in de massamotorisering en de aanleg van autosnelwegen in de tweede helft van de twintigste eeuw. Daarnaast was er een popularisering van het vliegverkeer, mede voor het toerisme. Dat alles leidde tot een doorbreking van het geografisch isolement waarin veel bevindelijk gereformeerde gemeenschappen zich voorheen bevonden. Een vermindering van het sociale en culturele isolement was daarvan het gevolg. Bovendien verminderde de sociale controle, die voorheen vrij sterk was. Mensen kwamen vaker en intensiever in contact met andere mensen en andere gemeenschappen en daarmee ook met hun vaak afwijkende opvattingen en gedragingen. Gemakkelijk nam men daar wat van over. In ieder geval werd de vanzelfsprekendheid van het eigen levenspatroon doorbroken, ook al woonde men in de biblebelt.


  Ook nationale grenzen verloren aan betekenis. Vooral op economisch gebied maar ook daarbuiten, vond een omvangrijk proces van internationalisering plaats. De Europese integratie, die leidde tot de Europese Unie, is daar een duidelijk bewijs van. Vakantiebestemmingen over de grens zijn inmiddels heel normaal. Jongeren volgen een deel van hun studie in het buitenland. Contacten met buitenlanders zijn niets bijzonders meer. Met Engels kun je je in de halve wereld verstaanbaar maken.


  


  Nieuwe media


  Er was echter niet alleen een forse stijging van de fysieke mobiliteit, misschien nog wel van groter belang is de spectaculaire ontwikkeling van de elektronische communicatie. Ook die leidde tot een ingrijpende verbreding van de horizon. Na de popularisering van de radio, de telefoon en de televisie kwam aan het eind van de twintigste eeuw met internet een nieuwe stroom van wereldwijde communicatiemogelijkheden op gang, die bovendien weinig of niets kostten. Door de sociale media ontstaan allerlei nieuwe netwerken, die veelal zeer intensief benut worden. Daarnaast creëert de mobiele telefonie een vrijwel absolute bereikbaarheid, waar vorige generaties niet van konden dromen. Met de smartphone heb je de wereld in je broekzak. Van sociale controle is geen sprake meer.


  Hoewel de gevolgen van deze nieuwe communicatiemiddelen nog niet helemaal te overzien zijn, is wel duidelijk dat ze ingrijpend en omvangrijk zijn. Zeker ook voor culturele minderheden. Ook al stelt men zich kritisch op tegenover deze nieuwe communicatiemogelijkheden (afwijzing televisie, keuze voor gefilterd internet), het is welhaast onmogelijk om zich aan hun invloed te onttrekken. Langs die weg dringt de (seculiere) buitenwereld onophoudelijk het gezin en het privéleven binnen. Dat is met name het geval bij de jongere generatie. Die is duidelijk in de ban van de digitale revolutie. Ouders zijn meestal minder vertrouwd met de digitale wereld en vinden het vaak moeilijk om ten opzichte van hun kinderen de grenzen van het toelaatbare te bepalen en af te dwingen.


  Niet alleen leggen deze communicatiemiddelen een relatief groot beslag op de beschikbare vrije tijd, zij bevorderen gemakkelijk ook een vluchtigheid en oppervlakkigheid in waarnemen en denken.


  Ook de ontlezing wordt hierdoor gestimuleerd. De (bevindelijk) gereformeerde cultuur was vanouds een leescultuur, waarbij de Bijbel een centrale plaats innam. Thans moeten de dingen waar mensen zich mee bezighouden vooral leuk zijn. Vandaar dat alles zoveel mogelijk gebracht wordt in het kader van entertainment. Verder geldt dat een vrije seksuele moraal vanzelfsprekend is geworden, zo er al niet regelrecht sprake is van pornografie. Via computer en smartphone is de drempel daarvoor aanzienlijk lager geworden.


  Geen wonder dat de bevindelijk gereformeerden deze ontwikkelingen zien als een ernstige bedreiging voor hun identiteit. Vroeger bestaande vormen van sociale controle zijn daardoor veel minder effectief geworden. De afscherming die het eigen gezin en het eigen sociale milieu vanouds boden, is doorbroken. Onmiskenbaar worden de al aanwezige assimilatietendensen hierdoor versterkt.


  6.3 Moderne en postmoderne cultuur


  De westerse cultuur is in hoge mate gestempeld door de Verlichting. Die riep de mensheid op om haar vroegere onmondigheid, waaraan zij zelf schuldig was, te doorbreken. Voortaan diende de mens zich op allerlei gebied door zijn eigen verstand te laten leiden. De autonomie van de mens gold daarbij als een fundamenteel gegeven.


  De modernisering van de samenleving in de laatste twee eeuwen was vooral een proces van rationalisering, en dan rationalisering in de vorm van functionele rationaliteit. De rol van de wetenschap werd steeds groter. Kennis is macht, zo bleek op allerlei terrein. Meer dan vroeger kunnen mensen tegenwoordig de omgeving naar hun hand zetten. Zij kunnen die, althans tot op zekere hoogte, voorspelbaar en beheersbaar maken.


  Het onderwijsniveau dat iemand behaald heeft, bepaalt thans in hoge mate zijn maatschappelijke kansen. In allerlei sectoren zijn vakbekwame professionals nodig. Zeker wetenschappelijke kennis staat hoog aangeschreven en wordt op een breed terrein toegepast. Vooral in technisch opzicht kunnen mensen tegenwoordig veel en veel meer dan vroeger. Dat geldt ook op medisch terrein, al rijst met name daar de vraag of alles mag wat kan. Evenzo is daar de vraag naar de betaalbaarheid van allerlei hoogwaardige medische zorg.


  Die vergroting van de menselijke kennis leidde tot allerlei revolutionaire innovaties en de rationalisering van allerlei werkwijzen en productieprocessen. Daardoor is in de loop der jaren een aanzienlijke stijging van de welvaart gerealiseerd, al betekende dat vaak wel een forse belasting van het milieu. Toch zouden slechts weinigen het hoge welvaartsniveau dat we inmiddels bereikt hebben, willen missen.


  Moderne oorlogen worden met heel andere wapens gevoerd dan voorheen het geval was. Maar zeker hier blijkt dat de toename van de menselijke kennis duidelijk ook haar schaduwzijden heeft. Van de kernwapens gaat immers een immense dreiging uit, ook al is die dreiging na het wegvallen van de Koude Oorlog wat naar de achtergrond geschoven.


  


  Secularisatie


  Heel deze rationalisering van het wereldbeeld heeft ook geleid tot een ingrijpende secularisatie. Max Weber (1864-1920) sprak over de onttovering van de wereld. Godsdienstige noties worden niet meer onmisbaar geacht voor het heil of geluk van mens en samenleving. De (christelijke) godsdienst past volgens velen niet meer bij het wetenschappelijk wereldbeeld dat de laatste eeuwen een dominerende plaats heeft verworven. In ieder geval moet hij zich fundamenteel verantwoorden voor het forum van de menselijke rede. Tegelijkertijd kan duidelijk zijn dat allerlei zingevingsvragen die zich onvermijdelijk aan ieder mens opdringen, niet door de wetenschap kunnen worden beantwoord. Daarvoor moet men het elders zoeken.


  Inmiddels is in de moderne samenleving de invloed van de christelijke kerken en ook van de godsdienst in het algemeen, aanzienlijk afgenomen. Voor Europa geldt dat nog veel sterker dan voor de USA. Niet voor niets spreekt men van het einde van het Constantijnse tijdperk. Opvallend genoeg had het secularisatieproces vooral vat op vrijzinnige en niet al te orthodoxe kerken, die zich juist beijverden om zoveel mogelijk met hun tijd mee te gaan. Maar ook aan de meer orthodoxe kerken is de secularisatie niet voorbijgegaan. Bovendien is daar sprake van een niet te verwaarlozen uitstroom in de richting van kerken die hun boodschap meer aangepast hebben aan de hedendaagse cultuur en het hedendaagse levenspatroon. Velen vinden de theologische verschillen tussen allerlei kerken in de tegenwoordige tijd niet meer zo relevant.


  In bevindelijk gereformeerde kring blijft men zich tegen deze assimilatietendensen verzetten. Men wil vasthouden aan de eigen geloofsovertuiging en de daarbij behorende levensstijl. Toch valt ook hier te constateren dat kerkleden tegenwoordig een vrijere houding aannemen ten opzichte van de standpunten en gebruiken van hun kerk, dan vorige generaties deden. Die hadden onmiskenbaar meer respect voor de ambtsdragers (met name leidinggevende predikanten) en hechtten meer waarde aan de kerkelijke tradities. Velen denken tegenwoordig meer oecumenisch en hechten minder waarde aan de gereformeerde belijdenis. Qua levensgedrag is er vaak sprake van een geleidelijk opschuiven in de richting van wat in brede lagen van de samenleving gangbaar is.


  Belangrijke verschuivingen in de publieke moraal hebben zich de afgelopen decennia voorgedaan ten aanzien van huwelijk en gezin, homoseksualiteit, abortus en euthanasie. Op al deze terreinen werd afscheid genomen van de traditionele, door het christendom ingegeven normen. Hoewel door orthodoxe christenen duidelijk tegen deze ontwikkelingen is geageerd, is er toch bij velen een geleidelijke gewenning te constateren, zo er al geen sprake is van een geleidelijke acceptatie. Ook dat gaat aan de bevindelijk gereformeerde kring niet voorbij. Wel blijft men zich daar meer dan elders tegen deze ontwikkelingen verzetten.


  


  Postmodernisme


  Het postmoderne denken van de laatste decennia kan als een ombuiging van de moderniteit worden beschouwd. Naast of in plaats van de rede, komt het gevoel zijn plaats opeisen als leidraad voor het menselijk leven. Het primaat van de rationaliteit is verdwenen en daarmee tot op zekere hoogte ook het gezag van de wetenschap, met uitzondering wellicht van de exacte sector. Veeleer is er sprake van een belevingscultuur die aan het institutionele niet zoveel waarde hecht.


  Ook onder orthodoxe christenen valt dit te signaleren189. Mensen gaan op zoek naar een kerk die bij hen past. Evenzo geldt dat de lokale gemeente waar men zich thuis voelt, voor veel mensen belangrijker is dan het landelijk kerkverband waartoe men behoort en de officiële standpunten die op synodes worden ingenomen. Mensen willen zichzelf kunnen zijn, los van allerlei tradities en collectieve verbanden.


  De waarheidsvraag, die in een plurale cultuur toch al moeilijk te beantwoorden is, wordt in het postmodernisme als principieel onoplosbaar gezien. Er is geen objectieve waarheid meer. Niet alleen godsdienstige leerstellingen zoals het traditionele christendom, maar ook seculiere ideologieën als het marxisme, hebben hun geloofwaardigheid verloren. Dat ziet men echter niet als een probleem. Ieder mag immers zijn eigen waarheid koesteren en zijn eigen levensbeschouwing construeren. Het gaat primair om authenticiteit. Daar moeten we respect voor hebben. Een antihiërarchisch denken overheerst. Traditionele waarden en normen hebben veelal hun betekenis verloren.


  Tal van mensen die niet (langer) kerkelijk meelevend zijn, blijken toch behoefte te hebben aan een bepaalde spiritualiteit. Al is het klassieke godsbeeld bij hen verdwenen, toch geloven zij dat er wel zoiets als een hogere macht moet zijn die het leven beheerst. In dit verband spreekt men wel van ietsisme. De vormgeving van deze spiritualiteit is veelal een zaak van eigen keuze en draagt vaak een eclectisch karakter. Men kiest datgene uit wat aanspreekt.190 Elementen uit het bestaande aanbod van religies en levensovertuigingen worden naar eigen inzichten gecombineerd. Het gaat er vooral om dat iets goed voelt.


  Dat relativisme leidt tot een grote mate van levensbeschouwelijke tolerantie. Daarentegen vallen mensen die een absolute waarheid aanhangen, die ook voor anderen relevant is en geldend zou moeten zijn, gemakkelijk buiten deze tolerantie. Zij doorbreken immers de relativistische vooronderstellingen waarop het model gebaseerd is. Het zal duidelijk zijn dat dit ook geldt voor de bevindelijk gereformeerden. Dat is zeker het geval als zij bepaalde standpunten in de maatschappij tot gelding willen brengen.
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  Tal van mensen die niet (langer) kerkelijk meelevend zijn, hebben toch behoefte aan een bepaalde spiritualiteit.


  Het postmodernisme stimuleert ook een fragmentarisering van de menselijke persoonlijkheid. Er is dan sprake van een pluralistisch zelf, een meervoudige identiteit. Veel mensen streven niet meer naar een consequente opstelling in allerlei levensomstandigheden. Dat is een te zware opgave geworden. In plaats van een uitgewerkte levensovertuiging die bepalend is voor de opstelling op allerlei levensterreinen waarop zij zich bewegen, valt tegenwoordig bij tal van mensen veeleer een plurale identiteit te constateren. Die pluraliteit of dat gebrek aan consistentie wordt door hen niet of nauwelijks als een probleem ervaren. Zij past geheel in een postmodern levenspatroon.


  De gedachte dat het geloof of de levensovertuiging ook buiten het strikt religieuze domein in hoge mate relevant was, vormde vanouds de basis van de verzuiling. Thans ziet men veel meer dat mensen uiteenlopende keuzes maken, al naargelang de situatie waarin zij verkeren. De voortgaande differentiatie van de maatschappij versterkt deze tendens. Er is hier duidelijk sprake van secularisatie in de vorm van een beperking van de reikwijdte van de godsdienst (zie par. 2.5).
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  7 Ons maatschappelijk functioneren


  7.1 Vragen in overvloed


  Reformatorische christenen maken deel uit van de maatschappij. Zij zijn daarvan afhankelijk voor hun inkomen, voor de voorziening in allerlei levensbehoeften, voor hun rechtsbescherming en nog veel meer. Zij hebben daar hun sociale contacten. Als het goed is, voelen zij hun verantwoordelijkheid voor de medemens, die ze in het alledaagse leven tegenkomen en met wie ze op reis zijn naar de eeuwigheid. Zij dienen zich verantwoordelijk te voelen voor de maatschappij als geheel. Zij zijn ook door historische banden met de volksgemeenschap verbonden.


  Tegelijkertijd zullen zij, als het goed is, ook een duidelijke afstand ervaren. In de sterk geseculariseerde Nederlandse samenleving voelen zij zich vaak onterfd. Veel dingen die tegenwoordig in die maatschappij gewoon gevonden worden, moeten zij immers afkeuren en aan veel dingen kunnen zij om principiële redenen niet meedoen. Christenen weten dat ze anders zijn. Voor hen geldt immers de oproep: ‘Wordt dezer wereld niet gelijkvormig’. Steeds weer moeten zij ‘beproeven welke de goede en welbehagelijke en volmaakte wil van God zij’ (Rom. 12:2).


  Die opstelling heeft consequenties voor het dagelijks leven. Bijvoorbeeld voor de vraag waar men wel of niet aan mee kan doen, waar men zich wel of niet bij aansluit, welke school men kiest voor zijn kinderen en welke ontwikkelingen in de maatschappij men aanmoedigt of bekritiseert.


  Wanneer is het nodig zich af te schermen van de anderen, om zich vervolgens als een aparte groep in de samenleving te presenteren? Moeten bepaalde activiteiten en bepaalde organisaties een kerkelijk karakter dragen of kunnen we samenwerken met mensen die wel niet tot onze kerk behoren, maar wel duidelijk geestverwanten zijn? Wanneer is het verantwoord en zelfs gewenst om als bevindelijk gereformeerden in allerlei verbanden buiten de eigen kring te opereren? Is dat laatste voor de doorwerking van het Bijbelse gedachtegoed zelfs beter of niet? Is het mogelijk in allerlei verbanden die niet een specifiek gereformeerd of christelijk karakter dragen, een Bijbels verantwoorde inbreng te leveren? Of moet het Bijbelse geluid vooral vertolkt worden door middel van de eigen organisaties, instellingen en media? Hangen de keuzes die we hier maken samen met de mate waarin we menen sterk te staan in onze geloofsovertuiging? Is de leeftijd van de betrokkenen hierbij een relevant gezichtspunt?


  Kunnen we spreken van christelijke organisaties of zijn dat slechts organisaties van christenen? Zijn organisaties op gereformeerde grondslag nodig, omdat wij niet alleen individueel maar ook collectief Gods Naam dienen te belijden en Zijn eer zouden moeten beogen? Moeten de organisaties die wij door ons lidmaatschap steunen en waarin wij actief zijn, altijd een gereformeerd karakter dragen? Of is het beter als een christelijke partij of een andere organisatie van christenen haar identiteit niet zoekt in de grondslagformule, maar in haar doelstellingen? Lopen christelijke organisaties het gevaar om een doel op zichzelf te worden, waarbij de rationele organisatiestructuur de ideële motieven overwoekert? Leidt verzuiling tot een gevaarlijke veruitwendiging van de godsdienst? Een veelheid van vragen, en hiermee zijn we er nog niet. Naast de formele relaties zijn immers ook de informele relaties van belang. In hoeverre is het verantwoord of zelfs gewenst om sociale relaties aan te gaan met andersdenkenden? Relaties met buren en collega’s stellen meestal niet zoveel voor en roepen dan ook niet zoveel bezwaren op. Nemen sociale relaties het karakter aan van een nauwe vriendschap, dan wordt het een ander verhaal. Dan rijst de vraag of ingrijpende verschillen in levensovertuiging dergelijke vriendschappelijke betrekkingen niet in de weg staan. Of dat de vriendschap wellicht zal leiden tot een sluipende assimilatie. Er is hier sprake van een complexe problematiek die niet in een paar woorden is af te doen. Het antwoord op bovengenoemde vragen hangt samen met het mensbeeld dat men hanteert, maar ook met het terrein waarop men opereert. Hoe oordeelt men over het specifieke karakter van de eigen identiteit? Vreest men dat participatie in bredere verbanden leidt tot inkapseling? Hoe taxeert men het algehele culturele klimaat in de maatschappij? En wat zijn, praktisch gesproken, de mogelijkheden voor een eigen reformatorische organisatie? De verantwoordelijkheid c.q. roeping die men meent te hebben voor de hele maatschappij, is hier eveneens aan de orde. En wat is de waarde van de collectieve bezinning in eigen organisaties? Hoe ziet men de relatie tussen de innerlijke (geestelijke) kant van het christelijk leven en de uiterlijke (institutionele) kant?


  In de volgende paragrafen willen we proberen onze antwoorden op deze vragen te formuleren.


  7.2 In de maatschappij


  In het algemeen geldt dat personen en groeperingen die veel vertrouwen hebben in de eigen mondigheid en standvastigheid, niet zoveel behoefte zullen hebben aan de afscherming die organisaties en verbanden van eigen signatuur bieden. Zij zullen het participeren in allerlei verbanden en activiteiten buiten de eigen kring eerder toejuichen en aanmoedigen. Men verwacht dat daar een gunstige invloed van zal uitgaan en dat het de eigen groepering goodwill zal opleveren. Men maakt zich niet bezorgd over het gevaar dat deze strategie op kortere of langere termijn tot assimilatie leidt.


  In bevindelijk gereformeerde kring zijn we nooit zo erg overtuigd geweest van onze eigen mondigheid en standvastigheid. Dat kan duidelijk zijn. Richtinggevend voor onze opstelling is veeleer de uitleg die de Heidelbergse Catechismus geeft bij de behandeling van de zesde bede van het Onze Vader: ‘Leid ons niet in verzoeking’. Daar wordt gezegd van de ware gelovigen dat zij van zichzelf zo zwak zijn dat zij ‘niet een ogenblik zouden kunnen bestaan’. Hun doodsvijanden, de duivel, de wereld en hun eigen vlees, houden immers niet op hen aan te vechten. Vandaar dat zij bidden om door de kracht van de Heilige Geest gesterkt en staande gehouden te worden.191


  


  Het zout der aarde


  Geen wonder dat men in bevindelijk gereformeerde kring in tal van situaties koos voor het verzuilingsmodel dat immers een zekere bescherming biedt. Dat hangt samen met het aan de Bijbel ontleende mensbeeld. Het is dan ook niet toevallig dat in een enkele jaren geleden verschenen studie waarin kritisch geoordeeld wordt over de refozuil, juist de nadruk gelegd wordt op de mondigheid van de christen.192 Er is een zekere samenhang tussen beide standpunten.


  Maar heeft Christus Zijn discipelen niet betiteld als het zout der aarde? Gemakkelijk wordt daar tegenwoordig de conclusie aan verbonden dat het zout niet moet samenklonteren in zuilorganisaties, maar juist in brede kring moet doorwerken. Christenen moeten aangemoedigd worden, zo meent men, om met hun geloof present te zijn in deze wereld en daar hun verantwoordelijkheid te nemen. Bij nauwkeurig lezen van de betreffende Bijbelgedeelten (Matth. 5:13, Mar. 9:50, Luk. 14:34) blijkt echter dat het accent ergens anders ligt. In alle drie de evangeliën betreft het primair een waarschuwing dat zij die het zout der aarde zijn, niet smakeloos moeten worden. Het zout mag zijn kracht en scherpte niet verliezen. Dan deugt het nergens meer toe.


  Christus’ opdracht om het zout der aarde te zijn moet altijd gezien worden in samenhang met Zijn waarschuwing tegen het krachteloos en smakeloos worden van het zout. Wanneer christenen aan die waarschuwing voorbijgaan, wijst dat erop dat zij het gevaar van verwereldlijking en identiteitsverlies onderschatten. Zout dient om het bederf te weren. Als gevolg van de zondeval is dat bederf alom in deze wereld aan te wijzen. Maar dat bederf is er ook in de kerk. Het besef daarvan bewaart voor hoogmoed.


  


  Bewaar en vermeerder


  Als in de Heidelbergse Catechismus gevraagd wordt naar de inhoud van de tweede bede van het Onze Vader, wordt daar onder meer geantwoord: ‘bewaar en vermeerder Uw Kerk’.193 Beide hier genoemde elementen zijn van wezenlijk belang. Gods Kerk moet bewaard worden, maar er moet ook gebeden worden om de uitbreiding van die Kerk. De gerichtheid (de zorg) naar binnen en de gerichtheid naar buiten horen bij elkaar. Het een kan niet zonder het ander.


  Maar niet zonder reden staat in de Heidelbergse Catechismus de bede om bewaring voorop. Dat is duidelijk een andere lijn dan te vinden is in de Hervormde kerkorde van 1951. Daar koos men er bewust voor om het artikel over het apostolaat (art. 8) vooraf te laten gaan aan het artikel over het belijden (art. 10). Eerst werd gesproken over de opdracht met betrekking tot zending, evangelisatie en het gesprek met Israël, alsmede de maatschappelijke verantwoordelijkheid van de kerk; pas daarna kwam het belijden aan de orde. Afgezien van de vraag hoe dat belijden zich verhield tot de gereformeerde belijdenis van de Hervormde Kerk, was dat een opzet die veelzeggend was. Daarmee werd een bepaalde prioriteit aangegeven. Die lag niet bij de confessionele identiteit. Tegen die achtergrond bezien is het geen wonder dat de gedachte van de Doorbraak in de Hervormde Kerk veel aanhang vond.


  Evangelischen zijn in het algemeen meer dan bevindelijk gereformeerden overtuigd van de kracht van hun eigen geloofsovertuiging. Daarbij komt dat men er in bevindelijk gereformeerde kring niet van uitgaat dat alle gemeenteleden deel hebben aan het ware geloof. Dat is een extra motief om hen niet zo gemakkelijk te laten participeren in allerlei verbanden en activiteiten buiten de eigen kring.


  Vandaar dat men er vanouds veel voor over heeft om zijn kinderen naar reformatorische scholen te sturen, dat men kiest voor het Reformatorisch Dagblad om de negatieve invloed van seculiere kranten te ontgaan en dat men een voorkeur heeft voor instellingen van eigen signatuur als het gaat om de verzorging van gehandicapten en bejaarden.


  Uiteraard gelden voor volwassenen andere criteria dan voor kinderen. Maar jongeren worden in onze maatschappij al op betrekkelijk jeugdige leeftijd als mondig beschouwd. Met 18 jaar zijn ze meerderjarig. Dat is wel erg jong. Vroeger lag de meerderjarigheidsgrens hoger. Gemakkelijk overschatten jongeren hun eigen onderscheidingsvermogen en hun capaciteit om zichzelf in de hand te houden.


  Hoger opgeleiden zouden meer onderscheidingsvermogen moeten hebben dan mensen met minder opleiding, al blijkt dat niet altijd het geval te zijn. Mensen met een grote mate van sociale weerbaarheid en zelfredzaamheid kunnen gemakkelijker dan anderen overeind blijven in allerlei verbanden en activiteiten buiten de eigen groepering. Maar de eigen inbreng en de eigen beginseltrouw (persistentie) worden gauw overschat.


  


  Relaties met andersdenkenden


  In het maatschappelijk leven is het noodzakelijk en onvermijdelijk om allerlei relaties met andersdenkenden aan te gaan, ook al is er op hun levenswandel veel aan te merken. In de politiek moet met andere partijen samengewerkt worden om een meerderheid te vinden voor of tegen bepaalde voorstellen. Er zijn ook allerlei relaties van meer persoonlijke aard, met collega’s en buren bijvoorbeeld. Daar kunnen we niet omheen. Anders zouden we uit de wereld moeten gaan (1 Kor. 5:10). Bovendien bieden deze contacten wellicht mogelijkheden om iets door te geven van de Bijbelse boodschap. Dat mogen we niet uit het oog verliezen.


  Uiteraard zijn er grenzen aan deze vormen van samenwerking. Niet alles kan en mag. In een aantal gevallen vormt de invulling van de zondag een belemmering om een dienstverband aan te gaan of ergens aan mee te doen, ook wanneer de zaken waar het eigenlijk om gaat acceptabel zijn. Verder geldt dat men onder sociale druk, vanuit economische noodzaak of vanuit een drang naar geld, goed en status, gemakkelijk de niet altijd zo scherp af te bakenen grenzen van het toelaatbare overschrijdt.


  In de kanttekeningen bij de eerder genoemde tekst uit de eerste brief aan Korinthe komen beide gezichtspunten aan de orde. We hebben dagelijks te maken, zo lezen we daar, met mensen ‘welker voetstappen gij niet moet volgen’. Daar is de wereld vol van. Maar we mogen hen ook niet links laten liggen. Zulke mensen moeten wij ‘zoeken voor Christus te winnen’. De gelovigen moeten altijd bereid zijn tot verantwoording van de hoop die in hen is (1 Petr. 3:15), met name wanneer de verdediging van de waarheid dat vereist. Tevens wordt er in de kanttekeningen op gewezen dat ze het heilige niet aan de honden moeten geven, noch de paarlen voor de zwijnen moeten werpen.


  Christenen zouden in hun zakelijke betrekkingen, als werknemer of in allerlei andere intermenselijke relaties, moeten opvallen door een voorbeeldige levenswandel. Een nauw geweten noopt ons om dingen na te laten en spoort ons aan om bepaalde zaken juist wel te doen. Een Bijbelse levenswandel kan echter in deze wereld ook spot en verzet oproepen. De Bijbel spreekt van mensen die ‘uw goede wandel in Christus lasteren’. Christenen worden dan juist beschouwd als kwaaddoeners (1 Petr. 3:16).


  


  Vriendschapsevangelisatie


  Terwijl in de gereformeerde traditie gewaarschuwd wordt tegen wereldse vrienden, wordt het in evangelische kring juist aangemoedigd om vriendschap te sluiten met niet-christenen. De vertrouwelijke omgang die daardoor ontstaat, zou allerlei mogelijkheden bieden om hen bekend te maken met het Evangelie. Nu is het ongetwijfeld zo dat intensieve persoonlijke contacten belangrijk zijn als het erom gaat het levensgedrag en de levensovertuiging van mensen te beïnvloeden. Dat zien we ook bij religieus gemengde huwelijken.


  Een huwelijk van mensen met een verschillende kerkelijke achtergrond of een verschillende levensbeschouwelijke overtuiging, heeft meestal ingrijpende gevolgen voor hun levensoriëntatie en kerkelijke betrokkenheid. Kerkelijk gemengde huwelijken, waarbij een grote afstand overbrugd moet worden, lopen vaak uit op onkerkelijkheid. In andere gevallen probeert men gezamenlijk ergens halverwege uit te komen of kiest de een voor de kerk van de ander. Zo hebben in de loop der jaren velen vanwege hun huwelijk afscheid genomen van de bevindelijk gereformeerde kring. Maar ook geldt dat mensen die van huis uit onkerkelijk, rooms-katholiek of modern protestant waren, de ingrijpende overstap naar de bevindelijk gereformeerde kring vaak gemaakt hebben als gevolg van hun huwelijk met iemand van die signatuur.


  Toch is er altijd op aangedrongen om de levenspartner in eigen kring te zoeken. Bij gemengde huwelijken loopt het vaker (veel vaker) verkeerd af dan goed. Niet voor niets wordt er in de Bijbel herhaaldelijk gewaarschuwd tegen godsdienstig gemengde huwelijken (Gen. 24:3, Joz. 23:7-13, 2 Kor. 6:14). Ten aanzien van de keuze van vrienden en vriendinnen geldt in principe dezelfde redenering. Van wereldse vrienden gaat veelal een verkeerde invloed uit. Dat geldt niet alleen voor jongeren, maar ook voor volwassenen. Vandaar dat voor het concept vriendschapsevangelisatie onder ons geen legitieme plaats is.


  Dat men in evangelische kring daar wel voor kiest, heeft te maken met hun meer optimistische visie op de geloofsovertuiging en de standvastigheid van de eigen mensen. Bovendien wijkt hun levensgedrag (zondags en door de week) minder af van wat in de huidige samenleving gangbaar is, dan dat van bevindelijk gereformeerden. Evenzo is hier van belang dat zij gemakkelijker denken over de vraag wat de bekering tot het christelijk geloof inhoudt.


  


  Culturele klimaat


  Bevindelijk gereformeerden ervaren in leer en levensgedrag vaak een relatief grote afstand tot de buitenwereld. Dat geldt met betrekking tot niet-christenen, maar bijvoorbeeld ook ten opzichte van rooms-katholieken en moderne protestanten. Zelfs ten opzichte van de Gereformeerde Kerken toonde men weinig bereidheid tot samenwerken. Dat was ook zo in de jaren dat de gereformeerde belijdenis daar nog hoog genoteerd stond. Zij werden gezien als neo-gereformeerden die vijandig stonden ten opzichte van de ‘oude waarheid’: de bevindelijk gereformeerde leer en levenspraktijk.


  Waren bevindelijk gereformeerden voorheen sterk overtuigd van het specifieke van de eigen identiteit, onmiskenbaar is dat de laatste decennia minder geworden. Zeker onder het kerkvolk. Naarmate de afstand tot andere christenen als minder groot wordt ervaren, zal er minder behoefte zijn aan organisaties van eigen signatuur en zal men er minder bezwaar tegen hebben om in bredere verbanden te opereren.


  Uiteraard is het algehele culturele klimaat (we spreken ook wel van de tijdgeest) in dit verband ook een factor van betekenis. In de tijd van de Reformatie was er in vrij brede kring belangstelling voor de zojuist door Luther (1483-1546) en de andere reformatoren herontdekte Bijbelse boodschap. Mensen die door de boodschap van de Reformatie gegrepen waren en die wilden uitdragen, konden gemakkelijk bij die brede belangstelling aanknopen. Op die manier slaagden zij er vaak in om groepen mensen in hun omgeving te beïnvloeden. Een offensieve strategie lag toen voor de hand.


  Wat dat betreft, leven wij duidelijk in een andere situatie. Helaas wel. Onze cultuur kenmerkt zich door een diep ingrijpende secularisatie en een vérgaand religieus relativisme. Dat noodzaakt eerder tot afscherming, wil men zelf en zeker de jongere generatie daardoor niet diepgaand beïnvloed worden. De meer defensieve strategie van de verzuiling is dan in zo’n situatie al gauw de aangewezen weg.


  In de discussie over voor- en nadelen van verzuilde organisaties zullen we dus ook de gehele situatie goed in ogenschouw moeten nemen. Wat in de ene situatie aanbevelenswaardig is, is dat nog niet onder totaal andere omstandigheden. In ieder geval is er geen reden om de christelijke of de reformatorische organisatie als een verlegenheidsoplossing te beschouwen. Principieel gezien is er niets normaler dan wanneer men zich ook in organisatorisch verband wil richten naar het Woord van God.


  Sommige groeperingen stappen in korte tijd (soms vanuit opportunistische motieven) van de ene strategie over op de andere. Op het terrein van de vakbeweging kozen de communisten in Nederland soms voor een eigen vakcentrale, maar in andere situaties juist voor actieve participatie in het NVV, de grote socialistische vakbeweging. De beslissende vraag was steeds op welke manier zij naar het oordeel van de partijleiding de meeste invloed in de arbeiderswereld konden uitoefenen.


  De communistische infiltranten in de socialistische vakbond maakten zich daar sterk voor hoge looneisen en harde acties en verwierven daardoor gemakkelijk een bepaalde populariteit onder de leden. Juist om die reden werden de communisten door de leiding van het NVV vaak geweerd of vijandig bejegend.194


  


  De opstelling van anderen


  Het is dus ook altijd van belang hoe de vereniging of organisatie waarin wij eventueel zouden willen participeren, zich opstelt ten opzichte van orthodoxe christenen. In hoeverre is men bereid rekening te houden met bepaalde wensen en bezwaren van onze kant? Houdt men de zondag vrij van activiteiten? Geeft men bij gezamenlijke maaltijden gelegenheid voor gebed? Hoedt men zich voor vloeken en profaan of dubieus taalgebruik? En zo zou er meer te noemen zijn. Als er ten aanzien van deze punten afspraken gemaakt zijn of toezeggingen zijn gedaan, hoe hard zijn die dan? Ook dat is een relevante vraag. Of staat men op het standpunt dat wie mee wil doen, zijn godsdienst maar thuis moet laten? En meent men dat men niet met allerlei godsdienstige bezwaren van een toch betrekkelijk kleine groep mensen rekening kan houden? Als men dergelijke uitgangspunten hanteert, kan men als vereniging of instelling moeilijk pretenderen dat men een algemeen karakter draagt en niemand uitsluit.


  Uiteraard moeten reformatorische organisaties zich ervoor hoeden om andere organisaties op hun terrein of de wereld in het algemeen, negatiever af te schilderen dan zij in werkelijkheid zijn. In de praktijk is het vaak zo dat zij zich in een concurrentieverhouding bevinden ten opzichte van organisaties van andere signatuur. Daardoor krijgen zij een zeker belang bij de slechtheid van anderen. Dat is een gevaarlijke positie. Zo neemt de aantrekkingskracht van de SGP op de kiezers in haar omgeving toe, naarmate andere partijen (ook partijen die zich christelijk noemen) steeds minder rekening houden met Gods geboden. Voor het Reformatorisch Dagblad zou je een soortgelijke redenering kunnen opzetten. Toch mag je de slechtheid van de ander nooit toejuichen of uitvergroten, ook al is die ander je concurrent. Dat zal duidelijk zijn.


  


  Mogelijkheden en onmogelijkheden


  Of we wel of niet kiezen voor eigen organisaties heeft uiteraard ook te maken met de feitelijke mogelijkheden die in de concrete situatie voor een dergelijke organisatie aanwezig zijn. Om bepaalde activiteiten te kunnen ontplooien moet de achterban nu eenmaal een minimumomvang hebben. Soms zijn er juridische belemmeringen. Er moet ook voldoende kader beschikbaar zijn. In het verleden was dat in bevindelijk gereformeerde kring vaak een groot probleem.195 Men kon wel eigen scholen stichten, maar waar haalde men principieel betrouwbare leerkrachten vandaan? Verder geldt dat een onderwijsbestel dat ruime subsidiemogelijkheden biedt voor confessionele scholen, het oprichten van dergelijke scholen stimuleert. Het kiesstelsel van de evenredige vertegenwoordiging (zonder noemenswaardige kiesdrempel) maakt het voor een kleine christelijke partij mogelijk om in het parlement door te dringen. Bij een districtenstelsel is dat veel en veel moeilijker, tenzij er sprake zou zijn van een sterke regionale concentratie. Zijn bepaalde mogelijkheden afgesneden, dan zullen sommige taken bij andere instanties terechtkomen. Wanneer een christelijke politieke partij ontbreekt, is het te verwachten dat de kerk zich actiever opstelt en zich vaker uitspreekt over het publieke leven en bepaalde principiële knelpunten daarin. Bij het ontbreken van christelijke scholen zal het van groot belang zijn dat in de gezinnen, op de catechisatie en in het kerkelijk jeugdwerk extra aandacht besteed wordt aan de geestelijke vorming, de Bijbelkennis en de kennis van de christelijke leer bij de jongere generatie.


  Die alternatieven betekenen niet dat een christelijke partij of een christelijke school eigenlijk niet zo nodig zijn. Niet voor niets heeft men zich al spoedig na de Reformatie gerealiseerd dat het reguliere schoolonderwijs de kinderen ook in godsdienstig opzicht veel kon meegeven. Kinderen dienden ook in de godzaligheid en in de catechismus te worden onderwezen. Kerkenraden moesten er daarom op toezien dat er goede schoolmeesters zouden zijn.196 Overigens moeten we in de huidige tijd de invloed van een reformatorische school niet overschatten. Zeker na het basisonderwijs wordt het geestelijk klimaat op school voor een niet onbelangrijk deel bepaald door de leerlingen. In het reformatorisch onderwijs kunnen de meesten van hen getypeerd worden als schakelaars. Zij combineren zonder veel problemen bepaalde Bijbelse waarden en hun zondagse kerkgang in gezinsverband, met allerlei moderne opvattingen en een veelszins wereldse levensstijl.197


  Als reformatorische scholen ontbreken, zal het meestal onvermijdelijk zijn om de kinderen naar een school van andere signatuur te sturen. Nog afgezien van de leerplicht, is het volgen van basis- en voortgezet onderwijs nu eenmaal onmisbaar voor het functioneren in de moderne maatschappij. De in de Verenigde Staten hier en daar gangbare vorm van thuisonderwijs (Home schooling) heeft onder ons nog vrijwel geen ingang gevonden.


  


  Meningsvorming en krachtenbundeling


  Mensen van bevindelijk gereformeerde signatuur die vooral buiten de eigen kring functioneren, worden uiteraard sterker geconfronteerd met afwijkende en contrasterende opvattingen dan wanneer men grotendeels in eigen kring actief is. Zij worden vaker uitgedaagd om hun eigen standpunten toe te lichten en te verdedigen. Dat kan hen stimuleren tot nadere bezinning om hun eigen antwoorden grondiger te doordenken. Vaak is dat echter geen eenvoudige opgave, zeker niet wanneer het eigen kennisniveau beperkt en de principiële basis niet zo stevig en doordacht zijn. Niet altijd doorziet men ten volle de vooronderstellingen en de consequenties van bepaalde standpunten. Men laat zich na verloop van tijd daardoor toch gemakkelijk (enigszins of zelfs in hoge mate) beïnvloeden. Reformatorische scholen dragen vanuit hun Bijbelse identiteit bij aan de meningsvorming en hopelijk ook aan de geestelijke vorming van de leerlingen. Dat gebeurt in een periode dat zij daar relatief ontvankelijk voor zijn. Reformatorische organisaties hebben ook hun waarde doordat zij (onder meer door hun eigen periodieken en bijeenkomsten) bijdragen aan de collectieve bezinning in eigen kring op allerlei fundamentele en actuele vragen. In onze gecompliceerde en dynamische maatschappij is dat vaak hard nodig. Uiteraard kan die bezinning ook plaatsvinden op ad hoc bijeenkomsten en door incidentele publicaties. Maar organisaties staan tot op zekere hoogte garant voor de continuïteit van de activiteiten.


  Een partij als de SGP stimuleert de bezinning in eigen kring over allerlei principiële en politiek relevante vragen. Zonder die partij zou men zich daar in bevindelijk gereformeerde kring veel minder mee bezighouden. De afstand tot de politiek zou groter zijn dan nu. Men zou ook gemakkelijker allerlei in de maatschappij gangbare standpunten overnemen, of actief worden in partijen waar men toch eigenlijk niet zonder meer achter kan staan. Nu wordt er aandacht gevraagd voor principieel doordachte alternatieven.


  Organisaties betekenen ook een vorm van krachtenbundeling. De achterban wordt gemobiliseerd. Niet zonder reden zegt het spreekwoord: Eendracht maakt macht. Gezamenlijk kan men vaak meer bereiken dan individueel. Dat geldt voor de politiek, maar ook daarbuiten. Als haar zeteltal in de gemeenteraad niet al te klein is, zal de SGP vaak een duidelijke invloed hebben op de besluitvorming. Dat gezichtspunt is zeker niet onbelangrijk. De mogelijkheden die er in ons democratisch staatsbestel zijn om de gang van zaken positief te beïnvloeden, mogen we niet laten liggen. Christelijke partijen en organisaties hebben in het verleden bijgedragen aan de maatschappelijke emancipatie van het christelijke volksdeel. Ook in het heden kan behartiging van de belangen van de eigen groepering een legitieme zaak zijn. Maar het wordt gevaarlijk wanneer christelijke organisaties vooral functioneren als middel om carrière te maken en de belangen van de eigen kiezers te verdedigen.


  


  Gevaar van veruitwendiging


  Soms wordt het wel als onvermijdelijk voorgesteld dat verzuiling leidt tot een veruitwendiging van de godsdienst. De zuil zou zich gewrongen hebben tussen de individuele gelovige en God. In plaats van ‘een uit de nood geboren isolement’ zou er bij de bevindelijk gereformeerde zuil sprake zijn van ‘een bewust gekozen organisatievorm ter instandhouding van de eigen identiteit en cultuur’.198


  Nu behoeft het gegeven dat iets bewust gekozen is, niet uit te sluiten dat het uit de nood geboren is. Ook in noodsituaties worden bewuste keuzes gemaakt. En voor een bewuste keuze behoef je niet te wachten op een noodsituatie. Evenzo is het onjuist om geestelijke motieven per definitie te plaatsen tegenover organisatorische oplossingen. Wanneer er sprake zou zijn van een veruitwendiging van de godsdienst, is dat inderdaad een ernstige zaak. De geestelijke diepgang mag niet verloren gaan. Ook niet bij het werk in allerlei verbanden op grondslag van Schrift en belijdenis. Dat risico is niet denkbeeldig. Maar tegelijkertijd geldt dat een godsdienst die geen consequenties heeft voor het dagelijks leven, weinig voorstelt. Dat betreft ook de keuze voor allerlei instituties: kerk, school, partij etc.


  Dat neemt niet weg dat er wel een zekere spanning bestaat tussen de innerlijke religieuze gedrevenheid, het besef van een goddelijke roeping en van de volstrekte afhankelijkheid van Gods zegen én de rationeel organisatorische benadering. Geestelijk leiderschap is wat anders dan rationeel management. De ware gelovigen weten zich in alles afhankelijk van de bediening van Gods Geest. Gods vrijmacht kunnen en mogen zij niet aan banden leggen. Met name in oud gereformeerde kring leidde dit besef in het verleden, en ook nu nog wel, tot een zekere beduchtheid voor allerlei organisatorische activiteiten. We zullen echter ook moeten bedenken dat God wil werken in ‘de weg der middelen’ en dat Hij daarbij ook gebruikmaakt van menselijke structuren (kerken, scholen, verenigingen, stichtingen etc.).


  Mogen we spreken van een christelijke organisatie of is het beter (minder pretentieus) om te spreken over een organisatie van christenen? Als het goed is, leiden christenen een christelijk leven, individueel en collectief. Als zij ware christenen zijn, blijkt hun identiteit als navolgers van Christus in de verbanden waarin zij participeren, al werkt ook daar de zonde in door. Zo kunnen we zonder bezwaar spreken van een christelijk huwelijk, een christelijke school of een christelijke partij, al moet tegelijk geconstateerd worden dat veel verbanden ten onrechte die naam dragen.


  


  Maatschappelijke differentiatie


  Het tot stand komen van nieuwe organisaties en verbanden leidt vaak tot functieverlies van al bestaande verbanden. Zo zijn kerk en familie c.q. gezin in de loop der eeuwen allerlei functies kwijtgeraakt aan nieuwe instituties. Ziekenverzorging, armenzorg en onderwijs verzelfstandigden zich en kwamen meer onder supervisie van de wetenschap en de overheid. De christelijke politieke partij kwam tussen de kerk en de staat c.q. de politiek in te staan. De voorbereiding op het (beroeps)leven vindt tegenwoordig voor een groot deel niet meer in gezinsverband plaats. Ook bij de keuze van de huwelijkspartner en de huwelijkssluiting kwamen de ouders meer op afstand te staan.


  Is dit proces van maatschappelijke differentiatie een verkeerde ontwikkeling? In ieder geval geldt dat door de oprichting van identiteitsorganisaties, althans in een aantal gevallen, voorkomen werd dat deze verzelfstandigde terreinen grotendeels buiten de invloedssfeer van de kerk en het christelijk gezin terechtkwamen. De binding aan de geloofsovertuiging bleef bestaan, al werd zij op een andere wijze geconcretiseerd dan voorheen het geval was. In dit verband moeten we met name denken aan de christelijke partij, de christelijke school en het christelijk (veelal kerkelijk) jeugdwerk. Vandaar dat er geen reden is om dit functieverlies van kerk en gezin zonder meer als negatief te bestempelen. De primaire taak van de kerk ligt immers in het verticale vlak. Het gaat daar allereerst om de verhouding van de mens tot God. Bovendien heeft de verzuiling een niet onbelangrijk deel van dit functieverlies gecompenseerd. Het zou voor kerk en gezin ook heel moeilijk geweest zijn om dit functieverlies tegen te gaan. Daarvoor draagt de moderne maatschappij een te gecompliceerd karakter.


  


  Participatie, verzet en distantie


  H.C. Stoffels ziet de orthodoxe protestanten voortdurend balanceren ‘tussen participatie, verzet en distantie. De legitimiteit van de zuilen en hun organisaties staat overigens niet buiten kijf. De “vreesachtigen” koesteren in feite weinig verwachtingen van maatschappelijke en politieke activiteiten en trekken zich het liefst terug in de veilige beslotenheid van kerk en gezin (…) terwijl de voorstanders van “beperkte openheid” juist het zelfgenoegzame en besloten karakter van de zuil laken’.199 In grote lijnen zie je dergelijke houdingen ook in reformatorische kring.


  7.3 De breedte van de samenwerking


  De Gereformeerde Kerken vrijgemaakt stonden jarenlang op het standpunt dat in allerlei verenigingen en organisaties met een christelijke identiteit, alleen met leden van de eigen kerk kon en mocht worden samengewerkt. In bevindelijk gereformeerde kring dacht men vanouds veel minder hoogkerkelijk. Uiteraard wilde men lang niet met iedereen samenwerken, maar over de kerkmuren heen zag men vaak wel geestverwanten met wie bepaalde identiteitsgevoelige zaken gezamenlijk zouden kunnen worden aangepakt. Dat gold bijvoorbeeld voor de politiek en op onderwijsgebied. Daarbij speelde dikwijls ook een rol dat de eigen kerk plaatselijk of landelijk te klein was om iets dergelijks tot stand te brengen.


  Er bestond dan wel een betreurenswaardige kerkelijke verdeeldheid, die menselijkerwijs gesproken onoplosbaar was, toch kon men door een dergelijke interkerkelijke samenwerking elkaar steunen bij allerlei projecten die duidelijk een principiële waarde hadden. De gezamenlijke activiteiten straalden ook iets uit van de diepere verbondenheid die er buiten het eigenlijke werkterrein bestond. Weliswaar gold van een aantal zaken (gelokaliseerd in de eerste door ons onderscheiden concentrische cirkel) dat zij een sterk kerkelijk karakter droegen. Daarbuiten waren er echter tal van mogelijkheden voor samenwerking in interkerkelijk verband. Maar tot hoever gingen de mogelijkheden om structureel met anderen samen te werken bij zaken die een duidelijk principieel karakter hadden? Vormde de erkenning van de Bijbel als het gezaghebbende Woord van God daarbij de grens? Die erkenning was zeker van groot belang. Maar formele Bijbelgetrouwheid valt lang niet altijd samen met werkelijke Bijbelgetrouwheid in leer en leven. Was dan de band met de gereformeerde belijdenis van doorslaggevende betekenis? Wie die belijdenis op hoofdpunten afwees, stond voor de bevindelijk gereformeerden inderdaad ver weg. Maar met de Gereformeerde Kerken die althans vroeger de gereformeerde belijdenis hoog hadden staan, en met de Gereformeerde Kerken vrijgemaakt hadden we weinig affiniteit.


  En wat valt te zeggen van de samenwerking op terreinen die verder van de levensbeschouwelijke kern afliggen? Eerder hebben we geconstateerd (par. 4.2) dat christenen, ook orthodoxe christenen, ook christenen van bevindelijk gereformeerde signatuur, veel dingen precies hetzelfde doen als niet-christenen. Evenzo geldt dat ze op allerlei gebieden andere keuzes maken. Zij laten zich dan leiden door andere motieven en hebben andere opvattingen over goed en kwaad. Zij kunnen door de week samenwerken in hetzelfde bedrijf aan dezelfde taken, maar daarbuiten gaan ze meestal gescheiden wegen. Dat zal zeker op zondag het geval zijn. Als er nauwelijks verschil te zien is, is dat geen goed teken. Tal van mensen noemen zich wel christen, maar laten alleen al door hun wereldgelijkvormigheid zien dat ze het in werkelijkheid niet zijn.


  


  Participeren in niet-christelijke verbanden


  Als een verband of organisatie zich bewust niet presenteert als christelijk, kan er dan toch wat goeds uit voortkomen? Kunnen wij ons dan toch in bepaalde gevallen zonder gewetensbezwaren daarbij aansluiten? Ook al wordt Gods Naam niet genoemd en blijft de Bijbel dicht bij het openen van de vergadering? Dankzij Gods algemene genade is dat zeker mogelijk.


  Uiteraard blijft het te betreuren dat men het gezag van God en Zijn Woord niet erkent. Maar als doel en middelen positief beoordeeld moeten worden, geeft dat de doorslag. Zo’n organisatie is in ieder geval beter dan een die zich christelijk noemt, maar allerlei verkeerde dingen doet. En als aan het begin van de bijeenkomsten Gods zegen niet wordt gevraagd, is dat voor ons geen belemmering om dat te doen voor we naar die vergadering gaan.


  Het is niet zo dat men alleen maar lid (en eventueel bestuurslid) kan worden van christelijke verenigingen, of zelfs van verenigingen op gereformeerde grondslag. Er is ook te werken met een grondslag die zich beperkt tot enkele, voor het betreffende werkterrein relevante punten uit de Bijbel. Of we hebben te maken met een vereniging die weliswaar geen expliciet christelijke grondslag heeft, maar qua doelstellingen en werkwijze toch eigenlijk wel aanvaardbaar is.


  Evenzo is het niet doorslaggevend of een vereniging of organisatie zich christelijk noemt en of de Drie Formulieren van Enigheid in de statuten worden vermeld. De naam en die statutaire vermelding zijn nog geen garantie dat de doelstellingen en het beleid dat men in de praktijk voert, ook werkelijk aanvaardbaar zijn. Bij veel christelijke verenigingen en instellingen stelt die naam nauwelijks meer wat voor. Vroeger is dat anders geweest, maar helaas is dat nu voorbij.


  Wanneer is het te verwachten dat wij op een verantwoorde manier in een breed verband kunnen participeren? Dat is te verwachten wanneer die niet specifiek christelijke of gereformeerde, maar wel acceptabele organisatie opereert op een terrein dat betrekkelijk ver van de levensbeschouwelijke kern verwijderd is. Op economisch gebied bijvoorbeeld. Of op het terrein van de waterbeheersing of de dierenbescherming.


  Het is ook verantwoord als men zich richt op een beperkt gebied. Men beijvert zich ergens voor of men keert zich gezamenlijk ergens tegen. Bijvoorbeeld tegen de openstelling van winkels op zondag. Uit zorg of verontwaardiging over bepaalde ontwikkelingen komt men tot een gezamenlijke actie. Daarbuiten scheiden de wegen. Dat is dan niet anders. Als er inderdaad reden is om ergens voor te ijveren of tegen te protesteren en de gebruikte middelen zijn acceptabel, kan men daar met een gerust hart aan meedoen, ook al heeft de actie geen expliciet gereformeerde of christelijke grondslag. Ja, het kan zelfs onze opdracht zijn om ons daarvoor in te zetten. De Vereniging ter Bescherming van het Ongeboren Kind (VBOK) en de daaraan gekoppelde stichting Siriz hebben nooit een christelijke identiteit gehad. Zij die door hun lidmaatschap deze organisatie steunden, vonden elkaar in het afwijzen van abortus en in de behoefte om hulp te bieden aan ongewenst zwangere meisjes en vrouwen, zodat zij niet tot een abortusarts hun toevlucht zouden nemen. In de praktijk waren het vooral orthodoxe protestanten die de VBOK steunden. Maar de achterban beperkte zich daartoe niet. Halverwege de negentiende eeuw lukte het echter niet om orthodox-christelijke en liberale tegenstanders van slavernij in één vereniging samen te brengen. Aanhangers van het Reveil wilden een antislavernijvereniging vanuit christelijk beginsel oprichten. ‘Ook dit werk moeten wij in Gods naam beginnen en voortzetten. Daar alleen is zegen en kracht te vinden’, schreef P.J. Elout van Soeterwoude (1805-1893) aan Groen van Prinsterer. Overigens wilde hij niemand weren die zich bij deze christelijke vereniging zou willen aansluiten.200
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  In 1987 opende minister L.C. Brinkman het nieuwe kantoorgebouw van de VBOK in Amersfoort. Deze organisatie wordt vooral gesteund door orthodoxe protestanten, maar heeft geen christelijke grondslag.


  Bij organisaties die zich met een breed werkterrein bezighouden en een lange-termijnkarakter dragen, is de grondslag van de organisatie en de identiteit van hen met wie men gaat samenwerken, van veel groter belang. Dat geldt zeker als de eigen geloofsovertuiging op dat werkterrein tot specifieke standpunten en opvattingen leidt. Een dagblad of een politieke partij richt je nu eenmaal niet voor een paar jaar op. Beide richten zich op een breed werkveld, waarbij men ook met allerlei onverwachte nieuwe dingen in aanraking kan komen. Een gemeenschappelijk referentiekader is dan van groot belang. Waarom ben je ergens voor of ergens tegen? Dat moet je kunnen onderbouwen. De gemeenschappelijke basis moet hecht genoeg zijn om steeds weer met elkaar een verantwoorde koers uit te zetten.


  


  Een brede basis


  Nu zal het in de praktijk van het leven ook bij deze zaken nogal eens zo zijn dat het meest wenselijke niet haalbaar is. De eigen groepering is te klein of woont te verspreid om bepaalde activiteiten op te zetten en bepaalde doelstellingen te realiseren. Wellicht komt men dan uit bij oplossingen die wel niet de eerste voorkeur hebben, maar in de gegeven situatie toch zinvol en verantwoord kunnen zijn.


  Een organisatie met een algemene identiteit of een identiteit die zich beperkt tot enkele hoofdpunten van de Bijbelse boodschap, zal er naar alle waarschijnlijkheid in slagen om meer steun te verwerven en meer mensen achter zich te krijgen dan wanneer zij zich als specifiek gereformeerde organisatie zou hebben gepresenteerd. Dat is uiteraard een niet onbelangrijk gezichtspunt. Je wilt immers iets bereiken. Maar die brede basis maakt dat zo’n organisatie wat de fundering van haar doelstellingen betreft op de vlakte moet blijven. Wellicht is zij daardoor gevoeliger voor verschuivingen in de gangbare opvattingen. Wat eerder voor ons nog aanvaardbaar was, verliest dan na verloop van tijd dat karakter. In zo’n brede organisatie zullen bevindelijk gereformeerden vaak maar een beperkte inbreng hebben en dus ook beperkte mogelijkheden om bij te sturen.


  Verder geldt dat een organisatie met een algemeen christelijk karakter, waarbij de grondslag zich beperkt tot enkele hoofdpunten van de Bijbel, geen geloofseenheid moet suggereren die er in wezen niet is. In ieder geval zullen wij bij onze participatie daarin die pretentie niet moeten overnemen. Evenzo kan het liturgisch kader van de bijeenkomsten (Bijbelvertaling, gezangen, gebed, openingswoord) bezwaar oproepen. Ook dat moeten we in onze overwegingen meenemen.


  Is het mogelijk allerlei delicate grondslagdiscussies te vermijden door zich te richten op de concrete doelstellingen van de christelijke organisatie? Daar gaat het immers om. Allen (alle christenen) die daarmee instemmen en daaraan willen meewerken, zijn dan welkom. In feite is dat het model waarop het CDA gebaseerd is. Ook binnen de ChristenUnie denkt men wel in die richting. Oudpoliticus K. Veling (1948) heeft zich daar nog niet zo lang geleden voor uitgesproken.201


  Iedereen die met het politiek program van het CDA instemt kan lid worden van deze partij, ongeacht wat hij verder ook gelooft of niet gelooft. Dat program is gebaseerd op een viertal uitgangspunten (publieke gerechtigheid, gespreide verantwoordelijkheid, solidariteit en rentmeesterschap) die ontleend zouden zijn aan de Bijbel. Bij de concrete uitwerking van die uitgangspunten is een beroep op de Bijbel eigenlijk niet meer aan de orde. Dat leidt gemakkelijk tot deconfessionalisering. De doelstellingen komen steeds losser te staan van de oorspronkelijke confessionele achtergrond. De partij is ergens voor of tegen, omdat de meerderheid van de leden daar voor of tegen is. Meer is daarbij niet aan de orde. Wat bij een actiecomité of een vereniging met een beperkt en sterk geprofileerd doel een bruikbaar en verantwoord model kan zijn, is dat niet bij organisaties met een breed werkveld, die voortdurend nieuwe beleidskeuzes moeten maken.


  


  Meer mogelijkheden en verantwoordelijkheden


  Wie bestuurslid wordt van een organisatie, draagt onmiskenbaar een grotere verantwoordelijkheid voor de gang van zaken dan degene die alleen lid is. Dat laatste betekent in de praktijk meestal niet meer dan het betalen van de jaarlijkse contributie. Als bestuurslid heeft men ook meer mogelijkheden om bepaalde dingen bij te sturen. Maar de invloed van een enkel bestuurslid in een betrekkelijk grote organisatie moet men uiteraard niet overschatten. Door de samenwerking binnen het bestuur treedt er al gauw een bepaalde solidarisering op, die gemakkelijk leidt tot inkapseling.


  Wie ergens een leidinggevende positie bekleedt en daar een bepaalde verantwoordelijkheid draagt, kan zich nu eenmaal moeilijk distantiëren van de gang van zaken, ook al gebeuren er allerlei dingen die hij op grond van zijn eigen geloofsovertuiging eigenlijk moet afkeuren.202 Dat betreft niet alleen het zich uiterlijk distantiëren, het is ook moeilijk om er innerlijk afstand van te houden. Het levert allerlei spanningen op als je tegelijkertijd standpunten moet huldigen die eigenlijk niet met elkaar te verenigen zijn (cognitieve dissonantie).


  Tenzij men zo’n positie opgeeft, komt men er na verloop van tijd gemakkelijk toe om zijn eigen standpunt bij te stellen. Men gaat dan zaken goedpraten waarvan men weet (of althans wist) dat ze eigenlijk niet goed te praten zijn. Men is bereid om vuile handen te maken, zo zegt men, maar wat levert dat uiteindelijk op? Wordt er op die manier, om die beeldspraak vol te houden, iets schoongemaakt wat voorheen vuil was? Of bezoedelt men alleen maar zichzelf?


  Als je ergens niet achter kunt staan, kun je uiteraard je bezwaren kenbaar maken. Misschien helpt het. In ieder geval heb je er dan blijk van gegeven dat je je verantwoordelijkheid beseft. Maar waar ligt de grens, de grens waarbij je vindt dat je er niet langer verantwoordelijk voor kunt zijn? De grens waarbij je tot de conclusie moet komen dat je je tijd en energie beter elders kunt besteden? Maar wat gebeurt er als je je terugtrekt? Terecht is erop gewezen dat wanneer de bestuursleden uit reformatorische kring zich terugtrekken en de reformatorische achterban zijn lidmaatschap opzegt, dat vaak zal leiden tot een verdere achteruitgang van het christelijk gehalte van de betreffende organisatie. Zo kan het bijvoorbeeld gaan in het christelijk onderwijs, als reformatorische ouders hun kinderen voortaan naar een eigen school sturen. Dat gezichtspunt is niet onbelangrijk. We dragen ook verantwoordelijkheid voor anderen buiten onze kring.


  Maar vaak is de strijd om de identiteit in dergelijke brede organisaties en scholen een moeizame en verdrietige aangelegenheid. De getalsverhoudingen zijn meestal in het nadeel van hen die de strikte lijn voorstaan en de afstand met de anderen groeit doordat zij steeds verder vervreemden van de gereformeerde belijdenis. Daar zijn tal van voorbeelden van te geven. Zeker als dan een reformatorische school of een ander reformatorisch alternatief mogelijk is, zal op een gegeven moment de conclusie moeten zijn: hier scheiden onze wegen. Maar het mag dan niet zo zijn dat men in de jaren daarvóór zelden of nooit van zijn bezwaren heeft blijk gegeven.


  


  Tijd- en geldbesteding


  Soms is er een zekere noodzaak om in breder verband te participeren. Als een reformatorische school niet mogelijk is, wil men als kerkelijke gemeente toch wel enige inbreng op onderwijsgebied hebben. De kinderen moeten nu eenmaal naar school. In andere gevallen is het meer een vrije keus. Waar wil je lid van worden? Wat wil je financieel steunen? Waar wil je je tijd in steken en waarin liever niet? Er zijn allerlei organisaties en activiteiten denkbaar die niet een reformatorisch karakter dragen, maar waar men toch verantwoord in kan participeren of waarbij het volstrekt verantwoord is om er geld aan te geven. Op die manier maakt men duidelijk dat men zich ook verantwoordelijk voelt voor de bredere maatschappij. Wie echter een nauw geweten heeft, loopt al gauw tegen bepaalde principiële grenzen op.


  Is het meer voor de hand liggend om je tijd en energie te steken in activiteiten en organisaties die expliciet uitgaan van de Bijbel en de gereformeerde belijdenis, dan in activiteiten en organisaties met een algemene of vaag-christelijke signatuur? Zeker wanneer er gekozen moet worden, is er reden om prioriteit te geven aan zaken met een duidelijk reformatorische identiteit. Met die eigen organisaties heeft men, als het goed is, toch meer binding.


  Datzelfde geldt ten aanzien van onze geldbesteding. Als het gaat om een kleine gift is het niet nodig om al te veel problemen te maken over de verantwoorde besteding daarvan. Maar bij grotere geldbedragen is er reden om je serieus af te vragen of je wel de juiste prioriteiten stelt. We moeten goed doen aan alle mensen, zo wordt ons in de Bijbel voorgehouden. Maar de geloofsgenoten dienen wel prioriteit te hebben (Gal. 6:10). Organisaties waar we vanwege hun identiteit en hun doelstellingen volop achter kunnen staan, komen daarom eerder in aanmerking voor een forse gift dan organisaties waarbij men op z’n minst allerlei vraagtekens moet zetten.


  7.4 De groei van de refozuil


  De bevindelijk gereformeerden hebben zich nooit thuis gevoeld in de grote protestants-christelijke zuil, waar heel vaak leden van de Gereformeerde Kerken de toon aangaven. Een eventuele participatie daarin was bij gebrek aan beter. Over en weer moest geconstateerd worden dat er een groot verschil bestond in geestelijk klimaat. In de Gereformeerde Kerken beschouwde men zich bij uitstek als gereformeerd. Men wist zich verbonden met de gereformeerde belijdenis. Daarnaar werd verwezen in de statuten van allerlei verbanden die ze hadden opgericht.


  De leer van de veronderstelde wedergeboorte veroorzaakte echter een kloof met de bevindelijk gereformeerden. Dat gold ook van de sterke nadruk op het verbond zoals die bij Schilder en Woelderink te vinden was. Bij de bevindelijk gereformeerden stond immers de noodzaak van de wedergeboorte voorop. Ook ten opzichte van tal van christelijke gereformeerden en hervormd-gereformeerden was er een zekere afstand. Die vonden meestal wel aansluiting bij scholen en organisaties die behoorden tot de grote protestantschristelijke zuil.


  In de jaren zestig en zeventig van de vorige eeuw groeien de Gereformeerde Kerken steeds meer weg van hun neo-gereformeerde identiteit. In plaats daarvan oriënteren zij zich meer op de moderne cultuur en de oecumenische hoofdstroom in de protestantse wereld.203 Die heroriëntatie werkt door in tal van protestants-christelijke scholen en organisaties. Voor de bevindelijk gereformeerden wordt de kloof zo groot dat zij daar helemaal mee willen breken. Waar mogelijk gaan zij eigen scholen en organisaties oprichten. Zo ontstond na verloop van tijd wat algemeen aangeduid wordt als de reformatorische zuil of de refozuil: een conglomeraat van verenigingen, stichtingen, scholen en bedrijven met een bevindelijk gereformeerde identiteit. Onmiskenbaar was er onder hen een verbondenheid die de kerkelijke grenzen overschreed, maar er was ook een duidelijke verscheidenheid te bespeuren die gemakkelijk tot fricties aanleiding gaf. De ene reformatorische school was de andere niet. Veel reformatorische organisaties hadden een gemêleerde achterban.


  Nogal wat initiatieven tot oprichting van reformatorische organisaties waren genomen door mensen uit de Gereformeerde Gemeenten. Die zetten er vaak hun stempel op en leverden ook relatief veel kandidaten voor kaderposities.204 De hervormd-gereformeerden waren vaak ondervertegenwoordigd. In die kring was men beducht voor nieuwe schisma’s in de protestantschristelijke wereld en kende men minder organisatie- en verzuilingsdrang.205 Die opstelling leidde tot een geringere binding aan de reformatorische zuil, al kozen velen ter rechterzijde in de hervormd-gereformeerde stroming daar in de praktijk wel voor. De Gereformeerde Gemeenten in Nederland organiseerden zich het liefst afzonderlijk, maar als dat niet mogelijk was, participeerden ze (noodgedwongen) in de bredere reformatorische verbanden.


  


  De SGP: sinds 1918


  Het oudste en meest gezichtsbepalende onderdeel van de refozuil is de SGP, die uit 1918 dateert en sinds 1922 onafgebroken in het parlement vertegenwoordigd is. Strikt genomen was deze partij geen afscheiding van de ARP, hoewel ze daar wel het dichtste bij stond. Kersten, die beschouwd kan worden als de oprichter van de SGP, beoogde een volksdeel te bundelen dat voorheen nauwelijks politiek actief en voor een deel ook niet stemgerechtigd was. Met de invoering van het algemeen kiesrecht en de evenredige vertegenwoordiging bij de grondwetsherziening van 1917 zou een eigen partij wellicht tot het parlement kunnen doordringen, om daar tegenover Rome en de revolutie ‘de stem van Dordt’ te laten horen. Aanvankelijk had hij daarbij ook in eigen kerkverband veel weerstand te overwinnen, zeker toen hij zich in 1922 kandidaat stelde voor de Tweede Kamer.206 Later zouden ook de hervormde predikanten P. Zandt (1880-1961) en H.G. Abma (1917-1992) de SGP in de Tweede Kamer vertegenwoordigen. Hun betrokkenheid, ook als partijvoorzitter, droeg duidelijk bij aan de toestroom van hervormd-gereformeerde kiezers (die voordien sterk op de ARP georiënteerd waren) naar de SGP. Bij de oprichting vond deze partij haar aanhang vooral in de kring van de Gereformeerde Gemeenten.


  Tot in de jaren zeventig zouden predikanten (niet alleen als partijvoorzitter maar ook als Kamerlid) een uiterst belangrijke rol vervullen in de partij. Deels was dat bij gebrek aan kader. De achterban van de SGP bestond tot in de jaren zestig uit kleine luyden. Hoger opgeleiden waren schaars. De toonaangevende positie van de predikanten hing echter ook samen met het sterk getuigende karakter dat het (parlementaire) optreden van de SGP meestal had. De keuze voor de SGP lag duidelijk in het verlengde van de eigen kerk of de bevindelijke onderstroom in de kerk waartoe men behoorde.207 Hervormde en christelijke gereformeerde predikanten die zich voor de SGP hadden uitgesproken, kenmerkten zich vaak door hun bevindelijke signatuur. Sommige bijeenkomsten die SGP-kiesverenigingen belegden, de zogenaamde tijdredes, waren vaak verkapte kerkdiensten.


  Wie op de SGP stemde, liet zich niet alleen en wellicht niet in de eerste plaats leiden door het standpunt van de partij inzake actuele politieke strijdvragen. De keuze voor de SGP getuigde vooral ook van een verbondenheid met het bevindelijk gereformeerde volksdeel. Vandaar dat in later jaren het behaalde stemmenaantal van de SGP gehanteerd werd als criterium voor de stichting van reformatorische scholen.208 Het departement van Onderwijs ging daarmee akkoord. Het SGP-volksdeel vertegenwoordigde nu eenmaal een bepaalde levensbeschouwelijke richting.
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  De massaal bezochte partijdagen van de SGP hadden vanouds een belangrijke ontmoetingsfunctie.


  De SGP toonde zich in het algemeen niet afkerig van samenwerking met andere protestants-christelijke partijen. Met name bij de gemeenteraadsverkiezingen en in later jaren bij de verkiezingen voor het Europees Parlement werden gemeenschappelijke lijsten ingediend. Op die manier kon men zetels verwerven waar die anders verloren zouden zijn gegaan. Aanvankelijk waren ARP en CHU de aangewezen samenwerkingspartners. Sinds de vorming van het CDA in de jaren zeventig van de vorige eeuw werden dat RPF en GPV (inmiddels opgegaan in de ChristenUnie). Maar op pleidooien van de kant van de RPF om samen met deze partij en het GPV één partij te vormen, ging men niet in.


  


  Scholen van de Gereformeerde Gemeenten


  Naast de SGP bepalen vooral de vele reformatorische scholen het gezicht van de refozuil. Inmiddels is de biblebelt daarmee overdekt. De wortels daarvan liggen in de eerste decennia van de vorige eeuw, toen in de kring van de Gereformeerde Gemeenten (veelal kerkelijk gebonden) lagere scholen werden opgericht. Men had grote bezwaren tegen de kuyperiaanse signatuur van veel christelijke scholen. Vandaar dat velen kozen voor de openbare school onder het motto: beter geen godsdienst dan een verderfelijke leer. Anderen maakten die keuze voor de openbare school vanuit lijdelijkheidsmotieven. Als God hun kinderen wilde bekeren, dan had Hij daar geen christelijke school voor nodig. J. Fraanje (1878-1949), een vooraanstaand predikant in de Gereformeerde Gemeenten, was lange tijd deze mening toegedaan. In de Oud Gereformeerde Gemeenten heeft deze gedachte nog langer standgehouden.


  Verder was er het probleem van de vaccinatieplicht. Tal van ouders hadden vanuit hun geloof in Gods voorzienigheid dermate grote bezwaren tegen de pokkenvaccinatie, dat zij hun kinderen liever thuis hielden en hun zelf enig onderwijs gaven of lieten geven, dan dat ze hen lieten vaccineren, zodat zij naar school konden gaan. Bovendien waren er bezwaren tegen het aanvaarden van overheidssubsidie.209 Dat waren bezwaren die voorheen in het christelijk onderwijs in veel breder kring leefden.


  Ook Kersten had principiële bezwaren tegen de vaccinatie, maar dat weerhield hem er niet van om zich in te zetten voor eigen scholen, al zouden die, zolang de wet niet gewijzigd was, alleen door gevaccineerde kinderen kunnen worden bezocht. Met kracht bestreed hij de aangevoerde lijdelijkheidsmotieven, alsook de gedachte dat de openbare school neutraal zou zijn. Hij zette zich in voor het oprichten van scholen ‘waar het onderwijs doorzuurd is van het zuurdeeg des Woords’.


  In de Gereformeerde Kerken bestond weinig begrip voor de bezwaren tegen de bestaande gereformeerde of christelijke scholen. Men beschuldigde de bezwaarden van een ziekelijk mysticisme. Op zijn beurt zag Kersten geen ruimte voor samenwerking met de Gereformeerde Kerken, ook niet op onderwijsgebied. ‘Die veronderstelde wedergeboorte met den aankleve van dien achten wij een schrikkelijke misleiding’, zo schreef hij in 1924.210 En in 1947 was zijn conclusie: ‘Op grond van de geschriften onzer vaderen, hebben wij de kinderkens te bezien als dood door de zonden en de misdaden, tenzij zij door de Geest Gods wedergeboren worden’.211 Kersten beschouwt de onderwijspacificatie strikt genomen als een vrucht van beginselverzaking. Toch maakt hij gretig gebruik van de mogelijkheden die de onderwijswet van 1920 biedt. Zo wordt in 1921 de Vereeniging voor Gereformeerd Schoolonderwijs (VGS) opgericht, al bestaan er op dat moment nog maar drie eigen scholen. Vanuit theocratisch perspectief wordt het allereerst tot de taak van de overheid gerekend om gereformeerd onderwijs te geven. Blijft die in gebreke, dan is het de taak van kerkenraden om daarin te voorzien en wanneer ook die nalatig zijn, moeten de ouders het initiatief nemen. In de jaren dertig wordt bij een statutenwijziging de plicht van de ouders vooropgesteld.


  Het oprichten van eigen scholen betekent ook dat men moet beschikken over voldoende leerkrachten van eigen signatuur. Die zijn schaars. Vandaar dat Kersten in zijn achterban de keuze voor het onderwijzersberoep stimuleert en ouders oproept om daarvoor, zo nodig, offers te brengen. In 1921 komt ook de Gereformeerde Onderwijzersvereniging tot stand212, sinds 1971 Gereformeerde Onderwijzers- en Lerarenvereniging (GOLV) geheten. In 1944 start P. Kuijt (1910-1987) in het Zeeuwse Krabbendijke met een eigen onderwijzersopleiding, de latere Driestar.


  


  Van kerkelijk naar interkerkelijk


  Hoewel de band met de Gereformeerde Gemeenten nauw is, biedt de VGS vanouds ook ruimte voor geestverwanten uit andere kerken.213 In de jaren vijftig besluit men om ook vertegenwoordigers uit die kerken in het bestuur op te nemen. Met die interkerkelijke structuur kan men de toestroom van nieuwe reformatorische scholen opvangen, die eind jaren zestig op gang komt. Tussen 1968 en 1985 wordt het aantal reformatorische basisscholen meer dan verdubbeld. Ook sommige al langer bestaande scholen voelen zich niet meer thuis onder de vlag van het protestants-christelijk onderwijs en voegen zich bij de reformatorische zuil. In 1979 spreekt de Onderwijsraad uit dat het reformatorisch onderwijs beschouwd moet worden als een aparte richting in ons onderwijsbestel en niet als een sub-denominatie binnen het protestants-christelijk onderwijs. Dat laatste standpunt werd verdedigd door de toenmalige CDA-staatssecretaris van Onderwijs, K. de Jong Ozn. (1926-2011).214


  Vanuit de kring van de Gereformeerde Bond is de verhouding tot het reformatorisch onderwijs altijd wat ambivalent geweest. De rechtervleugel maakte er zonder meer gebruik van, terwijl er vanuit de linkervleugel vaak veel kritiek was. Volgens C. Graafland (1928-2004) had het reformatorisch onderwijs ertoe geleid dat ‘de christelijke identiteit van de bestaande christelijke scholen nog meer uitgehold wordt’. Verder was hij van mening dat er van het reformatorisch onderwijs wel een behoudende werking uitgaat, maar dat het ‘een wervende en anderen overtuigende uitstraling’ mist. Bovendien was in zijn ogen de kwaliteit van het godsdienstonderwijs slecht. Het ontbrak aan een innerlijke toerusting van de leerlingen tegen de machten van deze tijd.215


  De Gereformeerde Gemeenten in Nederland richtten in 1975 de Vereniging tot Bevordering van Schoolonderwijs op Gereformeerde Grondslag (VBSO) op. Eerder (in 1971) was de Kontaktvereniging voor Leerkrachten en Studerenden (KLS) in het leven geroepen. De kerkelijke breuk van 1953 met de Gereformeerde Gemeenten achtte men ingrijpend genoeg om een eigen onderwijsorganisatie en vereniging van leerkrachten op te zetten en de oprichting van eigen scholen te stimuleren. Vanwege de beperkte omvang van het kerkverband (plm. 24.000 zielen) bleef dat echter beperkt tot basisscholen. Voor voortgezet onderwijs is men aangewezen op de reformatorische scholengemeenschappen, die vanaf de jaren zeventig tot stand komen.


  De zich doorzettende emancipatie van het reformatorische volksdeel vergrootte de behoefte aan eigen middelbaar onderwijs, terwijl de reformatorische scholengemeenschappen op hun beurt de emancipatie stimuleerden. Jongeren konden nu in een vertrouwd milieu een middelbare schoolopleiding volgen, waarna zij elders verder konden studeren. Tegelijkertijd nam door deze ontwikkeling de behoefte aan leerkrachten uit eigen kring toe, vooral voor het voortgezet onderwijs.


  Het reformatorisch basisonderwijs (VGS en VBSO) omvatte eind 2013 184 scholen met in totaal plm. 42.000 leerlingen. Dat is 2,8% van het totaal aantal leerlingen in het basisonderwijs. De 7 reformatorische scholengemeenschappen voor voortgezet onderwijs telden plm. 22.500 leerlingen. Daarbij gaat het om 2,4% van het totaal aantal leerlingen in het voortgezet onderwijs. Dat dit aandeel in de schoolbevolking hoger ligt dan het stemmenaandeel van de SGP (tussen 2002 en 2010 gemiddeld 1,65%) wordt met name veroorzaakt door het relatief hoge geboortecijfer in reformatorische kring. Verder waren er 12 reformatorische scholen voor speciaal onderwijs met 1.500 leerlingen, een onderwijsinstelling voor mbo met plm. 5.600 leerlingen (1,1% van het totaal aantal mbo-ers) en een Pabo met plm. 830 studenten.


  


  RD, RMU en nog veel meer


  Als het gaat om de refozuil, moet zeker ook het Reformatorisch Dagblad genoemd worden, dat sinds 1971 verschijnt. Bevindelijk gereformeerden vonden in de jaren zestig steeds minder aansluiting bij het destijds nog protestantse dagblad Trouw of het in Zuid-Holland verschijnende dagblad De Rotterdammer. Tegen andere dagbladen, bijvoorbeeld de neutrale regionale dagbladen die in reformatorische kring ook veel gelezen werden, had men vaak nog meer bezwaren. De oprichters van het RD wilden een eigen krant die brede informatie zou verstrekken over gebeurtenissen en ontwikkelingen in eigen kring en daarbuiten en die bovenal over allerlei actuele zaken een reformatorisch geluid zou laten horen. Het RD ontwikkelde zich al spoedig tot het belangrijkste medium in reformatorische kring en ontplooide ook allerlei nevenactiviteiten zoals het magazine Terdege en de Wegwijsbeurs. Op die manier werd het ‘wij-gevoel’ onder de lezers versterkt. De sociale en culturele integratie van de reformatorische kring werd daardoor bevorderd. Het RD heeft thans plm. 45.000 abonnees. Dat zijn er ruim tienduizend meer geweest. De algehele terugloop van dagbladabonnees gaat ook deze krant niet voorbij.


  In 1983 kwam de Reformatorisch Maatschappelijke Unie (RMU) tot stand, met inmiddels bijna 17.000 leden. Stakingen onder het overheidspersoneel brachten destijds allerlei reformatorische werkwilligen in problemen. Net als het van oorsprong vrijgemaakte Gereformeerd Maatschappelijk Verbond (thans CGMV geheten), kent de RMU een aan Patrimonium herinnerende opzet met zowel werknemers als werkgevers als lid. Mede vanwege de afkeer van vakbondsacties hadden velen uit bevindelijk gereformeerde kring zich voordien nooit bij het CNV aangesloten.


  Al in een vroeg stadium (1954) was de Nederlandse Vereniging tot bevordering van de zondagsrust en de zondagsheiliging opgericht. Deze vereniging heeft inmiddels 27.500 leden. De zondag (inclusief de publieke zondagsrust) is voor bevindelijk gereformeerden vanouds een aangelegen punt. In 1966 werd de Gereformeerde Bijbelstichting (GBS) opgericht, die zich beijvert om de uit 1637 daterende Statenvertaling van de Bijbel haar plaats in het kerkelijke en particuliere leven te laten behouden. De GBS heeft 39.000 donateurs. Overigens is de basis van deze beide organisaties wat smaller dan elders in de reformatorische zuil het geval is.


  Verder zijn er tal van reformatorische zorgcentra voor bejaarden, een verpleeghuis, alsmede allerlei instellingen voor gehandicaptenzorg, voor thuiszorg en voor psychosociale hulp. Het gaat hier om voorzieningen voor kwetsbare personen of althans voor mensen in moeilijke omstandigheden. Daarnaast bestaan er allerlei organisaties voor hulpverlening in binnen- en buitenland zoals Woord en Daad, Kom over en Help, Ontmoeting etc. Ten slotte zijn er nog allerlei kleinere verbanden van reformatorische signatuur: van de Reformatorische Vereniging van Ongewild Kinderloze Echtparen (Revoke) tot de stichting Winstuitverlies ten behoeve van (herstelde) kankerpatiënten en hun gezinsleden en de reformatorische kunstenaarsvereniging Korf. Kortom, te veel om op te sommen. Kennelijk was daar in de achterban behoefte aan216. In de reeds bestaande bredere (al dan niet christelijke) verbanden voelde men zich niet (meer) thuis.


  Reformatorische organisaties hebben voor hun samenkomsten een eigen liturgisch kader. Zo maken zij gebruik van de Statenvertaling en worden er psalmen gezongen uit de berijming van 1773 of eventueel gezangen die men aanvaardbaar acht.217 De komst van de Herziene Statenvertaling zal ongetwijfeld hier en daar de vraag oproepen of die Bijbelvertaling (ook) gebruikt kan worden. Gezien het gevoelige karakter van dit onderwerp, kan dat gemakkelijk tot botsingen leiden. In de gebeden en meditatieve toespraken wordt de noodzaak beklemtoond om naar Gods wil te handelen en in Zijn wegen te gaan. Tevens wordt beleden dat men voor alle activiteiten die men hoopt te verrichten, afhankelijk is van Gods onmisbare zegen. Kenmerkend is ook dat men er niet van uitgaat dat nagenoeg alle aanwezigen of alle leden ware gelovigen zijn. Dat behoort eveneens tot de identiteit. Heel dit liturgisch kader geeft de reformatorische organisaties voor mensen uit de achterban een vertrouwdheid en herkenning die zij elders missen.


  7.5 Naar Schrift en belijdenis


  Wat betekent het als een stichting of een vereniging zich in haar statuten baseert op de Bijbel en zich wil binden aan de gereformeerde belijdenis? Betekent dit dat heel hun program en heel hun doen en laten daartoe herleidbaar zijn en daarop zijn gebaseerd? Of ligt dit alles toch gecompliceerder?


  In ieder geval zou het moeten betekenen dat hun program en heel hun doen en laten daar niet mee in strijd zijn. Maar als in de Heidelbergse Catechismus gezegd wordt dat zelfs de allerheiligste christenen maar een klein beginsel van de vereiste gehoorzaamheid aan Gods wet vertonen, dan geldt dat ook voor hun activiteiten in collectief verband. Dan moeten we niet denken dat het bij verenigingen en instellingen op gereformeerde grondslag beter gesteld is.


  Dat wil niet zeggen dat de bestuurders daarvan daarom maar beter een streep kunnen zetten door die gereformeerde identiteit en hun soms hoog gegrepen doelstellingen maar moeten vergeten. Er blijft de eis van gehoorzaamheid aan Gods wet, ook in collectief verband.218 Daar kan niemand onderuit. Maar in de praktijk van het leven gaat er gemakkelijk veel fout. Dan wordt het goede nagelaten en het verkeerde gedaan. Dan wordt goedgepraat wat verkeerd is en afgekeurd wat zou moeten worden aanbevolen.


  


  Onze zaak en Gods zaak


  We moeten daarom, zeker bij allerlei conflicten, terughoudend zijn om onze zaak (of dat nu persoonlijk is of in collectief verband) gelijk te stellen met Gods zaak. Groen van Prinsterer noemde zijn Anti-Revolutionaire Partij wel de partij van de levende God. Met zulke hoog gegrepen formuleringen dienen we voorzichtig te zijn, zowel in de politiek als daarbuiten. In plaats dat we er zonder meer van uitgaan dat God aan onze kant staat, dienen we ons allereerst af te vragen of wij wel aan Gods kant staan.


  Toch mogen we stellen dat bij de rechtmatige strijd die door een christelijke organisatie gestreden moet worden en bij allerlei acties die voor de goede zaak gevoerd moeten worden, de zaak van het Koninkrijk Gods in het geding is. Denk aan verkiezingscampagnes of aan het vele werk dat verricht moet worden voor de realisering van een reformatorische school of bij de oprichting van een reformatorisch dagblad. Als het goed is, gaat het daarbij immers niet om onze macht, onze groei en onze positie, maar om de eer van Gods grote Naam.


  Reformatorische organisaties hebben een roeping in de brede maatschappij. ‘Gij zijt het licht der wereld’, zo zei Christus tegen Zijn discipelen (Matth. 5:14). Die opdracht heeft uiteraard ook betekenis voor de verbanden waarin christenen zich collectief presenteren. Het mag daar niet alleen gaan om de naleving van groepsnormen in eigen kring en om de behartiging van groepsbelangen, al zijn dat zeker legitieme zaken. Zij zullen ook moeten uitdragen dat de Heere regeert en dat Hij door ieder mens gevreesd en gediend moet worden. Dat geldt zeker voor een christelijke politieke partij, maar ook voor andere christelijke verbanden. In de huidige situatie waarin de secularisatie sterk in opmars is, zullen we niet meer zo gemakkelijk als vroeger spreken over herkerstening van de samenleving. Maar de roeping is gelijk gebleven. Ook de roeping om de medemens (in nood) te dienen.


  


  Bijbelse beginselen


  Een christelijke partij beroept zich uitdrukkelijk op de Bijbel. Zij wil een beginselpartij zijn en een principiële politiek voeren. Zo stelt de Staatkundig Gereformeerde Partij zich vanaf haar oprichting ten doel ‘de beginselen van Gods Woord op staatkundig terrein tot meerdere erkenning te brengen in den lande’.219 Het eerste program van de ARP vermeldde over de partij: ‘Ook op staatkundig terrein belijdt zij de eeuwige beginselen van Gods Woord’.220 De CHU stelde bij haar oprichting: ‘De regel, waarnaar het gezag in een Staat moet worden uitgeoefend, is de in de H. Schrift geopenbaarde ordening Gods’.221 Volgens het GPV moest de overheid als dienares van God ‘normen stellen en rechtsregels verordenen die voortvloeien uit de Wet van de Heilige Schrift’.222 Volgens de ChristenUnie ‘geeft de overheid goede leiding wanneer zij haar beleid voortdurend toetst aan de Bijbel’.223


  Uiteraard is het daarbij van groot belang hoe men met de Bijbel omgaat. Welke hermeneutische uitgangspunten hanteert men daarbij? Geldt de Bijbel als het betrouwbare en onfeilbare Woord van God of veeleer als de verwoording van allerlei uiteenlopende geloofservaringen en Godsontmoetingen die mensen in het verleden hebben gehad? Bij een gereformeerde Schriftbeschouwing geldt zonder meer het eerste. Omdat zij door Gods Geest geïnspireerd zijn, vormen de verschillende Bijbelboeken in al hun verscheidenheid een fundamentele eenheid.


  In de Nederlandse Geloofsbelijdenis wordt beleden dat ‘deze Heilige Schrift de wil Gods volkomenlijk bevat en dat al hetgeen de mens schuldig is te geloven om zalig te worden, daarin genoegzaam geleerd wordt’.224 Zij is voor de gelovigen gezaghebbend, noodzakelijk, duidelijk en volkomen. De Schrift kan niet gebroken worden (Joh. 10:35). Wel is de verlichting door Gods Geest onmisbaar om de juiste betekenis van Gods Woord te verstaan en die ter harte te nemen. Ook is het gewenst om de Schrift te lezen en uit te leggen in verbondenheid met de kerk der eeuwen, al mag de gereformeerde traditie geen absoluut gezag uitoefenen over de uitleg van de Schrift.225


  Ook bij een orthodoxe of gereformeerde Schriftopvatting is het geen eenvoudige opgave om de Bijbelse beginselen die een christelijke organisatie wil uitdragen, in de dagelijkse praktijk gestalte te geven. Dat vereist een vertaling van de boodschap van Gods Woord naar de actuele tijdsomstandigheden. Er bestaat immers een grote afstand in tijd, cultuur en maatschappij tussen de situatie waarin men nu verkeert en de tijd waarin de Bijbelboeken geschreven werden. Dat maakt dat in allerlei gevallen die vertaling en concretisering niet eenvoudig is.


  Christelijke partijen en christelijke organisaties in het algemeen zullen er daarom goed aan doen zich te hoeden voor een al te pretentieuze aanpak, waarbij onvoldoende rekening wordt gehouden met ons beperkte verstaan van de Bijbel en de sterk wisselende omstandigheden van tijd en plaats. Anders komt men gemakkelijk tot een misschien wel indrukwekkend principieel bouwwerk van gedachteconstructies, op grond waarvan allerlei stellige conclusies worden getrokken inzake concrete vraagstukken, terwijl dat toch onvoldoende grondslag heeft in de Bijbel.


  


  Vrijhandel en vijfdaagse werkweek


  Kuyper was bij uitstek een systeembouwer, al was een zeker opportunisme hem ook niet vreemd. Hij sprak graag van ‘eeuwige beginselen’, ‘scheppingsordinantiën’ of ‘ordinantiën Gods’. Al voortredenerend kwam hij van wortelbeginselen tot afgeleide beginselen. Maar veel van zijn indrukwekkende redeneringen bleken nogal speculatief te zijn.226 Als politicus was hij op economisch gebied geneigd tot protectie. De vrijhandel was er volgens hem op uit om Gods heilige orde in de natuur teniet te doen ‘en nogmaals op te richten wat God zelf bij Babels torenbouw eerst gevonnist heeft en toen neersloeg’.227


  H. Colijn (1869-1944), de latere leider van de antirevolutionairen, was echter een uitgesproken voorstander van vrijhandel. ‘Naar het licht dat Gods openbaring in Schrift en natuur over deze zijde van het leven doet opgaan, zijn de volkeren der aarde op onderling hulpbetoon door ruil van goederen aangewezen’. De handel moest (uitzonderingen daargelaten) dan ook niet belemmerd worden. Ook hij verwees daarbij naar het Bijbelverhaal over de torenbouw van Babel (Gen. 11:1-9), maar besefte tevens ‘het betrekkelijke van een beginsel op dit terrein’. Ook Kuyper formuleerde zijn afwijzing van het vrijhandelsprincipe trouwens niet altijd zo scherp.228


  Zo zijn in orthodox-christelijke kring in de loop van de geschiedenis wel vaker allerlei standpunten van een principieel stempel voorzien, dat echter de lading niet of onvoldoende dekte. Toen begin jaren zestig van de vorige eeuw de vijfdaagse werkweek werd ingevoerd, leidde dat in SGP-kring bij niet weinigen tot principieel verzet. Schreef het vierde gebod van Gods wet niet voor: ‘Zes dagen zult gij arbeiden’? ‘Deze Goddelijke instelling behoort gehandhaafd te worden’, zo verklaarde de SGP-afgevaardigde C.N. van Dis (1893-1973) in de Tweede Kamer. Hij zag daarbij over het hoofd dat er meer werk te doen was dan alleen de beroepsarbeid.


  Bovendien bevat het vierde gebod veeleer een gebod om op de sabbat te rusten, dan een verplichting om op de andere dagen te werken. Anderen in de SGP, onder wie het kamerlid D. Kodde (1894-1967), hadden daar meer oog voor.229


  Zo kwamen leidinggevende figuren niet zelden op grond van principiële redeneringen tot tegenstrijdige standpunten. Dat mag ons echter niet tot de conclusie brengen dat de inhoud van de Bijbel eigenlijk niet toepasbaar is op de hedendaagse samenleving zodat wij in allerlei concrete en complexe situaties Gods wil niet kunnen kennen. Als dat zo was, zouden we daar dus ook geen rekening mee hoeven te houden. Maar dan doen wij volstrekt tekort aan het Woord van God, dat immers gezaghebbend spreekt voor alle mensen en alle tijden. Ook in de eenentwintigste eeuw is dat Woord nog steeds een lamp voor de voet en een licht voor het pad (Ps. 119:105). Voor allen die leven onder Gods openbaring geldt: ‘Want dit woord is zeer nabij u, in uw mond en in uw hart om dat te doen’. Gods geboden zijn voor ons niet verborgen en zij zijn niet ver. Het leven en het goede staan hier tegenover de dood en het kwade (Deut. 30:11-15).


  Het is echter niet altijd zo gemakkelijk om Gods Woord toe te passen op allerlei concrete problemen die zich aan ons voordoen. Daarom moeten wij niet aan al onze standpunten een zware principiële lading geven. Veelszins geldt dat ons kennen maar ten dele is. Maar we moeten ook beducht zijn voor een geleidelijke aanpassing aan wat in onze maatschappij gangbaar en vanzelfsprekend is, maar niettemin strijdt met de boodschap van Gods Woord. We denken bijvoorbeeld aan de verhouding tussen man en vrouw of de waardering van homoseksuele relaties. Bovenal is nodig dat wij als gevallen mensen onze blindheid en dwaasheid en onze afkeer van dat Woord leren verstaan. In alles moeten we ons afhankelijk weten van de verlichting door de Heilige Geest.


  


  De Drie Formulieren als grondslag


  Nu moet helaas geconstateerd worden dat we er nog niet zijn wanneer mensen verklaren dat zij de Bijbel beschouwen als gezaghebbend voor mens en samenleving. Het christendom, ook het orthodoxe christendom dat de Bijbel beschouwt als het onfeilbare en gezaghebbende Woord van God, vertoont immers een grote verscheidenheid. Het ene standpunt staat soms lijnrecht tegenover het andere, ook als het gaat om cruciale zaken. Formele Bijbelgetrouwheid is nog geen materiële (inhoudelijke) Bijbelgetrouwheid. Vandaar dat in antwoord op allerlei destijds actuele dwalingen, belijdenissen zijn opgesteld waarin de boodschap van Gods Woord is samengevat. Zo kennen we naast de drie oecumenische geloofsbelijdenissen (de apostolische geloofsbelijdenis, de geloofsbelijdenis van Nicea en die van Athanasius) de Drie Formulieren van Enigheid als onze gereformeerde belijdenis. In de Angelsaksische wereld is de Westminster Confessie voor gereformeerden van grote betekenis.


  Gereformeerde of reformatorische organisaties in Nederland verwijzen dan ook in hun grondslagformule vrijwel altijd naar de Drie Formulieren. Dat geeft duidelijkheid naar binnen en naar buiten. Daarbij is het wel van belang om de zaken correct te formuleren en geen misverstanden op te roepen. Wie, zoals dat in de spreektaal vaak heet, Schrift en belijdenis als grondslag hanteert, wekt gemakkelijk de indruk dat het hier gaat om twee gelijkwaardige documenten. Ook in de officiële formulering in de statuten moet duidelijk zijn dat een dergelijke nevenschikking niet aan de orde is. Een adequate verwoording kende het vroegere GPV. In artikel 2 van de statuten werd de grondslag omschreven als ‘de Heilige Schrift waarvan de Drie Formulieren van Enigheid van de Gereformeerde Kerken de hoofdsom leren’.230


  Overigens werd hier met het vermelden van de Gereformeerde Kerken heel uitdrukkelijk gedoeld op de Gereformeerde Kerken vrijgemaakt. Wie daartoe niet behoorde, was in het GPV (evenals in andere vrijgemaakte organisaties) niet welkom. Een verwijzing naar de gereformeerde belijdenis in de statuten van een vereniging of stichting betekent dus niet altijd hetzelfde. Die kan voor ons ook afstand scheppen. In het verleden verwezen allerlei organisaties uit de kring van de Gereformeerde Kerken en de Gereformeerde Kerken vrijgemaakt steevast naar de Drie Formulieren. Maar het geestelijk klimaat in die organisaties riep bij mensen van bevindelijk gereformeerde signatuur vaak vervreemding op. Inmiddels is daar de band aan de gereformeerde belijdenis verdwenen of in ieder geval een stuk losser geworden. Dat werkt ook door in de grondslagformules die men kiest. Niet voor niets overweegt de ChristenUnie de verwijzing in haar grondslagformule naar de Drie Formulieren te laten vallen.


  Bij organisaties met een werkterrein dat tamelijk ver van de levensbeschouwelijke kern verwijderd is of een beperkt karakter draagt, kan de grondslagformule algemener zijn. Men zal dan kiezen voor een verwijzing naar de Bijbel die men als gezaghebbend aanvaardt of naar bepaalde (christelijke) waarden die men onderschrijft. Te denken valt aan pro life of pro family waarden.


  


  Lid worden of niet?


  Wie lid wordt van een vereniging op gereformeerde grondslag, wordt geacht die grondslag te onderschrijven. Veelal is er geen sprake van ballotage, waarbij de bestaande leden hun goedkeuring moeten geven voor de toelating van nieuwe. Bij aanmelding wordt er vaak stilzwijgend van uitgegaan dat de betrokkene met de grondslag instemt. Zeker als men zich zondags schaart onder een prediking van bevindelijk gereformeerde signatuur, wordt dat geacht zo te zijn. In de praktijk is er dus bij nieuwe leden in hoge mate sprake van zelfselectie. Men treedt als lid van de vereniging toe wanneer men zich min of meer met grondslag en doel verbonden voelt en het praktisch functioneren voldoende aanspreekt. Voor velen is het lidmaatschap van een vereniging eigenlijk niet meer dan een donateurschap. Men steunt de goede zaak door een jaarlijkse bijdrage en daarbij blijft het.


  Hoewel in reformatorische kring de bereidheid om eigen organisaties te steunen altijd nog relatief groot is, is in de praktijk de vullingsgraad vaak ver beneden de 100 procent. Lang niet iedereen die tot de doelgroep behoort, sluit zich ook werkelijk aan. Dat kan zijn om financiële redenen, bij gebrek aan betrokkenheid of omdat men er nooit concreet voor benaderd is. De organisatie kan een principieel appel op de doelgroep doen, de mensen wijzen op het nut van de organisatie in het algemeen en eventueel ook op het concrete voordeel dat die voor hen heeft of kan hebben, maar dan houdt het op.


  Het komt ook regelmatig voor dat mensen die men tot de achterban rekent, zich aangesloten hebben bij een organisatie met een (duidelijk) andere identiteit. Ook in het verleden deed zich dat herhaaldelijk voor. Zo behoorde rond 1880 de voorzitter van de liberale kiesvereniging in Delft tot de toenmalige Christelijke Gereformeerde Kerk.231 In relatief veel gevallen, maar zeker niet altijd, zullen dat mensen zijn die in hun kerkelijke gemeenschap een tamelijk marginale positie innemen.


  


  Bestuur en personeel


  Bestuursleden zijn uiteraard van veel groter belang voor het functioneren en de identiteit van de vereniging dan gewone leden. Vandaar dat de binding die zij hebben aan de grondslag en hun principiële betrokkenheid bij het doel van de vereniging van cruciale betekenis zijn. Bij vacatures zijn de besturen verantwoordelijk voor wie zij voordragen. Hoe staan deze mensen ten opzichte van de identiteit van de vereniging? Ook al is de stemming vrij, in de praktijk maken de aanwezige leden meestal een keuze uit de voorgedragen kandidaten.


  Bij stichtingen is er vrijwel altijd sprake van coöptatie. Besturen beslissen dan zelf over de vervulling van de vacatures die zijn ontstaan. Daarmee ligt de verantwoordelijkheid voor de identiteit van nieuwe bestuursleden nog sterker bij het zittende bestuur. Scholen uit de kring van de VBSO, de onderwijsorganisatie van de Gereformeerde Gemeenten in Nederland, hebben om die reden veelal de juridische vorm van een stichting. Men acht de identiteit daardoor meer gewaarborgd. Maar daarmee schept men wel een zekere afstand tot de achterban van de school: de ouders van de leerlingen.


  Personeelsleden zetten evenzeer een stempel op de identiteit. Zijn bestuursleden slechts in hun vrije tijd betrokken bij de gang van zaken (en dat nogal eens in combinatie met andere bestuursfuncties en eventueel een kerkelijk ambt), personeelsleden werken fulltime. De lengte van hun dienstverband overtreft niet zelden de zittingsduur van veel bestuursleden.


  Zeker bij grotere organisaties staan bestuursleden op afstand. Hun invloed op de gang van zaken is nu eenmaal veel minder dan die van de leidinggevenden en van hen die bijvoorbeeld als leerkracht op school het uitvoerende werk doen. De scherpere scheiding die de laatste jaren in het kader van good governance doorgevoerd is tussen leidinggevenden en toezichthouders, leidt er gemakkelijk toe dat de invloed van hen die bij uitstek de achterban en zijn identiteit vertegenwoordigen, minder wordt.


  


  Interkerkelijkheid: kracht en zwakte


  Reformatorische organisaties dragen vaak een interkerkelijk karakter. Die interkerkelijkheid (binnen de grenzen van Schrift en belijdenis) dient dan ook op allerlei niveaus tot uitdrukking te komen: in de bestuurssamenstelling en in de bezetting van de leidende posities in het uitvoerende apparaat. Bij een politieke partij gaat het ook om de samenstelling van kandidatenlijsten en fracties, en de toewijzing van belangrijke politieke functies. Zeker als het om een beperkt aantal posities gaat, is het niet altijd zo gemakkelijk om een evenwichtige verdeling te realiseren. Soms is de verdeling van bestuurszetels over de verschillende kerkverbanden in de statuten of het huishoudelijk reglement vastgelegd. Vaker bestaan er informele afspraken. Het is dan gebruikelijk dat een aftredend bestuurslid opgevolgd wordt door iemand die tot dezelfde kerk behoort.


  Reformatorische scholen hebben er in de dagelijkse schoolpraktijk mee te maken dat over een aantal zaken met betrekking tot leer en leven de opvattingen in de achterban uiteenlopen, en soms zelfs in behoorlijke mate. Die verschillen manifesteren zich ook in het docentenkorps.232 Om toch als school voor alle partijen zoveel mogelijk aanvaardbaar te blijven, vereist dat van directie en leerkrachten een voorzichtige en terughoudende opstelling. Een basisschool is nu eenmaal geen theologische school. Maar dat mag niet zover gaan dat daarom over cruciale zaken met betrekking tot de identiteit maar gezwegen wordt.


  Kerkelijke conflicten en scheuringen hebben duidelijk ook hun consequenties voor interkerkelijke organisaties. Niet alleen moet men zien te komen tot een nieuwe verdeling (formeel of informeel) van bestuurszetels en andere belangrijke posten. Ook al zou men het daarover eens kunnen worden, dan is mogelijk dat de zittende bestuursleden en functionarissen geen juiste weerspiegeling zijn van de beoogde verdeling. Daarbij komt dat een kerkscheuring vaak diep ingrijpt in de intermenselijke verhoudingen. Dat was het geval in 1953 bij de scheuring in de Gereformeerde Gemeenten en in 2004 bij het ontstaan van de Hersteld Hervormde Kerk.


  Vaak duurt het jaren voor de onderlinge verhoudingen weer enigszins genormaliseerd zijn. Soms leiden kerkelijke scheuringen ertoe dat de samenwerking in de zuilorganisaties verbroken wordt. Dat was over de hele linie zelfs het geval bij de breuk in de Gereformeerde Kerken vrijgemaakt, eind jaren zestig van de vorige eeuw. Interkerkelijkheid, zo moeten we concluderen, is dan ook zowel de kracht als de zwakte van de reformatorische zuil.
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  8 Juridische kaders


  8.1 Vrijheid van godsdienst en andere grondrechten


  Voor het maatschappelijk functioneren van religieuze groeperingen en hun organisaties is het van groot belang welke mate van vrijheid hun in die maatschappij gelaten of geschonken wordt. In ons rechtsbestel valt de vrijheid van godsdienst en levensovertuiging in drie schillen uiteen. Niet-godsdienstige levensovertuigingen delen daarbij in dezelfde rechten en vrijheden als godsdienstige overtuigingen.


  De eerste schil, de kern van de godsdienstvrijheid, betreft de interne gewetensvrijheid. Mensen hebben de vrijheid om een bepaalde geloofsovertuiging aan te hangen of niet aan te hangen. Die overtuiging mogen ze ook in de privésfeer (in hun huis en met hun gezin) tot uitdrukking brengen.


  Belangrijk verder dan deze gewetensvrijheid gaat de vrijheid van eredienst, die de tweede schil van de godsdienstvrijheid vormt. Dat is de vrijheid om openbare religieuze samenkomsten (kerkdiensten) te beleggen. Verder kan daartoe gerekend worden de vrijheid om religieuze organisaties op te richten (zowel plaatselijke gemeenten als een landelijk kerkverband), die automatisch rechtspersoonlijkheid hebben of zonder problemen kunnen verkrijgen en vrij zijn om hun eigen zaken naar eigen inzichten te regelen.


  Ten slotte is ook de derde schil, de maatschappelijke godsdienstvrijheid, van belang. In hoeverre hebben gelovigen de vrijheid om de eigen geloofsovertuiging in woord, geschrift en beeld uit te dragen en zich in het maatschappelijk verkeer overeenkomstig de eigen geloofsovertuiging te gedragen? Die maatschappelijke godsdienstvrijheid heeft zowel een individuele als een collectieve dimensie. Daartoe behoort ook de vrijheid van (leden van) een religieuze groepering om scholen, organisaties en bedrijven op te richten, waarbinnen de eigen geloofsovertuiging en de daaruit voortvloeiende normen maatgevend mogen zijn.233 In dit verband spreekt men wel van soevereiniteit in eigen kring, al is dat strikt genomen maar tot op zekere hoogte het geval. Men moet immers altijd opereren binnen het kader van de algemene rechtsorde.


  Kerken en andere religieuze groeperingen en verbanden hebben veelal eigen ‘rechtbanken’ of beroepsinstanties opgezet om de juiste toepassing van de specifiek voor hen geldende normen te toetsen. Om de uitspraken daarvan juridisch geldend te laten zijn, is niet alleen noodzakelijk dat er duidelijk en vrijwillig gekozen is voor het volgen van deze procedure, maar ook dat de procedure helder is uitgewerkt en beantwoordt aan fundamentele beginselen van behoorlijk procesrecht.234


  


  Botsing met geloofsovertuiging


  Uiteraard kunnen er gemakkelijk botsingen optreden tussen de geloofsovertuiging c.q. levensovertuiging en bepaalde wettelijke verplichtingen of maatschappelijke praktijken. Te denken valt aan militaire dienstplicht, verplichte verzekering en vaccinatie, regels inzake het slachten van dieren, zondagswerk etc. De overheid wijkt niet automatisch voor godsdienstige of levensbeschouwelijke bezwaren.


  Zo heeft de Hoge Raad een halve eeuw geleden uitgesproken, in een zaak die aanhangig gemaakt was door een predikant van de Gereformeerde Kerken vrijgemaakt, dat de vrijheid van godsdienst niet betekent dat het ‘een ieder zou vrijstaan zich te onttrekken aan een wettelijke regeling, ook indien deze op het tot uiting brengen van godsdienst of overtuiging in enigerlei vorm geen betrekking heeft (…) op grond van aan zijn godsdienstige opvattingen of overtuiging ontleende bezwaren’.235 Wel werd in de politieke praktijk vaak gezocht naar een modus vivendi, die zowel voor de Nederlandse overheid als voor de gewetensbezwaarden acceptabel was. Verzuilde organisaties hebben uiteraard belang bij een ruime interpretatie van de godsdienstvrijheid, met name de maatschappelijke godsdienstvrijheid. Door middel van deze organisaties willen mensen immers hun religieuze eigenheid in de maatschappij collectief en op institutioneel niveau gestalte geven. Artikel 6 van onze Grondwet, waarin de vrijheid van godsdienst en levensovertuiging is vastgelegd, spreekt van het recht om ‘individueel of in gemeenschap met anderen’ zijn godsdienst of levensovertuiging te belijden. Dat impliceert ook dat men degenen die een andere godsdienstige identiteit hebben, uit deze organisaties en verbanden mag weren.


  Verder zijn bij het functioneren van identiteitsorganisaties ook de vrijheid van meningsuiting, het recht van vereniging en vergadering en de vrijheid van onderwijs in het geding. Deze fundamentele vrijheden worden sinds jaar en dag door de Nederlandse Grondwet gegarandeerd, al zijn ze tegelijkertijd wel begrensd door ‘ieders verantwoordelijkheid volgens de wet’.236 Zowel natuurlijke personen als rechtspersonen kunnen zich op de grondrechten en dus ook op de vrijheid van godsdienst beroepen.


  


  Vrijheid van onderwijs


  Onmiskenbaar is het van grote praktische betekenis of confessionele organisaties en in het bijzonder de confessionele onderwijsinstellingen op gelijke voet met andere organisaties en scholen door de overheid erkend en gesubsidieerd worden. Het verkrijgen van overheidssubsidie wordt echter niet tot de godsdienstvrijheid gerekend. Wat de scholen betreft, gaat het hier om de materiële kant van de vrijheid van onderwijs: het recht om onderwijs te ontvangen op een door de overheid op voet van gelijkheid met het publieke onderwijs gesubsidieerde school van de eigen godsdienstige richting.


  In 1917 werd in de Grondwet vastgelegd dat de vrijheid van onderwijs ook inhoudt dat confessioneel en openbaar onderwijs (lagere scholen en eventueel ook middelbare scholen) ten aanzien van de financiële overheidsvergoedingen aan elkaar gelijk gesteld zijn. Confessionele scholen behouden echter uitdrukkelijk hun vrijheid, met name ‘betreffende de keuze der leermiddelen en de aanstelling der onderwijzers’.237 Zij hebben ook een duidelijke beleidsvrijheid als het gaat om de toelating van leerlingen.


  Inmiddels staat de vrijheid van onderwijs in ons land duidelijk ter discussie. Steeds vaker wordt betoogd dat, gezien de secularisatie en het verdwijnen van de verzuiling, de onderwijspacificatie van 1917 achterhaald is. Weliswaar weten de christelijke scholen zich qua aandeel in de leerlingenpopulatie aardig goed te handhaven, maar bij veel van die scholen is van een christelijke identiteit weinig of niets meer te bemerken.


  Scholen waar dat duidelijk nog wel het geval is, ervaren een toenemende druk van overheidswege bij identiteitsgevoelige zaken. Zo staat het recht op een eigen toelatingsbeleid ter discussie. Een Kamermeerderheid vindt dat confessionele scholen alle leerlingen zouden moeten accepteren van wie de ouders de grondslag van de school respecteren. Ook bindende voorschriften voor het lesprogramma kunnen problemen geven. Zo zijn basisscholen sinds 2012 verplicht aandacht te schenken aan homoseksualiteit. Ook het in 2006 ingevoerde vak burgerschapsvorming kan op reformatorische scholen gemakkelijk tot botsingen leiden met de eigen identiteit. Naarmate de overheid meer kerndoelen voor het onderwijs formuleert en de onderwijsinspectie strenger toezicht houdt, blijft er minder ruimte over om de eigen identiteit van de school gestalte te geven.


  Duidelijk is dat streng religieuze scholen niet voldoen aan de hedendaagse eisen van een liberaal-democratische opvoeding, die vooral gericht is op het bevorderen van de persoonlijke autonomie van de leerlingen. Vanuit dat perspectief mogen geopenbaarde waarheden voor hen alleen gezag hebben, voor zover zij daar zelf iets in zien en iets voor voelen.238 De vraag is dan ook hoelang reformatorische scholen de vrijheid zullen behouden om bij dergelijke identiteitsgevoelige zaken (grotendeels) hun eigen weg te gaan. Die vraag kan in de toekomst ook relevant worden ten aanzien van de gezinsopvoeding. Strijdt een strikte godsdienstige opvoeding, waarbij aan kinderen één specifieke geloofsovertuiging met de bijbehorende levenswandel als de ware wordt voorgehouden, niet met de veronderstelde rechten van het kind? En indien dat zo is, moet de overheid dan werkloos blijven toezien? Of behoort dit tot het recht van de ouders? In toenemende mate geldt dit tegenwoordig als een serieuze vraag. Evenzo staat ter discussie of het wel geoorloofd is dat orthodox-joodse en islamitische ouders hun jongetjes laten besnijden. In ieder geval is het ouderlijk gezag al duidelijk ingeperkt vergeleken met vroeger. Dit onder meer door de verlaging van de meerderjarigheidsleeftijd.
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  Alle basisscholen zijn sinds 2012 verplicht aandacht te schenken aan homoseksualiteit.


  Horizontale werking van grondrechten


  Sinds de jaren zestig van de vorige eeuw worden grondrechten geacht niet alleen van toepassing te zijn op de verticale verhouding tussen overheid en burgers, maar ook op de horizontale verhoudingen tussen burgers onderling. De mens is immers niet alleen afhankelijk van de staat, zo redeneert men, maar ook van andere machten in de samenleving. Vooral aan de linkerzijde van het politieke spectrum vindt deze gedachte weerklank.


  ‘De vraag of grondrechten “horizontale werking” bezitten behoort tot de lastigere vragen van de grondrechtsdogmatiek. (…) Rechtspraak en wetgeving lijken te worden gekenmerkt door een zeker pragmatisme’, aldus het Handboek van het Nederlandse staatsrecht. ‘Zeker als de ene burger ten opzichte van de ander in een machtige positie verkeert’, zo menen de auteurs, ‘is er aanleiding om een parallel te trekken tussen de werking van normen die de overheid betreffen en normen tussen burgers onderling’.239


  Duidelijk zal zijn dat de horizontale werking van grondrechten de betekenis van de grondrechten, maar ook de kans op botsing van grondrechten, aanmerkelijk vergroot. De horizontale werking (men spreekt ook wel van derdenwerking) kan er gemakkelijk toe leiden dat voor identiteitsgebonden organisaties en instellingen de beleidsruimte wordt ingeperkt om in eigen verband naar eigen levensbeschouwelijke normen te handelen. Het is immers denkbaar dat deze normen botsen met de grondwettelijke vrijheden waarop personeel, studenten, bewoners of cliënten zich zouden kunnen beroepen. Op die manier leiden de grondrechten, die aanvankelijk bedoeld waren om de vrijheid van de burgers te garanderen, in bepaalde situaties juist tot een inperking van die vrijheid. Overigens moet gezegd worden dat de standpunten die inzake deze problematiek worden ingenomen, meestal niet losstaan van bepaalde politieke opvattingen en maatschappelijke belangen en de daarmee samenhangende religieuze of levensbeschouwelijke inzichten.240


  


  Vrijheid van godsdienst overbodig?


  Inmiddels wordt hier en daar zelfs de vraag opgeworpen of het erkennen van de vrijheid van godsdienst naast de andere grondwettelijke vrijheden (vrijheid van levensbeschouwing, meningsuiting, vereniging en vergadering) nog wel noodzakelijk is. Ook in de commissie Cals-Donner, die ingesteld was ter voorbereiding van de nieuwe Grondwet van 1983, werd dit geluid gehoord.241


  Leiden bepalingen over de vrijheid van godsdienst er niet toe, zo vraagt men zich af, dat gelovigen een zwaardere rechtsbescherming genieten dan anderen? De vrijheid van godsdienst is immers grondwettelijk het best beschermde recht. De grondwetsbepaling over de vrijheid van godsdienst zou leiden tot bevoorrechting van gelovigen. Dergelijke groepsprivileges acht men onaanvaardbaar. In ieder geval zou de individuele godsdienstvrijheid voorrang moeten hebben boven de collectieve.


  In deze benadering beschouwt men de godsdienst in hoge mate als een privézaak. Men heeft geen oog meer voor het eigen karakter van godsdienst, vergeleken met een willekeurige mening of opvatting. Bij godsdienst is er immers in veel gevallen sprake van een diepgewortelde overtuiging, die heel het leven doortrekt. Een overtuiging die meestal ook collectief beleefd wordt. Iemands religieuze overtuiging heeft ook consequenties voor zijn handelen in het maatschappelijk verkeer. Zij kan leiden tot gewetensbezwaren tegen bepaalde verplichtingen en tot gewetensdrang om zich op een bepaalde manier te uiten en te gedragen.


  


  Verdragsteksten stemmen overeen


  Tot op heden zijn er nog geen concrete stappen gezet om de vrijheid van godsdienst uit de Grondwet te schrappen. Dat zou ook een belangrijke afwijking betekenen van de internationale rechtsorde en van talloze constitutionele stelsels over heel de wereld. Daarin wordt de vrijheid van godsdienst expliciet erkend.242 Niet alleen de individuele maar ook de maatschappelijke vrijheid van godsdienst is in allerlei verklaringen en verdragen vastgelegd. De formuleringen ontlopen elkaar niet veel.


  Zo rekent artikel 18 van de Universele Verklaring van de Rechten van de Mens tot de vrijheid van godsdienst ook de vrijheid om ‘hetzij alleen, hetzij met anderen zowel in het openbaar als in zijn particuliere leven zijn godsdienst of overtuiging te belijden door het onderwijzen ervan, door de praktische toepassing, door eredienst en de inachtneming van de geboden en voorschriften’. In artikel 26 lid 3 wordt vermeld: ‘Aan de ouders komt in de eerste plaats het recht toe, de soort van opvoeding en onderwijs te kiezen, welke aan hun kinderen zal worden gegeven’. Deze verklaring van de Algemene Vergadering van de VN uit 1948 heeft in juridisch opzicht geen bindende kracht. Wereldwijd heeft zij echter wel een groot moreel prestige.


  Het Europees Verdrag voor de Rechten van de Mens uit 1950 (in 1954 door Nederland geratificeerd) stelt in artikel 9 dat ieder de vrijheid heeft ‘hetzij alleen, hetzij met anderen, zowel in het openbaar als privé zijn godsdienst te belijden of overtuiging tot uitdrukking te brengen in erediensten, in onderricht, in praktische toepassing ervan en in het onderhouden van geboden en voorschriften’. Dezelfde formulering komen we ook tegen in artikel 10 van het uit 2000 daterende Handvest van de grondrechten van de Europese Unie.


  Verder wordt in artikel 2 van het Eerste Protocol bij het Europees Verdrag voor de Rechten van de Mens (eveneens door Nederland geratificeerd) gesteld dat de staat het recht van de ouders eerbiedigt ‘om zich van die opvoeding en van dat onderwijs te verzekeren, die overeenstemmen met hun eigen godsdienstige en filosofische overtuigingen’.


  In het Internationaal Verdrag inzake Burgerrechten en Politieke Rechten is in artikel 18 lid 1 vastgelegd dat ieder de vrijheid heeft ‘hetzij alleen, hetzij met anderen, zowel in het openbaar als in zijn particuliere leven zijn godsdienst of levensovertuiging tot uiting te brengen door de eredienst, het onderhouden van de geboden en voorschriften, door praktische toepassing en het onderwijzen ervan’. In lid 4 is bovendien vastgelegd dat de participerende staten zich verbinden ‘de vrijheid te eerbiedigen van ouders of wettige voogden, de godsdienstige en morele opvoeding van hun kinderen of pupillen overeenkomstig hun eigen levensovertuiging te verzekeren’. Het Internationaal Verdrag betreffende Economische, Sociale en Culturele Rechten bevat ook een dergelijke bepaling. Artikel 13 lid 3 vermeldt: ‘De Staten die partij zijn bij dit Verdrag verbinden zich de vrijheid te eerbiedigen van ouders of wettige voogden om voor hun kinderen of pupillen andere dan door de overheid opgerichte scholen te kiezen, die beantwoorden aan door de Staat vast te stellen of goed te keuren minimum onderwijsnormen en hun godsdienstige en zedelijke opvoeding te verzekeren overeenkomstig hun eigen levensovertuiging’. Nederland heeft beide VN-verdragen uit de jaren zestig in 1978 geratificeerd.


  


  Contacthypothese versus conflicthypothese


  De godsdienstvrijheid heeft in deze verdragen duidelijk ook een collectieve gestalte en strekt zich uit tot het maatschappelijk leven. Zij impliceert het recht op een eigen gewetenscultuur. In het maatschappelijk leven is er een recht van vrije partnerkeuze. ‘Niemand mag worden gedwongen om te gaan met iemand die hij niet zelf verkiest’. Verbanden van gelijkgezinden hebben ‘het recht zichzelf te beschermen en zich zoveel nodig is af te dichten’243, zo werd althans nog in de jaren tachtig betoogd.


  Inmiddels wordt meer de nadruk gelegd op de wenselijkheid van integratie van de verschillende etnische en religieuze bevolkingsgroepen. De multiculturele samenleving blijkt allerlei problemen op te leveren. Wanneer sociale contacten tussen mensen met uiteenlopende achtergronden ontbreken, zou dat vooroordelen en discriminatie stimuleren. Overeenkomstig de zogenaamde contacthypothese bepleit men daarom het bevorderen van intensieve sociale contacten. Zwarte scholen worden dan als een probleem gezien. Verzuilde organisaties gelden evenmin als aanbevelenswaardig. Bezorgdheid over het geestelijk klimaat op islamitische scholen doet hier en daar ook de vraag rijzen hoe de reformatorische scholen zich verhouden tot de tegenwoordig in Nederland toonaangevende waarden en normen.


  Overigens is de contacthypothese in de sociale wetenschappen bepaald niet onomstreden. Tegenover de contacthypothese staat de conflicthypothese, die beklemtoont dat sociale contacten ook irritatie, weerstand, conflict en strijd kunnen oproepen.244


  Uiteraard is de nationaal en internationaal gegarandeerde godsdienstvrijheid niet onbeperkt. De geciteerde verdragen bevatten allerlei beperkingsclausules, waaronder de fundamentele rechten en vrijheden van anderen. In toenemende mate is zelfs de neiging te bespeuren om godsdienst en godsdienstvrijheid minder belangrijk te vinden en schroomt men niet om de beleidsvrijheid van confessionele organisaties en instellingen in te perken. Ook de bijzondere rechtspositie van kerken staat onder druk. Godsdienst wordt steeds meer als een privézaak beschouwd, die in het publieke domein eigenlijk geen plaats heeft.


  8.2 Anti-discriminatiewetgeving


  Onmiskenbaar zijn confessionele organisaties kwetsbaar voor allerlei vormen van anti-discriminatiewetgeving, zoals die de laatste decennia zijn ingevoerd. Wat daarin als verboden discriminatiegronden wordt vermeld, zijn in een aantal gevallen zaken die voor hen juist wel een wezenlijk verschil uitmaken. Niet alleen is hun godsdienstige overtuiging voor hen van fundamenteel belang, maar ook buitenhuwelijkse seksuele relaties en met name homoseksuele relaties roepen voor verbanden met een orthodoxchristelijke identiteit grote bezwaren op. Dat geldt zeker wanneer het aan de orde is bij hun eigen personeelsleden die de identiteit van de organisatie zouden moeten uitdragen. Vooral in het onderwijs is die voorbeeldfunctie van fundamenteel belang. Voor orthodoxe christenen geldt het klassieke, monogame huwelijk immers als de enige legitieme levensvorm voor het praktiseren van seksuele relaties.


  Wie discrimineert, maakt een onderscheid dat niet gerechtvaardigd is, of geacht wordt niet gerechtvaardigd te zijn. Discriminatie is het ongelijk behandelen van in wezen gelijke gevallen. Ook het gelijk behandelen van wezenlijk ongelijke gevallen zou men daaronder kunnen rekenen. Als algemeen rechtsbeginsel wordt het afwijzen van discriminatie vrijwel door iedereen onderschreven. Het woord ‘discriminatie’ heeft zonder meer een negatieve klank. De cruciale vraag daarbij is echter wat men wel of niet tot die gelijke gevallen rekent. Wanneer is er sprake van een wezenlijke gelijkheid, zodat een ongelijke behandeling als onrechtvaardig en als discriminerend moet worden gezien en veroordeeld, en wanneer rechtvaardigen de onmiskenbaar aanwezige verschillen een verschillende behandeling?


  Is een duurzame buitenhuwelijkse seksuele relatie wezenlijk anders dan een huwelijk van man en vrouw? Is een huwelijk tussen mensen van hetzelfde geslacht, zoals dat tegenwoordig in tal van landen waaronder Nederland mogelijk is, wezenlijk anders dan een huwelijk tussen man en vrouw? Het zal duidelijk zijn dat het begrip discriminatie onmiskenbaar een ethische dimensie heeft. De levensbeschouwelijke en politieke opvattingen van de beoordelaar, zijn mens- en wereldbeeld, spelen duidelijk een rol bij het beantwoorden van de vraag of een bepaald gedrag discriminerend is of niet.245


  


  Algemene Wet Gelijke Behandeling


  De Algemene Wet Gelijke Behandeling (AWGB), die in 1994 na een lange voorgeschiedenis (meer dan vijftien jaar) en hevige politieke en maatschappelijke discussies van kracht werd, is een uitwerking van artikel 1 van de Grondwet. ‘Allen die zich in Nederland bevinden, worden in gelijke gevallen gelijk behandeld. Discriminatie wegens godsdienst, levensovertuiging, politieke gezindheid, ras, geslacht of op welke grond dan ook, is niet toegestaan’, zo wordt in dat grondwetsartikel uitgesproken. Door niet weinigen wordt dit eerste artikel van de Grondwet als het dragende artikel van onze rechtsorde beschouwd. Dit vooral vanwege zijn emancipatoire werking. Onze Grondwet kent echter geen hiërarchie van grondrechten.246


  Vrijheidsrechten staan gemakkelijk in een zekere spanningsverhouding ten opzichte van gelijkheidsrechten. Zo geldt van de antidiscriminatiewetgeving, zoals we die in de AWGB hebben, dat zij onmiskenbaar raakt aan de grondwettelijke vrijheid van godsdienst (met name voor wat betreft de maatschappelijke godsdienstvrijheid), aan het recht van vereniging en aan de vrijheid van onderwijs, zo er al niet van een regelrechte botsing sprake is.


  De onderlinge verhouding van de grondrechten staat de laatste jaren in het centrum van de belangstelling, zowel politiek als maatschappelijk. Dat komt door de opkomst van de islam en in het algemeen door de multiculturele samenleving. Maar ook de botsing van traditionele christelijke opvattingen met de moderne libertijnse moraal is hier relevant.


  Door de veranderde visie op de grondrechten worden zij ‘niet alleen als onthoudingsplichten van de overheid gezien, maar in sommige gevallen ook als verplichtingen tot overheidsbemoeiing. (…) Vooral de toenemende aandacht voor het gelijkheidsbeginsel als grondrecht heeft een aantal vragen van botsing van grondrechten doen rijzen’. Daarbij worden we ook geconfronteerd met de betrekkelijke onbepaaldheid van het gelijkheidsbeginsel.247
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  Het Beraad Geestelijke Vrijheid organiseerde in 1993 in de Utrechtse Jacobikerk een protestbijeenkomst tegen de op stapel staande Algemene Wet Gelijke Behandeling.


  In de AWGB wordt de horizontale werking van het gelijkheidsprincipe gepreciseerd. De wet verbiedt zowel het maken van direct onderscheid, als het maken van indirect onderscheid dat direct onderscheid tot gevolg heeft. Behalve de verboden uitsluitingsgronden die de Grondwet expliciet noemt, worden ook nationaliteit, hetero- of homoseksuele gerichtheid en burgerlijke staat als zodanig vermeld.


  De wet is niet van toepassing op het geestelijk ambt en de rechtsverhoudingen binnen kerken. Kerken krijgen er wel mee te maken wanneer zij deelnemen aan het maatschappelijk verkeer. Een evangelische gemeente in Utrecht werd in 2014 veroordeeld door het College voor de Rechten van de Mens, omdat zij weigerde een zaal van haar kerkgebouw te verhuren aan de homo-organisatie COC Midden-Nederland. Van doorslaggevende betekenis was daarbij dat de betreffende gemeente gewend was haar zalen in brede kring te verhuren.


  


  Het enkele feit


  Scholen voor bijzonder onderwijs mochten op grond van hun eigen identiteit eisen stellen aan het levensgedrag van hun personeelsleden, mits die eisen niet zouden leiden tot onderscheid vanwege het enkele feit van een verboden uitsluitingsgrond. Zo mocht een reformatorische school geen sollicitant afwijzen op grond van het enkele feit dat hij homoseksueel is. Er moesten bijkomende omstandigheden zijn, die relevant waren voor het functioneren binnen de betreffende instelling. Datzelfde gold ook ten aanzien van de toelating van leerlingen.


  Voor andere instellingen op godsdienstige en levensbeschouwelijke grondslag kende de AWGB een minder vergaande uitzonderingsbepaling. De principiële eisen die zij aan hun personeel stelden, moesten nodig zijn voor het vervullen van de functie.248


  Geen wonder dat allerlei reformatorische organisaties en onderwijsinstellingen zich door deze anti-discriminatiebepalingen bedreigd voelen. Vooral door hun afwijzing van homoseksuele relaties kunnen zij gemakkelijk in botsing komen met de AWGB. Het helpt hen niet wanneer zij uitdrukkelijk verklaren dat zij mensen met een homoseksuele gerichtheid willen accepteren, mits zij geen homoseksuele relatie onderhouden.


  Bovendien wordt een dergelijk afwijzend standpunt ten opzichte van homoseksualiteit tegenwoordig in de publieke discussie hoog opgenomen. Volledige acceptatie van homorelaties geldt voor velen als een kernwaarde van de hedendaagse westerse cultuur. Bij de parlementaire behandeling van de AWGB schroomde PvdAminister C.I. Dales (1931-1994) niet om te verklaren dat bepaalde interpretaties van de Bijbel voortaan niet meer getolereerd konden worden.249


  Waarvoor de enkele-feitconstructie in juridisch opzicht nu wel of niet ruimte bood, is nooit helemaal duidelijk geworden. Van belang was in ieder geval wel of organisaties die van discriminatie beschuldigd werden, steeds een consequent beleid hadden gevoerd. In 2009 liet een partijgenoot van minister Dales, R.H.A. Plasterk (1957), als minister van onderwijs aan alle basisscholen en middelbare scholen weten dat een school die in haar grondslag opneemt dat ongehuwd samenwonen of het hebben van een homoseksuele relatie niet past binnen de opvattingen van de school, ongerechtvaardigd onderscheid maakt en daarmee in strijd handelt met de AWGB. Daarin ging hij wat verder dan de Commissie Gelijke Behandeling.250


  Overigens gaat de enkele-feitconstructie naar alle waarschijnlijkheid verdwijnen. De Tweede Kamer heeft inmiddels een initiatiefvoorstel daartoe met grote meerderheid aanvaard. De manoeuvreerruimte voor orthodox-christelijke instellingen wordt daardoor verder verkleind.


  Voor reformatorische instellingen is en blijft het afwijzen van de homoseksuele praxis een wezenlijk punt. De AWGB dringt hun een seksuele moraal op die duidelijk in strijd is met de eeuwenoude christelijke traditie. Men mag die nieuwe moraal in woord en geschrift nog wel afwijzen, zij het in voorzichtige bewoordingen, maar niet meer dienovereenkomstig handelen. Veel te gemakkelijk wordt gesteld dat het hier gaat om zaken die met de godsdienst geen of slechts een verwijderd verband vertonen. Buitenstaanders kunnen daar moeilijk over oordelen. Ook binnen het christendom geldt dat de ene godsdienstige overtuiging de andere niet is.


  Toch zijn sinds de invoering van de wet frontale botsingen uitgebleven. Deels heeft dat te maken met het gegeven dat in de achterban van reformatorische organisaties, waar zij ook hun personeel werven, homoseksuele relaties en ongehuwd samenwonen algemeen worden afgewezen. Wie daar heel anders over denkt, rekent zich niet (meer) tot de reformatorische achterban. Hij of zij zal vermoedelijk niet solliciteren op vacatures bij organisaties met een dergelijke identiteit en als dat toch gebeurt, zal de sollicitatieprocedure waarschijnlijk al op andere principiële punten stranden. Buiten het reformatorisch onderwijs deden zich wel enkele malen problemen voor met leerkrachten die een homoseksuele relatie aangingen. Veelal werden langdurige juridische procedures vermeden omdat betrokkenen de zaak niet op de spits wilden drijven. Uiteraard is het denkbaar dat reformatorische organisaties ten aanzien van deze zaken (inclusief de verhouding van man en vrouw) naar buiten toe behoedzamer manoeuvreren dan vroeger, zodat zij in juridisch opzicht niet zo gemakkelijk te grijpen zijn. Al gauw treedt er in deze aangelegenheden een bepaalde vorm van zelfcensuur op.


  


  Wetboek van Strafrecht


  Het Wetboek van Strafrecht kent eveneens anti-discriminatiebepalingen. Sinds 1992 omvatten die ook geslacht en hetero- of homoseksuele gerichtheid. De werking van deze wetsartikelen is ruimer dan die van de AWGB. Ook het in woord en geschrift openlijk aanzetten tot discriminatie valt daaronder.251 Dat zou tot aanklachten kunnen leiden tegen scherp formulerende woordvoerders of scherp geformuleerde publicaties uit orthodox-christelijke kring.


  Overigens deed de Hoge Raad in 2001 in de zaak tegen RPFfractievoorzitter L.C. van Dijke (1955) de uitspraak dat bepaalde uitingen die op zichzelf kwetsend zouden zijn, toch niet onder de strafbepaling van artikel 137c van het Wetboek van Strafrecht vallen, indien ze vanuit een religieuze overtuiging zijn gedaan. De betrokkene kan die immers zien als een belangrijke bijdrage aan het maatschappelijk debat.252 Van Dijke werd aangeklaagd omdat hij zich in negatieve bewoordingen had uitgelaten over homoseksuelen.


  


  De SGP en de vrouw


  Vanaf de jaren tachtig kwam de SGP steeds meer in botsing met de rechtsorde vanwege haar afwijzende standpunt ten aanzien van de vrouw in de politiek. Was dat standpunt voorheen geaccepteerd als een van de eigenaardigheden van die partij, rond de eeuwwisseling was van die tolerantie in de maatschappij en ook in de politiek vrijwel niets meer over. De partij werd beschuldigd van discriminatie naar sekse. Dat leidde tot verschillende processen waardoor de partij uiteindelijk voor het blok werd gezet.


  Bij de oprichting in 1918 stond de SGP afwijzend ten opzichte van het actief en passief vrouwenkiesrecht, dat juist in die jaren werd ingevoerd. Vooral partijvoorzitter Kersten maakte zich sterk voor dat standpunt. Wel namen in de loop der jaren steeds meer vrouwen uit de achterban van de SGP aan de verkiezingen deel. Dat vrouwen lid werden van een bij de SGP aangesloten kiesvereniging, werd door de statuten niet uitgesloten. Toch gold het jarenlang in de partij als een vanzelfsprekendheid dat vrouwen geen lid werden. Daarom had men het niet nodig gevonden dit statutair vast te leggen. ‘Leden der partij zijn zij, die zich bij de plaatselijke kiesvereniging in hun gemeente hebben aangesloten’, zo luidde artikel 5 van de in 1982 herziene statuten.


  Dat gaf problemen toen in de jaren tachtig een aantal vrouwen, met name in Den Haag, van deze lacune gebruikmaakten en lid werden van de plaatselijke kiesvereniging. In 1996 besloot de partij na jarenlange discussies een bepaling in de statuten op te nemen die het lidmaatschap uitdrukkelijk beperkte tot mannen. Wel werd besloten dat vrouwen buitengewoon lid konden worden. Buitengewone leden konden geen bestuursfuncties bekleden, niet deelnemen aan stemmingen, niet afgevaardigd worden naar partijvergaderingen en niet op kandidatenlijsten worden geplaatst.253 Inmiddels was de AWGB van kracht geworden. Optreden tegen (vermeende) discriminatie werd in de maatschappij en de politiek steeds meer als vanzelfsprekend beschouwd. Gemakkelijk kon dat de SGP in de problemen brengen. Bovendien was in 1979 het VNverdrag inzake de uitbanning van alle vormen van discriminatie van vrouwen (VN-Vrouwenverdrag) tot stand gekomen, dat in 1991 ook in Nederland van kracht werd.
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  SGP-voorzitter ds. G.H. Kersten wees het actief en passief vrouwenkiesrecht af.


  Artikel 7 van dit verdrag stelt: ‘De staten die partij zijn bij dit Verdrag, nemen alle passende maatregelen om discriminatie van vrouwen in het politieke en openbare leven van het land uit te bannen, en verzekeren vrouwen in het bijzonder het recht om op gelijke voet met mannen’ onder meer ‘hun stem uit te brengen bij alle verkiezingen en volksstemmingen, en verkiesbaar te zijn in alle openbaar gekozen lichamen’, alsmede ‘deel te nemen aan niet-overheidsorganisaties en verenigingen op het gebied van het openbare en politieke leven van het land’.


  Bij de ratificatie van het verdrag had Nederland ten aanzien van dit artikel geen voorbehoud gemaakt. De regering was destijds van mening dat ‘uitsluiting van vrouwen van politieke partijen of bepaalde functies daarbinnen’ wel op gespannen voet staat met het verdrag. ‘Maar wegens de bijzondere positie van politieke partijen acht de regering ingrijpen van de wetgever thans niet noodzakelijk’. Het gebruik van het woord ‘thans’ was daarbij niet zonder betekenis.254


  De eerste procedures tegen de SGP (zowel strafrechtelijk als civielrechtelijk) vanwege mogelijke discriminatie van de vrouw, liepen op niets uit. ‘De SGP discrimineert wel, maar niet op strafbare wijze’, zo luidde het oordeel van het Haagse Gerechtshof. Ook een beroep, in het kader van de AWGB, op de Commissie Gelijke Behandeling faalde.255


  Wel werd in 2005 de voor politieke partijen beschikbare overheidssubsidie ingetrokken op grond van een vonnis van de Haagse rechtbank. Daartegen ging de partij succesvol in beroep. Twee jaar later stelde de hoogste bestuursrechter, de Raad van State, haar in het gelijk. De Raad van State was van mening dat er in Nederland voldoende mogelijkheden waren voor vrouwen om lid te worden van een politieke partij waar zij op gelijke voet met mannen voor vertegenwoordigende functies werden voorgedragen. De SGP moest de vrijheid houden om zich te organiseren zoals zij wilde. Alleen wanneer een partij strafrechtelijk veroordeeld was voor discriminatie, kon de subsidie worden ingetrokken.256


  Inmiddels had de SGP in 2006, zowel onder juridische druk van buiten als onder druk van verschuivende opvattingen in eigen kring, besloten om het buitengewoon lidmaatschap weer af te schaffen en het lidmaatschap voor vrouwen open te stellen. Wel handhaafde zij daarbij het standpunt dat vrouwen niet kandidaat gesteld konden worden voor vertegenwoordigende lichamen.257


  Niettemin deed de Hoge Raad in 2010 de uitspraak dat de Nederlandse staat in strijd met het VN-verdrag tegen Vrouwendiscriminatie handelt door toe te staan dat de SGP in haar statuten heeft vastgelegd dat vrouwen geen passief kiesrecht genieten. Ook lagere rechters hadden zich op dit standpunt gesteld. Volgens de Hoge Raad had het VN-Vrouwenverdrag rechtstreekse werking. In een democratische rechtsstaat, zo stelde de Hoge Raad, mag ook door een partij op grondslag van een godsdienstige of levensbeschouwelijke overtuiging aan haar ‘beginselen en programma’s slechts praktische uitvoering worden gegeven met inachtneming van de grenzen die hieraan worden gesteld door de wetten en verdragen’. Aangezien ‘het kunnen uitoefenen van het passief kiesrecht het democratisch functioneren van de staat in de kern raakt, is onaanvaardbaar dat een politieke groepering bij het samenstellen van de kandidatenlijst in strijd handelt met een grondrecht dat de kiesrechten van alle burgers waarborgt, ook al berust dit handelen op een voor die groepering in haar godsdienstige of levensbeschouwelijke overtuiging wortelend beginsel’. Daarom moest de staat tegen de SGP optreden op een manier die effectief was, maar ‘tegelijkertijd de minste inbreuk maakt op de grondrechten van (de leden van) de SGP’.258


  Een beroep van de SGP op het Europees Hof voor de Rechten van de Mens in Straatsburg bracht geen verandering in de zaak.259 Dat leidde ertoe dat de SGP, om overheidsingrijpen te voorkomen, in 2013 in haar Algemeen Reglement de bepaling opnam dat ‘het geslacht van kandidaten bij de kandidaatstelling (…) rechtens niet aan kandidaten’ kan ‘worden tegengeworpen’.260 Het artikel in het beginselprogram, dat uitsprak dat het passief kiesrecht de vrouw niet toekwam, werd ongewijzigd gehandhaafd. Niettemin kwam de kiesvereniging Vlissingen bij de gemeenteraadsverkiezingen van 2014 met een vrouwelijke lijstaanvoerder, die als eerste SGPvrouw tot raadslid werd gekozen.


  8.3 Evaluatie


  Dat de invoering van anti-discriminatiewetgeving op bepaalde gebieden zou leiden tot een botsing met de klassieke grondrechten, was vanaf het begin duidelijk. Niet voor niets was er sprake van langdurige politieke beraadslagingen en uitgebreide juridische discussies. Met name de gelijkstelling van man en vrouw en de gelijkstelling van homoseksuele relaties en buitenhuwelijkse heteroseksuele relaties met het traditionele huwelijk van man en vrouw, leidden tot problemen. Weliswaar werden de achterliggende waarden door een grote meerderheid van de bevolking onderschreven, maar toch ook weer niet door iedereen. Sommigen hadden daar zelfs fundamentele bezwaren tegen. En terecht.


  Zeker ten aanzien van homoseksualiteit was er in de Nederlandse samenleving (en breder genomen in de westerse wereld) sprake van snel veranderende opvattingen. Wat eeuwenlang het standpunt was geweest van een grote meerderheid van de bevolking, was nu een minderheidsstandpunt geworden. Wie in die ontwikkeling niet meeging, kon gemakkelijk in botsing komen met de nieuwe wetgeving. Dat gold zeker voor identiteitsorganisaties en hun woordvoerders. Ten aanzien van de positie van de vrouw in de politiek was er sprake van al veel langer lopende veranderingen. Maar geruime tijd werd aan partijen die deze veranderingen afwezen, de volle vrijheid gelaten om hun opvattingen in eigen kring in praktijk te brengen.


  Bepaalde opvattingen en gedragingen die voorheen geaccepteerd werden in het kader van de vrijheid van godsdienst, de vrijheid van meningsuiting, de vrijheid van vereniging of de vrijheid van onderwijs, zijn thans verboden. Ja, die worden zelfs vanwege hun discriminerend karakter als zedelijk verwerpelijk beschouwd. Wie zich daaraan schuldig maakt, komt onmiskenbaar in botsing met de dragende waarden van onze hedendaagse rechtsorde. Een beroep op klassieke vrijheden zal daarbij niet baten. Voor standpunten en gedragingen die duidelijk voortvloeien uit een godsdienstige overtuiging, is in de moderne, sterk geseculariseerde maatschappij minder respect dan voorheen.


  


  Een land van minderheden


  Nu was vanouds kenmerkend voor een democratisch politiek bestel dat daarin ruimte geboden werd voor zeer uiteenlopende levensbeschouwelijke en politieke opvattingen. Het was aan de kiezers om te bepalen of en in welke mate die opvattingen in de politieke arena vertegenwoordigd zouden zijn. Politieke partijen konden zich in vrijheid organiseren, al moesten zij zich uiteraard conformeren aan de formele rechtsorde.


  Bovendien was het Nederlandse staatsbestel niet of nauwelijks gebaseerd op een bepaalde ideologische grondslag. Nederland was vanouds een land van levensbeschouwelijke minderheden, dat pluriformiteit accepteerde en hechtte aan een brede consensus. Typerend in dit verband was dat de Nederlandse Grondwet niet begon met een ideologisch geladen preambule of met een voor de rechtsorde fundamenteel grondwetsartikel. Heel pragmatisch opende de Grondwet aanvankelijk met een opsomming van de provincies en later met een opsomming van de overzeese rijksdelen. Tegen die achtergrond heeft het onmiskenbaar een bepaalde symboolwaarde dat het nieuwe anti-discriminatieartikel als artikel 1 in de Grondwet van 1983 is opgenomen. Dat wijst op een zekere heroriëntatie.


  Niettemin bestond er in de politiek een grote terughoudendheid om maatregelen te nemen tegen de SGP, ook toen het VN-comité ter bestrijding van discriminatie van vrouwen er bij de regering op aandrong met spoed een einde te maken aan de ongelijke behandeling van vrouwen door deze partij. Dit op grond van de verplichtingen die de Nederlandse regering vanwege het VNVrouwenverdrag op zich had genomen.261


  De rechterlijke macht liet zich echter sterk leiden door gelijkheidsmotieven en dwong de regering tot optreden. Die gaf er duidelijk de voorkeur aan dat de SGP zelf haar standpunt zou bijstellen. Uiteindelijk ging de partij daartoe over, zij het op een minimalistische wijze. Niet zonder betekenis daarbij was dat zowel het eerste als het tweede kabinet-Rutte vanwege zijn zwakke parlementaire basis in de Senaat, belang had bij een goede relatie met de SGP.


  Aan het eind van de vorige eeuw meende Stoffels te kunnen constateren dat ‘orthodox-protestanten in de Nederlandse samenleving weinig tegenwerking’ ervaren ‘als zij binnen hun eigen kaders naar eigen inzichten trachten te leven’. De door hen zo gevreesde AWGB leek ‘eerder een symbolisch markeringspunt dan een werkelijke bedreiging voor hun identiteit. Anno 1995 kan de SGP ongestraft vrouwen- het partijlidmaatschap blijven ontzeggen, ook al druist dit met alle kracht in tegen moderne opvattingen omtrent de gelijkwaardigheid der sexen’.262


  Wellicht was dat toen al te optimistisch geoordeeld. In ieder geval heeft zich inmiddels een omslag voorgedaan, waarvoor aan het eind van de vorige eeuw de aanwijzingen al zichtbaar werden. Steeds meer ging in de publieke opinie, in de rechterlijke macht en ook in de politiek de gedachte overheersen dat een beroep op de klassieke vrijheidsrechten alleen geldig is binnen het kader van de fundamentele rechten van de mens. Vooral vrouwen en homorechten nemen daarbij een centrale plaats in. Die mogen op geen enkele wijze meer ter discussie gesteld worden.


  Daarom mag er tegenwoordig in het politieke bestel geen partij functioneren die fundamenteel afwijkende opvattingen heeft over de plaats van de vrouw in de politiek en daar ook naar wil handelen. Het feit dat vrouwen uit de achterban van zo’n partij die daar anders over denken, vrij zijn een eigen partij op te richten of elders politiek actief te worden, legt hier geen gewicht in de schaal. Dat geldt evenmin voor het gegeven dat in de praktijk ongeveer evenveel vrouwen als mannen op zo’n ‘vrouwonvriendelijke’ partij stemmen. Datzelfde geldt voor het feit dat er bij de SGP sprake is van een eeuwenoude overtuiging, die voortvloeit uit een diepgewortelde geloofsovertuiging. 263 Naast gelijkheid en gelijkwaardigheid van man en vrouw weet de Bijbel immers ook van ongelijkheid en verscheidenheid.


  


  Wel of niet ter discussie


  Het Europees Hof voor de Rechten van de Mens beklemtoonde in zijn uitspraak over de SGP dat de doelstellingen van een partij, ook van een partij die zich baseert op religieuze waarden, verenigbaar moeten zijn met de fundamentele democratische beginselen. Gelijkheid van de seksen behoort daar duidelijk toe.264 Die fundamentele democratische beginselen staan niet ter discussie. Zij dragen een canoniek karakter. Zo stelt artikel 17 van het Europees Verdrag voor de Rechten van de Mens dat geen staat, groep of partij iets mag doen ‘met als doel de rechten of vrijheden die in dit Verdrag zijn vermeld teniet te doen of deze verdergaand te beperken dan bij dit Verdrag is voorzien’.


  Ook in de publieke discussie is dit onmiskenbaar de hoofdlijn, al worden hier en daar tegengeluiden gehoord. G. Groot (1954) is van mening dat politieke partijen in zekere zin ‘boven de wet’ staan ‘of liever: zij bevinden zich “vóór de wet”. Geen enkele bepaling zou dus bij voorbaat beperkingen mogen aanleggen ten aanzien van de door partijen uitgedragen meningen of hun organisatie. Het behoort de SGP dan ook even vrij te staan vrouwen uit haar gelederen te weren als het vrouwenpartijen eventueel vrijstaat hetzelfde met mannen te doen’.265


  H. Post (1952) sluit zich hierbij aan. Hij concludeert dat politieke partijen vrijplaatsen zijn ‘waar de uiteenlopende overtuigingen van het volk stem krijgen. (…) Geen enkele wettelijke bepaling of rechterlijke uitspraak zou bij voorbaat beperkingen mogen aanleggen voor de door politieke partijen uitgedragen meningen of ingenomen standpunten, tenzij dat deze in strijd zijn met het strafrecht’. Hij is ‘daarom van mening dat het de SGP dan ook behoort vrij te staan vrouwen van haar kieslijsten te weren’.266


  De hele gang van zaken met betrekking tot het al of niet accepteren van de SGP en haar vrouwenstandpunt in de Nederlandse rechtsorde, is onmiskenbaar van groot principieel belang. Die maakt duidelijk dat de ruimte die de bevindelijk gereformeerden in de Nederlandse samenleving en met name in het politieke bestel geboden wordt, in de loop der jaren kleiner geworden is. Hun opvattingen wijken steeds meer af van wat in de Nederlandse maatschappij gangbaar is en botsen steeds meer met wat in het kader van de rechten van de mens in nationale wetten en internationale verdragen is vastgelegd.


  Ook al stelde de regering zich aarzelend op in het besef dat hier moeilijke knopen moesten worden doorgehakt, uiteindelijk werd de SGP geen ruimte gelaten om in partijverband haar eigen principiële opvattingen tot gelding te brengen. Voor de bredere groep van orthodoxe christenen is die ontwikkeling ook niet zonder betekenis. Als het eropaan komt, prevaleren de rechten van de mens boven het Woord van God.


  


  Liberaal-democratisch waardenpatroon is bindend


  Bij de thans gangbare benadering krijgen begrippen als rechtsstaat en democratie een sterke inhoudelijke, om niet te zeggen ideologische lading. Kenmerkend voor de rechtsstaat is dan niet zozeer de ‘rule of law’, waarbij de overheid gebonden is aan de wet, maar vooral ook het zich conformeren aan een liberaal-democratisch waardenpatroon, zoals dat tot uitdrukking komt in de verschillende codificaties van de mensenrechten.


  Evenzo is de essentie van de democratie dan niet meer de toepassing van de drie basale principes: het meerderheidsbeginsel (‘meeste stemmen gelden’), het gelijkheidsbeginsel (‘one man one vote’) en het principe van de vrije en geheime keuze. Dat zijn principes die uiteraard niet losstaan van bepaalde waarden. In de thans gangbare benadering zijn landen en partijen alleen democratisch wanneer hun waarden en hun besluitvorming duidelijk passen binnen het hedendaagse liberaal-democratische waardenpatroon. Dat waardenpatroon pretendeert als een seculiere geloofsovertuiging universele geldigheid te hebben. Dat is de smalle moraal, die voor iedereen bindend zou moeten zijn. Ook in landen waar de meerderheid van de bevolking er (althans op bepaalde punten) heel andere principes op nahoudt, zou men zich daaraan moeten conformeren. In die benadering is het ook aanvaardbaar om parlementen, regeringen en presidenten die geheel volgens democratische procedures gekozen zijn, met geweld af te zetten wanneer zij fundamenteel botsen met het liberaal-democratische waardenpatroon.


  Concepten met betrekking tot de rechten van de mens gaan terug tot de zeventiende en de achttiende eeuw. Zij hebben een uiteenlopende historische en ideologische achtergrond. In de pasgevormde Verenigde Staten van Amerika ging het vooral om bescherming tegen de overheid, uitgaande van de gedachte dat de mens van nature slecht is. Bij de Franse Revolutie ging het vóór alles om de vrijheid van het individu, ervan uitgaande dat de mens van nature goed is. Duidelijk zal zijn dat de Amerikaanse benadering meer aansluit bij de Bijbelse boodschap dan de Franse.


  Veel van wat tot de grondrechten of de fundamentele mensenrechten gerekend wordt, is zonder meer positief te waarderen. Dat varieert van het verbod van folteringen en van ‘wrede, onmenselijke of onterende behandeling of bestraffing’267, tot de bescherming tegen ‘het binnentreden in een woning tegen de wil van de bewoner’268 en de bepaling dat ‘geen huwelijk wordt gesloten zonder de vrije en volledige toestemming van de aanstaande echtgenoten.269 Er is in dit verband echter ook veel wat botst met Gods geboden. Dat is zeker het geval naarmate de algehele maatschappelijke en politieke gelijkheid van man en vrouw, de volstrekte acceptatie van homoseksualiteit en zelfs vrije abortus tot de universele mensenrechten worden gerekend. Maar ook als het gaat om de vrijheid van godsdienst, de vrijheid van meningsuiting of de vrijheid van onderwijs, moet gezegd worden dat die niet zonder meer passen binnen de kaders van Gods geboden.


  Daarbij komt dat de sterke nadruk op de ‘inherente waardigheid’ en de ‘onvervreemdbare rechten’ van de mens270 volstrekt niet aansluit bij het Bijbelse mensbeeld. Naast de waardigheid van de mens als schepsel Gods, weet de Bijbel vooral ook van de verdorvenheid van de mens. Meer dan op de rechten die de mens in de maatschappelijke en politieke verhoudingen zou hebben, wijst de Bijbel hem op zijn plichten. Niet voor niets heeft men zich daarom in orthodox-protestantse kring, zeker in het verleden, kritisch opgesteld ten opzichte van deze mensenrechtendeclaraties.271 Gevreesd moet worden dat van deze kritische houding tegenwoordig nog maar weinig overgebleven is.


  Die ambivalentie ten opzichte van de rechten van de mens hoeft ons niet te weerhouden om ons in concrete situaties te beroepen op rechten en vrijheden die ons in het geldende rechtsbestel toekomen. Dat deed Paulus ook ten aanzien van het Romeinse recht (Hand. 17:37-39, Hand. 22:24-29, Hand. 25:10-12). Een dergelijk beroep op onze rechten impliceert nog geen goedkeuring van het hele rechtsbestel. Bovendien weten wij dat de machten die over ons gesteld zijn, door God daartoe zijn geordineerd (Rom. 13:1). De vrijheid van godsdienst is waardevol, in zoverre zij ruimte geeft voor het belijden van Gods Naam en het leven naar Zijn geboden. Voor de vrijheid van onderwijs moeten we dankbaar zijn, omdat zij ons de gelegenheid biedt (zonder veel extra kosten) onze kinderen naar scholen te sturen waar Gods Woord gezaghebbend is. Maar vanuit de Bijbel gezien is het bepaald geen waardevolle verworvenheid dat allerlei religieuze groepen zich in ons land openlijk mogen presenteren, of dat er op grote schaal onderwijs wordt gegeven dat duidelijk in strijd is met de Bijbelse visie op kind, godsdienst en maatschappij. Zo moeten we daar dan ook niet over spreken.


  Het huidige onderwijsbestel kan door ons slechts als een pragmatische oplossing worden verdedigd. Het is ongetwijfeld te verkiezen boven een stelsel waarin alleen de geseculariseerde openbare school zou bestaan. Maar we kunnen niet stellen dat het de juiste of de ideale situatie is en dat dit onderwijsbestel gebaseerd is op Bijbelse principes. De staat kan en mag niet neutraal zijn, al is ook duidelijk dat een staat die zich betrekkelijk neutraal opstelt, te prefereren is boven een antichristelijke staat.


  


  Dit betaamt alle mensen


  Gelukkig wil men in de huidige maatschappij orthodoxe christenen tot op zekere hoogte nog wel de vrijheid laten om hun eigen afwijkende opvattingen te koesteren. De aversie is echter groot wanneer zij durven stellen dat het hun niet gaat om een uitzonderingspositie, maar dat Gods geboden maatgevend zouden moeten zijn voor het politieke leven. Dat geldt immers als hoogst intolerant. Die geboden gaan in tegen veel van wat in deze tijd hoog genoteerd staat.272


  Toch zullen wij die als intolerant ervaren boodschap niet achterwege mogen laten. Dat Gods geboden voor alle mensen en alle levensterreinen gelden, is een fundamenteel Bijbels gegeven. ‘Vrees God en houd Zijn geboden, want dit betaamt alle mensen’ (Pred. 12:13). Daar kunnen en mogen we niet omheen met het ook in eigen kring steeds meer gehoorde argument dat we ieder in zijn waarde moeten laten.


  Wellicht dat er in de publieke opinie en in de politiek een grotere bereidheid zou zijn om reformatorische scholen en organisaties de ruimte te laten, wanneer wij de gelijke rechten van iedere levensbeschouwelijke richting als fundamenteel uitgangspunt zouden nemen. Maar dat tactische gezichtspunt mag voor ons niet van doorslaggevende betekenis zijn. Bovendien zou men ons wellicht tegenwerpen dat het daarbij alleen mag gaan om levensbeschouwelijke richtingen die passen binnen het heersende liberale waardenpatroon. Strikt genomen behoren de bevindelijk gereformeerden daar niet toe.


  Zijn we echter niet moreel verplicht om anderen dezelfde rechten en vrijheden te gunnen die wij voor onszelf opeisen? Moeten we ons niet houden aan de gulden regel die we in allerlei culturen en denkrichtingen aantreffen: ‘Wat gij niet wilt dat u geschiedt, doet dat ook de ander niet’? Sluit dat niet aan bij het positief geformuleerde Bijbelwoord dat zegt: ‘Alle dingen dan die gij wilt dat u de mensen zouden doen, doet gij hun ook alzo, want dat is de wet en de profeten’ (Matth. 7:12)?


  In dat Bijbelgedeelte gaat het echter niet om verkeerde dingen die zondige mensen wellicht wel zouden willen doen of ontvangen en die ze daarom dan ook hun medemensen zouden moeten gunnen. Er wordt niet voor niets afgesloten met een verwijzing naar de wet en de profeten. Het gaat hier alleen om zaken die passen binnen de kaders van Gods wet.


  Anders zou men met behulp van dit Schriftwoord ook het homohuwelijk kunnen verdedigen. Gun homo’s die dat op prijs stellen een institutie (het huwelijk) waar je zelf (als paar van man en vrouw) ook gebruik van kunt maken, zo luidt dan de redenering. Dat kan niet de bedoeling zijn.


  We moeten er altijd goed op letten dat we onze probleemstelling correct formuleren. Anders kom je gegarandeerd verkeerd uit. Principieel gezien gaat het niet om de vrijheid om naar eigen inzichten te leven, maar om de vrijheid om God te dienen en te leven overeenkomstig Zijn Woord. Die vrijheid mogen en moeten we ook anderen gunnen. Maar juist die vrijheid wordt door de hiervóór geschetste ontwikkelingen steeds meer bedreigd.
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  9 Toekomstperspectieven


  9.1 Externe factoren


  Wat valt te zeggen over de toekomst van de reformatorische zuil? Ook al beseffen we dat de toekomst voor ons verborgen is, voor ons verwachtingsbeeld is het in ieder geval relevant om niet alleen naar de betreffende groepering maar ook naar de buitenwereld te kijken. Die buitenwereld kan dan nog weer onderscheiden worden in de overheid met haar wetten en regels (al dan niet met een financiële dimensie) en de private sector.


  Niet elk onderdeel van de reformatorische zuil is even afhankelijk van de opstelling van de buitenwereld. Informele structuren zijn naar hun aard ongrijpbaarder voor juridische acties dan formele. Organisaties die geheel of voor een groot deel afhankelijk zijn van overheidssubsidie (bijvoorbeeld reformatorische scholen), zijn kwetsbaarder dan organisaties die hun eigen inkomsten genereren. Identiteitsorganisaties waarvan de achterban ten aanzien van bepaalde controverses (homoseksualiteit, politieke rol van de vrouw) verdeeld is, staan zwakker tegenover de druk van de overheid op deze terreinen dan organisaties met een homogene achterban. In het eerste geval wordt al gauw gezegd of gedacht dat bestuur of directie niet namens de hele groepering spreekt en dat daarom de bezwaren niet zo serieus moeten worden genomen. Met enige druk van buitenaf zal de organisatie wellicht spoedig om gaan.


  In de private sector zijn onder meer de marktverhoudingen van belang. Bij schaarste op de arbeidsmarkt zal het voor sollicitanten gemakkelijker zijn om te bedingen dat zij niet op zondag behoeven te werken, dan wanneer er een ruim aanbod is van personeel. Is een dergelijke afspraak niet mogelijk, dan zullen zij zich eerder genoodzaakt voelen om uit te wijken naar werkgevers van eigen signatuur.


  Van belang is ook hoe de publieke opinie zich opstelt. Bestaat daar veel begrip voor de specifieke levenswijze van de bevindelijk gereformeerde kring of roept die juist veel aversie op? Die publieke opinie heeft immers wel degelijk invloed op het bedrijfsleven en werkt ook door in het overheidsbeleid. Een groepering met een positief imago zal men eerder ontzien en ruimte bieden, dan wanneer het imago negatief is.


  Voor een streng christelijke groepering is het echter in de huidige tijd niet gemakkelijk om de publieke opinie aan haar kant te krijgen. Een homo-organisatie zal daar eerder in slagen. Dat neemt niet weg dat men z’n best moet doen om achter de schermen en in het publieke debat zo veel mogelijk begrip voor zijn standpunt te kweken. Onmiskenbaar is de tijd voorbij dat de overheid uitging van het bestaan van een aantal zuilen waarmee op allerlei gebied rekening moest worden gehouden. Veel meer is het thans zo dat de bevindelijk gereformeerden en andere levensbeschouwelijke minderheden zich bij nieuwe wet- en regelgeving moeten beijveren om daarin een acceptabele plaats te verwerven. Zij moeten zien te voorkomen dat ze verplichtingen opgelegd krijgen die regelrecht botsen met hun identiteit. Vaak moeten zij met uitzonderingsbepalingen genoegen nemen.


  


  Giftenaftrek staat ter discussie


  In een aantal gevallen hebben zij duidelijk belang bij het voortbestaan van bepaalde regelingen. Zo zijn giften aan algemeen nut beogende instellingen (ANBI) aftrekbaar voor de inkomstenbelasting. Ook giften aan kerken of aan organisaties die zich bezighouden met strikt godsdienstige activiteiten (Bijbelverspreiding, zending) vallen hieronder. Evenzo zijn erflatingen en schenkingen aan dergelijke instellingen vrijgesteld van erfbelasting en schenkbelasting. Die regelingen zijn gunstig voor reformatorische kerken en organisaties. Vanuit hun achterban wordt immers relatief veel gegeven.


  Hier en daar in de politiek klinken echter stemmen om bij de komende herziening van het belastingstelsel aan de giftenaftrek in de inkomstenbelasting een eind te maken. Ook komt men wel de gedachte tegen dat godsdienstige instellingen en activiteiten eigenlijk niet in aanmerking dienen te komen voor de ANBIstatus. Zeker niet als zij volgens de betrokkene homoseksuelen of vrouwen discrimineren of van fundamentalistische signatuur zijn (moslims, orthodoxe protestanten etc.).


  


  Reformatorisch onderwijs onder druk


  Hoewel het Nederlandse onderwijsbestel een grondwettelijke verankering heeft, groeit het verzet tegen dit niet te veronachtzamen restant van de verzuiling. Al in 2002 sprak een minister van D66, R.H.L.M. van Boxtel (1954), zich onomwonden uit voor de afschaffing van het confessionele onderwijs. Die aparte scholen waren slecht voor de integratie van de verschillende bevolkingsgroepen. Voor specifiek religieus onderwijs waren er Koranscholen en Bijbelscholen, aldus de toenmalige minister van Grotesteden- en integratiebeleid. Overigens werd zijn radicale standpunt destijds door bijna alle partijen afgewezen.273 Maar inmiddels zijn we al weer een halve generatie verder.


  In ieder geval is de tendens duidelijk aanwezig om de beleidsruimte van confessionele scholen in te perken. Dat betreft het personeelsbeleid, het toelatingsbeleid van leerlingen en specifieke onderdelen van het lesprogramma die in ieder geval voor de reformatorische scholen controversieel zijn (seksuele diversiteit, evolutietheorie en wellicht burgerschapsvorming). Ook is het denkbaar dat de positie van het godsdienstonderwijs, dat voor scholen met een duidelijk confessionele identiteit een essentieel onderdeel is van het schoolprogramma, in de toekomst ter discussie komt te staan. Wellicht moet dit straks buiten het gewone curriculum en voor eigen rekening worden aangeboden.


  De vraag is ook hoelang de overheid zal bijdragen aan de kosten van het leerlingenvervoer naar verder weg gelegen reformatorische scholen. En hoe zal het gaan met het aanstellingsbeleid? Mag men in de toekomst een overigens geschikte sollicitant weigeren vanwege zijn godsdienstige identiteit of geldt dat straks als een vorm van discriminatie?


  Wanneer reformatorische scholen verplicht zouden worden leerlingen te accepteren van wie de ouders de identiteit van de school niet onderschrijven maar slechts respecteren, zet dit gemakkelijk de identiteit van de school onder druk. Zeker wanneer het om niet te verwaarlozen aantallen gaat. Botsingen met de schoolregels zullen niet uitblijven. De ouders zullen hun recht op medezeggenschap opeisen. Na verloop van tijd zal de roep weerklinken dat deze leerlingen vrijgesteld moeten worden van bijvoorbeeld kledingvoorschriften en dat hun toch eigenlijk geen verplichtingen in het kader van het godsdienstonderwijs kunnen worden opgelegd.
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  In Canada en de USA moeten de ouders en heel de kerkelijke gemeenschap jaar in jaar uit forse bedragen bij elkaar brengen om de eigen reformatorische school en het schoolvervoer te bekostigen.


  Nu is het niet te verwachten dat binnen afzienbare tijd alle bijzondere scholen hun deuren moeten sluiten, zodat er alleen nog maar openbaar onderwijs zal zijn. Daarvoor staan de keuzevrijheid van de ouders en de waarde van het particulier initiatief in Nederland te hoog genoteerd. Wel is te vrezen dat scholen met een identiteit die haaks staat op de dominante liberale cultuur, de komende jaren meer onder vuur zullen liggen. Daarbij gaat het allereerst om moslimscholen (en dat niet zonder reden) maar in het verlengde daarvan komen ook de reformatorische scholen in beeld. Het gegeven dat de kwaliteit van het onderwijs op de reformatorische scholen over het geheel genomen goed kan worden genoemd, zal wellicht een aantal critici hun toon doen matigen. Maar daarmee worden hun ideologische bezwaren niet weggenomen.


  In en buiten de politiek zal steeds meer de vraag rijzen waarom dergelijke religieuze scholen, die hun leerlingen zulke afwijkende en voor velen onacceptabele waarden en normen bijbrengen, uit de publieke middelen moeten worden betaald. Een volgende stap is dat men vindt dat dergelijke scholen eigenlijk zouden moeten worden verboden.


  Onmiskenbaar nemen de eigen scholen in het geheel van de reformatorische zuil een belangrijke plaats in. Soms heeft men die na veel moeite weten te realiseren. In het verzuilingsmodel met de concentrische cirkels (par. 2.2) rekenden we onderwijs tot de tweede cirkel, die vrij nauw verbonden is met de geloofsovertuiging. Kerken van gereformeerde signatuur hebben altijd veel waarde gehecht aan betrouwbaar christelijk onderwijs voor de kinderen van de gemeente. Ouders moeten dan ook bij de doop beloven hun kinderen in de christelijke leer ‘te doen onderwijzen’.


  Wanneer de ruimte voor het reformatorisch onderwijs door de overheid meer en meer wordt ingeperkt en er steeds meer eisen gesteld worden die om principiële redenen eigenlijk niet ingewilligd kunnen worden, plaatst dat schoolbesturen, personeelsleden, ouders en verdere betrokkenen voor moeilijke dilemma’s. Steeds sterker zal de vraag zich opdringen of zo langzamerhand de grens niet is bereikt van wat men uit principieel oogpunt kan accepteren. Zo’n vraag roept gemakkelijk allerlei heftige discussies op. Discussies tussen rekkelijken, die vinden dat de nieuwe overheidsvoorwaarde nog wel (zij het met moeite) geaccepteerd kan worden, en preciezen, die vinden dat de grens van de toegeeflijkheid nu echt bereikt is. Discussies tussen hen die wel alternatieven zien voor de overheidsbekostiging, en hen die daar een hard hoofd in hebben.


  


  Overheidsfinanciering of zelf betalen


  Sinds de onderwijspacificatie worden christelijke scholen in Nederland op dezelfde basis gefinancierd als de openbare scholen. Dat is een tamelijk unieke situatie. Elders ter wereld is slechts sprake van een gedeeltelijke subsidiëring of moet men alle kosten zelf betalen. Wat dat betreft zijn we bevoorrecht, al is het niet verstandig om het in die termen te formuleren. Dat wekt, zeker naar buiten toe, al gauw de indruk van een geprivilegieerde positie voor orthodoxe christenen, waar de overheid zo gauw mogelijk een eind aan zou moet maken.


  Basisscholen in Nederland krijgen van de overheid per schooljaar ongeveer € 4.000 per leerling (kleine scholen wat meer), scholen voor voortgezet onderwijs plm. € 7.600. De kosten voor eventuele nieuwbouw van schoolgebouwen en groot onderhoud komen daar nog bij. En dan zijn er nog de vergoedingen die de overheid tot dusver betaalt voor het schoolvervoer. Alles bij elkaar zijn dat geen geringe bedragen om eventueel zelf op te brengen, zeker niet voor grotere gezinnen waarvan soms vier, vijf of meer kinderen tegelijk onderwijs volgen. Maar gezien het huidige welvaartsniveau zou dat met financiële steun vanuit de achterban toch eigenlijk wel moeten kunnen.


  In andere landen blijkt dat, wanneer mensen echt waarde hechten aan een eigen confessionele school, het mogelijk is om de schoolkosten zelf op te brengen, ook al zijn daarvoor ieder jaar weer grote bedragen nodig. Wel is de honorering van de leerkrachten dan vaak minder dan in het reguliere onderwijs en zijn de schoolgebouwen en onderwijsvoorzieningen soms wat soberder. In die landen is men al sinds jaar en dag vertrouwd met de gedachte dat men de eigen scholen (geheel of gedeeltelijk) zelf moet bekostigen. In Nederland zijn we de laatste honderd jaar niet meer gewend om onze christelijke scholen zelf te financieren.


  In de VS en Canada, waar overigens de belastingdruk lager is dan bij ons, betalen ouders die hun kinderen naar een reformatorische school sturen, jaarlijks zo’n 3.000 à 3.500 dollar (plm. € 2.300 à € 2.600) per kind aan schoolgeld. Daar zijn dan ook de vervoerskosten bij inbegrepen. Maar dat is lang niet genoeg om de school en het schoolvervoer te bekostigen. Om alle kosten te dekken moet er vaak nog een vergelijkbaar bedrag bijeengebracht worden. Dat gebeurt voor een groot deel via de kerk. Uiteraard worden de ouders geacht ook hun aandeel te leveren aan die kerkelijke collectes en inzamelingen. Daarnaast doen ouders en anderen veel vrijwilligerswerk voor de scholen. Anders is de exploitatie niet rond te krijgen.


  Ongetwijfeld zal het een schokeffect hebben wanneer in ons land de publieke bekostiging van reformatorische scholen zou worden stopgezet. Niet zonder reden zal men dit in bevindelijk gereformeerde kring ervaren als een grove miskenning van hun burgerschap. Als een vorm van onterving van een groepering die zich vanouds sterk met land en volk verbonden heeft gevoeld. Als een bewijs dat men inmiddels in de marge van de samenleving terechtgekomen is en daar geen volwaardige plaats meer inneemt. Maar ook als onrechtvaardig, omdat men via de belastingheffing moet meebetalen aan het uit de publieke middelen bekostigde onderwijs en daarnaast zelf zijn eigen scholen moet financieren.


  Overigens betekent het zelf bekostigen van de eigen scholen nog niet dat men daarmee automatisch vrijgesteld is van allerlei problematische bepalingen inzake het personeelsbeleid of het onderwijsprogramma. Ook op niet-gesubsidieerde onderwijsinstellingen kunnen die bepalingen van toepassing zijn.


  Wie bezwaar heeft tegen het bestaande onderwijs of althans tegen de in zijn woonomgeving aanwezige scholen, kan ook kiezen voor thuisonderwijs. In de Verenigde Staten is Home schooling geen vreemde zaak. Daarentegen is thuisonderwijs in een land als Duitsland verboden. In Nederland is het onder bepaalde voorwaarden toegestaan, al ligt die mogelijkheid wel onder vuur. Thuisonderwijs doet een groot beroep op de ouders, maar geeft hun ook unieke mogelijkheden om het onderwijs aan hun kinderen naar eigen inzicht in te kleden en een stempel te zetten op het geestelijk klimaat waarin zij opgroeien. Gezien allerlei onzekerheden ten aanzien van het onderwijsbestel, is het voor ons in ieder geval van belang dat die uitwijkmogelijkheid blijft bestaan.


  


  Zorginstellingen


  Reformatorische zorginstellingen die een regionale of zelfs landelijke functie hebben, zijn tegenwoordig niet zo gemakkelijk meer in te passen in het overheidsbeleid en de daarbij horende financieringssystemen. Die gaan immers niet meer uit van het bestaan van verschillende zuilen. Bovendien hebben er de laatste decennia omvangrijke decentralisatieprocessen plaatsgevonden. Die maken het functioneren van instellingen met een bovenregionale functie niet gemakkelijker. Daarbij komt dat de overheid om budgettaire redenen gehandicapten vaker en ouderen langer zelfstandig wil laten wonen. De doelgroep van de reformatorische instellingen krimpt daardoor in.


  [image: image]


  De Tweede Kamerfractie van de SGP in 1988. V.l.n.r. C.N. van Dis, J.T. van den Berg en fractievoorzitter B.J. van der Vlies. Daarachter (l) M. Leerling (RPF) en (r) G.J. Schutte (GPV). Dankzij het stelsel van de evenredige vertegenwoordiging zijn de kleine christelijke partijen sinds jaar en dag in de Tweede Kamer vertegenwoordigd.


  Toch is dit onderdeel van de reformatorische zuil niet zonder betekenis. Het gaat hier om voorzieningen voor kwetsbare mensen of voor mensen in een kwetsbare levensfase. Het gaat om voorzieningen die min of meer een gezinsvervangende functie hebben. Er is dan ook alle reden om zich in te blijven zetten voor het behoud van deze voorzieningen.


  


  SGP en kiesstelsel


  De SGP heeft de afgelopen jaren te maken gehad met een forse juridische en politieke pressie om haar standpunt inzake de vrouw in de politiek aan te passen. Het is de vraag of de inmiddels bereikte oplossing door de buitenwereld acceptabel zal worden gevonden, wanneer er over een aantal jaren nog steeds geen vrouwen op de kandidatenlijst voor de Tweede Kamer staan.


  Verder is het kiesstelsel van groot belang voor de positie van de SGP. Het Nederlandse kiesstelsel is te typeren als een stelsel van evenredige vertegenwoordiging zonder verhoogde kiesdrempel. Een partij behoeft alleen de kiesdeler te halen (0,67% van de stemmen) om in de Tweede Kamer te komen. Daardoor kan ook een kleine politieke groepering als de SGP sinds jaar en dag in de Staten-Generaal vertegenwoordigd zijn.


  Onmiskenbaar bepaalt deze partij in hoge mate het publieke gezicht van de bevindelijk gereformeerden in Nederland. Zij is ook een belangrijke integratiefactor voor deze kerkelijk zo verdeelde groepering en een wezenlijk bestanddeel van de reformatorische zuil. Op verschillende niveaus in de politieke arena kan zij de belangen van deze groepering behartigen en de publieke waarden die zij voorstaat, uitdragen.


  Uiteraard is de SGP maar een kleine partij. Niettemin is het van wezenlijk belang dat door haar afgevaardigden ten overstaan van regering en volksvertegenwoordigers gewezen wordt op de grote betekenis van de Bijbelse waarden en normen. In het leven naar Gods geboden is Zijn zegen te verwachten en in het overtreden daarvan zijn Zijn oordelen te vrezen.


  Het is niet te verwachten dat de strategische positie die de SGP thans in het parlement inneemt en vooral ook ten tijde van het eerste kabinet-Rutte innam, zich spoedig zal herhalen. De parlementaire krachtsverhoudingen die dit veroorzaakten, waren immers tamelijk uniek. In ieder geval werd wel duidelijk dat de positie van een kleine partij in de politiek niet onbetekenend hoeft te zijn.


  Bij zijn entree in de politieke arena in de onstuimige jaren zestig van de vorige eeuw stelde D66 het bestaande kiesstelsel fundamenteel ter discussie. Allerlei meer of minder uitgewerkte plannen in de richting van een districtenstelsel kwamen sindsdien ter tafel. Toch is er de laatste halve eeuw aan het Nederlandse kiesstelsel, althans op het punt van de zeteltoewijzing, vrijwel niets veranderd. De voortgaande versplintering van de Nederlandse politiek in de afgelopen decennia wordt echter in brede kring wel als een probleem gezien. Het invoeren van een districtenstelsel naar Angelsaksisch model of van een kiesdrempel van 5 procent naar Duits voorbeeld, zou echter het einde betekenen van het zelfstandig functioneren van de SGP op landelijk niveau.


  Samen met de ChristenUnie, onmiskenbaar de meest verwante partij, zou een kiesdrempel van 5 procent misschien te overkomen zijn. Gezamenlijk haalden beide partijen de afgelopen jaren die grens soms wel (2006 en 2012) en soms niet (2002, 2003 en 2010). Een gemeenschappelijke lijst met de ChristenUnie bij de Tweede Kamerverkiezingen en als gevolg daarvan een gemeenschappelijke Kamerfractie, zou echter wel het eigen profiel van de SGP verzwakken. De Tweede Kamerfractie is nu eenmaal voor een partij het meest gezichtsbepalend, meer dan de afvaardiging in het Europees Parlement of de Eerste Kamer. Daarbij komt dat de principiële identiteit van de ChristenUnie de laatste jaren opschuift in de richting van het CDA.


  Invoering van een districtenstelsel zou voor de SGP nog ernstiger consequenties hebben. Bij de verkiezing van parlementariërs in districten tendeert het politieke bestel veelal naar een tweepartijenstelsel. Zelfs bij een combinatie met CDA en ChristenUnie maakt de SGP dan weinig of geen kans meer om in het parlement door te dringen.


  Wanneer door een dergelijke ingrijpende wijziging van het kiesstelsel de SGP in Den Haag niet meer vertegenwoordigd zou zijn, is het uiteraard voor de partij mogelijk om in haar lokale bolwerken op gemeentelijk niveau politiek actief te blijven. Wel zal dat ertoe leiden dat het partijstandpunt inzake nationale en internationale strijdvragen minder aandacht krijgt.


  De vraag is ook hoe de achterban zich in die situatie bij landelijke verkiezingen zal opstellen. Blijft de SGP daaraan meedoen, dan komt de loyaliteit ten opzichte van de dan kansloze partij onder druk te staan. Doet de SGP daaraan niet meer mee, dan valt te vrezen dat althans een deel van haar kiezers zich (blijvend) op andere partijen gaat oriënteren.


  Het afschaffen van de mogelijkheid om een lijstcombinatie aan te gaan, waartoe een Kamermeerderheid onlangs per motie opriep274, zou ook nadelig zijn voor de SGP. Sinds jaar en dag combineert zij haar lijst bij allerlei verkiezingen met die van de ChristenUnie (voordien met GPV en/of RPF). Bij de toewijzing van de restzetels levert dat in tal van gevallen een extra zetel op. In de jaren tachtig van de vorige eeuw had de partij daar het behoud van haar derde zetel in de Tweede Kamer aan te danken. Het alternatief voor een lijstcombinatie is het indienen van een gemeenschappelijke lijst. De zelfstandigheid van de eigen fractie gaat dan echter verloren.


  9.2 Verschuivingen in de achterban


  Toch is de opstelling van de buitenwereld niet het enige gevaar dat de reformatorische zuil bedreigt. Onmiskenbaar staat ook de identiteit van de reformatorische instellingen van binnenuit onder druk. Het gevaar is niet denkbeeldig dat die oorspronkelijke identiteit op den duur verloren gaat. In ieder geval is identiteitsverlies van confessionele organisaties geen zeldzaam verschijnsel in de geschiedenis. Culturele assimilatie doet zich niet alleen voor op het individuele niveau, maar is ook frequent waarneembaar als collectief verschijnsel.


  Aan het eind van de achttiende eeuw werd Het Haagsche Genootschap opgericht ‘ter verdediging van de voornaamste waarheden van den Christelijken godsdienst inzonderheid tegen derzelver hedendaagsche bestrijders’. Men richtte zich tegen het opkomende rationalisme en modernisme. Maar een eeuw later was dit Genootschap net zo vrijzinnig als degenen die men aanvankelijk had willen bestrijden. Thans is het officiële doel van de Stichting het Haagsche Genootschap ‘de verdediging en bevordering van een kritisch open levenshouding’. Daarbij laat het zich ‘inspireren door bijbels humanisme en vrijzinnig christendom’.


  De Vrije Universiteit werd in 1880 gesticht als een gereformeerd bolwerk tegen de moderne cultuur, die de openbare universiteiten domineerde. Er moest kader gevormd worden voor de in opkomst zijnde calvinistische stroming. Kuyper besloot destijds zijn openingsrede met een kort gebed dat eindigde met de indrukwekkende slotpassage: ‘En Gij die ons de nieren proeft (…) breek zelf de muren dezer Stichting af, en delg ze uit van voor Uw aangezicht, indien ze ooit iets anders bedoelen, ooit iets anders willen zou, dan te roemen in die souvereine, die vrijmachtige genade, die er is in het kruis van den Zoon Uwer teederste liefde!’275 Destijds was de gereformeerde grondslag wezenlijk voor de nieuwe universiteit. Thans is er van de oorspronkelijke signatuur van de VU vrijwel niets meer over en is zij nagenoeg even geseculariseerd als de openbare universiteiten.


  Dergelijke dramatische verschuivingen hebben zich in reformatorische kring gelukkig niet voorgedaan. De verschillende onderdelen van de reformatorische zuil zijn ook nog niet zo oud als de bovengenoemde instellingen. Maar is men er de afgelopen decennia werkelijk in geslaagd het toevertrouwde pand te bewaren?


  


  Basisverbreding en verschuiving


  Rond de laatste eeuwwisseling werd door sommigen naar voren gebracht dat de basis van de reformatorische scholen voor voortgezet onderwijs verbreed was276 of dat in het algemeen de reformatorische kring of de gereformeerde gezindte te breed was geworden.277 Dit naar aanleiding van de uitkomsten van een onderzoek onder ouders en leerlingen van een aantal van deze scholen. Daaruit bleek dat tal van zaken die vanouds kenmerkend waren voor de bevindelijk gereformeerde groepering, door de ouders en zeker ook door de leerlingen, minder vaak werden onderschreven.278


  Nu is een eventuele basisverbreding denkbaar doordat ouders die eerder voor het protestants-christelijk onderwijs kozen, vanwege de voortgaande secularisatie van veel van deze scholen, inmiddels geneigd zijn om voor het reformatorisch onderwijs te kiezen. Dat gebeurt wellicht ook in het geval dat zij zich daar toch niet helemaal thuis voelen. Door schooldirecties werd overigens bestreden dat een dergelijke basisverbreding zich in beduidende mate had voorgedaan.279 Verschuivingen in de eigen achterban en in de opvattingen van het docentenkorps kunnen eveneens leiden tot een geleidelijke, maar op den duur ingrijpende, verandering van de identiteit van een school. Dat zou de afgelopen decennia weleens een belangrijker factor kunnen zijn geweest. Inmiddels zijn er allerlei aanwijzingen dat op reformatorische scholen voor voortgezet onderwijs, veel van de oudere leerlingen, een niet te verwaarlozen deel van de ouders en zelfs ook een aantal leerkrachten weinig of geen verbondenheid heeft met de bevindelijk gereformeerde leer en levensstijl.


  Vaak proberen besturen en directies van scholen, uit vrees voor hun reformatorisch imago, die verschuivingen te bagatelliseren of wat te camoufleren. Maar zeker bij een grondige analyse over een langere periode zijn in sommige gevallen de indicaties in die richting overduidelijk. Geleidelijk aan heeft men afstand genomen van de oorspronkelijke, bevindelijk gereformeerde identiteit of is men daarvan weg gegroeid. Dat geldt in ieder geval voor de Christelijke Hogeschool De Driestar te Gouda, in 1944 in Krabbendijke begonnen als uitbouw van een uloschool van de Gereformeerde Gemeenten.280


  Zo kan ook ten aanzien van andere onderdelen van de reformatorische zuil, variërend van de SGP tot het RD, de vraag gesteld worden in hoeverre zij het hun toevertrouwde pand bewaard hebben. Veranderingen in de identiteit zijn wellicht in veel gevallen te herleiden tot verschuivingen in de achterban. Het waren niet zozeer de leidinggevenden die bewust voor een andere koers kozen en probeerden daarin de achterban mee te krijgen, al kwam ook dat voor.


  Bij de SGP waren, als het ging om de politieke participatie van de vrouw, de invloed van rechterlijke uitspraken en van het heersende politieke en culturele klimaat van groot belang, al liep ook in eigen kring de steun voor het officiële partijstandpunt terug.281 Ook de theocratische uitgangspunten van de partij (zoals verwoord in het onverkorte artikel 36 van de Nederlandse Geloofsbelijdenis) staan onder druk. Een sterkere integratie in het politieke bestel, zoals ten tijde van de beide kabinetten-Rutte, werkt ook assimilatiebevorderend.


  Het RD kampt, net als andere kranten, met een teruglopend abonneebestand als gevolg van de digitale revolutie. Dat noopt tot omzichtig manoeuvreren. Een scherpere profilering van de reformatorische identiteit leidt gemakkelijk tot een nog groter abonneeverlies.


  


  Sociale en culturele persistentie


  De verzuiling brengt altijd het risico met zich mee dat zij effectiever is ten aanzien van de sociale persistentie dan ten aanzien van de culturele persistentie. Sommige mensen blijven in de zuil participeren, bezetten daar zelfs niet onbelangrijke posities, terwijl zij steeds meer vervreemden van de fundamentele waarden van de zuil. Zij voelen zich nauwelijks meer verbonden met wat vanouds de identiteit van de organisatie vormde. Men spreekt hier wel van ‘belonging without believing’ (ergens bijhoren zonder de overtuiging c.q. geloofsovertuiging te delen). Gemakkelijk wordt daarmee de basis gelegd voor identiteitsverlies van zuilorganisaties en in bepaalde gevallen ook voor het verschijnsel van de omgekeerde zuilwerking.


  Aan het eind van zijn analyse van de in 1998 gehouden enquête onder leerlingen van reformatorische scholen voor voortgezet onderwijs spreekt Stoffels als zijn verwachting uit dat de evangelischreformatorische kern (met de EO en de latere ChristenUnie als vaandeldragers) een steeds sterkere aantrekkingskracht op het bevindelijk gereformeerde volksdeel zal gaan uitoefenen. ‘De betekenis van de eigen, specifiek bevindelijk gereformeerde zuilorganisaties zal daardoor langzamerhand verminderen’.


  De nieuwe media maken het steeds moeilijker om de jonge generaties in een betrekkelijk cultureel isolement op te voeden. Dat zal volgens Stoffels leiden tot verschillende reacties. Een minderheid van de bevindelijk gereformeerden zal ‘zich juist verder in geestelijk en cultureel opzicht van de maatschappij afzonderen. De meerderheid zal zich echter op de lange duur, stapje voor stapje, voegen naar de eisen des tijds’. Het kerkelijk-geestelijk domein loopt daarbij het gevaar steeds meer een geïsoleerde enclave te worden.282


  Inmiddels zijn we alweer een halve generatie verder. Volgens F.A. van Lieburg (1967) voltrok zich in de reformatorische minizuil in de laatste drie decennia wellicht een ‘stille revolutie’.283 De invloed van de nieuwe media blijkt inderdaad groot te zijn. Het digitale milieu heeft, naast de opvoedingsmilieus van gezin, school, kerk, vrienden en woonbuurt, voor jongeren een grote betekenis. Hoewel dat milieu vanuit het reformatorische waardenpatroon (o.a. door de royale dosis lichtzinnig amusement en porno) als negatief moet worden gekwalificeerd, moeten ouders en andere opvoeders helaas constateren dat zij daar weinig vat op hebben. Veel jongeren combineren hun kerkgang in een gemeente van bevindelijk gereformeerde signatuur met een levenspatroon dat daar op tal van punten radicaal mee in strijd is.


  


  Toenemende heterogeniteit


  Onmiskenbaar neemt op allerlei niveaus de heterogeniteit in reformatorische kring toe. Terecht wees Stoffels daar al op. Tegenover gemeenten met een vrij omvangrijke avondmaalsdeelname staan gemeenten waar slechts weinigen aan het avondmaal deelnemen. Dat wijst op een ingrijpend verschil in geestelijk klimaat. Door de komst van de Herziene Statenvertaling in 2010 is de vroegere consensus rond de Statenvertaling doorbroken. Op sommige reformatorische scholen geeft dat problemen.


  De vroeger duidelijk gemarkeerde grenzen met meer evangelisch of meer oecumenisch georiënteerde protestanten worden tegenwoordig door velen minder relevant geacht. Zelfs over roomskatholieken (in het verleden beschouwd als handlangers van de antichrist) wordt in reformatorische kring positiever gesproken dan voorheen. In toenemende mate overheerst het beeld dat men gezamenlijk deel uitmaakt van de veelkleurige christenheid. De ‘oecumene van het hart’ die men ervaart, wordt belangrijker gevonden dan eventuele theologische argumenten en bezwaren tegen deze verbroedering. Ook de solidariteit met verdrukte christenen in andere delen van de wereld doet allerlei (vroeger belangrijk gevonden) theologische verschillen verbleken.


  De traditionele gereformeerde leer van zonde en genade, van verkiezing en verwerping, van de drie stukken en de twee wegen dreigt daarbij op de achtergrond te raken. De notie van de bekering als een eenzijdig werk van God, zoals die onder meer in de Dordtse Leerregels tot uitdrukking wordt gebracht, wordt hier en daar zelfs gezien als een belemmering voor evangelisatieactiviteiten.284 Discussies over deze punten worden soms afgedaan als dogmatische scherpslijperijen die in onze geseculariseerde tijd geen prioriteit mogen hebben. Het gaat er vooral om dat we elkaar als christenen aanvaarden en respect hebben voor elkaar. Dat geldt zeker ook in relatie tot christenen in het buitenland. Die hebben nu eenmaal niet onze Nederlandse reformatorische tradities, zo is de redenering.


  Terwijl de deelname aan het avondmaal toeneemt, neemt in verschillende gemeenten het kerkbezoek in de tweede dienst op zondag af. Daarbij komt dat de gehanteerde normen voor het levensgedrag (zondagsheiliging, amusement, seksuele moraal etc.) in reformatorische kring steeds ruimer worden.


  De keuze voor verzuilde organisaties wordt ingegeven, zo zagen we (par. 2.4), door de notie dat men een specifieke identiteit heeft en dat die identiteit door de buitenwereld wordt bedreigd. Naarmate onder bevindelijk gereformeerden het besef minder wordt dat zij zich door een specifieke identiteit onderscheiden van anderen die zich eveneens christen of gereformeerd noemen, gaan allerlei organisaties uit de refozuil hun bestaansrecht verliezen. In ieder geval is er dan geen doorslaggevend bezwaar tegen als zij hun basis verbreden, al dan niet door samenwerking of fusie met andere organisaties op hetzelfde werkgebied. Ook zal de verzuilingsmentaliteit in bevindelijk gereformeerde kring afnemen.


  Signalen in deze richting zijn duidelijk waarneembaar, vooral onder de jongere generatie. Die heeft toch al minder betrokkenheid bij instituties. Dat heeft ook consequenties voor de binding aan de reformatorische zuil en het voortbestaan daarvan. Wel hebben we hier te maken met het verschijnsel van de institutionele traagheid. Eenmaal bestaande en functionerende organisaties blijven vaak nog geruime tijd voortbestaan, ook wanneer de omstandigheden inmiddels zodanig zijn veranderd dat ze nu niet meer zouden worden opgericht.


  


  Bedreiging weerstaan


  Naast het gezichtspunt van de specifieke identiteit is ook dat van de bedreiging relevant. In hoeverre is die reëel en hoe kan men daaraan het beste het hoofd bieden? Dat de positie van de bevindelijk gereformeerden en in het algemeen van orthodoxe christenen in de Nederlandse samenleving zwak is en met hun opvattingen en belangen vaak geen rekening gehouden wordt, kan voor eenieder duidelijk zijn. Het Nederlandse culturele klimaat draagt onmiskenbaar een seculier karakter. Het is in ieder geval gekant tegen religieuze stromingen die niet of onvoldoende door de Verlichting zijn heengegaan.


  Hoe kan men die bedreiging het beste het hoofd bieden? Daarbij gaat het om directe bedreigingen voor de eigen positie als gevolg van het overheidsbeleid. Maar evenzeer en misschien wel primair gaat het om de vraag hoe men persoonlijk en als groepering voldoende innerlijke weerstand kan bieden aan de aantrekkingskracht van de moderne cultuur of van allerlei varianten van het christendom die daar min of meer bij aansluiten.


  In het model van de verzuiling zoekt men zijn kracht vooral in samenbundeling en in de bescherming die van collectieve verbanden uitgaat. Op die manier wordt tegenover de moderne cultuur een alternatieve geloofwaardigheidsstructuur opgebouwd. Anderen, die kritisch staan ten opzichte van de verzuilingsstrategie, leggen daarentegen de nadruk op het belang van de weerbaarheid van de enkeling. Aan vergroting van de individuele weerbaarheid, aan geestelijke toerusting van het gewone gemeentelid moet in deze benadering veel aandacht worden besteed. Daar moeten we het van verwachten. De individuele christen moet in de brede maatschappij waarin hij zich beweegt, fungeren als een zoutend zout.


  Die kritiek op de verzuilingsstrategie is bepaald niet nieuw. Opvallend is wel dat zij nu ook gehoord wordt in reformatorische kring. Ook in de Gereformeerde Gemeenten die vanouds de kern van deze zuil vormden.285 Ze getuigt van een meer optimistische mensbeschouwing dan in de gereformeerde traditie gebruikelijk is. Daar ligt vanouds de nadruk op het gevaar om meegevoerd te worden met de geest van de tijd en beïnvloed te worden door het sociale milieu waarin men verkeert.


  


  Individualisme


  Daarnaast zijn dergelijke pleidooien onmiskenbaar ook een uiting van het hedendaagse individualisme (zie par. 2.5 en 6.2). Meer dan vroeger beklemtonen mensen, ook orthodoxe christenen, tegenwoordig hun eigenheid en eigenwaarde. Zij beschouwen zichzelf als tamelijk unieke persoonlijkheden die niet zomaar bij een collectief verband willen worden ingedeeld. Zij willen, zoals dat vaak gezegd wordt, niet in een hokje worden geduwd. Waar in de verzuilde structuren de plaats die men geacht wordt in te nemen (de verbanden die men moet steunen of waarin men zich moet voegen) welhaast bij voorbaat vastliggen, wil men als authentieke persoonlijkheid zijn eigen keuzes kunnen maken. Daar heeft niemand anders over te oordelen en te beslissen.


  Nu is het zeker van groot belang om (jonge) mensen weerbaar te maken tegen de aantrekkingskracht van de moderne cultuur. De boodschap van Gods Woord, die hun door ouders, kerk en reformatorische school wordt voorgehouden, moet overgenomen, moet geïnternaliseerd worden. Het is nodig dat zij die in de weg van bekering en geloof van harte gaan onderschrijven.


  Daarbij moet ruimte zijn voor de erkenning van de eigen zelfstandigheid en de eigen verantwoordelijkheid van (jonge) mensen. Het toegroeien naar de volwassenheid betekent in de opvoedingssituatie ook een geleidelijk aan loslaten van jongeren. Die persoonlijke verantwoordelijkheid van een mens is in ethisch opzicht zelfs van wezenlijke betekenis. Op cruciale punten kan en mag men zich nooit verschuilen achter collectieve beslissingen, gangbare meningen en ingewortelde groepstradities. Tot op zekere hoogte is de individualisering dan ook positief te duiden.


  Wezenlijk is evenwel dat mensen door de werking van Gods Geest in de weg van de waarachtige bekering leren om met heel hun levensgedrag te gaan in het spoor van Gods geboden en steeds weer ‘alle gedachte gevangen leiden tot de gehoorzaamheid van Christus’ (2 Kor. 10:5). Daarbij is er sprake van een plurale identiteit in die zin dat bij de ware gelovigen de oude mens staat tegenover de nieuwe mens. Maar in de waarachtige bekering dient de oude mens af te sterven en de nieuwe mens op te staan.286 Het is volstrekt niet zo dat uiteenlopend gedrag van mensen op verschillende levensterreinen (gebaseerd op zowel Bijbelse als niet-Bijbelse waardepatronen) gelegitimeerd wordt.


  Die door genade gewerkte levenskeuze voor God en Zijn dienst draagt een persoonlijk karakter. Zij geeft echter ook een band met anderen voor wie diezelfde levenskeuze geldt. In het besef van eigen zwakheid zoekt men steun bij elkaar en neemt men afstand van hen die duidelijk andere wegen gaan. Een gemeenschappelijke geloofsovertuiging bindt hen samen als mensen met dezelfde gezindheid en hetzelfde gevoelen (1 Kor. 1:10). Dat zal dan ook gestalte krijgen in allerlei informele contacten, maar evenzo in bepaalde formele structuren. Welke dat zullen zijn, hangt mede af van tijd en plaats.


  9.3 Uitzicht


  De reformatorische zuil staat op instorten, zo wordt hier en daar betoogd. Dat klinkt wel erg dramatisch. De meeste mensen die dat roepen, betreuren die ontwikkeling, maar van sommigen krijg je de indruk dat ze het eigenlijk wel best vinden. De zuil past niet meer in deze tijd, zo menen zij. De refo’s moeten zich niet langer opsluiten in eigen kring, maar juist midden in de wereld staan.


  Nu wordt er ook op dit gebied het een en ander geroepen en betoogd, zonder dat men een serieuze onderbouwing en doordenking aanlevert. Gemakkelijk ontstaan er misverstanden, omdat men onvoldoende duidelijk maakt wat men nu precies onder bepaalde uitdrukkingen en begrippen verstaat. Ook maakt men vaak te weinig concreet waar men heen wil. Dat is jammer. Dat maakt de verwarring alleen maar groter.


  In deze publicatie is geprobeerd duidelijk te maken wat de waarde is van instituties op basis van Schrift en belijdenis. Die waarde was er in het verleden en is ook door het voorgeslacht als zodanig ervaren. In de huidige situatie is, ondanks allerlei ingrijpende veranderingen, die waarde nog steeds reëel aanwezig.


  Hoe de komende decennia de ontwikkelingen in de wereld, in ons land en in bevindelijk gereformeerde kring zullen gaan, weten wij niet. Wanneer je probeert allerlei trends en allerlei ontwikkelingen in kerk en maatschappij door te trekken, levert dat over het geheel genomen geen positief beeld op. Er is alle reden tot zorg. Tot grote zorg zelfs. Maar soms gaan de ontwikkelingen toch weer anders dan wij met elkaar gedacht hadden.


  


  Bewaar het pand


  Voorlopig staat de reformatorische zuil nog tamelijk recht overeind. Maar hoe stevig is het fundament? Die vraag moet zeker gesteld worden. En dan gaat het niet om het papieren fundament van de onveranderlijke statutaire bepalingen inzake de grondslag, maar om het geestelijk fundament. Is er niet veel geesteloosheid, materialisme en wereldgelijkvormigheid? Een aantal jaren geleden werden gebrek aan geestelijk leven en uitholling van binnenuit, naast de secularisatie van Nederland, door de ondervraagden in een RD-enquête genoemd als de grootste bedreigingen voor de reformatorische zuil.287 Het valt te vrezen dat men daar gelijk in heeft.


  Hoelang zullen allerlei onderdelen van de reformatorische zuil nog blijven voortbestaan? Wellicht niet zo heel lang meer. De oorzaak daarvan kan zijn dat hun functioneren door ingrijpen van buitenaf onmogelijk gemaakt wordt, óf dat een verwereldlijkte achterban er de noodzaak en de waarde niet meer van inziet. Dat laatste zou weleens de belangrijkste factor kunnen zijn. Het is ook denkbaar dat bepaalde organisaties en activiteiten in een geheel veranderde situatie niet meer zo zinvol zijn. Niet alles wat eens is opgericht, ook aan reformatorische organisaties, moet per se blijven bestaan.


  Hoelang zal in allerlei organisaties en instellingen die vanouds tot de reformatorische zuil gerekend worden, de oorspronkelijke identiteit nog herkenbaar zijn? Niet in de naam die men draagt of in de statuten die men heeft opgesteld, maar in het geestelijk klimaat en de concrete levenspraktijk? Het behoud van de identiteit is veelal een worsteling, vooral ook wanneer men geconfronteerd wordt met allerlei moeilijke situaties en ingrijpende verschuivingen. Zeker leidinggevenden dragen hier een grote verantwoordelijkheid. ‘Bewaar het pand u toebetrouwd’ (1 Tim. 6:20), zo luidt de apostolische vermaning. Daarbij was het de bede van de psalmdichter: ‘Doe mij op ’t pad van Uw geboden treên. Schraag op dat spoor mijn wankelende gangen’.288


  Waar aan onze kant allerlei dingen onzeker zijn, we soms voor moeilijke dilemma’s geplaatst worden en de zorgen niet ontbreken, mogen we belijden dat de toekomst in Gods handen ligt. Zijn Raad zal bestaan. Hij houdt Zijn Kerk in stand, ook al kan zij een tijd lang zeer klein en naar het in de ogen der mensen schijnt, zelfs tot niet gekomen zijn.289 Er staat niet voor niets in de Bijbel geschreven ‘dat wij door vele verdrukkingen moeten ingaan in het Koninkrijk Gods’ (Hand. 14:22). Die verdrukkingen kunnen velerlei zijn: bruut en openlijk of meer subtiel. Christus heeft echter beloofd dat ‘de poorten der hel’ Zijn gemeente niet zullen overweldigen (Matth. 16:18). Die uitverkoren gemeente is in Zijn voorbede begrepen (Joh. 17:20).


  Eenmaal zal er geen tijd meer zijn. Allerlei kerkelijke structuren en ook allerlei ‘behulpsels’ in de vorm van reformatorische scholen en reformatorische organisaties, zijn dan niet meer nodig. De ware gelovigen zien daarnaar uit ‘met een groot verlangen, om ten volle te genieten de beloften Gods in Jezus Christus, onze Heere’290.
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