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Inleiding

Er is een stem in mij die ik niet langer het zwijgen kan opleggen. Een stem die groeit
naarmate de waarheid duidelijker wordt, en het onrecht ondraaglijker. De acht hoofdstukken
die je hier leest, zijn geen toevallige overdenkingen, geen oppervlakkige bijbelstudies, en al
helemaal geen religieuze clichés die het volk tevreden moeten houden.

Ze zijn een roep. Een wake-up call. Een oordeel. En een opdracht.

Door de jaren heen heb ik geleerd te kijken met andere ogen — door het Woord heen, door de
lens van de profeten, en door de geschiedenis van ons volk. Ook onverwachte dingen — ja,
zelfs bepaalde films of wereldse gebeurtenissen — hebben me inzichten gegeven. Niet omdat
ze heilig zijn, maar omdat ze blootleggen hoe de mens geworden is. Hoe ver we zijn
afgedwaald. Hoezeer we Babylon in ons hart hebben toegelaten, terwijl we denken God te
dienen.

Mysterie Babylon is geen mythe, geen metafoor voor verre tijden. Het is hier. Het zit in het
systeem. In de economie. In de politiek. In de religie. En het zit, helaas, in de harten van
velen die zeggen Gods volk te zijn.

Deze transcripties zijn niet bedoeld om vingers te wijzen, maar om sluiers weg te trekken.
Om het volk van Israël, het ware Israël, op te roepen tot terugkeer.

Tot gehoorzaamheid. Tot heiliging. Tot afzondering van het wereldsysteem dat God zal
oordelen.

“Gaat uit van haar, Mijn volk…” Openbaring 18:4

Dat is de kern. Kom uit haar. Niet alleen uiterlijk, maar innerlijk.

Laat je reinigen. Laat je vormen. Laat je opnieuw verbinden met Gods wet, Zijn waarheid, en
Zijn doel voor jouw leven — en voor ons volk.

Wat je hier leest is geen religieus boekwerk voor de boekenkast.

Het is een trompetstoot. Een signaal aan het overblijfsel. Een vonk in een tijd van duisternis.

Lees met open ogen. Overweeg met een eerlijk hart. En als je hoort wat ik hoor… doe wat Hij
zegt.



Hoofdstuk 1

De Verkoop van Aflaten en het Begin van de Hervorming

De verkoop van aflaten — het zal u niet verbazen dat dit onderwerp nauw verbonden is met
Maarten Luther en de Rooms-Katholieke Kerk. Dit eerste deel van de serie richt zich op de
geschiedenis van de aflaatpraktijken van de kerk in het verleden, waarna ook een blik wordt
geworpen op hoe diezelfde praktijk zich vandaag de dag in een andere vorm voortzet. Het
doel is om de leer omtrent aflaten helder uiteen te zetten, met een korte historische terugblik
op de Roomse praktijk en de toenemende weerstand die daartegen ontstond in Europa in de
dertiende, veertiende en vijftiende eeuw. Deze weerstand groeide uit tot wat bekend zou
worden als het protest tegen de Katholieke Kerk — een beweging die steeds meer aanhang
kreeg en uiteindelijk de benaming "protestanten" kreeg. Zo ontstond de Protestantse
Reformatie, waaruit vele verschillende stromingen zijn voortgekomen — in de Verenigde
Staten en Europa zijn er tegenwoordig meer dan 260 protestantse denominaties.

Toch zullen we ontdekken dat veel hedendaagse protestanten niet langer protestants zijn in de
klassieke betekenis van het woord. Om die reden is het van belang om stil te staan bij de
historische gebeurtenissen rond de weerstand tegen de verkoop van aflaten. Ook zullen we
zien of deze praktijk vandaag de dag nog steeds — in vermomde vorm — voortduurt.

Een van de problemen bij deze studie is dat veel mensen die zich vandaag rekenen tot het
christendom — of dat nu de katholieke of protestantse tak betreft — nauwelijks weten waar
hun geloofsgroep vandaan komt. Ze kennen noch de oorsprong van de katholieke kerk, noch
die van de protestanten. Toch zullen we ons hier vooral richten op de aflaatpraktijk, omdat
juist die zoveel invloed had op het ontstaan van de Reformatie.

Een belangrijk figuur uit deze vroege oppositie tegen de kerk was John Wycliffe. Deze
Engelse theoloog werd “de heethoofdige” genoemd. In 1379 begon hij met het vertalen van
het Nieuwe Testament naar het Engels — een revolutionaire daad, omdat de kerk het volk
onwetend wilde houden over de inhoud van de Bijbel. Bij gebrek aan drukpersen verspreidde
Wycliffe delen van de Schrift via rondtrekkende predikers die niet officieel door de kerk
waren opgeleid of gewijd. Voor zijn inspanningen werd hij bespot en belasterd; men noemde
hem "Dr. Verdorven Leer" en "de duivelsdienaar".

Wycliffe hekelde openlijk de verkoop van aflaten, het vereren van heiligen, en de leer van de
transsubstantiatie — het geloof dat brood en wijn in de mis letterlijk het lichaam en bloed van
Christus worden. Volgens hem moest de kerk zich niet bezighouden met uiterlijk vertoon,
maar de nederigheid en armoede van Jezus navolgen.

Ook Johannes Hus, een Tsjechische volgeling van Wycliffe, verzette zich tegen deze Roomse
praktijken. Hij werd in 1415 op de brandstapel ter dood gebracht. Zijn volgelingen, de
Husieten, kwamen in opstand tegen de aflatenhandel in Bohemen, vooral toen de kerk deze
gebruikte om politieke doelen te steunen.

De betekenis van het woord "aflaat" wordt duidelijk in het woordenboek van Webster. Een
aflaat is de kwijtschelding van tijdelijke straffen voor zonden die reeds door biecht en berouw
zijn vergeven. In de praktijk hield dit in dat men na betaling van een geldsom de kerkelijke of
wereldlijke straf kon ontlopen — zelfs bij zware misdaden als moord. Deze handel in



kwijtscheldingen bereikte een hoogtepunt onder paus Leo X in het begin van de zestiende
eeuw.

Leo X, lid van de machtige Italiaanse familie De’ Medici, werd in 1513 paus. Hij was geen
man van vroomheid, maar een kunstzinnige levensgenieter met een dure smaak. Om zijn
droomproject — de wederopbouw van de Sint-Pieter in Rome — te bekostigen, verkocht hij
kerkelijke ambten aan de hoogste bieder. Zelfs kinderen werden tot bisschop benoemd. Onder
zijn leiding tierde corruptie welig. Priesters verkochten doopdiensten, huwelijken en biechten
vooral om hun eigen zakken te vullen.

In deze tijd ontstond ook een markt voor relikwieën. Hertog Frederik van Saksen bezat meer
dan 19.000 van zulke heilige voorwerpen, waaronder een haar van Jezus en stukjes van de
kribbe. Volgens paus Leo kon het bidden bij deze relikwieën de tijd in het vagevuur met
miljoenen jaren verkorten.

In 1517 zond Leo aflaatpredikers naar Duitsland om geld te verzamelen. Een van hen was
Johann Tetzel, die onder andere actief was in Wittenberg — uitgerekend de plaats waar
Luther woonde. Tetzel gebruikte theaterachtige taferelen om mensen tot kopen aan te zetten:
"Zodra het geld in het kistje klinkt, de ziel uit het vagevuur springt," riep hij uit. Hij bootste
zelfs stemmen van overledenen na die smeekten om hulp.

Maarten Luther, zelf een katholiek monnik, was diep geschokt door deze praktijken. Hij
schreef 95 stellingen tegen de aflaten, bedoeld als academische discussie. De titel luidde
letterlijk: Over de kracht en werking van aflaten. De bedoeling was niet om een revolutie te
ontketenen, maar zijn vragen bij het kerkelijk gezag aan te kaarten.

Toch leidde zijn actie tot een wijdverspreide beweging. Dankzij drukpersen werd zijn werk
razendsnel verspreid. Hij stelde dat aflaten gevaarlijk waren omdat ze zondaars een vals
gevoel van vergeving gaven. Hij vroeg zich bovendien af of het geld niet beter besteed kon
worden aan het voeden van de armen dan aan kerkelijke pracht en praal.

Luther worstelde zelf jarenlang met zijn redding. Hij probeerde via goede werken, biecht en
boetedoening Gods genade te verdienen. Maar uiteindelijk ontdekte hij in de Bijbel dat
verlossing niet door menselijke inzet komt, maar enkel door Gods genade. Hij las in Efeze 1
dat God zijn volk reeds vóór de grondlegging der wereld heeft uitverkoren. In Efeze 2 wordt
het nog duidelijker: “Want uit genade zijt gij zalig geworden, door het geloof, en dat niet uit
uzelf: het is Gods gave; niet uit werken, opdat niemand roeme.”

Luther leerde dat de mens niets hoeft te doen om gered te worden — enkel geloven dat hij
door Christus reeds is aangenomen. “Aanvaard uw aanvaarding,” zoals een latere Lutheraan
het samenvatte. Daarmee stond Luther lijnrecht tegenover de toenmalige kerk, én tegenover
veel hedendaagse predikers. Moderne evangelisten zoals Billy Graham verkondigen dat de
mens pas gered wordt nadat hij Jezus heeft aanvaard. Maar volgens Luther is dit een
omkering van de waarheid: God heeft ons reeds aanvaard — geloof dat.

De aflaatpraktijken waren dus niet alleen misbruik, maar ook theologisch onjuist. Ze
verkondigden een God die omgekocht kon worden en maakten van verlossing een
handelswaar. Luther leerde daarentegen dat God trouw is aan zijn belofte, ongeacht de



ontrouw van mensen. Hij wees erop dat God zijn beloften al in het Oude Testament vervulde
ondanks Israëls zonden — niet door hun gerechtigheid, maar omwille van zijn Woord.

Zo begon de strijd niet alleen tegen de wandaden van de kerk, maar tegen een fout
Godsbeeld. De Reformatie betekende een terugkeer naar de Schrift — naar het geloof in de
vrije genade van God.

De Zwakte van de Moderne Protestant en de Spiegel van het Verleden

In het vorige deel hebben we gezien hoe de verkoop van aflaten uitgroeide tot een van de
katalysatoren van de Reformatie, en hoe Maarten Luther na een intens innerlijk gevecht tot de
ontdekking kwam dat redding niet gebaseerd is op menselijke verdienste, maar volledig op de
genade van God. In dit vervolg verdiepen we ons verder in de denkwereld van Luther, en
vooral in de geestelijke worsteling die leidde tot zijn theologische breuk met de kerk van zijn
tijd — en hoe zijn inzichten vandaag de dag meer worden genegeerd dan nagevolgd.

De moderne protestant lijkt op het eerste gezicht vrij te zijn van de Roomse aflatenhandel.
Toch is de kern van wat Luther aan de kaak stelde — het geloof dat men iets moet doen of
besluiten om door God geaccepteerd te worden — weer helemaal terug, zij het in een andere
jas. Waar men vroeger aflaten kocht, koopt men nu geestelijke verlossing door het maken van
een beslissing voor Jezus. In plaats van geld als ruilmiddel is het nu de eigen wil of
overtuiging geworden. Maar het principe is gelijk: de mens moet iets doen om gered te
worden.

Luther verwierp dit denken fundamenteel. Voor hem was de redding reeds volbracht in
Christus. Hij leerde dat de mens gered is uit genade, enkel door geloof, en dat zelfs dat geloof
niet uit de mens zelf komt, maar een gave van God is. “God heeft ons aangenomen,” zei
Luther, “en onze taak is slechts te geloven dat dit zo is.”

Die gedachte kwam voor Luther niet voort uit theorie, maar uit persoonlijke wanhoop. Als
jonge monnik zocht hij verlossing door vrome daden, boetedoeningen, vasten en gebed. Hij
was streng voor zichzelf, tot aan het ziekelijke toe, omdat hij Gods aanvaarding probeerde te
verdienen. En telkens wanneer hij dacht voldoende gedaan te hebben, fluisterde een stem:
“Wel gedaan, broeder Maarten — straks heb je God niet eens meer nodig.” Daarmee besefte
hij: als ik mijn eigen zaligheid kan verdienen, dan is Christus overbodig geworden.

Pas door de Bijbel zelf leerde Luther dat de genade van God een geschenk is, geen beloning.
Het bloed van Christus redt — niet onze beslissingen, niet ons berouw, niet onze overgave.
Enkel Christus. En juist dat punt laat zien hoe ver de hedendaagse evangelieverkondiging
zich verwijderd heeft van de kern van de Reformatie. Vandaag draait het om jouw keuze,
jouw beslissing, jouw bekering, alsof jouw innerlijke handtekening Gods plan voltooit. Maar
Luther zei: nee — wij zijn reeds aanvaard, door God zelf.

In de Efeze-brief — waar Luther zich sterk op baseerde — lezen we in hoofdstuk 1:

“Gezegend zij de God en Vader van onze Heere Jezus Christus, die ons gezegend heeft met
alle geestelijke zegeningen in de hemelse gewesten in Christus, zoals Hij ons vóór de
grondlegging der wereld in Hem uitverkoren heeft, opdat wij heilig en onberispelijk zouden
zijn voor Hem in liefde.”



Dit is de leer van de uitverkiezing: wij zijn niet tot God gekomen, Hij kwam tot ons — reeds
voor de schepping. De zaligheid rust dus niet op menselijke keuze, maar op goddelijke
verkiezing. Het is God die ons heeft aangenomen in Christus, en niet wij die Hem aannemen.
Luther ontdekte dit tot zijn vreugde, en hij noemde het “door de poorten van het paradijs
gaan”.

Toch heeft de moderne evangelieverkondiging deze waarheid weer ingeruild voor een nieuw
systeem — een systeem waarin de beslissing van de mens belangrijker lijkt dan het bloed van
Christus. De logica is omgedraaid. Men leert: “Als jij Jezus accepteert, dan accepteert God
jou.” Maar dat betekent in wezen dat de mens de eerste stap moet zetten, en dat Gods genade
pas volgt op menselijke actie. Daarmee wordt Gods initiatief tot redding ondergeschikt
gemaakt aan de wil van de zondaar.

Luther zag hoe dit soort denken niet alleen theologisch fout was, maar ook God tot een
speelbal van de menselijke wil maakte. Hij schreef:

“Stel dat Gods belofte afhankelijk is van onze gerechtigheid — dan zou God een leugenaar
worden zodra wij zondigen, en pas weer waarachtig zijn zodra wij rechtvaardig leven.”

Hij wees er terecht op dat God zijn belofte aan Israël niet baseerde op hun trouw, maar op
zijn eigen trouw. In Deuteronomium 9 zei Mozes tegen het volk:

“Weet dan dat de Heere uw God u dit goede land niet geeft om uw gerechtigheid, want gij zijt
een hardnekkig volk.”

Met andere woorden: Gods verbond was gebaseerd op zijn Woord, niet op Israëls gedrag.
Hetzelfde geldt voor de gelovige vandaag. Als onze redding afhangt van ons geloof, onze
bekering, onze beslissing — dan is dat geen genade meer, maar prestatie.

In Luthers tijd bestond het gevaar dat mensen dachten gered te zijn doordat ze een aflaat
kochten. Vandaag denken mensen gered te zijn doordat ze een gebedje hebben uitgesproken
of een beslissing hebben genomen. In beide gevallen is de kern: de mens vertrouwt op zijn
eigen handeling, en niet op het volbrachte werk van Christus.

Dat is waarom Luther’s boodschap nog steeds actueel is. Hij herontdekte niet alleen de
waarheid over Gods genade, maar hij bracht die waarheid terug in het centrum van de
prediking. En hij deed dat met gevaar voor eigen leven — niet om een nieuw
kerkgenootschap te stichten, maar om Gods Woord weer boven menselijk gezag te stellen.

De Markt van de Ziel – Johann Tetzel en de Aflatenhandel

In het vorige deel zagen we hoe Maarten Luther, op basis van Gods Woord, tot een diepe
ontdekking kwam: verlossing is niet afhankelijk van menselijke prestatie of besluit, maar
geheel en al Gods werk in Christus. In dit deel richten we onze aandacht op het toneel waarop
deze waarheid zijn eerste botsing vond met het kerkelijk establishment: de publieke verkoop
van aflaten in Duitsland, geleid door Johann Tetzel.

Johann Tetzel was geen onbekende monnik die toevallig in de buurt preekte. Hij was een
door Rome aangestelde verkoper van vergeving — een specialist in het aan de man brengen



van genade. Gewapend met prijslijsten waarop precies stond hoeveel een aflaat kostte voor
elke denkbare zonde, reisde hij van dorp naar stad. Hij sloeg zijn houten kruis op in het
marktplein, zette zijn tafeltje neer en begon luidkeels zijn boodschap te verkondigen:

“Zodra het muntje in het kistje klinkt, springt de ziel uit het vagevuur.”

Met theatrale flair speelde Tetzel zelfs in op het publiek door zogenaamd de stem van
overledenen na te bootsen: “Heb medelijden met ons,” jammerde hij, “want wij lijden pijn in
het vagevuur. U kunt ons redden met een kleine aalmoes!”

Tetzel’s ‘voorstellingen’ werkten. Het volk, opgevoed in angst voor eeuwige straf en vol
schuldgevoel, stroomde toe om hun portemonnee te trekken. Niet alleen konden ze aflaten
kopen voor hun eigen zonden, maar ook voor hun overleden familieleden — vaders, moeders,
grootouders — zodat zij sneller uit het vagevuur bevrijd zouden worden.

Deze religieuze verkooptruc werd tot de belangrijkste inkomstenbron van de kerk. De
verkoop van aflaten was in feite een institutioneel belastingstelsel, vermomd als geestelijke
dienstverlening. National Geographic omschreef het treffend: “De verkoop van aflaten was de
voornaamste bron van kerkelijke inkomsten.”

De pauselijke aflaatverkopers reisden tot in Saksen — het gebied waar Luther woonde en
doceerde. Paus Leo X, een levensgenieter die graag de schatkist van de kerk gebruikte voor
kunst en bouwprojecten, had deze verkoopcampagne gelanceerd om onder andere de herbouw
van de Sint-Pietersbasiliek te bekostigen. Het leek een logisch plan: men zond bekwame
verkopers uit, men verdiende geld, en men liet het volk geloven dat ze er eeuwige winst mee
maakten.

Maar wat Leo en Tetzel niet voorzien hadden, was dat ze hun campagne naar het verkeerde
gebied stuurden: Wittenberg. Daar woonde en doceerde een monnik die zijn Bijbel kende, en
die innerlijk gebroken was over de leer die hij jarenlang had gediend. Luther zag hoe zijn
parochianen hun zonden vergolden met zilverstukken, terwijl hun harten onveranderd bleven.
Hij zag hoe de leer van genade verdraaid was tot een systeem van valse geruststelling, waarbij
ware berouw plaats moest maken voor betaalde documenten.

Dit was het moment waarop Luther besloot in te grijpen. Op 31 oktober 1517 — op de
vooravond van Allerheiligen — maakte hij zijn kritiek publiek. Hij stelde 95 stellingen op, in
het Latijn, bedoeld voor discussie onder geleerden. Volgens de overlevering spijkerde hij
deze aan de deur van de slotkerk van Wittenberg. De titel luidde:

“Disputatio pro declaratione virtutis indulgentiarum”

“Stellingen ter verklaring van de werking van aflaten”

Hoewel het wellicht slechts een uitnodiging tot academisch debat was, werd het door
drukkers in het Duits vertaald en razendsnel verspreid onder het volk. Binnen korte tijd werd
Luther — tegen zijn wil — het gezicht van een groeiende volksbeweging. Zijn theologische
vragen legden de vinger op de zere plek van het kerkelijk systeem.



Ondertussen ging Tetzel gebukt onder de groeiende afkeer. Hij werd het gezicht van de
schande en begon te twijfelen aan zijn eigen rol. In sommige bronnen wordt vermeld dat hij
zich terugtrok in een klooster, diep geraakt door de gevolgen van zijn werk. Twee jaar later
overleed hij in afzondering. Luther, vol mededogen, zou hem nog geschreven hebben:

“Neem het niet te zwaar op. Jij was niet de vader van deze handel.”

Luther begreep dat Tetzel slechts een radertje was in een veel groter systeem — een systeem
dat hij zelf jarenlang had gediend voordat hij de waarheid herontdekte in Gods Woord.

De betekenis van deze botsing is groter dan vaak wordt beseft. Want hoewel Tetzel en zijn
kistje verdwenen zijn, leeft zijn boodschap voort in andere vormen. Waar toen geld werd
geëist, wordt nu geloofsprestatie gevraagd. Waar toen relikwieën werden verkocht, worden nu
beloftes gedaan in ruil voor de “juiste beslissing”. Maar de kern blijft: de mens moet iets doen
om gered te worden.

Luther's 95 Stellingen – Het Begin van een Theologische Aardschok

Het was geen opstand, geen oproep tot revolutie, en zeker geen plan om de wereld te
veranderen. Toen Maarten Luther op 31 oktober 1517 zijn 95 stellingen opstelde, was dat in
eerste instantie een academische uitnodiging tot debat. Maar wat bedoeld was als discussie
onder theologen, bleek al snel de lont in het kruitvat van een verziekt kerkelijk systeem. De
inhoud van de stellingen was scherp, eenvoudig, Bijbels — en vernietigend voor het hart van
het pauselijke verdienmodel: de verkoop van vergeving.

De 95 stellingen droegen als officiële titel:

“Over de Kracht en Werkzaamheid der Aflaten”

Dit detail wordt vaak weggelaten in populaire geschiedenissen. Maar Luther stelde
nadrukkelijk de handel in aflaten centraal — niet in algemene termen, maar met concrete
beschuldigingen.

Zo stelde hij dat:

Echte boetedoening uit het hart moest komen, en niet uit de portemonnee.

Vergeving uitsluitend van God komt, niet van een pauselijk document.

Wie denkt dat hij door een aflaat vergeving ontvangt zonder ware inkeer, is misleid.

Het ware schat van de kerk het evangelie van Gods genade is — niet een schatkist vol geld.

De paus geen macht heeft over zielen in het vagevuur, aangezien hij niet eens alle schuld op
aarde kan kwijtschelden.

De ware rijken niet degenen zijn die aflaten kopen, maar zij die zich in deemoed bekeren tot
God.



In stelling 82 vraagt Luther retorisch:

“Waarom leegt de paus het vagevuur niet omwille van de allerhoogste liefde en de
zielennood — als hij dat toch kan — in plaats van om geld?”

En in stelling 45 zegt hij:

“Christenen moeten onderwezen worden dat wie een behoeftige ziet en daar niet aan geeft,
maar zijn geld aan een aflaat besteedt, geen aflaat koopt maar Gods toorn.”

Het zijn dit soort uitspraken die aantoonden dat Luther verder keek dan oppervlakkige
misstanden. Hij begon te beseffen dat de kern van de leer die hij als kind had aangeleerd —
dat Gods gunst gekocht kon worden — volledig in strijd was met het evangelie van Christus.

Hoewel Luther op dat moment nog katholiek was in zijn denken, begon zijn geloof in de kerk
als onfeilbare instelling af te brokkelen. Hij was nog niet tegen het bestaan van het vagevuur,
noch tegen de paus als zodanig, maar hij verzette zich tegen het misbruik van leerstellingen
voor financiële doeleinden. Zijn stellingen vormden de eerste stap op een pad dat hem zou
voeren naar een volledige breuk met Rome.

In het begin werd Luther’s actie niet serieus genomen in Rome. De kerk had al eerder te
maken gehad met kritiek, en men verwachtte dat ook deze monnik snel het zwijgen zou
worden opgelegd. Maar dit keer was het anders. Door de uitvinding van de drukpers konden
zijn stellingen razendsnel worden verspreid — eerst in het Latijn, daarna in het Duits. Binnen
enkele weken kenden mensen in heel Duitsland zijn naam. Binnen maanden was het gesprek
over de aflaten een gesprek geworden over gezag, waarheid, en de kern van het geloof zelf.

Luther had geen revolutie beoogd, maar vond zichzelf ineens in het oog van een storm. En in
plaats van terug te deinzen, verdiepte hij zich nog intensiever in de Schrift. Hoe meer hij las,
hoe duidelijker het werd: niet Rome, maar het Woord van God was de enige norm. De Bijbel,
niet het pauselijk decreet, moest het hoogste gezag zijn voor leer en leven.

In de maanden na het publiceren van zijn stellingen verschoof zijn strijd dan ook van kritiek
op praktijken naar verzet tegen leerstellingen. Waar hij eerst vroeg of aflaten wel Bijbels
waren, begon hij later te stellen dat veel van wat de kerk leerde — inclusief aflaten,
vagevuur, pauselijk gezag en zelfs de mis — in strijd was met de leer van Christus.

En dat bracht hem in direct conflict met de machtigste religieuze organisatie van zijn tijd.

Ondertussen werd het volk wakker. Mensen begonnen vragen te stellen die ze zich eerder niet
durfden stellen. Als de paus niet de sleutel tot de hemel had, waar was dan de zekerheid? Als
het vagevuur geen gegarandeerde waarheid was, waarvoor betaalden ze dan? Als vergeving
niet te koop was, hoe kreeg men dan vrede met God?

Luther gaf antwoord. Niet met nieuwe tradities, maar met oud geloof — het geloof van
Paulus, van David, van Abraham. Het geloof in een God die redt uit genade. En dat werd het
fundament van de Reformatie.

Rome’s Tegenaanval – Pogingen tot Veroordeling en de Onbedoelde Doorbraak



Nadat Luther zijn 95 stellingen had gepubliceerd en deze zich razendsnel over Duitsland en
de rest van Europa verspreidden, kon de pauselijke autoriteit niet langer zwijgen. Wat
begonnen was als een theologisch meningsverschil, groeide uit tot een ongekende crisis
binnen de kerk. De Rooms-Katholieke Kerk was in paniek. Niet vanwege een enkele monnik,
maar vanwege het vuur dat hij had aangestoken — een vuur dat het hele kerkelijke bouwwerk
dreigde te verteren.

In Rome zag men Luther als een lastpost die snel tot zwijgen gebracht moest worden. Paus
Leo X dacht dat het ging om een tijdelijk academisch geschil — een kwestie die wel op het
juiste niveau gladgestreken kon worden. Hij had immers al met ergere oproerkraaiers te
maken gehad. Maar al snel bleek dat deze Augustijner monnik niet van plan was zijn
woorden in te slikken.

Wat volgde was een reeks van pogingen om Luther te laten herroepen. Hij werd opgeroepen
voor verhoren in Augsburg en Worms. Daar zou hij onder druk worden gezet om zijn werken
en stellingen te verloochenen. Maar telkens weer herhaalde Luther zijn beroemd geworden
standpunt:

“Tenzij ik door getuigenissen van de Schrift of duidelijke rede overtuigd word — want ik
geloof niet in de paus of concilies alleen, aangezien die vaak dwalen en zichzelf tegenspreken
— blijf ik gebonden aan de Schrift die ik heb aangehaald, en mijn geweten is gebonden aan
het Woord van God. Hier sta ik, ik kan niet anders. God helpe mij. Amen.”

Deze woorden, uitgesproken op de Rijksdag van Worms in 1521, markeerden het
onomkeerbare breekpunt. Luther weigerde zijn leerstellingen te herroepen, tenzij men hem
met de Bijbel kon aantonen dat hij fout zat. Dat was revolutionair. Hij zette het Woord van
God boven pauselijk gezag, boven concilies, boven traditie. Niet de kerk, maar de Schrift was
de hoogste autoriteit. Daarmee werd hij voor de Rooms-Katholieke Kerk een ketter, en in de
ogen van velen een held.

Luther werd in de rijksban gedaan — vogelvrij verklaard — en zijn boeken werden verbrand.
Elke burger had wettelijk het recht (en de plicht) hem gevangen te nemen of te doden. Maar
God gebruikte de situatie op bijzondere wijze. De Saksische keurvorst Frederik de Wijze —
die eerder 19.000 relikwieën had verzameld — liet Luther heimelijk ontvoeren en bracht hem
naar de Wartburg. Daar leefde hij in vermomming, als “Junker Jörg”, en begon met zijn
grootste wapen: de vertaling van het Nieuwe Testament in het Duits.

Dat was een keerpunt. Want terwijl de kerk probeerde zijn stem te smoren, begon Luther
Gods Woord toegankelijk te maken voor het volk. Waar de paus sprak in decreten en
verboden, gaf Luther het volk de Schrift — in hun eigen taal. En met dat ene instrument
begon hij de fundamenten van Rome te ondermijnen, niet met geweld, maar met waarheid.

Luther’s vertaling werd niet alleen theologisch, maar ook taalkundig van grote invloed. Het
vormde de basis voor de eenheid van het Duitse volk in taal en denken. De Bijbel werd geen
boek meer voor priesters in Latijnse gewaden, maar voor boeren, burgers en ambachtslieden.
De Reformatie werd een volksbeweging.



Toch bleef Rome niet stilzitten. Men begon een tegenoffensief, zowel theologisch als
gewelddadig. De inquisitie werd actiever, er werden edicten uitgevaardigd tegen Luthers
geschriften, en overal werden “ketterse” boeken verbrand. In sommige gebieden werden
Lutheranen vervolgd, gemarteld en geëxecuteerd. Maar telkens bleek dat het Woord sterker
was dan het zwaard.

De ironie is dat de kerk, door Luther te veroordelen, zijn naam juist groter maakte. Zijn
stellingen werden pamfletten, zijn pamfletten werden preken, en zijn preken werden
vertalingen. Overal klonken zijn inzichten: dat redding uit genade is, dat het geloof een gave
van God is, dat Christus de enige Middelaar is tussen God en mens — en dat de paus geen
goddelijke autoriteit bezit.

Voor het eerst in eeuwen werd de kerk van binnenuit bevraagd. En meer nog: de mensen
begonnen te luisteren. Niet langer werd elke Roomse leer kritiekloos aangenomen. Men
durfde te vragen, te twijfelen, te lezen. En velen vonden in de Bijbel wat Luther ook had
gevonden: een God die zondaren rechtvaardigt, niet op basis van hun verdiensten, maar op
grond van Christus’ werk alleen.

Rechtvaardiging door Geloof – De Ontdekking die de Wereld Veranderde

De kern van Luthers theologie, en daarmee van de gehele Reformatie, is de leer van de
rechtvaardiging door geloof. Het is deze waarheid die Luther zelf omschreef als “de poort tot
het paradijs” — de ontdekking die niet alleen zijn eigen geweten bevrijdde, maar ook het
fundament legde onder een beweging die de wereld op haar grondvesten zou doen schudden.

Wat bedoelde Luther precies met rechtvaardiging? In de Rooms-Katholieke leer van zijn tijd
betekende gerechtigheid een proces — een samenwerking tussen God en mens, waarin de
mens door sacramenten, goede werken, boete, en aflaten langzaam rechtvaardig werd in de
ogen van God. De rechtvaardigheid moest opgebouwd worden, onderhouden worden, en —
als men zondigde — hersteld worden via de kerkelijke weg.

Maar toen Luther Romeinen 1 vers 17 las, opende zich een nieuwe wereld:

“De rechtvaardige zal uit het geloof leven.”

Daar, in dat ene vers, ontdekte Luther dat Gods gerechtigheid geen beloning was voor
menselijke inspanning, maar een geschenk. Niet iets dat men opbouwt, maar iets dat men
ontvangt. God rechtvaardigt de zondaar niet omdat hij rechtvaardig is, maar omdat Hij het
wil. Het is een daad van God — volledig eenzijdig, volledig genadig.

Luther kwam zo tot het besef dat hij gerechtvaardigd was door het geloof alleen (sola fide),
uit genade alleen (sola gratia), op grond van Christus alleen (solus Christus), volgens de
Schrift alleen (sola scriptura), tot eer van God alleen (soli Deo gloria).

Dat waren geen theologische leuzen. Het waren geestelijke ankers die hem vasthielden in een
tijd van persoonlijke storm. Want wie leeft onder de wet, leeft onder angst. Luther kende die
angst als geen ander. Hij kende de pijn van een geweten dat schreeuwde om zekerheid, en de
wanhoop van een ziel die geen rust kon vinden in eigen prestaties. Totdat hij ontdekte: de



rechtvaardigheid die God van mij vraagt, is dezelfde rechtvaardigheid die Hij in Christus aan
mij schenkt.

Dat betekende niet dat Luther de wet afschafte of dat zonden niet langer ernstig waren.
Integendeel. Juist omdat hij de ernst van zonde kende, begreep hij hoe noodzakelijk genade
was. Maar hij stelde dat goede werken gevolg zijn van rechtvaardiging — niet de voorwaarde.
Het geloof alleen is voldoende, omdat Christus’ werk volledig is.

Deze leer bracht hem in scherp conflict met Rome. Want als gerechtigheid niet meer via de
kerk liep, dan verloor het pauselijk systeem zijn macht. Als een zondaar direct, door geloof,
vergeving en aanvaarding bij God kon vinden — zonder tussenkomst van biechtvader,
priester of paus — dan werd de hele hiërarchie overbodig.

En dat begreep Rome maar al te goed.

De strijd om de leer van de rechtvaardiging is dus geen klein dogmatisch verschil. Het is de
vraag: Wie is de middelaar tussen God en mens? Is dat Christus alleen? Of is dat Christus
plus de kerkelijke sacramenten? Luther zei met Paulus: “Er is één Middelaar tussen God en
mensen, de mens Christus Jezus.” (1 Tim. 2:5)

In Efeze 2 vers 8-9 vat Paulus het zo samen:

“Want uit genade zijt gij zalig geworden, door het geloof, en dat niet uit u, het is Gods gave;
niet uit werken, opdat niemand zou roemen.”

Maar juist dit is wat vandaag opnieuw ondergraven wordt. Want ook in de hedendaagse
evangelische wereld is de boodschap vaak: “Als jij je hart opent, als jij Jezus aanneemt, als jij
gelooft, dán zal God je aannemen.” Daarmee is de volgorde omgekeerd. Luther zei: God heeft
jou al aangenomen in Christus. Geloof dat. Maar de moderne prediking zegt: Als jij eerst
kiest, dan kiest God jou.

Het lijkt onschuldig. Maar in werkelijkheid keert het de Reformatie terug in de richting van
Rome. De mens wordt opnieuw verantwoordelijk gemaakt voor zijn eigen redding. Zijn wil,
zijn keuze, zijn moment van bekering wordt het beslissende punt. Alsof Gods verlossing
wacht op menselijke toestemming.

Maar zoals Luther ontdekte, is ware verlossing een daad van God. Niet de hand van de
zondaar die zich uitstrekt naar God, maar de hand van God die de zondaar optilt. Niet de
geestelijke prestatie van de mens, maar de gerechtigheid van Christus die aan hem wordt
toegerekend. Niet “ik koos voor Jezus”, maar “Hij koos mij vóór de grondlegging der
wereld.”

Dat is de schokkende eenvoud van het evangelie. En juist die eenvoud werd Luthers
krachtigste wapen tegen de theologische zwaarmoedigheid van zijn tijd. Hij bracht het
evangelie terug naar haar oorsprong: de boodschap dat God zondaren rechtvaardigt — niet
vanwege hun werken, maar ondanks hun werken — uit genade alleen.

De Reformatie als Maatschappelijke Omwenteling



Luther’s ontdekking van de rechtvaardiging door geloof alleen was allereerst een geestelijke
bevrijding. Maar zoals bij alle ware geestelijke veranderingen, bleef de impact niet beperkt
tot het innerlijk. De waarheid die hij verkondigde begon zich als een stroom uit te breiden
door heel Europa en raakte elk terrein van het leven: religie, onderwijs, economie, politiek en
zelfs cultuur.

De kern van de verandering lag in gezag. Eeuwenlang had de Rooms-Katholieke Kerk het
alleenrecht op geestelijk en moreel gezag. De paus sprak, en de gelovige gehoorzaamde. De
Bijbel was in het Latijn, ontoegankelijk voor het volk. Alleen de priester bepaalde wat het
Woord van God was en hoe het moest worden geïnterpreteerd. Met Luther kwam daar een
radicale breuk: Sola Scriptura — alleen de Schrift is het hoogste gezag.

Dat had verstrekkende gevolgen. Zodra het Woord van God in de volkstaal beschikbaar
kwam, konden mensen zelf lezen wat er stond. En wanneer de Schrift rechtstreeks tot het
volk spreekt, verliest elk menselijk systeem dat zich als tussenpersoon opstelt zijn absolute
macht. De predikant, priester, of paus is dan niet langer de bron van waarheid, maar een
dienaar van die waarheid. Daarmee werd de priesterlijke hiërarchie van Rome in haar kern
aangetast.

De vertaling van de Bijbel door Luther in het Duits werd een katalysator voor
volksontwikkeling. Waar mensen het Woord lazen, ontstond honger naar onderwijs. Luther
en andere reformatoren stimuleerden het opzetten van scholen, niet alleen voor priesters,
maar voor jongens én meisjes, zodat ieder zelf de Schrift kon lezen. Dit was in die tijd
revolutionair: onderwijs werd niet langer een voorrecht voor de elite, maar een plicht voor het
hele volk.

Ook op economisch gebied had de Reformatie invloed. Het idee dat werk en roeping (Beruf)
door God gegeven zijn, gaf nieuwe waardigheid aan alle beroepen. Niet alleen de geestelijke
ambten golden als ‘heilig’, maar ook het werk van de boer, de ambachtsman, en de koopman
werd gezien als dienst aan God. Dit droeg bij aan wat later de ‘protestantse arbeidsethos’
genoemd zou worden, en had indirect invloed op de economische bloei van veel protestantse
gebieden.

Politiek gezien betekende de Reformatie dat vorsten en stadsbesturen meer zeggenschap
kregen over religieuze aangelegenheden binnen hun gebieden. Wanneer een vorst zich
aansloot bij de Reformatie, kon hij zich onttrekken aan de invloed van Rome, die niet alleen
geestelijk maar ook financieel zwaar drukte. Belastingen aan de pauselijke schatkist konden
worden stopgezet, en kloosterbezittingen kwamen onder lokaal beheer. Dit versterkte de
autonomie van veel gebieden in Duitsland, Zwitserland, en daarbuiten.

Toch bracht deze verschuiving ook spanningen. Waar waarheid bevrijdt, roept zij ook
weerstand op. De Reformatie leidde tot botsingen tussen hervormingsgezinde gebieden en
trouwe rooms-katholieke gebieden, wat uiteindelijk zou uitmonden in religieuze oorlogen,
zoals de Schmalkaldische Oorlog en later de Dertigjarige Oorlog. Hoewel Luther zelf niet
opriep tot gewapend verzet, werd zijn leer door velen gezien als legitimatie om zich los te
maken van Rome, ook met geweld.

Cultureel veranderde er veel. Kerken werden ontdaan van overdaad en afgoderij; het zingen
van gemeentegezangen in de volkstaal werd een kenmerk van protestantse samenkomsten.



Luther zelf schreef liederen, waarvan Ein feste Burg ist unser Gott het bekendst werd — een
muzikaal manifest van vertrouwen op Gods soevereiniteit.

De maatschappelijke omwenteling die Luther’s werk veroorzaakte, kan moeilijk overschat
worden. De Reformatie bevrijdde niet alleen de ziel van de mens van de ketenen van een
verdienstengeloof, maar brak ook door structuren die eeuwenlang onaantastbaar leken. Het
zette het Woord van God in het centrum, gaf het volk onderwijs, en legde de basis voor
vrijheid van geweten — een concept dat later ook buiten het religieuze domein grote invloed
zou hebben.

Toch moeten we beseffen: de Reformatie was geen voltooide zaak. Luther zelf waarschuwde
dat, zodra het Woord weer aan de kant werd geschoven, de oude dwalingen terug zouden
keren — misschien in nieuwe vormen, maar met dezelfde geest. En zoals we vandaag zien, is
zijn waarschuwing profetisch gebleken.

In het volgende, laatste deel zullen we onderzoeken hoe de kernwaarheden van de Reformatie
in onze tijd vaak opnieuw verduisterd worden, hoe het “moderne protestantisme” in veel
opzichten teruggekeerd is naar de geest van het middeleeuwse Rome, en waarom Luthers
boodschap nog steeds even dringend nodig is als vijf eeuwen geleden.

Terug naar Rome – Hoe de Protestantse Kerk Haar Fundament Verloor

We zijn gekomen aan het einde van deze serie over de verkoop van aflaten, Maarten Luther
en de Reformatie. Wat begon als een persoonlijke zoektocht van een bezwaarde monnik naar
vrede met God, groeide uit tot een beweging die Europa op zijn grondvesten deed schudden.
Maar hoe staat het er vandaag voor, ruim vijf eeuwen later?

De trieste waarheid is dat veel van wat Luther en de andere reformatoren aan het licht
brachten, opnieuw is verdwenen in de nevelen van traditie, menselijke autoriteit en
verdienstelijke religie. De protestantse kerken van vandaag — althans in meerderheid — zijn
niet langer protestants in geest of leer. Ze zijn teruggekeerd naar de oude geest van Rome,
niet per se in uiterlijk vertoon, maar in de kern van hun boodschap.

Want wat is de kern van het middeleeuwse Rooms-Katholieke denken? Dat de mens moet
bijdragen aan zijn eigen redding. Dat hij iets moet doen — hetzij betalen, hetzij bidden, hetzij
een beslissing nemen — om God zover te krijgen dat Hij hem aanneemt. Dat de genade van
God afhankelijk wordt van de respons van de mens. Dat verlossing niet volbracht is totdat de
zondaar ja zegt.

En dat, broeders en zusters, is exact wat vandaag in duizenden protestantse kerken wordt
gepredikt. De moderne evangelist zegt niet meer wat Luther zei: “God heeft u aanvaard in
Christus, geloof dat en leef.” Nee, hij zegt: “Als u zich bekeert, als u Jezus aanneemt, dan zal
God u aanvaarden.” Het lijkt oprecht, het klinkt vroom, maar het is niets anders dan een
herverpakking van de oude aflaat. Niet langer koop je met zilver een aflaat, nu koop je met
een keuze een aanvaarding. Maar het is dezelfde koopmansgeest.

De mens wordt opnieuw centraal gesteld. Het kruis van Christus wordt weer neergehaald van
zijn verheven plaats als het volbrachte werk van verlossing, en vervangen door een
"keuzemoment", een "gebed", een "verstandelijke beslissing". De genade wordt weer tot



transactie gemaakt. De zekerheid wordt weer onzeker. En de rust van het evangelie wordt
weer vervangen door het zwoegen van religieuze activiteit.

Luther’s boodschap was revolutionair omdat hij niet begon bij de wil van de mens, maar bij
de wil van God. Hij zei: “God heeft ons voor de grondlegging der wereld verkozen in
Christus.” Niet omdat wij geloofden, maar omdat Hij wilde. Niet door onze wil, maar door
Zijn plan. Niet omdat wij ons hart openden, maar omdat Hij ons hart opende.

De moderne boodschap — ook binnen vele zogenaamde ‘bijbelgetrouwe’ gemeentes — keert
dat om. Daar wordt gezegd: “God staat te wachten, maar u moet kiezen.” Dat klinkt
vriendelijk. Maar in werkelijkheid stelt het de almachtige God afhankelijk van de
besluitvorming van een sterfelijk mens. En dat is geen evangelie. Dat is menselijke filosofie
in religieus gewaad.

Hoe ironisch dat de kerk van Luther nu zelf haar wortels vergeten is. De meeste lutherse
kerken zijn modernistisch geworden. De vrije evangelische stromingen verkondigen een
keuze-evangelie. En zelfs de zogenaamde ‘bijbelgetrouwen’ spreken van genade, maar
verkondigen wet: “Als u niet kiest, gaat u verloren.” Maar dat is geen sola gratia — dat is
gratia + keuze.

Men zegt vandaag: “God heeft Zijn deel gedaan, nu jij nog.” Maar Luther zei: “God heeft
alles gedaan. Geloof het.” En dat is het verschil tussen leven en dood. Tussen een verlossing
door genade, en een religie van werken. Tussen Christus als Redder, of jijzelf als de sleutel
tot je eeuwige lot.

De boodschap van Luther is dus niet achterhaald. Ze is actueler dan ooit. Want terwijl de
wereld zich opnieuw onderwerpt aan religieuze slavernij — zij het Romeins, zij het
evangelisch — klinkt de roep nog steeds:

“De rechtvaardige zal uit het geloof leven.”

Niet uit gevoel. Niet uit beslissing. Niet uit vroomheid. Maar uit geloof in wat God reeds
gedaan heeft.

En dus is de oproep van deze serie eenvoudig, maar radicaal:

Keer terug naar het Woord. Keer terug naar het evangelie van genade. Laat af van menselijke
pogingen om God te behagen, en vertrouw op het volbrachte werk van Christus alleen. Niet
met een hand vol goede voornemens, maar met lege handen. Want alleen dan kunnen wij
werkelijk zeggen: “Soli Deo Gloria — aan God alleen de eer.”



Hoofdstuk 2

De Ware Kracht Achter de Reformatie – Meer dan Theologie Alleen

In dit tweede deel over de verkoop van aflaten en Maarten Luther wordt de sluier verder
opgelicht over de diepere krachten die ten grondslag lagen aan de Reformatie. De vraag is
niet alleen wat Luther theologisch verkondigde, maar ook wat hij ondermijnde: een
machtssysteem dat niet alleen religieus, maar ook financieel en politiek diep verankerd was
in het Europa van de zestiende eeuw. Het was niet louter een theologische opstand — het was
een bedreiging voor een financieel imperium vermomd als kerk.

De spreker herinnert ons eraan dat het uiteindelijk Gods timing was die Luther gebruikte. De
Protestantse Reformatie leidde niet alleen tot geestelijke ontwaking in Europa, maar
uiteindelijk tot de vestiging van protestants-christelijke naties zoals de Verenigde Staten.
Deze werden gesticht op basis van Bijbelse principes die Luther herontdekte — niet op de
fundamenten van Rome of het rabbijnse judaïsme, maar op het zuivere evangelie van genade.

De aflaatpraktijk waartegen Luther zich verzette was geen randverschijnsel, maar de
economische motor van de middeleeuwse Roomse kerk. Een aflaat was een verhandelbaar
document dat in ruil voor geld vergiffenis bood voor zonden, soms zelfs ter voorkoming van
aardse straf. Men kon aflaten kopen voor zichzelf, voor anderen, of voor reeds gestorven
familieleden — met als voornaamste doel: de tijd in het vagevuur verkorten.

De moderne pers — zelfs in wereldse artikelen rond Luther’s 500e geboortedag — moest
erkennen dat deze hele structuur doordrenkt was van macht en geld. Zoals een journalist
opmerkte: “De vonk was theologisch, maar de strijd ging over macht en geld.” De hervormers
brachten daarmee niet alleen een geloofsleer in gevaar, maar een compleet economisch
netwerk waarin priesters, bisschoppen en pausen financieel floreerden door angst en
bijgeloof.

Een gezamenlijk rapport van Lutheranen en katholieken erkende dat de verkoop van aflaten
een “belangrijke bron van pauselijke inkomsten” was. Vele priesters leefden van de gelden
die zij ontvingen voor missen, aflaten en relikwieën. En de hogere geestelijkheid — vaak
afkomstig uit rijke adellijke families — kocht zich letterlijk in voor kerkelijke ambten, om
vervolgens met kerkelijk geld kastelen te bouwen, paleizen te laten verrijzen en oorlogen te
voeren. En dat allemaal op kosten van het zwoegende volk.

De spreker toont foto’s van paleizen in Oostenrijk, gebouwd voor bisschoppen. Luxueuze
zomerresidenties, jachthuizen, landgoederen — allemaal gefinancierd met het geld van
zondaars die dachten hun ziel te redden. Deze gebouwen bestaan vandaag nog en getuigen
van de buitensporige rijkdom die de aflatenhandel mogelijk maakte.

Luther’s opkomst was dus meer dan een theologische confrontatie. Hij stelde de kernvraag: Is
redding een gratis gave van God, of is ze te koop? Zijn Bijbelonderzoek bracht hem tot een
krachtig, helder antwoord: redding is gratis, door genade, niet uit werken. En dat maakte zijn
leer explosief. Niet alleen omdat het Rome’s leer tegensprak, maar omdat het het geldverkeer
van het Vaticaan ondermijnde.

Zoals Paulus schreef in Efeze 1:



“Gezegend zij de God en Vader van onze Heere Jezus Christus... die ons vóór de
grondlegging der wereld in Hem uitverkoren heeft, opdat wij heilig en onberispelijk zouden
zijn.”

En in Efeze 2:

“Want uit genade zijt gij zalig geworden, door het geloof, en dat niet uit uzelf, het is Gods
gave — niet uit werken, opdat niemand roeme.”

Geen paus, geen priester, geen betaling kon die gave overtreffen. Maar juist dat was het
fundament waarop de kerk haar systeem had gebouwd. De aflaten ondermijnden dit
evangelie, en Luther’s prediking ondermijnde de aflaten. Daarmee raakte hij het hart van de
middeleeuwse geldmacht.

De spreker wijst op een andere onthulling: dat aartsbisschop Albrecht, die betrokken was bij
de aflatenhandel in Duitsland, zwaar in de schulden zat bij de Fugger-bankiers van Augsburg.
Paus Leo X hielp hem uit de brand door een pauselijke bul uit te vaardigen: de helft van de
opbrengsten uit de aflatenverkoop gingen naar de bouw van de Sint-Pieter, de andere helft
naar het afbetalen van Albrechts schuld aan de bankiers. Dus achter de theologie zat
financiële corruptie — en daarachter weer bankiers. Wie de geldstroom volgt, ziet het hele
bouwwerk van macht en misleiding.

Tot slot stelt de spreker een uitdagende gedachte: dat er vandaag — net als in Luthers tijd —
opnieuw krachten aan het werk zijn die theologie en geld tot één systeem maken. Velen
spreken tegen immoraliteit, maar mijden het onderwerp geld. Anderen onthullen financiële
manipulatie, maar zonder het Woord van God als fundament. Alleen de Bijbelse waarheid
kan beide ontmaskeren.

Luther's Onbedoelde Revolutie – Waarom Hervorming van Binnenuit Faalde

Hoewel Maarten Luther in 1517 zijn 95 stellingen niet met geweld of rebellie schreef, maar
als uitnodiging tot debat onder theologen, ontketende hij daarmee onbedoeld een golf die niet
meer te stoppen was. Luther was in zijn hart geen revolutionair. Hij was een katholiek
priester, een monnik die aanvankelijk hoopte de kerk van binnenuit te hervormen. Zijn wens
was geen breuk, maar zuivering. Maar zoals de spreker terecht opmerkt: “Hij deed met al zijn
inspanning uiteindelijk niets aan de structuur van de Roomse Kerk – hij moest eruit.”

Velen vandaag, net als in Luthers tijd, proberen hun kerk of denominatie van binnenuit te
hervormen. Ze blijven trouw aan een kerk die dwalingen leert, in de hoop dat hun stem
verandering teweegbrengt. Maar Luther’s voorbeeld laat zien dat hervorming binnen een
gecorrumpeerd systeem zelden slaagt. De kerk wilde geen correctie — zij verdedigde haar
macht, haar leer en vooral haar geld.

De National Geographic beschreef hoe de eerste reactie op Luther’s 95 stellingen eigenlijk
vrij lauw was. Niemand besefte nog dat deze Latijnse tekst het begin was van een
wereldwijde omwenteling. Maar toen de stellingen in het Duits werden gedrukt en onder het
volk verspreid, ontwaakte een vurige beweging. Luther werd het gezicht van een onderstroom
die al langer borrelde: het geweten van gewone mensen dat zich keerde tegen het misbruik
van de geestelijkheid.



Wat Luther deed, was de stem van de Schrift laten klinken boven die van de priester. Hij
stelde vragen die de logica tartten van het kerkelijk systeem:

“Als de paus werkelijk macht heeft om zielen uit het vagevuur te bevrijden, waarom doet hij
dat dan niet uit liefde, in plaats van tegen betaling?”

Die vraag alleen al was dodelijk voor het aflaatprincipe. Het raakte de kern van de hypocrisie.

In thesis 86 stelde Luther nog een confronterende vraag:

“Waarom bouwt de paus de Sint-Pieter niet met zijn eigen geld in plaats van met dat van de
armen?”

Luther’s aanvallen waren niet alleen theologisch. Ze raakten de economische structuren van
de kerk. Hij sloeg de grond weg onder het pauselijk verdienmodel. De katholieke leer was in
de kern gebaseerd op transacties: zonde 6 boete 6 aflaten 6 redding. Door dit schema te
ontmantelen, ontwrichtte Luther een hele maatschappijorde.

Inmiddels wordt duidelijk dat Luther’s protest ook het gevolg was van wat hij niet wist. Toen
hij zijn 95 stellingen opstuurde aan aartsbisschop Albrecht van Mainz — in de hoop dat deze
de uitwassen van aflaatverkopers als Johann Tetzel zou inperken — had hij geen weet van de
financiële corruptie achter de aflatenhandel. Albrecht had zich ingekocht in meerdere
bisschopszetels en was zwaar in de schulden bij de Fuggers, een invloedrijke bankiersfamilie
uit Augsburg. Paus Leo X hielp hem uit de brand door een aflatenactie goed te keuren: de
helft van de opbrengst ging naar de paus, de andere helft naar Albrecht’s schuldaflossing.

Luther had gedacht dat de paus, als hij wist hoe zijn ondergeschikten de aflaten misbruikten,
wel zou ingrijpen. Maar het tegendeel gebeurde: zijn stellingen werden doorgestuurd naar
Rome, en een proces tot onderdrukking van deze ‘roekeloze monnik’ begon. De kerk was niet
geïnteresseerd in waarheid — maar in het behoud van haar inkomsten.

We zien hier hoe de kracht van Luther’s boodschap niet alleen in zijn theologie lag, maar ook
in zijn eerlijkheid. Hij wilde geen revolutie, maar waarheid. Hij dacht dat het systeem nog te
corrigeren viel. Maar toen hij eenmaal begreep hoe diep de rot zat — tot in het pauselijk
paleis — was er geen weg terug.

Luther stond uiteindelijk alleen tegenover keizers, bisschoppen en priesters, en sprak de
woorden die eeuwenlang zouden nagalmen:

“Hier sta ik. Ik kan niet anders. God helpe mij. Amen.”

Die woorden worden vaak geromantiseerd. Maar hun kracht ligt in de context: één man stond
tegenover het machtigste religieuze systeem ter wereld. Niet met een zwaard, maar met het
Woord van God. Niet met een leger, maar met een open Bijbel.

De spreker vergelijkt dat met vandaag: velen die vandaag de waarheid prediken, proberen nog
steeds hun kerk te hervormen. Maar Luther’s levensweg laat zien dat er een punt komt
waarop scheiding onvermijdelijk is. Godsdienstige systemen die gebouwd zijn op leugen,
geld, macht en traditie zullen zich niet vrijwillig onderwerpen aan het gezag van de Schrift.



Luther’s conclusie werd dan ook niet dat de kerk te hervormen was, maar dat men haar moest
verlaten. Hij trok zich terug — niet uit lafheid, maar uit trouw aan Christus. En miljoenen
volgden hem. Niet omdat hij een leider was van een beweging, maar omdat hij hen
terugbracht naar het fundament: sola scriptura, sola gratia, sola fide, solus Christus.

Is Genade te Koop? – De Eeuwige Vraag die de Kerk Verdeelt

De vraag die Maarten Luther stelde aan zijn tijd — en die vandaag nog steeds als een zwaard
door kerk en geweten snijdt — is deze: Is Gods genade een vrij geschenk, of moet ervoor
betaald worden? Dat was in de kern het strijdpunt van de Reformatie. Niet de details over
relikwieën, aflaten of Latijnse missen — maar de fundamentele vraag of redding werkelijk
gratis is.

Volgens de kerk van die tijd was de weg naar de hemel geplaveid met geld, werken en
gehoorzaamheid aan het pauselijk gezag. Zelfs wie in genade leefde, moest nog door het
vagevuur. Voor velen betekende dit eeuwen van lijden — tenzij men genoeg had betaald om
de tijd te bekorten. Men kon zelfs aflaten kopen voor overleden familieleden. Als men
genoeg betaalde, kon men hen uit het vagevuur trekken. Zielenhandel, verpakt als vroomheid.

De spreker toont een origineel aflaatdocument, nog steeds bewaard, waarin staat dat de koper
bepaalde zonden zijn kwijtgescholden. Dit document was gedrukt in het Latijn — de taal van
de elite — zodat de gewone gelovige niet eens kon lezen wat hij precies had gekocht. Maar
het volk geloofde: dit papier was de sleutel tot de hemel.

Luther’s reactie? Vernietigend. In zijn theses vraagt hij zich hardop af:

“Als de paus werkelijk macht heeft om zielen uit het vagevuur te halen, waarom doet hij dat
dan niet uit liefde, in plaats van uit geldzucht?”

Zijn logica was niet alleen scherp, maar moreel onontkoombaar. Hij bracht theologie terug
naar het niveau van het geweten. Want wie durft te zeggen dat God genade verkoopt?

Maar de katholieke kerk durfde dat wel. En ze bouwde er haar rijkdom op.

Volgens het rapport van George Cornell — geciteerd in deze lezing — was Luther’s protest
niet alleen een aanval op doctrine, maar ook op een geldmachtstructuur. En dat is belangrijk.
Luther raakte aan het systeem achter het systeem. Hij sneed niet alleen in de leer van de
aflaten, maar in het hele verdienmodel dat eraan ten grondslag lag.

Een treffend voorbeeld is aartsbisschop Albrecht van Mainz. Hij had geld geleend van de
Fugger-bankiers om drie bisschopsambten te verkrijgen. Vervolgens moest hij die schuld
terugbetalen — en gebruikte daar de opbrengsten van aflaten voor. De helft ging naar de
Sint-Pieter, de andere helft naar de Fuggers. Dus wat werd verkocht? Niet de vergeving van
God, maar pauselijke gunst, religieuze posities, en uiteindelijk: de zielen van mensen.

Hierin zien we de ware aard van de aflaten: het was een systeem waarin het zondebesef van
de mens werd uitgebuit om financiële schulden van geestelijken af te lossen. Het geweten
werd een marktproduct. En Rome stond aan het hoofd van die markt.



Luther daarentegen las Efeze 1 en 2:

“In Hem hebben wij de verlossing door Zijn bloed, namelijk de vergeving van de
overtredingen, overeenkomstig de rijkdom van Zijn genade.” Want uit genade zijt gij zalig
geworden, door het geloof, en dat niet uit u, het is Gods gave — niet uit werken, opdat
niemand roeme.”

Deze teksten vormen het absolute tegendeel van wat de Roomse kerk verkondigde. Geen
werken. Geen betalingen. Geen tussenpersonen. Enkel genade, ontvangen door geloof, op
basis van Christus’ bloed.

De prediking van Luther ondermijnde dus niet alleen de leer van Rome, maar ook de macht
ervan. Want als vergeving geen priesters, aflaten of sacramenten vereist, waarom zou men
dan nog naar de kerk gaan — laat staan betalen?

En dat is ook waarom de kerk zo fel reageerde. De paus voelde zich bedreigd. Niet omdat een
monnik een paar stellingen had opgehangen, maar omdat hij een systeem begon bloot te
leggen waarin geestelijke slavernij werd gebruikt om rijkdom te vergaren.

In zijn verdere preken ging Luther zelfs zover dat hij stelde dat het huidige leven het ware
vagevuur kon zijn — de plek waar God ons vormt, beproeft en zuivert. Dat zette de hele leer
van het vagevuur op losse schroeven.

Belangrijk is dat Luther aan het begin van zijn protest nog steeds geloofde in het bestaan van
het vagevuur en zelfs in de hel. Maar naarmate hij dieper de Schrift indook, liet hij ook die
leer los. Tien jaar later verklaarde hij openlijk dat het leerstuk van een brandende hel niet
Schriftuurlijk was en door de paus verzonnen was om het volk in angst te houden.

Die ontwikkeling herinnert ons eraan dat reformatie groei betekent. Ook Luther groeide. Hij
begon als priester. Hij dacht dat de paus oprecht was. Hij hoopte op hervorming van
binnenuit. Maar de Schrift bracht hem steeds verder naar buiten, tot hij uiteindelijk alles
verloor — behalve de waarheid.

De vraag van toen blijft de vraag van nu:

Is genade een gift, of is het een ruilmiddel? Moeten we geloven in Christus, of moeten we
betalen voor de zegeningen van God? Is redding in handen van de mens, of ligt het volledig in
Gods macht?

Een Kerk op Zand Gebouwd – Waarom Rome’s Fundament Altijd Wankelt

In dit vierde deel wordt dieper ingegaan op de innerlijke structuur van de Rooms-Katholieke
Kerk — en waarom hervorming van binnenuit uiteindelijk onmogelijk bleek. Het was niet
slechts een kwestie van foute praktijken of corrupte leiders; het hele fundament van het
pausdom was volgens Luther gebouwd op menselijke instellingen, niet op het Woord van
God. En een huis dat op zand is gebouwd, stort uiteindelijk in — of men het nu probeert op te
knappen of niet.



De spreker haalt de catechismus van de katholieke kerk aan waarin nog steeds wordt
onderwezen dat de paus “onfeilbaar” is in geloof en moraal, wanneer hij ex cathedra spreekt.
Deze leer werd officieel vastgelegd in 1870, tijdens het Eerste Vaticaans Concilie, maar was
feitelijk al eeuwenlang praktijk. Wat Luther al vermoedde, werd toen bevestigd: Rome zag de
paus als onbetwistbare hoogste autoriteit — zelfs boven de Schrift.

Dat was voor Luther onaanvaardbaar. Want hoe kon een mens — hoe vroom ook — boven
het Woord van God staan? Hij keerde zich tegen het idee dat kerkelijke traditie gelijk stond
aan de Schrift, en stelde daar Sola Scriptura tegenover: alleen de Schrift is normgevend.
Daarmee sneed hij het fundament van het pauselijke gezag door.

Maar Rome gaf zich niet gewonnen. De katholieke reactie op Luther was niet een Bijbelse
weerlegging, maar een versterking van pauselijk gezag. Op het Concilie van Trente
(1545–1563) werden Luther's leerstellingen officieel veroordeeld, en werd opnieuw bevestigd
dat:

De paus de sleutelhouder van de hemel is;

De traditie van de kerk gelijk staat aan de Bijbel;

Aflaten, relikwieën en goede werken nodig zijn voor vergeving;

Het vagevuur werkelijk bestaat en aflaten het verblijf daarin bekorten.

Rome veranderde dus niets aan de inhoud — alleen aan de presentatie. De aflatenhandel werd
wel gematigder, maar de leer bleef onveranderd. De ‘prijs’ werd verhuld, maar de ‘handel’
ging door.

De spreker vergelijkt deze manipulatie met wat we vandaag in veel moderne kerken zien. De
theologie lijkt milder, maar het fundament is nog steeds mensgericht. Waar in Rome de paus
onfeilbaar is, is in veel evangelische gemeenten de vrije wil van de mens onfeilbaar. Er wordt
niet meer gezegd dat je aflaten moet kopen, maar wel dat je een beslissing voor Jezus moet
nemen — alsof God wacht op jouw toestemming om je te mogen redden.

Maar dat is geen Bijbelse genade. Want ware genade is niet afhankelijk van menselijke wil of
prestatie. Zoals Paulus schreef:

“Het hangt dus niet af van hem die wil, noch van hem die loopt, maar van God, Die Zich
ontfermt.”
(Romeinen 9:16)

Ook Jezus zelf zei:

“Niemand kan tot Mij komen, tenzij de Vader die Mij gezonden heeft hem trekke.” (Johannes
6:44)

De Reformatie bracht deze waarheden weer centraal. Maar vandaag worden ze opnieuw
genegeerd — ook binnen protestantse kringen. De ‘vrije wil’ is het nieuwe pausdom



geworden. En waar Luther de Schrift centraal stelde, daar stellen velen vandaag hun eigen
ervaring, beslissing of gevoel centraal. De Bijbel wordt weer opzijgeschoven.

De spreker benadrukt: als het fundament verkeerd is, helpt het niet om de muren recht te
zetten. Een kerk die gebouwd is op menselijk gezag, of dat nu pauselijk of evangelisch is, zal
vroeg of laat wankelen. Alleen wie bouwt op de rots — Christus en Zijn Woord — blijft
staan.

En dat is waarom Luther’s boodschap vandaag nog net zo dringend is als toen. Want net als in
de zestiende eeuw roept God ook vandaag Zijn volk op om uit Babylon te komen — niet
fysiek, maar geestelijk. Om het systeem van religieuze leugen en macht te verlaten, en zich te
keren tot het ware evangelie van genade, geloof en Schrift.

De Vruchten van de Reformatie – Woord, Onderwijs en Cultuur

In dit vijfde deel wordt zichtbaar hoe de kracht van de Reformatie zich niet beperkte tot de
kerkelijke leer. De waarheid die door Luther werd herontdekt, verspreidde zich als een vuur
door de samenleving. Wanneer het Woord van God bevrijd wordt uit de handen van een
gesloten religieuze elite en terugkeert in de taal van het volk, gebeurt er iets wat geen
menselijk systeem kan tegenhouden: de geestelijke en maatschappelijke heropbouw van een
volk begint.

Eén van de eerste vruchten van de Reformatie was onderwijs. Luther zag het als een plicht dat
ieder mens het Woord van God zelf kon lezen. En dat betekende: lezen leren. Niet alleen
mannen, maar ook vrouwen. Niet alleen priesters, maar ook boeren. Niet alleen de elite, maar
ook het gewone volk. Bijbel en leesvaardigheid gingen hand in hand.

De Bijbelvertaling van Luther in het Duits had een diepgaande invloed. Niet alleen op geloof,
maar ook op taalontwikkeling, eenheid en zelfbewustzijn. Net zoals de Statenvertaling later
de Nederlandse taal zou vormen, gaf Luther’s vertaling het Duitse volk een
gemeenschappelijke schriftuurlijke basis. Het was niet slechts een boek; het werd het
fundament voor opvoeding, rechtspraak en cultuur.

Kerken veranderden. In plaats van Latijnse missen kwam de volkstaal centraal te staan. In
plaats van priesterlijke monologen kwam er gemeentelijke samenzang. Luther zelf schreef
liederen, waaronder Ein feste Burg ist unser Gott — het ‘slaglied van de Reformatie’. De
protestantse traditie werd er één van schriftuurlijk onderwijs, gezongen waarheid en publieke
prediking.

Ook de huisgezinnen veranderden. De Bijbel kwam op tafel. Gezinsdiensten ontstonden. De
vader werd opnieuw gezien als geestelijk hoofd, en opvoeding kreeg een Bijbelse invulling.
De moeder werd niet langer buiten het geestelijke domein gehouden, maar werd onderwezen
in de Schrift. Vrouwen leerden lezen, dachten mee, en droegen actief bij aan het
geloofsleven.

De samenleving als geheel onderging een verandering. Overheden werden opgeroepen om
rechtvaardig te regeren volgens Bijbelse normen. Armenzorg kreeg een plaats. Werken werd
niet langer als ‘werelds’ gezien, maar als roeping van God. De zogenaamde protestantse



arbeidsethos vond hier zijn wortel: arbeid als eerbetoon aan God, niet als middel tot
verdienste.

De spreker wijst erop dat de Reformatie — hoe geestelijk van oorsprong ook — ook politieke
en economische gevolgen had. Landen waar de Reformatie wortel schoot, bloeiden op. Denk
aan Nederland, Duitsland, Engeland en later Amerika. Daar waar het Woord vrij kon klinken,
verdween bijgeloof, kwam onderwijs tot bloei en ontstonden rechtsstaten die de burger
beschermden.

Tegelijk ontstond er felle tegenstand. De Contra-Reformatie, geleid door de Jezuïeten, had als
doel om de Roomse invloed te herstellen. Waar mogelijk werden protestantse bijbels
verboden, hervormde predikers vervolgd, en het volk weer onderworpen aan de oude liturgie.
In Frankrijk leidde dit tot de Bartholomeusnacht, waarin duizenden Hugenoten werden
afgeslacht. In Spanje tot de inquisitie. In de Nederlanden tot de Tachtigjarige Oorlog.

Maar de waarheid liet zich niet doden. Elke martelaar was een zaadkorrel. Elke verbranding
bracht nieuwe vurigheid. Elke Bijbel die werd verboden, werd stiekem vermenigvuldigd. De
Geest van God bewoog zich door Europa — niet met geweld, maar met het Woord.

En juist dat was de kracht van de Reformatie: ze vertrouwde niet op wapens, pauselijke
decreten of aardse macht. Ze vertrouwde op de Schrift alleen. En dat Woord bewees zichzelf.

Vandaag zien we opnieuw hoe samenlevingen instorten onder het gewicht van leugen,
corruptie en zedeloosheid. En velen vragen zich af: Wat kunnen we doen? De Reformatie
geeft een antwoord dat nog steeds geldt: keer terug tot het Woord. Laat het Woord heersen in
huis, kerk en staat. Begin bij de kinderen. Begin bij het gezin. Begin bij jezelf.

De Terugtocht naar Rome – Hoe de Protestantse Kerk haar Grondbeginselen Verloor

Hoewel de Reformatie een machtige herontdekking was van de Bijbelse waarheid, werd de
vrijheid die zij bracht in latere eeuwen geleidelijk ingeruild voor gemak, traditie en
menselijke filosofie. De protestantse kerk begon opnieuw de kernwaarheden van Luther te
vergeten en keerde — stap voor stap — terug naar het geestelijke juk van Rome. Niet in
uiterlijk vertoon, maar in theologische geest.

De spreker waarschuwt: de mens heeft van nature de neiging om God onder voorwaarden te
willen dienen. En zodra het Woord niet meer het hoogste gezag is, vallen kerken terug op
oude patronen: rituelen, hiërarchie, verdienstelijkheid, religieuze prestaties. Waar Luther riep:
“De rechtvaardige zal uit het geloof leven,” klinkt vandaag opnieuw: “Als u dit doet... dan zal
God misschien.” Dat is geen evangelie — dat is een dreiging.

De protestantse kerken begonnen in de 18e en 19e eeuw steeds meer compromissen te
sluiten. Eerst in de leer over de vrije wil, vervolgens in het loslaten van de uitverkiezing, en
uiteindelijk zelfs in het gezag van de Schrift zelf. Moderne theologieën gaven de voorkeur
aan rede boven openbaring, en wetenschappelijke twijfel werd belangrijker dan geloof in
Gods Woord. De mens kwam weer centraal te staan.



De spreker noemt dit “de tweede val”: niet terug naar Rome’s uiterlijk, maar naar haar geest.
De genade werd weer voorwaardelijk, het geloof werd een menselijke beslissing, en redding
werd afhankelijk van iets wat jij doet. Daarmee werd de basis van sola gratia ondergraven.

Men zei wel: “Geloof in Jezus,” maar bedoelde: “Neem Jezus aan.”
Men zei: “Je bent behouden door het geloof,” maar bedoelde: “Je bent behouden als je ervoor
kiest.”

De genade werd weer een contract, geen gave.

De hervormde kerken die ooit stonden voor waarheid, raakten verdeeld. Sommigen werden
modernistisch — ontkenden wonderen, verheerlijkten de mens en herinterpreteerden de
Schrift. Anderen hielden uiterlijk vast aan oude belijdenissen, maar verkondigden innerlijk
een evangelie van keuze en voorwaarden. De vrijgemaakten, de gereformeerden, de
evangelischen — velen raakten los van het fundament.

En vandaag? Vandaag zit het merendeel van de kerkgangers opnieuw onder een leer die zegt:
“God wil jou redden, maar jij moet het toestaan.” Dat klinkt bemoedigend, maar het is
misleidend. Want het plaatst de soevereine God onder de wil van de mens. De Bijbel zegt:

“Niemand zoekt God, ook niet één.” (Romeinen 3:11)

“U hebt Mij niet uitverkoren, maar Ik heb u uitverkoren.” (Johannes 15:16)

De Reformatie werd geboren uit deze waarheid: dat redding volledig uit God is. Geen mens
kan zichzelf tot leven wekken. Geen dode ziel kiest uit zichzelf voor Christus. Het is genade
— of het is niets.

De spreker herinnert ons eraan dat zelfs Luther langzaam groeide in dit inzicht. Zijn vroege
stellingen bevatten nog sporen van het oude denken. Maar naarmate hij de Schrift dieper
onderzocht, verdween de mens steeds meer uit het centrum — en kwam Christus alleen op de
troon.

En dat is de les voor ons vandaag: we kunnen hervorming niet behouden door muren,
gewaden of belijdenissen. Alleen waar het Woord werkelijk regeert, blijft de waarheid leven.
Zodra menselijke redenering, ervaring of traditie de plaats innemen van het Woord, keren we
terug naar de slavernij van religie.

De oproep van dit deel is dan ook: laat je niet misleiden door mooie woorden. Onderzoek de
boodschap. Is het werkelijk genade? Of zit er een voorwaarde, een handeling, een keuze
verborgen die de mens weer centraal zet? Want waar het “evangelie” begint met de mens,
eindigt het altijd zonder God.

De Nieuwe Toren van Babel – Oecumene en de Vervaging van Waarheid

In dit zevende deel wordt duidelijk hoe de protestantse terugval niet eindigde bij een zwakke
leer of een vervaagd evangelie, maar leidde tot een georganiseerde poging om alle kerken
weer samen te brengen — niet op basis van waarheid, maar op basis van eenheid. De
oecumenische beweging werd gepresenteerd als een vreedzaam herstel van broederschap,



maar in werkelijkheid was het een nieuwe toren van Babel: een religieuze eenheidsdroom
waarin Gods Woord ondergeschikt werd gemaakt aan menselijke samenwerking.

De spreker noemt het bij name: de Wereldraad van Kerken. In deze organisatie, opgericht in
1948, kwamen honderden protestantse, anglicaanse, orthodoxe en andere denominaties samen
om wereldwijde kerkelijke eenheid na te streven. Maar in plaats van waarheid centraal te
stellen, werd de nadruk gelegd op ‘dialoog’, ‘diversiteit’ en ‘respect voor elkaars tradities’.
Wie vasthield aan de Bijbelse waarheid werd als bekrompen of fundamentalistisch gezien.

Rome speelde dit schaakspel slim. Terwijl de protestantse kerken zich steeds meer
vermengden met elkaar, opende de Rooms-Katholieke Kerk langzaam haar armen. Het
Tweede Vaticaans Concilie (1962–1965) noemde protestanten ineens “afgescheiden
broeders” in plaats van ketters. Katholieken mochten voortaan in hun eigen taal de mis
bijwonen. En de paus verklaarde dat er ook “elementen van heiliging” buiten de kerk van
Rome te vinden waren. Het leek mild — maar het was berekend.

Het doel van Rome was en is duidelijk: herstel van universeel gezag. Niet door oorlog, maar
door omarming. Niet door dictaat, maar door consensus. En vele protestanten liepen erin.
Kerken die ooit hun bestaan dankten aan de Reformatie, keerden nu terug naar Rome —
symbolisch, theologisch of letterlijk.

De spreker noemt het voorbeeld van Lutherse kerken in Duitsland en Scandinavië die
gezamenlijke verklaringen ondertekenden met het Vaticaan, waarin werd gesteld dat er “geen
wezenlijk verschil” meer was tussen hun leer en die van Rome over rechtvaardiging. Maar
hoe kan dat, als Rome nog steeds leert dat rechtvaardiging afhankelijk is van sacramenten,
werken en gehoorzaamheid aan de kerk?

Het antwoord is: de waarheid is opgegeven om de eenheid te bewaren.

De oecumenische beweging heeft één fundamentele fout: zij verwart geestelijke eenheid met
menselijke samenwerking. Ware eenheid in de Bijbel is gebaseerd op één Heer, één geloof,
één doop. Niet op één vlag, één commissie of één raad van kerken. Als waarheid wordt
opgeofferd voor een vals soort eenheid, is het geen vrucht van de Geest — maar van Babel.

Net zoals in Genesis 11 mensen een toren bouwden om zichzelf een naam te maken, bouwen
religieuze leiders vandaag een oecumenische toren om hun invloed te vergroten. Maar God
verwarde destijds hun taal — en Hij zal ook nu verwarring brengen in een systeem dat Zijn
Woord loslaat.

De spreker benadrukt dat Gods volk niet geroepen is tot eenheid met de wereldreligie, maar
tot afzondering:

“Gaat uit van haar, Mijn volk, opdat gij geen deel hebt aan haar zonden.”
(Openbaring 18:4)

Deze oproep klinkt vandaag luider dan ooit. Want de misleiding is vriendelijk verpakt.
Niemand noemt het meer ‘aflaten’ of ‘pauselijk gezag’. Nu heet het: samen optrekken,
bruggen bouwen, de ander in zijn waarde laten. Maar onder al die vriendelijke woorden ligt



hetzelfde fundament als in de dagen van Luther: een menselijke religie die Gods Woord niet
eert, maar marginaliseert.

Daarom is de les van dit deel scherp en duidelijk: echte eenheid komt alleen door waarheid.
En waar waarheid wordt ingewisseld voor tolerantie, daar wordt Christus opnieuw gekruisigd
— ditmaal in de kerk.

Kom Uit Haar, Mijn Volk – De Eeuwige Oproep tot Scheiding van het Valse Systeem

In dit slotdeel van de tweede transcriptie klinkt de boodschap die als een rode draad door heel
de Reformatie loopt: scheiding van het valse systeem is geen keuze, maar een opdracht. Zoals
Abraham uit Ur werd geroepen, Mozes uit Egypte, Elia uit Israël, en Johannes uit de woestijn
— zo roept God vandaag Zijn volk om zich los te maken van het religieuze Babylon dat de
wereld in zijn greep houdt.

De spreker herinnert ons eraan dat Luther deze oproep zelf geleidelijk leerde begrijpen.
Aanvankelijk wilde hij niet scheiden van Rome — hij wilde haar zuiveren. Hij hoopte op
berouw bij de paus, op inzicht bij de bisschoppen, op hervorming van binnenuit. Maar de
waarheid eiste zijn hart op. En hij ontdekte: je kunt geen dienstknecht van Christus zijn en
tegelijk vasthouden aan de structuur van leugen.

De centrale Bijbeltekst van dit deel is:

“Gaat uit van haar, Mijn volk, opdat gij geen gemeenschap hebt aan haar zonden, en opdat gij
van haar plagen niet ontvangt.” (Openbaring 18:4)

Deze oproep gaat niet alleen over de Rooms-Katholieke Kerk, maar over elk religieus
systeem dat de waarheid onderdrukt ten gunste van macht, geld, traditie of menselijke eer.
Babylon is groter dan Rome alleen. Het is het totaal van georganiseerde religie waarin
Christus niet werkelijk Koning is, en waarin het Woord van God niet regeert.

Velen zeggen vandaag: “Ik blijf in mijn kerk om het van binnenuit te veranderen.”
Maar de geschiedenis leert: dat werkt niet. Geen profeet in de Bijbel werd geroepen om in
Babel te blijven. Geen apostel werd geroepen om Jeruzalem te hervormen. De oproep is
steeds: verlaat het, en verkondig de waarheid.

De spreker wijst op Jeremia, die tegen het volk zei:

“Vluchtt uit het midden van Babel, en redt ieder zijn ziel, opdat gij niet verdelgd wordt om
haar ongerechtigheid.” (Jeremia 51:6)

Dat is geen vrijblijvende suggestie — het is een gebod. Want wie blijft in het systeem dat
God zal oordelen, deelt in haar oordeel. Wie niet scheidt van haar zonde, zal ook haar plagen
ontvangen.

Vandaag de dag zitten talloze oprechte gelovigen gevangen in kerken die Gods Woord
vervalsen, het evangelie verdraaien, en zich aansluiten bij wereldlijke bewegingen voor
eenheid en inclusie. Ze zeggen: “Maar ik houd van mijn gemeente,” of: “Mijn familie zit hier
ook.” Maar de vraag is niet wat jij voelt — de vraag is wat God zegt.



En God zegt: “Gaat uit van haar, Mijn volk.”

Dat betekent soms verlies. Vrienden. Familie. Gemeentebanden. Muziek. Gewoonten. Maar
het betekent winst van onschatbare waarde: vrijheid, waarheid, gemeenschap met Christus, en
rein geweten. Want pas wanneer het Woord weer op de hoogste plaats komt, wordt ware
vrede gevonden.

De spreker sluit af met de herinnering aan Luther’s moment voor de Rijksdag van Worms.
Toen hij tegenover keizers, kardinalen en bisschoppen stond, en hem werd gevraagd zijn leer
te herroepen, antwoordde hij:

“Tenzij ik door de Schrift en door heldere rede overtuigd wordt — want ik geloof noch de
paus, noch de concilies alleen, daar zij dikwijls hebben gedwaald en zichzelf tegengesproken
— dan ben ik overwonnen door de Schriftgetuigen die ik heb aangehaald. Mijn geweten is
gebonden aan het Woord van God. Ik kan en wil niets herroepen, want iets tegen het geweten
doen is niet veilig, noch heilzaam. Hier sta ik. Ik kan niet anders. God helpe mij. Amen.”

Die houding is vandaag zeldzaam. Maar ze is nodig.

Want het oordeel nadert. Babylon zal vallen. En Gods volk moet daar niet zijn wanneer het
gebeurt.



Hoofdstuk 3

De Ontmaskering van Rome – Luther's Eerste Uittocht

Ter inleiding lees ik een artikel uit een plaatselijke krant in Arizona, van de religieuze pagina
van een aantal weken geleden. Het gaat over Maarten Luther, naar aanleiding van de
herdenking van zijn 500e geboortedag. De titel luidt: De verkoop van aflaten zette de opstand
van een monnik in gang. Zoals je wellicht begrijpt, gaat dit niet over een hele groep
monniken, maar over één man: Maarten Luther.

Terwijl hij lesgaf aan de Universiteit van Wittenberg, ontdekte Luther tussen 1513 en 1517
geleidelijk zijn grootste theologische inzicht:

"De rechtvaardige zal door het geloof leven."

Luthers verzet tegen de Roomse kerk werd aangewakkerd in 1517, toen paus Leo X geld
nodig had voor de voltooiing van de Sint-Pietersbasiliek in Rome. Hij stond de aartsbisschop
van Mainz toe om aflaten te verkopen in Saksen. Daarna beschrijft het artikel wat aflaten
zijn, maar dat hebben wij al behandeld, dus slaan we dat over.

Luther werd uiteindelijk opgeroepen om zich te verantwoorden. Paus Leo X verloor zijn
geduld en excommuniceerde Luther in oktober 1520. In april 1521 werd hij opgeroepen voor
de Rijksdag in Worms. Keizer Karel V en de pauselijke gezanten eisten dat Luther zijn
geschriften zou herroepen. Na een nacht bedenktijd gaf Luther zijn beroemde antwoord:

“Omdat uwe majesteit en edele heren een eenvoudige verklaring wensen, zal ik zonder
omwegen antwoorden. Tenzij ik overtuigd word door de Schrift en door duidelijke rede —
want ik geloof niet in de autoriteit van pausen en concilies, daar zij elkaar hebben
tegengesproken —, mijn geweten is gebonden aan Gods Woord. Ik kan en wil niets
herroepen, want tegen het geweten ingaan is noch rechtvaardig, noch veilig.

Hier sta ik. God helpe mij. Amen.”

Op dat moment stond Luther tegenover een religieuze macht die geheel Europa regeerde: van
Engeland tot aan het Ottomaanse rijk, van Spanje tot Scandinavië. Hij stond daar alleen. Hij
wist dat zijn keuze de dood kon betekenen — maar hij koos ervoor om Gods Woord te
gehoorzamen, niet de paus.

Let op: hij zei niet “ik herroep niet wat Luther gelooft”, maar:

“Ik herroep niet wat ik geloof dat Gods Woord zegt.”

En zo bracht deze man, zonder dat hij het zelf volledig besefte, een storm op gang die de hele
katholieke wereld zou opschudden. God had blijkbaar Europa voorbereid op een nieuwe
benadering van geloof — via het Woord van God zelf, en niet langer via de tussenkomst van
priesters.



National Geographic vermeldt dat Luther, toen hij zijn 95 stellingen stuurde naar
aartsbisschop Albrecht van Mainz, zich in een wespennest begaf. Hij wist niet dat achter de
verkoop van aflaten een gigantisch financieel schandaal zat. Hij dacht de kerk theologisch te
kunnen hervormen, niet vernietigen. Hij zag zichzelf nog steeds als katholieke priester.

Maar Albrecht, die zwaar in de schulden zat bij de Fugger-bankiers uit Augsburg, had geld
geleend om zichzelf tot aartsbisschop te laten benoemen. Dat was verboden volgens canoniek
recht. Hij moest torenhoge boetes aan Rome betalen. Paus Leo X gaf toestemming om aflaten
te verkopen, waarbij de helft van de opbrengst naar de bouw van de basiliek ging — en de
andere helft naar de bankiers om Albrechts schulden af te lossen.

Albrecht stuurde Luthers stellingen naar Rome met het verzoek om hem te laten veroordelen.
En zo begon de machinerie van Rome te draaien.

Achter de façade van de kerk stonden geldschieters.

Deze bankiers leenden geld aan individuen die in ruil daarvoor een bisschopszetel konden
kopen — letterlijk kopen. Ze ontvingen daarna de tienden en inkomsten van het kerkelijke
gebied waarvoor ze betaalden. Zo werd de geestelijkheid niet door God aangesteld, maar door
schulden en rente.

Journalist George W. Cornell schrijft over de wereldse wortels van de Reformatie. Hij zegt:

“Toen Luther zijn protest begon — in een tijd waarin verlossing werd gezien als iets dat je
kon verdienen met goede werken en geldbetalingen —, raakte hij niet alleen de gebruiken,
maar ook het hele financiële machtsysteem van de kerk.”

De hervormers, zonder dat ze dat meteen beseften, bedreigden de bron van macht en rijkdom
van de clerus. Wat begon als een oproep tot theologische zuivering, werd een strijd tegen een
eeuwenoud systeem van onderdrukking en uitbuiting.

Een recent gezamenlijk rapport van Lutheranen en katholieken erkent dit zelfs:

“Het systeem van aflaten en missen was in handen van een vaak corrupt kerkelijk apparaat.
Bisschoppen uit rijke adellijke families kochten hun positie voor grote sommen geld. De
kerkelijke inkomsten werden gebruikt voor luxueuze levens, paleizen, publieke bouwwerken,
oorlogen — en natuurlijk het aflossen van de leningen bij de bankiers.”

En Luther wist dat allemaal nog niet aan het begin. Hij begon gewoon met preken wat hij in
Gods Woord las. Maar toen hij de waarheid begon te prediken, viel het hele systeem
langzaam om.

Ik sluit dit deel af met een belangrijke opmerking van Pastor Sheldon Emry:

“Er is vandaag slechts één groep predikanten die zowel de theologische dwaling als de
financiële uitbuiting van het christendom aan de kaak stelt: het Koninkrijk- of
Israël-identiteitschristendom. Geen enkele andere kerk durft beide aan te raken.”

De schaduw van Mammon over het altaar



Luther wist aan het begin niet dat achter de paus en de aartsbisschoppen de geldleners
stonden die de werkelijke macht hadden. Pas jaren later ontdekte hij hoe het pauselijke
systeem niet slechts theologisch gecorrumpeerd was, maar financieel vastzat aan een web van
schulden en rente. En precies dat web was de werkelijke motor achter de verkoop van aflaten.

De aartsbisschop had geld geleend van de Fuggerbankiers om zijn ambt te kopen, en de
aflaten waren het middel om dat geld terug te verdienen. De helft ging naar Rome, de andere
helft naar de geldschieters. En ondertussen werd het volk voorgelogen dat het voor hun
zielenheil was — dat ze uit het vagevuur konden worden verlost door een munt in een kist te
gooien.

Men zei zelfs dat het gebed van een arme leek, gecombineerd met een gift, krachtiger zou
zijn dan het gebed van een geestelijke zonder gift. Mensen gaven hun laatste geld om
geliefden uit een verzonnen tussenstaat te bevrijden, terwijl de kerk en haar schuldeisers zich
verrijkten.

In een ander artikel, gepubliceerd in U.S. Catholic, zegt een van hun redacteuren:

“Purgatorium — het vagevuur — is een leer die nog steeds wordt onderwezen, zelfs al vinden
we het nergens in de Schrift.”

Een katholiek priester verklaarde in datzelfde blad:

“Aflaten, gebeden en liefdadigheid kunnen de doden uit het vagevuur helpen.”

Sommigen leerden zelfs dat de doden zelf konden bemiddelen bij God voor de levenden. Een
vrouwelijke heilige beweerde dat ze in haar gebeden meer verhoring kreeg via de zielen in
het vagevuur dan via de heiligen in de hemel. Een ander schreef:

“De zielen in het vagevuur zijn als boodschappers die onze gebeden voor God brengen. Hoe
meer je hen helpt, hoe meer zij jou helpen.”

Maar in werkelijkheid is er slechts één Middelaar tussen God en mensen: Jezus Christus. De
Schrift leert ons niet dat wij hulp krijgen van doden. Integendeel, wie zich tot de doden
wendt, wordt in de wet verdoemd als een afgodendienaar.

Toch is deze valse leer nog steeds springlevend, zelfs binnen de zogenaamde vernieuwde
katholieke leer. De fundamenten ervan blijven staan. De rijken kunnen missen kopen voor
hun gestorven familie, terwijl de armen moeten hopen op genade.

Waarom prediken de protestantse kerken dit niet meer? Waarom zeggen ze niet luid en
duidelijk dat het vagevuur een leugen is, dat aflaten misbruik zijn van eenvoudige mensen,
dat de structuur van de Roomse kerk gebouwd is op financiële slavernij?

Omdat ze medeplichtig zijn geworden. De moderne kerken prediken nog slechts wat politiek
correct is — wat de massa accepteert. Ze zijn bang om zich te keren tegen het systeem, omdat
ze zelf deel uitmaken van het systeem. Ze ontvangen subsidies, belastingvrijstellingen,
respect van de wereld — maar hun geweten zwijgt.



En zo keert de geschiedenis zich om. In plaats van dat de hervorming doorgaat, kruipt het
protest terug in het pauselijke bed. Er zijn vandaag protestantse leiders die zeggen: “De
Reformatie is voorbij.” Sommigen keren zelfs terug naar Rome, of zeggen dat Rome
inmiddels veranderd is.

Maar het systeem is niet veranderd — alleen het masker is gewisseld. En de aflaat mag dan
nu ‘gedempt’ zijn, de geest ervan leeft nog: betalen voor zielen, betalen voor gebeden, betalen
voor macht. Het is de geest van Mammon die de tempel is binnengedrongen — opnieuw.

En zoals Jezus eens de tafels van de geldwisselaars omverwierp, zo zal Hij opnieuw Zijn huis
zuiveren. Maar dit keer zal het geen zweep zijn — het zal vuur zijn.

De keten van angst en de kracht van Schrift

Vandaag de dag is het grootste deel van de mensheid nog steeds niet op de hoogte van deze
verborgen krachten, net zoals Luther dat aanvankelijk niet was. Maar ook in deze tijd is het
nog altijd zo dat achter kerkelijke façades en schijnbaar heilige tradities een structuur van
uitbuiting, controle en financiële slavernij schuilgaat.

En opnieuw — net zoals toen — vragen velen zich niet af waarom de kerken zwijgen over
wat werkelijk gaande is. Waarom roepen de predikanten vandaag niet meer op tot verzet
tegen het systeem dat mensen hun boerderijen, huizen, bedrijven, spaargeld en vrijheid
ontneemt? Waarom zwijgen ze over de ware aard van dit economische Babylon?

Het antwoord is eenvoudig: omdat ze bang zijn. Bang voor verlies van inkomsten. Bang om
hun leden te verliezen. Bang om tegen de stroom in te gaan. En vooral: bang voor de
waarheid.

Maar Luther was niet bang. Toen hij met Gods Woord in zijn hand de Rooms-Katholieke
Kerk weerstond, stond hij daar als een man die wist dat de waarheid sterker was dan het
zwaard. Hij wist dat het evangelie niet verkocht kon worden aan de hoogste bieder. Hij wist
dat je geen priesters nodig hebt om bij God te komen — alleen geloof, gevormd door het
Woord.

In een brief van Luther aan paus Leo X, nog voor zijn excommunicatie, schreef hij:

“Ik ben bereid om gehoorzaam te zijn aan u als paus, en zelfs aan de duivel, als ik overtuigd
ben dat hij uit Gods Woord spreekt. Maar ik zal niemand gehoorzamen die de Schrift
verdraait.”

Dit was geen opstandige rebel. Dit was een man die zijn geweten liet spreken, niet zijn trots.
En dat geweten was gevormd door Bijbelteksten die hij niet kende in zijn jeugd, maar die hij
pas las toen hij monnik werd en toegang kreeg tot het Woord van God — een voorrecht dat
het gewone volk niet had. De Bijbel was verboden bezit.

Degenen die in die dagen Gods Woord lazen zonder pauselijke toestemming, werden
veroordeeld tot de brandstapel. In Engeland alleen al zijn tientallen mensen levend verbrand
omdat ze de Bijbel vertaalden, lazen of verspreidden.



Maar ondanks de doodsbedreiging, ondanks de haat van religieuze leiders, ondanks de haat
van de staat, stond Luther op met de Bijbel in zijn hand — en hij bracht het systeem aan het
wankelen.

Velen vandaag bezitten een Bijbel, maar lezen hem niet. Ze hebben hem in huis, maar niet in
hun hart. En omdat ze hem niet kennen, trappen ze opnieuw in dezelfde valstrikken van
weleer: menselijke overlevering, religie zonder waarheid, kerken zonder kracht.

De paus heeft misschien geen zwaarden meer, maar hij heeft nog steeds macht — macht over
het geweten van miljoenen mensen die nooit geleerd hebben om God rechtstreeks te
gehoorzamen.

En zo is het vuur van de Reformatie gedoofd in de as van vergetelheid. De woorden van
Luther zijn verworden tot slogans. Zijn strijd tot een feestdag. Zijn roep om bekering tot een
toeristisch monument.

Maar voor hen die vandaag nog willen staan zoals Luther stond — op het Woord alleen —
geldt nog steeds diezelfde roeping:

“Mijn geweten is gebonden aan het Woord van God. Ik kan en zal niets herroepen.”

De dodelijke macht van een misleid systeem

In het rapport van de katholieke en lutherse commissie, dat samen werd opgesteld ter
gelegenheid van de herdenking van Luthers geboorte, wordt toegegeven dat het systeem van
aflaten en missen in de zestiende eeuw werd bestuurd door een “vaak corrupte hiërarchie”.
Maar daarmee wordt het kwaad niet ongedaan gemaakt. Want hoe vaak men ook toegeeft dat
er misstanden waren, zolang men het systeem in stand houdt, verandert er niets.

De pausen, kardinalen en bisschoppen die hun ambten kochten met geleend geld, leefden als
koningen. Ze gebruikten de tienden van de gelovigen om paleizen te bouwen, oorlogen te
voeren en hun families te verrijken. Maar dat geld kwam niet zomaar — het werd geplukt van
de armen, van de onwetenden, van hen die dachten dat hun giften zielen zouden redden uit
het vagevuur.

De mensen werden bewust in angst gehouden. Men leerde hen dat ze zonder de priester geen
toegang tot God hadden, dat de doden in het vagevuur leden en smeekten om hulp, en dat
alleen geld, missen en aflaten hen konden verlossen. En dus gaven mensen hun laatste
muntstuk.

Een beroemde aflaatprediker, Johann Tetzel, stond op markten in Duitsland en riep:

“Zodra het geld in het kistje klinkt, de ziel uit het vagevuur springt!”

Dat was geen bijgeloof van het volk. Dat was de officiële leer van de kerk. En achter die leer
zat een doordacht verdienmodel. Wie aflaten verkocht, verdiende commissies. Wie meer
aflaten verkocht, kreeg promotie. En wie kritiek had — zoals Luther — werd
geëxcommuniceerd of erger.



Het systeem vernietigde niet alleen het geestelijke leven van mensen, het beroofde hen ook
van hun bezit, hun vreugde en hun vertrouwen op Gods genade. Want het evangelie werd
vervangen door handel.

En als dat toen zo was — waarom zou het nu anders zijn? Heeft Rome haar leer herroepen?
Nee. Ze heeft haar taal aangepast, haar toon verzacht, haar uiterlijk gemoderniseerd. Maar de
kern blijft: gehoorzaamheid aan de kerk boven gehoorzaamheid aan God.

Waarom zouden priesters nog steeds claimen zonden te kunnen vergeven? Waarom wordt
Maria nog steeds aangeroepen als middelaar? Waarom worden kaarsen verkocht voor doden,
missen opgedragen tegen betaling, en beelden gekust als heilig?

Omdat het systeem nooit veranderd is. Het heeft zich slechts aangepast. En net als in de
dagen van Luther staat het Woord van God daar lijnrecht tegenover.

Het is dan ook niet verwonderlijk dat Rome de Bijbel eeuwenlang verboden heeft. Men
vreesde dat als mensen werkelijk lazen wat erin stond, ze zouden ontdekken dat het hele
pauselijke bouwwerk rust op leugens. Dat ze zouden leren:

“Er is één God en één Middelaar tussen God en mensen, de mens Christus Jezus.” 1
Timotheüs 2:5

“Gij zult geen gesneden beeld maken, noch u daarvoor buigen.” Exodus 20:4–5

“De rechtvaardige zal uit het geloof leven.” Romeinen 1:17

En juist daarom begon de Reformatie niet met een zwaard, maar met een hamer — waarmee
Luther zijn 95 stellingen op de kerkdeur sloeg. Hij riep het volk niet op tot oorlog, maar tot
bekering. Niet tot geweld, maar tot lezen.

De zwijgende kerk en de herhaling van de zonde

Velen denken dat de Roomse kerk haar macht verloren heeft sinds de Reformatie. Maar in
werkelijkheid is ze vandaag machtiger dan ooit. Niet door vuur en zwaard zoals in de
Middeleeuwen, maar door invloed, diplomatie en het omhelzen van haar voormalige
vijanden.

De paus wordt nu geëerd door protestantse leiders, genodigd op wereldwijde conferenties,
toegejuicht door politici en religieuze bewegingen van elke kleur. Katholieke leerstukken
worden opnieuw omarmd, zelfs door hen die ooit “sola Scriptura” — de Schrift alleen — als
hun fundament beleden. De oecumenische beweging is niets minder dan een terugkeer naar
Rome, verpakt in woorden van eenheid en liefde.

Maar wie Gods Woord kent, weet dat eenheid zonder waarheid geen zegen is, maar een val.
De Schrift waarschuwt voor een grote afvalligheid, waarin velen de gezonde leer niet meer
zullen verdragen en hun oren zullen keren tot fabels.



“Want er zal een tijd komen, dat zij de gezonde leer niet zullen verdragen; maar kittelachtig
zijnde van gehoor, zullen zij zichzelven leraars opgaderen naar hun eigen begeerlijkheden.”  2
Timotheüs 4:3

De kerken vandaag — zelfs veel protestantse — zijn verworden tot instellingen die liever
zwijgen dan de confrontatie aan te gaan met de geest van deze wereld. Ze prediken wat
aangenaam is voor het oor, niet wat noodzakelijk is voor de ziel.

Zij zouden Luther niet meer durven nazeggen:

“Hier sta ik, ik kan niet anders.”

Want zij staan niet meer. Ze buigen. Ze knikken. Ze schikken zich. Ze laten de waarheid los
om de gunst van mensen te winnen. Ze spreken over genade, maar zwijgen over
rechtvaardigheid. Ze verkondigen liefde, maar negeren gehoorzaamheid.

En terwijl miljoenen opnieuw gevangen raken in het web van traditie, van rituelen zonder
kracht, van godsdienst zonder wedergeboorte, zijn er slechts enkelen die durven op te staan.
Zoals in de dagen van Elia, waar hij dacht dat hij alleen overgebleven was — maar God had
er zevenduizend die hun knieën niet voor Baäl gebogen hadden.

Zo zijn er vandaag ook mannen en vrouwen die weigeren te buigen voor Rome, voor
Mammon, voor religieuze huichelarij. Zij staan op het fundament van de profeten, van de
apostelen, van Christus Zelf.

Maar zij zijn zeldzaam. En vaak zijn zij veracht, bespot, genegeerd — zelfs door hun eigen
broeders. Want de waarheid maakt niet populair, maar vrij. En wie vrij is, hoort nergens meer
bij — behalve bij God.

De waarheid verbrand — de Bijbel aan ketenen

In de dagen van Luther bezaten de meeste mensen geen Bijbel. Niet alleen omdat boeken
schaars en kostbaar waren, maar vooral omdat het door Rome verboden was om de Schrift te
lezen zonder toestemming van de kerk. De Bijbel in de volkstaal bezitten kon leiden tot
arrestatie, marteling of zelfs de brandstapel.

De kerk beweerde dat het gewone volk de Schrift niet kon begrijpen zonder haar uitleg. Zo
hield zij het Woord van God in gevangenschap — letterlijk aan kettingen vastgemaakt in
kloosters, of symbolisch geketend in een taal die niemand sprak: het Latijn.

Johannes Hus, die honderd jaar voor Luther protesteerde tegen deze misstanden, werd levend
verbrand. Zijn misdaad? Hij predikte dat alleen Christus het hoofd van de kerk is, en dat de
Bijbel de hoogste autoriteit is. William Tyndale, die de Bijbel vertaalde naar het Engels,
moest vluchten, werd verraden, gewurgd en verbrand — omdat hij het volk toegang gaf tot
Gods Woord.

Dit waren geen ketters. Dit waren mensen die geloofden dat Jezus Christus de enige
Middelaar is, dat redding uit genade is, en dat het Woord van God verstaanbaar is voor elk
mens die door de Geest wordt geleid.



Rome wist dat als het volk zou lezen wat er werkelijk in de Bijbel stond, haar gezag zou
afbrokkelen. Want de Schrift leert geen aflaten. Geen vagevuur. Geen pauselijk primaat.
Geen verering van Maria. Geen onfeilbaarheid van concilies. Geen kinderdoop voor
verlossing. Geen misoffer dat zonden wegneemt.

Wat de Schrift wél leert is dat de Zoon van God, eenmaal geofferd, een eeuwige verzoening
heeft aangebracht. En dat ieder mens tot Hem mag komen zonder tussenkomst van priester,
paus of heilige.

“Laat ons dan met vrijmoedigheid toegaan tot de troon van de genade, opdat wij
barmhartigheid mogen verkrijgen en genade vinden om geholpen te worden te bekwamer
tijd.” Hebreeën 4:16

Luther vertaalde de Bijbel in het Duits en gaf hem aan het volk. Dat was revolutionair. Want
wie het Woord leest, zal niet langer buigen voor menselijke tradities. Wie het Woord gelooft,
zal opstaan — net als hij.

En toch, vandaag de dag, bezitten miljoenen mensen een Bijbel — in hun eigen taal — maar
lezen hem niet. Ze laten zich opnieuw onderwijzen door mensen in plaats van door het
Woord. Ze geloven wat predikanten zeggen, wat kerken leren, wat populaire auteurs
verkondigen, maar ze toetsen het niet aan de Schrift.

“Gelijk zij ook den Bijbel dagelijks onderzochten, of deze dingen alzo waren.” Handelingen
17:11

De ketenen zijn verdwenen, maar de slavernij is gebleven. En de enige weg naar vrijheid is
nog steeds dezelfde: het Woord van God openen, lezen, geloven — en gehoorzamen.

De oude dwaling in een nieuw gewaad

De moderne kerken zijn trots op hun herkomst uit de Reformatie, maar in de praktijk zijn
velen teruggekeerd naar de oude dwaling. Ze dragen andere namen, gebruiken andere
vormen, maar de geest van het pauselijke systeem leeft voort — in leer, in praktijk, in gezag
en in structuur.

Hoe vaak horen we vandaag preken waarin de gelovige wordt onderwezen dat hij afhankelijk
is van menselijke bemiddeling? Dat hij moet luisteren naar "de gezalfde", dat hij moet
gehoorzamen aan de kerkelijke hiërarchie? Hoe vaak worden gebeden, wonderen, vergeving
en zegen gekoppeld aan geld, zaaien, offeren, geven?

Het oude Rome leeft voort in het nieuwe Babylon.

Dezelfde controle over het geweten, dezelfde angst om "tegen God in te gaan", dezelfde leer
dat de geestelijke boven de leek staat. Alleen nu zonder Latijn en wierook, maar met
microfoon en LED-scherm.

En opnieuw is de Bijbel niet het fundament. Ze wordt gebruikt, geciteerd, verfraaid, maar niet
gehoorzaamd.



De oproep van Luther — terug naar het Woord alleen — is vervangen door:

“Wat zegt de voorganger?”
“Wat leert onze stroming?”
“Wat zegt het boek van die bekende prediker?”

Maar wie durft vandaag nog te zeggen:

“Tenzij ik overtuigd word door de Schrift en het gezonde verstand… mijn geweten is
gebonden aan Gods Woord.”

De meeste predikanten zouden zo’n uitspraak zien als rebellie. Want wie het Woord volgt
boven de denominatie, vormt een bedreiging voor het systeem. En systemen dulden geen
bedreiging.

Daarom worden de ware gelovigen van vandaag opnieuw gemeden, gelasterd, genegeerd.
Niet omdat ze leugens prediken, maar omdat ze de waarheid niet verzachten. Niet omdat ze
verkeerd geloven, maar omdat ze weigeren te buigen.

De ware kerk heeft altijd buiten de poort gestaan, zoals Christus Zelf buiten de poort van
Jeruzalem werd gekruisigd. Wie Hem volgt, moet bereid zijn ook die vernedering te dragen.

En dat is wat de Reformatie werkelijk was: geen triomftocht, maar een kruisweg. Geen
revolutie van massa’s, maar een getuigenis van enkelen. Geen omarming van het volk, maar
verstoting door de machten.

En toch: het was genoeg. Eén man, één Woord, één God — dat was genoeg om de
fundamenten te doen beven.

Het oordeel over Rome — en de roeping van nu

In Openbaring 18 lezen we hoe God Zelf spreekt tot Zijn volk, dat nog gevangen zit in het
systeem van Babylon — het religieuze, politieke en economische wereldrijk dat zich tegen
Hem keert. En wat zegt Hij?

“Gaat uit van haar, Mijn volk, opdat gij geen gemeenschap hebt aan haar zonden, en opdat gij
van haar plagen niet ontvangt.” Openbaring 18:4

Deze oproep geldt niet alleen voor het Rome van vroeger, maar ook voor alle systemen van
vandaag die gebouwd zijn op afgoderij, misleiding, handelsgeest en geestelijke hoererij. Het
is een bevel aan ieder kind van God: kom eruit. Scheid u af. Wees heilig.

Want het oordeel over deze machten is al begonnen. Babylon is gevallen — niet in politieke
zin, maar in morele en geestelijke zin. Haar leugens worden ontmaskerd, haar werken
verbrand, haar macht wordt uitgehold. God zal haar met kracht neerwerpen, zoals een
molensteen in de zee.

“Zo zal met geweld Babylon, die grote stad, neergeworpen worden, en zij zal niet meer
gevonden worden.” Openbaring 18:21



De Reformatie was een begin van die uittocht. Een profetisch moment waarop Gods volk
begon te ontwaken en zich begon los te maken van de ketenen van Rome. Maar het werk is
nog niet voltooid. Want velen zijn teruggegaan, anderen zijn blijven hangen in menselijke
systemen, en slechts weinigen zijn werkelijk verder gegaan op het pad van gehoorzaamheid
aan het Woord.

En toch — de roep klinkt nog steeds. De stem van de Goede Herder zegt nog altijd:
“Volg Mij.”

Niet: volg Luther. Niet: volg Calvijn. Niet: volg de kerk. Maar: volg Mij — Jezus Christus,
het levende Woord van God.

Vandaag is het opnieuw tijd om te staan. Niet met stenen, niet met geweld, niet met woede —
maar met overtuiging, met waarheid, met heiligheid. Zoals Luther stond. Zoals de profeten
stonden. Zoals de apostelen stonden.

Want God zoekt geen massa’s. Hij zoekt trouw. Geen populaire stemmen. Hij zoekt
gehoorzaamheid. Geen nieuwe leer. Hij zoekt mensen die het oude, eeuwige Woord
liefhebben — en zich daaraan vasthouden, wat het ook kost.

Zoals het in het begin was, zo zal het ook aan het eind zijn:

“En zij hebben hem overwonnen door het bloed des Lams, en door het woord hunner
getuigenis, en zij hebben hun leven niet liefgehad tot in den dood.” Openbaring 12:11

Laat dat ook van ons gezegd mogen worden.



Hoofdstuk 4

De verleiding van compromissen – Luthers strijd tegen kerkelijke dwaling

De verkoop van aflaten en Maarten Luther. Dit is deel vier.

Nu we verdergaan met deze studie over de verkoop van aflaten en Maarten Luther, wil ik wat
dieper ingaan op een belangrijk aspect van zijn strijd: het compromis. Want hoewel we
Luther vaak zien als de onwankelbare hervormer die “Hier sta ik” verklaarde, moeten we ons
realiseren dat hij, net als ieder ander mens, werd geconfronteerd met verleidingen tot
toegeven en terugdeinzen.

De macht van de katholieke kerk strekte zich uit over het hele continent. Geen enkele koning,
prins of burger kon zich eraan onttrekken zonder gevolgen. En dan stond daar één enkele man
– een monnik, een priester – die zich uitsprak tegen de hele structuur. Dat vereiste meer dan
alleen geloof. Het vereiste gewetensmoed, want het compromis stond altijd op de loer.

Wat was nu de kern van Luthers verzet? Niet slechts dat aflaten werden verkocht, maar dat de
kerk zich opstelde als tussenpersoon tussen God en mens, tegen de Schrift in. Luther stelde:
“Mijn geweten is gebonden aan het Woord van God.” Dat was geen lichtzinnige uitspraak.
Daarmee wees hij de autoriteit van pausen en concilies af als onfeilbaar.

Hij wist dat zulke uitspraken hem zijn leven konden kosten. Hij stond oog in oog met keizers,
kardinalen en theologen die hem eisten te herroepen. Maar hij deed dat niet. Waarom? Omdat
hij weigerde toe te geven aan de angst, of aan de schijn van vrede die een compromis zou
brengen.

In onze tijd lijken compromissen vaak aantrekkelijk: “Als we het ergens in het midden
kunnen vinden, dan is iedereen tevreden.” Maar geestelijk gezien is dat niet altijd juist.
Luther kon zich niet veroorloven om “voor de lieve vrede” zijn geweten te verloochenen. Hij
wist dat waarheid geen onderhandeling verdraagt.

En als we kijken naar de context van zijn tijd: Europa werd beheerst door een religieus
systeem dat niet alleen de ziel, maar ook het lichaam onder controle had. Kerkelijke ambten
werden gekocht met geld van geldschieters. De aflatenhandel financierde kathedralen én
verrijkte bisschoppen. En al dat geld kwam van eenvoudige mensen, uit angst voor een valse
leer over het vagevuur.

Maar Luther had de Bijbel gelezen. En hij wist: vergeving is geen koopwaar. Er is maar één
Middelaar tussen God en mens: Jezus Christus. Niet Maria. Niet een priester. En zeker niet
een papier met een zegel van de paus.

Wat zo krachtig is aan Luthers optreden, is dat hij niet begon als revolutionair. Hij was een
eerlijke zoeker. Hij hoopte aanvankelijk dat de kerk zich zou hervormen. Pas toen hij zag dat
dat onmogelijk was, brak hij radicaal. En juist die ontwikkeling, die worsteling, maakt zijn
standpunt zo geloofwaardig.

Vandaag hebben wij de Bijbel in overvloed. We kunnen lezen, vergelijken, toetsen. En toch
zijn er nog altijd systemen die tussen God en mens in proberen te staan. De roep om



compromis klinkt nog steeds. “Zeg niets te scherp.” “Wees verdraagzaam.” Maar waarheid
zonder scherpte is slap. En een geweten dat buigt voor menselijke goedkeuring is geen
geweten meer.

Daarom kijken we terug naar Luther, niet als heilige, maar als mens die standhield — juist
omdat hij de druk kende. En misschien, heel misschien, is zijn grootste nalatenschap niet zijn
stellingen, maar zijn weigering om te buigen waar de waarheid op het spel stond.

Wij vervolgen dit pad, geworteld in de Schrift en het geweten, en zetten onszelf naast deze
man die niet alleen tegen aflaten streed, maar tegen het hele systeem van misleiding dat
ermee gepaard ging.

De wurggreep van Rome – geld, angst en gehoorzaamheid

De katholieke kerk in de tijd van Luther was niet slechts een religieuze instelling — ze was
een wereldmacht. Ze bezat land, legers, fortuinen en had directe invloed op koningen en
keizers. Haar doctrines waren niet slechts theologische overtuigingen, maar wetten die met
geweld werden afgedwongen. En centraal daarin stond de economie van angst: het vagevuur.

Het vagevuur was een meesterzet. De leer dat je na de dood eerst moest boeten — soms
duizenden jaren lang — voordat je naar de hemel mocht, gaf de kerk controle over leven én
dood. Het maakte mensen tot gevangenen van hun eigen zonden, en de enige ontsnapping was
via aflaten, missen, gebeden en smeekbeden — allemaal natuurlijk onder controle van de
kerk.

Het was een systeem dat erop gebouwd was mensen in slavernij te houden. Want wie zou
durven opstaan tegen een kerk die beweerde jouw zielenheil te kunnen verlengen of
verkorten? Wie zou weigeren te betalen als men geloofde dat hun moeder of kind op dit
moment in vurige pijn verkeerde?

De aflaten waren dan ook geen bijzaak. Ze waren hét middel waarmee het volk werd
uitgebuit. En tegelijkertijd hét middel waarmee de kerk haar paleizen, kunstwerken en
oorlogen financierde. Onder de motieven van ‘verlossing’ ging een meedogenloos financieel
systeem schuil.

En toen kwam daar Luther. Hij prikte dwars door de façade heen. Niet omdat hij een rebel
was, maar omdat hij wist wat de Schrift werkelijk leerde: dat Christus alleen vergeving
schenkt, en dat die vergeving niet gekocht kan worden.

“Want gij zijt zalig geworden door genade, door het geloof, en dat niet uit u, het is Gods
gave; niet uit de werken, opdat niemand roeme.” Efeze 2:8–9

De leer van het vagevuur had geen grond in de Schrift. Nergens wordt geleerd dat er een
tussenstaat is waarin de doden lijden totdat hun levenden genoeg hebben betaald. De hele
structuur was gebaseerd op overlevering, mythe, en — laten we het eerlijk zeggen — op
hebzucht.

Maar die leugen was machtig. Want het was niet zomaar een idee, het was een dagelijkse
werkelijkheid. Mensen leefden in angst. Ze vertrouwden hun priesters meer dan de Schrift,



omdat ze de Schrift vaak niet konden lezen. En zelfs als ze toegang hadden tot een Bijbel,
werden ze onder druk gezet om de uitleg van de kerk boven het Woord te stellen.

Dat is waarom de aflaat zo effectief was. Het gaf mensen het idee dat ze iets konden doen —
al was het maar betalen — om het eeuwige lot van hun dierbaren te verbeteren. En dus
offerden ze niet alleen geld, maar hoop, vertrouwen, geloof. Alles wat ze hadden, gaven ze
aan een systeem dat hen bedroog.

Luther zag dat. En hij durfde te zeggen:

“Dit is niet van God.”

Hij wees op de Schrift. Hij riep op tot bekering. En hij legde de vinger op de zere plek: de
kerk had zich niet slechts vergist — ze had moedwillig misbruik gemaakt van haar macht.

In zijn 95 stellingen schreef hij onder andere:

“Christenen moeten onderwezen worden dat hij die een arme helpt of een lening verstrekt aan
een behoeftige, beter handelt dan hij die aflaten koopt.”

“Ware boetedoening houdt niet op bij uiterlijke boetedoeningen, maar duurt een leven lang.”

“De ware schat van de kerk is het allerheiligste Evangelie van de heerlijkheid en genade van
God.”

En met die woorden begon een strijd die eeuwenlang zou doorklinken. Niet alleen tegen
aflaten, maar tegen elk systeem dat mensen tot gevangenen maakt — en daarmee de waarheid
van Christus verbergt.

De hamer op de kerkdeur — het begin van een geestelijke aardbeving

De datum was 31 oktober 1517. De plaats: Wittenberg, Duitsland. Aan de deur van de
slotkapel spijkerde Maarten Luther 95 stellingen. Niet met de bedoeling een revolutie te
ontketenen, maar als uitnodiging tot academisch debat. Toch was die hamerklap de start van
een beweging die de wereld zou veranderen.

Luther had geen legers. Geen geld. Geen pauselijke zegen. Alleen het Woord van God, een
diep bewogen geweten, en de overtuiging dat de waarheid het waard was om voor te lijden —
zelfs te sterven.

De kerkdeur fungeerde als het prikbord van de universiteit. En de stellingen waren
geschreven in het Latijn — bedoeld voor theologen en geleerden. Maar de inhoud was zo
krachtig, zo scherp en zo relevant voor het gewone volk, dat ze in razend tempo vertaald en
verspreid werden.

De drukpers, pas kort daarvoor ontwikkeld door Gutenberg, werd tot werktuig van waarheid.
Binnen weken waren de stellingen bekend in heel Duitsland. Binnen maanden in heel Europa.
En binnen enkele jaren was er geen terugkeer meer mogelijk.



Wat maakte die stellingen zo explosief?

Het was niet slechts dat Luther zich verzette tegen een theologisch detail. Hij raakte de kern
van het rooms-katholieke verdienmodel. Hij stelde dat vergeving niet verkocht kon worden.
Dat aflaten mensen niet bevrijdden, maar bedrogen. En dat ware bekering niet bestond uit
betalen, maar uit innerlijke verandering en geloof in Christus.

En dat alles onderbouwd met de Schrift.

“De rechtvaardige zal uit het geloof leven.” Romeinen 1:17

Deze tekst werd het anker van de Reformatie. Luther had het gelezen in de brief van Paulus
aan de Romeinen — een brief die de kerk eeuwenlang verhuld had onder lagen van traditie,
canoniek recht en kerkelijke interpretatie.

Maar eenmaal gelezen, kwam er licht. En dat licht liet zien hoe donker het systeem werkelijk
was.

Luther’s stellingen verklaarden dat de paus geen macht had over het vagevuur. Dat geen
enkele geestelijke vergeving kon schenken buiten Christus om. En dat de ware schat van de
kerk niet lag in relikwieën, gebouwen of macht, maar in het Evangelie van genade.

Deze stellingen waren geen aanvallen op mensen, maar op leugens. Geen oproep tot haat,
maar tot waarheid. En toch werd Luther als gevaarlijker beschouwd dan welke vijand van
buiten ook.

Want een man met waarheid is gevaarlijker dan een leger met zwaarden.

En wat begon als een intellectueel protest, groeide uit tot een geestelijke opwekking.
Duizenden begonnen de Schrift te lezen. Velen verlieten de katholieke kerk. Nieuwe
gemeenten ontstonden, gebouwd op sola scriptura, sola fide, sola gratia — de Schrift alleen,
geloof alleen, genade alleen.

En ondanks ballingschap, dreiging en verbanning, hield Luther stand. Want hij wist: als God
voor ons is, wie zal tegen ons zijn?

“De Heere is mijn Licht en mijn Heil; voor wie zou ik vrezen?” Psalm 27:1

De linies getrokken — Rome slaat terug

Toen de Rooms-Katholieke Kerk besefte dat Luthers boodschap zich als een lopend vuur
verspreidde, begon de tegenaanval. Wat begon als stilte en misprijzen, werd al snel dreiging
en openlijke vijandschap. Want de paus, die zichzelf zag als het hoofd van de kerk op aarde,
kon deze uitdager niet ongemoeid laten.

In juni 1520 vaardigde paus Leo X de bul Exsurge Domine uit — een formeel kerkelijk
document waarin Luther werd beschuldigd van ketterij. Het eiste dat hij binnen zestig dagen
zijn stellingen zou herroepen, op straffe van excommunicatie.



De toon van de bul was helder: de paus noemde Luther “een wilde zwijn dat door de
wijngaard van de Heer raast.” De kerk voelde zich bedreigd — niet door geweld, maar door
de waarheid.

Luther’s reactie? Hij nam de bul, samen met andere kerkelijke wetboeken, en verbrandde ze
publiekelijk op een brandstapel. Daarmee maakte hij zijn breuk met Rome onomkeerbaar.
Niet uit trots, maar omdat hij wist dat de paus niet sprak namens Christus, maar tegen het
Evangelie in.

“Wie niet met Mij is, die is tegen Mij.” Mattheüs 12:30

De paus reageerde furieus. In januari 1521 werd Luther officieel geëxcommuniceerd. Maar
het bleef daar niet bij. Keizer Karel V — heerser over het Heilige Roomse Rijk — riep een
rijksdag bijeen in Worms. Daar moest Luther zich verantwoorden voor de wereldlijke én
geestelijke autoriteiten.

Het was daar, voor de machtigste mannen van zijn tijd, dat Luther de woorden sprak die de
geschiedenis in gingen:

“Tenzij ik overtuigd word door getuigenissen van de Schrift of door duidelijke reden — want
ik geloof noch de paus noch de concilies alleen, daar zij vaak hebben gedwaald en zichzelf
tegengesproken — blijf ik overtuigd door de Schrift die ik heb aangehaald. Mijn geweten is
gebonden aan het Woord van God. Ik kan en zal niets herroepen, want tegen het geweten te
handelen is noch juist noch veilig. Hier sta ik, ik kan niet anders. God helpe mij. Amen.”

Deze woorden waren geen opstand, maar gehoorzaamheid. Geen arrogantie, maar nederige
vastberadenheid. Luther stond niet voor zichzelf — hij stond voor het Woord.

En de reactie van de machthebbers? Luther werd vogelvrij verklaard. Dat betekende dat
iedereen hem ongestraft mocht doden. Zijn leven was in direct gevaar.

Maar God voorzag. De Saksische keurvorst Frederik de Wijze liet Luther ontvoeren en
onderbrengen op de Wartburg — een kasteel waar hij onder de naam ‘Junker Jörg’ veilig kon
verblijven.

Daar, in afzondering, begon Luther aan een van zijn grootste daden: de vertaling van het
Nieuwe Testament in het Duits. Een daad die het Woord van God beschikbaar maakte voor
miljoenen gewone mensen — zonder tussenkomst van Rome.

Wat de vijand bedoelde tot vernietiging, gebruikte God tot opbouw. Wat bedoeld was als
verstikking, werd tot verspreiding.

Luther’s verzet was geen persoonlijke kruistocht. Het was de roep van een geweten dat zich
niet liet knechten door menselijke autoriteit wanneer die strijdig was met Gods Woord.

Het Woord losgelaten — de Bijbel in de volkstaal

In de eenzaamheid van de Wartburg begon Maarten Luther aan een werk dat even
revolutionair als gevaarlijk was: de vertaling van het Nieuwe Testament in het Duits. Tot dan



toe was de Bijbel in het Latijn, een taal die slechts door de geestelijkheid werd verstaan. De
gewone man was afhankelijk van wat priesters vertelden — en wat zij niet vertelden, bleef
verborgen.

Rome had eeuwenlang de Schrift aan ketenen gelegd. Letterlijk — want in veel kerken hing
de Bijbel vastgeketend aan de lessenaar. Maar ook geestelijk — want men had het volk wijs
gemaakt dat de Schrift te moeilijk, te heilig, te gevaarlijk was voor gewone mensen.

Luther dacht daar anders over.

Hij vertaalde de Bijbel niet in academisch Duits, maar in het levendige volksdialect. Hij zei:
“Men moet de moeder in huis, de kinderen op straat en de gewone man op de markt horen
spreken — en zo moet de Schrift klinken.”

Dit was een radicale daad. Want de vertaling gaf de mensen iets dat hen eeuwenlang was
ontzegd: directe toegang tot Gods Woord. Geen tussenpersonen meer. Geen kerkelijke filters.
Enkel de stem van God, begrijpelijk, helder, en levend.

“Het Woord is zeer nabij u, in uw mond en in uw hart, om dat te doen.” Deuteronomium
30:14

De gevolgen waren niet te overzien. Overal begonnen mensen zelf te lezen. Ze ontdekten dat
veel van wat hun was geleerd — over aflaten, het vagevuur, priesterschap, Maria,
beeldenverering — niet in de Bijbel stond. Velen kwamen tot bekering, anderen verlieten de
kerk van Rome, en sommigen begonnen zelf te onderwijzen, te prediken, en te hervormen.

Luthers vertaling van het Nieuwe Testament werd in 1522 gedrukt, en later volgde het hele
Oude Testament. Het werd de basis voor de eenheid van de Duitse taal, maar belangrijker: het
werd het zwaard waarmee waarheid en leugen van elkaar werden gescheiden.

Toch was dit niet zonder gevaar. Het vertalen van de Bijbel was in veel landen verboden. In
Engeland had William Tyndale aan hetzelfde werk begonnen, en werd daarvoor gearresteerd,
gewurgd en verbrand. Ook in andere delen van Europa werd bezit van een Bijbel in de
volkstaal beschouwd als ketterij.

Want wie het Woord kent, is moeilijker te bedriegen. Wie de waarheid leest, laat zich minder
leiden door traditie. En dat maakte het Woord tot een bedreiging voor ieder systeem dat
gebouwd was op leugen en controle.

Luther’s werk was dus meer dan vertalen — het was bevrijden.

Niet met zwaarden, maar met woorden. Niet met geweld, maar met genade en waarheid.
Want de kracht van de Reformatie lag niet in protest alleen, maar in het terugkeren naar de
Schrift als hoogste autoriteit.

“Uw Woord is een lamp voor mijn voet, en een licht op mijn pad.” Psalm 119:105

De geest van hervorming — geen eindpunt, maar begin



De Reformatie was geen voltooid werk in de dagen van Luther — het was een beginpunt. Het
was een breuk met Rome, ja, maar ook een roep tot voortdurend terugkeren naar de Schrift,
naar gehoorzaamheid, en naar de levende waarheid van God. Want elke generatie staat
opnieuw voor de keuze: zullen wij het Woord volgen, of de traditie?

Luther zelf besefte dat hij niet alle dwalingen van zijn tijd volledig kon uitroeien. Sommige
gebruiken bleven bestaan, soms uit pragmatisme, soms uit angst voor chaos. Maar hij had een
geestelijke dynamiek in gang gezet die niet meer te stoppen was.

En toch — in de decennia die volgden — zagen we opnieuw een institutionalisering van
geloof. Nieuwe kerken ontstonden, met nieuwe regels, nieuwe structuren, nieuwe
leerstellingen. Wat begon als een beweging van de Geest, werd in veel gevallen weer een
systeem van mensen.

De strijd was dus niet voorbij. Want iedere hervorming die stopt bij een mens of bij een
moment in de geschiedenis, stolt. Ze verandert van levend water in stilstaand moeras.
Daarom riep Luther op tot voortdurende reformatie:
Ecclesia semper reformanda est — de kerk moet altijd opnieuw hervormd worden.

Niet door geweld. Niet door politieke macht. Maar door terug te keren naar de Schrift. Door
de Bijbel open te slaan en te vragen: “Wat zegt de Heer?” — niet: “Wat is ons geleerd?” of
“Wat doet de meerderheid?”

“Onderzoekt alle dingen; behoudt het goede.” 1 Thessalonicenzen 5:21

De ware erfenis van Luther is dus niet een kerk, een stroming of een leerstelsel. Het is de
geest van het geweten dat zich buigt voor het Woord van God alleen. Het is de
vrijmoedigheid om, tegen elke stroom in, te blijven staan voor wat waar is.

Maar hoe staat het daar nu mee?

Vandaag leven we in een tijd van overvloed aan informatie. De Bijbel is overal beschikbaar
— gedrukt, digitaal, gesproken, uitgelegd. En toch is het Schriftgezag zeldzaam. Veel
predikers verkondigen meningen, emoties of marketingstrategieën, maar weinig durven te
zeggen: “Zo zegt de Heere.”

Veel kerken bouwen op groei, relevantie en beleving — maar niet meer op de onwrikbare
rots van het Woord. En zo komt het dat de Reformatie in naam nog bestaat, maar in geest
vervaagt.

Daarom is de oproep van Luther vandaag actueler dan ooit: keer terug naar het Woord. Naar
genade zonder prijskaartje. Naar geloof zonder bemiddelaars. Naar Christus zonder kerkelijke
tussenkomst.

Laat ons bidden dat God opnieuw mannen en vrouwen verwekt met een gereinigd geweten,
met een geopende Bijbel, en met een onwankelbare overtuiging:

“Ik kan niet anders. Hier sta ik. God helpe mij.”



De verborgen strijd – hervorming begint in het hart

Te midden van alle publieke daden van Luther — zijn stellingen, zijn vertalingen, zijn verzet
— speelde zich een strijd af die veel minder zichtbaar was: de innerlijke strijd. Want elke
ware hervorming begint niet met pamfletten of protesten, maar met berouw in het hart. Niet
met kritiek op de kerk, maar met zelfonderzoek voor Gods aangezicht.

Luther worstelde zelf hevig met zonde en schuld. Vóór zijn doorbraak in het geloof bracht hij
uren door in de biechtstoel. Hij vastte, bad, onderwierp zichzelf aan ascese — alles om maar
zeker te zijn dat God hem genadig was.

Maar de vrede bleef uit. Tot hij in de Schrift las dat de rechtvaardiging niet komt door
werken, maar door geloof:

“De rechtvaardige zal uit het geloof leven.” Romeinen 1:17

Dat moment — waarop het licht van Gods genade in zijn hart doorbrak — was het echte
begin van de Reformatie. Want pas toen hij zelf bevrijd werd van de last van religieuze
inspanning, kon hij anderen de weg wijzen naar diezelfde vrijheid.

Hierin ligt een diepe les: we kunnen het systeem van buiten bestrijden, maar als ons hart niet
vernieuwd is, bouwen we eenvoudigweg een nieuw systeem dat net zo dood is als het vorige.

Ware hervorming is geen kwestie van gelijk krijgen in een debat, maar van buigen voor Gods
Woord in je binnenkamer. Het is je knieën buigen voordat je je stem verheft. Het is leren
fluisteren tot God voordat je leert preken tot mensen.

En daarom roept de Reformatie ons ook vandaag niet eerst tot actie, maar tot bekering. Tot
het loslaten van tradities, meningen, verwachtingen — en tot het stil worden onder de Schrift.

“Zo zegt de HEERE: Staat op de wegen, en ziet, en vraagt naar de oude paden, waar de goede
weg is, en wandelt daarin; zo zult gij rust vinden voor uw ziel.” Jeremia 6:16

Die oude paden zijn niet stoffig of achterhaald. Ze zijn beproefd. Ze leiden tot leven. Ze zijn
soms smal, niet populair, en vragen zelfverloochening. Maar ze brengen ons terug bij de
eenvoud van het Evangelie.

Want uiteindelijk draait het niet om Luther, om 1517, of om kerkgeschiedenis. Het draait om
Christus. Om de gekruisigde en opgestane Heiland, Die Zichzelf gaf voor een volk dat
zichzelf niet kon redden. En Die geen traditie vraagt, maar geloof. Geen vertoon, maar
overgave.

De vraag blijft dus: is onze reformatie begonnen in ons hart?

Zijn wij hervormd — of slechts hervormend?

Een erfenis voor de toekomst – de strijd is nog niet voorbij



Maarten Luther is gestorven in 1546. Zijn stem is verstomd, zijn lichaam tot stof vergaan,
maar zijn woorden leven voort. Niet omdat hij een groot man was, maar omdat hij wees naar
een grote God. Niet omdat hij een nieuwe leer bracht, maar omdat hij terugkeerde naar het
oude, eeuwige Woord.

En toch — hoe velen eren vandaag de naam van Luther, maar verwerpen zijn geest? Hoeveel
kerken vieren ‘Reformatie’, maar leven intussen in compromis, gemak en menselijke traditie?
Hoe vaak is sola scriptura slechts een leus geworden, zonder dat het werkelijk ons denken,
spreken en handelen bepaalt?

De strijd die Luther begon, is niet voltooid. Want de vijand heeft zich opnieuw vermomd.
Niet langer met gouden mijter en Latijnse mis, maar met zachte woorden, moderne vormen
en een boodschap van zelfbevestiging.

Er is een nieuwe aflaat: het evangelie van welvaart. Er is een nieuw pausdom: de stem van
populaire predikers. Er is een nieuw vagevuur: de eindeloze cyclus van religieuze activiteit
zonder ware bekering.

Daarom is de oproep van de Reformatie vandaag even dringend als toen:

“Gaat uit van haar, Mijn volk, opdat gij geen gemeenschap hebt aan haar zonden, en opdat gij
van haar plagen niet ontvangt.” Openbaring 18:4

De stem van God roept nog steeds. Niet naar de massa, maar naar het overblijfsel. Niet naar
de machtigen, maar naar de getrouwen. Niet naar compromissen, maar naar waarheid.

De Reformatie was nooit bedoeld als eindstation, maar als beginpunt van een levenslange reis
in gehoorzaamheid.

Zolang de kerk nog mensen vrees boven God, moet er reformatie zijn. Zolang predikers de
goedkeuring van mensen zoeken boven het gezag van de Schrift, moet er reformatie zijn.
Zolang christenen tevreden zijn met halve waarheid en halve gehoorzaamheid, moet er
reformatie zijn.

En die reformatie begint opnieuw — bij jou, bij mij, bij ieder die durft te zeggen:

“Mijn geweten is gebonden aan het Woord van God. Ik kan en zal niet anders.”

Want alleen dan zal het licht opnieuw doorbreken. Alleen dan zal waarheid weer klinken.
Alleen dan zal de Naam van Christus verheerlijkt worden boven alle namen.

Laat ons dus de erfenis van Luther niet enkel gedenken, maar herleven. Niet eren met
woorden, maar volgen met daden. Niet bewaren in boeken, maar uitdragen in de wereld.

“Weest dan standvastig, onwankelbaar, altijd overvloedig in het werk des Heeren, daar gij
weet dat uw arbeid niet vergeefs is in den Heere.” 1 Korinthe 15:58



Hoofdstuk 5

De geldstroom achter de aflaten

We gaan verder met onze studie over de verkoop van aflaten en Maarten Luther. Deze
boodschap is gebaseerd op de waarheid van Gods Woord en de feiten van de geschiedenis.
We beginnen vandaag met een korte herhaling van iets wat we eerder lazen, namelijk een
artikel in de krant dat verscheen naar aanleiding van de 500ste verjaardag van Maarten
Luther’s geboorte. Het artikel heette: “Verkoop van aflaten bracht monnik tot opstand”.

En zoals je misschien al vermoedt: het ging niet om een hele groep monniken die in opstand
kwam, maar om één man — Maarten Luther. In dat artikel stond ook dat Luther, terwijl hij
colleges gaf aan de universiteit van Wittenberg tussen 1513 en 1517, geleidelijk tot zijn
grootste theologische ontdekking kwam: “De rechtvaardige zal door geloof leven.”

Zijn verzet tegen de Roomse kerk werd aangewakkerd toen paus Leo X, die dringend geld
nodig had om de bouw van de Sint-Pietersbasiliek in Rome te voltooien, de aartsbisschop van
Mainz toestemming gaf om aflaten te verkopen in Saksen. Die aflaten zouden zogezegd
zonden vergeven — in ruil voor geld.

We lezen vervolgens dat paus Leo X in 1520 zijn geduld met Luther verloor en hem
excommuniceerde. Een jaar later, in april 1521, werd Luther voor de Rijksdag in Worms
gedaagd. Daar stond hij tegenover keizer Karel V, die hem eiste zijn geschriften te herroepen.
Maar Luther antwoordde met een van de meest beroemde uitspraken uit de Duitse
geschiedenis:

“Tenzij ik overtuigd word door de Schrift en door duidelijke reden — want ik geloof noch in
de paus noch in de concilies, aangezien die elkaar tegenspreken — is mijn geweten gebonden
aan het Woord van God. Ik kan en zal niets herroepen, want tegen het geweten handelen is
noch juist, noch veilig. Hier sta ik. God helpe mij. Amen.”

En je moet je voorstellen wat een daad van geloof dat was. Want Luther stond daar als een
eenling tegenover een religieus systeem dat heel Europa beheerste — van Engeland tot aan de
Dardanellen, van Spanje tot aan Scandinavië. De kerk had absolute macht. En toch stond deze
monnik daar, en weigerde zich te onderwerpen aan hun bevelen.

Waarom? Omdat zijn geweten gebonden was aan het Woord van God. Niet aan wat Luther
persoonlijk geloofde — nee — hij wilde niets herroepen van wat hij op basis van de Bijbel
als waarheid had leren kennen. En dat onderscheid is cruciaal.

Na deze woorden van verzet kwam de hele katholieke wereld over hem heen. Maar
tegelijkertijd begon zich, zonder dat Luther het besefte, een enorme volksbeweging te
vormen. Het lijkt erop dat God het hart van Europa had voorbereid om de waarheid van Zijn
Woord te ontvangen, in plaats van enkel te luisteren naar de leer van priesters.

Luther dacht in het begin nog dat hij de kerk kon hervormen. Hij beschouwde zichzelf niet als
een revolutionair. Hij zag zichzelf zelfs nog als een trouwe katholieke monnik die misstanden
in de kerk wilde corrigeren aan de hand van de Bijbel.



Maar wat hij niet wist — en wat pas later aan het licht kwam — was dat er achter de
schermen heel andere machten actief waren. De pauselijke banken speelden hierin een
sleutelrol. Neem bijvoorbeeld de Fugger-bankiers uit Augsburg. Deze bankiers hadden
enorme sommen geld geleend aan Albrecht van Mainz, zodat die — ondanks zijn te jonge
leeftijd en gebrek aan kerkelijke ervaring — toch drie kerkelijke ambten kon verkrijgen. Dat
mocht officieel niet, dus moest hij forse boetes aan de paus betalen. En hoe loste hij die
schuld af? Juist — via de verkoop van aflaten, waarvan de opbrengst deels naar Rome ging,
en deels naar de bankiers.

De positie van aartsbisschop werd dus letterlijk gekocht met geleend geld. En zodra iemand
zo'n positie had, kon hij alle tienden (kerkelijke belastingen) uit zijn bisdom innen —
waarmee de lening werd terugbetaald. Dus wie zat er écht achter het systeem van
aflatenverkoop? Niet alleen priesters, niet alleen de paus, maar ook de geldschieters — de
geldleners — die op die manier kerkelijke functies kochten en controleerden.

Luther had in het begin geen weet van deze corrupte financiële onderlaag. Hij dacht dat het
ging om theologische dwaling, maar het was meer dan dat: het was een systeem van
financiële uitbuiting, van slavernij via schuld en rente.

We lezen later dat zelfs seculiere schrijvers, zoals George W. Cornell, erkennen dat de
hervormers, al was het niet hun bedoeling, het economische fundament van het
rooms-katholieke systeem onderuit haalden. De reformatie raakte niet alleen het geloof, maar
ook de portemonnee van de kerk.

En juist dat maakte het zo explosief.

De banken van Rome en de prijs van vergeving

Het rooms-katholieke systeem zoals dat functioneerde in de dagen van Maarten Luther was
niet alleen een religieuze structuur — het was een financiële machine, zorgvuldig opgebouwd
rond schuld, rente en betaling voor zielenheil. Het was een systeem waarin zelfs geestelijke
ambten via leningen verworven werden, waarbij geestelijke macht in feite gekocht werd door
middel van kapitaal — vaak geleend bij de machtige bankiersfamilies van Europa.

We noemden eerder de Fuggers van Augsburg — een bankiersfamilie met enorme invloed.
Zij leenden grote sommen geld uit aan kerkleiders, waaronder Albrecht van Brandenburg,
zodat hij drie kerkelijke ambten tegelijk kon verkrijgen, iets wat volgens kerkelijk recht
streng verboden was. Maar met genoeg geld was alles te koop — zelfs zielen. De paus kon
dispensatie verlenen, tegen betaling, en liet het oogluikend toe.

Daar zit precies het pijnpunt. Die bankleningen moesten worden terugbetaald. Maar
waarmee? De aflatenhandel werd hét middel.

De deal tussen Albrecht en paus Leo X was simpel: de helft van de opbrengst van de
aflatenverkoop ging naar Rome, de andere helft naar de Fuggers om de lening af te lossen.
Het prediken van vergeving werd dus een commercieel project, bedoeld om schulden af te
betalen die men gemaakt had om macht te kopen.



Deze achtergrond maakt de verkoop van aflaten niet alleen theologisch verdorven, maar ook
moreel verwerpelijk. Mensen werd niet alleen een valse hoop gegeven op redding; ze werden
letterlijk uitgebuit in de naam van God. Hun schuldgevoel werd gemanipuleerd om geld
binnen te halen. Ze betaalden voor de bouw van kerken die ze nooit zouden zien, om de
zonden van familieleden te verkorten, op basis van een doctrine die nergens in de Schrift
stond.

De aflaatpredikers waren goed getraind. Eén van de beruchtste was Johann Tetzel, die met
veel bombarie dorpen en steden bezocht, preekte over de gruwelen van het vagevuur en
daarna de mensen tot betaling opriep. Hij zou gezegd hebben:

“Zodra het muntje in het kistje klinkt, springt de ziel uit het vagevuur.”

En mensen geloofden het. Want wat als je moeder daar werkelijk was? Wat als je kind op dat
moment leed? Dan gaf je alles wat je had — al was het je laatste munt.

Wat je hier ziet is een combinatie van theologische leugen en financiële slavernij. En die
combinatie maakte Rome machtig. Want wie het zielenheil beheerst én het geld beheerst,
beheerst alles.

De meeste mensen wisten niets van de constructies tussen de paus en bankiers. Ze zagen
alleen een priester, een prediker, een aflaatbrief, en hoop. Maar achter de schermen draaide
een systeem dat gebouwd was op rente, schuld, bedrog en angst.

En dat is precies wat Luther begon bloot te leggen.

“Ziet toe, dat niemand u berooft door wijsbegeerte en ijdele verleiding, naar de overlevering
der mensen, naar de eerste beginselen der wereld, en niet naar Christus.” Kolossenzen 2:8

Rome had het geloof in Christus vervangen door een systeem van menselijke tussenpersonen,
vaste tarieven voor zonden, en kerkelijke rituelen die verlossing verkochten alsof het om
brood op de markt ging.

Maar de Schrift leert dat vergeving alleen komt door Christus — zonder geld, zonder aflaat,
zonder paus.

“Komt herwaarts, allen die dorstig zijt, komt tot de wateren; en gij die geen geld hebt, komt,
koopt en eet; ja, komt, koopt zonder geld en zonder prijs, wijn en melk.” Jesaja 55:1

De waarheid is: vergeving is gratis — omdat het gekocht is met het bloed van Jezus Christus.
Rome verkocht wat het zelf niet bezat, en het volk betaalde met armoede, met valse hoop, en
met verloren vertrouwen.

En daarom moest er reformatie komen.

De kerk als koopwaar: aflaatverkoop als handelswaar

Wat Rome in de tijd van Luther had gecreëerd, was een religieus systeem dat functioneerde
als een marktplaats. Alles was te koop: vergeving, ambten, huwelijken, privileges, zelfs



eeuwige zaligheid — zolang je maar kon betalen. De kerk was veranderd van een geestelijk
huis in een economisch imperium, en de mensen waren er de klanten in een eeuwige winkel.

De aflaten waren het meest zichtbare voorbeeld van deze perverse handel. In plaats van het
Evangelie te verkondigen, werd de prediking een marketingcampagne. De boodschap was
simpel: je kunt je tijd in het vagevuur bekorten — of die van je overleden geliefden — als je
nu betaalt. Het klonk als een aanbieding met een houdbaarheidsdatum. En mensen geloofden
het, omdat het hen werd verteld door mannen met gewaden, kruisen en kerkinstituten achter
zich.

Men kan zich afvragen: hoe kon dit zo diep doordringen? Hoe kon het dat hele volkeren
meegingen in deze vorm van geestelijke afpersing?

Het antwoord is tragisch eenvoudig: men kende de Bijbel niet.

De gewone man kon de Schrift niet lezen. Latijn was de taal van de mis, van de wetten, van
de theologie. En de geestelijkheid hield dat bewust zo. Want zolang het volk de waarheid niet
kende, bleef het afhankelijk van de leugen. En leugens zijn winstgevend.

“Mijn volk is uitgeroeid, omdat het zonder kennis is.” Hosea 4:6

Dit Bijbelvers werd pijnlijk zichtbaar in het Europa van de 16e eeuw. Het volk was
onderworpen aan een religie die hen onderdrukte in naam van God. En elke poging tot verzet
werd gezien als ketterij, met marteling of de brandstapel als gevolg.

Maar op het moment dat Luther de Bijbel begon te vertalen, veranderde alles.

Het was alsof een sluier werd weggenomen. Mensen begonnen te zien dat nergens in het
Nieuwe Testament sprake is van aflaten, van een pauselijke autoriteit, van een vagevuur, of
van een systeem waarin vergeving gekocht moet worden.

De waarheid was revolutionair in haar eenvoud:

“Indien wij onze zonden belijden, Hij is getrouw en rechtvaardig om ons de zonden te
vergeven, en ons te reinigen van alle ongerechtigheid.” 1 Johannes 1:9

Daar is geen priester voor nodig. Geen aflaatbrief. Geen betaling. Alleen een oprecht hart dat
zich buigt voor God.

Wat Luther begreep — en later de andere hervormers ook — was dat dit evangelie niet alleen
mensen geestelijk bevrijdde, maar ook uit de greep van een corrupt machtssysteem trok. En
dat was wat Rome vreesde.

Een volk dat leest, denkt en bidt — zonder tussenkomst van een priester — is een vrij volk.

En daarom moest Luther worden gestopt. Daarom werden Bijbels verbrand. Daarom werden
vertalers geëxecuteerd. Niet omdat men bang was voor de letter, maar voor de waarheid die
daarin leefde.



Want waarheid maakt vrij. En vrijheid betekent het einde van tirannie.

Rome’s angst voor het Woord in de volkstaal

Eén van de grootste bedreigingen voor het rooms-katholieke systeem in de tijd van Maarten
Luther was niet het protest, maar de vertaling van de Bijbel. Want zolang het volk de Schrift
niet zelf kon lezen, bleef Rome onbetwist gezagsdrager over wat “waarheid” was. Maar zodra
de Schrift werd overgedragen aan het gewone volk, in de eigen moedertaal, begon het gezag
van Rome af te brokkelen.

Daarom reageerde de paus niet met verzoening of dialoog, maar met geweld. Luther moest
worden geëxcommuniceerd, zijn boeken moesten worden verbrand, en zijn volgelingen tot
zwijgen gebracht.

Waarom? Omdat zij het volk iets hadden gegeven wat gevaarlijker was dan welk zwaard ook:
de kennis van de waarheid. En de waarheid laat zich niet beheersen door hiërarchie of
instellingen.

“En gij zult de waarheid verstaan, en de waarheid zal u vrijmaken.” Johannes 8:32

In veel delen van Europa werd het bezitten van een Bijbel in de volkstaal een misdaad. In
Engeland leidde dit tot de arrestatie, veroordeling en terechtstelling van William Tyndale, die
verantwoordelijk was voor de eerste vertaling van de Bijbel rechtstreeks uit het Grieks en
Hebreeuws naar het Engels.

Zijn misdaad? Mensen in staat stellen om zelf Gods Woord te lezen.

Tyndale’s laatste woorden, vlak voor zijn executie, waren een gebed:

“Heere, open de ogen van de koning van Engeland.”

Zijn gebed werd verhoord — maar pas jaren later. In de tussentijd stroomde er bloed. Veel
bloed. Het vertalen van de Bijbel werd een daad van verzet. Want waarheid in de handen van
het volk betekende het einde van de geestelijke dictatuur.

Rome beweerde dat het volk te dom was om de Bijbel te begrijpen. Dat de Schrift verkeerd
geïnterpreteerd zou worden. Dat het tot verdeeldheid zou leiden.

En ja, de Reformatie bracht verdeeldheid — maar het was een zuiverende verdeeldheid. Het
scheidde waarheid van leugen, licht van duisternis, geloof van bijgeloof.

De ware reden dat Rome het Woord verbood, was niet zorg voor de ziel — het was behoud
van macht. Want als de mensen zouden ontdekken dat de Bijbel niets zei over pausen,
aflaten, misoffers of Mariaverering, dan zou hun hele bouwwerk instorten.

En dat gebeurde.



Want toen Luther het Nieuwe Testament vertaalde in het Duits, werd het niet gelezen door
theologen, maar door boeren, huisvrouwen, studenten en ambachtslieden. Het Woord vond
ingang in het gewone leven. En daar begon de echte reformatie.

Want reformatie begint niet in kathedralen, maar in harten. Niet bij dogma’s, maar bij open
ogen.

“Uw Woord is een lamp voor mijn voet, en een licht op mijn pad.” Psalm 119:105

Vervalsing, bedrog en de bouw van Sint-Pieter

Terwijl het volk zwoegde en offerde om vergeving te kopen, vloeide het geld van de
aflatenhandel rijkelijk naar Rome. Het was bedoeld — zo werd gezegd — voor de bouw van
een nieuwe basiliek ter ere van de heilige Petrus: de Sint-Pieter. Maar achter die nobele
façade school bedrog. Het was geen zuiver godsdienstig project; het was een monument van
machtsvertoon, een paleis van steen dat de grootsheid van het pausdom moest bevestigen.

De pauselijke propaganda stelde het voor als een zaak van eer en toewijding: geef, zodat
Gods huis gebouwd kan worden. Maar in werkelijkheid werd een groot deel van het
ingezamelde geld gebruikt voor andere doeleinden — het aflossen van leningen, het
financieren van luxueuze pauselijke hofhoudingen, en het belonen van trouwe kardinalen.

En de mensen? Die dachten dat hun geld zielen redde uit het vagevuur.

Het systeem werkte omdat het op schuldgevoel en angst dreef. Wie wilde er nu
verantwoordelijk zijn voor het lijden van een overleden moeder of kind? De boodschap was
subtiel en dwingend tegelijk: als je kunt betalen maar het niet doet, laat je je geliefden lijden.
Zo werd barmhartigheid tot een morele plicht, en schuld tot een bron van winst.

Zelfs de aflaatbrieven waren bedrog. Er werd beweerd dat ze volledige vergeving verleenden
— tot in de eeuwigheid. Maar in kleine lettertjes stond soms dat het slechts tijdelijke straf
betrof. Rome sprak met dubbele tong. Aan het volk gaf men hoop op zekerheid; in de
documenten bewaarde men juridische dekking.

“Wee dengene die rechtvaardigheid koopt met geld, en die de poorten van de hemel op een
kier zet voor wie het zich kan veroorloven.”

Het is dan ook geen toeval dat Luther zijn 95 stellingen richtte tegen precies dit systeem. Hij
sprak zich niet zomaar uit tegen “Rome” of tegen “de paus”, maar tegen de leugen dat genade
te koop is. Zijn eerste stelling was glashelder:

“Wanneer onze Heere en Meester Jezus Christus zegt: ‘Bekeert u,’ dan wil Hij dat het hele
leven van een gelovige een voortdurende bekering is.”

Geen betaling. Geen certificaat. Geen aflaat.

Luther begreep: als de mens werkelijk weet dat vergeving vrij is — omdat Christus die
betaald heeft — dan is er geen plaats meer voor angst, schuldhandel of kerkelijke dwang.



En daar zat het gevaar voor Rome.

Zolang de waarheid verborgen bleef, stroomde het geld. Maar wanneer de waarheid aan het
licht kwam, dreigde het hele bouwwerk te vallen. En dat gebeurde — stukje bij beetje —
door de kracht van het Woord en het geweten van één man die weigerde te zwijgen.

“En u zult de waarheid kennen, en de waarheid zal u vrijmaken.” Johannes 8:32

Het geestelijk monopolie van Rome ontmaskerd

Wat Rome eeuwenlang had opgebouwd, was een geestelijk monopolie — een systeem waarin
verlossing, kennis van de Schrift en toegang tot God volledig gecontroleerd werden door een
kleine elite. De paus stond aan de top als plaatsvervanger van Christus, omringd door een
hiërarchie van kardinalen, bisschoppen en priesters die elk aspect van het religieuze leven
beheersten. Zonder hen — zo werd beweerd — kon niemand gered worden.

Zij claimden: Extra Ecclesiam nulla salus — buiten de kerk geen zaligheid. En met ‘kerk’
bedoelden ze uiteraard niet het universele lichaam van gelovigen, maar de Roomse Kerk,
onder pauselijk gezag.

Dit gaf hen de absolute macht. De sleutel tot de hemel lag zogenaamd in hun hand. En met
die sleutel bepaalden zij wie er toegang kreeg, hoe lang iemand in het vagevuur zou
verblijven, en hoeveel boetedoening er nodig was.

Maar de sleutel was vervalst. De macht was niet van God afkomstig, maar van een menselijk
opgebouwd systeem, gevoed door angst, onwetendheid en traditie. En die macht werd
behouden met ijzeren discipline: ketters werden opgespoord, geschriften verbrand, Bijbels
verboden, hervormers ter dood gebracht.

Want wie het monopolie verliest, verliest alles.

Daarom reageerde Rome met brute kracht op elke hervormingsbeweging. Niet omdat zij
vreesde voor verkeerde leer, maar omdat zij vreesde voor vrije gewetens en open Bijbels.

De ware kern van de Reformatie was dit: het geweten van de mens werd teruggegeven aan
God. Niet langer gebonden aan het oordeel van een priester of de absolutie van een paus,
maar vrij om de Schrift te lezen, te geloven, en gehoorzaam te zijn aan Christus alleen.

“Er is één Middelaar tussen God en mensen, de Mens Christus Jezus.” 1 Timotheüs 2:5

Met die ene zin viel het hele systeem van priesters, missen, aflaten en pauselijk absolutisme
in duigen. Want als Christus alleen genoeg is, dan is Rome overbodig.

De ware kerk — zo leerden de hervormers — is niet de instelling met het meeste goud, de
grootste basiliek, of de langste traditie. De ware kerk is daar waar het Woord wordt gepredikt,
waar de sacramenten bijbels bediend worden, en waar Christus het Hoofd is.

Luther schreef:



“Ik ben een arme, onwaardige man. Maar ik heb het Woord van God. En dat is genoeg.”

Rome bouwde op pracht, macht en traditie. De Reformatie bouwde op waarheid. En waarheid
heeft geen paleis nodig — alleen een open hart.

De mens tussen God en Rome: wie heeft het laatste woord?

In het rooms-katholieke systeem stond de mens nooit direct tegenover God. Er was altijd een
tussenpersoon: een priester, een biechtvader, een paus. De gelovige werd afhankelijk
gehouden van het oordeel van anderen over zijn geestelijke toestand. Was hij goed genoeg?
Had hij genoeg gedaan? Was zijn berouw oprecht? Iemand anders moest het beoordelen.
Iemand anders had de macht om absolutie te verlenen — of juist te weigeren.

Dit was een systeem dat de mens klein hield, onzeker, gebonden. Zelfs stervenden wisten niet
zeker of ze werkelijk vergeven waren. Want er kon altijd nog iets missen — een zonde
vergeten te belijden, een misstap te laat hersteld, een betaling te laat voldaan. De dood kwam
nooit met vrede, maar met twijfel.

Daarom was het systeem van aflaten zo aantrekkelijk én zo destructief. Het beloofde vrede,
maar op basis van menselijke voorwaarden. En dat maakt het geen evangelie, maar slavernij.

De Reformatie bracht hier de revolutie die het volk nodig had: de directe toegang tot God
door geloof in Jezus Christus, zonder tussenkomst van kerkelijke ambten of rituelen.

“Hebbende dan, broeders, vrijmoedigheid om in te gaan in het heiligdom door het bloed van
Jezus…” Hebreeën 10:19

Die vrijmoedigheid — dat vertrouwen — was precies wat Rome het volk niet wilde geven.
Want een volk dat vrijmoedig tot God nadert, heeft geen paus nodig. Geen biechtstoel. Geen
aflaatbrief.

De hervormers stelden daartegenover: de Schrift zegt dat de gelovige gerechtvaardigd is door
het geloof, en dat er geen veroordeling is voor hen die in Christus Jezus zijn. Dat is een
belofte van God, geen gunst van de paus.

“Zo is er dan nu geen verdoemenis voor degenen die in Christus Jezus zijn.” Romeinen 8:1

Wat een verschil. Geen angst, geen onzekerheid, geen eeuwige twijfel — maar zekerheid,
rust, genade.

En dát maakte de boodschap van de Reformatie zo krachtig. Het bevrijdde mensen van
eeuwenlange geestelijke tirannie. Het gaf hen een fundament onder de voeten dat niet
gebaseerd was op het woord van een mens, maar op het Woord van God.

Vandaag is die strijd niet minder actueel. De namen zijn veranderd, de vormen zijn
gemoderniseerd, maar het principe blijft: waar mensen anderen tussen God en de ziel
plaatsen, daar wordt de vrijheid van het Evangelie ondermijnd.

En daarom moeten we telkens terug naar de kern:



Christus alleen. Geloof alleen. Genade alleen. De Schrift alleen.

De erfenis van Luther: waarheid boven traditie

Toen Maarten Luther zijn 95 stellingen op de kerkdeur van Wittenberg spijkerde, wist hij niet
dat hij de loop van de geschiedenis zou veranderen. Hij dacht niet aan revolutie, maar aan
hervorming. Hij wilde geen breuk met de kerk, maar bekering van de kerk. Wat hij eiste, was
eenvoudig: laat Gods Woord weer het hoogste gezag zijn.

Maar dat bleek onaanvaardbaar voor een systeem dat gebouwd was op traditie, macht en geld.
Rome kon alles dulden — behalve het Woord dat haar grenzen overschreed.

Wat Luther begon, was geen opstand tegen gezag, maar een terugkeer naar het ware gezag.
Geen aanval op een instituut, maar een pleidooi voor zuiver geloof. Hij stelde niet zichzelf
centraal, maar de Schrift. En hij bracht in herinnering wat de kerk vergeten was: dat Christus
niet een symbool is, maar het fundament; niet een deel van het geloof, maar het geheel.

“Niemand kan een ander fundament leggen dan hetgeen gelegd is, hetwelk is Jezus Christus.”
1 Korinthe 3:11

De erfenis van de Reformatie is niet te vinden in beelden, gebouwen of organisaties, maar in
harten die zich buigen voor de waarheid. En die waarheid is nooit eigendom van een kerk,
paus of synode. Zij behoort toe aan God, en Hij openbaart haar aan wie Hem zoeken met een
oprecht hart.

Wat is die waarheid?

Dat redding niet gekocht wordt, maar geschonken. Dat vergeving niet verdiend wordt, maar
ontvangen. Dat toegang tot God niet bemiddeld wordt door mensen, maar vrij verkregen
wordt door Christus.

“Want uit genade zijt gij zalig geworden, door het geloof; en dat niet uit u, het is Gods gave;
niet uit werken, opdat niemand roeme.” Efeze 2:8-9

De strijd van Luther is ook onze strijd. Niet tegen mensen, maar tegen systemen die waarheid
inruilen voor macht, genade voor ritueel, en geloof voor traditie. In elke generatie dreigt het
Evangelie te worden verduisterd — soms door religie, soms door gemak, soms door angst.

Daarom moeten wij de fakkel blijven dragen. Niet door te herhalen wat anderen gezegd
hebben, maar door opnieuw terug te keren naar de Schrift, naar de eenvoud van Christus, naar
het kruis.

Luthers kracht lag niet in zijn stem, maar in zijn geweten — gebonden aan het Woord van
God. Zijn nalatenschap is een oproep aan ieder van ons om datzelfde pad te volgen: niet de
brede weg van menselijke goedkeuring, maar de smalle weg van goddelijke waarheid.

“Hier sta ik. Ik kan niet anders. God helpe mij.” — Maarten Luther



Hoofdstuk 6

De Koop van Kerkelijke Macht en de Verval van Rome

In deze toespraak wordt de draad opgepakt bij het moment waarop duidelijk wordt dat
Maarten Luther, hoewel in eerste instantie slechts op zoek naar hervorming, uiteindelijk
lijnrecht tegenover het kerkelijke en financiële establishment van zijn tijd kwam te staan.
Terwijl de gewone mensen in armoede leefden, bloeiden de bisschoppen en kardinalen van de
Rooms-Katholieke Kerk in pracht en praal — niet dankzij eerlijke arbeid, maar door
leerstellingen zoals het vagevuur en de verkoop van aflaten.

Wat Luther in zijn tijd nog niet ten volle begreep, maar wat wij nu kunnen overzien, is dat er
een duister systeem achter de façade van de kerk schuilging. Niet alleen priesters en pausen,
maar vooral de geldschieters – de bankiers – bepaalden het lot van bisdommen en geestelijke
machtsposities. Zoals in het transcript wordt uiteengezet, was de verkoop van
bisschopsambten tegen torenhoge bedragen een gebruikelijk fenomeen. Deze ambten werden
gekocht met geleend geld van bankiers, waarna de koper jarenlang tienden en giften uit zijn
bisdom moest innen om de schulden af te lossen – en winst te maken.

Luther’s verzet tegen de aflatenpraktijk raakte dus niet enkel een religieuze zenuw, maar trof
ook de economische fundamenten van het pausdom. Door zijn 95 stellingen te richten aan
Albrecht, aartsbisschop van Mainz – die diep in de schulden zat bij de bankiersfamilie Fugger
– raakte hij onbewust een wespennest aan. Wat voor hem een theologische bezorgdheid was,
vormde voor de machthebbers een directe bedreiging van hun inkomstenstroom.

Dit conflict bracht aan het licht dat het pauselijke gezag niet zozeer rustte op geloof of
geestelijke waarheid, maar op een geldsysteem. En precies dit systeem werd blootgelegd toen
Luther in het openbaar bleef volhouden: "Mijn geweten is gebonden aan Gods Woord".

Luther's beroemde woorden tijdens de Rijksdag te Worms – dat hij niet tegen zijn geweten
kon ingaan zonder zichzelf en de waarheid te verraden – getuigen van een innerlijke
zekerheid die wortelde in het evangelie. Hij verzette zich niet tegen de kerk als instituut, maar
tegen een kerk die haar ziel had verkocht aan mammon.

In deze eerste sectie van transcript 6 wordt verder benadrukt hoe de hele praktijk van
aflatenverkoop leunde op de doctrine van het vagevuur, een niet-Bijbelse leer die diende als
instrument om angst te zaaien en geld te innen. De doden konden zogezegd worden geholpen,
maar enkel door geld, missen, giften en gebeden – allemaal tegen betaling.

Wat Luther ontrafelde, was dat het geloof van miljoenen mensen misbruikt werd voor de
financiering van oorlogen, paleizen en feestmalen van een elite. En hoewel velen dit systeem
als “heilig” beschouwden, bleek het een mechanisme van slavernij te zijn – geestelijk én
economisch.

Laat het ons tot voorbeeld zijn: waarheid en Schrift moeten altijd boven menselijke instituties
en tradities staan, zelfs als de hele wereld zich daartegen keert. Luther stond alleen, maar hij
stond.
“Hier sta ik, ik kan niet anders. God helpe mij. Amen.”



De biechtstoel als bankloket – Rome’s misbruik van zielenangst

In dit deel van het transcript wordt uit de doeken gedaan hoe het rooms-katholieke systeem
niet alleen aflaten verkocht op de markt, maar de diepste angsten van mensen uitbuitte via de
biechtstoel. De priester werd de vertrouwde tussenpersoon, maar ook de controleur van
gewetens en portemonnees.

Wie boete wilde doen voor zonden, moest niet alleen belijden en berouw tonen, maar vaak
ook betalen. In theorie was de boete geestelijk bedoeld: gebed, vasten, een bedevaart. Maar in
de praktijk werd het geld. Letterlijk. In ruil voor “geestelijke bijstand” bood Rome tijdelijke
of zelfs eeuwige strafverlichting aan — afhankelijk van wat je gaf. De biechtstoel werd een
soort geestelijke bankbalie: de penitent legde zijn schuld neer en betaalde met munten.

En dit alles werd gerechtvaardigd door het leerstuk van het vagevuur — een plek van
loutering, waar zielen verbleven tot hun tijdelijke straffen voldaan waren. Maar de Schrift
kent geen vagevuur. Het is een verzinsel, ontstaan uit een mix van heidense ideeën en
kerkelijke traditie, gebruikt om angst te zaaien en controle te behouden.

“En gelijk het den mensen gezet is, eenmaal te sterven, en daarna het oordeel.” Hebreeën
9:27

Deze tekst alleen al ontkracht het hele idee van een tijdelijke straf na de dood. Maar de
mensen in Luther's tijd konden dit niet lezen. De Bijbel was niet beschikbaar voor de gewone
man. Dus vertrouwde men op wat de priester zei.

En de priester sprak namens Rome. En Rome sprak namens zichzelf.

Wat erger was: dit systeem werd verpakt in vroomheid. Het leek heilig. Alles werd in het
Latijn gezegd. Er waren rituelen, wierook, gewaden, gewijde formules. Maar onder die
buitenkant lag pure handel. Geen vergeving door geloof, maar door betaling. Geen vrede door
Christus, maar door aflaten.

Het evangelie werd vervangen door een afrekeningssysteem.

Luther’s ontdekking van Romeinen 1:17 — “De rechtvaardige zal uit het geloof leven” —
sloeg in als een bom. Want als dat waar was, dan was het hele bouwwerk van aflaten,
vagevuur, boetedoeningen en pauselijke macht een leugen. En dat was precies het punt: het
was een leugen.

Maar het was een winstgevende leugen. En daarom moest Luther zwijgen. Maar hij zweeg
niet.

Dit deel toont ons hoe diep de controle van Rome ging: niet alleen over het lichaam, het geld
of de openbare eredienst, maar over het geweten van de mens. Wie zich verzette, werd niet
alleen een vijand van de kerk, maar van God — althans, zo werd het voorgesteld.

“Wee dengene die de waarheid spreekt in een wereld die leeft van leugens.”



Maar Luther sprak. En dat is waarom de reformatie niet begon met een oorlog, maar met een
woord. Een woord van waarheid tegen een zee van bedrog.

De valse zekerheid van een aflaatbrief

In dit derde deel wordt dieper ingegaan op de misleidende geruststelling die de aflaatbrief gaf
aan het volk. De paus had — zogezegd — de “sleutelmacht” om zonden kwijt te schelden, en
op basis daarvan werden aflaten uitgegeven. De koper kreeg een prachtig versierde brief mee
naar huis, ondertekend en bezegeld, met daarop de verzekering dat zijn zonden vergeven
waren — of zelfs die van zijn gestorven familieleden.

Maar in werkelijkheid bezat deze brief geen kracht, geen geestelijke werking, en geen enkele
grond in de Schrift. Het was een papieren leugen met een gouden randje.

De mensen lazen het, huilden van opluchting, en geloofden werkelijk dat zij hun moeder uit
het vagevuur hadden gehaald. En zo was de bedriegerij compleet: de koper voelde zich veilig,
de verkoper werd rijk, en de paus kon zijn basiliek verder bouwen.

Wat Luther onderkende, is dat deze valse zekerheid gevaarlijker was dan open ongeloof.
Want de aflaatbrief gaf het volk het gevoel dat het in orde was met God, terwijl het nog
steeds verloren was. Het vertrouwen werd niet op Christus gesteld, maar op Rome, op papier,
op geld.

“Vloek zij hij die vertrouwt op de mens en vlees tot zijn arm stelt, en wiens hart van den
HEERE wijkt.” Jeremia 17:5

Dat was precies wat Rome had gedaan: het volk geleerd om op mensen te vertrouwen — op
priesters, op pausen, op papier — in plaats van op de levende God. De aflaat werd niet alleen
een geldtransactie, maar ook een geestelijke vervreemding: het volk werd verwijderd van het
kruis, en verbonden aan een systeem.

En daarom was de aflaatbrief niet alleen nutteloos — hij was godslasterlijk. Want hij
beweerde te kunnen doen wat alleen Christus kan doen: vergeven.

“Indien wij onze zonden belijden, Hij is getrouw en rechtvaardig, dat Hij ons de zonden
vergeve…” 1 Johannes 1:9

Geen paus, geen brief, geen betaling. Alleen geloof en belijdenis.

Wat Luther aan het licht bracht, was dat het rooms systeem niet op waarheid rustte, maar op
misleiding verpakt in religieuze vroomheid. En het volk, onwetend en arm, werd als schapen
naar de slacht geleid.

De aflaatbrief was een geruststelling zonder inhoud. Een verzekering zonder dekking. En de
ziel die erop vertrouwde, werd bedrogen.

Daarom zei Luther:



“Als de paus werkelijk de macht heeft om zielen uit het vagevuur te bevrijden, waarom doet
hij het dan niet gratis, uit liefde?”

Een vraag die nog steeds snijdt.

De vrees voor het Woord van God in handen van het volk

De Rooms-Katholieke Kerk vreesde niet zozeer ketterij als wel kennis. Want wie het Woord
van God zelf kon lezen, zou zien dat de leer van Rome — met haar aflaten, vagevuur,
pauselijke onfeilbaarheid en Mariaverering — géén basis heeft in de Schrift. Daarom werd de
Bijbel doelbewust uit handen gehouden van het volk. Hij werd in het Latijn gehouden, en het
vertalen ervan in de volkstaal werd bestraft als een misdaad.

De Kerk beweerde dat de Schrift te moeilijk was voor de gewone man. Dat de leken het
verkeerd zouden begrijpen, dat verwarring zou ontstaan, dat het gezag van de Kerk nodig was
om de ware betekenis te verklaren.

Maar in werkelijkheid ging het om macht. Wie de Schrift bezit, bezit het zwaard van
waarheid. En waarheid maakt vrij.

“Uw Woord is een lamp voor mijn voet, en een licht op mijn pad.” Psalm 119:105

Zodra het volk de Schrift begon te lezen in hun eigen taal, begon het systeem te wankelen. De
mensen ontdekten dat Jezus geen goud vroeg, maar geloof. Dat Petrus geen paus was, maar
een apostel onder anderen. Dat vergeving niet uit Rome kwam, maar uit het kruis van
Christus.

William Tyndale, die de Bijbel in het Engels vertaalde, zei:

“Indien God mijn leven spaart, zal ik maken dat een jongen achter de ploeg meer weet van de
Schrift dan de paus.”

Voor zulke woorden werd hij gevangengenomen en gewurgd. Maar zijn vertaling leefde
voort. En met elke Bijbel die gedrukt werd, verloor Rome een stukje van zijn absolute greep.

Wat Luther deed, was revolutionair: hij gaf het volk het Woord van God terug. Niet als
eigendom van de Kerk, maar als erfdeel van iedere gelovige.

En het volk las.

En het volk zag.

En het volk brak los van een juk dat eeuwen op hen had gedrukt.

“De ingang van Uw woorden geeft licht, zij geeft de onverstandigen verstand.” Psalm
119:130



In deze tijd, waarin velen opnieuw afhankelijk worden van menselijke uitleg, dogma’s en
religieuze instellingen, is de les van de Reformatie nog steeds actueel: leg het Woord in de
handen van het volk, en de waarheid zal het werk doen.

De strijd tussen Christus en het pausdom

In dit deel van het transcript komt de ware kern van de Reformatie krachtig naar voren: het
was geen botsing tussen twee meningen, maar een strijd tussen twee koninkrijken — het
koninkrijk van Christus en het koninkrijk van het pausdom.

Rome had zichzelf tot middelpunt van de christenheid gemaakt, met de paus als
“plaatsbekleder van Christus”, de kerk als enige toegang tot vergeving, en het ambt als
absolute autoriteit. Maar de Bijbel leert iets totaal anders.

“En Hij is het Hoofd des lichaams, namelijk der Gemeente; Die het Begin is, de
Eerstgeborene uit de doden…” Kolossenzen 1:18

Het Hoofd van de Kerk is niet de paus — het is Jezus Christus. En wie Hem toebehoort, heeft
geen menselijke bemiddelaar meer nodig.

Maar Rome had een systeem gebouwd dat juist afhankelijk was van bemiddelaars. Alles ging
via priesters, via sacramenten, via hiërarchieën. Men kon Christus alleen bereiken via de
Kerk — en die Kerk moest gehoorzaamd worden. Dat maakte het pausdom niet een dienaar
van Christus, maar een concurrent. En dat was precies Luthers beschuldiging: Rome had
zichzelf op de troon gezet die alleen aan Christus toekomt.

“Niemand kan twee heren dienen…” Mattheüs 6:24

Wat Luther deed, was Christus terugzetten op Zijn troon. Niet alleen theologisch, maar
praktisch: door het volk te leren dat hun geweten aan God moest gehoorzamen — niet aan de
paus. En dat het Woord van Christus meer gezag had dan concilies, tradities of decreten.

Dit bracht een aardverschuiving teweeg. Want als Christus werkelijk Koning is, dan is het
pausdom overbodig én onwettig. Dan valt het hele bouwwerk van kerkelijke slavernij in
duigen. En dat was precies wat gebeurde.

Rome had geleerd:

– De paus spreekt ex cathedra, onfeilbaar.
– De Kerk bepaalt wie behouden wordt.
– Genade stroomt via de sacramenten.

Maar het Woord van God zegt:

– Christus alleen is de Weg, de Waarheid en het Leven.
– Verlossing is uit genade, door geloof.
– De Heilige Geest woont in elke gelovige, niet in de pauselijke stoel.



De strijd was dus niet tussen Luther en Rome, maar tussen het Evangelie en een religieus
keizerrijk.

En het volk koos. Miljoenen verlieten het pausdom niet omdat ze Luther volgden, maar
omdat ze Christus herkenden in het Woord dat hij verkondigde.

De valse eenheid van de Roomse Kerk ontmaskerd

In dit deel wordt duidelijk gemaakt hoe de Rooms-Katholieke Kerk eeuwenlang haar macht
heeft weten te behouden door te wijzen op haar eenheid. Ze claimde: Wij zijn de enige ware
kerk, want wij zijn één. Wij hebben één paus, één leer, één traditie. Al het andere is
verdeeldheid en ketterij.

Maar wat de Reformatie aantoonde, is dat eenheid zonder waarheid slechts georganiseerde
dwaling is. Want wat heb je aan eenheid, als die gebouwd is op leugen, bedrog en
machtsmisbruik?

Rome verwarde uniformiteit met geestelijke eenheid. Zolang iedereen het gezag van de paus
erkende, was alles in orde. Maar zodra iemand de Schrift boven de paus plaatste, werd hij als
vijand beschouwd. De eenheid van Rome was als die van Babel: indrukwekkend, menselijk
georganiseerd — en gedoemd te vallen.

“Zij zeggen wel: Vrede, vrede! Doch daar is geen vrede.” Jeremia 6:14

De eenheid die Christus brengt, is van een andere aard. Geen institutionele gehoorzaamheid,
maar geestelijke verbondenheid door geloof in de waarheid. De ware kerk is overal waar
Christus geëerd wordt als Hoofd en Zijn Woord het hoogste gezag is.

“Opdat zij allen één zijn, gelijk Gij, Vader, in Mij, en Ik in U; dat ook zij in Ons één zijn.”
Johannes 17:21

Dat is geen machtsstructuur. Dat is eenheid in waarheid en liefde, geleid door de Geest, niet
door een pauselijk decreet.

Rome daarentegen handhaafde haar eenheid door angst, door uitsluiting, door inquisitie. Wie
afweek van de officiële leer, werd geëxcommuniceerd, gevangen gezet of verbrand. En dat
allemaal in naam van “de eenheid van de kerk”.

Luther en de hervormers doorbraken die façade. Zij toonden aan dat het gezag van de Schrift
boven dat van Rome staat, en dat eenheid zonder waarheid niets waard is. Beter verdeeld in
de waarheid dan verenigd in de leugen.

En wat bleek? Zodra het Woord werd vrijgegeven, ontstond er geen chaos, maar een nieuwe
gemeenschap van gelovigen — eenvoudig, Bijbelgetrouw, zonder pracht en praal, maar met
kracht.

De ware kerk had Rome niet nodig. Ze had het Woord, het bloed van Christus, en de Heilige
Geest. En dat was genoeg.

De vergoddelijking van de paus en het bedrog van onfeilbaarheid



In dit deel wordt het scherp gesteld: Rome heeft niet slechts de paus een geestelijke rol
gegeven — ze heeft hem verheven tot goddelijke status. De paus werd niet alleen leider, maar
“de plaatsbekleder van Christus op aarde”. Wat hij sprak ex cathedra, moest als onfeilbaar
worden aangenomen, alsof God Zelf sprak.

Maar dit is niets minder dan heiligschennis.

Want alleen God is onfeilbaar. Alleen Zijn Woord is zuiver. En alleen Christus is het Hoofd
van de Gemeente.

“De hemel en de aarde zullen voorbijgaan, maar Mijn woorden zullen geenszins
voorbijgaan.” Mattheüs 24:35

Rome durfde deze plaats in te nemen. En zo werd het pausdom niet alleen een
machtsstructuur, maar een valse godsdienst, met een mens als middelpunt. De reformatie
onthulde dit: de paus had zich op de troon van God gezet — precies zoals 2 Thessalonicenzen
2 voorspelde over “de mens der zonde” die zich in de tempel van God zou zetten als ware hij
God.

De leer van pauselijke onfeilbaarheid werd pas officieel vastgesteld op het Eerste Vaticaans
Concilie in 1870, maar was al eeuwen eerder praktijk. Want wie de paus weersprak,
weersprak zogenaamd God — en dat betekende excommunicatie, verbanning, of de dood.

Het was een wurgconstructie: het volk moest buigen voor een menselijk gezag dat zich
goddelijk noemde, terwijl het in werkelijkheid een instrument van controle was. De
hervormers doorzagen dit en kozen ervoor God meer te gehoorzamen dan mensen.

“Want er is één God, er is ook één Middelaar Gods en der mensen, de Mens Christus Jezus.”
1 Timotheüs 2:5

Geen paus. Geen Maria. Geen priester. Alleen Christus.

Wat Luther, Zwingli, Calvin en anderen deden, was de troon van Christus herstellen in het
geweten van de gelovige. Niet langer gebonden aan een bisschop in Rome, maar bevrijd door
het Woord en de Geest.

De vergoddelijking van de paus is de ultieme vrucht van een kerk die de Schrift verliet. En
zolang mensen deze valse macht erkennen, blijven ze onder het juk van Babylon.

Maar wie het Woord leest met een open hart, zal ontdekken: Christus is genoeg.

De nalatenschap van de Reformatie – terug naar Christus alleen

In dit slotdeel van Transcript 6 wordt een duidelijke en krachtige oproep gedaan: keer terug
naar de eenvoud en zuiverheid van het Evangelie. De Reformatie was geen historische
gebeurtenis met louter theologische stellingen — het was een geestelijke bevrijding.
Miljoenen mensen werden losgerukt uit de klauwen van een religieus systeem dat zich tussen
God en de mens had geplaatst.



Rome had eeuwenlang het volk geleerd dat zij God alleen konden naderen via de Kerk — via
de paus, via Maria, via sacramenten, via boetedoening. Maar de hervormers keerden terug
naar het Woord en ontdekten opnieuw wat de apostelen al lang verkondigd hadden:

“Want uit genade zijt gij zalig geworden, door het geloof; en dat niet uit u, het is Gods gave;
niet uit werken, opdat niemand roeme.” Efeze 2:8-9

Dit is het hart van het Evangelie. En dit is wat de Reformatie opnieuw op de voorgrond
bracht: geen mensenwerk, geen kerkelijke tussenstap, geen betaling — alleen genade, alleen
geloof, alleen Christus, alleen de Schrift, alleen tot Gods eer.

Deze vijf sola’s vormen nog steeds het fundament van ware christelijke leer.

Maar de strijd is niet voorbij. Rome is niet veranderd. De leer van het vagevuur, de pauselijke
onfeilbaarheid, de verering van Maria, de eucharistische offerhandeling — ze zijn nog steeds
onderdeel van het systeem. En opnieuw wordt er wereldwijd gezocht naar een valse eenheid:
een oecumenische beweging die waarheid opoffert voor vrede, en overtuiging vervangt door
compromis.

Daarom moet de stem van de Reformatie blijven klinken. Niet als nostalgie, maar als
noodzaak.

De Schrift roept ons niet op om te buigen voor mensen, maar om op te staan in waarheid:

“En gij zult de waarheid verstaan, en de waarheid zal u vrijmaken.” Johannes 8:32

Luther’s erfenis leeft voort in elke gelovige die het Woord hoger acht dan traditie, Christus
hoger dan kerkleiders, en genade hoger dan werken.

Het is geen kwestie van denominatie, maar van hartsgesteldheid:

– Wie is jouw Middelaar?
– Waarop rust jouw zekerheid?
– Wat is jouw bron van waarheid?

Als het antwoord op al die vragen niet Christus alleen is, dan is er werk aan de winkel. Dan is
er bekering nodig. Niet tot een beweging, maar tot de levende Christus.

De Reformatie was een roep: “Terug naar de Bijbel!”

Vandaag moet dat onze roep zijn: “Terug naar het kruis. Terug naar Christus. Alleen Hij
redt.”



Hoofdstuk 7

Gods Volk en de Morele Voorbereiding voor de Strijd tegen Babylon

Voordat wij als volk van God werkelijk kunnen omgaan met de waarheid omtrent Babylon en
onze opdracht daarin, moeten wij eerst onder ogen zien dat wij moreel totaal onvoorbereid
zijn. Wij willen Babylon omverwerpen, ja, maar wij zijn er innerlijk vaak nog geen haar beter
aan toe dan degenen die Babylon gebouwd hebben.

Wanneer wij bijvoorbeeld naar de Tien Geboden kijken in Exodus 20, dan zien wij dat God
deze wetten gaf als fundament voor Zijn volk. En toch — wat zien wij vandaag de dag in het
zogenoemde Christendom? Een complete minachting van die geboden. We hebben afgoden,
niet slechts letterlijk in beeldvorm, maar ook in de vorm van systemen, geld, comfort,
entertainment. We zweren valse eden, we onteren onze ouders, plegen overspel, stelen, liegen
en begeren. Niet alleen in de wereld, maar ook onder degenen die zeggen dat zij het volk van
God zijn.

Het systeem dat nu over ons heerst — Babylon — is in feite niets meer dan een spiegel van
onze eigen zonden, uitvergroot en gecentraliseerd. De economische onrechtvaardigheid, de
leugenachtige politiek, de gewelddadige cultuur en de religieuze verwarring zijn allemaal
terug te voeren op de morele zwakte van het volk.

De mensen die roepen dat zij christenen zijn, leven vaak in directe overtreding van Gods
wetten. Ze erkennen Gods naam met de lippen, maar hun harten zijn ver van Hem. En juist
dat is waarom Babylon nog bestaat. Want zolang Gods volk niet breekt met hun eigen
overtredingen, zal Hij hen ook niet gebruiken om Babylon te vernietigen.

We willen vrij zijn van Babylon — maar willen we werkelijk vrij zijn van zonde? Willen we
werkelijk Gods wet als norm in ons leven toepassen? Of willen we alleen maar van Babylon
af omdat het oncomfortabel begint te worden?

God roept ons niet slechts op tot strijd. Hij roept ons op tot heiliging. Tot terugkeer naar Zijn
woord. Tot herstel van Zijn wetten in ons huis, in onze omgang met anderen, in onze
economie en in ons onderwijs. Pas dan, wanneer wij onze zonden belijden, de afgoden
wegdoen en Zijn geboden gaan houden, kan Hij ons gebruiken als Zijn strijdwapen tegen het
wereldsysteem.

Dat is waarom de strijd tegen Babylon niet begint met zwaarden of stemmen of demonstraties
— het begint in ons hart. Met gehoorzaamheid.

De Schijn van Vroomheid en het Gebrek aan Gerechtigheid

In dit tweede deel wordt duidelijk gemaakt dat veel mensen vandaag een vorm van
godsvrucht hebben, maar de kracht ervan verloochenen. Ze gaan naar de kerk, zingen
liederen, spreken over genade en geloof — maar weigeren Gods geboden te gehoorzamen. Ze
leven alsof het morele fundament van de Schrift optioneel is geworden.

“Die een gedaante van godzaligheid hebben, maar de kracht derzelve verloochend hebben; en
deze moet gij u afkeren.” 2 Timotheüs 3:5



De geboden van God worden vaak genegeerd of geestelijk weggepraat. Neem bijvoorbeeld
het vierde gebod: de sabbat. Velen negeren het volledig of stellen dat het “afgeschaft” is,
zonder enig Bijbels bewijs. Anderen verkondigen liefde en genade, maar weigeren de
waarheid te spreken over zonde, rechtvaardigheid en oordeel.

Wat wij vandaag zien in het georganiseerde christendom is Babylon met een kruis erop
geplakt. Dezelfde hebzucht, hetzelfde materialisme, dezelfde leugens — alleen met een
religieus sausje eroverheen. Het wordt een "kerk" genoemd, maar het is een verlengstuk van
het wereldsysteem geworden.

Men verdedigt deze toestand door te verwijzen naar gevoelens, traditie of menselijke
redeneringen. Men zegt: “Wij leven onder genade, niet onder de wet”, maar vergeet dat
genade ons leidt tot gehoorzaamheid — niet tot wetteloosheid.

“Zult gij de HEERE zo behagen met brandoffers en slachtoffers, als dat men gehoorzaamt
aan de stem des HEEREN? Zie, gehoorzamen is beter dan slachtoffer, en opmerken dan het
vette der rammen.” 1 Samuël 15:22

De grote dwaling van deze tijd is dat men denkt dat men God kan dienen op eigen
voorwaarden. Dat men zegen kan ontvangen zonder gehoorzaamheid. Dat men
rechtvaardiging kan scheiden van heiliging. Maar dat is niet het evangelie van de Bijbel —
dat is het evangelie van Babylon.

En zolang dit zo blijft, is Gods volk niet bruikbaar in Zijn strijd. Want Hij zal Zijn strijders
niet zenden zolang zij zich gedragen als de vijand.

De waarheid is: de roeping van God op Zijn volk is hoog. Niet alleen in leer, maar in
levenswandel. En wie Babylon wil weerstaan, moet eerst Babylon uit zijn eigen hart
verdrijven.

Het verbreken van het verbond en het vergeten van geloften

In dit deel wordt de nadruk gelegd op een pijnlijk maar noodzakelijk punt: het volk van God
is hun geloften vergeten. Net zoals Israël in het Oude Testament telkens opnieuw beloofde de
HEERE te volgen, maar keer op keer afweek, zo leeft ook het moderne christendom in
gebroken beloften.

Wanneer men gedoopt werd of belijdenis deed, beloofde men om Christus te volgen, de
zonde te verlaten en het pad van gerechtigheid te bewandelen. Maar velen hebben die
geloften vergeten alsof het niets betekende. Ze leven alsof ze nooit iets hebben beloofd — of
erger nog, alsof hun woorden geen gewicht hebben.

“Wanneer gij God een gelofte doet, stel niet uit die te betalen; want Hij heeft geen lust aan de
zotten; wat gij gelooft, betaal het.” Prediker 5:4

De ernst van een verbond met God is niet optioneel. God neemt Zijn verbond bloedserieus —
het kostte immers het bloed van Zijn Zoon. Maar wat zien wij? Men breekt huwelijken alsof
het niets is. Men belooft trouw in het geloof en keert vervolgens terug naar de wereld. Men
spreekt over “Jezus volgen” maar wijkt af zodra het ongemakkelijk wordt.



En precies daarin ligt de oorzaak van onze zwakte. God kan geen leger bouwen op leugens en
gebroken geloften. Als Zijn volk onbetrouwbaar is, hoe kan het dan standhouden in de strijd
tegen een systeem dat gebouwd is op bedrog?

De profeten waarschuwden Israël telkens voor ditzelfde probleem: breuk van het verbond
leidt tot oordeel. Niet omdat God geen genade heeft, maar omdat Hij geen deel heeft aan
onwaarachtigheid. Hij verlangt waarheid in het binnenste — integriteit, gehoorzaamheid,
trouw.

“Mijn volk komt om, omdat het zonder kennis is; omdat gij de kennis verworpen hebt, zal Ik
u ook verwerpen…” Hosea 4:6

De kennis die verloren is gegaan, is niet slechts theologische kennis — het is het besef van
heiligheid, van verantwoordelijkheid, van verbondsgetrouwheid. En zolang Gods volk dat niet
herwint, zal er geen overwinning zijn op Babylon. Eerst moet er herstel zijn van geloften, van
trouw, van heiliging.

Want wie het verbond vergeet, zal nooit het zwaard kunnen hanteren in Gods leger.

De Schending van de Sabbat – Een Spiegel van Nationale Ongehoorzaamheid

Een van de meest genegeerde én verdraaide geboden van God is het vierde: het gebod over de
sabbat. God zegt niet: “Gedenk de dag des Heren, welke u maar kiest,” maar heel specifiek:

“Gedenkt den sabbatdag, dat gij die heiligt. Zes dagen zult gij arbeiden en al uw werk doen;
maar de zevende dag is de sabbat van den HEERE uw God.” Exodus 20:8-10

De sabbat is niet Joods — hij is van God. In Genesis 2 zien we al dat God de zevende dag
zegende en heiligde, lang vóór Mozes, vóór Sinaï, vóór Israël als volk bestond. Het is een
universeel, scheppingsbreed verbond — herbevestigd bij de berg Sinaï als teken tussen God
en Zijn volk.

“Mijn sabbatten zult gij houden; want dat is een teken tussen Mij en u, bij uw geslachten…”
Exodus 31:13

Maar Babylon — het systeem dat zich opstelt tegen Gods gezag — heeft deze dag vervangen
door de zondag, de eerbied voor de zon, door Rome ingevoerd en door kerkelijke traditie
kracht bijgezet. Dit is niet slechts een kalenderwijziging — het is rebellie. Het is het
veranderen van tijden en wetten, precies zoals Daniël 7:25 het voorspelde.

De zogenaamde “Dag des Heren” is door mensen verplaatst van de zevende naar de eerste
dag van de week. Maar nergens in het Nieuwe Testament wordt dit gebod herroepen. Jezus
hield de sabbat. De apostelen hielden de sabbat — ook na de opstanding. Paulus preekte op
de sabbat, ook voor heidenen. Nergens riep hij op tot zondagsviering.

Wat we vandaag zien, is dat het overgrote deel van het christendom leeft in traditie in plaats
van gehoorzaamheid. Men zegt dat de wet is afgeschaft, maar accepteert zonder aarzeling
wetgeving van Rome. De ware sabbat is vergeten, vervangen en zelfs belasterd — als
‘wettisch’ of ‘oudtestamentisch’.



Maar de sabbat is niet wettisch — zij is heilig.

“De sabbat is gemaakt om de mens, niet de mens om de sabbat.” Markus 2:27

Zolang Gods volk deze waarheid verwerpt, zal het zwak blijven tegenover Babylon. Want
gehoorzaamheid is geen bijzaak. Het is het fundament waarop God Zijn volk bouwt.

De terugkeer tot de sabbat is geen terugkeer naar een oud ritueel, maar naar Gods gezag,
Gods ritme, en Gods rust. Wie de sabbat herstelt, herstelt het teken van het verbond — en
keert zich af van het merkteken van het beest.

De Vervalsing van Gods Feesten en de Rol van Babylon in de Kalender

In dit deel wordt de sluier opgelicht over een aspect dat velen over het hoofd zien: de tijden
die wij houden als ‘heilig’ zijn in veel gevallen niet door God ingesteld, maar door mensen —
door Babylon. Denk aan kerst, Pasen, Allerheiligen, en vooral zondagviering. Dit zijn feesten
en tijden die hun wortels niet in Gods Woord hebben, maar in heidense systemen die later
gekerstend zijn.

“En hij zal woorden spreken tegen den Allerhoogsten, en de heiligen der hoogsten plaatsen
verstoren; en hij zal menen de tijden en de wet te veranderen…” Daniël 7:25

De profetie is helder: het systeem dat wij Babylon noemen, zou proberen de tijden (feesten,
rustdagen) én de wet van God te veranderen. En dat is exact wat we zien in de
kerkgeschiedenis. De feesten van de Bijbel — zoals Pesach, het Bazuinenfeest, het
Loofhuttenfeest — zijn systematisch vervangen door niet-Bijbelse tradities.

Rome gaf zijn eigen invulling aan aanbidding. Ze verving het Paaslam door paasbrood, de
sabbat door zondag, en stelde een kalender van heiligen en kerkelijke feestdagen in. Dit alles
werd voorgesteld als christelijk, maar het was niets anders dan een vervanging van Gods
ordinantiën door menselijke inzettingen.

“Doch tevergeefs eren zij Mij, lerende leringen die geboden van mensen zijn.” Mattheüs 15:9

Deze vervanging heeft niet alleen geleid tot verwarring, maar ook tot geestelijke ontrouw.
Want wie Gods tijden verlaat, begeeft zich op het terrein van de vijand. En juist dat is
waarom Babylon zijn kracht houdt: het volk van God leeft volgens Babylonische tijden,
systemen en patronen.

Zolang wij de tijden van God negeren, zijn wij als strijders die op het verkeerde moment op
het slagveld verschijnen. God heeft Zijn kalender gegeven met reden — als heiligdom in de
tijd, als herinnering, als rust, als voorbereiding. Door die kalender te vervangen, heeft
Babylon het volk beroofd van geestelijke oriëntatie.

Het herstel van Gods kalender is essentieel. Niet als wettische plicht, maar als geestelijke
gehoorzaamheid. Het is een terugkeer naar Zijn ordening, Zijn ritme, Zijn openbaringen.

“Hij maakte de maan tot de tijden; de zon weet haar ondergang.” Psalm 104:19



De tijden van God zijn geen joodse eigenaardigheid, maar goddelijke structuren. En wie
Babylon wil weerstaan, moet de kalender van Babel verlaten en terugkeren tot die van de
Allerhoogste.

De Economische Zonden van Gods Volk en de Machten van Babylon

In dit deel wordt de economische ongerechtigheid van het volk van God onder de loep
genomen — een zonde die vaak wordt genegeerd, maar die juist centraal staat in de strijd
tegen Babylon. Want Babylon is niet slechts een geestelijk systeem, maar ook een
economisch systeem van uitbuiting, winstbejag en onrechtvaardige handel.

En wat blijkt? Veel zogenoemde gelovigen doen er net zo goed aan mee. Ze handelen als de
wereld. Ze lenen met rente, ze speculeren, ze onderdrukken de arbeider, ze sluiten hun oren
voor de weduwe en wees. En ze rechtvaardigen dit alles met het idee dat “iedereen het doet”
of “het gewoon zo werkt vandaag.”

“Gij zult uw broeder geen rente opleggen, noch van geld, noch van spijze, noch van enig ding,
waarover men rente pleegt te nemen.” Deuteronomium 23:19

Gods wet is duidelijk: onder Zijn volk mag geen renteheffing zijn. Geen woeker. Geen
hebzucht. Geen uitbuiting. Het volk moest een voorbeeld zijn van rechtvaardigheid, van
eerlijkheid, van zorg voor elkaar. Maar in plaats daarvan heeft het volk de zonden van
Babylon overgenomen — en durft dan te bidden om bevrijding?

Wanneer bedrijven worden opgebouwd op leugen en manipulatie, wanneer de sabbat wordt
genegeerd vanwege "omzet", wanneer mensen systematisch worden afgeknepen terwijl
aandeelhouders rijker worden, dan is dat niet slechts kapitalisme — het is Babylon.

“Uw zilver is geworden tot schuim; uw wijn is vermengd met water. Uw vorsten zijn
wederhorigen en met dieven medeplichtig.” Jesaja 1:22-23

Het volk van God mag niet bouwen op het systeem dat God wil vernietigen. Als wij Babylon
willen ontmaskeren en omverwerpen, dan moeten wij eerst de economische zonden in ons
eigen midden belijden en verlaten.

Dat betekent:

– Geen leugenachtige weegschalen (bedrog in handel)
– Geen rente onder broeders
– Geen onderbetaling van arbeiders
– Geen inhaligheid die ten koste gaat van gerechtigheid

Want zolang wij aan de tafel van Babel eten, kunnen wij niet strijden voor het Koninkrijk van
God. Dan zijn we medeplichtig. En God zal geen wapens geven aan mensen die het kamp van
de vijand nog niet verlaten hebben.

Genade onder het Nieuwe Verbond – Geen Vrijbrief tot Wetteloosheid



In dit voorlaatste deel wordt de ware betekenis van genade onder het Nieuwe Verbond
benadrukt — een boodschap die vandaag de dag vaak misbruikt wordt als excuus om Gods
wet te negeren. Velen zeggen: “Wij zijn onder het Nieuwe Verbond, dus de wet geldt niet
meer.” Maar dat is een leugen van Babylon, bedoeld om het volk los te weken van
gehoorzaamheid aan God.

“Want dit is het verbond dat Ik maken zal met het huis Israëls na die dagen, spreekt de
HEERE: Ik zal Mijn wetten in hun verstand geven, en in hun harten zal Ik die inschrijven…”
Hebreeën 8:10

Het Nieuwe Verbond schaft de wet niet af — het schrijft haar juist in het hart. Het verandert
de locatie, niet de inhoud. Waar de wet eerst op steen stond, staat zij nu in het geweten. De
zonde is niet veranderd, Gods standaard is niet gedaald. Wat veranderd is, is de toegang tot
vergeving en de kracht tot gehoorzaamheid — door de Geest van Christus.

“Maakt dan de wet tot zonde? Dat zij verre. Ja, ik kende de zonde niet dan door de wet…”
Romeinen 7:7

De boodschap van genade is geen vrijbrief om te doen wat men wil. Ze is een uitnodiging tot
bekering, tot wedergeboorte, tot gehoorzaamheid uit liefde. Genade is niet in strijd met de
wet — ze is de brug terug naar de wet.

Maar Babylon heeft dit verdraaid. Babylon zegt: “Je hoeft je niet aan de geboden te houden.
Doe wat goed voelt. God begrijpt het wel.” Zo wordt genade verlaagd tot een slap excuus, en
wordt het volk ontheiligd. Dit is precies de tactiek die Satan gebruikte in Eden: “Gij zult niet
sterven.” En vandaag zegt Babylon: “God straft niet meer. Hij is alleen liefde.”

Maar ware liefde haat het kwaad. Ware liefde leidt tot gehoorzaamheid.

“Indien gij Mij liefhebt, bewaart Mijn geboden.” Johannes 14:15

De genade van het Nieuwe Verbond is geen paraplu voor wetteloosheid. Ze is de kracht om
de wet met vreugde te houden, uit een vernieuwd hart. En dát is het volk dat God zal
gebruiken: zij die niet slechts zeggen dat zij geloven, maar die wandelen in Zijn wegen —
niet in eigen kracht, maar door Zijn Geest.

Heiligmaking als Voorwaarde voor Overwinning over Babylon

We zijn nu aangekomen bij het slot van deze studie, en het is een nadrukkelijke oproep tot
iets wat zelden nog wordt gepredikt: heiligmaking. Niet als religieus gedrag, niet als uiterlijke
vroomheid, maar als een diepgewortelde, door de Geest bewerkte gehoorzaamheid aan Gods
wil.

De val van Babylon — het wereldsysteem van verwarring, onderdrukking, goddeloosheid en
schijngeloof — zal niet bewerkt worden door massa’s christenen die het druk hebben met
conferenties, praisebands of campagnes. Nee, het zal komen door een klein, toegewijd
overblijfsel dat zich werkelijk heeft afgezonderd van de wereld en teruggekeerd is tot Gods
geboden, Zijn kalender, Zijn wetten en Zijn Zoon.



“Heiligt u, want morgen zal de HEERE wonderen onder u doen.” Jozua 3:5

God eist reiniging vóór overwinning. We kunnen niet het ene moment klagen over de zonden
van de wereld en het volgende moment zelf meedoen met haar feestdagen, haar economie,
haar tijdsindeling, haar valse religie. Zolang wij lijken op Babylon, hebben we geen autoriteit
over Babylon.

De strijd die komen gaat is geestelijk — maar zij vereist een volk dat fysiek, moreel en
geestelijk apart gezet is. Zoals in Openbaring staat:

“En ik hoorde een andere stem uit de hemel, zeggende: Gaat uit van haar, Mijn volk, opdat gij
aan haar zonden geen gemeenschap hebt, en opdat gij van haar plagen niet ontvangt.”
Openbaring 18:4

De oproep tot heiligmaking is geen suggestie. Het is het enige pad naar bevrijding en
overwinning. Wie zich niet afzondert, wordt geoordeeld met het systeem. Wie zich reinigt,
zal bewaard worden.

Dit vraagt keuzes. Duidelijke, radicale keuzes:

– Geen zondagsviering meer, maar sabbatsherstel.
– Geen afgoden meer in huis of hart.
– Geen leugen meer in handel, politiek of persoonlijke relaties.
– Geen Babylon meer in ons denken, kleden, leven en aanbidden.

God wacht op een volk dat “de Naam draagt,” maar ook de weg wandelt. Niet door perfectie,
maar door trouw. Niet door kracht, maar door overgave. Niet door religie, maar door
gehoorzaamheid.

Dit is het moment. Geen tijd meer voor uitstel. Geen ruimte meer voor lauwheid. Babylon zal
vallen — en wie op Gods zijde staat, zal blijven staan.

“En zij hebben hem overwonnen door het bloed van het Lam en door het woord hunner
getuigenis, en zij hebben hun leven niet liefgehad tot de dood toe.” Openbaring 12:11

Laat de Reformatie niet slechts een herinnering zijn. Laat het een roeping zijn — tot
heiliging, tot waarheid, tot strijd.



Hoofdstuk 8

De Commerciële Fundamenten van Mystery Babylon

De profetie over Babylon in Openbaring 17 en 18 toont ons niet slechts een religieus of
politiek systeem — het is bovenal een commercieel imperium. Babylon is een
wereldomvattende macht die leeft van handel, rijkdom en uitbuiting. Haar invloed reikt tot in
elk land, elke haven, elke natie.

“Want haar kooplieden waren de groten der aarde; want door uw toverij zijn alle volken
verleid geworden.” Openbaring 18:23

Hieruit blijkt dat Babylon zijn macht niet verkrijgt door militaire kracht alleen, maar door
economische betovering. Het volk van God — en de hele wereld — is verleid door een
systeem dat rijkdom en luxe belooft, terwijl het in werkelijkheid afhankelijk is van slavernij,
onrecht en geestelijke hoererij.

De rijkdommen die worden beschreven in Openbaring 18 zijn niet willekeurig:

“Goud en zilver en kostbaar gesteente en parelen, en fijn linnen en purper en zijde en
scharlaken, en allerlei houtwerk van thijne, en allerlei ivoren vaten...” Openbaring 18:12

Deze lijst lijkt bijna op een handelscatalogus — een goddelijke aanklacht tegen een
wereldwijde markteconomie die haar oorsprong niet vindt in rechtvaardigheid, maar in
hebzucht.

Wat deze profetie ook duidelijk maakt, is dat Mystery Babylon rijk is geworden door oorlog.
Oorlog is het instrument waarmee dit systeem markten opent, grondstoffen beveiligt, mensen
onderwerpt en infrastructuur opbouwt voor haar eigen handel. Onder het mom van ‘vrijheid’
en ‘beschaving’ worden landen geplunderd, economieën overgenomen, en worden mensen
slaven van banken en bedrijven.

In dit transcript wordt met name de Vietnamoorlog als voorbeeld genoemd. Die oorlog werd
niet gevoerd voor vrijheid, maar voor commercie. De fabrieken draaiden overuren. De
industriële complexen van het Westen verdienden miljarden. En het bloed van jonge mannen
werd vergoten voor winst — niet voor recht.

Mystery Babylon vermomt haar agenda onder woorden als democratie, vrijheid, bescherming
— maar wie door de façade kijkt, ziet wat het werkelijk is: een geldmachine die
mensenlevens offert op het altaar van hebzucht.

En dit systeem werkt perfect samen met religie. Want Babylon weet dat een zuiver
commerciële agenda niet genoeg is — zij heeft geestelijke rechtvaardiging nodig. Daarom
gebruikt zij kerken, leiders, predikanten — om het volk in slaap te wiegen, om oorlog te
zegenen, om gehoorzaamheid aan het systeem te prediken.

“En de vrouw was dronken van het bloed der heiligen…” Openbaring 17:6



Zolang Gods volk dit niet onder ogen ziet, blijft het misleid. Want wie de commerciële macht
van Babylon niet herkent, zal haar nooit kunnen verlaten.

De Oorlog in Vietnam – Een Babylonisch Project

In dit deel wordt het profetische licht gericht op de Vietnamoorlog — niet als een toevallige
politieke gebeurtenis, maar als een gepland Babylonisch project dat haar functie vervulde
binnen het grotere wereldsysteem van handel, macht en misleiding.

De oorlog in Vietnam kostte miljoenen levens, verwoestte dorpen, ontwortelde gezinnen —
en toch werd het hele project door veel Westerse leiders als “noodzakelijk” of zelfs
“heldhaftig” bestempeld. Maar wat zat er werkelijk achter? Waarom stuurden naties
duizenden jonge mannen de dood in tegen een arm, landbouwkundig volk aan de andere kant
van de wereld?

Omdat Mystery Babylon niets aan het toeval overlaat.

De oorlog was in werkelijkheid een bouwproject — een manier om militaire infrastructuur op
te zetten, havens aan te leggen, pijpleidingen te leggen, economische toegang te creëren, en
nieuwe markten te openen voor Westerse bedrijven. De wegen die werden gebouwd in
Vietnam — en in soortgelijke conflicten — waren niet enkel voor tanks, maar voor
toekomstige handel.

“En de kooplieden der aarde zijn rijk geworden door de kracht van haar weelde.” Openbaring
18:3

Oorlog is de hamer waarmee Babylon haar economische kathedralen bouwt. En wie betalen
de prijs? De zonen van gewone mensen. Jongens van 18, 19, 20 jaar, misleid door
patriottisme, religieuze rechtvaardiging en valse vijandbeelden.

En terwijl zij sterven in de rijstvelden, vullen de aandeelhouders van Babylon hun zakken.

Maar zelfs dat is nog niet het hele verhaal. Want de profetie leert ons dat Mystery Babylon
vrouwelijk is — niet omdat het over een natuurlijke vrouw gaat, maar omdat het systeem zich
voordoet als iets moois, iets aantrekkelijks, iets beschermends. Ze is de “grote hoer” — niet
vanwege fysieke immoraliteit, maar vanwege haar geestelijke overspel. Ze belooft vrede en
vrijheid, maar verkoopt slavernij en dood.

De kerk was in veel gevallen medeplichtig. Predikanten zegenden de oorlog. Christelijke
media spraken over “het beschermen van onze manier van leven.” En niemand stelde de
vraag: “Is dit Babylon? Is dit het systeem dat God in Openbaring aanklaagt?”

We zijn opgevoed om te denken dat oorlog iets glorieus is. Maar in de ogen van de profeten is
oorlog het werktuig van goddelozen — en Babylon is de grootmeesteres in het gebruik
daarvan.

“Want haar zonden zijn tot den hemel gevolgd, en God is haar ongerechtigheden gedachtig
geworden.” Openbaring 18:5



Mystery Babylon kan alleen functioneren zolang mensen weigeren haar te herkennen.

De Rol van Amerika als Drager van Babylon

In dit deel wordt onderstreept hoe de Verenigde Staten niet slechts een natie onder vele is,
maar in veel opzichten het voornaamste voertuig van Mystery Babylon geworden is — vooral
in economisch en militair opzicht.

Amerika presenteert zich als de verdediger van vrijheid, als de brenger van democratie en als
de kampioen van mensenrechten. Maar onder deze façade fungeert het als het uitvoerende
lichaam van het Babylonische wereldsysteem. Het is het zwaard, de bank, het
propagandakanaal, de wereldpolitie en de architect van handelsroutes.

“En het beest dat gij gezien hebt, is geweest, en is niet, en zal opkomen uit de afgrond, en ten
verderve gaan…” Openbaring 17:8

De profetie spreekt over een macht die verschijnt, verdwijnt en weer opkomt — een patroon
dat velen herkennen in de wereldimperiums die elkaar opvolgen, culminerend in de herrezen
macht die via Amerika haar wereldwijde invloed heeft gevestigd.

Amerika bouwt niet alleen wegen in vreemde landen — het bouwt systemen: kapitalistische
netwerken, financiële slavernij via schuld, entertainment als afleiding, religie als wapen, en
militaire aanwezigheid als controle. De Verenigde Staten zijn in wezen het verlengstuk van
Rome, het beest dat opnieuw tot leven komt.

Zelfs veel goedbedoelende christenen beseffen niet dat hun land — hun vlag, hun liederen,
hun nationale trots — gebruikt wordt om het Babylonische rijk te bevorderen. In plaats van
zich af te zonderen, werken ze mee aan het versterken van het systeem.

Wat dit alles extra schrijnend maakt, is dat God Amerika heeft gezegend met macht, rijkdom
en vrijheid — maar die zegen is verkeerd gebruikt. In plaats van een licht te zijn, is het een
instrument van Babylon geworden.

“Want zij zeggen: Ik zit als een koningin, en ben geen weduwe, en zal geen droefheid zien.”
Openbaring 18:7

De arrogantie van Babylon leeft voort in de ideologie van het Westen. “Wij zijn
onoverwinnelijk. Wij zijn het licht van de wereld. Wij zijn de goede krachten.” Maar God
noemt het: overspel, afgoderij, arrogantie, zelfverheffing. En Hij waarschuwt:

“Daarom zullen haar plagen op één dag komen: dood, rouw en honger; en zij zal met vuur
verbrand worden…” Openbaring 18:8

Wie Babylon in stand houdt, deelt in haar oordeel. En wie haar dient, hoe onschuldig het ook
lijkt, dient niet God.

De Kerk als Medeplichtige van Babylon



In dit vierde deel komt een pijnlijke waarheid naar voren: de georganiseerde kerk – ja, zelfs
veel protestantse kerken – is niet de tegenstander van Babylon, maar haar bondgenoot
geworden. Wat ooit begon als een reformatie, is verworden tot een façade die de zonden van
het systeem bedekt met een laag religieuze vernis.

Hoe komt dat? Omdat Babylon weet dat geestelijke invloed essentieel is om mensen onder
controle te houden. Je kunt de harten van mensen niet onderwerpen met wapens alleen. Je
hebt een boodschap nodig die hen leert: “Verzet je niet. Onderwerp je. God heeft het zo
gewild.”

En precies dat hebben veel predikanten gedaan.

Ze hebben Gods wet afgeschaft, Zijn sabbat verworpen, Zijn feesten genegeerd, Zijn volk
verdraaid — en hebben Babylon verdedigd alsof het het Koninkrijk van God was. Ze
prediken “genade” zonder gehoorzaamheid, “liefde” zonder waarheid, en “vrede” zonder
gerechtigheid.

“Doch de profeten zullen worden als wind, en het woord is niet in hen.” Jeremia 5:13

De moderne prediker is vaak niet meer dan een zakenman in een religieus kostuum. Hij
verdedigt de staat. Hij zegent oorlog. Hij spreekt over “Israël” zonder te weten wie Israël
werkelijk is. Hij leert over “zegeningen” zonder de voorwaarden te noemen.

Hij is een priester van Babylon, geen herder van het Koninkrijk.

En Babylon gebruikt deze mannen om Gods volk in slaap te sussen. Want zolang ze denken
dat alles goed is — zolang ze geloven dat gehoorzaamheid wettisch is en dat God niets meer
eist — zullen ze nooit uit Babylon komen.

“Mijn volk is verloren gegaan, omdat het zonder kennis is…” Hosea 4:6

Deze valse religie is geen afwijking, ze is het hart van Babylon. De vrouw die zit op het beest
in Openbaring 17 is “getooid met purper en scharlaken,” de kleuren van religieus gezag. Ze
heeft een gouden beker — symbool van uiterlijk godsdienstige pracht — maar die beker is
vol van gruwelen en onreinheid.

De ware kerk van Jezus Christus is niet verbonden met Babylon. Ze is afgezonderd. Ze
spreekt waarheid. Ze waarschuwt. Ze roept op tot bekering. Ze zwijgt niet waar onrecht
heerst. Ze noemt zonde bij naam. En ze doet dat ongeacht de prijs.

De Wijn van de Hoererij – De Misleiding van de Volken

In dit vijfde deel keren we terug naar één van de meest onthullende beelden in het boek
Openbaring: de gouden beker in de hand van de vrouw op het beest. Die beker is vol van
“wijn”, en die wijn is de leer der hoererij — een mengsel van waarheid en leugen, van
schijnheiligheid en afgoderij, dat de naties dronken maakt.

“Met wie de koningen der aarde gehoereerd hebben, en die de inwoners der aarde dronken
gemaakt heeft van de wijn van haar hoererij.” Openbaring 17:2



Mystery Babylon is een geestelijk systeem dat zijn invloed uitoefent via misleiding. En de
mensen drinken haar wijn — niet omdat ze gedwongen worden, maar omdat het aantrekkelijk
lijkt. De wijn smaakt zoet, religieus, vredig, vol genade en liefde — maar het verdooft het
geweten, vernietigt onderscheidingsvermogen, en maakt slap.

Die wijn leert:

– “De wet is afgeschaft.”
– “Iedereen is welkom, zoals hij is.”
– “God wil alleen je hart, niet je gehoorzaamheid.”
– “Zegeningen komen vanzelf, zonder voorwaarden.”
– “Jezus heeft alles volbracht — jij hoeft niets meer.”

Deze wijn heeft zelfs de prediking besmet. Men spreekt over een “Jezus” die niets eist, een
“God” die geen oordeel meer velt, een “evangelie” zonder kruisiging van het vlees. Maar dat
is niet het Evangelie van de Schrift — het is de wijn van Babylon.

“Zij zegt in haar hart: Ik zit als een koningin… ik zal geen rouw zien.” Openbaring 18:7

Die zelfverzekerdheid is gevaarlijk. Babylon gelooft niet dat ze geoordeeld zal worden. Ze
denkt dat haar rijkdom, haar invloed, haar religieuze allianties haar zullen beschermen. Maar
God zegt dat haar val plotseling komt. En haar wijnen zullen haar niet redden.

Gods volk moet dus kiezen: blijven drinken van die wijn — of wakker worden.

Want wie Babylon verdedigt, doet mee aan haar zonden. Wie haar wijn proeft, wordt als zij.
Maar wie eruit komt, zal zien, onderscheiden, en uiteindelijk overwinnen.

“Gaat uit van haar, Mijn volk…” Openbaring 18:4

De Winst van Babylon – En de Verkoop van Zielen

In dit zesde deel keren we terug naar de kern van Babylon’s macht: handel. Maar het is niet
zomaar handel. Het gaat niet enkel om goederen, goud en specerijen — Babylon verhandelt
ook de zielen van mensen.

“En koopmanschap van paarden en wagenen, en van lichamen en zielen der mensen.”
Openbaring 18:13

Wat een onthullende uitspraak. In Gods ogen is het Babylonische systeem zó verdorven, dat
het mensen niet meer ziet als schepsels van waarde, maar als grondstof. Als handelswaar. Als
kapitaal.

En dat is precies wat er vandaag gebeurt.

In oorlogen zoals Vietnam, Irak, Afghanistan… worden levens opgeofferd voor winst. In
economieën gebaseerd op schulden, slavernij en consumentisme… worden mensen gebruikt
als ruilmiddel.



De moderne wereld rekent niet meer in rechtvaardigheid, maar in rendement. En onder die
berekening liggen miljoenen verpletterde levens. Mensen worden gevormd tot consumenten,
tot arbeiders, tot soldaten, tot volgers — maar niet tot heiligen.

Zelfs religie doet mee. Kerken worden gerund als bedrijven. Evangelisatie wordt marketing.
Prediking wordt branding. En de waarheid wordt verwaterd om de mensenmassa’s tevreden te
houden.

“Want de kooplieden waren de groten der aarde…” Openbaring 18:23

Wie zijn deze kooplieden? Het zijn de invloedrijke bedrijven, de miljardairs, de mediahuizen,
de techbedrijven, de pharma-industrieën, de bancaire elite. Zij domineren de markt — én het
denken. En onder het mom van vooruitgang bouwen zij Babylon’s toren steeds hoger.

Maar Gods oordeel nadert. En het zal scherp zijn.

“En een sterke engel hief een steen op, gelijk een grote molensteen, en wierp die in de zee,
zeggende: Alzo zal met geweld geworpen worden Babylon, die grote stad, en zij zal niet meer
gevonden worden.” Openbaring 18:21

De enige redding is: eruit komen. Niet alleen fysiek — maar mentaal, spiritueel, economisch,
cultureel.

Babylon moet uit het hart, uit het huis, uit de kerk, uit de taal, uit de feestdagen, uit de
overtuigingen.

God bouwt een ander koninkrijk. Een dat niet gebouwd is op mensenhandel, maar op
gerechtigheid. Niet op winstbejag, maar op waarheid. En Hij roept Zijn volk — vandaag nog.

Het Stilvallen van de Stemmen – Babylon is Uitgedoofd

In dit zevende deel horen we hoe de val van Babylon niet alleen zichtbaar, maar ook hoorbaar
zal zijn. Er zal iets wegvallen wat ooit alom aanwezig was: het lawaai, de muziek, het
entertainment, het gedruis van een cultuur die voortdurend bezig was met zichzelf —
plotseling stil.

“En de stem der citer- en zangers, en der speellieden, en der bazuinblazers zal niet meer in u
gehoord worden…” Openbaring 18:22

Wat is dit anders dan de stilte na de storm?

Babylon, dat symbool staat voor een wereldsysteem dat leeft van muziek, commercie,
spektakel en zintuiglijke prikkeling, zal tot zwijgen worden gebracht. Geen shows meer, geen
glitter, geen religieuze retoriek — alleen stilte. Want het oordeel is gekomen.

Let op wat er genoemd wordt:

1. Geen muziek meer



2. Geen werkers meer

3. Geen licht meer

4. Geen stem van bruidegom en bruid meer

Alles wat het leven leek te dragen, wordt weggenomen. De uiterlijke pracht, de bedrijvigheid,
de ceremonieën, de feesten — niets blijft. En waarom?

“Want uw kooplieden waren de groten der aarde; want door uw toverij zijn alle volken
verleid geworden.” Openbaring 18:23

De rijkdom van Babylon was gebaseerd op leugen en misleiding. Haar macht kwam niet van
God, maar van manipulatie. Haar economische opkomst was doordrenkt van toverij —
geestelijke verblinding, propaganda, verleiding, wereldse glamour.

En Babylon had bloed op haar handen.

“En in haar is gevonden het bloed der profeten en der heiligen, en van allen die geslacht zijn
op de aarde.” Openbaring 18:24

God houdt rekenschap. Niet alleen voor het geweld van het zwaard, maar ook voor het
geweld van valse leer, valse economie, valse religie. En wanneer de maat vol is, stopt Hij het
geluid. Het applaus dooft. De preekshow zwijgt. De muziek dooft uit. En alleen het oordeel
blijft over.

Voor Gods volk is dit moment bevrijding. Maar het vereist dat men Babylon verlaat vóórdat
zij valt. Niet slechts met de voeten, maar met het hart, het denken, het leven.

Kom Uit Haar, Mijn Volk – De Laatste Oproep

We zijn nu aangekomen bij het slot van deze profetische studie over Mystery Babylon, en de
boodschap is kristalhelder:

God roept Zijn volk uit Babylon.

Niet morgen, niet na de volgende verkiezing, niet als het systeem instort — nu.

“En ik hoorde een andere stem uit de hemel, zeggende: Gaat uit van haar, Mijn volk, opdat gij
aan haar zonden geen gemeenschap hebt, en opdat gij van haar plagen niet ontvangt.”
Openbaring 18:4

Deze oproep is geen suggestie. Het is een bevel. Want wie in Babylon blijft, deelt in haar
zonden — en zal delen in haar oordeel. Babylon is niet alleen een plaats of een stad, maar een
systeem: een geestelijke hoer, een economische tiran, een religieuze bedrieger.

God roept Zijn volk om:

Zich af te zonderen van haar cultuur,



Zich los te maken van haar godsdienstige misleiding,

En zich te onderwerpen aan Zijn wetten, Zijn Woord en Zijn Zoon.

Waarom? Omdat God een volk wil dat heilig is, waarachtig, vrij van valse leer en valse
machten.

De echte strijd is niet tegen mensen, regeringen of instellingen. De strijd is om het hart, om
de waarheid, om de gehoorzaamheid. Babylon wil jouw loyaliteit — maar God eist je
toewijding.

“Daarom zullen haar plagen op één dag komen: dood, rouw en honger; en zij zal met vuur
verbrand worden; want sterk is de Heere God, Die haar oordeelt.” Openbaring 18:8

De ondergang van Babylon is zeker. De enige onzekerheid is: sta jij er nog middenin? Of hoor
jij bij het overblijfsel dat eruit gekomen is, dat het systeem doorziet, dat in gehoorzaamheid
wandelt, dat God vreest meer dan mensen?

Het ware volk van Jezus Christus:

– staat niet onder Babylon,
– vecht niet vóór Babylon,
– en zwijgt niet tegenover Babylon.

Zij komt eruit. Zij keert zich af van de wereld. Zij keert zich tot Gods verbond. En zij wacht
— actief, rein, voorbereid — op de Koning der koningen.

“Zalig is hij die waakt en zijn klederen bewaart, opdat hij niet naakt wandelt en men zijn
schande niet zie.” Openbaring 16:15


