
En het doel van het viervoudig verhaal bij 
de Evangelisten, is geen ander, dan om iets van 
die ontroering ook in uw hart teweeg te bren
gen, opdat ook gij iets van de ^kracht zijner 
opstanding'^ zoudt verstaan. 

Er heeft bij het geopend graf van Jezus geen 
hemelsch vuurwerk voor één oogenblik geschit
terd, om zóó weer te verdooven, maar er is een 
gloed van hemelsch vuur ontstoken, bestemd 
om eeuwiglijk uit te stralen; en eerst als ge ook 
zelf van dien gloed de koestering in uw ziel 
ervaart, werd Jezus' opstanding ook voor u levende 
•merkelijkheid. 

Natuurlijk straalt die gloed des levens van 
Jezus zelven uit. Uil zijn hoogheiligen persoon. 
Naar ziel en lichaam beide, üf wilt ge, dieper 
nog, uit de Goddelijke majesteit die in heel zijn 
menschelijke natuur doordrong, en haarzelfver-
nieling in den dood te boven kwam en overwon. 

Uit zijn volheerlijk triomfeeren over graf en 
dood. 

Maar zulks ging dan toch niet buiten de natuur en 
niet buiten de schepping om. En gelij k in EJratha's 
velden het engelenheir Gods lof komt zingen, en 
jn Gethsémani de engelen Jezus komen dienen, 
en straks bij zijn opz;ü:«» ten hemel engelen zijn 
geleide vormen, en eveneens in den dag des 
oordeels Christus met al zijn heilige engelen 
ten gerichte zal verschijnen, zoo nu is er engelen
bemoeienis ook als Jezus uit het graf verrijst. 

Gelijk een geweerhaakte bliksemstraal, die op 
tien passen aistand van u in den grond slaat, 
en u het gezicht verblindt, ^ó was die plotse-
selinge engelverschijning voor de Romeinsche 
soldaten, die bij het gesloten en verzegeld graf 
van Jezus op wacht stonden. 

Zelfs dreunde de plek waarop ze stonden, bij 
zijn neerstrijken, een oogenblik onder hun voet. 

En toen ze, na door dat helder ongedachte 
schijnsel verrast, en door dat dreunen van den 
grond ontzet te zijn, uit dat lichtschijnsel een 
gestalte, als eens menschen, gehuld in een sneeuw
wit glanzend gewaad, voor zich ontdekten, toen 
overviel hen angstige vrees, groote verschrikking 
maakte zich van heel hun persoon meester, en 
de uitwerking was dat ze werden als dooden. 

Toen stoven ze uiteen, en kwamen meer dood 
dan levend te Jeruzalem bij het Sanhedrin aan. 

Aan dapperheid faalde het hun niet. Tegen 
een oppermachtig vijand zelfs zouden ze den strijd 
hebben opgenomen, en liever op de plek dood 
gebleven, dan van hun plek en plaats geweken 
2ijn. 

Maar bij dat graf werkte een macht uit een 
hoegere wereld. 

En daartegen hielp geen zwaardslag. 
En, ak dood geworden., zijn ze gevloden. 

Zoo zijn de Romeinsche soldalen verschrikt 
geworden; maar niet Maria, en niet de Magda-
leensche. 

Ook haar beving wel aanvankelijk ontroering, 
maar toch zij vloden niet. 

iVreest gijlieden niet," spreekt haar de engel 
stillend toe, tgijlieden niet, want ik weet, dat gij 
zoekt Jezus, die gekruisigd was." 

Dit maakt al het verschil. 
Wie, gelijk de Romeinsche soldaat, bij het 

graf, alle teederder band aan Jezus mist, schrikt, 
en moet schrikken, zoodra de macht der hoogere 
wereld voelbaar wordt. Maar, omgekeerd, wie 
aan Jezus banden der liefde en banden des 
geloofs heeft, wie Jezus zoekt., die zoekt ook 
die hoogere wereld, en als de eerste ontroering 
voorbij is, doet die hoogere verschijning hem 
zalig, hem weldadig aan; en daarom deinzen de 
Maria's niet. 

Haar keft de ziel op door diezelfde engel-
verschijning, die de anders zoo dappere soldaten 
als dooden deed worden. 

En dit was meer dan een feit, hierin school 
profetie. 

Die soldaten vertegenwoordigden bij Jezus' grai 
het inbegrip van de verbazingwekkende macht, 
die toentertijd in het Romeinsehe keizerrijk 
de wereld overheerde. 

Die Maria met de Magdaleensche daaren
tegen het Koninkrijk Gods, het volk dat onder 
Jezus als Koning zou optreden, en onder dien 
hemelschen Veldheer, den kamp om de wereld 
tegen die ontzettende macht der wereld zou 
opn^en. 

En toen is het hard tegen hard gegaan. 
Geen geweld is gespaard, voor geen wreed

heid teruggedeinsd, bloed is vergoten. 
Tot ze stieten op elkander, Romes keizer 

met zijn onafzienbare legioenen en Jezus met 
zijn martelaren. 

^n wat anders was ook hier het einde, dan 
dat, toen de worsteling ten einde liep, niet 

teekenis gepeild, waaraan zelfs in de dagen onzer j 
vaderen niet gedacht werd. 

Zoo heerscht uw Jezus, hij die macht had 
ontvangen het leven te hebben in zichzelven., en 
daarom het leven uit den dood herwon, en ook 
u het leven in den dood uwer zondige existentie 
kan doen werken. 

En nu is het Paaschfeest niet een feest des 
tijds, waaraan die uitstraling van het leven van 
Jezus voor uw ziel gebonden is. 

Die levenskracht van Jezus gaat bij dagen en 
bij nachten uit, en wie waarlijk Gods kind wil 
zijn, poogt dagelijks in de werking van die 
levenskracht op zijn hart te roemen. 

Maar ook zoo houdt de terugkeer van uw 
Pascha toch een eigen zin en beduidenis. 

Ge kondt verslapt zijn. Er kon weer een 
reuke des doods over uw ziel zijn getogen. En 
voor wie er zoo aan toe staat, weerklinkt in 
de prediking van het Paaschfeest dan toch een 
doordringende roepstem, om die levenskracht, 
die in Jezus is, weer te zoeken, ernstiger met 
heel de ziel zijn God om de inwerking dier 
hoogere levenskracht aan te loopen. 

Want hoed u voor uw ziel, dat ge uzelven 
niet blind maakt voor het onloochenbaar feit, 
dat elk opnieuw doorleefd Paaschfeest u óf tot 
meerder levenskracht verhoogen, óf in bedenke
lijker dorheid van ziel doet terugzinken.] 

Die dorheid van ziel nu is ook een reuke 
des doods. 

En, helaas, er zijn er ook onder Gods lieve 
kinderen, die wel vroeg of laat weer wakker 
zullen worden, maar die nu al den indruk ma
ken, dat ook zij als dooden geworden zijn. 

enkel Romes heirschaar, maar heel Romes 
macht, ja, de keizers zelvea met hun geweld 
en hun woede als dooden waren geworden., en 
dat de heirschaar van Jezus, het leven in de 
ziel dragend, in die zichzelf ontzinkende wereld 
een nieuw, een edeler, een rijker leven heeft 
ingestort. 

Wat waren die Maria's, naar maatstaf van 
geweld, bij de onoverwonnen krijgers van Rome 
vergeleken ? 

Eén slag met het zwaard zou ze hebben neer
geveld. 

En toch hebben niet die soldaten, maar heb
ben [Ó.Q Maria's het gewonnen, omdat Jezus, die 
verrees, in en door haar wrocht. 

Jezus, in zijn verrijzen zelf, voor Romes kei
zer ten val., en voor de Maria's ter opstanding 
geworden. 

De reuke des doods ten doode, en de reuke 
des levens ten leven, ze staan ook in die sol
daten enin die Maria's lijnrecht tegenover elkaar. 

Van den kant der wereld is toen in verzin
ning heil gezocht. Er is op verzonnen, dat de 
discipelen Jezus' lijk gestolen hadden. En dank 
zij die leugen ademde men in den kring van 
het Sanhedrin en de Hoofdwacht weer op. 

En zoo heeft ook de critiek in onze eeuw 
het aangelegd. Ook zij heeft er op verzonnen, 
dat de verklaring in de discipelen lag. Nu niet 
in hun opzettelijk bedriegen van anderen, maar 
in hun zelfbedrog. 

Met die verzinning omtrent hetgeen de disci
pelen zouden verzonnen hebben, dacht men toen 
ook in deze kringen van Jezus' Verrijzenis af te zijn. 

En zie, ook hier weer dezelfde uitwerking, en 
nogmaals de reuke des doods gekomen over wie 
voor de Verrijzenis van Jezus niet boog. 

Of is_ het niet een reuke des doods., die heel 
deze kringen aangreep, als ge ziet, hoe ze in 
geestelijke dorheid en jammerlijken twijfel nu reeds 
hun eerst zoo vurig enthousiasme gebluscht heb
ben, en hoe ze de menigte, als wier leidslieden 
ze zich opwierpen, zien afdolen op de paden van 
zinlijkheid en van het geldgewin. 

En daartegenover ook nu de reuke des levens 
weer onder de getrouwen van Jezus uitgegaan. 

Hun'geloof aan Jezus' Verrijzenis niet wanke
lende maar vaster staande dan ooit. Hun getal 
toenemende. Hun inzichten verhelderend. Hun 
invloed wa^s^de. En in pnz^ l^^ipen de Ver-^ 
rijz^is' van Immahuël in een difepte van be-
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Register op JS Voto. 

Overmits thans tot het afdrukken van 
het Register moet worden overgegaan, zij 
het ons vergund de Abonnenten op de 
Hermit, die zulk een Register tegen den 
prijs van f 0.75 verlangen te ontvangen, 
uit te noodigen, bij de abonnementsgelden 
van I April die / 0.75 over te zenden. 

Er kan geen zekerheid geboden worden, 
dat daarna nog exemplaren beschikbaar 
zullen zijn. 

BLerkelijls. dispuut. 

Het scheen sommigen vreemd, dat we 
een vorig maal aanrieden, bij aanraking 
met predikanten en leden der Ned. Herv. 
kerk, voorshands het kerkelijk dispuut te 
laten rusten. 

Daarom thans een kort woord van reken
schap. 

In kerkelijke positie staan we nu eenmaal 
feitelijk tegenover elkander. 

Wij hebben een weg verkozen en plicht
matig geacht, dien zij afkeuren; en omgekeerd 
volharden zij in een weg, die even beslist 
afgekeurd wordt door ons. 

Kerkelijk-instituëel hebben we alzoo met 
elkander geen gemeenschap. En zoodra men 
nu, beiderzijds uit zijn eigen kerkelijke positie 
saamkomende over die kerkelijke quaestie, in 
engeren zin, aan het disputeeren gaat, dan 
weet men vooruit wat gebeurt. Dan is men 
van beide zijden op zijn §•«/ vtv^, om de 
tegenstelling toch vooral scherp te zetten, 
niets toe te geven, en krap te gaan staan. 
Einde waarvan is, dat m.en geen stap elkan
der nader komt, dat de liefde verkoudt, 
dat men alle gevoel van gemeenschap tot 
zwijgen brengt, en veelal uiteengaat nog 
verder van elkander af, dan toen men begon. 

Nu mag daarom zulk een teeder dispuut 
wel niet altoos gemeden worden. Als men 
ons aanvalt, moeten we voor de waarheid 
pleiten. En ook kan het plicht zijn op 
anderer consciëntie te werken, of ook hun 
de oogen voor den onhoudbaren toestand, 
waarin ze verkeeren, mochten opengaan. 

Maar wie het laatste bedoelt, en alzoo 
uit de liefde wil werken, behoort dan toch zijn 
middelen zoo te kiezen, dat hij niet zelf 
alle kans afsnijde om "zijn doel te bereiken. 

En als men nu vooruit weet, dat een 
rechtstreeksch dispuut over de kerkelijke 
quaestie de consciëntie nüt verteedert, maar 
veeleer afstompt, wie zal dien weg dan ver
kiezen? 

Bij alle dispuut geldt het als vaste regel, 
dat men het verst komt, indien men begint 
met duidelijk voelbaar te maken, waarin 
men het eens is, en dan van daaruit verder 
poogt te komen. 

Nu is er, o, zooveel waarin wij het met 
deze broederen eens zijn. Haast kan men 
zeggen, in alles, uitgenomen de practijk der 
kerkelijke verhoudingen. 

En zelfs daarin gaan we nog een goed 
eind saam. 

Beiderzijds toch wordt erkend, dat de 
toestand in de Nederlandsche Hervormde 
kerk niet goed voor God is; dat die toe
stand in lijnrechten strijd is met den eisch 
der Gereformeerde beginselen; en dat het 
op den duur zoo niet blijven kan. 

Ja zelfs geeft men ons toe, dat een om^ 
gaan der Haagsche Synode, in dien zin, 
dat de Ethisch-Irenischen meester van den 
toestand zouden worden, geen de minste 
kans biedt, om de Gereformeerden in het Ge
nootschap te brengen waar ze wezen moeten. 

Mits men de kerkelijke positie, die men 
over en weer inneemt, voorshands buiten 
het debat late, is er alzoo niet alleen een 
saam bidden, maar ook een saam spreken, 
een saam onderzoeken, een saam studeeren 
mogelijk. 

Dit hokte een tijdlang, toen de ouden 
zich óf opsloten in hun tenten, óf in anti-
nomianisme terugtrokken; maar dit hokt 
niet meer nu de jongen weer een veer van 
den mond durven blazen, en ook enkelen 
onder de oudere broederen tegen den anti-
nomiaanschen weg in verzet komen. 

Om die reden luidde ons parool: Spreek 
nu voorshands met deze broederen eens niet 
over de kerkelijke positie, maar daal met 
hen in de diepte der Gereformeerde begin
selen af. 

Mystieb. ot zniddeWjk. 

De les door het Barebone-parlement in de 
historie gegeven, is duidelijk. 

Mystiek is kostelijk, maar mystiek mag 
niet in de plaats treden voor wat ons den 
eisch stelt van studie en goed beleid. 

Hiermede is aan het goed en heilig recht 
der mystiek in niets tekortgedaan. Erkend 
blijft, dat er werkingen van den Heiligen 
Geest plaats grijpen, waarbij de mensch 
gansch lijdelijk verkeert, en niet anders dan 
lijdelijk verkeeren kan. Erkend blijft ook 
dat er onder de bedeeling van Oud en Nieuw 
Testament rechtstreeksche aanwijzing door de 
Urim en Thummim, en evenzoo rechtstreek
sche openbaring door profeten en apostelen 
plaats greep. En erkend blijft niet minder, 
dat er in het bestel Gods over en in ons 
leven een leiding bestaat, die van achteren 
betere wijsheid blijkt te zijn, dan al ons zinnen 
en peinzen. Dit alles nog geheel afgeschei
den van de verborgen mystiek des harten, 
die alleen de persoon zelf voor zijn God en 
met zijn God kent. 

Het komt dus niet in ons op ons tegen 
de mystiek vijandig te willen overstellen. 
Calvinisme zonder de mystiek als verborgen 
levensadem, is ons een verkoolde diamant. 

Maar wel dient zorg gedragen, dat de 
grenzen geëerbiedigd blijven. 

De mystiek toch heeft haar eigen tendn, 
maar niet alle terrein is haar. En wie de 
mystiek in de plaats schuift, voor wat God 
op ander terrein als regel heeft gesteld, 
vervalt uit geestelijke traagheid in zonde van 
ongehoorzaamheid. 

Wie op vreemde bergen wil omdolen, 
behoeft een gids, en wie nu in plaats van 
een gids te nemen, zegt: >Ik zal God bid
den, en die zal mij wel leiden", heeft het 
zichzelf te wijten, zoo hij verdoolt, veron
gelukt en omkomt. 

Een veldheer, die zich het leger en in 
dat leger het lot des vaderlands ziet toever
trouwd, is verplicht, eer hij slag zal leveren, 
nauwkeurig den vijand te verkennen, zijn 
positie op te nemen, zijn sterkte na te speu
ren, en te onderzoeken hoe hij, naar krijgs-
mansregelen te overwinnen is. En een gene
raal, die in plaats van deze onderzoekingen, 
naar vaste orde, uit te voeren, tot zichzel
ven zeide: >Laat ons in den krijgsraad liever 
bidden, dan zal God ons wel leiden," zou den 
kogel lirijgen, en ten volle verdiend heb
ben ook. 

Zoo mag men de zaken van het land, 
niet aan eigen mystieken zin opofferen. 

En zoo is het in alle ding, v/aarin ge
wichtige beslissingen moeten worden geno
men, zoodra de mogelijkheid bestaat, om 
door duchtig onderzoek, degelijk beleid, en 
vaste orde, de noodige uitkomst te vinden. 

In al die gevallen, mag men niet studie 
en onderzoek, orde en beleid op zij zetten, 
om gemakzuchtig op den-stroom van de 
mystiek te gaan drijven, maar is vroom al
leen hij, die ook bidt, zeer zeker, maar 
na gebeden te hebben, den verordenden en 
geordenden weg der middelen inslaat. 

Die studie en dit beleid op zij te willen 
zetten, en in plaats daarvan te gaan bidden, 
in het honderd te gaan spreken, en dan te 
wanen dat God zelf uit dien chaos wel orde 
zal scheppen, valt onder de straf van den 
regel, dat > gehoorzaamheid beter is dan 
offerande", en is van Gereformeerde zijde 
steeds als contrabande afgewezen. 

Niet natuurlijk, alsof het gebed kon worden 
nagelaten, en alsof het er niets toe deed, in 
wat stemming des geestes men verkeerde. 
Het spreekt wel vanzelf, dat als ons ik 
niet in de gemeenschap met zijn God ingaat 
en blijft, we bloot staan voor het gevaar, 
om met blindheid geslagen en doorboozen 
hartstocht vervoerd te worden. 

Doch daarover loopt thans het geding niet. 
We spreken thans niet over de stemming 

der gemoederen, maar over de studie die 
moet aangewend en het beleid dat gescherpt 
moet worden, en constateeren alsdan dat het 
gebed, of het zoeken van de gemeenschap 
des Heeren nooit voor die studie en dat 
beleid in de plaats kan of mag treden. 

Ook dat men niet enkel persoonlijk voor 
zichzelf, maar evenzoo gemeenschappelijk in 
vergaderingen bidt, is een mystieke actie, 
die niet genoeg kan worden aanbevolen. Ook 
saam moeten we weten dat we voor God 
staan, en ook saam hebben we Hem. den 
prijs zijns Naams te geven. 

Maar als nu aldus én een iegelijk persoon
lijk «door het stil gebed, én allen saam door 
gemeenschappelijk gebed, zich Gode gehei
ligd hebben, moet er dan worden ^«f^r^it/« 
het zweet des aanschiJ7is, of wel kan men 
dan volstaan met vrome opwekkingen, er als 
op toespreken, om voorts te verwachten, dat 
God dan het werk wel doen zal te midden 
van onze ordelooze lichtvaardigheid? 

Zóó staat de vraag, niet enkel voor een 
Synode, maar in alle menschelijke zaak van 
gewicht. 

En nu is dit maar het zonderlinge, dat, 
als het een credietvereeniging, of een ven
nootschap, of een erfenis geldt, alle leden 
zonder onderscheid het er over eens zijn, 
dat hier geen mystiek gissen en raden, maar 
degelijk onderzoek en nazien van de boeken 
aan de orde is, maar dat als het niet hun 
eigen zaken, maar de zaak des Heeren gd.di, 
op eenmaal zekere neiging opwaakt, om den 
regel die anders in alle ding geldt, op zij te 
zetten, en te gaan drijven op mystiek. 

Blijkbaar speelt hierin daa ook de nooit 
goed te keuren neiging, om in de zaak des 
Heeren zich minder interessant te gedragen. 
Toch zullen we ons wel wachten, dit in het 
oog vallend verschijnsel alken uit deze zon
dige neiging te verklaren. 

Integendeel, we zijn vastelijk overtuigd, 
dat hierin óók meespreekt zeker besef, dat 
wij, menschen, eigenlijk te onbekwaam zijn, 
om in de zaak des Heeren iets voort te 
brengen, eu dat het deswege eerbiediger is, 
de beslissing zooveel mogelijk aaa den Heere 
zelven oyer te laten. 

Dit nu is dan vooral natuurlijk en begrij
pelijk,' klé voed ao'o'r ëï:n'sambnlööp van btri-

standigheden niet in staat noch bekwaam is, 
om den weg van studie en beleid naar eisch 
ten einde toe af te loopen. 

Toen de Transvaalsche Boeren in 1858, 
nog onder het gekletter der wapenen een 
soort staatsrecht in het leven moesten roe
pen, ontbraken onder hen ten eenenmale 
die staatslieden en rechtsgeleerden, die bij 
zoo moeilijk werk hen van raad en voor
lichting konden dienen. En dit zoo zijnde, 
hebben ze hun God in het gebed aan-
geloopen, oi Hij hun gebrek vervullen wdlde. 

En zoo nu ook komt het herhaaldelijk 
in de, historie van Christus' kerk voor, dat 
kerkelijke vergaderingen geroepen werden 
om te gaan leiden en regelen, zonder 
dat het haar nog mogelijk was, om elke 
zaak die voorkwam, bij het klare licht der 
beginselen en het helder schijnsel der his
torie te bezien. 

In zulke toestanden nu, is het natuurlijk, 
kan het niet anders, en is het zelfs plicht
matig, dat men zijn hulpeloosheid voor 
God klagende. Hem aanroepe, om, als 
we zoo zeggen mogen, het manna uit 
den hemel te geven, en met den krommen 
stok van het menschelijk beleid of onbe-
leid den rechten slag te doen. 

Zoo is het keer op keer gegaan, en 
hierin school zoo weinig zonde, dat de 
Heere soms wonderbaar geholpen heeft. 

Den verkeerden weg ging men eerst later 
op, indien men van wat in nood moest en 
kon, een STELSEL ging maken, en verzuimde 
de voorshands ontbrekende studie op touw te 
zetten. 

Erger nog, indien men, als later studie 
en beleid, als vrucht van onderzoek wel 
mogelijk werd, zich hiertegen ging verzet
ten, als tegen een te vreezen kwaad. 

En het allerergst, indien men, duch
tende, dat zijn eigen denkbeelden de proef 
der studie en van degelijk onderzoek niet 
zouden kunnen doorstaan, deswege die 
studie en dat onderzoek liefst op een afstand 
hield. 

We verliezen daarom volstrekt niet uit 
het oog, dat de Synodale vergadering even
als elke kerkelijke vergadering een eigen 
karakter draagt. 

Wat Wallaeus sterk uitsprak, is volkomen 
waar: »In een Synode voert de Heilige 
Geest het voorzitterschap." Maar v/il dit 
nu zeggen, dat men dus een voorzitter uit 
de menschen missen kon, en dat men den 
voorzittersstoel onbezet liet ? Natuurlijk niet. 
Juist opdat de Heilige Geest zou voorzitten 
werd er een lid, als voorzitter tot zijn in
strument en orgaan gesteld. 

Zelfs mag hetgeen uit de dagen der 
heilige apostelen beweerd wordt, dat zij 
hun besluiten namen als »hebbende het 
alzoo den Heiligen Geest en ons goed ge
dacht", niet zonder meer op de besluiten 
van latere Synoden worden toegepast. 

Destijds was er onfeilbaar-makende inwer
king van den Heiligen Geest, thans niet 
meer. Wel zegt Rome dat dit nog zoo 
is, maar onze Belijdenis staat hier tegen
over. 

Maar ook afgescheiden hiervan belijden 
toch ook wij, dat geheel de gang van 
Jezus' kerk één doorgaande ontwikkeling is, 
die door den Heiligen Geest geleid wordt. 
Maar ook dit is nooit anders verstaan noch 
te verstaan, dan dat in al de worsteling 
en moeite, door al de spanning en ver
volging heen, en onder het steeds dieper 
indringen van menschelijke studie in de 
goudmijn des Woords, de Heilige Geest 
ons steeds klaarder den weg, de waarheid, 
en het leven toont. 

Onze conclusie kan derhalve geen andere 
zijn, dan dat elke Synodale vergadering 
die ia staat is, om over het noodige onder
zoek, over de noodige studie, en over het 
noodige beleid te beschikken, van Gods
wege gehouden is, dit licht te ontsteken, 
en bij het schijnsel van dit licht te hande
len en te besluiten, en dat een Synode die 
niet alzoo te werk gaat, maar op mystiek 
en ingeving wil drijven, ook dan nog als 
nauwkeurige kennis van beginselen en toe
passing der beginselen mogelijk is, tegen de 
ordinantiën des Heeren ingaat. 

Dat men nu te dien einde van oudsher 
de gewoonte had, er de hoogleeraren inde 
theologie bij te roepen, heeft niets dat 
bevreemden kan. 

Vrijmachtig deelt de Heere zijn talenten 
uit. Eén, drie, vijf. En nu ligt het inden 
aard der zaak, dat gemeenlijk en in den 
regel bij de benoeming van een hoogleeraar 
zal worden -omgezien, of er ook een »man 
van de vijf" is, en zoo die er is, zal men 
dien nemen. 

Wilde men derhalve de hoogleeraren uit
sluiten, zoo zou men gevaar loopen van 
juist zulke mannen van verre te laten staan, 
die de Heere in zijn vrij macht soms het 
meest bekwaamd heeft. 

Dit vooreerst, en dan in de tweede plaats, 
weet men maar al^ te goed, hoe weinig tijd 
er voor predikanten voor ver.strekkende en 
diep gaande onderzoekingen overblijft. Niet 
alsof ze niet voortstudeerden. Wie dat niet 
doet, is geen echt Dienaar des Woords. 
Maar het is hun in den regel niet gegund, 
hierbij zoo diep in het verleden en in de 
beginselen in te dringen, dat hun conclusie 
uitputtend zou zijn. 

Hooglceraren daarentegen hebben dit zeer 
groote voordeel, dat in dit onderzoek juist 
de hun aangewezen arbeid ligt, en dat ze 
door colleges en examens, de vrucht van hun 
arbeid veelal zoo in hun bewustzijn mee
dragen, dat ze op staanden voet de ge-
wenschte inlicht ng kunnen geven. 

Uit dien hoofde zijn zulke mannen voor 
een snel werkende Synode juist geknipt. 

Te Middelburg heeft een ieder dit in 
Prof. Dr. Rutgers b. v., met eigen ooren 
kunnen constateeren. 

Slechts één ding mogen hoogleeraren op 
een Synode niet hebben. Geen beslissende 
sten!. Gcea keus item- Geeii deel iu het 
besluit 

En toch die keurstem juist is het, waarop 
het aajilcomt. 

Verkiezing in het kerkelijke. 

V. 
Resultaat van het dusver besprokene was, 

i". dat de Gereformeerde kerken het juiste 
beginsel beleden, door te erkennen dat de 
machtsbevoegdheid in de geïnstitueerde kerk 
door het Hoofd der kerk, d. i. Christus, ge 
legd is op de gezamenlijke geloovigen; 2» 
dat de Gereformeerde kerken, toen het op 
regeling en ordening aankwam, met het oog 
op de volkskerk, op de eischen van over
heid en van collatoren, en op reeds dreigende 
ketterijen, de gevolgtrekkingen van dit be
ginsel met hebben aangedurfd, en feitelijk 
de gemeente weer op zij hebben gedron
gen; 3". dat ze dit afgaan van haar begin
sel hebben goedgepraat door de fictie, alsof 
de gemeenten stilzwijgend haar machtsbe
voegdheid hadden overgedragen; 4". dat ze 
slechts een schijn voor de gemeente gered 
hebben in het recht om bezwaren in te bren
gen tegen een verkozene; s^", dat zij de ver
kiezing van predikanten op die wijs geheel 
aan den kleinen kerkeraadskring trokken, on
der allerlei obligatie aan overheid en niet-
kerkelijke macht; en 6". dat alleen bij de 
verkiezing van ouderlmgen en diakenen, als 
van minder gewicht, de mogelijkheid althans 
werd opengelaten, om aan de gemeente 
recht van keus uit voorgedragenen tot het 
dubbele cijfer te gunnen. 

Wat hier thans nog aan is top te voegen, 
knoopt zich vanzelf aan dit zesde punt vast. 

Er dient namelijk nog op gewezen te 
worden, dat de Kerkenordening van 1619 
zelfs dit kiezen uit een dubbele voordracht 
nog niet eens aan de gemeente waarborgde. 
Al wat ze deed was, de mogelijkheid er 
voor openstellen. Maar op zichzelf liet de 
Kerkenordening van 1619 evenzeer toe, dat 
ook de verkiezing van ouderlingen en diake
nen geheel aan den kerkeraad werd getrok
ken, coöptatie in den vollen zin des woords; 
behoudens natuurlijk het recht niet van de 
gemeente, maar van elk lid der gemeente 
(wat heel iets anders is) om bezwaren in 
te brengen, die dan toch weer door den zich 
coöpteerenden kerkeraad werden beoor
deeld. 

Ja, sterker nog, niet alleen dat de Kerken
ordening van 1619 ook dit toeliet, maar ze 
schreef het zelfs in de eerste plaats voor. 
Het was niet: keuze uit voordracht door 
de gemeente, en desnoods, als dat niet kan, 
coöptatie; maar omgekeerd, werd eerst als 
regel de coöptatie gesteld, en daaraan toe
gevoegd dat het ook door keuze uit voor
dracht kon. 

In beginsel werd dus aan de gemeente 
niet anders gewaarborgd dan het recht van 
reclame voor elk lid voor een in casu 
partijdigen rechter. 

Dit nu heet in het artikel wel een privi
lege der gemeente, maar ook dit is het feite
lijk niet. 

Bezwaren kunnen desnoods ook door ie
mand buiten de gemeente worden, inge
bracht. Stel b. V. er was iemand benoemd, 
dien men te goeder trouw voor een eerlijk, 
deugdelijk Christen Weid, en iemand, buiten 
de gemeente staande, wist beter, en had de 
bewijzen in handen van een ergerlijk schan
daal te zijnen laste, waarvan in zijn dorp 
niemand wist, en hij meldde dit aan den 
kerkeraad, — zoudt ge meenen dat de kerke
raad hierop dan niet evengoed had te let
ten, als dat er bepaaldelijk klacht van een 
lid der gemeente ware ingekomen? 

Zulk recht van reclame kan feitelijk nooit 
verder strekken, dan om ter kennisse van 

zulks aangaat, feiten of geruchten te wie 
brengen, die, had de kerkeraad ze vroeger 
geweten, hem van het doen der keuze zou
den hebben afgehouden, Alzoo de mede-
deeling van een of andere zondige of schul
dige daad of uitlating, of ook de mededee-
ling van eenig geschrift, waaruit blijkt dat 
hij afwijkt van de Belijdenis der kerk. 

Verder strekt dit recht niet. Noch de ge
schiktheid van den persoon, noch de verkjes-
lijkheid van den persoon komt in aanmerking. 
En zoo dikwijls de reclame gepoogd heeft, 
dit meerdere recht te doen gelden, ving ze 
altijd bot. 

Dit kon dan ook niet wel anders ter wille 
van hetgeen men verschuldigd was aan de 
eere en den goeden naam van den betrokken 
persoon. 

Hij was voorloopig verkozen; zijn naam 
was in de gemeente afgekondigd; er was 
reclame tegen hem ingebracht. Trok nu 
de kerkeraad, tengevolge dier reclame, zijn 
verkiezing in, dan stond deze broeder te 
slechter faam in de gemeente bekend. Dit 
nu kon, en moest zelfs, in zoover er in leer 
of leven dingen van hem aan den dag 

I waren gekomen, die, zonder nu tot censuur 
of ban aanleiding te geven, toch de ver-
kiesbaerheid uitsloten. Maar dit moest en 
kon niet, waar tegen den persoon in zijn 
leer en leven niets viel in te brengen, en 
er alleen betoogd werd, dat deze verkozen 
broeder' of de talenten voor het ambt miste, 
of de genoegzame sympithie^an den klager. 

En dit op zichzelf, uit , 'n aard reeds, 
zoo eng beperkte recht, werd''nu nogmaals 
beperkt door de partijdigheid van den rech
ter die oordeelen zou. 

In onze kieswet voor de staatsburgerlijke 
verkiezing is bepaald dat ter laatste instantie 
niet het burgerlijk bestuur dat de kiezers
lijst opmaakte, maar een onafhankelijk 
rechter over de reclame oordeelen zal. 

Doch zoo was het hier niet. De klacht 
stond ter beoordeeling aan het college zelf 
dat de verkiezing gedaan had, en derhalve 
niet gaarne zijn eigen werk vernietigde, of 
tegenover den klager ongelijk toegaf. Hooger 
op kon het ook wel voor de Classis ge
bracht, maar ook op de Classis waren 
enkel kerkeraden vertegenwoordigd, die 
uiteraard niet geneigd waren, om aan ge
meenteleden tegenover een kerkeraad ge
lijk te geven. 

En dan komt nier nog bij, watwebovea 
reeds opmerkten, dat het volstrekt niet het-, 
zelfd^e is; of hfet 'retht vait redame aarJ dé 
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gemeente als zoodanig, of aan elk gemeente-
ltd wordt gegeven. 

Zal de gemeente handelen, dan moet de 
gemeente worden saamgeroepen, moet de ge
meente vergaderen, moet er in de vergade
ring der gemeente een voorstel tot reclame 
worden gedaan, moet over dat voorstel beraad
slaagd, en moet ten slotte over dat voorstel 
gestemd worden. Werd het nu aangeno
men, en kwam de reclame als besluit van 
de gemeente bij den kerkeraad in, dan na
tuurlijk zou het zoo overwegend gewicht in 
de schaal leggen, dat de kerkeraad, zoo 
hij al niet week, toch de ontvangen ver
maning voor de toekomst niet licht in den 
wind kon slaan. 

Maar dit recht van gemeentelijke reclame 
schonk het desbetreffend artikel aan de 
kerkeraden volstrekt niet. 

Niet de gemeente, alleen één of meer 
leden op eigen handje konden klachten in
dienen. Dat schrikte reeds af. Waartoe 
toch zou men zich zoo op den voorgrond 
stellen, en zich tot keurmeester opwerpen? 
Men zou er toch niets dan verdriet van be
leven. De kerkeraad zou er over uit zijn 
humeur zijn. De persoon zelf dien het gold 
en zijn familie zouden u met leede oogen 
aanzien. Meer dan één zou zeggen: Waar 
bemoeit gij u mede? En het einde zou 
toch zijn, dat men ongelijk kreeg. 

Zoo waren deze klachten steeds uiterst 
weinige in aantal. Over alle kerken saam 
genomen en met het aantal kerken verge
leken, eigenlijk niet des noemens waard. 

En wel verre dat in deze zeer enkele 
reclamen de gemeente tot haar recht kwam, 
oordeelde men van de zijde van den ker
keraad veeleer, dat waar twee of drie 
klaagden, en de overige honderden en 
duizenden 7iiet klaagden, dit stilzwijgen van 
de over- overgroote meerderheid te be
schouwen was 2S5 gemeentelijke goedkeuring. 

Alleen de kerkeraad sprak en handelde, 
voor de gemeente was de rol van de zwij
gende figuur weggelegd. 

Zwijgende heette ze liaar recht over te 
dragen. Zwijgende de coöptatie te ijken. 
En zwijgende elke gedane verkiezing te 
hebben goedgekeurd. Tot ze. . . . zwij
gende ten leste aan een kerkeraad van 
modernen en ongeloovigen was overgeleverd. 

En toen is ze in het eind gaan spreken, 
ja, maar toen ook met een taal van toorn 
en van diepe verontwaardiging. 

Van de roeping. 

Gelijk voor de hand lag, komt de Vrije 
Kerk, bij monde van Ds. Bos, thans tot het 
stuk der roeping. 

Hij zet desaangaaode een ook van elders 
sinds meer dati honderd en vijftig jaren be
kend gevoelen, op de hem eigene, bondige 
wijze ia dezer voege uiteen: 

Wat nu de Roeping aangaat, zijn de Gerefor
meerden er over eens, dat zij in de sorde des 
heils" (ordo salutis) vooraan moet gezet. Het 
is ons althans niet bekend, dat er zijn, die eerst 
over de wedergeboorte handelen en daarna over 
de roeping. In die orde van behandeling ligt 
reeds de gedachte, dat de roeping naar de H. 
Schrift, waaraan de Gereformeerden zich houden, 
iets anders is dan het vvedergeboren leven tot 
bewustzijn te brengen. Ia dat geval toch moest 
eerst gehandeld worden over de wedergeboorte, 
en dan over het middel dat God gebruikt, om 
den reeds wedergeborene tot bekeering te bren
gen. Er is onder de Gereformeerden wel ge
streden over de vraag, of de wedergeboorte gaat 
vóór het geloof, dan of het geloof aan de we
dergeboorte vooraf gaat. In beide gevallen wordt 
echter de roeping voorop gesteld. Algemeen 
wordt ook toegestemd, dat de bijzondere, spe
ciale, inwendige, of krachtige roeping door Geest 
en Woord onmiddellijk samenvalt met de levend-
making, de wedergeboorte, liet geloof, in den 
zin van geloofsvermogen, en dus die roeping 
zich niet denken laat geschied te zijn zonder in
vloed uit te oefenen, zonder geestelijke vruch
ten te dragen, omdat God Almachtig in eens 
zóó werkt, dat Zijn werk wezenlijk, wat het we
zen der zaak aangaat, velkomen is. Dit neemt 
echter niet weg, dat wij in ons denken onder
scheiden — ofschoon niet scheiden — en daarom 
vragen, wat naar ons menschelijk denken in heel 
dat wonderwerk Gods voorop gaat. En dan is 
het antwoord algemeen: eerst de roeping. — 
Men onderscheidt ook de roeping in eenea/f<;-
7neene roeping door de natuur, komende tot alle 
menschen, en roepende tot den grooten Schep
per. Deze roeping is echter niet zaligmakend. 
En de bijzondere roeping door het Evangelie, 
ïwanneer God v/il, en tot wie Hij wil." Deze 
roeping is niet voor alle menschen. die geroe
pen worden, zaligmakend, want svelen zijn ge
roepen, doch weinigen uitverkoren." En einde
lijk de krachtdadige roeping door Gods Geest 
en Woord, die tot de uitverkorenen komt, en 
zaligmakend kan heeten. 

God roept. Die in Zichzelven, naar zijn ge
nade en welbehagen bewogen werd, om aan 
ellendige zondaren zijn heil in Christus aan te 
bieden. Het gewone middel, de instrumenteele 
oorzaak is de bediening van Gods Woord door 
de predikers des Evangelies. Inwendig, onwe-
der&tandelijk geroepen worden de uitverkorenen, 
door de zonde onderworpen aan den eeuwigen 
dood, der roeping Gods tot de zaligheid on
waardig en tot het opvolgen dier roeping onge
schikt, omdat zij allen gelijkelijk dood zijn in 
zonden, en kinderen des toorns, vervreemd van 
het leven Gods, en vijanden Gods, meer of min
der sterk hunne boosheid uitwendig openbarende. 
De geschiktheid om te gehoorzamen aan God, 
Die hen roept, ligt niet van nature in den mensch, 
doch wordt door God in hen gewerkt, aan wie 
Hij ooren geeft om te hooren, oogen om te zien 
en voeten om na te sporen de dingen die hun be
kend gemaakt worden tot zaligheid der ziel in 
Christus. »God werkt in ons: het goede te ken
nen, het goede te willen en het goede uit te 
voeren." Zóó werd over de roeping door de 
Gereformeerden geschreven, krachtig handha
vende Gods welbehagen en de vrije genade in 
de zaligheid van zondaren, en ernstig bestrij
dende den vrijen wil ten goede, of welke voór-
geschikthèid ook in den mensch; opdat ook in 
de roeping alle eer zou toegebracht worden aan 
onzen God en Zijnen Christus. En ook onder 
ons worde elk vermoeden afgesnedïin, alsof 
iemand osüer cükjBi^^,J4,|.|3a-id^,,inensch 
wilde toeschrijven.S^pl^SiSSSfïi«y!; 

Volgens de H. Schrift is de roeping het eerste 
middel, om tien uitverkoren zondaar te brengen 

tot het bezit van het heil in Christus bereid. 
Zij is het bewijs en de verzegeling der verkie
zing ; waarom zij op de verordineering onmid
dellijk volgt (Rom. 8 : 30) en de uitverkorenen 
ook geroepenen (jcAj^ro/) genoemd worden (Rom. 
1:751 Cor. I : 2). Die roeping geschiedt 
door het Evangelie. »Waartoe Hij u geroepen 
heeft door ons Evangelie, tot verkrijging der 
heerlijkheid onzes Heeren Jezus Christus'' (2 
Thess. 2 : 14). Dat Evangelie moet gepredikt 
worden saan alle creaturen"; ook aan de niet 
uitverkorenen; swant velen zijn geroepen maar 
weinigen uitverkoren" (Matth. 22 :14), ofschoon 
het de bijzondere en heerlijke bedoeling der pre
diking is, om de uitverkorenen tot de zaligheid 
te brengen. Niet allen geven aan de roeping 
gehoor. De gelijkenis van den zaaier bewijst 
dit duidelijk, en ook Paulus wijst daarop in 
Rom. 10 : 16: sDoch zij zijn niet allen het 
Evangelie gehoorzaam geweest." Toch is de 
prediking volstrekt noodig, want shet geloof is 
uit het gehoor, en het gehoor door het Woord 
Gods" (10 : 17). Ja, »Hoe zullen zij in Hem 
gelooven, van welken zij niet gehoord hebben, 
en hoe zullen zij hooren zonder die hun pre
dikt ?" (10 : 15). Dat de roeping welgemeend 
is, al is het dat niet allen daarbij de genade des 
geloofs ontvangen, hebben onze vaderen duide
lijk aangetoond in de Vijf Art. tegen de Remon
stranten, Hoofdst. III en IV § 8. Maar juist 
omdat het Woord het middel is, en het Evan
gelie allen gepredikt moet worden, en toch niet 
allen hooren, hebben de Gereformeerden onder
scheid gemaakt tusschen de uitwendige en in
wendige, of krachtdadige of on wederstandelij ke 
roeping. Niet om te leeren dat er eigenlijk twee 
roepingen waren; want de inwendige roeping is 
de ware roeping; maar om zoo van het meer 
algemeene tot het bijzondere af te dalen, en de 
roeping in haren waren aard en volle werking 
voor te stellen. Die inwendige roeping nu ge
schiedt naar Gods voornemen, en is onder de 
toepassing des H. Geestes zeker tot zaligheid. 
Zoo lezen we in Rom. 8:28: sdengenen die 
naar zijn voornemen geroepen zijn." In /Thess. 
5 : 24: ïHij Die u roept is getrouw, die het 
ook doen zal." Die toepassing des Geestes is 
volstrekt noodig in de roeping, zal zij den rech
ten invloed uitoefenen, eene ware roeping zijn, 
tot zaligheid werkende. Daarom zegt Paulus in 
2 Thess. ï : 11: sWaarom wij ook altijd bid
den voor u, dat Onze God u waardig achte der 
roeping, en vervuUe al het welbehagen zijner 
goedigheid, en het werk des geloofs met kracht." 
Waarom is dat noodig? »Het is God Die in 
u werkt beide het willen en het werken naar 
Zijn welbehagen" (Filipp. 2 : 13). »Zoo is dan 
noch hij die plant iets, noch hij die natmaakt, 
maar God Die den wasdom geeft." (r Cor. 
3:7). — En daarmee komen we tot de vraag, 
die van het grootste belang is in het punt van 
geschil: hoe komen de menschen, naar de H. 
Schrift, voor in de roeping ? Worden zij voorge
steld als reeds wedergeboren, zoodat zij alleen tot 
bekeering, tot bev,'ustzijn, tot meerdere helderheid, 
tot voortgaande heiligmaking behoeven gewekt 
en opgewekt te worden; of komen zij voor in 
de roeping als onwedergeborenen, zonder het 
nieuwe leven; nog doof en dood in zonden en 
in misdaden ? 

In Efeze 2 teekent de apostel eerst den toe
stand der Efeziërs: »gij waart dood door de mis
daden en de zonden" zegt hij; »van natuur kin
deren des toorns, gelijk ook óft anderen". En 
dan heet het in vs. 17: sEn komende heeft Hij 
door het Evangelie vrede verkondigd, u die verre 
waart en dien die nabij waren". Duidelijk wor
den hier de menschen die de roeping ontvingen 
voorgesteld als sdood", als jverre", als svreem-
delingen"; en niet als reeds wedergeboren, toen 
de Heere kwam, om hun door het Evangelie 
vrede te verkondigen, d. i. toen zij geroepen 
werden. De Efeziërs waren nu onderscheiden 
van da andere Heidenen, die nog waren: sver-
duisterd in het verstand, vérvreemd zijnde van 
het leven Gods, door de onwetendheid die in 
hen is, door de verharding huns harten." En 
zoo zijn zeker nog al de Heidenen, wanneer de 
roeping tot hen komt, of v/anneer zij geroepen 
worden, zonder het- nieuwe leven, «vervreemd 
van het leven Gods". Of zouden de Heidenen 
7iti, beter zijn dan toen ? Wat zeggen we, de Hei
denen ? Zijn onder ons, zelfs in de gemeente, 
de menschen, die onder de prediking opkomen, 
hetzij zij tot de gemeente behooren of niet, be
ter, wanneer zij nog onwedergeboren zijn ? En 
wie zal durven beweren, dat de predikers in 
onze Kerken optreden enkel voor wedergebo
renen, of liever gezegd voor wedergeborenen en 
niet uitverkorenen ? Wie zou de stelling aan
durven, dat er thans in de gemeenten niet meer 
wedergeboren worden als volwassenen, verkee-
rende onder de prediking des Evangelies ? En 
indien wij allen aannemen, 'dat er zeker in al de 
Gereformeerde Kerken volwassenen zijn, — he
laas, misschien al te veel! — die nog onweder
geboren zijn, hoe zijn dan des:e?i als de roeping 
tot hen komt? Immers ook jdood" en »ver-
vreerad van het leven Gods". En wanneer er 
onder hen uitverkorenen zijn (wie zou durven 
betwisten, dat er onder hen zijn ?) en het behaagt 
God hen inwendig, onwederstandelijk, te roepen, 
worden zij dan niet uit den staat des doods ten 
leven, uit de duisternis tot het licht geroepen? 
Dan kan tot hen gezegd: »Eertijds waart gij 
duisternis, maar nu zijt gij licht in den Heere, 
wandelt als kinderen des lichts." (Efez. 5 : 8). 
Wie zou deze woorden aldus willen lezen: eer
tijds waart gij duisternis, — maar wel wederge
borenen — alleen nog maar des levens onbe
wust, nog niet helder genoeg; maar nu zijt gij, 
die reeds wedergeboren waart, tot meer lichten 
helderheid gekomen? Geen Gereformeerde zal 
die tekst zoo verklaren. Neen, hij zal zeggen: 
gij waart, ofschoon gij tot de gemeente behoor-
det, waart gedoopt, misschien reeds belijdenis 
hadt gedaan; gij waart toch tevoren duisternis, 
dood, doof, zonder het leven der genade, en nu 
heeft het Gode behaagd, u door het Evangelie 
të telen, u te wederbaren, u van een kind des 
toorns te maken tot een kind Gods en tot een 
erfgenaam van al de heilgoederen der genade. 
Wat zegt Jezus van de Israëlieten, dien Hij het 
Evangelie verkondigde? Zij roemden er op. 
Abrahams zaad te zijn. En zij waren kinderen 
des Verbonds, evengoed als onze kinderen en 
volwassenen, die tot de gemeente behooren, tot 
het genadeverbond gerekend worden. En toch 
zeide Jezus tot hen: sVoorwaar, voorwaar zeg 
Ik u: een iegelijk die de zonde doet, is een 
dienstknecht (een slaaf) der zonde. Indien de 
Zoon u zal vrijgemaakt hebben, zoo zult gij 
waarlijk vrij zijn." (Joh. 8: 34, 36). Jezus gaat 
verder en zegt tot hen: «Gij zijt uit den vader 
den duivel". Dat waren toch zeker geen weder
geborenen! Is Jezus, predikende, voor niemand 
hunner tot zegen geweest? Wie zal dat durven 
stellen? En indien er van hen krachtig, onwe
derstandelijk geroepen zijn, was dan voor hen 
de roeping alleen om tot bewustzijn te komen, 
dat zij wedergeboren waren., of was de roeping 
voor ben tot wederbaring? 

Oüze geachte broeder zal ons toestem
men, 'dat hetgeen' hierop in zijn stuk volgt, 

in gelijken toon voortgaat, zoodat we door 
het citaat hier af te kappen, er de kracht 
allerminst van breken. 

Bestaat er nu ten deze tusschen Ds. Bos 
en de Heraut verschil in de zaak? 

In de voorstelling, in de rangschikking, 
in de beteekenis aan de woorden gehecht, 
zeer zeker. 

Maar gaan we ook zakelijk uiteen? 
En dan moeten we eerlijk bekennen, dit 

niet te kunnen inzien. 
Beiderzijds wordt beleden, i". dat elk 

kind uit een vrouw geboren, van nature 
dood in de zonde is; 2". dat geen zondaar 
ten leven komt, tenzij God hem wederbaart; 
3°. dat dit wederbaren is de inplanting van 
een nieuwe levenskiem; 4®. dat deze inplan
ting plaats heeft alleen bij de uitverkorenen, 
maar ook bij hen allen; 5°. dat God vrij-
machtig is om dat te doen op zijn tijd; 
vóór de wieg, in de wieg, na de wieg, op 
volwassen leeftijd, nog in den jongsten snik; 
ó'^. alzoo dat dit ook kan geschieden onder 
de prediking des Woords, onder het lezen 
van een aangrijpend stuk, onder het hooren 
van een boeiend lied; kortom, op alle oogen-
blikken en onder alle omstandigheden, in 
den slaap of als we wakker zijn; 7". dat de 
wedergeboorte bij den »vol wassen man met 
bewustheid" zich pp Gods tijd openbaren 
moet in geloof en bekeering; eu 8". dat het 
van God verordend middel om den weder
geborene tot geloof en bekeering uit 
te drijven, is Gods Woord of de Hei
lige Schrift. 

In die belijdenis staan we als Gerefor
meerden hand in hand, arm in arm; en de 
vraag die dan nog in geschil blijft, geldt alleen 
de voorstelling, die wij ons vormen, van 
het verloop der onderscheiden momenten 
in het proces des heils. 

Niet bij allen, zelfs niet bij de meesten, 
maar dan toch bij niet weinigen, stelt Ds. 
Bos dit verloop zich aldus voor: i °. ver
ordineering; 2, val in zonde; 3". dood zijn in 
de zonden en misdaden; 4°. uitwendig, nog 
in zijn dooden staat, gedoopt zijn; 5°. 
evenzoo nog dood zijnde belijdenis doen en 
ten Avondmaal gaan; 6°. onder de prediking 
door haar roeping (krachtig gemaakt door 
den Heiligen Geest) wedergebaard voorden; 
7". onder dezelfde prediking komen tot geloof 
en bekeering; 8". door dat geloof gerecht
vaardigd worden; 9°. in heiligmaking was
sen; 10". sterven en in den dood van alle 
zonden worden afgesneden; 11°. naden dood 
bij Christus zijn, en 12". bij zijn wederkomst 
opwaken in heerlijkheid. 

En hier nu stellen wij tegenover, dat óók 
waar de daad der wedergeboorte plaats 
heeit onder de prediking des Woords, ze 
nochtans niet plaats heeft door die prediking, 
en dat alzoo de prediking des Woords nooit 
ofte nimmer het instrumenteele middel is, 
waardoor God de wedergeboorte tot stand 
brengt. 

Tot deze enge proportie moest het geschil 
teruggebracht, om daardoor alles zóó af te 
snijden, wat ter zake niet doet. 

Dat er onder de prediking in de gemeente 
ookwiwedergeborenen zijn, staat beiderzijds 
%'ast. Want vrel kan het zijn, dat in een zeer 
kleine gemeente, in een kleine vergadering 
toevallig alle aanwezigen reeds wedergebo
ren zijn, maar dit stelt geen regel. 

Ook staat beiderzijds vast, dat er in de 
prediking des Woords gestadig een roeping 
tot geloof en bekeering moet uitgaan. 

Alsmede dat de prediking des Woords 
haar werking heeft zoowel bij de verlorenen 
als bij de verkorenen, en evenzoo met name bij 
de wel reeds wedergeborenen, maar nog niet 
bekeerden, een eigen plicht te vervullen 
heeft. 

Dat alles erkennen wij met Ds. Bos, en 
Ds. Bos met ons. 

Alleen en uitsluitend bestaat er nog ver
schil over de vraag, of de daad der weder
geboorte van Gods zijde middellijk of onmid
dellijk is. 

Dat ze onmiddellijk zijn kan, betwist Ds. 
Bos niet. Bij het jonge kind geeft hij dit 
toe, en waar hij zelf erkent, dat het weder
baren reeds ia de prille jeugd lang geen 
uitzondering is, geeft hij alzoo de onmiddel
lijke wederbaring zelfs toe als regel. 

Slechts dit houdt hij staande, dat ze ook 
middellijk kan zijn en vaak is. 

Wij daarentegen beweren, dat de daad 
des vvederbarens uit haar aard onmiddel
lijk zijn moet, en niet middellijk zijn kan. 

Nu voelt terstond een ieder, dat wij hierbij 
dadelijk dit voordeel aan onzen kant hebben, 
dat wij ééne zelfde daad des eersten heils 
voor alle verkorenen leeren; niet in de ver
dere uitwerking, maar in het aanvangspunt, 
terwijl men bij de voorstelling van Ds. Bos 
tweeerlei wedergeboorte krijgt, de ééne 
geheel anders toegaande dan de andere. 
De ééne zonder de prediking, de andere 
onder en door de prediking. 

Stel nu de vraag: Heeft er, zeer geachte 
broeder Bos, naar uw voorstelling, in beide 
gevallen roeping plaats, of is er alleen roe
ping bij middellijke wedergeboorte? 

En dan kunt gij, die de roeping door de 
predikatie des Woords laat gaan, natuurlijk 
niet anders antwoorden dan: Roeping heeft 
alleen plaats bij de middellijke wederge
boorte. 

Maar dan komt ge terstond in botsing 
juist met datzelfde Rom. 8 : 30, waarin gij 
uwe sterkte zoekt. Immers daar staat, niet 
van enkelen, maar van alleii zonder onder
scheid, dat v^ie te voren verordineerd is, 
ook geroepen wordt. 

Een verkoren kind, dat één dag oud sterft, 
is alzoo evengoed geroepen als' een grijs-
;iard, die honderd jaar oud zijnde, sterft, 
na, zeg 90 X 52 X 2 of ook X 3 predi-
katiën te hebben aangehoord. 

Staat het nu op grond hiervan vast, dat 
de roeping waarvan sprake is in Rom. 8:30 
niet aan de predikatie des Woords is ge
bonden; en staat er nochtans in 2 Thess. 
2:14: »Waartoe Hij u geroepen heeft, cJ(7ör 
kct Ei'angelie," dan is hieruit, logisch en 
bondig, geen ander gevolg te trekken, dan 
dat in Rom.. 8 : 30 en in 2 Thess. 2:14 

wel beide malen van roeping, maar niet 
van dezelfde roeping sprake is. 

En vraagt onze geachte 'opponent ons 
dan, hoe dan die tweeërlei roeping verschilt, 
dan is ons antwoord: Er is een scheppend 
roepen, opdat er IETS kome, en die roeping 
heeft in de wedergeboorte plaats. Maar er 
is ook een wakkermakend roepen, opdat 
men TOT iets kome, en dat heeft plaats door 
de predikatie des Woords. 

Voorbeelden van het scheppend roepen 
opdat er iets kome, vindt ge b. v Rom. 
4 : 17: »Die de dingen die niet zijn, 
roept alsof zij waren;" en Jesaia 44: 7. 
»Wie zal gelijk als Ik roepen en het ver
kondigen en het ordelijk voor Mij stellen"? 

Dit is het als God spreekt en het is er, 
gebiedt en het staat er. 

God sprak: »Daar zij licht," en daar 
was licht. 

Dat is de herscheppende daad der weder
geboorte. 

Dit roepen heeft bij alle uitverkorenen 
plaats. En daarom heet het: »Die Hij ver
ordineerd heeft, deze heeft hij ook geroe
pen." 

Maar geheel onderscheiden van dit roe
pen van de dooden zoodat ze levend worden 
(Rom. 4 : 17), is dat andere roepen tot dienst, 
het roepen tot geloof, het roepen tot be
keering, het roepen tot de heerlijkheid, 
overmits dit roepen zich tot het bewustzijn 
richt. En dit laatste roepen nu gaat, zoodra 
het actief, en niet dispositief bedoeld is, 
uitsluitend door het Woord Gods, door het 
Evangelie, door de predikatie. 

Gelijk er dan ook in 2 Thess. 2 : 14 aan 
de woorden: «Waartoe gij ook geroepen 
zijt door ons Evangelie," onmiddellijk voor 
afgaat: -uhet geloof der waarheid." 

Hierbij laten we het voor ditmaal. 
Waarom de daad der v/edergeboorte, 

opgevat en verstaan als de inplanting van 
een nieuw leven, uit haar aard onmiddellijk 
moet zijn, bespreken we later. 

iXït bc f er^. 

De interessante studie van Mr. Anne Anema 
leiden we bij het fferaut'-^xMiësi het liefst in, 
met onder deze rubriek over te nemen, wat de 
N. Rott. Ct. er over schreef. 

Het geschrift, waarmee Mr. Anne Anema zijn 
studiën aan de Vrije Universiteit heeft geëindigd 
en zijn strijd voor de vestiging van de wetenschap 
op Calvinistischen grondslag heeft aangevangen, 
bevat een zeer merkwaardige studie. 

Merkwaardig in velerlei opzichten. Om de kracht 
en de diepte van den inhoud in de eerste plaats, 
evenzeer als cm den gloed der overtuiging, die uit 
schier iedere bladzijde spreekt. Maar merkwaardig 
vooral als werk van een die baanbreker wil worden 
van een nieuwe wetenschapsleer; als werk van een 
jongen bezielden geleerde, die op het voetspoor, 
maar niet aan den leiband van zijn meester. Dr. A. 
Kuyper, het deel der wetenschap, dat hij zich ter 
beoefening heeft gekozen, wil grondvesten en weder-
opbouwen op nieuwe fundamenten, die van het 
Christelijk geloof naar Calvinistische leering. 

Het is met dit boek, dat de jonge schrijver in 
den bitteren strijd, eindigend met het vertrek van 
Mr. de Savornin Lohman van de Vrije Universiteit, 
van heeler harte de partij van Dr. Kuyper kiest. 
Zijn boek bevat de resultaten van een onder.ïoek 
naar het wetenschappelijk verschil van inzicht tu# 
schen die beiden; iets nieuws geeft het in zoover 
niet. Formeel nifiuw if- slechts de wetenschappelijke 
methode die hij als de ware er in aanprijst; en iiieuw 
is de wijze, waarop hij het Calvinistisch streven 
naar een eigen wetenschap kenschetst. 

Van de verschillende doeleinden welke de schrijver 
zich, blijkens zijn woord vooraf, heeft gesteld, komen 
deze beide het best uit; i». een overzicht te geven 
van wat hij noemt »Dr. Kuyper's Wissenschaftslehre" 
en 2". een eigen methode te formuleeren, welke de 
Calvinist bij zijn wetenschappelijk onderzoek zal 
hebben vast te • houden, waarvan hij de uitkomsten 
zal hebben te beUchamen in maatschappelijk en 
staatkundig bruikbare vormen. 

Tot bereiking van zijn eerstgenoemd doel, zet 
schrijver allereerst uiteen, hoe de wetenschapsleer 
(waarom hardnekkig het Duitsche woord gebruikt?) 
van Aristoteles het wetenschappelijk ondeirzoek in 
den ruimsten zin tót Kant's rensachtigen arbeid 
heeft beheerscht. De »Erkenntniss-theorie" van 
dezen denker was een werkelijk nieuwe leer, die 
zich dra van de invloedrijke katheders in Europa 
meester maakte. De aanhangers der mechanische 
wereldbeschouwing namen haar over en vulden haar 
aan, zoodat thans alle wetenschappelijk onderzoek 
zich aan zijn leer aansluit of . . . zich bewust en 
principieel tegen hem over moet stellen. 

Dit laatste doet de Calvinistische wetenschapsleer. 
De «belijdende Christenheid" ten onzent verzette 
zich in Groen van Prinsterer het eerst tegen Kant's 
systeem. Maar zij had velerlei arbeid van anderen 
aard en bleef alzoo aanvankelijk in gebreke haar 
wetenschappelijke taak: het' wrak maken van den 
grond zélf, waarop de «liberalistische" theorieën 
rusten, te vervullen. Tot Dr. Kuyper ten onzent 
de eerste schrede daartoe deed »van de zijde dergenen, 
die de eere Gods ook op het terrein der wetenschap 
wenschen hoog te houden", door het samenstellen 
van zijn tweede deel der Encyclopaedie der Heilige 
Godgeleerdheid. Door hem kwam de hoofdgedachte 
van het Calvinisme, het God alleen zij de eer, tot 
zijn recht, krachtens welke heel de wetenschap 
dienstbaar moet gemaakt worden aan dit ééne doel: 
»in des menschen logos, als Abbild van den Logos 
in het Goddelijk Wezen, Diens heerlijkheid en 
majesteit, zij het dan ook in door de zonde gebroken 
glansen, te doen schitteren." 

Het eerste hoofdstuk bevat alzoo een uiteenzetting 
van de wetenschapsleer van Aristoteles, van die der 
Scholastiek, van die van Kant en van die van Dr. 
Kuvper. In zijn overzicht van laatstgenoemd systeem 
is de schrijver verreweg het gelukkigst. Het systeem 
van Dr. Kuyper, als het jongste in jaren en uiter
aard zuiver van vreemde bijmengsels, leent zich 
trouwens het best tot een beknopt overzicht. De 
andere gedeelten hebben naar onze meening onder 
de groote zelfbeperking, waarvan des schrijvers 
arbeid getuigenis aflegt, geleden. In zijn uiteen
zetting vooral van Kant's leer is het den lezer vaak 
onmogelijk den draad te houden, een enkele maal 
zelfs den zin van het gezegde te vatten. De voor
liefde welke de schrijver voor lange zinnen koestert — 
men vindt er van een bladzijde — en de kwistigheid 
waarmede hij van Grieksche, Latijnsche, maar vooral 
Duische woorden, dikwijls onnoodig, gebruik maakt, 
verergert het euvel van onduidelijkheid in dit deel 
van zijn werk. Wij vreezen dan ook, dat slechts 
een Ideine keurbende van broeders uit het Calvi
nistisch publiek, waarbij de schrijver zijn werk in
leidt, het naar waarde zal genieten. 

Het gaat onze grenzen ver te buiten een proeve 
van critiek of zelfs een overzicht van Mr. Anema's 
werk te leveren; de enkele opmerkingen welke wij 
ons bij de verschijning dezer studie veroorloven, 
zijn van uiterlijken aard, zij behooren in het kader 
van een aankondiging. En dan zouden wij willen 
zeggen, dat den jurist die uit dit werk zou willen 
leeren, hoe de Calvinisten zich de rechtswetenschap 
naar hun stelsel wenschen op te bouwen, teleur
stelling wacht. De titel van het Tweede hoofdstuk, 
maar vooral de titel van het geheele werk: Calvi
nisme en rechtswetenschap, is, ofschoon ongetwijfeld 

te goeder trouw gekozen, niet eerlijk. Om deze 
uitspraak te bewijzen behoeven wij slechts de aan
dacht te vestigen op de eerste paragraaf van het 
Hoofdstuk dat dezen titel draagt. Die paragraaf 
eindigt met de stelling: «dat, in tegenstelling met 
de beginselen der wetenschap door het niet herboren 
bewustzijn beleden, voor de zonen der palingenesie 
(de Calvinisten) als belijders eener eigen levensbe
schouwing een eigen Erkenntniss-theorie en in aan
sluiting aan haar een eigen stel beginselen voor elke 
speciale wetenschap, dus ook voor de Rechts
wetenschap, eisch is." —Deze stelling heeft de 
auteur iii het voorafgaande trachten te bewijzen en 
aan haar sluit hij zijn toetsing van de wetenschap
pelijke methoden aan; daarin bestaat zijn arbeid, 
de gespatieerde woorden hadden achterwege kunnen 
blijven. 

Na de critische en de genetische methode van 
wetenschappelijk onderzoek aan zijn critiek te hebben 
onderworpen, geeft de schrijver als de voor hem 
eenig ware, de »historisch-revelatieve methode." 
Vooropgesteld wordt volgens deze de Calvinistische 
levensbeschouwing omtrent Schepping, souvereine 
regeering Gods over de wereld, den zondeval en 
de wedergeboorte. Het verwijt dat deze praemisse 
onwetenschappelijk is, wijst hij af met de stelling, 
dat elke methode van een zeker geloof, althans 
van zekere onderstelling uitgaat. En dat de prae
misse voor het denken zelf onaannemelijk is, laat 
niemand het den schrijver tegenwerpen! Hij zou 
tevergeefs een antwoord wachten en zich in zijn 
eisch tot rechtvaardiging van die beginselen niet 
ontvankelijk hooren verklaren: »het alles beheer-
schend feit der palingenesie maakt alle polemiek 
en debat hierover onvruchtbaar." 

Het paragraafje, ten slotte aan het door den titel 
van het geheele werk aangeduide begrip gewijd en 
handelend over «Rechtswetenschap op Gereformeer
den grondslag", is zeven bladzijden groot. Het 
geeft een uiterst vaag antwoord op de vraag op 
welke wijze de rechtswetenschap n;iar Calvinistisch 
begeeren »do plaats in het algemeene organisme 
der wetenschap weder (?) zal innemen, die haar 
door den verschillenden aard der momenten en 
relaties in het object is aangewezen." Op dit ge
deelte moest eigenlijk de volle nadruk vallen en 
juist dit gedeelte getuigt van miskenning van de 
hoogte welke de rechtswetenschap in onze dagen 
bereikt heeft en van gemis aan inzicht in de eischen 
van praktijk welke zij haren beoefenaars onafwijs
baar stelt. Met Dr. Kuyper's wetenschapsleer en 
met de ontwikkeling zijner historisch revelatieve 
methode had de schrijver zich tevreden moeten 
stellen; zoo hij dat niet wilde, ware een boek van 
minstens even grooten omvang als hij thans samen
stelde, niet te ruim een vat geweest om den 
nieuwen wijn dien hij verklaarde te willen schen
ken, in te bergen. 

Een Naschrift van buitengewone kracht besluit 
dit boek met zijn zonderling, den »niet-wederge-
borene" volkomen utopistisch schijnend streven, 
maar dat op bijna iedere bladzijde getuigenis aflegt 
van de onwrikbare overtuiging en het stalen geloof 
die het deel zijn van dezen vijf-en-twintigjarige. In 
dat naschrift barst de jubel van den jongeling los 
die de herleving van het Calvinisme ten onzent met 
instemming van heel zijn wezen heeft begroet, en 
die strooming der geesten in zijn hooggespannen 
verbeelding ziet aanzwellen tot een alles zuiverenden 
en bevruchtenden stroom. Met dat oog beschouwt 
hij staat en maatschappij, beziet hij de practische 
politiek, het parlementaire stelsel, de plichtverzaking 
van hoogere en lagere standen beide, de droevige 
levensopvatting der individuen, om dan in het Cal
vinisme de elementen voor een gezofid leven, staat
kundig, maatschappelijk en persoonlijk, te bespeuren. 
En het stormloopend naschrift eindigt in een gewel
dige uitbarsting van innerlijke kracht; eenjuichlied 
ter eere van zijn God, dat een lofpsalm is en een 
strijdzang tevens. 

Óf de Vrije Universiteit buiten 2,uiver theologisch 
terrein meer zulke leerlingen gekweekt heeft? Zoo 
ja, dan zal Dr. Kuyper eens het hoofd even gerust 
kunnen neerleggen, als Groen, zeker van zijn opvolger, 
het deed. Maar dan zal ook dezerzijds een schaar 
van jongeren zich moeten voorbereiden om de 
rechtswetenschap te verdedigen tegen haar ergste 
belagers, tegen hen die, zich krachtens een kerkeBjk-
geestelijk begrip bij uitsluiting »wedergeboren" 
wanend, haar in metaphysische nevelen trachten te 
hullen en, aldus door de duisternis beschermd, te 
ontvreemden aan degenen die haar dienen om 
haarszelfs wil. 

Reeds het feit zelf, dat een orgaan als de N. Rott. 
Cour. aan deze studie van een zoo jeugdig man 
genoeg beteekenis toekende, om er zulk een 
breed stuk ovei te plaatsen, toont wel, dat we 
hier met een interessante proeve van weten
schappelijk onderzoek te doen hebben. 

Dat de hoofdaanmerking van N.Roit. Cour. niet 
onjuist is, wordt waarschijnlijk, als men er op 
let, dat ook de Stand, reeds drie dagen vroe
ger geheel dezelfde opmerking maakte. 

Zij schreef: 

Mr. Anne Anema gaf bij Kirchner te Amsterdam 
een interessante studie uit, onder den titel: Het 
Calvinisme en de rechtswetenschap. 

Deze studie noemen we interessant, niet alsof wie 
de belofte in den titel in vollen omvang opvat, zich 
na lezing niet teleurgesteld moet vinden. 

De titel had een heel andere moeten zijn, want 
het onderwerp is uitsluitend methodologisch opgevat, 
en zelfs dan nog zoo min Calvinistisch als juridisch 
uitgewerkt. 

Maar laat men den titel glippen, en neemt men 
den inhoud, gelijk die geboden wordt, dan dunkt 
het ons in hooge mate interessant, dat een jeugdig 
rechtsgeleerde van wijsgeerigen aanleg, helderen zin, 
diepe opvatting en bondigen stijl, hier het pleit 
opneemt om het deugdelijk recht van het Calvinis
tisch uitgangspunt ook op het terrein van de rechts
wetenschap te vindiceeren. 

Het is zoo zeldzaam, juridische studie en wijsgee
rigen aanleg vereenigd te vinden; en nog zeldzamer, 
bij zulk een aanleg niet alleen drang totwijsgeerig 
pleidooi, maar ook in dat pleidooi helderheid van 
voorstelling en boeienden stijl te vinden. 

Voor onzen kleinen Calvinistischen kring is deze 
studie dan ook ongetwijfeld een belangrijke aanwinste. 

Het is geen geïsoleerde détailstudie, maar een 
poging om het uitgangspunt zelf van de rechtsweten
schap, in verband met het algemeene in het uitgangs
punt van het Calvinisme zelf, aan te wijzen; en dit 
te doen niet als proeve van private liefhebberij, 
maar als wetenschappelijk volkomen gerechtvaardigd. 

We hopen dan ook zeer, dat de geachte schrijver 
het niet bij deze eerste studie laten zal, maar dat 
hem, na herstel zijner geschokte gezondheid, kracht 
en tijd mogen gegund worden, om, nu het uitgangs
punt door hem gegrepen is, van daar uit de lijnen, 
zoowel eenerzijds in het Calvinistisch-historische, als 
anderzijds op het juridische erf, voort te trekken. 

Ook zoo echter danken we nu reeds den moe
digen schrijver voor zijn eersteling, en verklaren 
gaarne, dat ons op i April van dit jaar geen schooner 
verrassing op wetenschappelijk terrein kon toekomen, 
dan hij, met verwijzing naar dien dag, ons op den 
morgen van ons Jubileum toezond. 

Voorshands mogen we er ons in verblijden, 
dat we een Calvinistisch jurist van geen gering 
talent rijker zijn geworden. 

Met verkorting tiii het Kerkblad van 16 April. 
Kort verslag van de vergadering der 

Classis Amersfoort, gehouden te 
Baam 6 April 1897. • 

De praeses, Ds. J. Bakker, opent de vergade
ring en roept Ds. Van der Sluys vanBaarn, die 
voor 'teerst ter vergadering is, een hartelijk wel j 
kom toe. 

Tot assessoi wordt verkozen Dr. G. van Goor. 
Namens de deputaten in zake de Gereformeerde 

kerk te Veenendaal A leest Dr. G. van Goor 
een rapport voor, waaruit blijkt, dat zij alleen 


