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Zoo getuigt het God in Zijn Woord. 
In gehoorzaamheid aan uw God moet gij 

dat gelooven. 
Hij is nedergekomen, Immanuel, om, al 

is Hij ook lichamelijk opgevaren, met Zijn 
Godheid, majesteit, genade en Geest nim
mermeer van ons te wijken. 

Altijd met u, ook als gij het niet voelt 
en geniet. 

Als die eisch om te gelooven nu maar 
weer klemt op uw ziel, geeft Hij, uw Za
ligmaker, door Zijn Geest weer geloofs-
werking en vernieuwde bekeering en weer be
wustheid van verzoening. Dan voelt ge dat 
het geestelijk-hemelsche in u opleeft ; 
dan geniet gij weer in de gemeenschap 
met uw God; is er sieraad voor asch, 
vreugdeolie voor treurigheid, het gewaad 
des lofs voor een benauwden geest. En 
dan komt er ook opleving in het lichamelijk 
tijdelijke; lust tot trouwelijk arbeiden in 
het aardsche beroep; blijmoedigheid zelfs 
onder zorg en nood. 

Immanuel, God met ons. 

Maar zelfs wanneer het geestelijk-hemel
sche krachtig in uw ziel werkt, en gij 
beseft, dat Gods zaak uw zaak is, en dus 
de heilige liefde voor Zijn recht en Zijn 
eere in u brandende is, kunnen er oogen-
blikken zijn, waarin uw ziel door smart 
wordt overstelpt. De oogenblikken waarin 
gij ziet den haat der wereld tegen uw God, 
zich uitend in haar schandelijk spreken van 
Hem, het bespotten van Zijn Naam, het 
vertreden van Zijn ordinantiën voor 't 
saamleven der menschen, het verdrukken 
van de zwakken, het vertrappen van het 
recht, het spelen met de waarheid. 

In die oogenblikken zegt ge met David, 
in den gloed der heilige Hefdc voor uw 
God: zou ik niet haten Heere! die U 
haten.? en verdriet hebben in degenen die 
tegen u opstaan.-' 

En ook dan tuurt het oog naar de wol
ken, en klinkt de kreet van het hart: Och, 
dat Gij de hemelen scheurdet, dat Gij nc-
derkwaamt, om Uwen Naam aan Uwe wc-
derpartijders bekend te maken. 

Zie, ook dan ligt er voor u zoo zalige 
verkwikking, te midden van de^smart der 
heilige liefde, in het feit van Kerstmis, 
want het Kindeke van Bethlehem is ni»t 
alleen de Zaligmaker, maar ook de Rechter 
der wereld. 

Deze Jezus, die opgenomen is in den 
hemel, zal alzoo komen, gelijkerwijs de 
elven Hem naar den hemel hebben aien 
heenvaren. 

En ook gij verwacht Hem immers als 
een Rechter uit den hemel. 

Dan zullen de hemelen scheuren, en ber
gen voor Zijn aangezicht vervlietcn en Hij 
nederkomen. 

Om te oordeelen de levenden en de 
dooden. 

Om Gods Naam aan Zijne wederpartij-
ders bekend te maken. 

Dan zal, voor heel de wereld, triumfeeren 
Gods Recht en Hij worden verheerlijkt in 
de deugden Zijner barmhartigheid en ge 
rechtigheid, -

„honing maften". 
[KERSTFEEST,] 

Jezus antwoordde en zeide 
tot hem: Zoo iemand mij lief 
heeft, die zal mijn woord be 
waren; en mijn Vader zal hem 
liefhebben, en wij zullen tot 
hem komen en zullen woning 
bij hem maken. 

Joh. XIV : 23. 

De hooge juichtoon, waarmee het apostolaat 
de wereld introk, trok zich saAm in het be
lijden : „Het Woord is vleesch geworden, en 
heeft onder ons gewoond." 

Het Evangelie kwam niet pas in Bethlehem, 
het Evangelie weerklonk reeds door het Paradijs, 
en het is èn Mozes èn de Profeten miskennen, 
zoo ge eerst met het Apostolaat het Evangelie 
der genade laat ingaan. 

Het Israel der Profeten bezat veeleer geheel 
hetzelfde Evangelie als wij, en ge hebt dan ook 
der Evangelisten en Apostelen geschriften in 
het Nieuwe Verbond slechts op te slaan, om u 
telkens en telkens weer naar het Oude Verbond 
te zien terugwijzen, uit dit Oude Verbond het 
bewijs voor de waarheid te zien putten, en 
scherpe, vaak zelfs ons verrassende aanwijzing 
te vinden, hoe al de schat van het Nieuw Ver
bond reeds vóór eeuwen in het Oude Verbond, 
zij het ook eerst in kiemvorm, was neergelegd. 

Neen, het verschil en de tegenstelling tusschen 
wat achter en na Bethlehem ligt, schuilt in heel 
iets anders. 

Ongetwijfeld, er bestaat tusschen het Evan
gelie vóór en na de Kribbe een steUig en vol
strekt onderscheid, maar dit verschil ligt niet in 
den meerderen of minderen rijkdom van het 
Oud Testamentisch of Nieuw Testamentisch 
Evangelie, Neen, Oud en Nieuw Verbond staan 
alleen daarin tegenover elkander, dat het Oude 
Testament de realiteit mist, en dat het Nieuwe 
Testament de realiteit bezit. 

Veelal duidde men dit aan, door te spreken 
van de bedeeling der schaduwen en de bedeeling 
der vervulling; maar dit is veel te zwak ge
zegd. Veel juister kunt ge het verschil uit
drukken door te zeggen, dat in het Oude Tes
tament het beeld getoond is, maar dat in het 
Nieuwe Testament de realiteit in den persoon 
zelve is verschenen. 

„De wet is door Mozes gegeven" is een zeg
gen, dat niet ziet op de tien geboden. De wet 
is hier de naam voor heel het Oude Testament, 
saamgevat als een onderrichting, een openbaring, 
als een woord van God tot Israël uitgegaan.Welnu, 
dit Woord, die openbaring, die onderrichting 
die God in beeld gaf, begint met Mozes vorm 
te verkrijgen, maar als nu Bethlehem het heilig 
Kindeke ziet geboren worden, dan komt er 
heel iets anders; dan komt er niet maar 
onderrichting en aanzegging, maar dan komt 
er waarheid, en waarheid beteekent dan hier wat 
wij noemen: de_ realiteit. Niet het beeld is 
de waarheid, niet de schaduw is de waar
heid. Beeld en schaduw zijn in zichzelf 
onwezenlijk, en dan eerst komt het ware, als 
in tastbare realiteit hij verschijnt, wiens beeld 
van verre gezien was, en wiens Goddelijke scha
duw op Israël viel. 

Daarom leggen de apostelen er zoo nadruk 
op, dat zij Jezus gezien, dat ze hem gehoord, 
dat ze hem getast hebben. Nadruk daarop, dat 
htft Woord nu vleesch, d. i. realiteit in het 
aardsche had ontvangen. En nadruk niet minder 
op het feit, dat Jezus vroeger wel aangekondigd, 
ook wel verschenen en weer verdwenen was, 
maar dat hij nu in volle realiteit was gekomen, 
en van Bethlehem tot Golgotha onder ons heeft 
gewoond. 

Wonen is reel en duurzaam vertoeven. Niet 
maar komen, maar ook blijven. Niet een enkel 
maal inkeeren om te vernachten, maar blijvend 
en duurzaam zijn tegenwoordigheid openbaren. 

Nu woont God in den hemel en zijn woon
stede is in het licht. 

Maar al betuigt de Schrift ons dat God hoog 
woont, ze voegt er aanstonds bij, dat dezelfde 
God laag ziet op de kinderen der menschen 
op deze aarde. 

Hemel en aarde zijn niet bestemd om geschei
den te zijn, maar om een hoogere eenheid te 
vormen, zoodat de Heere onze God tegelijk èn 
in den hemel èn op de aarde woont. 

Daar begon het dan ook mee. 
In het Paradijs woonde God, en oorspronke

lijk was de gemeenschap van den geschapen 
mensch met zijn God en van God met zijn 
schepsel een zeer reëele en ongestoorde. 

De scheiding kwam eerst, toen de mensch 
door zijn zonde God van deze aarde verjoeg, 
verjoeg uit zijn eigen schepping, verjoeg uit de 
gemeenschap met zijn eigen hoogste creatuur. 

Maar hierbij laat God het niet. Verjaagd 
door de zonde, keert. Hij terug in zoekende ge
nade. Adam, waar zijt gij ? is het roepen van 
God, waarmee Hij terugkeert, en zijn wereld 
weer opeischt. 

Ten slotte herwint God dan ook op aarde 
zijn woonstede. Aanvankelijk reeds in wolk, vuur
kolom en in den Tabernakel, maar vol-symbolisch 
toch eerst op Sion, Dit is mijn woonstede, sprak 
de Heere, dit is mijn ruste, hier wil Ik wonen. 

Sion tegenover Bizan is de aanduiding, dat 
God uit de breede, wijde wereld nog verjaagd 
blijft, maar dat Hij in Sion zich weder een plek 
der ruste, een oase der genade, een eigen woon
stede bereid heeft. 

Die heilige symbolische terugkeer van God 
tot deze wereld, die is het nu, die eeuw na 
eeuw vooruit het heerlijke Bethlehem profeteert. 
En als dan eindelijk de volheid ingaat en het 
Kindeke wordt in Bethlehem geboren, dan 
woont God niet meer symbolisch in Sion, maar 
in volle realiteit in den Christus, 

£n vandaar dat de apostelen zoo hoog jubelen, 
dat God geopenbaard is in het vleesch, en in het 
vleesch, in de realiteit gfeopenbaard, onder ons 
heelt g(w»0né. 

Alzoo, dit is Bethlehem, het wezenlijk en 
werkelijk terugkeeren van God tot deze aarde, 
om nu duurzaam op deze aarde met, bij en 
onder ons te wonen. 

HersteUing van wat reéel was in het Paradijs, 
Eindigt dit nu met Golgotha, of wilt ge, met 

het opvaren ten hemel? 
Geenszins. 
Veeleer wordt het wonen van God op deze 

aarde eerst door Golgotha en de hemelvaart 
in vollen zin mogelijk. 

Tusschen Bethlehem en Golgotha is er wel 
een reëel wonen van God op aarde, maar in 
uiterst beperkten zin. Een wonen beperkt tot 
één volk, en onder dat ééne volk beperkt tot 
den kleinen kring van wie Jezus aanhingen. 

De eisch daarentegen was, dat God op aarde 
wonen zou onder alle volk, in alle werelddeel, 
toegankelijk eeuw in eeuw uit voor alle ziel die 
Hem vreesde. 

En dit nu, dat volle, uitgebreide, door 
niets beperkte, duurzame, steeds voortgaande, 
en steeds zich uitzettende wonen van God onder 
de kinderen der menschen, is eerst mogelijk 
geworden, toen Jezus niet langer onder één 
volk in kleinen kring gezien, gehoord, getast werd, 
maar op den troon der genade verheven en 
verheerlijkt, vandaar uit zijn werking kon uit 
strekken tot alle volk en tot elk hart. 

Vandaar dat Jezus het telkens voor het oor 
zijner jongeren herhaalt: Het is u nut dat ik 
heenga; maar er dan ook bijvoegt: Als ik 
van u zal zijn weggegaan, zal ik wederkomen, 
en met den Vader woning in u maken. 

Drieërlei wonen van God op aarde alzoo. 
Eerst symbolisch in Israel op Sion. Daarna 

in de realiteit van het vleesch, toen Jezus op 
aarde rondwandelde. En nu in de derde plaats, 
het wonen van God onder ons en in ons 
aan alle einden der aarde. Ons hart een woon 
stede van God in den Geest geworden. Ons hart 
het echte Sion, en daarom ons verlost mensche-
lijk hart zijn tempel waarin Hij wotnt. 

De zonde verjaagt God, in genade besluit God 
terug te keeren en weer te wonen onder ons en in 
ons; en juist hierin is al het mystieke der echte. 
Godzalige vroomheid. 

Daarmee begint de vroomheid niet. Veeleer 
begint ze met uitwendig belijden, met God 
alleen daarboven te kennen, en nog altoos een 
doodelijken afstand tusschen zichzelf en den 
hoogen God te gevoelen. 

Maar genade voor genade brengt hier allengs 
wijziging in, en verinnigt wat begon met uit
wendig te zijn. 

Den Geest hebben, is God zelf in zijn eigen 
hart, in zijn eigen ziel met zich omdragen, en 
het nieuwe gebod der broederliefde is niet 
anders dan het gebod, om, als ge zelf God in 
uw eigen hart met u omdraagt, dien zelfden God 
als inwonende ook in het hart van den broeder 
te ontdekken, en nu hart aan hart te sluiten, 
omdat het één God is die beider hart ver
vult. 

Maar als is dit zoo, de meesten durven het 
niet aan. Al woont God in hun hart, ze drin
gen telkens God in den hoek van hun hart 
terug, zoodat ze toch weer afstand gevoelen, 
en voor het grooter deel van hun hart, dat hart 
aan God onttrekken. En dit juist is de zonde 
der heiligen. 

Maar genade houdt aan. God laat u niet 
los. Uit den hoek van uw hart waarin gij 
Hem terugdringt, komt Hij telkens weer een 
deel van uw hart veroveren, tot gij eindelijk 
den strijd opgeeft, heel uw hart voor Hem open
zet, en nu zaliglijk ervaart, dat Hij werkelijk 
in Christus woning bij'U gemaakt heeft. 

En dit nu is het doorgaande Kerst Evan
gelie. 

Niet een Kerst Evangelie dat bij de Kribbe 
staan blijft, maar zulk een dat van de Kribbe 
in uw eigen hart overgaat. 

Eerst de jubeltoon van het apostolaat: Het 
Woord is vleesch geworden en heeft onder ons 
gewoond. 

En dan de lofzang van Gods heiligen: Het 
Woord is vleesch geworden, en heeft woning 
gemaakt in mijn eigen hart! 

Amsterdam, 19 Deo. 1902. 

OtelAan voor Zuid-A.frlRa. 

Zooals onze lezers zich zullen herinneren 
hebben wij indertij[d een inschrijving ge
opend, teneinde meé de ellende te helpen 
verzachten in de Afrikaanschc concentratie
kampen geleden. 

Onze lezers zonden ons in het geheel 
een bedrag toe van ƒ 7409 64 dat, al naar 
gelang het bij ons inkwam, door middel van 
de Nederl. Bank- en Crediet-vereeniging 
voor Z.-Afrika, tot het beoogde doel werd 
aangewend. In het geheel verzonden wij 
de som van ƒ 6398.12. 

Toen wij opnieuw een bedrag wilden 
zenden werd de vrede gesloten, en het 
kwam ons gewenscht en voorzichtig voor, 
om het bij ons berustende saldo niet op te 
zenden. 

Dat saldo bedroeg ƒ 1011.52 en is nu 
door ons gevoegd bij het bedrag, groot 
ƒ 1916.91, door De Standeiard verzameld 
voor het door de Boerengeneraals gestichte 
fonds. 

Onze directeur-uitgever, de heer J, A. 
Wormser, heeft nu in een samenkomst met 
den heer VV. J. C. Brebner, den thesaurier 
van het fonds, deze week voor dat fonds 
de geheele som ad ƒ 2928.43 namens 
de lezers van Standaard en Heraut af
gedragen, zoodat alle deze gelden, voor de 
toezending waarvan wij onzen lezers harte
lijk dank zeggen, thans hun bestemming 
hebben bereikt en binnenkort wel in de 
opgave van den thesaurier van hetBoeren-
Hulpfonds zullen worden verantwoord. 

Vrije Universiteit. 

Voor een talrijk opgekomen publiek heb
ben de heeren Dr. H, Bavinck en F, Bies-
terveld Woensdag en Donderdag j.l. hun 
inaugureele oratie gehouden. 

Het kort verslag, dat aan de pers werd 
toegezonden, vinde ook hier een plaats. 

Aangaande de oratie van Prof. Bavinck 
meldt dit verslag: 

Bijna twintig jaren geleden — zoo begon de 
spreker — ving ik mijn arbeid aan de Theol. 
School te Kampen aan met eene rede over de 
Wetenschap der Heilige Godgeleerdheid. De 
Christelijke Gereformeerde kerk, welke die school 
had gesticht, was den strijd om haar bestaan 
te boven en kon thans hare zorgen wijden aan 
eene meer wetenschappelijke opleiding van hare 
toekomstige dienaren. Thans sta ik gereed, om 
het hoogleeraarsambt te aanvaarden aan eene 
Hoogeschocl, die bij hare stichting voornamelijk 
de beoefening der wetenschap zich ten doel 
stelde, maar toch ook allengs met de eischen 
der practijk meer rekening is gaan houden. 

Maar deze twee doeleinden, hoe onderschei 
den ook, zijn niet met elkander in strijd. Leven 
gaat altijd aan kennis vooraf en blijft er de 
onmisbare onderstelling van. En de kennis blijft 
in hare hoogste ontwikkeling aan het leven ge
bonden. Met name geldt dat van de Godge
leerdheid. Zij is in haar wezen kennisse Gods 
in het aangezicht van Christus zijnen Zoon, en 
hangt daarom ten nauwste met den godsdienst 
saam. Over beider onderscheiden verband 
wenschte spreker bij deze gelegenheid eenige 
gedachten aan de welwillende overweging van 
zijne hoorders aan te bieden. 

In den nieuweren tijd is er een scherpe 
tegenstelling gekomen tusschen gelooven en 
weten, tusschen leven en kennis, tusschen zijn 
en bewustzijn. Zij bestond niet ten allen tijde. 
Toen het Christendom zijne intrede in de wereld 
deed, heeft het langzamerhand alles hervormd 
en ook het denken met een anderen inhoud 
gevuld en in nieuwe banen geleid. Maar de 
kerstening bleef toch dikwerf tot de opper
vlakte beperkt. En zoo heeft zich allengs op alle 
terrein en ook op dat van het denken eene 
nieuwe richting baan gebroken, die eerst naast 
en daarna tegenover het Christendom kwam te 
stasn. Sedert de Renaissance is de geschiedenis 
der wetenschappen de geschiedenis van hare 
emancipatie geweest. Vitndaar dat er thans tus 
schen oude en nieuwe wereldbeschouwing een 
hevige strijd is ontbrand, die op elk gebied 
doorwerkt en het pijnlijkst zich gevoelen doet 
in het hoofd en hart van den student, die, in 
een Christelijk gezin opgevoed, staks op de 
academie met de v/are of vermeende resultaten 
der moderne wetenschap bekend wordt. 

In dit emancipatieproces der wetenschappen 
is ook de godsdienst en de godgeleerdheid be 
trokken. De opvatting, die van beide thans 
wordt voorgedragen, is in lijnrechten strijd met 
de belijdenis der gemeente. Er bestaat thans 
eene diepe klove tusschen kerk en school, tus
schen volk en geleerden, tusschen den gods
dienst, gelijk hij in het leven zich vertoont en 
de theorie, die daaromtrent in de godsdienst
wetenschap wordt gehuldigd. 

Deze scheiding en tegenstelling is voor beide 
verderfelijk. Vandaar zijn er allerlei pogingen 
beproefd, om deze tegenstelling weg te nemen 
of te verzachten. Het radicaalst gaan zij te werk, 
die de religie voor eene „Privatsache" verkla
ren en de theologie uit den kring der weten
schappen willen verwijderen. Anderen, zooals 
Bernoulli te Bazel, stellen eene scheiding voor 
tusschen exegetische en historische vakken, die 
wetenschappelijk, en de dogmatische en prac-
tische vakken, die alleen kerkelijk zijn. Nog 
anderen, uit de school van Ritschle, krimpen de 
dogmatiek zoo in, dat zij allen samenhang met 
de wetenschap verliest. Maar al deze pogingen 
blijken onvruchtbaar. Zij verzachten de tegen 
stelling niet maar verscherpen haar. 

Er is aan deze tegenstelling alleen te ontkomen, 
als het „religions geschichtliche" standpunt met 
beslistheid verlaten en voor het Christelijk-
historische verwisseld wordt. Godsdienst en god
geleerdheid onderstellen beide dat God bestaat, 
dat Hij zich geopenbaard heeft en dus ook naar 
die mate voor den mensch kenbaar is. Wie 
deze onderstellingen niet aanvaarden wil, kan 
het bestaanrecht van beide niet handhaven. Elke 
wetenschap brengt hare eigene onderstellingen 
mede; eene „vorauszetzungslose" wetenschap 
is er niet. En zoo ook gaat godsdienst en god
geleerdheid, en bepaaldelijk de Christelijke gods 
dienst en godgeleerdheid van onderstellingen uit, 
die niet te bewijzen maar alleen door het geloof 
te aanvaarden zijn. 

Op dit standpunt alleen is er tusschen gods 
dienst en godgeleerdheid een innig verband te 
handhaven. Zij zijn niet hetzelfde, zij staan ook 
niet tot elkander in verhouding als moeder en 
dochter; maar wel zijn zij aan twee zusters 

gelijk, die elk een eigen taak hebben in de 
huishouding van Gods kerk. Daarom zijn zij 
ook innig aan elkander verwant. Zij komen 
beide op uit dezelfde prinpicia, de onderwijzing 
des Woords en de verlichting des Geestes; zij 
hebben wezenlijk denzelfden inhoud, n.l. de 
kennisse Gods in het aangezicht van Christus; 
en zij beoogen hetzelfde doel, nl. de verheer
lijking van Gods Naam. Daarom zijn ze voor 
elkander onontbeerlijk. Religie zonder theologie 
verloopt in rationalisme of mysticisme; theolo 
gie zonder religie verliest den bodem, waaruit 
zij haar beste levenssappen trekt. Theologie, 
als rechte kennisse Gods, is het hart der religie. 
En religie is de polsslag des levens, die in het 
organisme der godgeleerdheid klopt. Theologie 
is zelve rehgie, een dienen van God op de erve 
der wetenschap. 

Spreker besloot zijne rede met de gebruike
lijke toespraken aan heeren Directeuren, Cura
toren, Professoren en Studenten. 

En aangaande de oratie van Prof. Bies-
terveld: 

Het onderwerp luidde: „Het object der amb
telijke vakken." Na in de inleiding zijner rede 
gewezen te hebben op den practischen aanleg 
van onzen tijd, die echter niet verhindert dat 
de zoogenaamde practische Theologie geen 
groote eere nog ondervindt, ging spreker er 
toe over om eerst aan te toonen, hoe het 
object der Christelijke vakken is verstaan in de 
historie. 

Allereerst in den tijd der patres, bij mannen 
als Gregorius, Chrysostomus, Ambrosius, Au-
gustinus e. a. Als resultaat werd geconstateerd, 
dat in de oude kerk over- het algemeen te een
zijdig het ambt van den priester op den voor
grond trad, hetgeen hoe langer zoo meer het 
geval werd, tot in de ontwikkeling van de eucha
ristie tot misoffer het priesterlijk element den 
algeheelen triomf viert. 

Vervolgens kwamen de middeleeuwen aan de 
beuit, die op dit voetspoor voortgingen. 

De behandeling van de reformatorische Theo
logie leidde tot het resultaat, dat eigenlijk slechts 
enkelen deze vakken van uit het eigen theolo
gisch standpunt hebben behandeld. Allereerst 
was dat Andreas Hyperius, vervolgens Zepperus, 
Alstad, Voetius. Bij de Lutheranen stonden Hart-
mann en Haberlin onder invloed van Hyperius, 
maar meest deed men niets dan voorschriften 
geven voor de uiterlijke ambtsverrichtingen van 
den pastor. In de rationalistische periode niets 
dan recepten voor Pastoralklugheid. 

Met Schleiermacher komt herleving. Maar ook 
zijne opvatting kan nooit uit een encyclopaedisch, 
noch uit een theologisch oogpunt voldoen. Even 
min als alle pogingen van den nieuweren tijd 
van mannen als Nitzsch, Krausz, Achely, van 
Nathusius e. a. Wel vele uitnemende detailstu-
diën, maar geen eenheid van beschouwing, noch 
wat object, noch wat methode, noch wat indee
ling dezer vakken betreft. 

In het tweede deel werd aangegeven wat naar 
gereformeerd beginsel het object dezer vakken 
dient te zijn. Dat is op het voetspoor van Hy
perius, gevolgd door Dr. Kuyper: het ambt zelf. 
Dat ambt is naast de Schrift, de kerk en- het 
dogma, één der vier van elders in dit leven op
tredende elementen, die tot een eigen groep van 
Theologische studiën aanleiding geven. 

En dan het ambt naar zijn ontwikkeling als 
Patronaat, Presbyteraat, Diaconaat, met het ambt 
der geloovigen. Het moet in naam, oorsprong, 
karakter, functie, historie enz. onderzocht. In 
het derde deel wees spreker aan, welke voor
deden verbonden zijn aan deze keuze van het 
object. Vooreerst wordt aldus hun wetenschap
pelijk karakter gevindeerd, dan de rechte naam 
(Diaconiologische groep) voor deze vakken ge 
vonden, ook duidelijk beschreven wat naar het 
principium der Theologie voor elk ambt als 
laak en roeping is aangewezen; voorts zal deze 
keuze leiden tot de rechte waardeering van het 
.•imbt zelf, de eischen voor de rechte uitoefe
ning van het ambt scherper doen formuleeren, 
en ook gunstig inwerken op de vorming en toe
bereiding voor alle deelen van het ambt. 

Met de gebruikelijke toespraken tot H.H. Di 
recteuren. Curatoren, Hoogleeraren en Studenten 
werd ook deze oratie gesloten. 

Met groote belangstelling werden beide 
oraties aangehoord. 

Prof. Bavinck en Biesterveld hebben in 
rijke mate de gave der welsprekendheid 
ontvangen en hun woord dwingt tot luisteren. 

Door beiden werd scherp positie gekozen 
tegenover de poging, om de wetenschap 
der theologie van haar levenswortel los te 
maken. 

Prof. Bavinck omvatte met breeden blik 
geheel het terrein der theologie. Prof. Bies
terveld deed klaar en duidelijk uitkomen, 
hoe de zoogenaamde practische theologie 
alleen in het ambt haar eigen object vindt. 

Voor dit goede en schoone woord zij hun 
openlijk onze dank geboden. Al wat aan 
persoonlijke geprikkeldheid kon doen den
ken, werd gemeden. Het betoog richtte zich 
op de beginselen, die aan elk Gereformeerde 
dierbaar zijn. En daardoor zullen deze inau
gureele oraties blijvende waarde hebben. 

JBehendiff. 

Wie het met een ervaren publicist als 
Ds. Gispen aan den stok krijgt, komt niet 
licht aan het laatste woord. 

Een vorig maal vroeg Ds. Gispen om ons 
nader bewijs, dat hij de theologische pro
fessoren door zijn schrijven in een scheeve 
positie had gebracht. En nu wij aan dit 
verzoek voldeden, ontvangen wij weer een 
breede apologie, die een niet gering deel 
van onze plaatsruimte eischt. 

Ziehier wat Ds. Gispen ter zijner verde
diging aanvoert: 

Geen persoonlijk incident. 

Hooggeachte Redacteur. 
Als ik nogmaals het woord vraag is het niet 

over een persoonlijk feit, of om een persoonlijk 
incident uit de wereld te helpen. 

Voor mijn bewustzijn bestaat zulk een inci
dent niet, en ik aanvaard ook niet de kwalifi
catie van hetgeen ik schreef, alsof dat zou 
bevatten wat men noemt een persoonlijk incident. 

Gij moet mij dit niet kwalijk nemen. In 
vroeger jaren heb ik met deze zelfde manier 
van bestrijding kennis gemaakt, en daarom ken 
ik haar. Iemand onder verdenking te brengen 
bij het pubUek van iets hsel leelijks gedaan te 
hebben, is een doeltreffend middel om zijn 
woord krachteloos te maken. 

Wat ik geschreven heb is niet van persoonlijken 

aard, maar wijst op besluiten eener Generale 
Synode, of op hetgeen in eene openbare ver
gadering geschied is. Nu kan ik niet verklaren, 
boe het komt, dat mijne woorden zoo ingesla
gen zijn, en gij er van zoekt te maken een 
persoonlijk incident, en mij ten laste legt, dat 
ik een leelijken blaam heb geworpen op de 
Theologische Professoren. 

Ik zal het woord „behendig" niet gebruiken 
om aan te duiden de manier, waarop gij het 
besluit der Generale Synode weder maakt tot 
een voorstel van de theologische professoren. 
Ik gebruik dat woord niet gaarne, omdat het 
doorgaans in een min gunstigen zin genomen 
wordt. 

Er bestaat, in rechte, geen voorstel-Bavinck 
c s. meer. Er bestaat nu een besluit der 
Generale Synode. Alleen over dat beshiit heb 
ik gesproken, en niet over iets dat de theologische 
professoren in hun eer of goeden naam zou kun
nen treffen. 

In dat besluit der Generale Synode heb ik 
ongerijmdheid gevonden, namelijk daarin, dat 
besloten is, de V. U. van Amsterdam naar Den 
Haag te verplaatsen. 

Wat blameerends steekt daarin voor de theo
logische professoren? 

Wat belang heeft de wetenschap in het alge
meen, en de theologische in het bijzonder, wat 
belang hebben de kerken, wat belang heeft 
het vaderland er bij, dat de V. U., met pak 
en zak, van Amsterdam naar Den Haag 
verhuist ? 

Gij kunt mijne kortzichtigheid betreuren, 01 
het onbetamelijk vinden, dat ik in een synodaal 
besluit iets ongerijmds vind; gij kunt denken 
van voorliefde, dat ik als Amsterdamsch predi
kant, alles liever daar zie blijven; maar daaruit 
een zoo zware beschuldiging te trekken, dat gaat 
te ver. 

Ik heb de mogelijkheid uitgesproken, dat de 
vereeniging voor Hooger Onderwijs het aange
nomen voorstel zoo niet zou aanvaard hebben. 

Ook dit maakt gij weder tot een professoren
zaak. 

Ik heb alleen van de Vereeniging gesproken, 
en wel naar aanleiding van hetgeen in de 
jongste algemeene vergadering dienaangaande 
verhandeld is. 

Daar kon natuurlijk niet behandeld worden 
het door de Synode aangenomen voorstel, want 
dat bestond toen nog niet. 

Er is gehandeld over het Concept-Contract 
der vijfentwintigen. Bezwaren van onderscheiden 
en ernstigen aard zijn daar geopperd, met het 
oog op de statuten der Vereeniging; zelfs de 
rechtzinnigheid dar Kamperschool was bij som
migen niet boven bedenking verheven. En wel 
is er ten slotte gezegd, dat men het Concept-
Contract zou aannemen, maar Gij zelf weet dat 
nog heel wat zeemanschap noodig is geweest 
om zoover te komen, en zelfs de eenheid 
onder de theologische professoren te bewaren. 

In het besluit der Synode gaan de rechten 
der Vereeniging bijna geheel, volgens sommigen 
zelfs geheel weg, wat de Theologische Faculteit 
betreft. Waarom mocht ik nu niet zeggen, dat 
het nog twijfelachtig is, of de Vereeniging het 
zou goedkeuren, zoo van vroeger verdedigde 
rechten berooid te worden ? 

Bestaat de brochure van Ds. Klaarhamer dan 
niet meer? 

Heeft niet een lid der Synode, in de Synode 
gezegd, dat hij het aangenomen voorstel van de 
Vereeniging voor H. O. moeilijk zou kunnen 
verdedigen? 

Wat nu dat prijsgeven van de souvereiniteits-
rechten der Vereeniging betreft, stel ik alleen 
maar de vraag, wat er van het zeggenschap der 
Vereeniging over de Theologische Faculteit zou 
overblijven, als het synodaal besluit eens tot 
uitvoering kwam? Werd er, in den boezem der 
Vereeniging, reeds bezwaar geopperd tegen het 
Contract der vijfentwintigen, dan moest dit, 
naar mijn oordeel, in veel hooger mate het ge
val zijn tegen het door de Synode aangenomen 
voorstel. 

Zie ik nu hierin geheel en al mis, dan'moge 
dit het gevolg zijn van mijne onbekendheid met 
hetgeen in de kraamkamer of keuken geschiedde, 
maar een blameering van de theologische profes
soren is het niet. 

Daarenboven heb ik niet eens het vermoeden, 
maar slechts de mogelijkheid uitgesproken dat, 
nu de Theologische Faculteit weer voldoende 
bezet was, de behoefte aan vereeniging met de 
Theologische School wel minder steik zou ge
voeld worden. Uit een zielkundig oogpunt is 
dit ook volkomen verklaarbaar. 

En nu kom ik tot het teerste punt in deze 
pijnlijke discussie. Gij stelt het voor, alsof ik 
zou beweerd hebben, dat de theologische pro
fessoren, nu de Faculteit weder voldoende bezet 
is, niet meer bereid zouden zijn hun voorstel te 
handhaven, ook al wilde de minderheid achteraf 
in hun voorstel berusten. 

Maar zoo iets heb ik nooit en nergens uitge
sproken, nog veel minder geschreven. Waarom 
legt gij het mij dan ten laste ? Ik sprak niet 
van de Professoren, maar van de vereeniging 
voor H. O. Deze zou zich door mijne woorden 
getroffen kunnen achten, maar nooit de Theolo
gische Professoren, tenzij aangenomen moet 
worden, dat deze de vereeniging zelve zijn. 
Alleen in het laatste geval zou men kunnen 
zeggen, dat ik de Professoren in een zeer 
onaangenaam daglicht had gesteld. Dit zou mij 
echter niet minder onaangenaam zijn. Maar 
dan ligt de oorzaak in de verhouding tusschen 
de vereeniging voor Hooger Onderwijs en de 
Theologische Professoren, eene verhouding waar
van ik, tot hiertoe, dan geene juiste voorstelling 
had. Daarom schreef ik: wij moeten den toestand 
aanvaarden zooals hij is. 

De Synode heeft besloten, met het oog op 
de omstandigheden, de vereeniging van de 
Theologische School en de Theologische Facul
teit der V. U. NIET tot stand te brengen. 

Maar nauwelijks zijn de leden der Synode 
thuis gekomen, of daar verschijnen moties, en 
geruchten komen: die en die is weer „om," 
Zeeland is om, Groningen is om enz. enz. 
En ofschoon ik nu geen deel meer heb aan het 
Synodale leven, toch ben ik als kerkedienaar 
verplicht, in kerkeraad en classis, mede te 
oordeelen over wat aan de orde gesteld is, en 
droeg ik ook de verantwoordelijkheid er van. 

Nu is mijn oordeel, dat wij den toestand 
zooals die is, hoe bedroevend dit ook zij, 
moeten aanvaarden. Wat leden der Synode 
daarbij gedacht en bedoeld hebben weet ik 
niet, en gaat mij ook niet aan. De kerken staan 
voor een Synodaal besluit, en-dat moet eerlijk 
uitgevoerd worden. De Theologische'Professoren, 
als adviseerende leden der Synode, beschouw 
ik, in deze kwaliteit, evengoed dienaars der 
kerken te zijn, als de gewone dienaren des 
Woords. En ik ben mij in geen enkel opzicht 
bewust, ooit iets gezegd te hebben wat op hen 
een leelijken blaam zou werpen. 

Over juristerij en diplomatieke scherpzinnig
heid, in zake het beding van 1892 en de twee 
beginselen die in de Theol. School en de V. U. 
belichaamd zijn, zal ik zwijgen. Begaf ik mij 
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op dit terrein dan zou ik van u iets vergen, 
dat gij mij onmogelijk zoudt kunnen toestaan, 
omdat ik dan wel de halve Heraut zou noodig 
hebben. Alleen herinner ik er aan, dat toen 
Ds. Littooy, in 'c)-i„ die bedingkwestie in de 
kerken had geworpen, op de Synode van dit 
jaar de beteekenis van het woord: „beding" 
uit de taal en de gebruiken der diplomatie 
verklaard is. Dat kunnen al de leden van die 
Synode nog met mij getuigen. Hoe het later 
met dit woord, en nog andere woorden, vaak 
ging, weet men. Hoe het nu weder, hier en 
daar, met de woorden der Synode gaat weet 
men ook. Dr. Wagenaar sprak dan ook niet 
geheel ten onrechte, van „Morsen met de taal." 

Hooggeachte redacteur, ik ben, van het begin 
af, voorstander geweest van de Vereeniging der 
Theol. School met de Theol. Faculteit. Ik geloof 
niet aan het beginsel van een eigen inrichting 
der kerken, en ik weet, dat de Vaderen der 
Scheiding er ook niet aan geloofd hebben. Ik 
geloof veeleer aan het Universitaire beginsel 
en aan de overwinning van dit beginsel in de 
toekomst. Maar ik weiger meê te gaan op 
wegen en gebruik te maken van middelen, 
waarvan ik de zekerheid niet heb, dat zij in 
overeenstemming zijn met waarheid en oprecht
heid, en niet strekken om den vrede en de 
eenheid der kerken te bevorderen. 

Dit verklaart mijn „slingeren," waarover ik 
zooveel onaangenaams heb moeten hooren en 
ondervinden. 

Ware ik behendiger geweest en minder on
handig, dan zou mij ook deze onaangename 
discussie bespaard zijn. 

„Gij hadl moeten zwijgen," zeide iemand tot 
mij, want ge kunt aan de dingen toch niets 
veranderen. Ik ben geneigd dezen broeder gelijk 
te geven; helaas, nu het te laat is! 

Met broedergroete en dank voor de plaatsing, 

W. H. GISPEN. 

Gelijk men ziet, heeft Ds. Gispen met 
groote handigheid koning en kasteel gero
keerd, en meent hij nu achter de voorop-
geschoven pionnen veilig te staan. 

Zijn critiek gold alleen het besluit der 
Synode. Dat dit besluit genomen is op ad
vies der theologische professoren; dat het 
hun voorstel was en dat de verantwoorde
lijkheid van dit besluit dus voor een niet 
gering deel op hun schouders rust, schijnt 
Ds. Gispen niet te weten. Hij was geen 
lid der Synode en wat in de kraamkamer 
gebeurde, gaat hem dus niet aan! Ds. Gis
pen mag dit besluit ongerijmd noemen; hij 
mag beweren dat daarin alle souvereini-
teitsrechten der vereeniging zijn prijs gege
ven; hij mag verklaren, dat de vereeniging 
zulk een contract wel nooit zou hebben 
aanvaard; — dit alles heeft alleen de Synode 
zich aan te trekken. De professoren die dit 
voorstel bij de Synode hebben ingediend en 
er de geestelijke vaders van zijn, kunnen 
met Pilatus de handen in onschuld was-
schen en denken: Ds. Gispen heeft met die 
verre van malsche critiek niet ons, maar de 
Synode bedoeld. 

Een gewoon mensch, die in de diplomatie 
minder thuis is, zou zeggen: indien de theo
logische professoren een voorstel bij de Sy
node indienen, en de kerken adviseeren dit 
voorstel aan te nemen, terwijl het vastsstaat, 
dat de stichting die zij dienen, dit voor
stel niet aannemen kan en dientengevolge 
tusschen de kerken en de Vrije Universiteit 
een conflict zou kunnen ontstaan, dat voor 
beide van de nadeeligste gevolgen zal 
wezen, — dan hebben deze professoren alle 
vertrouwen verbeurd en zijn ze niet langer 
waard der Synode van praeadvies te dienen. 

Dit wat de critiek van Ds. Gispen op het 
voorstel-Bavinck-Rutgers aangaat. 

In de tweede plaats was door ons gevraagd, 
met welk recht Ds. Gispen betwijfelde, of 
de voorstellers wel bereid zouden zijn hun 
voorstel gestand te doen, wanneer de min
derheid alsnog bereid was, in dit compromis 
te treden. 

Ds. Gispen beweert, dat hij dit nooit ge
zegd heeft. 

Wie veel schrijft, vergeet licht wat hij 
geschreven heeft. Mogen we daarom Ds. 
Gispen's geheugen te hulp komen, door 
hem voor te leggen, wat in de Bazuin van 
28 November te lezen staat: 

Ook is het de vraag, of er nu nog een 
voorstel Bavinck c. s. bestaat ? Te Arnhem had 
het tot eenheid in de opleiding kunnen leiden; 
maar die gelegenheid is thans voorbij. Zekerheid 
dat de voorstellers het nu nog zullen handhaven 
bestaat er niet. En nog minder zekerheid bestaat 
er, dat de Vereeniging voor Hooger Onderwijs 
het zou aanvaarden. Behalve de ongerijmdheid 
om de Universiteit naar Den Haag te verplaatsen, 
zou zij, na al het gebeurde, zeker moeilijk te 
bewegen zijn om 1 aar souvereiniteitsrechten in 
zake de Theologische Faculteit prijs te geven, 
te minder nu die Faculteit weder voldoende 
bezet is. Zelfs is het volstrekt niet zeker dat, 
al had de Synode besloten het voorstel-Bavinck 
CS. uit te voeren, de vereeniging voor Hooger 
Onderwijs het onveranderd of ongewijzigd zou 
hebben geaccepteerd. 

Waar Ds. Gispen zeer nauw met de Am-
sterdamsche kringen in verband staat, daar 
moest deze zeer voorzichtig gestelde uitla
ting wel den indruk geven, dat de voorstel
lers van het Arnhemsche besluit sinds dien 
tijd van gedachten veranderd waren en thans 
niet meer zouden willen, wat zij te Arnhem 
hadden aanbevolen. 

In de derde plaats ontvangen wij thans 
antwoord op de vraag, waarom Ds. Gispen 
van meening is, dat de Vereeniging niet 
bereid zou zijn gevonden, om het voorge
stelde contract harerzijds te aanvaarden. 
Deels rust deze meening op de oppositie 
van enkele broederen op de jaarvergadering 
der Vereeniging te Utrecht, deels op het
geen de curator Ds. Van Schelven ter Sy
node verklaarde. 

Hiertegenover stellen wij het feit: 
ie dat het voorstel-Klaarhamer doorniet 

één classis en niet één provinciale Synode 
bij de generale Synode is gesteund; 

2e dat bijna alle provinciale Synodes, die 
het Concept-contract in hoofdzaak goed
keurden, ernstig er op aandrongen, dat in 
dit Concept-contract wijzigingen zouden 
worden aangebracht, die de rechten der Ker
ken beter waarborgden; __ 

3e dat op de Generale Synode slechts 

—^ mv,\ .^x-Wmmmmmm^. 
één lid, die voor de universitaire opleiding 
was, bedenkingen tegen het Concept-Bavinck 
Rutgers inbracht. 

Indien het juist is, dat de groote kracht 
der V. Universiteit schuilt in den kring der 
Gereformeerde Kerken, dan komt het ons 
voor, dat deze feiten meer zeggen dan de 
oppositie op de Jaarvergadering in Utrecht, 
die bij de eindstemming 7 stemmen be
haalde van de II2 die werden uitgebracht. 

De opmerking van Ds. Gispen dat de 
Theologische professoren niet de Vereeni
ging voor Hooger Onderwijs zijn, is vol
komen juist. Geen dezer hoogleerarcn beeldt 
zich in een soort pauselijke macht te hebben 
over een vereeniging van vrije mannen. 

Maar wel stonden die professoren in de 
overtuiging, dat zij op afdoende gronden aan 
de Vereeniging hadden kunnen duidelijk 
maken, dat hun voorstel volstrekt niet on
gerijmd was, de souvereiniteitsrechten der 
Vereeniging niet prijs gaf en op sommige 
punten een oplossing bood, die voor de Vrije 
Universiteit zelfs voordeeliger was dan het 
vroeger voorgestelde Concept-contract. 

Intusschen, dit alles is thans niet meer 
aan de orde. 

Zoolang de minderheid niet verklaart, 
dat zij bij het Arnhemsche besluit zich kan 
neerleggen, ligt het niet op den weg der 
Vereeniging, om over dit contract zich uit 
te spreken. 

Met het vorige concept-contract heeft 
men leergeld betaald. De Vereeniging voor 
Hooger Onderwijs zal stellig niet zoo dwaas 
zijn opnieuw haar goed- of afkeuring uit 
te spreken over een contract tot vereeniging 
van de Theol. faculteit met de Theologische 
School der Kerken, voordat dit door de 
Synode in optima forma als besluit der 
Kerken haar is meegedeeld. 

En hiermede wordt ook aan dit debat 
een einde gemaakt. Eenig practisch belang 
heeft voortzetting dezer discussie op dit 
oogenblik niet. 

Onzm Jtl»9AiM§f. 

V. 

Blijkt dus uit de Scheppingsordinantie 
Gods, dat het kleed bij het mcnschelijk 
lichaam niet hoort en alleen cenbelemmer-
ring is om de volle schoonheid van het 
lichaam te ontplooien, dan komt terstond 
de vraag op of het kleed, dat om der zonde 
wil tusschenbeide kwam, wel bestemd is 
eeuwiglijk te blijven.? 

Evenmin als in den staat der rechtheid, 
kan er ook in het volzalige rijk der heer
lijkheid, dat eenmaal komen zal, een reden 
voor den mensch bestaan om door het kleed 
het lichaam te verbergen of te beschutten. 
Al wat hier op aarde het kleed noodzakelijk 
maakt, valt daar weg. In de opstanding 
zullen de kinderen Gods gelijk zijn aan de 
engelen, die niet huwen of ten huwelijk 
genomen worden; en waar de zinnelijke 
lust geheel te niet gedaan wordt, daar 
kan ook het schaamtegevoel niet langer 
bestaan. Waar op deze nieuwe aarde noch 
de strenge koude van den winter noch de 
brandende hitte van den zomer meer gevon
den wordt, maar een eeuwige lente zal 
heerschen, daar behoeft de mensch geen 
bescherming tegen de storende invloeden 
van het klimaat meer te zoeken. Het kleed 
heeft dus in den staat der heerlijkheid geen 
enkele reden van bestaan meer. En waar 
het scheppingsverhaal ons toonde, dat God 
het menschelijk lichaam naakt schiep, opdat 
het zonder kleed zijn vollen luister toonen 
zou, daar is het moeilijk denkbaar, dat het 
lichaam der gezaligden, waarin die schoon
heid nog veel heerlijker dan bij Adam uit
blinken zal, door het kleed voor het oog 
zal worden verborgen. Alles schijnt er dus 
op te wijzen, dat het kleed, dat om der 
zonde wil ontstond, ook met de zonde 
en haar gevolgen eens uit de schepping 
verdwijnen zal. 

Toch stuit men bij deze voorstelling op 
de moeilijkheid, dat de Heilige Schrift ons 
nergens de gezaligden teekentals onbekleed, 
maar hen steeds voorstelt als bekleed met 
lattge ivitte kleederen. Zoodra we ons dan 
ook een voorstelling pogen te vormen in 
beeld of lied van het rijke leven van Gods 
kinderen in den hemel, dan schildert de 
fantasie ons onze ontslapenen als zwevende 
gestalten met het blinkend witte kleed om
geven, den palmtak en de cither in de handen 
om Gods glorie te zingen, terwijl de kronen, 
die ze dragen, worden neergeworpen voor 
den troon van God en van het Lam. 

Hierbij komt, dat ook de engelen wan
neer ze een oogenblik uit de zalen des 
eeuwigen lichts afdalen op aarde om daar 
aan menschen te verschijnen, ons geteekend 
worden als bekleed met witte kleederen, 
schitterend van een lichtglans, die met het 
felle licht van den bliksemstraal alleen te 
vergel ij kt n is. Van een naakte Engelen-
versèhijning leest men in de Schrift nergens. 

En wat eindelijk alles schijnt af te doen, 
bij de majestueuze verschijning van den ver
heerlijkten Christus op Patmos wordt ons 
door Johannes uidrukkelijk gezegd, dat hij 
bekleed was met een lang wit kleed, blin
kend van zonneglans, en dat een gouden 
gordel om de borst dit kleed ophield, dat 
in golvende plooien afdaalde tot den voet, 
Waar de Apostel ons zegt, dat we niet 
weten, wat we eenmaal worden zullen, maar 
dat we deze hope hebben, dat we aan 
Christus gelijkvormig zullen zijn, daar schijnt 
dus metterdaad door deze Christus-ver
schijning het vraagstuk omtrent het al of 
niet bekleed zijn der gezaligden beslist. 
Gelijk Hij is, zoo zullen ook zij eens zijn. 
En wanneer Hij in den staat der glorie het 
kleed niet heeft afgelegd, maar behield, dan 
volgt hier schijnbaar uit, dat het kleed be
stemd is om eeuwig te blijven. 

Intusschen vergete men niet, dat schier 
al deze uitspraken voorkomen in de Open
baring van Johannes, waarin alles symbool 

,n beeldspraak is, en men dus steeds uiterst 
voorzichtig zijn moet met deze beeldspraak 
letterlijk op te vatten, wil men niet tot de 
wanstaltigstc voorstellingen komen. Wan
neer er in den hemel gesproken wordt van 
een troon, waarop God zit, door vier dier-
gestalten omringd; van een glazen zee, die 
voor dien troon zich uitstrekt; van een nieuw 
Jeruzalem met poorten van paarlen en 
straten van goud; dan denkt niemand er aan 
dit alles in letterlijken zin te verstaan, 
evenmin als men de fiolen, waarin de wraak-
engelen Gods toorn uitgieten op de aarde, 
of het boek met zeven zegelen, dat het 
Lam opent, ah een werkelijk boek of al^ 
heusche fiolen zal beschouwen. Al deze din
gen zijn slechts beelden en vormen aan het 
aardsche leven ontleend en die dienst doet om 
ons zichtbaar voor te stellen wat fn den 
hemel in veel hoogeren zin gevonden v/ordt. 

Reeds dit maant ons om, wanneer van de 
witte kleederen, van de blinkende kronen 
en van de palmtakken in de handen der 
gezaligden gesproken wordt, niet te spoedig 
een gevolgtrekking te maken tot de reali
teit van hetgeen hiernamaals geschieden 
zal. Het witte kleed, de palmtak en de 
kroon zijn symbolen van de overwinning. 
Wie als veldheer in den slag overwonnen 
had en triumfantelijk wederkeerde in zijn 
vaderland, werd met witte kleederen getooid. 
Daarop doelt Christus als Hij tot de ge
meente van Sardes zegt: Die overwint, die 
zal bekleed worden met witte kleederen 
Evenals het verborgen manna, de keursteen 
met den nieuwen naam en de blinkende 
morgenster, die aan de geloovigen als loon 
voor hun strijd worden beloofd, zoo is ook 
het witte kleed een symbool, en wel van 
de volkomen overwinning die eens op den 
vijand zal worden behaald. 

Hoe weinig recht men heeft dit bekleed-zijn 
in letterlijken en eigenlijken zin op te vatten, 
blijkt wel het duidelijkst uit Openbaring 
0:9 — II. Johannes spreekt daar over de 
zielen der martelaren, die onder het altaar 
zich bevinden en tot God roepen: Hoe 
lang, o heilige en waarachtige Heerscher, 
oordeelt en wreekt Gij ons bloed niet van 
degenen, die op de aarde wonen.' Hier is 
dus geen sprake van de geloovigen, die na 
het laatste oordeel, uit den dood zijn opge
wekt en een verheerlijkt lichaam hebben 
ontvangen, maar van die zaligen die nog 
in den staat der gescheidenheid van het 
lichaam verkeeren en daarom uitdrukkelijk 
zielen worden genoemd. Wanneer nu van 
deze zielen in vs. 11 gezegd wordt, dat zij 
lange witte kleederen ontvingen en daarin 
wachten moesten totdat het getal hunner 
mede-martelaren vervuld was, „die gedood 
zouden worden gelijk zij", dan is hierbij 
van zelf de gedachte aan een werkelijk kleed 
buiten gesloten, om de eenvoudige reden 
dat een ziel geen kleed dragen lean. Het 
witte kleed wil hier niets anders zeggen dan 
dat hun de volle overwinning en de wrake 
Gods over hun vijanden worden beloofd. 

Hetzelfde geldt van de vier en twintig 
ouderlingen, die rondom den troon Gods 
zitten (Openb. 4 : 4) en van de groote schare 
uit alle volken, tongen en natiën, die 
niemand tellen kan (Openb. 7 : 9, 13). Wan
neer ook deze ons geteekend worden als 
bekleed met lange witte kleederen, als dra
gende gouden kronen op het hoofd en 
met palmtakken in de' hand, dan wijst reeds 
de bijvoeging van de palmtakken en kronen 
op het symbolische karakter dezer beschrij
ving. Maar wat alles afdoet, ook hier is 
geen sprake van degenen, die uit den dood 
zijn opgestaan, maar van de zielen der af
gestorvenen, die thans in den hemel zijn. 
Het laatste oordeel en de opstanding uit 
de dooden vormt in de Openbaring het slot-
tafereel in hoofdstuk 20. Alles wat daaraan 
voorafgaat, handelt over de worsteling met 
de macht van Satan op aarde, over de oor-
deelen Gods, die het eindoordeel voorbe
reiden en over den voorloopigen staat der 
zaligheid, die de in Christus ontslapenen in 
den hemel genieten. Waar deze gezaligden 
hun lichaam uit het graf nog niet hebben 
terug ontvangen, daar kan het bekleed zijn 
met witte kleederen dus niet letterlijk wor
den opgevat. 

Over hetgeen na de opstanding in het rijk 
der heerlijkheid geschieden zal, verspreidt 
de Schrift slechts spaarzaam licht. In de 
slothoofdstukken van de Openbaring, waar 
de heerlijkheid van het Nieuwe Jerusalem ge-
geteekend wordt, is van het witte kleed geen 
sprake. Er staat alleen dat de zaligen Gods 
aangezicht zullen zien en Zijn naam op hun 
voorhoofden wezen zal (Openb. 22 :4) Ook 
trekt het de aandacht, dat in het typisch 
profetische visioen van Ezechiël, waarin de 
geestelijke levendmaking van Israël onder het 
beeld van de opwekking der dooden getee
kend wordt, wel gezegd wordt dat been 
tot been naderde en de beenderen daarna 
bekleed werden met zenuwen, vleesch en 
huid en ten slotte de geest in het aldus 
herstelde lichaam wederkeerde, maar over 
het kleed met niet één woord gesproken 
wordt. Al valt uit dit zwijgen der Schrift 
omtrent het kleed na de opstanding geen 
stellig bewijs af te leiden, toch pleit dat 
zwijgen vooral bij een zoo gedetailleerde be 
schrijving als van Ezechiël, eer tegen dan 
voor de gedachte, dat het verheerlijkte 
lichaam nog een kleed dragen zal. 

Het eenige bewijs, dat men met een schijn 
van recht hiertegen zou kunnen aanvoeren, 
is de verschijning van Christus op Patmos. 
Hier heeft men niet te doen met een ge
storvene, wiens ziel alleen in den hemel is, 
maar met het uit de dooden opgestane en 
verheerlijkte lichaam van Christus. En waar 
dat verheerlijkte lichaam een lang kleed 
draagt tot de voeten, dat met een gouden 
gordel om de borsten wordt vastgehouden, 
daar schijnt deze verschijning er althans op 
te wijzen, dat het kleed na de opstanding 
behouden blijft. 

Zoodra men echter deze beschrijving van 
de verschijning van Christus aan Johannes 
nauwkeuriger beschouwt, zal men zien, dat 
elke gevolgtrekking tet ie r«alitcit ook hier 

uiterst moeilijk is, omdat het symbolische^ 
zich telkens met het reëele vermengt. Wan-, 
neer in deze zelfde beschrijving staat, dat 
Christus wandelde tusschen zeven gouden 
kandelaren, zeven sterren in zijn hand hield 
en een tweesnijdend, scherp zwaard uit zijn 
mond uitging; dan zal niemand dit in let
terlijken zin opvatten. Christus zelf heeft 
tot Johannes gezegd, dat de zeven sterren 
de engelen of opzieners der gemeenten af
beelden en de zeven gouden kandelaren de 
gemeenten. Evengoed als het scherpe twee
snijdende zwaard, dat uit Christus mond 
uitging, een symbool is van de alles door
dringende kracht van zijn woord, zoo kan 
ook het witte kleed met den gouden gor
del moeilijk anders worden verstaan dan 
als zinnebeeld van de koninklijke heer
schappij, die Christus ontvangen heeft als 
loon voor zijn middelaarswerk. 

Toch is hiermede niet genoeg gezegd. 
Het heeft steeds de aandacht getrokken, 

dat ook de engelen, wanneer zij op aarde 
verschenen om aan den mensch zich te 
openbaren, bekleed waren met blinkend 
witte kleederen. Natuurlijk kan het kleed 
voor den engel, die een louter geestelijk 
wezen is, niet noodig zijn. En waar God 
hun voor een oogenblik een lichaam schenkt 
om op aarde te kunnen verschijnen, daar 
is dit zulk een heilig lichaam, dat daarbij 
evenmin als bij Adam in het Paradijs 
van bedekking uit schaamtegevoel sprake 
kan zijn. Dat de engelen steeds gekleed 
verschijnen, vindt zijn oorzaak dus niet in 
hen zelf, maar in ons. Ons oog is door 
de zonde bedorven; het kan niet meer rein 
en heilig aanschouwen wat in het Paradijs 
zonder kleed werd getoond. Zelfs in het 
omhullende kleed dreigt de heerlijke ge
stalte van deze Engelenverschijningen den 
zinlijken lust nog te prikkelen, zooals de 
droeve geschiedenis van het engelenbezoek 
aan Loth heeft geleerd. Vooral wanneer 
deze engelen gebruikt werden, zooals bij 
de Opstanding, om aan vrouwen een bood
schap van God over te brengen, gebood 
de kieschheid reeds, dat hun gestalte 
door een kleed voor het oog verbor
gen bleef. Ook bij Gods heiligste kind, 
zoolang het hier op aarde is, blijft de 
macht der zonde nog nawerken en kan 
daarom het kleed niet worden ontbeerd. 

Eerst wie dat heeft ingezien, zal begrij
pen waarom bij alle verschijningen van 
hemelsche gestalten en bij elk visioen, dat 
een blik ons gunt in den hemel, het kleed 
de verheerlijkte gestalte omsluieren blijft. 
Dit is niet, omdat in deze hemelsche wereld 
zonder zonde het kleed noodig is of bestaat, 
maar omdat God aan zijn zieners en pro
feten deze hemelsche gestalten niet anders 
toonen kan, dan door het kleed verborgen. 
Als Daniël de gestalte Gods aanschouwt 
als den Oude van Dagen, dan draagt deze 
gestalte een kleed wit als sneeuw. (Daniël 
7: 9). Ook Jesaja, die in zijn roepings
visioen den Heere zag, zittende op eenen 
hoogen en verhevenen troon, spreekt van 
de zoomen van Gods kleed, die den tempel 
vervulden. (Jes. 6 : 11). De eenige uitzon
dering hierop vormen de Cherubijnen en 
Serafijnen, die ons bij Jesaja en Ezechiël 
naakt worden geteekend, maar ook hier wordt 
toch uitdrukkelijk gezegd, dat zij vleuge
len hadden om het lichaa.m te bedekken. 
(Jes 6 : 2 en Ezech. i : 11) en deze vleu
gelen vervulden dus de plaats van het kleed. 
In heel het rijk der hemelsche heerlijkheid 
wordt de voorstelling van het naakte lichaam 
altoos vermeden, niet omdat het naakte op 
zich-zelf verkeerd zou zijn, maar omdat het 
naakte zonder kleed door den zondigen 
mensch niet rein kan worden gezien. 

Eerst van uit dat oogpunt beschouwd, 
kan ook een beter licht vallen op de ver
schijningen van den verheerlijkten Chris
tus, na zijn hemelvaart. Evenals bij de aan
vankelijke verheerlijking op Tabor het kleed 
niet wegvalt, maar zijn discipelen hem zien 
bekleed met blinkende kleederen, wit als 
de sneeuw, zoo verschijnt Christus ook op 
Patmos aan Johannes met dat schitterend 
witte kleed omgeven. En al meldt de Schrift 
dit niet uitdrukkelijk, toch kan er kwalijk 
twijfel over bestaan, dat Christus in dat
zelfde kleed gezien is door Stephanus bij 
zijn marteldood en door Paulus op den weg 
naar Damascus. Elke andere voorstelling zou 
stuitend zijn voor ons gevoel. De naakte 
Christusgestalte hoort bij het kruis, maar 
als de verheerlijkte, draagt Christus het ko-
ningskleed der eere. 

Een stellige en afdoende uitspraak van de 
Schrift omtrent de vraag of het kleed in den 
staat der heerlijkheid blijft, hebben wij dus 
niet. Het feit, dat de hemelsche gestalten 
van God, de engelen, Christus en de ver
losten ons steeds met het kleed worden 
voorgesteld, bewijst niets, omdat dit deels 
symboliek is, deels geschiedt omdat de 
openbaring komt tot den zondigen mensch, 
die het kleed niet ontberen kan. Eer zou 
uit de grondbeschouwing der Schrift omtrent 
het kleed zijn af te leiden, dat het kleed 
alleen een bestemming heeft voor deze aard
sche bedeeling maar in het rijk der heer
lijkheid eenmaal wegvallen zal. 

Toch dient hieraan nog iets te worden 
toegevoegd. 

Adam in het Paradijs was wel volmaakt, 
maar verheerlijkt was zijn lichaam nog niet. 
De Apostel zegt daarom dat de eerste mensch 
uit de aarde aardsch was, maar dat de 
tweede mensch de Heere is uit den hemel. 
Evenals wij het beeld des aardschen gedra
gen hebben, zoo zullen wij ook het beeld 
des hemelschen dragen. De staat der ver
heerlijking is dus niet een bloote terugkeer 
tot den Paradijstoestand, maar eèn veel 
hoogere trap van volkomenheid, een veel 
rijker openbaring van het beeld Gods in 
den mensch. 

Wanneer nu bij de beschrijving van het 
verheerlijkte lichaam van Christus steeds 
gezegd wordt, dat dit omgeven was met 
den glans der zon, en de Schrift ons leert, 
dat ons verheerlijkt lichaam eens aan dat 
van Christus gelijkvormig wezen zal, dan 

mag hieruit veilig worden afgeleid, dat 
zulk een schittering van licht ook aan het 
verheerlijkte lichaam van Gods kinderen 
zal geschonken worden. „De uitverkorenen 
zullen blinken gelijk de zon in het koninkrijk 
des Vaders", is de heerlijke profetie, die 
Christus zelf hiervan gegeven heeft. 

Wil men nu deze uitstraling van heer
lijkheid een lichtkleed noemen, dan is ons 
dit wel. Ook van God staat, dat Hij zich 
bedekt met het licht als een kleed (Ps. 
104 : 2). Mits men maar steeds in het 
oog houde, dat deze lichtglans niet gelijk 
de oude Rabbijnen fabelden van Adam in 
het Paradijs, een wolke der heerlijkheid is, 
waardoor het lichaam voor het oog ver
borgen wordt, maar zulk een lichtkleed, 
waardoor nog rijker en heerlijker daii in 
het Paradijs de schoonheid van het mensche
lijk lichaam zal uitkomen. 

Het kleed, zooals God het ha den val 
aan den mensch schonk, was een kleed der 
schande. In het rijk der glorie is daarom 
voor dit kleed geen plaats. Omdat de 
schande zal worden te niet gedaan en eere 
en heerlijkheid aan elk van Gods kinderen 
zal geschonken worden. 

Vergadering van de Classis Zwolle, 
11 Deo. 1902. 

Deze vergadering is eene vervroegde, ter oor
zake van eene motie van de kerk te Kampen, 
als voorstel aan de classis aangeboden, „Over 
de zaak der Opleiding in verband met de tegen
woordige omstandigheden". Dit voorstel op de 
vergadering in Oct. ingediend, is toen niet in 
behandeling genomen, omdat de kerkeraden 
geene gelegenheid hadden gehad er van te voren 
over te oordeelen. 

Ds. Elzenga licht thans de motie toe en de 
kerk van Rouveen geeft rekenschap van hare 
betuiging van instemming. Daarna brengen de 
afgevaardigden verslag uit, hoe de verschillende 
kerkeraden er over geoordeeld hebben. 

Met 21 tegen i6 stemmen besluit de Classis 
daarop het advies van den kerkeraad te Zwolle 
op te volgen, om de motie van de kerk te 
Kampen niet in behandeling te nemen, wijl 
dergelijke moties geen practisch nut hebben. 

Vervolgens wordt de regeling voor de Classis 
gewijzigd aan de hand van het Concept, aan
geboden door de deputaten ad hoc. 

Inzake een verzoek van een viertal broeders 
uit Kuinre om bediening des Woords en finan-
tieelen steun voor de niet ontkomen kerk al
daar, wordt eene commissie benoemd om de 
volgende vergadering te dienen van advies. 

Verschillende deputaten worden benoemd: 
Voor kerkvisitatie: Ds. G. Elzenga, Ph. W. H. 
Eskes, W, Wolsink en J. Zijp. Secr. zijn: S. 
Dwarshuis en C. W. E. Ploos van Amstel. Voor 
Examina: Ds. J. Hessels en C. .W. E. Ploos van 
Amstel. Voor Approbatie der Attesten: Ds. S. 
Dwarshuis, G. Elzenga en J. J. Westerbeek van 
Eerten. Voor hulpbeh. Kerken : Ds. R. K. M. 
Hummelen en J. Zijp. Voor Vacaturediensten : 
Ds. R. J. Schoenmaker en Z. Hoek. Voor de 
kas der Emeriti Pred, Ds. J. J. Westerbeek van 
Eerten. Voor de Zending: Ds. S. Dwarshuis. 
Verder worden benoemd tot correspondent: 
Ds. Ph. W. H. Eskes. Qaaestor : Ds. J. Hessels. 
Archivarius: Ds. C. W. E. Ploos van Amstel. 

In naam der Classis 
R. K. M. HUMMELEN, h. t. scriba. 

Rotterdam (Delftshaven). 
De laatste dagen waren voor de Geref. Kerk 

alhier zeer aangename en gezegende. Zondag 
30 Nov. kwam de Gemeente voor het laatst in 
haar oud kerkgebouw samen, om aan de han3 
van Gen. 26 : 22^ de weldaden Gods met Zijn 
kerk alhier te mogen vernemen. 

Donderdagavond 4 Dec. werd de nieuwe kerk 
in gebruik genomen. Een zeer talrijke schare 
was ook nu weer samengekomen, terwijl onze 
leeraar Ds. S. Datema, wiens arbeid door de 
genade Gods zoo rijkelijk gezegend wordt, het 
Woord bediende naar Matth. 4: 4^. De Ge
meente is grootelijks verblijd door die kenne
lijke blijken van Gods gunst. 

Het is den Kerkeraad behoefte, langs dezen 
weg openlijk dank te betuigen aan den Weled. 
heer H. Bonda, architect te Amsterdam, naar 
wiens ontwerp de kerk is gebouwd. Uit een 
oogpunt van kunst en doelmatigheid beide wordt 
het groote gebouw door iedereen om het zeerste 
geroemd. 

Namens den Kerkeraad 
J. CAESAR, Scriba. 

Op de buitengewone vergadering der classe 
's-Gravenhage, gehouden 16 Dec. 1.1., is het 
volgende besluit genomen: 

De classe 's-Gravenhage verzoekt de roepende 
kerk over te gaan tot het bijeenroepen eener 
vervroegde Prov. Synode, zoodra twee andere 
Prov. Synode zijn bijeengeroepen, welker afge
vaardigden te Arnhem mee deel uitmaakten 
van de minderheid. 

L. S. 
De kerken der classis Breukelen worden op

geroepen ter classicale vergadering op Donder
dag 8 Jan. a.s. des voormiddags te 9I/3 uur. 

Punten voor 't agendum worden tot 30 Deo. 
a.s. ingewacht aan 't adres van den eerstonder-
geteekende. 

Namens de roepende kerk van Vinkeveen 
P. Roos, praeses. 
H. M. FOKKER, scriba. 

Vinkeveen, 16 Dec. 1902. 

OOSTEREND, 10 Dec. De Geref. Kerk te dezer 
plaatse mocht heden een feesture doorleven. 

Na bijna een jaar in een ongezellige en on
aanzienlijk gebouw hare godsdienstige samen
komsten te hebben gehouden, was heden de 
ure aangebroken, waarin het nieuwe kerkgebouw 
in gebruik zou fworden genomen. Op den be
paalden tijd was het ruime bedehuis door de 
gemeente en vele belangstellenden van buiten 
gevuld. Ds. Andree, Dienaar des Woords alhier, 
sprak naar aanleiding van i Kon. 8 vers 20 en 
wees de gemeente op het heuglijke feit waarvan 
ze thans getuige was, als ze dit gebouw mocht 
ontvangen als een goede gave Gods, ie tot haar 
gekomen in den weg van geloofsgehoorzaamheid, 
2e haar geschonken als middel tot geloofssterking, 
3e. haar rusteloos prikkelende tot geloofsoefening. 
Korte toespraken werden nog gehouden door 
Ds. Weener van Cubaard namens de gena-
buurde Kerken, Dr. Kuiper Jr. van Makkum, 
namens de Classis Bolsward, en br, Elshout 
van LoUum als oud catechiseermeester en hoog-
geschatten vriend in de gemeente. Hierna wer
den door Ds. Andree op de meer gebruikelijke 
wijze de verschillende Deputatiën en commis-
sie's dank gezegd voor hunne warme belang-


