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LXXIX, 

DERDE REEKS. 

'sHeeren ordinantiën In de natuur. 

DERDE DEEL. 

V. 

Voorts, als ik te Troas kwam, 
om het Evangelie van Christus 
te prediken, en als mij eene deur 
geopend was in den Heere, zoo 
heb ik geene rust gehad voor 
mijnen geest, omdat ik Titus, 
mijnen broeder niet vond. 

2 Korin he 2 : I2. 
Want ook als wij in Mace

donië gekomen zijn, zoo heeft 
ons vleesch geene rust gehad, 
maar wij waren in alles ver
drukt: van buiten was strijd 
van binnen vrees. 

2 Korinthe 7 : 5. 

Van ons onderzoek naar 's Heeren ordi-
nantie voor het wezen der ziel brengt dit 
artikel het slot. 

Uit wat God ons in Zijn Woord omtrent 
het ontstaan der ziel bij den eersten mensch 
heeft geopenbaard; uit wat waarneming en 
nadenken bij het nog telkens ontstaan van 
een menschelijk wezen, doen vermoeden, 
hebben wij getracht een antwoord te 
vinden omtrent het wezen der mensche-
lijke ziel. 

Er bleven toen nog enkele vragen over, 
die met het wezen der ziel in het innigst 
verband staan. 

Tot deze vragen rekenen wij allereerst 
die over de verhouding van ziel en geest, 
en waarbij het dan gaat over de quaestie, 
of de mensch bestaat uit lichaam, ziel en 
geest, dan wel uit lichaam en ziel. Alzoo 
uit drie, dan wel uit twee afzonderlijke be-
standdeelen of zelfstandigheden. De quaestie 
dus van drie- of van tweedeeling, van tri-
chotomie of dichotomie. 

Ons laatste artikel wees er op, hoe de 
Christelijke denkers, zoo Gereformeerden 
als Roomschen, steeds voor de twee-deeling 
kozen en dus leerden, dat de mensch 
bestaat uit lichaam en ziel. Hoe bij deze 
beschouwing de verhouding van ziel en geest 
mitsdien niet die van coördinatie kan zijn, 
d. w. z. dat ziel en geest niet op één lijn wor
den gesteld, dat zij niet als twee «zelfstandig
heden" naast elkaar staan. En eindelijk, 
dat men, rekening houdend met de „dicho
tomie," zich de verhouding zoo moet den
ken, dat de ziel, de grond, het subject des 
menschelijken levens is ende^^^j/hetindat 
subject werkende beginsel. 

De „levendmakende geest" dus het begin
sel van de „levende ziel." 

Wij komen thans in dit artikel tot de 
bespreking van nog twee andere vra
gen, en wel allereerst naar die omtrent het 
verband tusschen lichaam en ziel, en in de 
tweede plaats naar die omtrent den zetel 
der ziel. 

Dat er een verband is tusschen lichaam 
en ziel is een feit. 

Wanneer het lichaam gezond is, voelt 
ook de ziel zich gezond, terwijl krankheid 
van het lichaam ook ons zieleleven drukt. 
Ziekte of beleediging van de hersenen kan 
gepaard gaan met idiotisme, krankzinnig
heid en zelfs met den dood; en zoo ook 
hebben overzadiging en honger, gaan of 
liggen, invloed op onze zielestemming. De 
veranderingen eindelijk, die in de verschil
lende levensperioden, in de kindsheid, 
jeugd, volwassen leeftijd en ouderdom met 
het lichaam plaats grijpen, gaan gewoonlijk 
ook gepaard met verschillende zieletoestan
den. Toen ik een kind was, zegt de apostel 
Paulus, sprak ik als een kind, was ik ge
zind als een kind, overlegde ik als een kind; 
maar wanneer ik man geworden ben, zoo 
heb ik te niet gedaan hetgeen eens kinds 
was. (i Korinthe 13 : 11). 

Maar ook ons lichaam is afhankelijk van 
onze ziel. In de oogen ligt het hart, zegt 
men, en bedoelt dan, hoe in de oogen 
zich de gemoedsbewegingen van smart en 
vreugde, van begeerte en verlangen, van 
moed en toorn en geestdrift afspiege
len. Zoo ook wijzigt zich onze stem naar 
onze stemmingen, is zij nu eens krachtig en 
vol, dan week en zacht. Tenzij iemand zijn 
zieletoestand opzettelijk voor ons tracht te 
verbergen, kunnen wij dien toestand vooral 
uit zijne stem gewaar worden. Ook uit onze 
houding en gebaren wordt onze zielstoe
stand openbaar. De toornige b.v. balt zijn 
vuisten, stampt met zijn voeten, knerst met 
zijn tanden, snuift met zijn neus, wordt 
afwisselend bleek en rood. Vreugde en 
smart gaan evenzoo met bepaalde toestan

den van het lichaam gepaard. Als de ziel 
vreugde geniet, is onze blik helder, ons 
voorhoofd glad, onze houding vlug, de gang 
licht, de hartslag krachtig, en de mensch 
zingt en fluit, huppelt en juicht. Maar 
ook vertoont zich in het lichaam de droef
heid der ziel. 

Voor dit laatste hebben wij in de Schrift 
een treffend voorbeeld in wat Paulus ons 
van zichzelf verhaalt in den tweeden brief 
aan Korinthe. 

Toen de heilige Apostel toch in het 
jaar 57 van uit Efeze, in Klein-Azië, zijn 
brief aan de gemeente van Korinthe, dien 
wij nog als „den eersten Korinthe-brief" 
in onzen Bijbel hebben, had geschreven, 
was hij in groote onzekerheid omtrent 
den indruk, dien zijn schrijven op de ge
moederen in Korinthe zou maken. Het 
ging hem als een vader, die tot zijn afwe
zigen zoon een ernstig, een scherp, een 
liefdevol, maar toch ook bestraffend schrij
ven heeft gericht, en nu in de onzekerheid 
verkeert, of het zijn kind tot verbetering, 
dan wel tot verharding zal brengen. Om 
nu aan zijn bange onzekerheid een einde 
te maken, zond Paulus zijn trouwen mede
helper Titus naar Korinthe. Doch ook 
Titus keert maar niet terug. Da Apostel 
reist hem nu te gemoet en komt dan eerst 
in Troas, diezelfde havenstad in Klein-
Azië, waar hij vroeger in een nachtgezicht 
den Macedonischen man had geschouwd, 
die hem bad en zeide: „Kom over in Ma
cedonië en help ons!" 

Maar ook in Troas vindt hij Titus niet, 
en hoewel hem een „deur geopend was in 
den Heere," hoewel er een belangstellend 
gehoor en een goede gelegenheid was om 
er het Evangelie van Christus te prediken, 
de Apostel kon er ditmaal zijn werk niet 
doen. Hij moest afscheid nemen van de 
broeders in Troas, en naar Macedonië rei
zen om, zoo mogelijk, Titus te vinden. 
„Als ik," zoo toch lezen wij in 2 Korinthe 
2 : 12, „te Troas kwam, zoo heb ik geen 
rust gehad voor mijnen geest." 

Het oorspronkelijke woord, dat hier in 
onzen Bijbel met rust is overgezet, betee-
kent letterlijk ontspanning. Dat Paulus daar 
in Troas geen ontspanning voor zijn geest 
had, wil dus zeggen, dat zijn geest, het be
ginsel van zijn zieleleven, zijn denken en wil
len ingenomen was door, gericht op één zaak: 
het vinden van Titus. Daarmee was hij steeds 
bezig, dat spande voortdurend zijn geest, en 
wel zóó, dat hij schier aan niet anders den
ken kon. En wijl die geestesspanning zoo 
lang aanhield, zijn begeerte maar niet ver
vuld werd, en, zooals de spreukendichter 
zoo diep zielkundig zegt: „de uitgestelde 
hoop het hart krenkt," (Spr. 13 : 12) zoo 
werd ook heel zijn gemoedsleven er smar
telijk door aangedaan, 

Paulus trok dan van Troas naar Mace
donië, maar ook daar vindt hij Titus aan
vankelijk niet. En nu verhaalt hij ons in 
2 Korinthe 7 : 5 hoe zijn droeve zielestem
ming zich ook in zijn lichaam ging open
baren. Want, zoo schrijft hij, ook als wij 
in Macedonië gekomen waren, zoo heeft 
ons vleesch geene rust gehad, maar wij 
waren in alles verdrukt; van buiten was 
strijd, van binnen vrees. 

In Troas „geen rust voor mijnen geest;' 
in Macedonië: „zoo heeft ons vleesch geen 
rust gehad. Ook hier staat in het oorspron
kelijke voor het woord dat door de onzen 
met „rust" is overgezet, „ontspanning". 
De bedoeling van den Apostel is, dat de 
geestesspanning waarin hij reeds te Troas 
verkeerde, ook in Macedonië aanhield. Ja, 
dat de onrust van zijn gemoed, „het van 
binnen vrees", door den strijd die hij daar 
bovendien met allerlei tegenstanders had te 
voeren, terugwerkte op zijn vleesch. Wij 
zouden, in de taal van onzen tijd, zeggen; 
op zijn zenuwen en zijn uiterlijk. Het was 
Paulus daar in Macedonië aan te zien, dat 
hij smart had. En dat heeft geduurd tot 
dat Titus eindelijk kwam. „De begeerte, 
die geschiedt, is zoet voor de ziel," zegt de 
Spreukendichter (Spr. 13 : 19). Wij kunnen 
hier niet verder op ingaan. Ook niet 
op het zoo troostrijke woord, dat dan volgt 
en waarover, indien men op dit verband let, 
zulk een eigenaardig licht valt: Doch God, 
die de nederigen troost, heeft ons getroost 
door de komst van Titus. (2 Cor. 7 : 6). 
Waar het ons hier alleen om te doen was, 
is aan te wijzen in het voorbeeld van Paulus, 
hoe ook de Schrift, met fijne psychologi
sche onderscheiding, op het verband tus
schen den toestand van de ziel en die van 
het lichaam wijst. 

Is dit verband zelf een feit, m. a. w. 
weten wij al dat het zoo is, om het te ver
klaren of, met andere woorden, aan te wijzen 
hoe het tot stand komt is tot dusver niet 
gelukt. 

Wel ontbreekt het niet aan verschillende 
theorieën, die hieromtrent in den loop der 

eeuwen door de denkers zijn ten beste ge
gaan, doch aan deze theorieën zijn weer niet 
geringe bezwaren verbonden. 

Is de ziel „geest" e; uet lichaam „stof, 
men staat bij de vraag naar de wissel
werking van lichaam en ziel dus feitelijk 
voor het groote probleem van de wissel
werking van geest en stof. 

Zeker kan men dit gansche probleem 
ontwijken door te leeren of dat er niets is 
dan stof, óf dat er niets is dan geest. 

In het eerste geval is men dan materia
list, in het tweede spiritutalist. 

Is er niets dan stof, dan is ook de ziel 
een stof-atoom en heeft men dus niet lan
ger te vragen naar een verband tusschen 
de werking van lichaam en ziel. 

En evenzoo, is er niets dan geest, bestaat 
er niets „dan geesten en hunne ideeën, 
hunne voorstellingen", dan is ook het lichaam 
'n „voorstelling" en heeft men dus evenmin 
langer te vragen naar het verband tusschen 
ziel en lichaam. 

Maar op deze wijze is men er toch niet 
van af. 

Het Christelijk denken althans, dat op 
grond van Gods Woord vasthoudt aan de 
tweeheid, het dualisme, tusschen geest en 
stof in de schepping en daarom tusschen 
zielen lichaam, kan zich door é^Amonisme, 
deze eenheidsleer, die het wezen der wereld 
óf alleen in de stof óf alleen in den geest 
zoekt, niet bevredigd vinden. 

Zij, die dan ook met ons in hun denken 
aan het bestaan zoowel van een stoffelijke, 
als van een geestelijke wereld vasthouden, 
hebben ter verklaring van het verband tus
schen de werking van lichaam en ziel dan 
ook getracht theorieën te vinden, waarvan, 
in de geschiedenis van het menschelijk 
denken, een drietal zekere vermaardheid 
hebben gekregen. Wij zullen ze hier, kor
telij k vermelden. 

Die, aan welke men ter verklaring van het 
probleem dat ons hier bezig houdt, gewoon
lijk de minste waarde toekent, is de theorie 
van den infliixus physicus d. w. z. van den 
natuurlijken invloed. Hierbij stelt men dan, 
dat de werking van het lichaam op de ziel en 
die van de ziel op het lichaam op physische 
wijze tot stand komt. Ziel en lichaam wor
den ieder voor zich als twee „complete" of 
„volkomen" zelfstandigheden beschouwd. En 
nu stelt men, dat de ziel, evenals een 
lichaam dat van een ander lichaam, druk 
of stoot ontvangt, van het menschelijk 
lichaam, waarin zij „woont", door middel 
van zijn organen, indrukken ontvangt en 
evenzoo weer door druk en stoot op die 
organen en dus op het lichaam terugwerkt. 
Bij deze min of meer ruwe verklaring ziet 
men echter over het hoofd, dat er van 
physische inwerking op het lichaam, bij de ziel, 
die nu eenmaal noch druk noch stoot kan 
veroorzaken, geen sprake kan wezen. Deze 
theorie verklaart dan ook eigenlijk niets 
en „verbergt", zooals de Duitsche wijsgeer 
Leibnitz opmerkte, „het wonder onder 
woorden die niets beteekenen". Ook aan 
Descartes, den Franschen denker, die twintig 
jaren in ons land heeft geleefd en in 1656 
te Stockholm stierf, kon zij niet geheel be
vredigen, en hij wees reeds bij de wissel
werking van lichaam en ziel op een voort
durende goddelijke tnsschenkomst. 

Dit laatste gaf zijn volgers aanleiding 
tot een tweede theorie over het verband 
tusschen de werking van lichaam en ziel, 
die bekend is onder den naam van occasiona-
lisme, van occasio „gelegenheid". Volgens 
haar zou God telkens bij gelegenheid van 
een beweging in de hersenen een daarmede 
overeenkomstige gewaarwording in de ziel 
veroorzaken; en zoo ook omgekeerd b. v. 
bij gelegenheid van een bepaalde wilsactie 
in de ziel, de daarmede overeenkomstige 
beweging in het lichaam b. v. het opheffen 
van 'n arm, onmiddellijk als werkende Oor
zaak te voorschijn roepen. 

Het bezwaar tegen deze theorie is echter, 
dat men hier te doen heeft met een voort
durend wonder. Bovendien wordt hier geen 
rekening gehouden met het feit, dat wij 
ons zelf bewust zijn als de oorzaak onzer 
werkingen en, wat eindelijk wel het grootste 
bezwaar is, werkt God alles onmiddellijk, 
dan valt daarmede weg de werkzaamheid 
van den mensch als „tweede oorzaak" en 
zou hij dus niet verantwoordelijk zijn ook 
voor zijn slechte handelingen. 

Is er van een „wisselwerking" tusschen 
lichaam en ziel bij het occasionalisme eigen
lijk geen sprake meer, dit kan evenzeer 
gezegd van een verwante theorie, die door 
Leibnitz (f J716) werd uitgedacht. Deze 
denker toch nam ook aan, dat lichaarn en ziel 
steeds op zich zelf werken, en wel zoo, dat 
iedere werking van het lichaam en ook 
iedere werking van de ziel steeds haar oor
zaak heeft in een naast voorafgaande werking. 

Wijl nu God van eeuwigheid heel deze 
keten van tweërlei oorzaken heeft vooruit
gezien, heeft Hij steeds juist zulk een ziel 
en zulk een lichaam met elkander verbonden, 
wier wederzijdsche werkingen ieder oogen-
blik met elkaar overeenstemmen. Zoo schijnen 
dan lichaam en ziel op elkaar in te werken. 

Deze theorie van Leibnitz, die een toe
passing is van zijn harmonia praestabilita 
of „vóór-bepaalde overeenstemming" in het 
Heelal, op lichaam en ziel, vermijdt zeker 
het „voortdurende wonder" van het occa
sionalisme, maar maakt echter de wissel
werking tusschen lichaam en ziel tot een 
schijn, instêe van haar te verklaren. 

Loopen, zoo volgens Leibnitz als de occa-
sionalisten, de werkingen van het lichaam 
dus evenwijdig oi parallel, zonder elkander 
te raken, en kan men dus reeds bij deze 
theorieën van „parallelisme" spreken, onder 
dezen naam is, ook onder nieuwere denkers, 
een derde theorie over de verhouding van 
lichaam en ziel voorgedragen, gewoonlijk 
aangeduid als die van het psycho-physische 
Parallelisme. Men verstaat daar dan onder 
het naast elkander werken van lichaam en 
ziel, zonder dat er wisselwerking bij pkats 
grijpt. Of ook anders uitgedrukt, al wat 
in de psyche of. de ziel gebeurt, is nooit 
gevolg van physische of lichamelijke wer
kingen ; al wat in het lichaam gebeurt is 
nooit gevolg van psychische of zielswer
kingen. Wanneer, om deze theorie met 
twee voorbeelden op te helderen, een archi-
tekt met honderd werklieden een huis 
bouwt, dan gaat dit geheel buiten de ziel 
van hem en zijn arbeiders cm. Het is een 
zuiver physisch gebeuren, dat uitsluitend 
verklaard moet uit de constitutie der men-
schenlichamen, hun zenuwen en spieren, en 
uit den aard der daarop werkende prikkels. 
En het tweede voorbeeld. Wanneer ik in 
mijn ziel de gewaarwording heb van toon 
en klank, dan moge die gewaarwording al 
begeleid worden door de luchttrillingen, die 
veroorzaakt door een muziekinstrument, 
mijn gehoorzenuwen in beweging brengen, 
maar deze zenuwprikkels — een zuiver licha
melijk gebeuren — veroorzaken niet mijn 
klank- en toon-gewaarwording — een zuiver 
psychisch gebeuren. 

Men ziet, hoe met deze theorie van het 
psycho-physische Parallelisme voor de ver
klaring van het verband tusschen lichaam en 
ziel niets is gewonnen. Integendeel, volgens 
haar is er juist geen verband; geen wissel
werking tusschen lichaam en ziel. 

Vatten wij het bovenstaande samen, dan 
zal ons blijken, dat geen der ^m vermelde 
theoriën hier een oplossing biedt. Die van 
den influxus physicus of den „natuurlijken 
invloed" zeker allerminst, wijl zij geen reke
ning houdt met het geestelijk wezen der 
ziel. Maar ook het occasionalisme, hetzij in 
zijn ouderen vorm, hetzij gelijk het door 
Leibnitz gewijzigd is, vermag dit evenmin 
als het thans weer oplevend parallelisme. 
Bij deze laatste twee theorieën kan men de 
verhouding van lichaam en ziel het best ver
duidelijken met die van twee uurwerken, twee 
klokken, die naast elkaar staan. Zij loopen 
gelijk, zij slaan te gelijk. Bij het oudere occa
sionalisme is het een ander die ze telkens-
tegelijk doet loopen en slaan. God, die bij 
elke „gelegenheid" de ziel tegelijk doet wer
ken met het lichaam. In Leibnitz, theorie zijn 
de twee klokken van eeuwigheid gelijk gezet, 
en blijven gelijk. Zonder beeldspraak. God 
heeft de overeenkomst, de harmonie van 
eeuv/igheid vóor-bepaald. In het nieuwere 
parallelisme daarentegen valt de Goddelijke 
factor weg, en loopt de physische werking 
parallel, evenwijdig naast de psychische, 
zonder dat men weet hoe. 

Toch was het noodig, bij de vraag naar 
de verhouding van ziel en lichaam, deze 
theorieën te vermelden. Wij kunnen er althans 
uit leeren, hoe men zich die verhouding niet 
denken moet. 

Vraagt men of er dan een andere theorie 
te geven is, die het feit der wisselwerking 
van lichaam en ziel voldoende verklaart, 
dan moet deze vraag, zoo als boven reeds is 
vermeld, ontkennend worden beantwoord. 

Of men toch al, gelijk door de oude 
Christelijke denkers vaak is geschied, met 
teruggang op den Griekschen wijsgeer 
Aristoteles, in de ziel den vorm en in het 
lichaam de J/Ö/ziet, maakt de zaak waarlijk, 
afgezien nog van heel deze onderscheiding 
tusschen „stof" en „vorm," niet veel duide
lijker. 

Onverholen moet dan ook erkend, dat wij 
hier voor een raadsel staan. En met vol
komen instemming onderschrijven wij dan 
ook, wat voor eenige jaren van Gereformeerde 
zijde werd beweerd: „De aard van het 
verband van ziel en lichaam en hunne 
wederkeerige inwerking op elkaar, is eigen
lijk geheel onbekend. Wij weten er niets van," 

Wat wij weten is, dat er een verband en 
dat er een wisselwerking is, en daaruit moet 
wel volgen, dat de verhouding, al kennen 
wij haar dan ook niet, veel inniger moet 
zijn, dan ze in de bovenvermelde theorieën 
wordt voorgesteld. 

Dit nu brengt ons tot de laatste vraag, 
die wij ons in betrekking tot het wezen 
der ziel voorgesteld hebben te bespreken 
en welke men gewoonlijk omschrijft als 
die naar den zetel der ziel. 

De vraag komt hierop neer, waar zit de 
ziel in het lichaam. 

Ook waar men, gelijk wij, er van over
tuigd is, dat de ziel een geestelijk wezen is, 
moet zij als creatuur toch ergens zijn. God 
alleen is alomtegenwoordig, maar zelfs de 
engel is ergens. 

Zij nu, die met ons vasthouden aan de 
onderscheiding van lichaam en ziel, en wel 
zoo dat zij de laatste voor een zelfstan
digheid, een zij het ook „onvolkomen" zelf
standigheid — substantia incompleta — 
houden, zijn het er allen over eens, dat de 
ziel in het lichaam zetelt. 

Wij gebruiken met opzet de uitdrukking 
onvolkomen zelfstandigheid. Ziel en lichaam 
toch zijn beide op elkander aangelegd en 
voor elkaar bestemd. Een lichaam zonder 
ziel is even onvolkomen als een ziel zonder 
lichaam. Eerst bij de vereeniging van beide 
ontstaat een derde: het menschelijk wezen, 
waarin beide hun volkomenheid hebben. 
Daarom is het sterven, de scheiding van 
lichaam en ziel, ook zoo onnatuurlijk. Het 
is een oordeel Gods over de zonde, en eerst 
in de „zalige opstanding" van Gods uitver
korenen zal de dood volkomen zijn te niet 
gedaan. 

Waar nu lichaam en ziel in den levenden 
mensch, naar wij ons uit hun wisselwerking 
maar al te goed bewust zijn, op het innigst 
zijn verbonden,'Tnag men zich de tegen
woordigheid der ziel in het lichaam dan 
ook niet zoo uitwendig voorstellen, als wel 
is geschied door hen, die spraken van een 
gevangene in zijn kerker, een wagenmenner 
op zijn wagen, of een schipper op zijn 
schip. Een andere vraag is, of men zich 
de ziel moet denken in heel het lichaam, 
of wel in een deel des lichaams en dus 
bepaald in de hersenen, en dan nog be
perkter in een deel der hersenen. 

Wij zullen ons eerst bepalen tot de 
laatste meening.-

De reeds hier bovengenoemde Descartes 
verkondigde de meening, dat de „zetel der 
ziel" moet worden gezocht in de hersenen 
en dan bepaald in de z. g. „pijnappelklier." 
In de achttiende eeuw werd dit, door den 
betrekkelijk grooten invloed van hetCarte-
sianisme, zelfs een gangbare voorstelling. 

Later kwam men er echter weer van 
terug, tot dat in de vorige eeuw twee denkers 
van naam, de vooral in onderwijzers-krin
gen zoo bekende Herbart f i84i,enLotze 
t J88I weer leerden, dat de zetel der ziel 
wel niet in de „pijnappelklier," naaar dan 
toch in een bepaald punt der hersenen 
moest gezocht. 

Vraagt men echter naar den groni dezer 
meeningen, dan moet weer onverholen 
erkend, dat deze vrij zwak is. De waarne
ming toch leert hieromtrent niets. Aan de 
physiologic of de levensleer is het tot dus
ver, bij al wat zij van de hersenen ont
dekte, nog niet gelukt een punt aan te 
wijzen, welks verwoesting noodzakelijk ge
paard gaat met verlies van het leven. 

Meening staat hier dus tegenover meening, 
en dan wil het ons nog altijd voorkomen, 
dat die der oude Christelijke denkers, welke 
ook door de meeste Gereformeerden is over
genomen, veel meer voor zich heeft. 

Dit brengt ons tot de eerste meening, en 
wel die, dat men zich de ziel tegenwoordig 
moet denken in heel het lichaam. De ziel 
in heel het lichaam en geheel in ieder deel 
des lichaams. 

Het is wel opmerkelijk, dat een der 
nieuwere denkers, de hoogleeraar Paulsen 
in Berlijn, van deze meening verklaart: 
„ik geloof dat wij ten slotte tot haar terug 
moeten keeren." 

Zeer zeker leert de ervaring, .dat niet 
alle deelen van het lichaam voor het ziele
leven van even groot belang zijn. Het 
verlies b. v. van een arm of een been kost 
ons het leven niet, en schaadt niet aan het 
bestaan onzer ziel. Daarentegen heeft de 
verwoesting van het hart of der hersenen 
den dood ten gevolge. 

Men zal dus goed doen, met waar men, 
gelijk wij vroeger aanwezen, in de ziel den 
grond van de levensverschijnselen ziet, zich 
haar aan de centraal-organen der onderschei
dene levens verschijnselen op meer bijzondere 
wijze verbonden te denken. En van deze 
behoort dan zeker het hart tot het orgaan 
der vegetatieve en de hersenen tot die der 
animale verrichtingen. De ziel in heel het 
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lichaam tegenwoordig, staat wat de eerste 
betrett, op bijzondere wijze in verband met 
het hart; wat de tweede —gewaarwording 
en beweging — betreft, met de hersenen 
op bijzondere wijze in verband. En wijl 
tenslotte de specifiek menschelijke verrich
tingen, zooals ons denken, van onze gewaar
wordingen, die zich in de hersenen concen-
treeren, afhankelijk zijn, zoo dient aangeno
men, dat ook voor deze verrichtingen de 
ziel op bijzondere wijze in verband staat 
met de hersenen. 

Hiermede, hebben wij ons onderzoek naar 
het wezen der menschelijke ziel ten einde 
gebracht en ons dus een weg gebaand om 
's Heeren ordinantiën voor haar verschillende 
verrichtingen, de wijze waarop, de wetten 
waarnaar zij tot stand komen, tot een 
onderwerp van afzonderlijke bespreking te 
maken. 

„^letgeen ift taiï, ijiit öne ifi niet." 

Want hetgeen ik doe, dat 
ken ik niet; want hetgene ik 
wil, dat doe ik niet, maar het 
gene ik haat, d t doe ik. 

Rom. 7:15. 

De afstand, waarop zelis de edelste, de ge
niaalste en de machtigste mensch op aarde van 
den Heere onzen God staat, is zoo onmetelijk, 
zoo onafmeetbaar groot, dat het te verstaan is, 
zoo iemand schier vertwijfelend uitroept: „Wat 
zullen we nog naar kennisse van God trachten. 
De Heere is groot en wij begrijpen. Hem niet. 
Al wat we doen kunnen, is ons nederbuigen in 
aanbidding voor den onbekenden God." 

Dat was het wat de twijfelaars bedoelden, 
die te Athene voor den „Onbekenden God" een 
altaar hadden opgericht. Ze bedoelden daarmee 
niet, dat er behalve de vele goden, die reeds hun 
altaar hadden, nog een andere God was, maar 
wiens naam ze niet kenden, en wien ze daarom 
als een onbekenden god hun offers opdroegen. 
Neen, er sprak in dat altaar voor den Onbe
kenden God een stelsel, een standpunt. 

Ze wilden er meê zeggen: „Onze medeburgers 
in Athene die voor Minerva of Jupiter knielen, 
vergissen zich, met al de verhalen omtrent de 
goden voor goede munt aan te nemen. Al wat men 
beweert van God te weten, rust op zelfbedrog. We 
kunnen van den Oneindige niets te weten komen. 
Zeker, er is een Oneindige, of althans iets On-
eindigs, maar wie en Wat dat Oneindige is, 
blijft voor ons menschen een ondoordringbaar 
mysterie. Aanbid dien Oneindige als den grooten 
Onbekende; doe het met belijdenis van uw on
wetendheid; kom er voor uit, dat alle ken
nis van God u onthouden is; en zoo heilige 
mystiek zal u weldadig aandoen. Maar beweer 
nooit te hebben, wat ge niet hebt, en doe u 
nimmer voor als in de kennisse Gods inge 
wijd en ingeleid. Of wat anders is dit dan zelf 
misleiding, die tot misleiding van anderen moet 
voeren, en de sleutel is tot alle priesterbedrog". 

Zoo dacht toen die kleine groep van mannen 
te Athene. Zoo denken thans nogmaals vele onder 
de kundigsten en edelsten van ons geslacht. 
„Agnostieken" is de naam waarmee ze zich bij 
voorkeur tooien. En hun doel en toeleg is, u 
wel te doen verstaan, dat ze volstrekt niet godde
loos, in het minst niet zonder godsdienst zijn; dat 
ze veeleer tot de vroomsten onder de vromen 
behooren; en dat ze juist daarom in stille nederig
heid er oprecht voor uitkomen, dat God, dien 
we aanbidden, een God is, die zijn kennisse aan 
ons menschen door zijn hooge Majesteit onttrekt. 

Doch hoe vroom dit ook klinke, het is een 
innerlijk onhoudbaar standpunt, waarop ze zich 
plaatsen. 

Het Christendom staat lijnrecht tegen deze 
mannen over. 

Wat Paulus te Athene sprak: „dien God, 
dien gij dient, zonder hem te kennen, verkon
digen wij u", — blijft onveranderlijk de belijdenis 
die we tegen deze misleide personen moeten 
overstellen. 

Zeker, had God zich niet geopenbaard, geen 
onzer zou Hem kennen. 

Maar God heeft zich geopenbaard. Dat Hij 
zich geopenbaard heeft, is juist de blijde bood
schap die al wie Chri?ten is de wereld indraagt. 

En daarom, tegenover dat vroom-schijnend 
niet-weten van de Agnostieken plaatsen wij fier 
en zonder een oogenblik terug te treden, het 
woord van den Christus: Dit is het eeuwige 
leven, dat ze U kennen, den eenigen waarachtigen 
God, 

Toch wordt er evenzoo overdrijving aan den 
anderen kant gevonden. 

Er zijn voorgangers en er zijn leeken die 
over den hoogen God, die over het Eeuwige 
wezen, zoo zonder alle schroom, zoo zonder alle 
schuchterheid, familiaar weg kunnen redeneeren, 
en in hun bidden overluid zoo zonder alle ontaag 
tot den hoogen God kunnen spreken, dat het 
uw weerzin wekt. 

Dit zijn mannen en vrouwen zonder wezen
lijke vreeze Gods in hun hart, die achten dat 
ze ook omtrent het hoogste Wezen alles op 
hun duimpje weten, en die er geen vermoeden 
van hebben, hoe al ons spreken over den 
Eeuwige en tot den Eeuwige niets dan sta
melen is. 

Want het is wel waar, dat de liefde de 
vreeze buiten drijft. Maar dan moet er toch 
eerst de vreeze zijn, en moet tegen die vreeze 
de liefde geworsteld hebben. Eerst zoo wordt de 
triomf behaald van het kinderlijk Abba Vader! 

Maar als men over God hoort spreken op 
een wijs, die toont dat er noch vreeze Gods 
geweest is, noch liefde door de vreeze is terug
gedrongen; dat er van worsteling geen sprake 
was, en daarom ook geen triomf kon behaald 
worden; dan is er geen kinderlijk: Abba, 
lieve Vader!, maar een bazelende veelweterij en 
betweterij, die geen geur van vroomheid uit
ademt, maar eer de kiem van levende vroom 
heid verstikt. 

Ter afwering hiervan nu is het zoo hoog 
noodig. dat de kennisse Gods met heel ons 
innerlijk bestaan, met ons geschapen zijn naar 
(iods beeld, met ons zijn van Gods geslacht, en 
zoo ook vooral met ons willen en bedoekfi in 
verband wordt gezet. 

Bloot verstandelijke kennisse Gods, die niet 
door het willen in ons leven gedragen wordt, is 
een bevroren ijskorst, waaronder de stroom is 
weggevloeid. 

Maar bij dat willen moet terdege tusschen 
tweeërlei onderscheiden worden. 

Er is willen en willen. 
Er is een willen dat' bij willen blijft. En 

er is een willen dat in doen overgaat. En 

nu is men vooral in onze dagen geneigd, om 
alleen aan dat tweede willen, dat zijn wil 
weet door te zetten, innerlijke waardij toe te 
kennen. 

Er ligt in het wilsleven van onzen tijd iets 
onverschrokkens, iets brutaals. Men moet maar 
willen. Wie wil moet durven. Er kome dan wat er 
van kome. Maar in elk geval moet in den wil een 
alles kunnende kracht zich uitspreken. Waar 
een wil is, is een weg. En onder leiding van 
mannen als Ibsén is dit wilsstreven zoo een
zijdig doorgezet, dat velen er hun eer in stelden, 
zich aan niets en niemand te storen, en, tegen 
alles in, hun wil onwederstandelijk poogden te 
verwerkelijken. 

Vergeleken bij die hedendaagsche helden van 
den wil, maakt een zwakkeling als Paulus dan 
een zeer povere figuur. 

Hij toch komt er rond vooruit, dat hij keer 
op keer oogenblikken in zijn leven kent, dat 
bij te belijden heeft: hetgeen ik wil doe ik 
niet, en hetgeen ik haat doe ik. 

Een taal der oprechtheid, waarvan eeuw aan 
eeuw schandelijk en schromelijk misbruik is 
gemaakt, om met vrome belijdenis op de lip
pen, rustig voort te zondigen, en toch zijn 
conscientie ie stillen. 

Een misbruik, dat God oordeelen zal. 
Maar, afgescheiden van dat misbruik, is en 

blijft wat Paulus sprak, de oprechte taal van 
het werkelijke leven. Een taal, uitsprekende, 
dat ons ideaal altoos boven ons staat, en dat 
we steeds weer onze onmacht te betreuren 
hebben, om ons ideaal te grijpen en in te 
voeren in het leven. 

Er is een willen in het hart, en er is een 
pogen om dat willen van ons hart in het leven 
te realiseeren. 

Nu is dat willen in ons hart goeddeels 
vrij. Wie zijn booze neigingen bedwingt, en 
zijn innerlijk willen conformeert aan Gods wil, 
heeft in zijn hart een heilig bedoelen. Ook dit 
kost wel strijd, maar strijd alleen met de rit
selingen van onze oude natuur in ons. En 
zoolang we nu buiten het leven staan, en alleen 
met ons hart raadplegen, zal een kind van God 
daarbij innerlijk triomfeeren, en ten slotte niet 
anders willen dan God wil, en in die eenswil-
lendheid met zijn God gelukkig zijn. 

Maar nu komt de tweede worsteling, die veel 
zwaarder is. Nu komt het er op aan, om 
wat ge innerlijk in uw hart wilt, ook tegen 
zonde, wereld en Satan door te zetten. En 
daarbij nu komt het gedurig voor, dat ge met 
den besten wil van uw hart, toch stuit op te 
harden tegenstand; geen kracht in u vindt om 
dien tegenstand te breken; en zoo ten slotte toch 
niet doet wat ge zoo heiliglijk en oprechtelijk 
in uw hart gewild hadt en nog wilt. 

Dit nu verleidt er maar al te dikwijls toe, 
om aan dat innerlijk willen van uw hart alle 
waarde te ontzeggen. 

Wat toch hebt ge er aan, zoo vraagt men 
u dan, of ge al de beste voornemens koestert 
en de heiligste bedoelingen hebt, zoo ge, als 
het op doen aankomt, toch bezwijkt. 

En dit nu moet bestreden. Dit is zelfver-
laging. Het is niet alleen bezwijken in het 
leven, maar ook de levenszenuw doorsnijden, 
die u aan uw Goddelijk ideaal verbindt. 

Tienmaal beter te bezwijken, en daarna in 
uw conscientie gestraft te worden door het 
oordeel Gods, dan gewoonweg met de wereld 
meê te zondigen zonder dat ge dien strijd met 
uw conscientie kent. 

Ook dit innerlijk willen wat God wil in uw 
hart, bezit veeleer hooge waardij, ook al is het, 
dat de kracht nog faalt, om het te verwezenlijken. 

Reeds dit willen wat God wil in uw hart, 
is een opleven van het kindschap, is een komen 
met uw God in nadere gemeenschap, is een 
wassen in de kennisse Gods, is een innerlijke 
loutering die uw conscientie wakker houdt, maakt 
dat uw ideaal glinsteren blijft, en u verder brengt. 

Natuurlijk schrijdt ge nog veel verder voort, 
zoo ge van het willen in uw hart ook tot 
het willen in de daad, tot het willen in uw 
leven komt. Dan werkt de zedelijke kracht 
van het geloof, dan waakt de heldennatuur 
in u op, en wordt de allesoverwinnende kracht 
van den Almachtige in u openbaar. 

Alleen maar, daar begint het niet mêe. 
Het begint met een omzetten van het willen 

in uw hart. Dan komt de weemoedig smarte
lijke ervaring, dat het willen er wel is, maar 
dat het doen nog toeft. 

Maar juist in dat stadium doet de krachtige, 
de doordringende werking der conscientie haar 
wonderen. En het is die werking die u ten slotte 
in het laatste stadium o verleidt, en u brengt 
van het bloot willen wat God wil, tot het doen 
van zijn heilig welbehagen. 

Drie en twintigste 
JAABLIJESCBE SAfilËNEOSIST 

VAN DE 

MeippoorHooprOMerwijs 
op derefonneerdeii grondslag, 

te DORDRECHT op 1 en 2 JULI 1903. 

Naar Dordrecht gingen ditmaal de Calvinisten 
in den lande op. De naam van de oude, mooie 
stad aan de Merwede, die van de rivier gezien 
zulk een schoenen aanblik oplevert, trekt reeds 
aan. Een van Hollands oudste en beroemdste 
steden, vermaard in de historie, ook in de 
histerie onzer Gereformeerde Keiken. 

Die naam is een stempel. Wie in de politiek 
spreekt van „Rome en Dordt" weet wie met 
dat „Dordf' worden bedoeld: de stoere onver
zettelijke Calvinisten, wier heilig beginsel hen 
drijft om op alle terrein des levens de vaandelen 
op te steken in den Naam huns Gods. Wie 
van Dordrecht spreekt denkt aan de Synode 
van Dordrecht en aan wat zij voor den bloei 
en de ontwikkeling der Gereformeerde Kerken 
in den lande heeft gedaan. 

Naar Dordrecht dus, een plaats die de liefde 
heeft van ons aller hart en die nog een naam 
heeft onder ons. 

Met stoombooten en treinen kwamen de 
vrienden en vriendinnen onzer Vereeniging in 
grooten getale in het oude Dordrecht aan. Vooral 
Zuid Holland was, uit den aard der zaak, goed 
vertegenwoordigd, doch ook de andere provin
ciën ontbraken niet, en tegen 7 ure kwam in 
de bekende en bijzonder fraaie Wilhelminakerk 
een schare samen, waar Ds. H. Hoekstra van 
Arnhem optrad in de 

URE DES GEBEDS. 

Na Psalmgezang en gebed bepaalde spreker 
de aandacht van zijn gehoor bij den i48sten 
Psalm, die met een Hallelujah aanvangt en 

eindigt. Hallelujah wil eigenlijk zeggen: laat 
lichten, laat schijnen, de grootheid en heerlijk
heid des Heeren. Het is een oproep aan alle 
schepselen om den Heere te laten schijnen, en 
aldus te beantwoorden aan het doel van hun 
bestaan. Dat geldt inzonderheid van het volk 
des Heeren, van de gemeente van Christus, in 
welke de kracht en genade des Heeren blijken 
moet, zal zij de deugden verkondigen Desgenen, 
die haar geroepen heeft uit de duisternis tot 
zijn wonderbaar licht. 

De massa der menschen beantwoordt aan dat 
doel niet; zij zijn verduisterd in het verstand en 
vervreemd van het leven Gods; maar de gemeente 
des Heeren kan en moet aan dat doel beant
woorden. 

In dezen Psalm, worden bepaaldelijk de ge 
wrochten Gods in het rijk der natuur toege
sproken, en wel door het Israël Gods, dat daartoe 
alleen bekwaam is. Een Goethe kon dezen Psalm 
niet dichten, al was hij ook een dichtervorst 
en een natuurkenaer bij uitnemendheid. 

Alleen het volk des Heeren heeft een goed 
oog ook op de dingen der natuur; het ontving 
van God de genade om zijn heerlijkheid te 
zien in de geschapen dingen. Van hen kan 
alleen een wetenschappelijk onderzoek uitgaan, 
waarbij men zich verblijdt in de openbaring die 
God van zichzelven geeft, en de majesteit, goed
heid en genade uitblinkt voor het oog. Zoo wordt 
van heel het wetenschappelijk onderzoek het 
Hallelujah de alpha en de omega. En dit is 
het doel van onze Vrije Universiteit. 

De Psalm begint zich te richten tot hen die 
in den hemel wonen, en doet ons als gevoelen 
dat des Heeren lof uit den hemel op de aarde 
moet neerdalen. Aan Simeons lotzang gaat het 
lied der Engelen in Bethlehems velden vooraf. 
Zullen wij den Heere loven, dan moet uit 
den hemel ons hart daarloe worden bereid 
gemaakt. In den hemel is de Godsopenbaring 
het luisterrijkst, daar is ze niet omwolkt; daar 
is geen enkel oog gesloten, geen enkel hart 
onwillig om God te prijzen. Vandaar schalt de 
lof des Pleeren op de aarde. Die lof wordt 
verkondigd door de hemelsche heirscharen, wier 
bestaan ten doel heeft, de heerlijkheid Gods te 
verkondigen. In die ordinantie verblijdt zich des 
Heeren volk, het vindt er een protest in tegen 
de materialistische richting, die het wetenschap
pelijk onderzoek der niet Christenen beheerscht. 
Met die richting kunnen wij nimmer vrede 
hebben; zij verwoest de zielen van de studee-
rende jongelingschap, die bij het licht van 
Gods Woord alleen veilig wandelt. 

Op het gevaar van de materialistische richting 
wijzend, doet spr,| uitkomen dat tegenover haar 
dient geplaatst de openbaring Gods. Wij 
hebben behoefte aan een theologie, die niet 
slechts het geloof aan engelen als een historisch 
verschijnsel beschouwt, maar die ons dehemel-
iche heirscharen doet kennen als de heerlijk
heid Gods te aanschouwen gevende. En zoo 
verbindt Gods Woord ons al nader aan den 
hemel, als het heet: Looft Hem, zon en maan, 
looft Hem, alle gij lichtende sterren; en in 
zoo menige uitspraak die het oog richt naar 
omhoog. De hemelen vertellen Gods eer en 
het uitspansel verkondigt Zijner handen werk; 
heel die heerlijke schepping heeft haar doel, 
waaraan zij beantwoordt; de verheerlijking 
Gods. 

Welk een genade, dat God menschen schiep 
die de grootheid zijner werken kunnen aan
schouwen, en hoe beklagenswaardig dat de 
zonde zoo veler oog verblindt. Uit de gemeente 
des Heeren moeten dus de mannen komen, die 
het oog hebbeu ontvangen voor de heerlijkheid 
Gods, en aan den eisch van het Hallelujah 
beantwoorden, het werk van den Werkmeester 
prijzen. De natuurwetten zijn niets zonderden 
Wetgever, die al de werken zijner handen nóg 
doet beantwoorden aan hun bestemming. Dat 
heeft de Christelijke wetenschap aan te toonen, 
dat moet zij laten uitblinken voor het oog. 

Vervolgens ging de redenaar aan de hand 
van den Psalmist voort, zijne hoorders er op te 
wijzen, dat het Israël Gods zijn blik ook heeft 
te richten op de dingen dezer aarde. De lof 
des Heeren bereikt de aarde en klimt weder
om op naar omhoog. Vuur en koude, de storm
wind, dat al doet des Heeren Woord. De 
Christelijke wetenschap heeft ook hier de hand 
en de kracht des Heeren aan te wijzen, hetzij 
verdervend of zegenend. De God der eere 
dondert; de Heere is op de groote wateren. 
In duizenderlei werken komt de almacht des 
Heeren uit, en Salomo is onder meer een voor
beeld, hoe de deugden des Heeren]aan te too
nen. Welk een terrein voor de Christelijke 
wetenschap; die nog eens een geslacht moge 
zien komen, dat des Heeren daden en de wer
ken zijner handen looft! 

De ongeloovige wetenschap brengt veel kos 
telijks aan het licht, doch leidt in de verkeerde 
richting; zij erkent God den Heere niet. 

Neen, een Christelijke natuurwetenschap is 
geen utopie; de Vrije Universiteit bedoelt niets 
minder, al ontbreken haar nog de krachten om 
haar wenschen te realiseeren. Of God ons 
onzen wensch zal geven, weten wij niet, maar 
hier zal veel afhangen van den geestelijken 
toestand en van de eensgezindheid onder het 
volk des Heeren. 

Doch wij hebben ons ideaal niet slechts op 
het gebied van theologie en natuurwetenschap; 
het gansche terrein der wetenschappen is het 
veld waarover ons oog gaat. De letteren, de 
rechten, de staatkunde, er is geen gebied, waarop 
de heerlijkheid des Heeren niet moet uitblin
ken en tot haar recht komen. In den Psalm 
wordt ten slotte alle creatuur saamgevat om 
den Heere te loven, en alleen het volk des 
Heeren kan dien lof doen verkondigen. Een 
lof, die eenmaal volmaakt zal verkondigd worden 
in den dag van de openbaring der kinderen 
Gods, in de verlossingen van Zion. 

Nadat vervolgens Ps. 98:4 gezongen was, 
droeg Ds. Hoekstra de belangen der Vrije 
Uuiversiteit den Heere in het gebed op. 

Onder den diepen indruk van het gesproken 
woord ging de vergadering uiteen. 

Naar de lieflijke gewoonte op onze Universi
teitsdagen had de Regelingscommissie ook nu 
zorg gedragen dat men elkander in het avond
uur gezellig ontmoeten kon. Het schoon gelegen 
hotel Ponsen bood daartoe een aangename ge
legenheid; de receptie was zeer druk bezocht 
en de toon die er heerschte was opgewekt en 
hartelijk. Menig goed woord werd daar ge
wisseld en het was met opgewekt verlangen 
dat men den volgenden dag tegemoet ging. 

DE JAARVERGADERING 

werd gehouden in „Kunstmin". 

Dr. H. H. Kuyper, aan wien door Directeuren 
de leiding der vergadering ditmaal was opge
dragen, het eerst zingen Ps. 27 : 5, 7, las 
daarna Joh. 5 : 31—59 en ging voor in het 
gebed. 

In zijn inleidend woord begon hij met eerst den 
aanwezigen een hartelijk welkom toe te roepen, 
waarbij hij wees op de rijke verkwikking, die 

in deze samenkomsten ons geboden wordt. Waur 
de Vrije Universiteit leven moet van de liefde 
en de gaven van het Gereformeerde volk, daar 
zijn deze samenkomsten de thermometer, die 
aanwijst, hoe warm in het hart der Calvinisten 
de befde voor ons beginsel gloeit. 

Vervolgens wees hij er op, hoe het afgeloopen 
jaar rijke stof tot dankzegging aan God den 
Heere bood. Geen der Directeuren, Curatoren, 
Hoogleeraren of studenten werd door den 
dood ons ontnomen. Het getal studenten be
reikte een nog nooit gekende hoogte. Vooral 
was verblijdend het steeds toenemende getal 
studenten in de Rechtsgeleerdheid, omdat daar
uit blijkt, dat men de groote beteekenis gevoelt 
van de Gereformeerde beginselen op staatkundig 
gebied. De pas afgeloopen verkiezingen in 
Duitschland evenals de jongste sociale strijd 
op eigen bodem toonen, hoe niet in liberalisme 
en conservatisme, maar alleen in de partijen des 
geloofs weerstandskracht schuilt tegen het 
veldwinnend socialisme. Een woord van warme 
waardeering werd voorts gebracht aan de hoog
leeraren Bavinck en Biesterveld, die na de beslis
sing in Arnhem gevallen, aan de Theologische 
school niet meer verbonden konden blijven 
zonder daarmede een valsch principieel stand
punt in te nemen, en die ihans een sieraad 
zijn voor de Vrije Universiteit. 

De strijd, in den boezem der Gereformeerde 
kerken gestreden, en de thans ingediende wet 
op hel Hooger Onderwijs gaven den voorzitter 
aanleiding om een v/oord te spreken over de 
vrijheid der wetenschap, waarbij hij ten grond
slag lei het woord van Christus: Indien gijlie-
den in mijn woord blijtt, zoo zijt gij waarlijk 
mijne discipelen. En gij zult de waarheid ver
staan en de waarheid zal u vrij maken. Ook 
al geldt dit woord in geestelijken zin van de 
bevrijding uit de macht van zonde en ellende, 
er ligt toch in opgesloten, dat de waarheid 
Gods, die Christus voor zijn jongeren bracht, 
alleen de ware vrijheid op elk gebied des levens 
brengen kan. 

De dorst naar vrijheid is in den mensch niet 
af te keuren. Ze vormt een trek van het beeld 
Gods in den mensch. De mensch is van Gods 
wege tot vrijheid geroepen. Maar juist omdat 
de mensch beelddrager Gods is, kan de ware 
vrijheid alleen zijn deel zijn, wanneer zij afhan
kelijk blijft van God, van Zijn Woord, van Zijn 
ordinantiën. Ware vrijheid toch is geen bandeloos
heid, maar het leven in het element, waarvoor 
God ons schiep, het beantwoorden aan het doel, 
waarvoor Hij ons bestemde. De valsche vrij-
heidsdorst, die Satan van God afvallen deed en 
den mensch in dien val meesleepte, vindt haar 
oorsprong in de leugen, waarom Christus dan 
ook zegt, dat de Satan „in de waarheid niet is 
staande gebleven" en hem „den vader der 
leugen" noemt. De leugen, omdat, waar elk 
schepsel eeuwiglijk afhankelijk blijft van God, 
zoodat zelfs Satan zonder zijn wil zich noch 
roeren noch bewegen kan, hij zich zelf 
inbeeldt vrij te kunnen zijn van God en de 
banden van zijn gezag te kunnen verbreken. 

God echter die de Schepping lief heeft, om
dat ze het werk zijner handen is, kan niet 
dulden, dat zij in Satan's macht blijft, een 
„dienstmaagd der ongerechtigheid." Hij komt 
van het Paradijs af door de openbaring zijner 
waarheid, om den mensch vrij te maken uit de 
slavenboeien der zonde. En de geestelijke vrij
making in wedergeboorte en bekeering, die door 
Gods Geest en Woord wordt gewerkt, strekt 
zich straks uit over heel het terrein van het 
menschelijke leven. Het is laster wanneer men 
beweert, dat Christus Kerk de volkeren heeft 
geknecht, de weienschap aan banden heeft ge 
legd, de kunst onvrij heeft gemaakt. In de 
schaduw van het Kruis wies de vrijheidsboom. 
Inzonderheid geldt dit van de kerken, die onder 
den machtigen invloed stonden van Calvijn. 
Daar werd het eerst de vrijheid der conscientie 
gepredikt. Daar werd de kerk vrijgemaakt van 
priesterdwang en staatsmacht. Daar werd ge
ijverd voor de rechten van het volk tegenover 
koninklijk despotisme. En het is slechts de 
voortzetting van dien aiouden strijd wanneer 
thans in dienzelfden kring der Gereformeerden 
niet gerust wordt voordat ook de School is vrij
gemaakt van eiken onnatuurlijken band. Al 
mag men, zoo merkte de spreker op, smalen op 
de kleinheid onzer kracht en de geringheid van 
ons getal, toch moest zelfs onze tegenstander 
hulde brengen aan de heroïsche poging om een 
Universiteit te stichten, die onafhankelijk van 
Staat en Kerk bloeit op eigen wortel. 

Ten slotte wees spreker er op, dat deze Hoo-
geschool, hoewel waarlijk vrij, tegelijk gebonden 
is aan haar beginsel, zieh onderwerpend aan 
het Woord van God. Daarom was openlijk in 
de pers door een ridder, wiens vizier gesloten 
bleef, maar wiens slecht omsluierd wapenschild 
de bekende trekken van Leiden's wapen toonde 
haar verweten, dat ze een sectarische school 
was, een school waar geen wetenschap kon 
beoefend worden, een school die om haar onvrij 
karakter niet met de vrije staatsuniversiteiten 
op één lijn kon gesteld worden. 

Tegenover die aanklacht wees spreker er op, 
dat het; denkbeeld eener absoluut vrije weten
schap, waarbij de man der wetenschap door 
niets gebonden of bepaald is, zonder eenig 
beginsel of vooroordeel zijn onderzoekingen 
aanvangt en door dat onderzoek eerst tot 
kennis der waarheid komt, innerlijk onv/aar is. 
De mensch is geen machine, geen camera ob-
scura, die alleen de buitenwereld reflecteert; hij 
brengt bij elk wetensi^happelijk onderzoek zich 
zelf mee, met zijn geloof of ongeloof, materia
listische of spiritualistische wereldbeschouwing, 
en het is deze geloofsovertuiging die hem bij zijn 
onderzoek leidt en het resultaat zijner studiën 
bepaalt. Wie het bestaan eener geestelijke wereld 
loochent, zal niet door zijn psychologische stu
diën tot de erkenning komen, dat de menschelijke 
ziel afgescheiden van het lichaam kan bestaan. 

Toch raakt dit nog slechts den subjectieven 
factor. 

Maar veel dieper geldt dit nog voor de weten 
schap in objecieven zin. De wetenschap is 
meer dan een kennis van feiten, onderzoekin
gen, waarnemingen; ze is een indringen in den 
samenhang der dingen, ze zoekt naar eenheid 
van wereldbeschouwing, ze moet zijn een -ver
tolken van de ernstige Godsgedachten in de 
Schepping neergelegd. Toen de mensch rein uit 
Gods hand kwam, verlicht in het verstand, met 
een open oog voor het boek van Gods Schep
ping, kon de wetenschap van zelf opkomen uit 
zijn denkkracht. Maar door de zonde is de 
harmonie tusschen mensch en schepping ver
stoord, is het oog des verstands verduisterd, 
kan de wetenschap de raadselen der Schepping 
niet meer verklaren. 

Daarom schonk God ons Zijn Woord, waarin 
niet alleen het rijke EvangeUe der genade voor 
den gevallen zondaar ons wordt geopenbaard, 
maar ook de eeuwige gedachten Gods in de 
Schepping ons worden verklaard. 

Een school, die zich aan dat Woord Gods 
bindt, is niet onvrij, niet sectarisch, niet on
machtig om wetenschap te kunnen produceeren. 
Alle wetenschap is het te doen om ïe/asa^/^^'^. Dat 

is haar levenselement, haar doel, haar heilige 
bestemm.ing. En daarom, waar God die waar
heid, zonder welke de wetenschap niet leven kan, 
ons schonk in Zijn Woord, daar geldt ook van 
de School, die voor dat Woord Gods buigt, 
het [jwoord van Christus : En gij zult de waar
heid verstaan en de waarheid^zal u vrijmaken. 

He oenal'én. 

W. DE JONGE. Een Calvinistisch advies voor 
de kranke Maatschappij. Sneek, v. d. Brug en 
Wiersma, 1903. 

Ds. de Jonge gaf op veler verzoek deze 
lezing, voor „Patrimonium" gehouden, in druk 
uit. Metterdaad verdient zij dit. Eerst wordt 
gewezen op de krankheid van onze maatschappij; 
daarna aangetoond, waarom noch de hulpmid
delen van de conservatieven noch van de radi
calen hier genezing kunnen aanbrengen. Ter
wijl ten slotte wordt duidelijk gemaakt, hoe het 
Calvinisme alleen den weg aanwijst, die tot 
duurzame betering leiden kan. Dit beloog is 
klaar en duidelijk geschreven; het trekt scherp 
de grenslijnen tusschen de verschillende par
tijen en kan daarom uitnemend dienst doen 
om propaganda te maken voor de Christelijke 
beginselen. 

H. MosMANS, C. s. s. R. De Grondslagen van-
het Socialisme, populair wetenschappelijk behan
deld. Venlo, G, Mosmans Sr. 1903. 

Ook dit geschiift handelt over de sociale 
quaestie. Het gaat minder thctisch dan anti
thetisch te werk en oefent critiek op de beide 
grondslagen van het stelsel der sociaal-democratie, 
nl. de socialistische waardeleer en de materia
listische opvatting der geschiedenis. Dit Roomsche 
verweerschrift is met groote kennis van zaken 
geschreven; met breede citaten, aan socialis
tische schrijvers ontleend, wordt aangetoond, 
hoe diep goddeloos de grondstellingen van het 
socialisme zijn. Wie van de leer der socialisten 
meer dan een oppervlakkige kennis wil krijgen, 
zal goed doen met zich dit boekske aan te 
schaffen. Vooral voor het debat op meetings 
met socialisten biedt het een arsenaal van 
treffende wapenen. 

L. PENNING, De oorlog in Zuid-Afrika. Rot
terdam, D.A. Daamen, 1903. Aflevering LXXIX 
en LXXX. 

Nu met deze beide afleveringen dit werk ten 
einde is, zij hier nogmaals de aandacht op dit 
meesterlijk verhaal van den heldenoorlog geves
tigd. De heer Penning heeft door zijn werk 
over den strijd der Boeren getoond een zeld
zaam talent van verhalen te bezitten. Wij 
hopen, dat hij ook in de toekomst deze koste
lijke gave gebruiken zal. Het publiek zal steeds 
met graagte ontvangen wat zijn welversneden 
pen ons levert En onze eigen geschiedenis is 
rijk genoeg aan historische stof, die nog altoos 
op bearbeiding wacht. 

I. STAMPERIUS. Met generaal De Wet in 't 
veld. De strijd tusschen Boer en Brit. Generaal 
De Wet naverteld. Boekhandel voorheen Höve-
ker & Wormser, Amsterdam-Pretoria 1903. 

Het boek van Generaal De Wet is te mas
saal, te streng in lijn, te sober in coloriet om 
door het groote publiek ten volle genoten te 
kunnen worden. De heer Stamperius goot het 
daarom in smaakvoller vorm vooral ten dienste 
van de jeugd. In sierlijken band en met keurige 
platen versierd, biedt het ook een genieting voor 
het oog. Gaarne bevelen wij daarom ook dit 
boek over den heldenoorlog aan. 

OLIVE SCHREINER, Peter Halketvan Mdshona-
land. Derde goedkoope druk. L. J. Veen, 
Arasterdam, 1903. 

Dit boek teekent met schrille kleuren de on
gerechtigheden der Chartered Company. Daar
aan en aan het talent, waarmede dit boek on
miskenbaar geschreven is, is het wel te danken, 
dat thans reeds een derde druk verscheen. En 
toch zal de christelijke pers dit product der 
„nieuwe letterkunde" moeilijk met volle sym
pathie kunnen aanbevelen. De persoon van 
den Heiland staat voor den geloovige te hoog 
om Hem in een roman te laten optreden. En 
waar dan aan Christus woorden in den mond 
worden gelegd, die niet alleen grenzen aan 
profanie, maar bovendien een verwaterd modern 
evangelie bieden in plaats van het Evangelie 
der Schrift, daar kan zelfs de goede bedoeling, 
waarmede dit boek geschreven is, dit misbruik 
van de Christus figuur niet dekken. Het hoort 
in onze kringen niet thuis. 

WILLEM SONIUS. Marie Corelli. L. J. Veen, 
Amsterdam, 1903. 

Voor een deel moet ditzelfde oordeel ook 
geveld worden over de levensbeschrijving, die 
Willem Sonius hier biedt van de bekende Engel-
sche schrijfster Marie Corelli. Ook dit boek wil 
zich aandienen als een christelijk boek. Wat de 
schrijver in Marie Corelli bewondert, is vooral 
haar beslist uitkomen voor de christelijke be
ginselen. Wanneer men echter weet, dat Marie 
Corelli spiritiste en theosooph is, dan zal men 
gevoelen, dat haar christendom met het christen
dom der Schrift al zeer weinig gemeen heeft. 
Aan het schrijverstalent van Marie Corelli wen
schen wij niets tekort te doen; haar romans 
worden in alle talen overgezet. Ook onderschatten 
we de beteekenis van haar strijd tegenover de 
materialistische wereldbeschouwing geenszins. 
In zooverre Willem Sonius daarop de aandacht 
vestigde, verdient zijn geschrift waardeering. 
Maar wie de werken van Marie Corelli las, 
weet, dat haar visioenen en openbaringen met 
de Schrift in strijd zijn en daarom van geloovig 
standpunt veroordeeld moeten worden. 

Hit üc f er^. 

In Timotheus gaf H. K. de volgende aangrij
pende beschrijving van het sterfbed van Calvijn: 

In 1556, acht jaren vóór zijn dood, begint de 
ziekte, die zijn lichaam zal sloopen, zich met kracht 
te openbaren. Maar Calvijn wijkt niet van zijn 
post. Zijn krachten minderen, maar zijn arbeid 
niet. In 1558 wordt hij zoo ernstig krank, dat hij 
niet meer geregeld kan preeken, maar hij blijft 
schrijven, en zijn armen en kranken bezoekt hij, 
zoolang hij kan. Toen kwam het laatste jaar 1564. 
Den 6den Februari hield hij zijn laatste preek, 
een bloedspuwing belette hem voort te gaan, hij 
daalde den kansel af om dien nooit meer te be
treden. Tot den laatsten dag van Maart liet hij 
zich nog in de kerk dragen om eenige woorden 
tot de gemeente te spreken. 

Zijn lijden nam toe, zijn lichaam versmolt, maar 
zijn geest bleef helder en werkzaam. Nooit kwam 
een klacht over zijn lippen, zijn belangstelling in 
alles wat de zaak der kerken betrof verflauwde 
niet. De laatste maanden zijns levens waren een 
gedurig sterven, een aaneenschaking van krank-
heden en smarten. 

«Niettegenstaande dit alles", verhaalt ons Beza, 
zijn vriend en levensbeschrijver, «hield hij niet 
op met werken. Want in die laatste ziekte beeft 


