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verder gaat, ea b^ den eea vroeger, b^ den' 
ander later, maar bij allen zonder onder-
•cheid, toch binnen een aanw^sbaar tijds
verloop, vernietiging van het leven ten 
gevolge heeft. 

Wie nu in onsen tegenwoordigen tigd 
het menschel^k lichaam en het leven van den 
mensch in dat lichaam onderzoekt, nadat ons 
lichaam eenmaal zoogoed als overal in dien 
gebrekkigen toestand gekomen is, kan wel 
tot geen andere conclusie komen, dan dat 
't menschelijk leven een eerst aanwassende, 
dan op stand blgvende, en ten slotte'af
nemende factor is, die vanzelf moet eindigen 
In den dood. Wel staat hier tegenover, dat 
de eerste menschen tot b^na looo jaar 
geleefd hebben, zooals dit zelfs nog met 
Noach het geval was, maar sinds nam de 
levensduur van den mensch toch snel af, 
en reeds Mozes kon zingen van „de jaren 
des menschen die 70 jaren zijn, en zoo ze 
«eer sterk zijn, 80 jaren". Al kwam dan 
ook af en toe nog bericht, vooral uit het 
Oosten van Europa, van personen die zeer 
oud werden, zooals het verhaal van zekeren 
Essrighan die 144 jaar oud werd, van 
Thomas Parre die de 15» haalde, en van 
den Hongaar Bouzln die eerst op 172-jarigen 
leeftijd stierf (een drietal dat nog met 
andere voorbeelden te vermeerderen ware) 
toch bleven dit uitzonderingen op den al-
gemeenen regel, die nog altoos de 70 jaren 
als de gewone grens van het menschelgk 
leven aanwijst. Toch neemt dit niet weg, 
dat de natuurgeneeskunde er steeds meer 
met nadruk op wijst, hoe in 't menschelijk 
lichaam zelf allerlei gegevens aanwezig zijn, 
niet alleen om 't lichaam in stand te houden, 
maar ook om genezend tegen ingedrongen 
schade op te treden. En'in verband hier
mede nu is het toch ia hooge mate op
merkelijk, dat men b^ de oorspronkelgke 
bewoners van Australië verhalen uit oude 
t^'den gevonden heeft, d!e zelfs nu nog op 
de levensopvatting dier stammen inwerken, 
en waaruit een volksopvatting spreekt, die 
ganschelijk van geen natuurlek sterven 
weten wilde en uitging van de onderstelling, 
dat niemand vanzelf dood gaat, maar dat 
zij, die niet door ziekte of ongeval te gronde 
gaan, vermoord worden door ongeziene 
geesten. Ongeveer gelgke opvatting vond 
men evenzoo bij negerstammen in Mtdden-
Afrika, en b^ de Eskimo's. Voeg hier nu 
aan toe, dat geneeskundigen als Dr. William 
A. Hammond en Dr. Thomas J. Allen er 
voor uitkwamen, dat er naar hun vaste 
overtuiging in den aanleg van den mensch 
geen enkele reden is waarom hg sterven 
zou, en dat de vernieuwing van het lichaam 

• ook op ouderen leeftijd doorgaat, en dit alles 
sa4in strookt dan toch geheel met de 
Schriftbetuigiag, dat de dood van nature 
niet b^ den mensch hoort. Van hier nu 
tot de erkentenis, dat de dood onnatuurlgk, 
d.i tegen Gods bestel en de natuur ingaande 

' ia, en alzoo van nature ook niet bij het 
dier hoort, ligt slechts éene schrede. Durft 
ge nu die éene schrede vrgelijk voort
schrijden, op grond van wat Salomo in den 
Prediker ons verzekert, dat mensch endier 
in deze lotgemeen is, dan vervalt alle on
zekerheid, en verstaat gedevoUebeteekenis 
van het ontzsttende woord tot den eersten 
mensch: Zoo ge uw God verlaat, dan, maar 
ook dan alleen, zult ge den dood sterven. 

DK. A. K. 

„^e eilantien suUen m0 
tiertaatöten"» 

mattende worstelen met 't ontbrekm ran dta 
gecitelijken honger, schier enkel self voldaanheid, 
zoo nieti van „een wachten op den Hcere.*' 

LADVENTJ. 

Want de eilaoden zullen Mij 
verwachten, en de schepen van 
Tharsis vooreerst, om uwe kin
deren van verre te brengen, 
hun zilver en hun goud met 
hen, tot den naam des HEEREN 
uws Gods, en tot den Heilige 
Israels, dewijl Hij u heerlijk 
gemaakt heeft. 

Jesaja 60 : 9. 

Wie van de kust van het Heilige land west
waarts koers zet, verliest zich welhaast in een 
zee van eilanden zonder tal. Cyprus, Rhodos, 
Kreta, ook uit Paulus historie overbekend, zijn 
er de grootste van, maar de middelgroote en 
Ideinere eilanden krioelen in getale zonder eind 
van Afrika's kust tot Constantinopel; en ver 
achter die strakke lijn komen dan nog die 
machtige eilanden, die zica om Italië slingeren; 
een positie die er al te zaam toe geleid had, 
om, als men in Israel bedoelde van Europa te 
spreken, het niet Europa te noemen, maar zonder 
nadere aanduiding te gtva.%e.nvt.ix: De eilanden. 

Als dus de Heere in Jesaja 60 : 9 zegt: „De 
eilanden gullen Mi/verwackten", óm doelt dit op 
de verwachting die in óaa werelddeel, in Europa, 
reeds lang vóór Christus geboorte werkte, en 
die er toe leiden zou, om uit Atië de komst 
van den Heiland te begroeten. 

Die verwachting was heel anders dan in 
Israel. In het Heilige Land toch was de komst 
van den Messias opzettelijk eeuw na eeuw aan
gekondigd, aangekondigd in steeds duidelijker 
trekken; in ons werelddeel daarentegen bleef 
die verwachting meer het karakter van een 
heimwee der volkeren dragen. Het was een 
gewaarwording dat 't zoo niet langer kon, dat 
andere tijden komende waren, en dat uit 't 
Oosten 't licht over Europa zou opgaan. 

Het best verstaat ge dit, zoo ge de aposto
lische missie met ónze tegenwoordige Zending 
vergelijkt. Paulus, een man alléén, slechts nu en 

' dan verzeld van enkele helpers, trekt in twee, 
drie jaar eerst heel Klein-Azië, en straks heel het 
Zuiden van Europa door. In minder dan geen 
tijd verrijzen dank zij dien tocht allerwegen Ker-
ken van Christus, ten slotte ook in Rome. Van 
die enkele steden uit gaat 't Evangelie heel 't 
land in. En eer wie nadachten zich helder 
rekenschap van 't gebeurde konden geven, sloeg 
al meer de geest der bevolking om, en was 
het Ctuistendom een macht in land na land 
geworden. Dit nu was alleen daaraan te dan-

' ken, dat er destijds in die landen geestelijke 
honger was, en die geestelijke honger is't, dien 
Jesaja aldus uitdrukte, dat alles „wachtende" was 
op den Heere. Xen gang van zaksn zoo heel 
and«B dan bij de latere zending, die uit Europa 
zich naar Aiie keerde. HierUi joirt dat af

in dat wachten op den Heere, die komen zou, 
wortelt de Advenis-gedtciAe, die pas in de 6e 
eeuw vaster vorm aannam; later breed werd 
uitgewerkt; zoo tenslotte tot een geloofsconflict 
leidde; en deswege onder ons. Gereformeerden, 
geen ingang meer vond. Alleen onze Kerken 
lieten die viering glippen. Het mocht niet wor
den, zoo oordeelde men onder ons, gedurende de 
hooge ieestenreeks den Zaligmaker bezitten, dan 
hem weer kwijtraken, om zoo tenslotte eerst in 
November weer het heimwee naar het Kerstfeest 
te doen opkomen. Christus moest eiken dag en 
eiken nacht ons bezit zijn. Nooit en nimmer 
mocht onze ziel, na den Heiland eens ontvangen 
te hebben, weer van Hem scheiden. En daarom 
kon er niet wel plaats zijn voor een terugkeer 
telken jare van de gedachte, dat ons hart, van 
den Christus vervreemd, nog pas het heimwee 
naar den Heiland poogde te kweeken. En dit 
niet ten onrechte. Er was ook op dit punt 
misbruik ingeslopen, en tegen dit misbruik 
keerde zich volkomen juist ons protest. 

Zóó echtier was volstrekt niet de oorspronke
lijke bedoeling geweest. Advent beteekent: de 
komst van den Christus, en hierbij dacht men 
zich drieerlei komst des Heeren tot het crea
tuur. De eerste komst was zijn komen tot 
Bethlehem; de tweede was zijn komst ten ge-
richte; en ds dadt n^iiiyaVoaat tot het hart dtt 
geloovigen. Mocht men zich nu in dit alles niet 
indenken, dan moest natuurlijk ook het Kerst
feest wegvallen, gelijk bet ia Schotland hiertoe 
dan ook kwam. Bij gematigden zin daarentegen 
staat er toch waarlijk niets aan in den weg, 
dat we bij het naderen van het groote Kerst
feest terugleven in den toestand van ons men
schelijk geslacht voor Bethlehem. Dat ws, de 
komst des Heeren tot Bethlehem herdenkende, 
den ernst van ons geloof verhoogen, door weer 
in te leven in de gedachte, dat de eerste komst 
van Christus tot de Kribbe vanzelf zijn 
tweede komst ten oordeel insluit. En bovenal, 
dat de komst van den Heiland tot de wereld ons 
persoonlijk niet bieten kan, zoo ze niet gevolgd 
wordt door de persoonlijke komst van Jezus tot 
ons eigen hart. 

Het kan dan ook niet anders, of de predi
king van bet Evangelie in de laatste weken voor 
het groote Kerstfeest houdt zich toch altoos 
met de komst des Heeren, en dit is zijn 
Advent, bezig. Skchts loopt, wie dit zonder 
leidende gedachte onderneemt, steeds 't gevaar 
dat hij zijn hoorders verwarre. Vandaar de 
vrucht die 't geven kan, zoo wat de Kerk van 
ouds doorleefde, ook op ons zinnen en peinzen 
mag nawerken, en dan is er zeer zeker niet 
licht een vruchtbaarder gedachte tot de ge
meente te brengen, dan het verwachten van den 
Heiland in al zijn stadion en vormen. 

Ook persoonlijk gaat dit door. Misleide toch 
niemand zich zelf door zich in te beelden, dat 
er ook in zijn eigen gemeenschapsleven met den 
Heiland nimmer wisseling in temperatuur zpu 
plaats grijpen. Alle band van zielsgemeen
schap kan innig warm, kan gewoon, en kan 
lauw wezen. Zelfs tusschen ouders en kinde 
reu ontwaart ge telkens zulk verschil. Er zullen 
oogenblikken zijn, dat een moeder geheel in 
lieÜe voor haar kind opgaat; dan weer zullen 
er uren komen, dat ze aan haar kind nog wel 
denkt, maar toch vol is van allerhande andere 
zorgen; en soms zelfa kannen er oogenblikken 
komen, dat ze haar kind zoo goed als vergeet. 
En zoo vergaat 't ons bij alles. Zoo is 't tus 
schen vrienden. Zoo is 't tusschen man en 
vrouw zelfs. Zoo is 't overal en op elk terrein, 
waar de ziele des menschen zich door den 
Uefdeband met anderen voelt saamgestrengeld. 
En zoo is 't dan ook voor wat aangaat onzen 
zielsband aan Jezus. Ook. in deze liefde zullen 
er uren zijn, dat 't ééa jubelen en één glorie in 
ons hart is; dan weer zal allerlei anders beslag 
op ons leggen; en zelfs zullen er uren kunnen 
uitreden die ons tfnder onzen Heiland vinden. 

ZeUs dieper moet dit opgevat. 
Ook geneel afgescheiden van de tempera

tuurswisseling in deze onze liefde, die uu 
allerlei wisselende omstandigheden en bedg-
taeden van zelf voortvloeit, is er in het geloofs
leven, zoo 't echt is, een allengs zich verdiepen, 
ook een zich verdiepen van het saamleven met 
onzen Heiland. Dat voelt men van achter pas. 
Wie als jeugdige van jaren zijn Heiland werd 
toegebracht, kon zich nauwelijks inbeelden, dat 
hij niet reeds aanstonds den vollen Heiland be
zat. Dat komt daardoor, dat zulk een jeugdig 
persoon nog de nooden van zijn eigen ziel niet 
ter helfte kent, en daarom evenmin verstaat wat 
Jezus nog in hem te vervullen heeft. Gaat nu zijn 
geloofsleven al voort en verder, dan ontwaart hij 
allengs, dat er nog een geheel verborgen terrem b 
zijn zielsleven is, dat evenmin buiten Jezus kan, 
en toch nog niet door den Heiland vervuld 
werd. Het is dan, alsof zijn geloofsleven zich 
in verdiepingen uitzet. Voor wat nu de ge
meenlijk bewoonde verdieping aangaat, vond hij 
zijn Heiland, en bleef hem niets te wenschen 
over. Maar sinds ontwaart hij, hoe er nog lagere 
verdiepingen in zijn geloofsleven zijn, £e nog 
onbevredigd bleven, en uit die lagere diepten 
hoort hij dan allengs een geroep opgaan, of ook 
daarin zijn Heiland mocht indalen. Daar toch 
was ook wel de „verwachting" reeds, maar nog 
niet de „vervulling". En is bij die periode dan 
weer door, zoodat ook in die tweede verdie
ping de weelde van zijn Heiland indaalde, dan 
ontwaart hij op zijn ouden dag, dat er nog een 
derde, nög diepere verdieping daarbeneden lag, 
en ook uit die diepte hoort hij weer het roe
pen opkomen van een ziel die haar HeiUnd 
verwacht. En zoo gaat 't door en voort. Altoos 
een nieuw verwachten, en altoos weer rijker 
vervulling. Tot straks de ingang in het Va
derhuis komt, en dan eerst wijkt alle heimwee. 

DR. A. K. 

Amst*rdatH, 13 December 1912. 

De eerste der beide inaugureele oraties, 
die het begin van December ons bieden 
zou, werd Vri^'dag 6 December gehouden 
in het Gebouw van den Werkenden Stand 
voor een talr^k publiek van belangstellende 
hoorders. Dr. P. A. E. Sillevis Smitt, die 
èn naar anciënniteit èa naar rangorde van 
benoeming, het eerst aan de beurt was, 
aanvaardde z^n ambt met een rede over 
de beteekenis van het Gereformeerd beginsel 
voor de Ambtelijke Theologie, waarvan de 
pers het volgende verslag bevatte: 

Spr. ving zijn rede aan met er op tt w^zcn, 
dat aan do Ambtel^ka Theologie met de Dog
matiek van meerdere zijden het lot ten deel 

gevallen is, om te worden geplaatst buiten 
den kring der wetenschap, die van allrn meta-
physischen grondslag moest worden losgemaakt. 
Daardoor wordt aan de Theologie niet alleen 
het /hart uitgesneden, maar ook de hand afge
houwen. Indien de Theologie niet meer leeft 
uit haar eigen principium, de bijzondere open
baring Gods, is zij in dubbelen zin ten doode 
opgeschreven. Ze moet haar plaats als zelf
standige wetenschap verliezen, maar bovendien 
wordt ook het contract met het leven der kerk 
verbroken. Deze beide levensvoorwaaden voor 
de Theologie, haar innerlijke ongeschondenheid 
en haar bruikbaarheid voor het leven, hangen 
samen met het principieele standpunt onzer 
Hoogeschool. Daarom is als onderwerp der 
rede genomen: Dx BETKEKENIS VAM HET OERK-
rORUEBRDE BKGIN8SI. TOOB DE AkIBTELIJKE 
THEOLOGIE. 

Vooraf moet de aandacht gevraagd voor de 
beteekenis ten aanzien van dit deel der Theo 
logie van een principieel uitgangspunt als 
zoodanig. Het kan niet verwonderen, dat 
er met „Voraussetzungslosigkeit" bij de Amb 
telijke Theologie niet veel uit te richten viel, 
wijl zij onmiddellijk betreft de levensfnnctiöo 
der Kerk, en bij het contract met de Kerk de 
belijdenisvraag niet is te ontgaaii. Vandaar dat 
de zgn. „Pracdsche Theologie" slechts d^ir 
bloeide, waar de drijfkracht uit het leven der 
Kerk kwam en dat ze arm bleef bij de 
moderne Theologie. Van die zijde heeft men 
langs twee wegen verbetering willen brengen. 
Langs den religionsgeschichtlichen, waarin men 
de bovengenoemde scheiding voorstaat tusschen 
Wetenschap en Kerk, Universiteit en Ssminarie, 
hoofd en hart. Doch "dit dualisme bevredigt 
velen niet. Vandaar dat men een anderen weg 
zoekt in de verheffing der „Practische" Theologie 
wederom tot haar volle eere van wetenschap, 
met de taak, om de wetenschappelijke resul
taten, uit theoretischen drang naar waarheid-
zoeken geboren, vruchtbaar en bruikbaar te 
maken voor het leven der Kerk met haar 
practisch-religieujö behoeften. Zoo echter wordt 
de Kerk (een „werdende" Kirche) niet anders 
dan het schip, dat wordt heen en weder ge
slingerd met de deinende golven eener Theo
logie, niet die de waarheid heeft, maar 
die haar zoekt. 

Ook waar de Ambtelijke Theologie haar 
positie neemt in de geopenbuurde waarheid, is 
echter het uitgangspunt nog niet gelijk. Met 
name gaan het Roomsch-Katholieke en het 
Protestantsche beginsel te zeer uiteen, vooral 
in de Ambtsleer, dan dat aan een gemeen
schappelijke Ambtelijke Theologie zou te denken 
zijn. Zoo iets is wel van onderscheidene zijdes 
beproefd ten aanzien van de verschillen op 
protestantschen bodem. Bepaaldelijk heeft men 
een universalistisch standpunt aanbevolen, waar
bij de scheidslijn tusschen Lutherschen en 
Gereformeerden werd uhgewischt. Voor het 
meerendeel wordt echter gevoeld door oudere 
en jongere Theologen, dat de Ambtelijke 
Theologie den confessioneelen stempel niet kon 
missen, en de meest principieele fguren zagen 
de meeste kracht van hun werk uitgaan. Het 
wordt toegestemd, dat de machtige stoot tot 
beoefening dezer vakken in wetenschappelijken 
zin is uitgegaan van de Gereformeerden, seden 
Hjperias. Doch terwijl in Duitschland, vooral 
sedert Schleiermacher, de „Praktische" Theologie 
yverig werd beoefend, werd dit deel der Theologie 
niet verder opgebouwd uit de gereformeerde 
beginselen. Daarom moet de draad we(r worden 
opgenomen, waar die werd losgelaten, en op 
het fundament der Calvinistische Reformatie, 
bij het licht, dat later ontstoken is, naar deo 
eisch der tijden, het gebouw worden opge 
trokken. 

De invloed, die bij de beoefening der Ambte
lijke Tneologie uitgaat van het gereformeerdt-
beginsel, wordt nu nader uiteengezet. Allereerst 
in de algeheele gebondenheid aan 
de H. Schrift. Deze afhankelijkheid van 
de H. Schrift draagt niet alleen tegenover Rome, 
maar zelfs tegenover de Lutherschen, een spe
cifiek gereformeerd karakter. Hiermede hangt 
salm de physiologische methode van Nitiach 
e.a., waarbij men van de Schrift overgaat op 
de kerk, en aan de kerk, te weten hi haar 
levensfunctien, het object dezer vakken ontleent. 
Hier ligt dan ook de fout van Schleiermacher. 

In aansluiting aan deze gebondenheid aan 
de Schrift, wordt beleden de goddelijke 
oorsprong van het Ambt. Van dit gezichts
punt uit beheerschen drie factoren de Ambte-
itiks Theologie: het s u p r a n a t u r e e 1 e, het 
Christocratische en het ecclesiolo-
gische, welke alle drie bij de beschoawing 
van het Ambt tot recht moeten komen. In 
verband met de relatie van het Ambt tot Chris 
tus, waardoor de werkbg een organische 
is, wordt bestreden de opvatting van A. Har-
nack en R. Sohm. Maar ook bij de bepaling 
van de relatie tot de gemeente 
heeft het gereformeerde beginsel itijn beteeke
nis. Het geeft n.l. helderheid in de beschou
wing zoowel van het algemeen pries-
cerschap der geloovigen als van 
de ecclesia invisibilis en visibi 
lis. Ia de eerste plaats is er geen dualisme 
tusschen onzichtbare en zichtbare kerk, maar 
IS Christus te houden voor het 
Hoofd ook der zichtbare kerk.En 
hierin ligt het geheim van den organischen en 
mysdeken band tusschen Christus en zijn 
ambtsdrzjgers. Voorts wordt naar dit beginsel 
de volheid van de ambten van Christus dieper 
gevat en het Leer-ambt niet als het éénige 
beschouwd, zoodat het ambt tot veel 
rijker ontwikkeling kon komen. 
Door die deeliog der ambten ziet de Diaconio-
logische Theologie vanzelf de velden van haai 
arbeid zich aangewezen. Vervolgens komt het 
priesterschap der geloovigen, als ambt, eerst tot 
zijn volle recht, door da gereformeerde onder
scheiding tusschen het organische 
eninstitutaire leven der kerk. De 
geloovigen zijn niet alleen object, 'maar ook 
object van handelen, zoowel in het binnen-als 
buiten-keikelijke leven. De beteekenis van dit 
beginsel wordt aangeduid o. a. met opzicht tot 
de Evangelisatie en de zending. Evenwel grijpt 
dit beginsel in, niet slechts ten aanzien van den 
principieelen onderbouw, maar ook ten aanzien 
van de wetenschappelijke theorie 
van de praxis van het Ambt, die 
de rechte uitoefening beoogt. Met het oog hierop 
wordt nog gewezen op den invloed, die uitgaat 
van de rechte beschouwing der verhouding 
tusschen natuur en genade, en op 
de beteekenis der beginselen van de souve-
reiniteit Gods en van de verheerlij
king Gods. 

Met toespraken tot de Directeuren der Ver* 
eeniging, tot de curatoren en de Hoogleeraren 
der Universiteit, tot de Deputaten der Gen. 
Synode voor het verband tusschen de Geref. 
Kerken en de Theol. Faculteit, en tot de stu* 
denten, werd deze rede besloten. 

Deze rade, die ratt bekwamM spoed in 
het licht vcrscheto en thans reeds voor 

lader verkrl|gbaar ia, heeft de goede ver
wachting, die aangaande dezen nieuwen 
hoogleeraar gekoesterd werd, zeker niet 
beschaamd. In soberen stijl opgetrokken, 
zonder oratorisch sierwerk — alleen in het 
slotwoord tot de studenten bleek het: pectus 
est quod disertum facit — gaf deze oratie 
bl^k, dat de nieuwe hoogleeraar uitnemend 
georiënteerd was op het terrein van de 
wetenschap, die hem toebetrouwd was, en 
dat hij met meesterlijke hand wist te 
teeken en het verschil tusschen de geestes
richtingen, die hier den toon aangeven. Zal 
reeds daarom deze rede op iederen deskiin-
dige een goeden indruk maken, voor ons 
schuilt de hoofdverdienste dezer oratie toch 
hierin, dat Dr» Sillevis Smitt zoo duidelijk 
deed uitkomen, wat de beteekenis is van 
het Gereformeerd beginsel, waarvan onze 
Vrije Universiteit uitgaat, voor de be
oefening dezer vakken. Hierin nu lag een 
ongemeen gelukkige greep. Gewoonlijk voert 
een hoogleeraar, die voor 't eerst optreedt, 
een oratio pro domo; hij bepleit het hooge 
belang van de vakken, waarin hijj onderwijs 
zal geven; ofwel hij deelt iets mede uit 
den tegenwoordigen stand der wetenschap 
pelijke onderzoekingen, om daardoor de 
belangstelling van zgn hoorders te winnen. 
Or. Sillevis Smitt heeft terecht gevoeld, dat 
aan een Univerëitelt, die op een dogmatischen 
grondslag staat, voor alle dingen noodigis, 
dat klaar en helder worde ingezien, wat 
uit dien grondslag voortvloeit voor de 
vakken, die hi^ onderwijzen zal. Met een 
enkel zeer gelukkig gekozen beeld toont hij 
aan, waarom de Ambteltjke Theologie 
evenmin als de Dogmatiek — hij noemt 
ze de hand en het hart der Theologie — 
aan een Gereformeerde Universiteit gemist 
kunnen worden, omdat juist aan zulk een 
Universiteit het levende contact met de 
Kerk, waaruit de Theologie opkomt en 
waarvoor ze haar leerlingen voorbereidt, tot 
zijn recht moet komen, en omdat dit niet 
het minst door deze studie van de Ambte-
Igke Theologie geschiedt. Maar al weet hij 
van principieel standpunt uit het we
tenschappelijk karakter en de eigenaardige 
plaats dezer studitfn in het lichaam der 
Theologie te bepalen, het is hem toch In 
de eerste plaats te doen, om de fundamen
ten te leggen en de architectonische Ignen 
aan te wijzen, waardoor de opbouw dezer' 
vakken beheerscht moet worden. Hij doet dit 
antithetisch eerst tegenover de moderne en 
ethische richting; daarna tegenover de 
Rocmsche Theologie, en ten slotte tegen
over het Luthersche standpunt, om zoo 
steeds scherper belgnd het specifiek Gere
formeerd beginsel te doen uitkomen en 
tegelijk aan te toonen, waarom alteen van 
dit Gereformeerde beginsel uit de zuiverste 
constructie van deze vakken en de rgkste 
vrucht van hare beoefening voor de Kerk te 
wachten is. Zoo spreekt uit deze oratie een 
man. die niet alleen ons Gereformeerd be
ginsel van harte liefheeft en zich niet 
schaamt het openl^k te beladen, maar ook 
een man, die met helder oog doorziet, 
welke gevolgen uit dat beginsel voortvloeien 
voor de vakken, die h§ te onderwijzen 
heeft. Natuurlijk kon dit alles in het korte 
bestek eener oratie niet anders geschieden 
dan in den vorm van een schets. De nadere 
uitwerking moet nog komen. Maar als 
program van beginselen, waardeeren we deze 
oratie, waarmee Dr. Sillevis Smit optrad, 
hoog. Het geeft ons hope, dat hij naar het 
hier geteekende plan niet alleen z^'n onder
wijs zal Inrichten, maar dat we van hem 
sullen ontvangen een handboek voor de 
ambtelijke Theologie, dat de roemr^ke 
traditien van het Gereformeerde voorgeslacht, 
de tradition van een Hyperius en een Voetius, 
met eere zal handhaven. 

Ds beteekenis van de brochure van Dr. 
Wielenga, waarop we eea vorig maal de 
aandacht vestigden, ligt niet alleen in de 
motiveering van z^n besluit om voor 
de benoeming als Hoogleeraar aan de 
Theologische School te bedanken — wat 
ten slotte een persoonl^ke quaesüe betreft 
— maar in het breede betoog, dat h^ 
vooraf liet gaan, om het beeld te teekenen 
van den kerkel^'ken toestand. Is deze bro
chure niet ten onrechte eene confidentie 
genoemd, ze heeft met zekere andere bekende 
„confidentie" dit gemeen, dat het persoonlek 
feit de kapstok werd, waaraan de schrijver 
zijne beschouwingen ophing over den actu-
eelen toestand van ons kerkelijk leven. En 
het is vooral om deze beschouwingen, dat 
we de brochure van Dr. Wielenga In veler 
handen wenschen. 

Niet dat Dr. Wielenga een oplossing 
poogt te geven van het opleidingsvraagstuk, 
dat onze Kerken reeds zoo lang In spanning 
houdt. Hij ontraadt veeleer om zulk een 
oplossing te maken, waar ze naar z^n over
tuiging allengs groeien moet. We moeten, 
gelijk hg het uitdrukt, haar niet willen 
afdwingen, zoolang we niet merken, dat God 
haar ons geven wil. Dat die oplossing 
komen zal, blijft h^ gelooven. De nood 
der tijden zal tot concentratie van onze 
wetenschappel^ke krachten nopen. Een 
nieuw geslacht zal deze geschillen, wier 
beteekenis z. I. verre overschat is, te boven 
komen, en dan zullen vanzelf de handen 
broederlijk worden Ineengeslagen om gemeen
schappelijk te bouwen aan den tempel der 
Gereformeerde wetenschap. Zgn brochure 
eindigt dan ook niet met een sombere 
weeklacht, maar met een profetie vol blijde 
hope: post tenebras lux — na de donker
heid komt het licht! 

In afwachting van dien dageraad wil Dr. 
Wielenga pogen een goede oplossing te 
helpen voorbereiden. Hij doet dit niet 
door een streng principieel betoog, welke 
van beide standpunten het meest overeen
komstig Gods Woord en de geschiedenis 
onzer Gereformeerde Kerken Is. Nog 
minder verdiept h^ zich in een lUstorisch-
Juridische beschouwing over hetgeen op 
de verschillende Synodes over deze qnaesHe 
Is voorgevallen, om aao te tooaeo, aan 

wiens s^de het rukt is. Zulk een betoov 
zou allicht nieuwe brandstof in het vuur 
hebben geworpen, en het doel dezer bro* 
chure Is niet om den brand aan te wak
keren, maar juist om dien te helpen blus. 
schen. Zgn doel is, om te doen voelen 
dat de oorzsak van alle moeilijkheid niet 
schuilt in bepaalde personen, maar in de 
tweeslachtige positie, waarin de Theologische 
School zich bevindt. Omdat de School 
sinds 1892 de School van al onze Gerefor-
meerde Kerken en niet van een bepaalde 
groep Is, moet zij ook verzorgd, be. 
schermd en geregeerd worden door onze 
Generale Synodes en de Curatoren, die op 
naar aanwijzing door de particuliere Syno
des worden gekozen. Aangezien de meer. 
derheid onzer Kerken echter veel liever de 
School met de Theologische faculteit zag 
saamsmelten, weinig voelt voor het zooge
naamde „beginsel" van de eigen inrichting 
en, wanneer het aan haar stond, zeker deze 
School niet langer in stand zou houden, 
ontstaat daardoor een onnatuurlijke ver
houding, die zich telkens weer wreekt. De 
meerderheid, die uit trouw aan het gege. 
ven woord en ook om den vrede der Kcr. 
ken te bewaren, de Theologische School 
handhaaft, doet dit zonder geestdrift en 
bezieling, meer als een concessie aan de 
minderheid, dan uit eigen liefde voor de 
School. En omgekeerd, de minderheid, die 
in de School de belichaming ziet van haar 
heilig beginsel en voor deze School niet 
geringe geldelijke offers brengt, voelt zich 
gekrenkt, omdat haar Invloed op de ver. 
zorging der School zoo gering is en telkeag 
het wantrouwen in haar hart binnensluipt, 
dat men toch de School aan bloedarmoede 
wil laten sterven. Zoo tracht Dr. Wielenga 
duidelijk te maken, welke bezwaren over 
en weer bestaan, opdat men elkander beter 
zou leeren begrijpen, en vooral opdat men 
eerlek bekennen zou, waar de schoen wringt, 
Dat Dr. Wielenga die zelf een kind der 
Schelding is, zich b^ deze psychologische 
teekening het verst heenboog naar de voor
standers der School en zich vooral tot tolk 
maakte van hun bezwaren, is niet onbe* 
grijpelijk en duiden we hem niet euvel, 
Integendeel, het pleit voor zijn ridderlijke 
inborst, dat h^ vooral pleitte voor de 
minderheid. Dat Be Wachter, inplaats van 
dit dankbaar te erkennen, in haar critiek 
op deze brochure juist het scherpst wai, 
toont wel, hoe weinig haar redactie de gave 
bezit van te waardeeren wat niet geheel en 
onvoorwaardelijk op haar standpunt zich 
heeft gesteld. Onzerzijds verklaren we gaarne, 
dat dit ernstige woord van Dr. Wielenga 
tot onze eonsclentie sprak en ons tot zelf
onderzoek noopte, of we wel steeds genoeg
zaam met deze bezwaren der minderheid 
rekening hadden gehouden. 

Het slot van Dr. Wielen ga's betoog nemen 
we hier dan ook gaarne over. 

Eerst wijst hij op het gebrek, dat wel 
eens de meerderheid aankleefde: 

Aan de ééne zijde staat de „meerderheid", 
die, als zij wil, bet beslissende wooid kan spre
ken, haar wensch tot wil kan verheffen. Zij 
heeft de macht. Tot dusver heeft zij van dii 
macht leen misbruik gemaakt. Integendeel, zij 
heeft, misschien niet steeds „van ganscher 
harte", der school gegeven wat haar toekomt. 
De curatoren hebben haar nimmer onrecht ge
daan. Met name de laatste synode heeft getoond 
haar professoren te willen geven, die aan hut 
opbloei zouden kunnen medewerken. 

Maar de verhouding zelf tot de school ii 
daarom niet gezond. Naar den kijk, dien dete 
broeders op de kerkelijke wereld hebben, zou
den zij de school in haar tegenwoordige positie 
liefst niet gehandhaafd zien. Zij wenschen een
heid, samenbinding. Zij betreuren de mislulc-
king op de Arnhemsche synode. Het valt bun, 
begrijpelijkerwijze, weleens moeilijk, van harte 
voor de school te geven, te ijveren, te bidden. 

En de vraag is gewettigd, of de broederen 
dezer „meerderheid" te allen tijde wel alles 
vermeden hebben, wat de schoolvrienden kren
ken kon, of er wel steeds een zuivere harmonie 
geweest is tusschen hun „gedachten, woorden 
en werken" ten opzichte van de school, of et 
wel steeds genoegzaam gerekend is met de zoo 
stellige beloften, eenmaal ten aanzien van de 
school afgelegd, of wel immer genoegsaam be
dachtzaamheid, geduld, en zelfverloochening ii 
betracht ? 

Ze zouden volmaakte heiligen moeten zijn, 
wanneer op deze vraag absoluut bevestigend 
geantwoord kon worden. 

En daarna toont hij aan, dat ook de 
minderheid niet geheel vrg uitging: 

Maar niet minder mag aangaande de „min
derheid", een vraag geopperd. Zij wordt gere
geerd en toch — zij regeert 1 Tenslotte beeft 
niet de wil der meerderheid, maar haar wil 
gezegepraald. Natuurlijk hebben deze bioedets 
naar hun conscientie en naar hetgeen zij 
meenden hun heilig recht te zijn, gehandeld. 
Maar hebben zij wel steeds bedacht, dat ook 
de meerderheid met even oprechten ijver bet 
heil der kerken en de eere des Konings gezocbt 
en ook met een vrije conscientie voor God 
ten opzichte van de school gehandeld heeft? 
Zijn zij zich wel bewust, dat de oorsaak van 
vele dingen, die zij betreuren, niet in de per
sonen allereerst, maar in de toestanden, de 
onnatuurlijke verhoudingen zelve, schuilt, en 
hebben zij nauwlettend onderzocht inhoeverre 
zij zelven voor deze toestanden verantwoorde
lijk zijn? Hebben zij zich rekenschap gegeven 
van de verstrekkende beteekenis van het feit 
der dogmatieseering van het begbsei der ker
kelijke opleiding ? Hebben zij overwogen of de 
publieke taal, die zij aanhief, met name tsgeo 
de broeders der V. U., wel steeds vrij van 
krenking, verdachtmaking was, en of er in bun 
exclusivisme ten opzichte van de theologische 
facuUeit te Amsterdam niet een grievend onrecht 
lag? Is haar liefde voor de school niet soms 
in voorliefde (met haar twee kinderen coxatt-
vatisme en fanatisme) ontaard? 

Ons dunkt, dat indien beide partijen deze 
lessen ter harte nemen, veel wat thans tot 
verbittering leiden moet, zou wegvallen en 
juist daardoor de weg zou gebaand worden 
om elkander beter te verstaan en .te waar-
deeren. En alleen langs dien weg is c«o 
gnit êjphssimg van deze quaestie te ver-
krggeo. 


