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9an tie lletb. 
LXVI. 

Toen, ik een kind was, sprak 
ik als een kind, was ik gezind 
als een kind, overleide ik als 
een kind; maar wanneer ik een 
man geworden ben, zoo heb ik 
te niete gedaan hetgene eens 
kinds was, 

1 Cor. XIII; 11 

Bij onze bespreking van het Gnosticisme, 
die uiteraard niet anders dan vluchtig zijn 
kon, gingen we op Mani terug, om duide
lijk het gevaar te doen uitkomen, dat 
steeds van het Gnosticisme, in zijn conse
quente doorzetting, te wachten staat. Zelfs 
ded^n we zijdelings uitkomen, hoe het ge
vaar, dat aan alle Gnosticisme verbonden 
is, zich ook thans in meer dan één vorm 
van het Modernisme herhaalt. Tot op 
zekere hoogte nu geldt dit evenzeer van 
het Montanisme, van het Novatianisme 
en van het Donatisme, en ook over deze 
drie sectarische richtingen mag daarom 
niet langer al te oppervlakkig worden 
heengegleden. Al kon toch gezegd dat 
alle deze sectarische neigingen in de latere 
eeuwen geheel bezworen waren, zoodat ze 
nauwelijks de aandacht meer trekken, in 
dien volstrekten zin geldt dit thans niet 
meer. Naar gelang zich alle kerkelijk ver
band in de laatste anderhalve eeuw steeds 
losser aanstelde, herhaalden zich maar al te 
alzijdig de bedenkelijke sectarische ver
schijnselen, die in vroeger eeuwen de rust 
der Kerk verstoorden, en eerst in de Mid
deneeuwen, door Rome's steeds verder om 
zich grijpend gezag, veelal geheel bezwo
ren werden. Ook hierin echter is, even 
als ten aanzien vaa het Gnosticisme, ook 
voor wat de andere aloude sectarische 
neigingen betreft, meer dan één spoor van 
de weeropleving der oude secten aanwijs
baar. Er mag daarom thans niet meer 
zoo vluchtig over deze afwijkingen worden 
heengegleden. Van 't verleden gaat, ook 
wat deze andere secten betreft, v^ak zoo 
ernstig woord van waarschuwing uit, Eene 
eenigszins nadere, z;ij 't ook korte, 
bespreking van deze sectarische verschijn
selen is daarom eisch van de steeds 
meer opkomende splksingzucht, In de 
eerste eeuwen was het opkomen van 
deze sectarische verschijnselen de natuur
lijke vrucht van de tegenstelling tusschen 
wereld en Kerk, Moge nu al sinds de ISe 
eeuw dit sectarisme meestal, dank zij de 
vastheid van vorm, waarin de Pauselijke, 
de Grieksche, de Luthersche en de Gere-' 
formeerde Kerken zich aandienden, be
zworen zijn, even natuurlijk is het, dat de 
latere ontwrichting van deze vastigheden 
deels het aloude sectarisme, deels het vroe
gere overhellen naar de heidensche voor
stellingen, opnieuw te voorschijn riep. 
Zoo bleek het ten aanzien van het Gnos
ticisme en zoo vertoonde zich gelijk ver
schijnsel voor wat aangaat het Montanisme, 
Donatisme en Novatianisme, Waar ge
lijke verschijnselen als oudtijds 'opnieuw op 
het menschelijk hart, te midden van het 
menschelijk leven, inwerken, kan het niet 
anders, of wat toen opkwam en lange jaren 
den toon aangaf, moet zich thans opnieuw 
vertoonen, Ea het is hierom dat de houding, 
die we alsChristenen tegenover deze opnieuw 
opkomende - verschijnselen hebben aan te 
nemen, voor een aanmerkelijk deel door, 
den gang dien deze actie vroeger nam, be
paald wordt, Kortelijk dient daarom het 
verloop dat deze verschijnselen destijds 
namen, ook thans in helderder licht voor 
ons te treden. 

Het Montanisme was een der eerste 
eigenaardige verschijnselen, die vaster 
vormen aannamen, en begon reeds in 
de eeuw, die de eeuw der Apostelen 
afloste, op vrij uitgebreid terrein van zich 
te doen hooren. Reeds in de tweede eeuw 
ontspon zich het leven der Kerk op te 
lossen voet, en deed zich de behoefte ge
voelen, om een strenger levenstoon onder 
de Christenen tot heerschappij te verheffen. 
Aan dezen, drang nu werd reeds vroeg en 
op teekenende wijze uiting gegeven door 
zekeren Montanus, in Parj^gië, die met het 
lange toeven van Jezus' wederkomst geen 
vrede kon gevoelen, en daarom als pro
feet optrad, om ingang te geven aan de 
beslissende verwachting, dat de Christus 
zoo al niet aanstonds, dan toch binnen 
zeer korten termijn, op aarde zou neder
dalen, om het einde der wereld plotseling 
te doen ingaan. In de Openbaringen van 
Johannes was aangekondigd, dat er, als 
die ure kwam, een hemelsch Jerusalem zou 
afdalen, en hieraan zich vastklemmend, 
waande Montanus te kunnen profetee-
ren, dat alsdan Pepuza, een stad in 
Phrygië die aan Montanus van nabij be
kend was, tot de woonstede Gods zou 

geheiligd worden. In al dit bijzondere 
nu ging het geloovig deel der Kerk niet 
met Montanus mede, maar wel openbaarde 
zich, zoo in Azië als in Europa en in 
Afrika, steeds meer de stellige verwachting 
dat het einde nabij was, en schier verras
send zou intreden. Evenals Montanus 
zelf met profetisch enthousiasme optrad, 
deed zich in korten tijd in tal van plaat
sen gelijke hoogere bezieling voor. Ook 
vrouwen voelden zich gerechtigd -om dege 
hoogere bezieling aan te kweeken. Met 
name Maximilla, Priscilla ' en Quintilla 
maakten zich in breeden kring naam, en 
drongen er met nanae op aan, dat het 
leven der Christenen op veel strenger leest 
dan dusver geschoeid zou worden. In de 
Bergrede sloeg de Christus zelf, zoo leerde 
men, nog een meer toegeeflijken toon aan. 
Thans echter, nu het einde zoo aanstonds 
te komen stond, mocht van zulk een in
schikkelijke beoordeeling geen sprake meer 
zijn. Wie aan dood-zonde schuldig stond, 
was onherroepelijk verloren. Van een 
huwelijk van weduwnaar of weduwe wilden 
ze niet meer hooren. Ook in het vasten 
kozen ze de strengst denkbare methode, 
en van het komen van den Paracleet zou 
de hoogere bezieling thans moeten uit
gaan. Doch al vond dit Montanisme van 
Klein Azië tot in Spanje geen geringen 
aanhang, doorzetten konden Montanus' vol
gelingen hun enthousiasme toch niet. En 
te Rome èn in Klein Azië werd het van 
Kerkwege bestreden,.. in tal van streken 
werden de aanhangers van difeenzijdig gees
telijk idealisme veroordeeld, en foen ze niet 
bukken noch buigen wilden, als ketters af
gesneden. Gelijk te voorzien was, hebben 
deze uitgeworpen Montanisten toen ver
band gezocht met de Novatianen en Do-
natisten. Alleen voor de Gnostieken ontbrak 
het haa ten eenenmale aan alle sectarische 
sympathie. Alle zucht naar geordende 
Kerkelijke aansluiting werd hun ten slotte 
geheel vreemd. Ongetwijfeld moest er 
in Christus Kerk gezag heerschen, en dat 
gezag moest zich zelfs zoover denkbaar uit
zetten en onverbiddelijk streng zijn. Alleen 
maar, dit alles beheerschend gezag mocht 
niet door een ambtelijke inkleeding be
dorven worden. Alleen wie rechtstreeks 
door den Heiligen Geest aangegrepen en tot 
gezagsorgaan gestempeld was, mocht en 
kon de geestelijke orde handhaven en door
zetten, en zóó genomen moest dat Kerkelijk 
en geestelijk gezag zelfs zeer vérstrekkend 
zijn en geen tegenstand dulden. 

Reeds het zoo even vermelde feit, dat 
de Montanisten, bij de straks opgekomen 
vervolging, tot op zekere hoogte steun ook 
bij de Donatisten vonden, wijst uit, dat er 
tusschen de Montanisten en Donatisten 
niet alle geestelijke verwantschap ontbrak. 
Plaatselijk hadden beide secten een eigen 
oorsprong, de Montanisten in Klein Azië, 
en daarentegen de Donatisten in Noord-
Afrika. Daar nu in Klein Azië meer een 
mystieke geest den doorslag gaf, terwijl in 
Noord-Afrika de Kerkregeling de sympa
thieën bepaalde, lag het voor de hand, dat 
de Montanisten al spoedig aan zekere fana
tieke opgewondenheid toegaven en de Kerke
lijke organisatie lieten glippen, terwijl hier
tegenover de Donatisten in Noord-Afrika 
juist zeer streng op de handhaving van de 
Kerkwetten aandrongen, en dezen drang 
ten slotte tot op de Kerkelijke gebruiken 
lieten doorwerken. Onder de Donatisten 
ging dit scherp toezien op de volledige 
afwerking der Kerkelijke regeling zoover, 
dat op het groote dispuut, dat in 411 te 
Kafthago werd gehouden, niet minder dan 
565 Bisschoppen tegenwoordig waren, 
die ingedeeld in een Katholieke groep 
van 286 en een Donatistische van 279, 
elkander de zegepraal betwistten. Bij 
Montanus was de uitgewerkte Kerkelijke 
organisatie een sta-in-den weg voor de 
opbloeiÏQg van het geestelijk leven, reden 
waarom hij en zijn aanhang ten slotte alle 
Kerkelijke organisatie verwierp, terwijl om
gekeerd bij de Donatisten in Noord-
Afrika juist van de stiptste naleving der 
Kerkelijke regeling het geestelijk heil werd 
verwacht. Hiermede hing het overgroote 
aantal der Bisschopszetels saam. Bij de 
Montanisten kon aan een stipte Kerkelijke 
tucht niet gedacht worden, en stelde men 
er zelfs prijs op, alle Kerkelijke tucht te 
verwaarloozen, terwijl alle geestelijk initia
tief van een profetischen oorsprong werd 
afgeleid. Met zulk een profetische geest
drift viel in N.-Afrika zoo goed als niets 
uit te richten. Daaraan speende men 
zich dan ook geheel, om juist in de stiptste 
naleving van de Kerkelijke bepalingen de 
eere en de kracht vap het Kerkelijk orga
nisme te vinden, VtJoral op de geestelij ken 
werd daarom zeer scherp toegezien, en bij 
niets werd tegen alle geestelijke ver

slapping zoo streng gewaakt als bij de be
diening van het Sacrament door de Bisschop
pen, Dit echter nam het feit niet weg, dat 
in de 4e eeuw steeds meer twee geheel uit-
eenloopende groepen in 't Kerkelijke tegen
over elkander kwamen te staan. Dit gaf van 
meetaf in het Kerkelijk leven van N.
Afrika een bedenkelijke en niet ongevaar
lijke spanning. Het werd ten slotte de 
vraag, welke van de twee groepen, de slap 
geestelijke of de streng Christelijke, het 
winnen zou. Het stond reeds sinds meer
dere jaren in N.-Afrika scherp tegenover 
elkander, ten slotte zelfs zoo scherp, dat 
men noch van links noch van rechts langer 
voor de tegenpartij schikken wilde, en dit 
leidde in 311 bij de aanstelling van Caeci-
lianus als B sschop tot de beslissende 
breuke, Caecilianus was een loszinnig man, 
die letterlijk den spot dreef met allen Ker-
kelijken ernst, en de antipathie, door zijn 
aanstelling gewekt, werd bovendien nog 
merkelijk vergroot door een fout bij zijn 
bevestiging begaan. De regel toch in N,-
Afrika was, dat alle Bisschoppen hun wijding 
ontvingen van den Primas van Numidië. 
Hieraan echter stoorde deze pas gekozen 
Bisschop Caecilianus zich in het minst 
niet. Hij ging den Primas, zonder zich in 
't minst aan hem te storen, hooghartig 
voorbij, en ontving zijn wijding van Bis
schop Telek van Aptunga, die reeds sinds 
jaren bij het vrome volk in zeer slechte 
reuke stond, vooral doordien hij de heilige 
boeken aan de Romeinsche Oi^erheid had 
uitgeleverd. Hierbij achtte de strengere 
partij zich niet te mogen nederleggen. De, 
streng geestelijke groep kwam in openlijk 
verzet, en koos eerst Majorinus, en na 
diens dood in 313 Donatus tot Bisschop 
van Karthago. Deze Donatus aanvaardde 
daarop aanstonds den strijd met de libejale 
groep, en vond hierbij stè«n in een tweeden 
Donatus, den Bisschop van Casae Nigrae 
in Numidië, Het is van deze twee door
tastende Bisschoppen, dat alstoen de for
matie der Donatisten uitging. Hiermede 
was het schisma tot een onherroepelijk feit 
geworden, en daar dat schisma zich won-
dersnel in heel N. Afrika uitbreidde, kon 
het niet anders of reeds op de Synode van 
314 te Arles moest deze Kerkelijke breuke 
in behandeling komen. Keizer Constan-
tijn oordeelde ook zijnerzijds, dat dit ge
ding aanstonds nader onderzoek vorderde. 
Op zachte wijze toch te stuiten, was deze 
Kerkelijke breuke niet. Veeleer greep ze 
zeer spel steeds verder om zich. Het ten 
deze noodige onderzoek weed toen door 
den Keizer aan Bisschop Melchiades opge
dragen, uitkomst waarvan was, dat de lucht
hartige Caecilianus werd vrijgesproken, en 
daarentegen Donatus een geheel afkeurend 
oordeel ontving. De Keizer tastte na dit 
Synodale vonnis nog verder door. Zonder 
voorbehoud veroordeelde hij alle Donatis
tische bisschoppen, en begon met hun Ker
ken te slechten; iets wat echter niets hielp, 
en dan ook niet kon worden doorgezet. De 
onrust bleef dan ook aanhouden, vooral ten 
platten lande, waar men noch voor den Kei
zer noch voor de Synode zwichten wilde. 
De felste aanhangers eindigden toen met 
hun eigen weg te gaan, en onder den 
naam Circumcelliones of " Agonistici een 
revolutionaire actie in tal van streken te 
verwekken. Geheele groepen van deze 
ijveraars begonnen zelfs het land door te 
trekken, en een deels Kerkelijke, deels 
revolutionaire woeling in het leven te roe
pen. Deze ultra's ontzagen zich toen niet, 
om de Kerken, waar men hen buitensloot, 
onderstboven te halen, en steeds in meer 
revolutionairen geest op te treden. Van 
Staatswege besloot men toen ,de politie en 
het militair voor de bewaring van de 
goede orde te hulp te roepen, en wat 
bovenal hun kracht brak en hun invloed 
neersloeg, was de felle oppositie die 
Augustinus ten slotte tegen hen onder
nam. Een fanatisme als thans de orde 
verstoorde, kon ten slotte tot niets heiligs 
leiden en brak de gezonde geestelijke 
kracht van het Kerkelijk leven op breede 
schaal af. Van zijn initiatief ging hèt 
groote colloquium uit, dat in 411 te 
Carthago, onder Keizerlijke hoede, gehouden 
werd, en waarbij een kleine drie honderd 
Bisschoppen van de ééne partij tegen 
schier even zooveel Bisschoppen van de 
tegenpartij in het geding stonden. De 
uitslag van dit groote Dispuut was, dat 
de Donatisten als onduldbare ketters ver
oordeeld werden, en nadat hiermede de 
groote slag ten hunnen nadeele gevallen 
was, ging de vervolging ten hunnen laste 
steeds verder door. In 414 werden aan de 
Donatisten alle burgerlijke rechten ont
nomen, en in 415 vaardigde de Keizer 
zelfs een besluit uit, waarbij aan de Dona
tisten alle houden van godsdienstige ver
gaderingen op het strengst verboden werd. 
Toch gelukte het niet deze sectarische 

groep geheel tot onmacht te herleiden. Ze 
wilden niet toegeven, en bleven zich ge-
strengelijk aan hun afwijkende gevoelens 
vastklemmen. Jammerlijk gevolg hiervan 
was dan ook, dat de Kerken van N.
Afrika haar zedelijk prestige niet herwin
nen konden, en toen nu in de 7e en 8e 
eeuw de Islamieten besloten door te tasten, 
en het Mohamedanisme in heel N.-Afrika 
in te voeren, was de droeve uitkomst, dat 
de dusgenaamde orthodoxe Kerk in deze 
streken maar al te spoedig bezweek, en 
dat de Donatisten niet in staat bleken tegen
over deze wilde overmacht der Mohame-
danen stand te houden. 

In eenigszins gewijzigden vorm trad de 
overdreven Kerkzuivering in Novatianus en 
zijn volgelingen op. Hij was een Presbyter 
te Rome, en reeds omstreeks 250 kozen 
de strenge drijvers hem als tegen-bisschop 
tegenover Cornelius. De strijd dien hij voor 
zijn eenzijdig en overdreven Purisme aan-
Ö^d, gold de vraag, of de afvallige Kerk
leden, die terug wilden keeren, en zoo ook 
die ernstige overtreders, die boete wilden 
doen, om door die boete hun Kerkelijke 
positie te herwinnen, vergeving en kwijt
schelding zouden erlangen. Veelal nu werd 
dit voor mogelijk gehouden, doch gelijk 
Donatus hiertegen reeds ernstige bedenking 
gelden liet, zoo nam dit verzet nog beslister 
vorm aan bij Novatianus en zijn volgelingen. 
Volstrekte Kerkelijke zuiverheid was het 
hoogstaande doel, waarnaar hij met zijn 
aanhang streefde. Ze noemden hun Kerke
lijke groep dan ook de Kerk der zuiveren, 
,Wie gedoopt was door een onzui veren priester 
moest dan ook overgedoopt worden. De 
Novatianen stonden dan ook in geestelijk 
verband zoo met de Montanisten als met de 
Donatisten, en hoe streng ze ook door 
orthodoxe machthebbers in bedwang werden 
gehouden, ze wisten toch hun secte tot 
diep in de 6e eeuw op gang te houden. 
Novatianus dankte dit succes niet 't minst 
aan zijn geleerde ontwikkeling en zijn geniale 
wijze van schrijven. Enkele van zijn werken 
overleefden dan ook den sectarischen strijd, 
en in Migne's uitgave van de Patrologische 
letterkunde. Band III, is nog voor niet zoo 
lange jaren een nieuwe uitgave verschenen 
van een der rijkste werken van Novatianus. 

Reeds het opmerkelijke feit, dat geen 
minder theoloog dan Augustinus zich 
ten slotte uit volle overtuiging in alle deze 
toenmalige kerkelijke twisten gemengd heeft 
en ten slotte gezegd kon worden er door 
zijn geestelijke overmacht de eindbeslissing 
in te hebben gegeven, had reeds sinds 
meerdere eeuwen de hooge belangrijkheid 
van deze toenmalige Kerkelijke twistgedin
gen in het licht doen treden, en steeds 
had dan ook de theologische belangstelling 
zich zeer in 't bijzonder op deze toenma
lige disputen gevestigd. Practisch daaren
tegen hechtte men er gaandeweg steeds 
minder aan, omdat de hoogloopende ker
kelijke twisten uit de 6 4 7 eerste eeuwen, 
voor het practische Kerkelijk leven van 
lieverlede haar beteekenis verzwakt zagen. 
Wel had het feit, dat met name de Cal
vinisten, in den strijd der Reformatie, het 
met zulk een beslistheid voor Augustinus 
opnamen, nieuwe belangstelling voor de 
kerkelijke worstelingen in de dagen van 
dezen grooten Kerkvader gewekt, maar in 
toepassing op het heden trok toch zelfs 
Augustinus' optreden, te midden van de 
woeling van het Kerkelijklieven, steeds 
minder warme belangstelling. Juist hierin 
echter is, gelijk we reeds opmerkten, door 
de gisting van de Moderne theologie een 
zeer aanmerkelijke wijziging gekomen. Tot 
dusver wees het zich als vanzelf aan, welke 
theologische denkbeelden, en zoo ook welke 
geestelijke neigingen, braken met de Be
lijdenis der Kerken en afdoolden op zijpa
den. Het wees zich daarom als van zelf 
uit, welke grenzen de orthodoxe belijdenis 
aan haar aanhang stelde. Alleen de ge
trouwe belijders van wat de Synode van 
Dordrecht als Standaard aangaf, rekenden 
onder de rechtzinnige belijders mede. De 
dusgenaamde Groningers en Modernen had
den zich feitelijk uit het ware Christen
dom teruggetrokken, en doolden van jaar 
tot jaar steeds verder van het Christendom 
dat voor de Heilige Schrift als Christen
dom geldt, af. En al gaven nu de Gronin
gers en Modernen hun afval niet toe, en 
al stonden ze er veeleer op, nog steeds 
als Christenen van zuiver gehalte erkend 
te worden, ja, sterker nog, geëerd te 
worden als die helderziende belijders, 
die de jammerlijke feilen van Dordt 
en Calvijn wisten te mijden, — feitelijk kon 
de orthodoxe Kerk, die getrouw bleef aan 
de belijdenis der Heilige Schrift, niet anders 
doen, dan onze Groningers en Modernen 
beschouwen als geheel buiten het geloovig 
kader staande, en, geheel van hen af

gescheiden, op het geloovig pad der vaderen 
voortschrijden. 

Zoo leefden de Calvinisten en de Moderne 
afzwervers dan naast elkander, en men liet 
zich bijna niet met elkaar in. Voor nu een 
halve eeuw beschouwde men op theologisch 
terrein de oud-orthodoxe belijdenis als ver
dord en niet meer meetellend. Zelfs aan 
de Utrechtsche Universiteit, waar van 
Oosterzee en Doedes den toon aangaven, 
beleed men dan wel de orthodoxie, die 
door de Duitsche school werd aanbevolen, 
maar Dordrecht telde niet meer mede, en 
bij den hoogleeraar Scholten te Leiden, die 
volop modern was, vond men nog een veel 
juister kennen van der vaderen belijdenis, 
dan bij de neo-orthodoxie die te Utrecht op
geld deed. De ommekeer die thans hierin 
kwam, was dan ook van zeer doortastenden 
aard. Wat jarenlang te Utrecht als de eenig 
houdbare orthodoxie opgeld deed, telt 
thans nauwelijks meer mede. Modern staat 
thans tegenover de belijdenis der vaderen, 
mits dan van het zuiver historisch stempel, 
en dan natuurlijk herleeft van zelf* de al
oude strijd van de Gnostieken en Monta
nisten en Donatisten,.^ en wordt het van 
hoog belang, in te zien dat de sectarische 
neigingen van de 3e tot de 10e eeuw 
thans opnieuw in het Kerkelijk leven pogen 
in te grijpen, en den aiouden strijd van de 
tien eerste eeuwen te hernieuwen. Het 
is met het oog hierop volstrekt ongeoor
loofd, om de Moderne theologie, die er 
thans op uit is om de belijdenis der 
vaderen te verdringen, en er ons een half 
heidensche overtuiging voor in stede op te 
dwingen, a]s een Christelijke belijdenis te 
erkennen. Dat is ze niet, en als zoodanig 
mag ze door ons in de geschiedenis niet 
worden toegelaten. Wat breekt met Gods 
Woord en met de Belijdenis der Vaderen, 
is door een muur, die niet is weg te 
breken, van de Christelijke Kerk afgescheiden 
en vervreemd. 

Dr. A. K, 

,^tt) tiatte tuotbe niet ontroerb' 

Uw hart worde niet ontroerd; 
gijlieden gelooft In God, ge
looft ook in mij. 

Joh, XIV : 1, 

Dat ontroerd worden van ons hart is zulk 
een schoon beeld aan het leven der natuur 
ontleend. Want ook in de taal der Heilige 
Schrift wordt dat ontroerd worden in eigenlijken 
zin gebruikt van bet ontroeren van het water
vlak van meer of plas. Er is niets zoo gevoelig, 
voor inwerking zoo vatbaar als dit watervlak. 
Het kan soms zoo rustig, zoo kalm, zoo onbe
wogen voor ODS liggen, als ware het een spiegel 
uit ktistal gegoten, maar het zwakste zuchtje 
van den wind doet het rimpelen. Daarin ligt 
dan ook het voor ons meest sprekende onder
scheid tusschen het land en het water. Het 
land is voor ons het vaste, het onbewogene, 
het water het vloeibare en het bewegelijke 
element. De zwaarste stormen gieren over het 
land heen zonder ook maar de minste inbui-
ging te veroorzaken, maar als diezelfde storm 
het meer genaakt, dan brengt hij heel het water
vlak in beroering, dan buigt, dan deint, dan 
wijkt'het water voor dien druk, dan stapelen 
de golven zich op en ijlen in drifüge vaart voort, 
waarhenen de stormwind ze stuwt. 

Ëa zoo is het ook met ons menschelijk hart, 
omdat God het aldus schiep. Want God schiep 
dat menschelijk hart niet onbeweeglijk en niet 
ongevoelig voor de indrukken en aaudoeningen 
van buiten, maar zoo, dat het aangedaan, dat 
het in beweging gebracht, dat het ontroerd 
worden kan. Niet de barre rots, waarvan Da 
Costa zong, die het niet merkt of het zacht 
Zuiderwindje om 2ija kruin speelt of de winter-
<stormen zijn flanken geeselen, maar het beweeg
lijke watervlak van het meer is het beeld van 
ons menschelijk hart. 

In dat ontroerd worden van het hart schuilt 
daarom op zich zelf niets zondigs of verkeerds. 
Zelfs is het niet een natuurlijke zwakheid, waar
tegen we te strijden en die we te overwinnen 
hebben, zooals de Sicïcijn leerde, die als hoogste 
ideaal voor den wijze stelde het niet-beroerd 
worden door de dingen van buiten noch door 
de hartstochten van binnen. Met dat onge
voelig en onaandoeclijk worden van het hart, 
dat verstijven van het hart tot een killen ijs-
klomp, heeft het woord van Christus niets 
te maken. Er moge in de al te groote gevoelig
heid van ons hart een gevaar schuilen, maar 
die gevoeligheid zelf is veeleer een gave, waar
voor we onzen God hebben te danken. 

Zie het maar bij den Heiland zelf, van wien 
ge meermalen leest, dat hij ontroerd is geworden. 
Zoo werd zijn hart van medelijden en droefheid 
ontroerd, toen hij in Bethanië Maria weenen 
zag om den dood van haar broeder en met 
haar uitging naar Lazarus' graf. Zoo weeende 
hij van innerlijke ontroering, toen hij de laatste 
maal naar Jeruzalem opging en voorzag welke 
schrikkelijk lot hem wachtte. Zoo ontroerde 
hij geheel, toen hij bij het Avondmaal he) 
openlijk uitsprak, dat één zijner dicipelen hem 
verraden zou. En 't hoogste klom die ziels
ontroering, toen hij in Gethsemané den drink-



beker dei lijdens hem gereikt zag, de vreeze 
des doods hem omving enzija ziel >geheel 
bedroefd werd tot dea dood toet. 

Niet elk ontroerd worden van het hart wordt 
daarom door Christus afgekeurd. £r is een hei
lige ontroering van de ziel, wanneer we als 
Mozes geroepen worden op den berg om den 
Almachtige te ontmoeten. £r kan een ontroeriDg 
van vreugde wezen, wanneer God met Zijn 
vriendelijk licht schijnt op ons pad. Het hart 
kan ontroerd worden van medelijden bij het 
zien van andeier leed en rouw. Zelfs het ont
roerd worden door vrees voor bang gevaar, dat 
ons dreigt, of voor een smartelijk verlies, dat 
ons te wachten staat, is op zichzelf niet ver
keerd. En wat was dan natuurlijker, dat dau 
ook het hart van Jezus discipelen ontroerd 
werd, toen zij van de lippen van den Meester, 
dien zij zoo innig liefhadden, het vernamen,, 
dat dit de laatste maal was, dat ze met Hem 
aan den maaltijd hadden aangezeten, dat Hi} 
nu hen verlaten ging en zij, zooals Thomas zoo 
diep weemoedig het klaagde, niet . wisten 
waarheen. 

£n toch is het dè.t ontroerd worden, dat 
Christus bij Zijne discipelen tegen wil gaan en 
waartegen ook wij, wauneer het ons overvalt, 
in Zijne kracht hebben te kampen. Het is niet 
het ontroerd worden zelf, omdat we scheiden 
moeten van wat.ons lief is of omdat de Dood 
ons nadert en oproept voor Gods troon, maar 
het zóó ontroerd worden van het hart, dat we, 
gelijk Christus zelf in vs. 27 het nader uitlegt, 

^ vertsaagd worden, d, w. z. dat de vrees en angst 
ons overmant en daardoor het geloofsvertrouwen 
op God wijkt. En het beste medicijn, dat 
Christus tegen die Israokbeid van het hart ons 
geeft, is daarom, dat Hij Zijn jongeren toeroepi: 
Gelooft in God, gelooft ook in Mij. Want het 
zóó ontroerd worden van ons hart vindt altoos 
zijn oorzaak in de kleinheid van ons geloof. 
Ware er meer geloofsvertrouwen geweest in onzen 
God, dan zou ons hart ook niet zoo ontroerd 
zijn geworden. 

Alleen maar, en daarin juist schuilt de moei
lijkheid, er is ook hier wisselwerking tusschen 
oorzaak en gevolg. Al is dat klemgeloof de 
oorzaak van de ontroering, die ontroering zelf 
maakt het zoo moeilijk om weer tot het geloof 
te komen. 

Want het is met het hart, om nog eenmaal 
op dat beeld terug te komen, ais met het zoo 
licht bewegelijke watervlak van het meer. Wan
neer dat waiervlak rustig en kalm is, dan wordt 
het vanzelf een spiegel, waarin klaar en helder 
de hemel weerkaatst, dan wordt het water als 
met gouden licbtglans doortogen, dan is het 
meer het open oog der Schepping Gods. Maar 
als de stormen opsteken en zij de golven voort-
zweepen, dan breekt het spiegelbeeld, dan kan 
de hemel zich niet meer in het meer weerkaat
sen, dan dringen de lichtglanzen niet meer in 
de diepte door, dan ziet ge alleen de wilde 
onstuimige baren en welt uit de diepte modder 
en slijk op. 

En gaat het zoo niet ook met ons eigen hart ? 
Zal daarbinnen in onze ziel de hemel weer

kaatsen, zal het liefelijk aangezicht van onzen 
God door ons aanschouwd worden, zal het won
dere licht Zijner geoade de ziel doordringen, 
dan moet dit hart eerst tot rust komen, stil 
worden, gelijk de Psalmdichter zegt, als het 
gespeende kind. Maar zoolang dat niet zoo is, 
zoolang de stormwinden de wateren der ziel 
doen opbruisen, het hart geroerd, geschokt, 
bewogen, voortgejaagd worden door die al te 
heftige aandoeningen, blijft het aangelicht Gods 
voor ons schuiL En hoe zal dan het geloof 
weer opwaken, dat alleen den vrede en rust 
ons herschenken kan i 

Er is maar ééa tiiiweg. 
Dat we tot Hem zelf gaan, die ons toeroept: 

uw hart worde niet ontroerd, maar die ook 
alleen de macht heeft; het bleek op Gennesa-
reth's meer; om den storm tot zwijgen en de 
ontroerde wateren tot rust te brengen Zoo heeft 
hij immers gedaan voor Zijn jongeren, toen die 
feite ontroering bij de gedachte aan Christus' 
heengaan zich van hun hart had meester gemaakt. 
Want was het niet als een uitgieten van olie op de 
onstuimige wateren hunner ziel, toen Hij zeide, 
dat Hij heenging, niet om ben te verlaten, maar 
om plaats voor hen te bereiden en dat Hij den 
Heiligen Geest als trooster hun zenden zou. En 
zooals Hij dit toen deed, wil hij het ook nu 
doen uit Goddelijk erbarmen, wanneer het gebed 
uit het fel ontroerde hart maar opstijgt tot Hem, 
die alleen onze Helper en Verlosser-zijn kan. 
En dan luikt vanzelf het geloof weer op in de 
ziel, omdat bet aangezicht Gods in Christus 
weer door ons wordt gezien. 

Dr. A. K. 

Amsterdam, 29 Oct. 1920. 

De week van 20 October is een week 
van feestvreugde geweest, niet alleen voor 
de Vrije Univei'siteit zelf, die toen haar 
veertigjarig bestaan mocht herdenken, maar 
ook voor haar studenten, die dit achtste 
lustrum met luister hebben gevierd. 

Niet dat de feestvreugde ditmaal onver
mengd was. De droeve berichten uit Den 
Haag, die spraken van een plotselinge 
verergering in den toestand van Dr. A. 
Kuyper, den Stichter onzer Hoogeschool, 
wierpen een donkere schaduw op den 
blijden feestdag. En even zoo werd de af
wezigheid van Prof. Bavinck, wiens slee» 
pende krankheid nog altoos ernstige zorg 
inboezemt, smartelijk gevoeld. 

Maar al was de feesttoon daardoor ietwat 
gedempt, al kon het lied niet uit zoo volle 
borst weerklinken, er was toch behoefte 
om uiting te geven aan de dankbare 
vreugde, die het hart vervulde, nu onze 
Hoogeschool veertig jaar had bestaan. De 
vrienden der Vrije Universiteit boden aan 
heeren Directeuren een feestgave aan, die 
hartelijk welkom was, nu de uitbreiding 
der Universiteit en van het toenemend 
aantal studenten, de behoefte aan finanti-
eelen steun dubbel deed gevoelen. Het 
Lokaal Comité van Amsterdam, dat zich 
zeer actief toonde, had ditmaal niet alleen 
voor den bidstond gezorgd, maar ook dat na 
afloop daarvan een gezellig samenzijn 
plaats vond in het feestgebouw Bellevue, 
waar Ds. Rullmann met zijn rijke historische 
kennis, 't diep ophalend van Bilderdijk af, 
een schat van bijzonderheden vertelde over 
't ontstaan en de levensgeschiedenis onzer 
School, Bovendien werden degenen, die 
voor deze gelegenheid waren overgekomen, 
nog in de gelegenheid gesteld het. physio-
logisch laboratorium van Prof. Buytendijk 

te bezichtigen en enkele voorname ge
meentelijke inrichtingen zooals, de electri-
citeitscentrale, de telefooncentrale en de 
vuilverbranding. Een bezoek aan het 
Universiteitsgebouw onzer Hoogeschool was 
wijselijk maar niet op het program geplaatst. 
Zulk een bezoek zou alleen den indruk 
hebben gemaakt van de armoedige huis
vesting onzer School en de feeststemming 
hebben bedorven. 

Maar niet alleen het Lokaal Comité, ook 
onze studenten hebben zich op lofwaardige 
wijze ingespannen om luister aan dit feest 
bij te zetten. En het kan niet anders ge
tuigd worden, dan dat dit hun op uitnemende 
wijze gelukt is. Al heeft schrijver dezes 
door de droeve omstandigheden in Den 
Haag zelf deze studentenfeesten niet kun
nen bijwonen, toch heeft hij van alle zijden 
niet anders dan met lof over deze feesten 
hooren spreken. Er was een geestdriftige 
stemming, er was bezieling, maar de feest
vreugde sloeg nooit in losbandigheid of 
brooddronkenheid over. 

Slechts één ding heeft in breederen kring, 
schijnt het, aanstoot gegeven, nl. dat op den 
laatsten dag van het feest door de studen
ten een tooneelstuk is opgevoerd. Eowaar 
van meer dan eene zijde ons hierover 
klachten bereikten en men daarin zelfs 
een zeer veeg teeken zag voor onze Uni
versiteit en voor den geest der studenten
wereld, is het wellicht goed hierover publiek 
ons uit te spreken. 

Voorzooverre deze critiek raakt het op
voeren van een tooneelstuk door studenten 
zelf kunnen we met deze critiek niet mee
gaan. De Heraut Èeeft reeds meermalen 
er op gewezen, dat de Gereformeerde zede 
wel zeer ernstig zich verzet tegen het bij
wonen van het publiek tooneel, maar dit 
nooit gedaan heeft tegen wat men oudtijds 
noemde de »ludi scholaresc, d.w.z. het 
opvoeren van tooneelstukken door studen
ten. Ze vonden aan de Hoogeschool te 
Geneve in Calvijn's dagen plaats; ze waren 
in zwang aan alle Gereformeerde gymnasia 
en Universiteiten; ze behoorden tot de 
oefening in de kunst van declameeren. 

Deze onderscheiding nu tusschen het 
publiek tooneel en deze studenten-opvoe-
ring van tooneelstukken is niet willekeurig. 
De Gereformeerden hebben nooit de dra
matische kunst als zoodanig afgekeurd of 
veroordeeld. Zelf Voetius, de strengste 
onder onze puriteinen, heeft dit niet ge
daan. Het bezwaar onzer Gereformeerde 
vaderen gold niet de dramatische kunst, 
maar het publiek tooneel, om de ern
stige gevaren die uit zedelijk oogpunt 
aan het publiek tooneel verbonden 
zijn. Het publiek tooneel loopt niet alleen 
gevaar, waar hier acteurs optreden, die 
heel bun leven aan deze kunst wijden, 
het karakter te vervalschen van deze spe
lers, die telkens.in een andere rol zich moeten 
inwerken, maar evenzeer, omdat het zonder 
den steun van het publiek niet bestaan 
kan, zich naar den valschen smaak van het 
publiek te moeten schikken en stukken op te 
voeren, wier inhoud zedelijk slecht en 
wier strekking verderfelijk is. Maar deze 
bezwaren bestaan bij een studenten-
opvoering in besloten kring niet. Hier heeft 
men geen vaste acteurs. En in de keuze 
van het stuk is men geheel vrij. Dat er 
ook aan zulk een liefhebberijtooneel 
daarom wel gevaren verbonden zijn, ont
kennen we niet en is ook nu wel gebleken. 
Maar wie, omdat hij het tooneel en heel 
de dramatische kunst als zondig veroor
deelt, ook zulke studenten-opvoeringen 
verkeerd acht, neemt een standpunt in, 
dat nooit door onze Gereformeerde vaderen 
is ingenomen en ook door ons niet inge
nomen wordt. In dat opzicht achten we 
de critiek, die is uitgebracht, onjuist. 

Maar even beslist als wij het opnemen 
voor deze ludi scholares, spreken we ook 
uit, dat het karakter van zulk een school-
uitvoering dan ook zuiver moet gehand
haafd worden en elke schijn zelfs moet 
vermeden worden, alsof een publieke too-
neeluitvoering gegeven wordt; en in de 
tweede plaats, dat de inhoud van zulk een 
op te voeren stuk dus in geen enkel op
zicht in strijd mag wezen met de hooge 
eischen, die 'de Christelijke zedelijkheid 
stelt. En in dit opzicht is de critiek niet 
geheel onjuist geweest. 

Wat den eersten genoemden eisch betreft, 
hebben de studenten door al te publieke 
annonceering metterdaad den schijn gege
ven alsof het om een publieke uitvoering 
te doen was. Dat is onvoorzichtig geweest. 
Want meer dan schijn was dat toch niet. 
De opvoering geschiedde in een besloten 
lokaal; de toegang was alleen open voor 
de leden van hun corps en enkele geooo-
digden; entreegelden" werden niet gevraagd. 

Ernstiger bezwaren bestaan er echter 
met het oog op den tweeden genoem
den eisch. Niet dat het stuk op zich 
zelf een slechte of onzedelijke strek
king had, al zou men op grond van 
De ut. 22 : S misschien tegen de daarin 
voorkomende travesti wel bezwaar kunnen 
maken. Maar een poging om tegenover 
de laagstaande en door en door wereld-
sche tooneelkunst een stuk te stellen van 
hooger kunstwaarde en nobeler strekking, 
was de opvoering van dit stuk zeker niet. 
Het moge juist zijn, dat de opvoering van 
klassieke stukken zulke hooge eischen stelt, 
dat daaraan door deze liefhebbers niet te 
voldoen was en dat een tragedie of drama 
bij den aard van dit feest niet zou gepast 
hebben, toch waren er wel andere en be
tere stukken te vinden geweest dan 
deze zeker niet hoogstaande scherts. 

Maar al erkennen we, dat in deze beide 
opzichten voor critiek aanleiding was, en al 
zijn we zelfs dankbaar, dat deze critiek zich 
openlijk uitte, toch overschrijde deze critiek 
op haar beurt de juiste maat niet. Natuur
lijk zou het al zeer onbillijk wezen om de Vrije 
Universiteit als zoodanig aansprakelijk te 
stellen voor wat hare studenten doen. 
Heel de regeling van dit studentenfeest is 

van de studenten uitgegaan en niet één 
der Hoogleeraren is daarbij geraadpleegd. 
En evenmin mag uit dit ééne feit te veel 
worden afgeleid voor den geest, die onze 
studenten beheerscht. Al was er een af
glijding, die ook wij betreuren, ze geschiedde 
meer uit onbezonnenheid dan uit opzet. 
Het beste bewijs is wel, dat de studenten 
zelf ons verzocht hebben openlijk mede te 
deelen, dat het hun leed doet tot deze 
critiek aanleiding te hebben gegeven. Calvijn 
heeft, toen ook in zijn dagen de studenten 
iets gedaan hadden^ dat niet geheel door 
den beugel kon en daarop zeer strenge 
critiek viel, tot hun verontschuldiging ge
schreven, dat studenten nog jong zijn en 
men de dwaasheden der jeugd hun niet 
al te ernstig aanrekenen moet. 

En gelukkig mag er aan toegevoegd 
worden, dat dit de eenige wanklank was. 
Overigens is het feest op uitnemende wijze 
geslaagd en komt aan de commissie, die 
dit feest bereidde, alle lof toe. En het ge
tuigt van den goeden geest, die in onze 
studentenwereld heerscht, dat zulk een 
studentenfeest, dat zoo licht ontaarden kan, 
aan onze Hoogeschool op zoo waardige 
wijze is gevierd geworden. 

De overgang tot een anderen 
staat üea levens. 

Al zijn de besluiten, die de Generale 
Synode van Leeuwarden nam inzake de 
Belijdenis, het Catechetisch leerboek en de 
Liturgie wel de belangrijkste geweest, toch 
meene men daarom niet, dat de verdere 
arbeid der Synode voor ons kerkelijk leven 
van geen gewicht zou zijn geweest. Er is 
nog menige beslissing gevallen, die voor 
al onze kerken van beteekenis is. En al 
kunnen we niet op al die besluiten de 
aandacht vestigen, toch moge een enkele 
daarvan nog nader worden toegelicht. 

En dan wijzen we in de eerste plaats 
op de uitspraak, die de Generale Synode 
gedaan heeft over Art. XII onzer Kerken-
orde, d.w.z. over den overgang tot een 
anderen staat des levens. Het vraagstuk zelf 
is vroeger in de Heraut ampel en breed 
behandeld en daarom behoeven we op de 
beginselen, die hierbij ter sprake komen, 
niet uitvoerig in te gaan. Maar wel komt 
het er op aan, de aanleiding, die. de 
Synode tot deze uitspraak bewoog en de 
beteekenis van hare beslissing in 't rechte 
licht te stellen. 

De aanleiding school in de moeilijkheden, 
die zich vooral in den laatsten tijd meer
malen voordeden bij de toepassing van 
dit Artikel. Er was geschil over de vraag, 
wat bedoeld was met de groote en -ge
wichtige oorzaken, waarom zulk een over
gang van een predikant tot een ander 
beroep geoorloofd was. En niet minder 
over de vraag, of aan zulk een predikant, 
die zijn dienst verliet, de naam en eere 
van een Dienaar des Woords met de be
voegdheid om het Woord en de Sacra
menten te bedienen, kon worden ge
laten. De Classis Haarlem en de Classis 
Leeuwarden hadden zich met bepaalde 
vragen en voorstellen desaan gaan de tot de 
Synode gewend. En daarbij kwam, dat de 
Synode ook voor een concreet geval 
geplaatst werd, daar Prof. Dr. A. A. van 
Schelven, die naar Art. XII verlof had ge
vraagd en gekregen om den kerkedienst te ver
laten, toen hij tot hoogleeraar aan de 
Vrije Universiteit benoemd werd, zich bij 
de Synode beklaagde, dat de Classis Middel
burg hem het radicaal van predikant had 
ontnomen. 

De Generale Synode heeft echter, waar 
zij aldus voor dit vraagstuk geplaatst werd, 
wijselijk niet besloten, ook al werd dit van 
haar gevraagd, om een opsomming 
te geven van de oorzaken die zulk een 
overgang tot een anderen staat des levens 
wettigen kunnen. Niet alleen kon zij dat 
niet, omdat het leven veel te gevarieerd 
is," maar zij wilde het ook niet, omdat daar
mede de Kerken belast zouden worden 
met een bundel reglementen, die de vrij
heid der Kerken zouden belemmeren. De 
Kerken zelf hebben elk geval afzonderlijk 
te beoordeelen en te toetsen. Maar wel 
heeft de Synode, waar in de laatste tijden 
meermalen al te lichtvaardig van dit artikel 
gebruik was gemaakt om den predikdienst 
te verlaten en de Classes daarbij niet altoos 
streng genoeg de wacht hadden gehouden, 
nogmaals uitdrukkelijk uitgesproken, welke 
regelen in Art. XII lagen opgesloten en de 
handhaving dier regelen aan de Kerken 
op 't hart gebonden. Die regelen zijn voor
eerst, dat een predikant naar Gods Woord 
zich voor zijn leven lang aan het predik
ambt verbindt en dus het recht niet heeft 
om eigenmachtig zich aan dit ambt te 
onttrekken. En in de tweede plaats, dat 
een loslaten van dit ambt alleen geoorloofd 
is om zeer gewichtige oorzaken, waarover 
het oordeel niet aan den predikant, maai 
aan de Kerken staat. En al heeft de Synode 
niet een lijstje gegeven van deze groote en 
gewichtige oorzaken, toch heeft ze uitdrukke
lijk verklaard, dat daaronder niet kan gerekend 
worden, dat een predikant, die naar zijn 
meening of zelfs naar het oordeel der Classis 
te weinig salaris ontving, naar een lucra
tiever betrekking wil overgaan, ook al 
heeft de Synode daarbij tegelijk er op ge
wezen, dat een gemeente, die door te 
weinig salaris te geVen, zelf haar predikant 
als 't ware tot zulk een stap dreef, minstens 
evenveel schuld had. Maar het recht om 
deswege het ambt te verlaten, verklaarde 
de Synode, had zulk een predikant niet. 
Ook de Apostel Paulus heeft te kampen 
gehad met geldgebrek, omdat de ge
meenten hem niet voldoende verzorgden, 
maar hij heeft daarom het ambt hem 
toebetrouwd niet verlaten, doch liever 
door eigen handenarbeid in zijn nooddruft 
voorzien. En in de tweede plaats heeft de 
Synode, ten einde beteren waarborg te 
hebben, dat de Classes in 't vervolg niet 

met Art. XII de hand zouden lichten, be
paald dat voortaan zulk een losmaking uit 
den kerkedienst alleen geschieden kan met 
goedkeuring van de deputaten der Parti
culiere Synode. 

Veel moeilijker was de tweede vraag, of, 
wanneer zulk een predikant zijn ambt ver
liet, hem met zijn eervol ontslag tegelijk 
de bevoegdheid kon worden gelaten om 't 
Woord en de Sacramenten te bedienen. 
Er heerschte in dit opzicht in onze Kerken 
metterdaad grenzelooze willekeur. Vaste 
lijnen waren er niet. De eene Classis liet 
aan zulk een ex-predikant de bevoegdheid 
om 't Woord te bedienen, ook al ging hij 
tot een wereldlijk beroep over -om geen 
andere motieven dan dat daarmede meer 
geld te verdienen was. Een andere classis 
daarentegen weigerde dit emeritaat weer, 
ook al bleek, dat er voor zulk tfen 
predikant wettige redenen waren om 
het predikambt te verlaten en al be
sliste voor zijn conscientie alleen, dat hij in 
zijn nieuwe betrekking de belangen van 
Gods Koninkrijk nog beter kon behartigen. 
Terwijl het eindelijk ook voorkwam, dat, 
al ontnam de Classis zulk een predikant 
zijn radicaal, ze tegelijk hem terug plaatste 
in den rang van candidaat tot den Hei
ligen Dienst en de bevoegdheid schonk 
om ëen stichtelijk woord te spreken. 

De Generale Synode heeft aan deze wille
keur een einde gemaakt door hare besluiten. 
Men moet er echter wel op letten, dat de 
conclusiën, die de Synode aannam en die 
door de pers zijn bekend gemaakt, niet 
los van het rapport mogen genomen wor
den, aangezien juist bij dit rapport de 
Synode haar instemming heeft uitgesproken 
met de grondgedachten, die daarin waren 
ontwikkeld. Het rapport zelf kan dus als 
de interpretatie gelden van de beslissing, 
die de Synode nam. En de Kerken, die 
geroepen worden over zulk een geval een 
beslissing te nemen, zullen wel doen met 
niet alleen op de eindconclusies te letten, 
maar ook op hetgeen in dit rapport wordt 
gezegd. 

En dan is het duidelijk, dat de Generale 
Synode zooveel mogelijk dit behoud van 
de eer en naam van een Dienaar heeft 
willen beperken. Ze deed dit in de eerste 
plaats omdat ze overtuigd was, dat naar
mate het behoud van den- predikantsnaam 
en de predikantsrechten lichter mogelijk 
werd gemaakt, het gevaar ook grooter 
zou zijn, dat een predikant zijn 
ambt zou prijsgeven. De prikkel der 
conscientie zou daardoor verslappen. Wat 
deed het er toe, of men zijn ambt prijs 
gaf, wanneer men toch den titel van pre
dikant kon blij een behouden en desverkiezend 
eiken Zondag uit preeken gaan? Het 
lichtvaardig verlaten van het ambt zou 
daardoor in de hand worden gewerkt. Het 
is daarom vooral, dat de Synode de lijnen 
zoo strak heeft getrokken. Maar daarbij 
kwam in de tweede plaats, dat de Synode 
geen oogenblik voedsel wilde geven aan 
de in den grond Roomsche gedachte, dat 
deze bevoegdheid om 't Woord en de Sa
cramenten te bedienen, een in den persoon 
zelf klevende hoedanigheid was, die een
maal hem geschonken, behouden bleef, ook 
al verliet hij zijn ambt. Dit toch zou lijn
recht in strijd wezen met het Gereformeerde 
beginsel, dat die bevoegdheid niet kleeft 
in den persoon, maar in het ambt, waaruit 
van zelf volgt, dat wie dit ambt verlaat om 
een ander beroep te kiezen, daarmede ook 
die bevoegdheid verliest. Er moeten daarom 
wel zeer gegronde redenen zijn, wanneer de 
Kerken aan zulk een persoon die bevoegd
heid toch laten behouden, en van een recht 
daa''op kan nimmer sprake wezen. 

En evenzeer heeft de Synode door, haar 
goedkeuring aan dit rapport te schenken, 
uitgesproken, dat de handelwijze van een 
classe, die zulk een persoon het radi-
caat van predikant ontneemt, maar hem 
dan terugstelt in den rang van candidaat, 
of wil men liever, hem de bevoegdheid 
geeft om een stichtelijk woord te spreken, 
een dwaasheid is. Den wetenschappelijken 
graad van candidaat in de Theologie blijft 
iemand natuurlijk behouden, ook al zou 
hij advocaat, schoolopziener, bakker of wat 
ook worden. Maar candidaat in kerkelij-
ken zin, candidaat tot den Heiligen Dienst, 
d.w.z. waarbij hij de bevoegdheid 'krijgt, 
om te proponeeren, wordt iemand alleen, 
wanneer hij zich door de Kerken wil laten be
roepen. Hij is toch candidaat voor het ambt. 
Maar hoe zal de classis dan iemand, die juist 
verklaart het predik-ambt te willen ver
laten, tot candidaat voor dit ambt verklaren ? 
Wil zulk een ex-predikant, na tot een 
ander beroep te zijn overgegaan, toch nog 
de bevoegdheid erlangen om nu en dan 
een stichtelijk woord te spreken, dan zou 
hem daartoe maar één weg openstaan.'Hij 
zou daartoe aan de Classis, waar hij dan 
woont, moeten verzoeken als oefenaar te 
mogen optreden. En de Classis zou hem' 
die bevoegdheid kunnen verleenen voor 
de Kerken in die Classis alleen. Een alge-
meene bevoegdheid, zooals een candidaat 
bezit, om voor alle Kerken op te treden, 
zou de Classis hem niet kunnen geven. 

Vraagt men nu in welke gevallen de 
Generale Synode het behoud van de eere 
en naam van een Dienaar dan wel geoor
loofd heeft, zoo is het duidelijk, om dit 
eerste negatief uit te drukken, dat dit niet 
geschieden zal wanneer zulk een predikant 
om wat wettige oorzaken ook >den Ker-
kendienst verlaat om tot een anderen 
staat des levens over te gaant, zooals 
Art. XII het uitdrukt. Immers, en dit is 
wel de, diepere grond van dit besluit ge
weest, zulk een verlaten van het ambt 
om tot een anderen staat des levens over 
te gaan, waarmede onze Vaderen niet 
bedoelden een ander kerkelijk of geestelijk 
beroep, maar een gewoon burgelij k of ge
lijk zij het noemden wereldlijk beroep, is 
niet mogelijk zoolang iemand zich nog 
inwendig geroepen voelt om het Evangelie 
te verkondigen. Toont iemand nu door 

het predikambt te verlaten en naar zulk 
een wereldlijk beroep over te gaan, dat 
de inwendige vocatie ophield, dan kan 
de bevoegdheid om het Woord en de 
Sacramenten te bedienen, hem ook niet 
worden gelaten. Voor het behoud van 
deze bevoegdheid moet dus als eisch ge
steld óf dat zulk een predikant geroepen 
wordt tot een dienst, die voor de Kerken 
in het algemeen geldt, en dus den Kerke
dienst niet verlaat, maar alleen van dienst 
verwisselt, óf dat de geestelijke arbeid, 
waartoe hij overgaat, zoo nauw met de 
prediking van het Evangelie in verband 
staat, dat de innerlijke roeping daarmede 
niet wordt prijsgegeven. Alleen voor deze 
beide gevallen heeft de Synode een uit
zondering gemaakt, maar anders deed zij 
den grendel op de deur. Deze beide uit
zonderingen zijn dus niet willekeurig ge
kozen, maar berusten op zeer goede gron
den en ze sluiten zich aan bij wat de 
algemeene practijk onzer Kerken is ge
weest. 

Immers wat de eerste uitzondering be
treft: het overgaan tot een anderen 
dienst in het belang der Kerken in het 
algemeen, is het duidelijk en wordt dit in 
het Rapport ook uitdrukkelijk uitgesproken, 
dat dit ziet op een predikant, die Hoog
leeraar wordt in de Theologie. Van zulk 
een predikant toch kan niet gezegd wor
den, dat hij den Kerkedienst verlaat, en 
evenmin dat hij tot een wereldlijk beroep 
overgaat. Onze Kerkenorde toch rekent, on
der de diensten der Kerk ook het Doctoren-
of Professorenambt, omdat deze Professoren 
voor de opleiding van de a.s. Dienaren 
des Woords zorgen. En hun arbeid draagt 
niet een wereldlijk karakter, maar 
is heilig. Men spreekt van de heilige Godge
leerdheid. Iets wat bijv. van de professoren in 
de andere faculteiten niet kan gezegd worden. 
Vandaar dat een predikant, die tot dit ambt 
geroepen wordt, dan ook niet naar Art. XII 
verlof behoort te vragen om uit den Kerke
dienst ontslagen te worden en tot een an
deren staat des levens over te gaan, 
maar naar Art. XIII. Natuurlijk geldt dit 
alleen voor die Hoogleeraren, die 
aan éen School verbonden zijn, die van 
de Kerk zelf uitgaat of waarmede de Kerk 
verbonden is. Want alleen aan zulk een 
School worden de a.s. Dienaren der Kerk 
opgeleid, en alleen zulke Hoogleeraren kun
nen gezegd worden een dienst voor de 
Kerk te vervullen. Met deze uitzondering 
voor de Hoogleeraren in de Theolo
gie te maken, sloot de Synode zich 
van zelf aan bij de bestaande practijk, 
want de Kerken hebben steeds geoordeeld, 
dat een predikant, die aan zulk een School 
hoogleeraar werd in de Theologie, de be
voegdheid kon behouden om 't Woord te 
bedienen. 

Dit is dus de eerste uitzondering, en de 
tweede geldt die predikanten welke overgaan 
tot een zoodanigen arbeid, die een geeste
lijk karakter draagt en met de roeping tot 
de prediking van 't Evangelie in nauw ver
band staat. De Synode had daarbij op 't 
oog predikanten, die geroepen werden om 
als geestelijke verzorgers op te treden aan 
stichtingen, waar ouden van dagen of kran-
ken naar lichaam en ziel verpleegd worden. 
Ook van zulk een predikant kan wederom 
niet gezegd worden, dat hij tot een anderen 
staat des levens overgaat. De verkondiging 
van het Evangelie blijft het doel van zijn 
arbeid. Het moge Juist zijn, dat de positie 
van zulke geestelijke verzorgers kerkrechte
lijk niet geheel in orde is, en dat eerst 
dan de zaak behoorlijk geregeld zou wezen, 
wanneer zulke geestelijke verzorgers tot 
dien arbeid wettig geroepen werden door 
de Kerk, waar zulk een stichting zich 
bevindt. Maar al is dit juist, het karakter 
van dien arbeid is en blijft toch scherp 
onderscheiden van elk wereldlijk beroep, 
zooals dat van directeur, geneesheer of 
welk ander ambt ook. De geestelijke ver
zorger komt om 't Evangelie te verkondigen ; 
de samenkomsten, waarin dit geschiedt, 
heeten 'godsdienstoefeningen, het gebouw 
heet de gestichtskerk en de voorganger wordt 
als predikant aangesproken. Zelfs zal, als 
't nieuwe besluit der Synode geëffectueerd 
wordt, in deze samenkomsten ook Avond
maal bediend worden. In zulk een stichting 
heeft men te doen met wat onze oude 
Canonici noemden eene ecclesia incompleta, 
een Kerk van niet volledige formatie. En 
daarom kan aan een predikant, die hier 
als geestelijk verzorger optreedt, ook de 
naam en eere van een Dienaar des Woords 

•worden gelaten. Hij heeft, want daarop 
komt het hier aan, zijn roeping om 't 
Evangelie te verkondigen, door 't aannemen 
van dit beroep, niet verzaakt. Wanneer 
iemand daarentegen optreedt bijv. als 
Directeur van zulk een Stichting, dan 
toont hij daarmede, dat de vocatie tot 
het predikambt bij heoi heeft opge
houden. En waar die vocatie ophield, 
behoort hij ook niet meer de bevoegdheid 
te bezitten om het Woord te bedienen. 

Deze twee uitzonderingen zijn de eenige, 
die de Generale Synode gemaakt heeft, en 
de Kerken zullen wel doen met zich aan 
dezen regel te houden. Dat in geval 
de Kerken oordeelen, dat er reden is om 
iemand den titel en de bevoegdheid van 
predikant te laten behouden, dit dus niet 
geschieden kan 'naar Art XII, zal thans wel 
duidelijk wezen. Tot dusver is het dan ook 
gewoonte geweest, dat de Kerken in zulke 
gevallen emeritaat verleenden niet naar 
Art. XII, maar naar Art. XIII. De op
merking, door Prof. Van Schelven ge
maakt, dat dit artikel eigenlijk niet op deze 
gevallen slaat, is juist. Art. XIII heeft be
paald het oog op predikanten, die door 
ouderdom, ziekte of anderszins onbekwaam 
zijn geworden tot den dienst, en dit kan 
zeker niet gezegd worden van de bovenbe
doelde personen, de Hoogleeraren in de 
Theologie en de geestelijke verzorgers. 

Maar het zal thans evenzeer duidelijk 


