
aaavaarden van deze gedachten kome. Zulk een 
bestrijding is voor hen, die vs^illen blijven staan bij 
de slechts-twee-voorwaarden, plicht. 

Met een doodzv(rijgen van de bezwaren, daartegen 
aangevoerd, vorderen wij niet. Dat is m.i. steeds 
een geheel verkeerde voorlichtings-tactiek. 

Wat hebben b.v. onze jonge menschen eraan om 
het eigen betoog ondersteund te zien door citaten 
van gelijk-gezinden, zonder dat zij een principiëele 
weerlegging vinden van de bezwaren van anderen? 
En ook buiten de wereld van onze jonge menschen 
zijn er genoeg, die met deze vraagstukken moeite 
hebben. Ik ben één hunner. Het is een plicht der 
Christelijke liefde, geen moeite te gering te achten 
om de „bezwaarden", zooals ik, te verlossen van 
de gedachte, dat de meeste stakingen van den 
laatsten tijd zonde zijn. Dat er naast mij nog vele 
anderen zijn, die denken zooals ik, is mij wel 
gebleken na mijn bovengenoemd Reformatie-arti
keltje. 

Men hoort en leest, ook in onze kringen, wel 
eens de bewering, dat onze predikanten en ouder
lingen maar beter doen, vooral in tijden van sta
king, zich met de stakers en het vraagstuk van de 
staking niet in te laten. Wel kunnen de gewone 
troostredenen geboden worden, maar een feitelijk 
ingaan op en zich bemoeien met het stakingscon
flict zelf, dat mogen de ambtsdragers niet doen. 
Wel een waken over de zielen, opdat deze geen 
schade lijden. 

Ik geloof, dat zoo krachtig mogelijk stelling ge
nomen moet worden tegen deze opvatting. Ik zeg 
dat met een nadrukkelijke verwijzing naar hetgeen 
ik boven gezegd heb ten aanzien van de. „uitslui
ting". Staking, zoowel als uitsluiting, zie ik, in 
vele gevallen althans, als zondig. Ik wil dus niet 
geacht worden positie te kiezen tegen den arbeider, 
vóór den patroon. Dat het accent wat veel gelegd 
schijnt op de „werkstaking" als daad van de ar
beiders, is verklaarbaar; de omstandigheden wijzen 
duidelijk genoeg uit, dat de staking het meest-
dreigend gevaar is. Doch in het wezen der zaak 
wil ik geen onderscheid maken in de bespreking, 
noch in de behandeling van beide. 

Ik laat nu maar even rusten hoe de ambtsdragers 
wel zullen kunnen „waken... opdat enz.", als zij 
niet mogen spreken over het probleem zelf. Meer 
dan deze duisterheid, interesseert mij de hoofd
zaak, n.I. dat aan de ambtsdragers hier een be
perking wordt opgelegd. Ik meen, dat die beper
king moet worden verworpen. 

Het verschil tusschen hen, die deze beperking 
aan de ambtsdragers willen opleggen, en mij, ten 
aanzien van de behandeling van het stakingsvraag
stuk en van do stakers zelf, is gemakkelijk te ver
klaren, indien men erop let, hoe sommigen de 
staking zien als een ECONOMISCH conflict. Ook 
hier geldt nu van tweeën een; óf ik moet mij radi
caal vergissen en mijn gereformeerde opvoeding 
als geheel mislukt beschouwen, wanneer ik meen, 
dat de staking (en uitsluiting) NOOIT is een zuiver 
„economisch" conflict en dat ook nooit MAG zijn (al 
vindt zij menigmaal in „economische" omstandig
heden een aanleiding) en voorts dat zij tegenwoordig 
meestal is rebellie tegen God en dus een conflict 
met God, óf zij vergissen zich in den grondslag, 
die de staking zóó beperkt zien, dat er een slechts 
„economisch" conflict overblijft. Hier is een koste
lijke illustratie gegeven van de waarheid van het 
spreekwoord „L'adjectif tue". Het vraagstuk wordt 
vertroebeld en een vruchtbare bespreking onmo
gelijk gemaakt, gedood, door de inlassching van 
dat bijv. naamwoord: „economisch". 

Men voelt, dat, waar een zoo diepgaand verschil 
in de principiëele opvattingen blijkt te bestaan, 
verder debatteeren over bij-komende dingen, zooals 
de behandeling (al óf niet) door ambtsdragers, enz., 
vrijwel onmogelijk is. Als ik mij in mijn boven-
uiteengezette opvattingen niet geheel vergis, dan 
is het de plicht van predikanten en ouderlingen 
om zich wél met het stakingsvraagstuk en met de 
stakende arbeiders en met het ui tslui tings vraagstuk 
én met de uitsluitende patroons te bemoeien. O, ze
ker, men behoeft niet direct met tuchtmaatregelen te 
komen. Wij zullen immers niet vergeten, dat voor 
tucht-toepassing allereerst noodig is 't element van 
volharding in de zonde en dat vóór de eigenlijke 
tucht-toepassing eerst komt de trouwe, zoolang 
mogelijk volgehouden vermaning om van de zonde 
af te laten. Over den vorm van behandeling door 
onze ambtsdragers spreek ik mij daarom niet uit. 
Maar wel kies ik zoo stellig mogelijk positie tegen 
de opvatting, dat onze ambtsdragers zich maar 
beter verwijderd houden van het tooneel van den 
strijd. Als ik nog iets begrepen heb van de pro-
fetentaak, die eiken Christen opgedragen is, maar 
die in het bijzonder den ambtsdragers en nog meer 
Mjzonder den predikanten aangewezen is, dan meen 
ik, dat het de plicht is, ook van onze predi
kanten, om hier te profeteeren, d.i. als leidsUeden 
op te treden, d.i. het licht van Gods Woord ook 
over het al dan niet geoorloofde van werkstakingen 
(in het algemeen en desnoods ook over bepaalde 
stakingen in hun naaste omgeving) te doen schij
nen. En dan hebben zij dit te doen niet alleen en 
eerst dan, wanneer er een conflict is; ook in de 
fust-perioden, wanneer niemand aan een conflict 
denkt, is het de profetenplicht van onze predikan
ten ons te doen zien, hoe God ons Zijn wil open

baart, ook ten aanzien van vraagstukken als deze. 
Daarbij leert immers de ervaring, dat het doen-
hooren van de beginselen reeds menigmaal vol
doende is, dat men niet aparte prêeken behoeft 
te houden heden over staking, morgen over uit
sluiting, overmorgen over revolutie tegen een moge
lijke communisten-regeering e.d. Het was de groot
heid van iemand als wijlen Dr J. C. de Moor (om 
kieschheidshalve slechts een doode te noemen, 
zonder zijn gedachtenis in dit debat te willen be
trekken) dat hij, zonder veel detail-punten opzet
telijk te behandelen, toch, door zijn manier van 
schriftverklaring, ons den wil Gods en den weg 
Gods deed hooren en zien. Zóó kan het bijna 
steeds in dagen van rust. Bovendien zijn er dan 
onze Kerkbodes en andere organen nog. ') 

En in tijden van conflict? Welnu: hebben de 
ware profeten onder Israël en daarbuiten ooit ge
aarzeld de dingen bij hun naam te noemen ? Hebben 
zij ooit, door een beroep op: „dat is Uw terrein 
niet!" zich laten weerhouden van de critiek op een 
levenspractijk, die door hèn in strijd geacht werd 
met het beginsel? 

Ik wil de vraag stellen, als onze predikanten 
dat niet zouden kunnen doen, wie zal het dan wel 
kunnen? Willen de vakvereenigingsleiders en wil
len hoogleeraren in de rechten of wie dan ook 
de pretentie hebben, dat zij wèl en dan zij alleen 
— op hun allerbijzonderst terrein 1 — het licht 
Gods over deze donkere wegen kmmen doen 
schijnen ? 

Ik zie het dan ook als een denaturatie van het 
ambt, indien men op die manier en met 'het argu
ment van een „economisch" conflict van de predi
kanten eischt, dat zij uit den weg zullen gaan en 
hun profetenmantel zullen afleggen. 

Indien wij niet met alle kracht, die in ons is, 
verzet gaan aanteekenen tegen deze methode van 
terugdringen van ambtsdragers (en daaronder in de 
eerste plaats onze predikanten), dan dreigen ge
varen, die ons kerkelijk leven aantasten in zijn 
grondslagen. De tucht-oefening zou spoedig geheel 
verdwenen zijn. Want, zooals heden vakvereeni
gingsleiders zeggen tot de predikanten: „verwijdert 
U, want hier is een „economisch" conflict", zoo 
zullen straks onze handelslieden zeggen „gaat heen 
en bemoeit U niet met mijn zaken, want zaken 
zijn zaken en ge hebt daarvan geen verstand". Dan 
zullen bankiers zeggen: „wat wilt ge van den 
wereld-geldhandel weten; wg eischen voor ons op 
vrijheid voor eigen inzicht zonder eenige controle 
Uwerzijds". Dan zeggen straks leeraren van allerlei 
wetenschap: „predikanten, blijft uit onze buurt, 
want op ons erf weet ge den weg niet". En de 
politici zullen misbruiken gaan het schoone woord, 
dat er is „eea souvereiniteit in eigen kring"; wat 
weet een „dominee" nu ook af van politiek, van 
tactiek, van comproniis, enz. — Zoo zou aldus 
het predikantenambt beroofd worden van een zeer 
belangrijk element in het ambt, n.I. het profetisch 
verkondigen van Gods wil, immers voor ALLE ter
reinen van dit leven! 

En, als ik goed zie, dan tast zulk een beperking 
ook aan den grondslag van onze Vrije Universiteit. 
Wanneer die Vrije Universiteit moest komen, omdat 
het zoo dringend noodig was, dat alle weten
schappen werden beoefend bij het licht van en 
aan den band met Gods Woord, dan is het toch 
zeker niet in de allerlaatste plaats aan de faculteit 
der theologie, dus aan de theologen, om over moei
lijke vraagstukken een gezaghebbend woord te 
spreken. Indien de faculteiten daarom in een Vrije 
Universiteit moesten worden vereenigd, opdat zij 
alle zich zouden kunnen laven aan de eenige bron 
van wijsheid, dan is daarvoor toch noodig een 
samenwerking in een zoodanigen vorm, dat zij, 
die meer directe studie maken van de Heilige 
Schrift en van de Christelijke zede, hun weten
schap als een zuurdeesem laten doorwerken door 
alle andere wetenschappen heen. Maar neen: vol
gens deze hekken-zetters zijn er problemen en 
conflicten, die zoO' technisch van aard zijn, dat zij 
geheel geabstraheerd zijn van het Woord Gods, 
zoo zeer zelfs, dat zij, die nog wel tot levenstaak 
hebben Gods openbaring ons nader uit te leggen 
en te ontvouwen, van elke bemoeiing, anders dan 
een „priesterlijke" (en hoe dan nog!) zich hebben 
te onthouden! 

Ik huiver bij de gedachte, dat eens op ons van 
toepassing zal worden de vloek van Jes. 50:11: 

„Ziet gij allen, die een vuur aansteekt, die U met 
spranken omgordt! wandelt in de vlam van Uw vuur 
en in de spranken, die gij ontstoken hebt. Dat ge
schiedt u van mijne hand, in smart zult gijlieden 
liggen". 
Neen, dan laat ik me liever vermanen en troos

ten door de vragen en beloften in het voorgaande 
vers begrepen: 

„Wie is er onder ulieden, die den Heere vreest, die 
naar de stem Zijns knechts hoort? als hij in de duis
ternissen wandelt, en geen licht heeft, dat hij be
trouwe op den naam des Heeren, en steune op zijnen 
God." 
Ik acht het dan ook plicht en roeping te getuigen 

van onze bezwaren, opdat er, zoo noodig, cor
rectie kome. Zoo is dan dit artikel bedoeld als de 
vervulling van zulk een plicht. En als men mij 
uit Gods Woord aantoont, dat ik dwaal, dan zal 
ik mijzelf corrigeeren. Het kan dus nuttig zijn een 
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poging te doen de bezwaren, die gesteld zijn tegen 
het principe van „slechts-twee-voorwaarden", de 
bezwaren tegen het niet stellen van den eisch 
van een voor den Christen geoorloofd doel, te weer
leggen. Maar indien weerlegging op schriftuurlijke 
gronden niet mogelijk is, welnu, dat er dan wijzi
ging kome in de stelhngen en het optreden van wie 
nog anders denken. Aldus zullen wij komen tot 
een verstaan van elkander. 

Men denke niet, dat deze vraagstukken onder
geschikt zijn. Behalve de belangen der Kerk raken 
zij ook de belangen o.a. van onze politieke par
tijen. Wij hebben het recht om te weten, hoe onze 
vertegenwoordigers in kamers en raden over die 
vraagstukken denken, omdat wij, die hen afvaar
digen, ook verantwoordelijkheid dragen voor hun^ 
houding. En indien dan onder hen gevonden wor
den mannen, die, ik zal in de verste verte niet 
zeggen, met de werkstaking spelen, maar haar 
ook niet beschouwen als tegenwoordig meestal 
zondig, dan komt het ook voor onze verantwoorde
lijkheid, indien door hun toleranties de werkstaking 
niet wordt tegengehouden; dan zijn wij mede
schuldig, wanneer door het ontbreken van een 
principieel verzet hunnerzijds telkens weer ons 
volksleven wordt geschokt door stakingen of uit
sluitingen. Er zijn zoo enkele van die vraagstukken, 
die de grondslagen van onze samenleving raken 
en waarover blijkbaar diepgaande meenings-ver-
schillen in een en dezelfde partij mogelijk zijn. Ik 
zal daarop thans en op deze plaats niet verder 
ingaan. Maar: ter bevestiging van het onderling 
vertrouwen zou het gewenscht zijn, dat de poli
tieke partijen zich ten aanzien van zulke vraag
stukken zuiver uitspraken. Dat een scheiding daar
van het gevolg zou kunnen zijn, acht ik niet uit
gesloten, maar ook dan geldt, dat het beter is een 
kleine, maar hecht aaneengesloten groep, te vor
men, dan dat men poogt een massa heterogene 
elementen te verbinden, daarom vol weifeling blijft, 
daardoor levenskracht mist en op den duur ieder
een teleurstelt. Zóó wordt veel meer het gezonde 
partijleven ondermijnd. (Slot volgt.) 

's-Gr. A. SCHILDER. 

^) Over Kerkbodes gesproken: in de „Rijnlandsche Kerk
bode" van 26 September 1931 geeft Ds H. Moolhuizen een 
bespreking over: „Het recht van Werkstaking". Voor zijn 
rekening blijve de bewering, dat de door hem genoemde 
schrijver in het hoofdstuk over de werkstaking: „De lijnen 
.... zuiver" trekt. Het betoog van Ds Moolhuizen lijkt 
mij zuiverder dan dat van den bedoelden schrijver. Ds M. 
verheft ons tot het goede niveau, wanneer hij de werk
staking gaat vergelijken met de revolutie en in dit verband 
herinnert aan „Onzen opstand tegen Koning Filips II". 

Juist is ook liet volgende: 
„Dus niet om een klein onrecht van de zijde der pa

troons ; ook niet om een op zichzelf nog niet af te keuren 
begeerte naar stoffelijk voordeel, mag de ons door Qod op de 
hand gezette arbeid worden stopgezet". 

(Het vet gedrukte in dit citaat is van mij. A. S.). 
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De anatomiscbe gedachte In de Geneeskunde. 
I. 

Niet ten onrechte karakteriseert men dikwijls 
bepaalde perioden in de geschiedenis van het men-
schelijk© denken naar de ideeën, die er in werden 
verkondigd. 

Voor wie de ontwikkeling van het geestelijk leven 
beschouwt, is het immers soms, alsof sommige 
ideeën die eerst schuchter oplichten, al gaande 
groeien, reeds spoedig hun bestaan losmaken van 
wie haar het eerste propageerden, en tenslotte 
een zelfstandigheid bekomen, waardoor ze zich 
zelve poneeren, in eigen kracht op de geesten 
beslag leggen en een onwederstandelijken greep 
verkrijgen op het denken, dat zich aan dien klem 
niet meer kan ontworstelen en dra er geheel door 
wordt beheerscht. 

Het is dan veelal eerst ©en volgend geslaöht, 
dat te zien krijgt, hoe de idee zoodoende topzwaar 
is geworden, en hoe haar hypostaseering, verhef
fing tot onevenredige hoogte, bovenmatige belas
ting en verwijding, aan het einde ook de oorzaak 
wordt van haar val. 

Zoo wil men ook niet zelden het wetenschap-
pelijk-geneeskundig denken van vóór dertig of 
veertig jaar kenschetsen met behulp van de ana
tomische gedachte. Daarmee geeft men dan aan, 
dat deze idee, of dat ideeëncomplex dat men sa
menvattend aldus noemt, het medisch denken dier 
dagen zoo geheel heeft doortrokken, dat haar in
vloed overal, in alle geledingen, merkbaar is en 
het als een onuitwischbaar stempel blijft ken
merken. 

Waar nu de hedendaagsche geneeskunde zich 
zonder onderbreking uit die gedachtenwereld heeft 
ontwikkeld, er onmiddellijk nit voortkwam en er 
nog met tallooz© vezelen mede is verbonden, daar 
kan het zijn waarde hebben zich er op te be
zinnen, wat die anatomische gedachte eigenlijk be
helsde, en waaraan ze haar groote macht en draag
wijdte in laatste instantie heeft ontleend. 

* 
Het mag voor wie logisch en systematisch denkt, 

vreemd aandoen, dat de anatomie of ontleedkunde. 


