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van Tambaram samengesteld, was het boek van 
•Mr Paton „ C h r i s t i a n i t y i n t h e E a s t e r n 
C o n f l i c t s " , dat nog vóór het werk van Kraemer 
verscheen en nog door wijlen Ds J. D. Wielenga 
in „De Reformatie" besproken werd. Anderen 
maakten in opdracht van den Internationalen Zen
dingsraad studiereizen om bepaalde problemen ter 
plaatse te kunnen bestudeeren. Zoo bijv. Mr J. 
Merle Davis, die als resultaat van zijn onder
zoekingen een aantal geschi-iften in het licht gaf 
over allerlei sociale vraagstukken, waarmee de 
zending of de imheemsche kerken telkens weer 
in aanraking komen. Zijn jongste werk, dat men 
kan beschouwen als een samenvatting van zijn 
vroegere publicaties, waarbij tevens rekening kon 
worden gehouden met de Jaesprekingen over dit 
onderwerp te Tambaram, is getiteld: „ T h e e c o 
n o m i e a n d s o c i a l e n v i r o n m e n t of t h e 
Y o u n g e r C h u r c h e s " (het economische en 
sociale milieu van de inheemsche kerken).') 

Zoo zoiiden er nog andere geschriften genoemd 
kunnen worden, bijv. van Dr John Mott, Dr Felton, 
:Mr D. T. Niles, Dr Chao e.a. Ik denk ook aan 
de talrijke artikelen in het Juli-nr. van „The Inter
national Review of Missions" (1938) en enkele 
andere zendingstijdschriften, waarover vroeger in 
deze rubriek reeds een en ander geschreven werd; 
en last not least aan het belangrijke statistisch 
overzicht van heel de christelijke wereldzending, 
dat speciaal met het oog op de conferentie te 
[Madras werd uitgegeven, en niet alleen cijfers en 
feiten geeft, maar ook een aantal interessante be
schouwingen over de zending in de huidige wereld
situatie. *) 

S 3' m b o o l v a n d e g r o e i e n d e bc -
t e c k e n i s d e r i n h e e m s c h e k e r k e n . 

Onze bedoeling is echter meer iets te vertellen 
over de vruchten, die de conferentie van Tam
baram t i j d e n s haar zittingen en d a a r n a heeft 
opgeleverd, voorzoover dat nu reeds te beoor-
dcelcn valt. 

Eerst iets over de vruchten, die reeds t ij d e n s 
(io conferentie openbaar werden. 

2k)oals U weet was het oorspronkelijk de be
doeling in Hankow bijeen te komen; maar de 
oorlog lusschen Japan en China maakte de vol
voering van dit plan onmogelijk, zoodat men be
sloot in Britsch-Indië te vergaderen. 

Toch bleef men in het Oosten, in het gebied van 
de inheemsche kerken. 

In 1910 vergaderde men in Edinburgh, in het 
centrum van de Westersche wereld. Slechts 12 
inheemschon bevonden zich onder de 1200 afge
vaardigden. 

In 1928 kwam men in Jeruzalem bijeen, op de 
grens tusschen Oost en West, waar eens de 
moedergemeente leefde van al de latere kerken in 
Oost en West; van de 240 afgevaardigden vertegen
woordigden 80 de inheemsche kerken opi het 
zendingsveld. 

Thans vergaderde men in Tambaram bij Madras, 
midden in de inheemsche wereld van India, waar 
het heidendom zich openbaart in zijn meest af
schuwelijke, maar ook in zijn meest verfijnde 
vormen, waar het Christendom reeds in de eerste 
eeuwen na Christus werd gepredikt^), en waar in 
de laatste decennia een reeds millioenen christe
nen omvattende kerk begint op te komen, met een 
krachtig eigen leven, uitkomend in een begin van 
een eigen Indische theologie en in de vele voor
aanstaande inheemsche figuren, sommige zelfs van 
internationale bekendheid, die op de conferentie 
aanwezig v/aren, zooals Dr Azariah, de bisschop 
van Dornakal, of reeds overleden zijn, zooals de 
beroemde Sadhoe Soendar Sing en Pandita Ra-
mabnai. Van de bijna 500 deelnemers waren thans 
meer dan de helft inheemschen. Zoo werd de 
samenkomst in Tambaram als het ware een sym
bool van de groeiende beteekenis van de inheem
sche kerken in de laatste twintig, dertig jaren. 

G e e s t e l i j k e s a m e n b i n d i n g . 
ïn dit opzicht kunnen we tevens al dadelijk een 

belangrijke vrucht van Tambaram constateeren, 
n.I. de sterke geestelijke samenbinding, die door 
de samensprekingen en het samenleven gedurende 
de conferentie tusschen de meer dan 250 inheem
sche voorgangers uit het „Oosten" onderling en 
met de zendelingen uit het „Westen" is gegroeid. 

Waar de conferentie voor een deel was gewijd 
aan de bespreking van het vraagstuk betreffende 
de verhouding van de „oudere" en de „jongere" 
kerken (te Tambaram sprak men veelal van 
„zendende" en „ontvangende" kerken), was deze 
geestelijke eenheid, mede door het gemeenschap
pelijk beraadslagen te Tambaram ontstaan of ge
groeid, van groote beteekenis, ook voor de toe
komst. 

In Jeruzalem gingen er stemmen op uit de in
heemsche kerken, die beweerden, dat men de 
zending niet meer noodig had. Te Tambaram werd 
door de inheemschen erkend, dat ook in die 
landen, waar zelfstandige kerken waren ontstaan, 
deze kerken de zending toch nog steeds noodig 
hebben, niet alleen voor de uitbreiding van het 
werk naar buiten, voor allerlei arbeid in scholen, 
ziekenhuizen e.d., maar ook met het oog op de 
jonge inheemsche kerken zelf, die bij den voort-
duur den steun behoeven van de zending door 
adviezen en door het geven van geestelijke leiding 

op allerlei gebied, üizonderheid inzake de theo
logische vorming der inheemsche voorgangers. 

Ook al zijn er in landen als China, Japan en 
India reeds verscheidene groote christelijke lei
ders, (ik vermeldde er boven reeds een paar en 
noem in dit verband voorts nog Dr T. Z. Koo, 
Dr Cheng en Kagawa), toch begrijpen de inheem
sche Christenen, blijkens hetgeen door hen in 
Tambaram werd uitgesproken, heel goed, dat 
alleen door collegiale, hartelijke samenwerking 
tusschen inheemsche kerken en zendelingen het 
groote werk Gods kan worden gedaan in de 
Icomende jaren, dat in India en elders moet wor
den verricht. 

Over enkele andere vruchten willen wij in een 
volgend artikel nog iets vertellen. 

Kar. H. B. 

1) Ik noem hier alleen enkele van de belangrijkste, n.I. die 
van Ds Pos in „De Opwekker", Febr. '39 (Tambaram-num-
mer) en in „De Macedoniër" (Maart en April '39); van Prof. 
Kraemer in „Woord en Wereld", I, nr. 2 ; van K. Harrenstein 
in het Ev. Miss. Mag (Febr. en Mei '39) ; van Richter en 
Schlunk in het „Neue Allg. Miss. Zeitschr." (Jan.—Aug. '39) ; 
van W. Paton e.a. in „The Intern. Rev. of Missions", (inz. 
April en Oct. '39) ; van John Mott e.a. in het Amerikaansche 
tijdschrift „Christendom", Spring 1939; van V. Kekem in het 
„Tijdschrift voor Zendingswetenschap", '39, 4e stuk; en van 
Ds Kooyman in de „Licht-stralen" (afl. 12 van jrg. 1939). 
Een oriënteerend en tevens critisch overzicht biedt ook het 
ruim 200 pagina's tellende Duitsche Tambaram-boek: „Das 
Wunder der Kirche unter den VSlkern der Erde", uitgegeven 
door Prof. Schlunlc, Stuttgart, 1939. Van een andere zijde 
benadert Basil Mathews de Conferentie in zijn boek „Through 
Tragedy to Triumph", Ixinden, 1939, dat vooral door zijn leven
dige beschrijving van de afgevaardigden en de discussies ter 
conferentie van belang is. 

2) J rg . XIX, blz. 172, 182, 190, 198, 206, 222, 230, 238 en 246. 
3) Men zie daarover ook het vijfde deel van het groote 

rapport over de conferentie te Tambaram, getiteld: „The Eco
nomie Basis of the Chureh". 

4) „Interpretative Statistical Survey of the World Mission 
of the Christian Church" en „Directory of World Missions" 

5) De conferentie vergaderde aan den voet van den Thomas-
berg, zoo genoemd omdat hier, volgens de legende, 70 jaar na 
Chr. de Apostel Thomas den marteldood zou zijn gestorven. 
Over de al of niet juistheid van deze legende zijn de meeningen 
nog al verdeeld, verg. Latourette, A History of the Expansion 
of Christianity, I, 1937, blz. 107 v. Latourette acht het niet 
onwaarschijnlijk, dat het Christendom in ieder geval reeds vóór 
het einde van de 3de eeuv/ in India zijn intrede heeft gedaan. 
Men zie ook Richter, Indische Missionsgesch., 2. Aufl., blz. 
31—35. 

Geloof e n rechtvaardigmaking . 

I n h e t r o o m s c h - k a t h o l i e k e t i jdschri j f t „He t S c h i l d " 
t reffen w e v a n de h a n d v a n Prof. A. H. M a l t h a vo lgend 
s c h e m a t i s c h ove rz i ch t a a n v a n de v e r s c h i l l e n d ie t u s 
s c h e n de r o o m s c h e n en ons b e s t a a n i n b e t r e k k i n g to t 
„geloof e n r e c h t v a a r d i g m a k i n g " . I k m e e n onzen lezers 
een d i e n s t te doen, a l s i k h e t s t u k i n zijn gehee l h i e r 
o v e r n e e m . 

W e l a t e n n a t u u r l i j k de w e e r g a v e v a n h e t p r o t e s t a n t -
s c h e gevoe len voor r e k e n i n g v a n d e n schr i jve r : do room
s c h e n h o u d e n n i e t s t eeds vo ldoende r e k e n i n g m e t de 
zeer s t e r k e ve r sch i l l en t u s s c h e n p r o t e s t a n t e n . H i e r volg t 
h e t s t u k : 

Protestanten: 

1. V ó ó r d e r e c h t 
v a a r d i g m a k i n g is alles 
zonde, hoezeer men er zich 
ook op tracht voor te berei
den, want door de erfzonde 
is onze natuur bedorven. 

Praten over „nog natuur-
lijkgoede daden kunnen stellen 
door den zondaar" is de 
schriftuurlijke qualitatieve te
genstelling tusschen goed en 
kwaad, tusschen den natuur
lijken en den geestelijken 
mensch, tusschen den godde-
looze en den rechtvaardige, 
verdraaien tot een quantitatieve 
tegenstelling tusschen natuur
lijkgoed en bovennatuurlijk-
goed (cf. Polman: „ D e 

P r a e d e s t i n a t i e l e e r 
v a n A u g u s t i n u s , T h o 
m a s e n C a 1V ij n", 1936 p. 
233). Dan maakt men den 
zondaar ook meer verhef-
fings- dan wel verlossings-be-
hoeftig (1. c ) . 

2. D e r e c h t v a a r d i g 
m a k i n g bestaat in de aan
rekening van de verdiensten 
van Christus, waardoor onze 
zonden bedekt worden en wij, 
met behoud van onze zondige 
natuur, juridisch kinderen 
Gods worden. Christus' recht- ' 
vaardigheid (d.w.z. zijn na
tuurlijke goedheid als God of 
als mensch) is nu door die 
aanrekening rechtens de onze. 

God heeft dus genade met 
ons gehad. Wie de genade op
vat als „etwas dingliches", iets 
onpersoonlijks, een geheim
zinnige kracht in ons, leidt de 
aandacht van God af naar 
wat in den mensch i s : God 
wordt op die manier naar den 
achtergrond geschoven als de 
aristotelische primus movens 
(eerste d.w.z. ver verwijder
de beweger), de onbekende 
god van de heidensche wijsgee-

Katholieken: 

1. V ó ó r d e r e c h t 
v a a r d i g m a k i n g kan de 
mensch uit eigen kracht (als 
aan God ondergeschikte oor
zaak) eenige natuurlijkgoede 
daden stellen. Maar men zegt 
gewoonlijk met S. Thomas 
(S. Theol. I II 109, 8), dat 
de zondaar toch niet lang de 
doodzonde kan vermijden. Hij 
houdt, natuurlijkgoede daden 
stellend, ook niet op zondaar 
te zijn, een afschuw in de 
oogen van God. De reden van 
genoemde mogelijkheid is, dat 
door de erfzonde onze natuur 
wel gewond, maar niet geheel 
bedorven is. Een en ander 
blijkt uit de H. Schrift, die 
niet alle werken van den zon
daar veroordeelt, maar soms 
prijst. Met behulp van actueele 
genade kan de zondaar zelfs 
eenige bovennatuurlijke daden 
stellen, speciaal van geloof, 
hoop, berouw, maar onvol
maakt. 

2. D e r , e c h t v a a r d i g -
m a k i n g bestaat in het aan
rekenen van de verdiensten 
van Christus, maar zóó, dat 
de natuurzonde (erfzonde) en 
de persoonlijke zonden werke
lijk uitgedelgd worden. De 
natuur blijft evenwel zwak. 
Met behoud van die zwakke 
natuur worden wij ethisch-
physisch kinderen Gods, d.w.z. 
krijgen wij deel aan Gods na
tuur, die boven de onze ligt 
m.a.w. worden wij verboven-
natuurlijkt. 

Dat de genade iets werke
lijks in ons is, komt van de 
kracht van Gods liefde; als 
liefde betrekt deze zich op 
iets werkelijk goeds, als god
delijke liefde betrekt zij zich 
op een door haar gemaakt 
werkelijk goed. Toch is de 
genade geen ding, zij is geen 
dood ding en geen levend 

ren. Neen, de genade is -bo
venal de H. Geest, die in de 
uitverkorenen werkt, onmid
dellijk van persoon tot per
soon (Polman I.e. p. 84, 89, 
276). 

3. D e o o r z a a k van deze 
rechtvaardigmaking is God, 
die ons doet gelooven in 
Christus, welk geloof de ver-
eischte is van onzen kant. 

4. D i t r e c h t v a a r d i 
g e n d g e l o o f in Christus 
is een speciaal geloof. Behal
ve het wondergeloof, dat een 
heilsverlangen van elementai-
ren aard is (Realenc. p. 675), 
moet men immers nog onder
scheiden: het dogmatisch ge
loof (kennis van de geopen
baarde waarheden), het geloof 
in de algemeene heilsbelofte 
(aannemen dat Christus voor 
het menschdom is gestorven) 
en het geloof in de particu
liere heilsbelofte. Aldus Bel-
larminus (geciteerd uit Billot: 
„D e V i r t u t i b u s i n f u -
s i s", 3e uitg., p. 285). Het 
laatstgenoemde is het recht
vaardigend geloof (sommige 
hervormers hielden dit alleen: 
Diet, de Th. Cath., col. 57). 
Alleen hij die dit geloof heeft 
kan ook de overige geloofs
waarheden aannemen (Real
enc. p. 680). Het bestaat in 
een innerlijke aandoening, 
waardoor ik de heilsbelofte 
als mij persoonlijk geldend 
ondervind, waardoor ik mij 
verlaat op God, die in Chris
tus mijn heil wil. Terwijl ik 
Gods bedreigingen en straf
fende rechtvaardigheid van mij 
afgewend zie (Realenc. p. 
680), voel ik met dezelfde ge
loofsdaad, dat ik gerechtvaar
digd ben en in den hemel zal 
komen. Er is dus geen kwes
tie van een zichzelf pijnlijk 
analyseeren, maar van een blij 
bouwen op de belofte van de 
Schrift; men onderscheidt zijn 
geloof van dat der verworpe
nen, doordat het krachtig is 
(Polman p. 284, 371). 

Als we dit scholastisch ont
leden, moeten wij zeggen, dat 
het iets verstandelijks en iets 
affectiefs is. Verstandelijk is 
de inwendige zekerheid, dat 
het zoo is en zijn zal (dat God 
mijn heil is), affectief is de 
blijheid en de hoop, de fidu-
cia (hoop is daarom een an
dere naam voor het geloof, 
voorzoover het de toekomst 
geldt). Meestal wordt het 
affectief karakter sterk op 
den voorgrond geschoven om 
het geloof, zóó opgevat, te 
plaatsen tegenover het meer 
theoretische en verstandelijke 
dogmatisch geloof van katho
lieken en protestanten. Maar 
volledigheidshalve moet men 
zeggen, dat het iets verstan
delijks en iets affectiefs is 
(vandaar door elkaar ge
bruikt : Heilsgewiszheit en 
Heilsvertrauen). De vele kan-
tianen onder de protestanten 
noemen dan ook gelooven iets 
van de practische rede d.i. 
van den rede-wil. 

Volgens sommige protestan
ten is de liefde een ander as
pect van het geloof. Volgens 
anderen, die meer in het voet
spoor van Luther gaan, staat 
zij er buiten, hoewel zij wel 
volgt (Diet, de Th. Cath. col. 
63, 71) ; volgens dezen is de 
liefde dus geen factor in de 
rechtvaardigmaking. Dezen 
willen ook niets weten van 
berouw als voorwaarde. Méér 
overeenkomstig de opvatting 
van de eerste partij schijnt te 
zijn, dat K i m „das Selbstge-
richt der Reue" als ingeslo
ten in het geloof beschouwt 
(Realenc. p. 676). 

5. Het gelooven is niet i e t s 
g e r e c h t i g s als daad maar 
alleen naar inhoud; het is 
geen zedelijke prestatie, daar 
het juist de erkenning van on
macht is (cf. Friethof f : „D e 
P r e d e s t i n a t i e l e e r v a n 
T h o m a s e n C a l v i j n", p. 
20; Realenc. p. 676). Het 
wordt door God zelf uitge
werkt, zoodat het geen men-
schelijke prestatie is (Realenc. 
p. 679). Minstens volgens Cal-
vijn is het dan ook geen vrije 
daad (de mensch heeft daar-
'lóe geen kiesvrijheid), maar 
wordt het volgens uitverkie
zing in sommigen noodzake
lijk bewerkt (de mensch heeft 
daarbij slechts een hartelijke 
spontaniteit cf. Polman p. 55). 
Zeggen dat God alle menschen 
liefheeft en daarom allen vol
doende genade geeft om te 
kunnen gelooven is het hei-
densch idee van den voor al
len gelijken God schuiven in 

ding, maar zij is een levens
kracht. 

Op het oogenblik van het 
instorten der genade staat God 
achter ons als de primus mo
vens, is Hij in ons door de 
deelname aan Zijn natuur en 
bovendien als quasi-experi-
menteel gekend (wij ervaren 
Hem eenigszins in de akten, 
die Hij opwekt). 

3. D e o o r z a a k van deze 
rechtvaardigmaking is God, 
die ons bovennatuurlijke daden 
doet stellen van volmaakt ge
loof, hoop, liefde en berouw 
als vereischten van onzen kant. 

4. D i t r e c h t v a a r d i 
g e n d g e l o o f (goed te on
derscheiden van het wonder
geloof, dat een charisma is) 
is de door den wil bevolen 
(op dit aandeel van den wil 
wijst b.v. Kreling: Openba
ring en geloof, „ A p o l o g e 
t i s c h l e v e n", X V p. 14) 
aanname van de openbaring. 
De substantie hiervan wordt 
gevormd door de twee waar
heden, dat God bestaat en 
zorgt voor Zijn schepselen (S . 
Thomas S. Theol. I I I I 1. 7). 
Het eigenlijk voorwerp van 
het geloof is dan ook dat
gene, waardoor de mensch ge
lukkig wordt (S . Thomas S. 
Theol. I I I I 2. 5). Christus 
heeft ons geleerd, waarin die 
zorg van God en de weg naar 
ons geluk bestaat: het verlos
singswerk van Christus. Alle 
waarheden van het christelijk 
geloof zijn dus gegroepeerd 
om ons terug te brengen tot 
het groote heilsaanbod door 
God aan de menschen gedaan 
of anders gezegd: het geloof 
leert ons wat wij moeten ho
pen (S . Thomas S. Theol. I I 
I I 4. 1; I I I 113. 4 ad 3). 
Dus moet men goed begrij
pen, wat Harent zegt (Diet, 
de Th. Cath., col. 69), dat 
zoovele geopenbaarde waar
heden geen beloften zijn, maar 
bedreigingen, bevelen of ab
stracte waarheden. Want dat 
alles is slechts bedoeld om 
ons te brengen tot de kennis 
van datgene, waarin ons geluk 
ligt. 

Bovengenoemd gelooven in 
het verlossingswerk van Chris
tus houdt in dat Christus voor 
alle menschen en dus ook 
voor mij gestorven is en dat 
ik daarom gerechtvaardigd 
kan worden en in den hemel 
kan komen, ja zelfs dat ik 
gerechtvaardigd ben en in den 
hemel zal komen, als ik maar, 
nu en later, geloof (in Chris
tus' verlossingswerk voor de 
menschen) en hoop en bem.in 
en berouw heb. Maar of die 
voorwaarden aanwezig zijn of 
zullen zijn, weet ik niet met 
volle zekerheid, wel met vol
doende waarschijnlijkheid. De 
H. Schrift leert ons dan ook 
met vreeze te werken aan 
onze zaligheid, zoodat wij ge
waarschuwd worden om niet 
(buiten geval van een speciale 
openbaring S. Thomas: S. 
Theol. I I I 112, 5) onze ge
steldheid onfeilbaar als vol
doende te beschouwen. Het 
gelooven is dus een verstan
delijk alles van Christus ver
wachten, waarop in den wil 
volgt de hoop op den hemel. 
Dat geloof en hoop onder
scheiden zijn, wordt aangeduid 
in de H . Schrift, maar volgt 
ook uit de scholastieke leer 
van het onderscheid van ver
stand en wil. 

Hetzelfde geldt van de voor 
de rechtvaardigmaking ver-
eischte liefde. Deze liefde is 
een voornamere factor dan 
het verstandelijk geloof. Het 
affectie-element in onze recht
vaardigmaking is dus voor
namer dan het verstandsele
ment. 

Ook het berouw is om de
zelfde reden onderscheiden. 

5. Het gelooven is e e n 
b o v e n n a t u u r l i j k -
g o e d e d a a d als zijnde het 
met Gods genade gegeven ja
woord op Gods getuigenis, 
waarvan de inhoud is, dat de 
mensch door Christus en niet 
door zichzelf tot God, zijn ge
luk, kan komen. God gelooft 
niet, maar de geloovige 
mensch (cf. Kreling p. 15); 
diens daad wordt evenwel 
door God als eerste oorzaak 
uitgewerkt. Het is de uitver
kiezing Gods, die aan sommi
gen juist d i e genadehulp 
geeft, dat zij niet alleen kun
nen gelooven, maar ook feite
lijk gelooven. Volgens som
mige theologen is op het 
oogenblik der rechtvaardigma
king de mensch niet vrij voor
zoover hij dan staat onder de 
„werkende genade", wel voor-
zoover hij staat onder de 
„meewerkende genade". Vol
gens de ons meest aanneme-


