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AAN JESUS CHRISTUS.

»Jesus Christus is gisteren en heden,
dezelfde en in eeuwigheid.”

S. PauLus.

Gij, die geen gistren kent, geen morgen,
Slechts 't Heden, dat in U bestaat,
Dat, in Uw heerlijkheid verborgen,
In de eeuwigheden niet vergaat,
Gij, toch het gistren der historie,
Van 't heden ’t eenig volle licht,
Gij, in uw matelooze glorie,

Der eeuwen toekomst en gericht,

Der Schepping Schepper, Wet en Orde,
Gij, heilig Woord en heilge Daad,

Gij, op wiens koninklijk: »het worde”
De Tijd de vleuglen open slaat,

Gij, die de onweegbare oogenblikken
Stofdeelen, vallende in het stof|

Tot harmonieén saam kunt schikken,

Tot eeuwen jubelend Uw lof,

CXVIIL. 1. 1



Voor U buigt heel een eeuw de knieén,
Bij 't sluiten van haar levensrond,
De hooge keurschaar der genieén
Doet Uwe Koningshoogheid kond;
Zijj buigt voor Uwen zetel neder,
Die gloriet in het vlekloos blaauw,
En geeft in volle klanken weder
Der eeuw belijdnis, bede en rouw.

Rouw om z6o nameloos vermeten
Als 't hoofd soms door de sterren stak,
En in zijn trotschen waan van weten
Als dorrend hout Uw wetten brak;
Rouw om 't verspillen grootscher gaven,
Tot grootsche daden toegerust,
Die millioenen deden slaven
Om éene weelde en éenen lust!

Rouw over 't onrecht, hoogverheven,

In 't zonnekleed van 't recht getooid,
Dat alle machten van het leven

Naar d’ijsren wil der reuzen plooit,
Dat liefde en vrede heen doet varen

Uit ’s levens sombre woestenij;
Alleen in ’t lied der martelaren

Spreekt nog ’t geweten, hoog en vrij.



Rouw om zooveel, dat werd geboren
Tot levenslicht en levensmoed,
Dat in de diepten ging verloren
In wanhoopskilte of hellegloed.
O eeuw, der eeuwen Magdalene,
Kniel voor Uw Heer in ootmoed neér,
Hij hoort Uw bidden, ziet Uw weenen,

Barmhartigheid geeft reinheid weér.

Dan rijst de kinderlijke bede
Dan ruischt het lied van lof en dank,
Geheel de wereld zingt het mede
Bij psalmakkoord en orgelklank;
De bergen brengen 't aan de dalen,
De dalen aan de bergen weér:
Gij, zeetlend in der glorie stralen,
Gij zijt de Koning, Gij de Heer.

U lieven, loven en belijden
Met iedere gave, iedre kracht,
Dat is de vaste wet der tijden,
Der schepping van Uw eeuwge macht,
Aan U behoort verleden, heden,
En morgen, altijd, altijd door,
Tot eens in 't lied der eeuwigheden

Zal opgaan aller eeuwen koor.

Dr. H. J. A. M. SCHAEPMAN.



HET JAAR ONZES HEEREN NEGENTIEN-
HONDERD.

»Les coursiers du soleil hennissent vers l'espace,
Et leurs naseaux déja s’embrument de carmin.
L’aurore radieuse émerge en leur chemin,

Parmi les univers les astres leur font place.

»Trés-pale, la nuit fuit devant eux; elle est lasse
De voir, toujours pareil, surgir le lendemain,
Elle porte 'oubli dans le creux de sa main,

Et le montre en pleurant au dieu rieur qui passe.

»Et tandis que la-bas, sur le globe agité,
Aux premiéres rumeurs que la nature entonne,
Se trainent la douleur et la mort et l'automne,

»Lui, tourné vers P'abime ouvert 4 sa clarté,
Pousse le haletant quadrige et aiguillonne,
Ivre de renouveaux et d’immortalité” 1).

Deze dageraadsverzen, indrukwekkend door hun sobere en
machtige plastiek, zijn, dunkt me, een passend begin —
een »Stimmungsbild”, als ge wilt — voor een artikel bijj
den aanvang van het jaar Onzes Heeren negentienhonderd,
dat ons maandschrift in vernieuwden en verjeugdigden vorm
intreedt.

Wanneer de Koninklijke Akademie van Wetenschappen ge-
weigerd heeft advies te geven omtrent het jaar, waarin de nieuwe
eeuw eigenlyjk begint, omdat »de zaak geen wetenschappelijke

1y H. Vacaresco, L’ Ame sereine.
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quaestie kan worden genoemd” ), dan kunnen ook wij die vraag
veilig aan chronologen en gezaghebbenden ter beslissing laten.
Maar dit is zeker: voor ons heeft achttienhonderd afgedaan,
en voortaan zal negentienhonderd de signatuur der vlotte
jaren zijn een eeuw lang. En nadat De Katholiek zoo ge-
stadig en zoo menigmaal, sedert 1842, zijne afleveringen met
het merk van achttienhonderd mocht teekenen, heeft onze
redactie gemeend, dat bij het nieuwe eeuwteeken een ver-
nieuwde en verjeugdigde vorm passend was.

Een bewijs, dat we geenerlei neiging gevoelen om ons aan
te sluiten bij die »nuit trés-pale”, die in tranen heenvlucht
voor den levenslustig rijzenden dageraad, omdat zij geen ander
heilmiddel in de hand heeft dan levensmoede vergetelheid.
Neen voorwaar! Want het is laster — de laster van laffe
ontzenuwing | — dat enkel en alleen smart en dood en vergaan,
»la douleur et la mort et l'automne”, het erfdeel zijn van
deze ongestadige aarde. Veeleer gevoelen wij in ons iets van
die sivresse de renouveaux et d’immortalité”, die in het ver-
ouderend lichaam de getuigenis der onsterfelijke ziel is, omdat
deze in de wisselende, maar zich gedurig hernieuwende ver-
gankelijkheid het tijdelijk beeld van het onvergankelijke en
eeuwige aanschouwt.

Niet met weeke tranen, niet ons idealen scheppend in een
vervlogen verleden, dat nimmer terugkeert, maar met kloeken
moed God dankend, dat Hij Zijn vergankelijke schepping
door hernieuwing van jaren en seizoenen in steeds terug-
keerende jeugd onderhoudt, willen wij de nieuwe eeuw tege-
moet gaan, wat zij ook brengen moge. »Beaucoup perdent a
regretter le passé des forces qu’ils emploieraient plus utile-
ment a préparer I'avenir”, heeft P. Etourneau met recht ge-
zegd in zijne Conférences van verleden jaar ?). Want »rustige
rust” mogen we in ons geen geval voorspellen. Daar zijn storm-
boden aan den gezichteinder, en 't verwondert ons geenszins,
dat menigeen met een angstig voorgevoel een verschiet tracht

1) September-vergadering van de wis- en natuurkundige afdeeling, 1899.
2 Quatrieme conf. p. 12.
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te peilen, dat hem zwart en dreigend voorkomt. De maat-
schappij verzet evenmin als onze aarde hare lagen zonder
schokken; en noch de juiste tijd noch de uitwerkselen daarvan
zijn vooruit te berekenen.

Maar juist daarom en de ernst des tijds ten volle beseffend,
wensch ik bij 't begin van dit jaar negentienhonderd onze
lezers bepaaldelijk te wijzen op het vertrouwen, dat wij, katho-
lieken, mogen putten uit ons verleden. Niet enkel uit het
verre verleden van negentien eeuwen, gedurende welke meer
dan eens het aanschijn der aarde vernieuwd is, zonder de
Katholieke Kerk van haren grondslag te rukken, maar ook
uit het naastbijgelegen verleden van deze onze eeuw.

* *
*

Hoe was de toestand in 18007 De tegenstelling is wel-
sprekend en inderdaad bemoedigend. Stippen we enkele
punten aan, de uitwerking aan onze lezers overlatend.

Vergelijk toen en thans het snwendig leven der Kerk:
haar onderlinge éénheid en hare samenwerking met haar mid-
delpunt van kracht, den Paus; — haar geloofsleven door den
levensadem van godsvrucht en gebed; — de vermenigvul-
diging en den bloei van hare veelvoudige liefdewerken. Is
er reden tot mismoedigheid?

Maar ook het wizerlijk aanzien van de Kerk en van haar
zichtbaar Opperhoofd heeft geen vergelijking te schromen.
In 1800: Pius VI als gevangene van de Fransche revolutie-
mannen in het graf gezonken; in 1900: Leo XIII, wel tot
zijn vorstelijk Vaticaan beperkt, maar door zijn woord alom
vermogender dan ooit. Herinner u daarbij de velen, die
de Katholieke Kerk in deze onze eeuw van buiten tot zich
getrokken heeft: bekeerlingen, onder wie iedereen namen
kan optellen van mannen, die zonder tegenspraak de eer van
hun geslacht en van hun tijd zijn geweest. Let op den
invloed, die feitelijk door haar wordt uitgeoefend: ’t is waar,
bijna overal, ook en voornamelijk in de zoogenaamde katho-
lieke rijken, is hare medewerking door de machthebbers in
den Staat smadelijk afgewezen, om niets ergers te zeggen,
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maar zi] heeft zich tot het volk zelf gewend en is des te meer
een sociale macht geworden in plaats van een politieke. Is dit
geen vingerwijzing des tijds?

En vergeten we daarbij niet, dat de Kerk geheel deze
eeuw lang het hoofd heeft moeten bieden aan saamverbonden
machten, die gewoon zijn iederen wederstand te breken en
daarom ook haar ondergang of althans haar beslissende neder-
laag met zekerheid voorspelden. De zoo verlichte negentiende
eeuw zou het einde zijn! De teraardebestelling was aange-
kondigd en de dragers stonden gereed. De wetenschap zou de
Kerk eenvoudig overbodig maken en de »Kulturkampf” -—
sprekende naam! — bood zich aan om de uitvaart te »masz-
regeln’” en den inventaris van het overschietende op te maken.

Z66 was besloten in den raad van de wijzen en de machti-
gen dezer eeuw. En ziet! thans schrijven we 19oo. Zelfs de
meest verbitterde vijand van de Katholieke Kerk zal dit ten
minste moeten erkennen, dat zij in deze eeuw een alle ver-
wachting te boven gaande levenskracht heeft ontwikkeld en
degenen, die haar ten grave zouden dragen, met eere overleeft.

Dit tafereel heeft zijne schaduwzijden, ik weet het en ben
geenszins van plan een vergeefsche poging aan te wenden om
het tot een apotheose van louter lichtstralen om te werken.
Veeleer houd ik mij overtuigd, dat diegenen der onzen, die
in den laatsten tijd hier en elders de schaduwzijden en leemten
met den vinger hebben aangewezen, in den grond der zaak,
een beter werk verrichten dan velen, die gewoon zijn allesin
goedkoope rhetoriek op te hemelen.

Maar vergeten we niet, dat wij van den eigen tijd, waarin
wij leven en ons bewegen, het onvolkomene en gebrekkige,
dat ons hindert, het levendigst gevoelen. Daarom is het goed
bij wijlen ons te verheffen boven het gewoel en gedrang van
iederen dag om met ruimer uitzicht de groote schreden gade
te slaan, waarmede de geschiedenis voorttreedt, naar het
»wikken”” der menschen en naar de »beschikking” van God.
Niet bij het uur geeft de geschiedenis hare lessen maar bij

de eeuw.

* *
*
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Doch ook wanneer wij ons alleen tot onze eigen levensdagen
en onze persoonlijke ervaring bepalen, vinden we reden tot
goeden moed. Wie evenals de ondergeteekende omstreeks de
helft van deze negentiende eeuw zijn eerste wetenschappelijke
opleiding ontving en langzamerhand uit eigen oogen leerde
zien, zal erkennen, dat er toen reden was om zich met
eenige bezorgdheid af te vragen: waar gaan wij heen? De
leuzen: stof en niets dan stof; — proefondervindelijke
ervaring alleen is de bron van alle wijsheid; — reéel is wat
geteld en gewogen kan worden, en wat daarbuiten valt is
hersenschim; — meer andere in denzelfden trant alhoewel
met onderscheid van zsme — schenen niet alleen alles te
overstemmen, maar werden aangeheven en voortgeplant met
de zegebewuste overtuiging en verzekering, dat de oplossing
van alle levensvragen langs dien weg eenvoudig een quaestie
van tijd was,

Doch veel is sedert veranderd! En deze onmiskenbare, steeds
duidelijker aan het licht gekomen verandering in de geestes-
richting des tijds is, dunkt mij, het allermerkwaardigste, wat
wij beleefd hebben !). Een eervolle getuigenis is 't voor de
menschelijke wetenschap, dat zij van doolwegen terug weet
te keeren, en te hoog van afkomst is om algemeen te kwader
trouw in dwaling te volharden. De afgod, die door mensche-
lijke handen ten voetstuk was geheven als DE wetenschap,
moge aan stukken zijn gevallen, dat is het eind van alle
afgoden. Maar in plaats van den ijdelen overmoed, zichzelf
genoegzaam en alvermogend in zijn waan, is getreden een
machtige aandrift om in alle richtingen, met al de verbeterde
hulpmiddelen des tijds en met inspanning van alle krachten
te zoeken naar de waarheid, die het levensbrood der ziel is.
Wie luisteren wil, kan allerwegen, al duidelijker en dringen-

1) Een van de oude garde, die pal staat, is de welbekende Dr. E. Haeckel
van Jena. Doch ’t loont de moeite in de uitmuntende redevoering, waarmede
Dr. A. Kuyper onlangs het rectoraat aan de Vrije Universiteit heeft overgedra-
gen (20 October 1899), de meesterlijke afstraffing te lezen, die aldaar aan dezen
starren veteraan wordt toegediend (bl. 45). »Laat men eerlijk zijn”, is wel de
allerminste eisch, die aan een man van wetenschap mag gesteld worden.
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der, de kreet der versmachtende ziel vernemen boven het
wereldgewoel uit! Voor velen mogen de doolwegen uit-
geloopen zijn op scepticisme, daar is de eindpaal niet.
Hongeren en dorsten naar de waarheid is eenmaal inge-
schapen aan de redelijke natuur: »>Zxpellas furca, wusque
recurret’. Laat zeker slag van »wetenschap” ophouden den
Antichrist te spelen, en de gemeenschappelijke streving
der redelijke natuur zal ons weder nader brengen tot
elkander.

Daarbij komt als tweede eigenaardig sprekende karakter-
trek, dat in de laatste jaren dezer eeuw de eischen der
sociale rechtvaardigheid sterk op den voorgrond zijn gekomen.
Hooghartige onverschilligheid voor de gevolgen van het
recht der sterksten, ja toejuiching daarvan, heeft plaats ge-
maakt voor bekommering om het lot der zwakken, wier
schrikbarend aangroeiend proletariaat een steeds luider en
steeds dreigender aanklacht wordt tegen een staatsbeleid, dat
telkens meerderen tot ellende doemt. De overtuiging heeft
veld gewonnen, dat ook bij het eigendomsrecht summum dus
en summa tniuria vlak bij elkander liggen; dat het recht op
uitsluitend bezit nog geen recht op uitsluitend gebruik —
laat staan misbruik — is; dat in geen geval de tegenstelling
tusschen overdadig uitspattende weelde van enkelen en uiterste
ellende van velen een door God gewilde orde vertegenwootdigt,
maar eene ontaarding. Er is meer dan vroeger goede wil
om recht te laten wedervaren en de zaak van de skleine
luyden” ter hand te nemen.

Beide teekenen des tijds zijn naar onze overtuiging de
hoop der toekomst en geven goeden moed om zelfs van een
dreigend verschiet goede eindverwachting te koesteren. Dddr
staat een ruim veld open, waar allen, die van goeden wil
zijn, kunnen samenwerken, ieder op eigen wijze en naar eigen
beginsel, doch voor één en hetzelfde doel: voor waarheid en
recht! Die leuze mag des te oprechter welkom zijn aan ons,
omdat wij roem dragen op ons geloof in de bovennatuurlijke
openbaring van God, die de levensbron van waarheid en
recht is. Wij erkennen, dat Hij ons daaromtrent »een plicht
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heeft opgelegd ten opzichte van onzen naaste”. In den strijd
daarvoor moeten wij onder de eersten en besten geteld worden.

* *
ES

En onder dit opzicht blijft er altoos nog iets goeds te
doen overig, bepaaldelijk op het gebied des geestes. Want,
waar het de practijk geldt, laat ik zeggen de sociale quaestie,
worden wij naar behoort in het front en onder de eerste
gelederen gevonden. Doch wanneer iemand de levende kracht,
den werkdadigen invloed, die van ons, katholieken, uitgaat
op sociaal en op wetenschappelijk gebied met elkander ver-
gelijkt, dan vertoont zich een onderscheid, dat grooter is dan
uit het verschil in den aard van de twee werkkringen alleen
kan verklaard worden.

Velerlei omstandigheden en oorzaken van buiten zijn hierbijj
in aanmerking te nemen, bepaaldelijk voor ons vaderland ?).
Een verdrukking en geringschatting van eeuwen her en de
voogdij, die de Staat zich nog, onder de leus van vrijheid,
over de wetenschap aanmatigt, tellen mede daaronder. Boven-
dien mist ons vaderland voor de verstrooide krachten een
middelpunt, zooals een Katholieke Universiteit van zelf aan-
biedt 2. En zoo blijft hier inderdaad voor ons, Nederland-
sche katholieken, nog heel wat te wenschen en vooral te
doen over in de komende eeuw.

Doch ook buiten ons vaderland is in den laatsten tijd
herhaaldelijk op de noodzakelijkheid gewezen om ons op dat
gebied meer te doen gelden, en G. Freiherr von Hertling heeft in

1) Vgl. daaromtrent 0. a. de Stwdién (1899) DI. LIII, bl. 283 vv.

2) Bijna gelijktijdig werden in ’t afgeloopen jaar twee rectorale redevoeringen
gehouden: de eene aan de Katholieke Universiteit te Leuven door den Rector
magnificus Mgr. Hebbelynck op 17 Oct. 1899, en de andere op 20 Oct. daar-
aanvolgend te Amsterdam door den aftredenden Rector der Vrije Universiteit,
Dr. A. Kuyper. Uit beide kan iemand ter dege leeren, welk een vermogende
en steeds vermeerderende invloed op ’t gebied des geestes van zulk een mid-
delpunt naar alle zijden uitgaat. De Leuvensche Rector heeft natuurlijk ook
niet verzuimd een woord van hulde te wijden aan de nagedachtenis van Mgr.
de Harlez en van den Chanoine Carnoy, beiden erkende grootmeesters in hun
eigen vak van wetenschap en in 't afgeloopen jaar aan de a/ma mater ontvallen.
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zijne Grundsitzliche Erorterungen ') met vrijmoedige onpar-
tijdigheid in het licht gesteld, wat er over en weer hapert,
en welke »Hindernisse” uit den weg geruimd en te boven
gekomen moeten worden. Ik weet wel, dat het gemakkelijk
is, bij zulke beschouwingen, de kleuren wat aan te zettenen
niet zonder onbillijkheid te veralgemeenen. Maar dit mogen
wij in geen geval vergeten, dat levendige deelneming aan
den arbeid des geestes op ieder gebied van wetenschap en
letteren ons, katholieken, als een dringende eisch des tijds
wordt aangewezen door het gegerbiedigd Opperhoofd der
Kerk Paus Leo XIII zelf. Ziehier zijn eigen woorden:

»Si fuit unquam aetas, quae, ad rei catholicae defen-
sionem, doctrinae et eruditionis copiam maxime postularet,
ea profecto nostra aetas est, in qua celerior quidam ad
omnem humanitatem cursus occasionem aliquando praebet
impugnandae fidei christiani nominis hostibus. Pares igitur
vires afferendae sunt ad horum impetum excipiendum;
praeoccupandus locus; extorquenda e manibus arma,
quibus nituntur foedus omne inter divina et humana
abrumpere . .. Sapientibus debitores swmus non minus
quam znsipientibus, ita ut cum illis in acie stare, hos
debeamus labantes erigere et confirmare” 2).

Y Das Princip des Kotholicismus wund die Wissenschaft. Grundsitsliche
Erorterungen aus Anlass einer Tagesfrage. Von Georg Freiherrn von Hertling.
Vierte Auflage. Freiburg, Herder, 1899. In deze door onze dagbladen reeds besproken
brochure worden zeker behartigenswaardige en »zeitgemisze” wenken gegeven.

2) Vertaling: »Als er ooit een tijd geweest is, die ter verdediging van de
katholicke zaak een ruime mate van wetenschap en ontwikkeling met aandrang
vereischte, dan is ’t ongetwijfeld onze tijd, waarin zekere wedloop naar alle
menschelijke beschaving aan de vijanden des christendoms niet zelden gelegen-
heid geeft om het geloof aan te randen. Gelijke krachten moeten alzoo gebezigd
worden om hun aanval te weerstaan; vooruit moet het terrein bezet worden;
de wapenen, waarmede zij ieder verbond tusschen het goddelijke en menschelijke
pogen te verbreken, moeten hun uit de hand worden gewrongen... dan wijzen
2ijn wif schuldenaars niet winder dan ean onwijzen, zoodat we met genen in
slagorde moeten staan en dezen bij het wankelen moeten oprichten en steunen”.
Uit de Encycliek AMilitantis Fcclesiae van 1 Aug. 1897 naar aanleiding der
Canisius-feesten, Herder, Freiburg, 1899, p. 11.
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En inderdaad, als we rondom ons een verlangend zoeken
en tasten naar waarheid als teeken des tijds gewaar worden,
hoe zouden we dan verantwoord zijn met louter belang-
stellende toeschouwers te blijven? Zullen wij niet pogen de
hand te reiken, al was het maar aan één enkele van die
zoekers, die daar rondgaan, soms in de benauwdheid
hunner ziel?

Niet alsof wij van de geopenbaarde waarheid ook maar het
allerminste kunnen prijsgeven. Mag een zoo kostbaar talent
niet in den grond begraven worden — al is het nog zoo
veilig en nog zoo rustig en nog zoo gemakkelijk — veel minder
mag er iets van uitgeleverd worden aan den vijand. Ook zou
het leergezag, dat wij allen eerbiedigen, zulk een ontrouw
niet gedoogen. En wij weten, dat een levend leergezag onaf-
scheidelijk is van het wezen self der openbaring, omdat deze
anders toch onvermijdelijk weer eigen vondst wordt in plaats
van openbaring Gods. Daarom houden wij ons onwrikbaar
en met gemakkelijke onderwerping aan dat levend leergezag.
Maar wat de hoogste drager daarvan eischte in de geloo-
vigen der eerste eeuw, datzelfde vraagt Paus Leo XIII van
ons: »Weest altoos bereid tot verantwoording aan ieder,
die u rekenschap vraagt van de hoop, die in u is” (I Petri,
III, 15). En wil die verantwoording doel treffen, dan moet
zij noodwendig beantwoorden aan de rechtmatige eischen van
onzen eigen tegenwoordigen tijd en aan de behoeften van
onze tijdgenooten tegemoet komen. De waarheid blijit onver-
anderlijk dezelfde, maar de wisselende eeuwen werpen er
ieder haar eigen licht op; juist in dat licht wordt zij gezien
en moet zij te voorschijn treden; onmogelijk daartoe mede
te werken, wanneer wij op de hoogte zijn van een verleden
tijd en niet van den onzen.

Juist daarom wordt naar onze overtuiging door den tijd,
dien wij beleven, en door de geestesstrooming, die zich daarin
vertoont, aan alle verdedigers der geopenbaarde waarheid
een dubbele eisch gesteld, waaraan wij ons niet zonder schade

kunnen onttrekken.

* *
*
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Vooreerst is meer dan ooit het levendig besef noodig, dat
de openbaring van God aan de menschen, door ons menschen
alléén met zuivere, onvervalschte, eerlijke waarheid kan ge-
diend, kan verdedigd en gehandhaafd worden. Dat spreekt
vanzelf, hoor ik den lezer zeggen; wie onzer zou iets anders
willen of ook maar durven? Ongetwijfeld. Doch het zij ge-
oorloofd hier een woord aan te halen van den bekenden
Abbé de Broglie, een man, die bijna zijn geheele werkzame
leven gewijd heeft aan de verdediging der geopenbaarde
waarheid met de geesteswapenen van onzen eigen tijd, en
die voor een paar jaar zoo ontijdig uit zijn werkkring is
weggerukt. In zijne verhandeling: Zranscendance du Chris-
tianisme ') lezen wij:

»Vous connaissez, Messieurs, ces livres d’histoire super-
ficiels qui ont pour but de donner une démonstration de
la religion chrétienne. Leur procédé est trés simple.
Selon eux, tout est clair et évident dans la doctrine
chrétienne, tout est parfait dans les écoles o elle est
professée; la doctrine est absolument sans obscurité; on
ne peut la nier que par une insigne mauvaise foi. Les
chrétiens en général et surtout le clergé et les ordres
religieux, possédent toujours toutes les vertus; qui conteste,
méme en un seul point, cette assertion, est nécessairement
un calomniateur. Les peuples chrétiens sont tous pros-
péres et heureux: il régne chez eux une moralité pure
et une paix profonde et durable. C'est a4 peine si 'on
concede qu'il y ait quelque tache dans cet admirable
tableau, que, dans de rares circonstances, les reproches
des adversaires puissent étre fondés, qu’il y ait dans le
monde d’'autre mal que celui qui consiste a s'éloigner de

1) Zij werd oorspronkelijk gehouden als »legon & l'ouverture de la seconde
année du cours d’histoire des cultes non catholiques & PInstitut catholique de
Paris” reeds in 1880; zij verscheen in druk bij Putois-Cretté in 1885; en nadat
de schrijver het slachtoffer was geworden van den bekenden onzinnigen moord-
aanslag, werd zij ten tweede male uitgegeven in een bundel (Lecoffre, 1897)
door C. Piat, prof. a I'Institut catholique de Paris.
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la vérité dogmatique et a combattre 1'’Eglise, source de
tous les biens sans exception.

»En revanche, tout doit étre mauvais et corrompu en
dehors du royaume de la vérité.... Le christianisme
catholique est la pleine lumiere, le régne du bien absolu
et de la verité sans nuage; le paganisme, les hérésies
et les schismes sont la nuit profonde, le régne du mal
absolu, de I'erreur et du mensonge perpétuel....

»Quand on se place sur ce terrain, on est certain
d’avance d’échouer dans sa démonstration ou de ne
pouvoir la construire qu'en abandonnant la vérité scien-
tifique et l'impartialité historique. Il n’est nullement vrai
qu’il y ait dans Thistoire du christianisme cette perfection
continuellement évidente, ni que les cultes erronés et les
sociétés au millieu desquelles ils sont pratiqués soient
dépourvus de toute lumiere et de toute vérité.

»Sans doute, la doctrine de I'Eglise est pure et sans
tache; mais elle est souvent mystérieuse, obscure et
pleine de lacunes, Dieu n’ayant pas voulu tout révéler
aux hommes. Il y a dans I'Eglise une admirable
floraison de saints; mais il y a aussi des désordres et
des abus sans cesse renaissants, malgré des réformes
toujours renouvelées. Cet écart entre I'idéal et la réalité
est constamment attesté par les paroles mémes des
conciles et des papes....

»Tout louer dans I'histoire du christianisme, tout blamer
dans les cultes erronnés, c’est donc s’écarter de la vérité,
c'est faire une histoire religieuse inexacte et substituer
4 'étude de la réalité des idées précongues..

»Or, malheureusement, cette tendance est celle de
certains défenseurs de la religion. Ils se croient obligés,
pour produire une impression plus forte sur leurs lecteurs,
de forcer ainsi les couleurs de part et d’autre....

»Combien de fois n’arrive-t-il pas que ces livres, faits
pour défendre la religion, ne font qu’en affaiblir les
preuves? que ces histoires édifiantes sont destructives de
la croyance qu'elles devaient soutenir?”’ (p. 132—33).
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Deze woorden zijn, dunkt mij, aandachtige overweging
waard. De lijnen zijn wat scherp getrokken om ze beter te
laten uitkomen, maar denkbeeldig en geheel onjuist kunnen
ze niet genoemd worden. Want niet zelden ziet men ijverige
»verdedigers der waarheid” oprijzen, die wat al te haastig
schrijven en. dikwerf onder de lichtgewapenden — zonder
veel wetenschappelijke zmpedimenta — behooren gerangschikt
te worden.

Geen oogenblik willen wij de volkomen goede trouw van
die verdedigers in verdenking brengen, en wij geven hun
ook volgaarne de getuigenis van den Apostel: »dat zij ijver
voor God hebben, maar... niet naar kennis” (Rom. X, 3). Want
ook de reden is in den grond dezelfde als die, welke de
Apostel daar aanvoert, namelijk, dat wij zoo gemakkelijk onze
opvatting van de waarheid stellen boven de waarkeid zelve.
Naar onze oppervlakkige wijsheid zouden wij de goddelijke
openbaring ingericht willen zien. Liefst zouden wij willen,
dat God onmiddellijk tot ieder van ons in 't bijzonder sprak
op zinnelijk waarneembare en tegelijk op blijkbaar goddelijke
wijze. En wanneer bemiddeling van menschen en menschelijke
dingen ook hier, evenals in de natuur, de klaarblijkelijke wil
van God is en de orde, door Hem gesteld, dan zouden wij
ten minste in die bemiddeling de hoogste volkomenheid onder
alle opzichten willen aantreffen en aanwijzen.

Maar anders is de wijsheid van God. Hij zendt ons Zijn
Eeuwig Woord allereerst in de windselen der meest hulp-
behoevende kindsheid. Daarom ook hebben »de zijnen”
Hem niet ontvangen. Zij wisten 't beter! Maar het feit
blijft, en ieder jaar knielen we bij de kleine kribbe van
Bethlehem. Zulk een begin is ongetwijfeld kenmerkend ook
voor het vervolg. God laat Zijn licht en Zijne kracht onver-
gankelijk uitschijnen in het zwakke en gebrekkige, in het
menschelijke. Ja meer nog — menigmaal in weerwil van
openbare ergernissen en boosheid der menschen. Zullen wij
't beter willen weten? Toch onze eigen wijsheid doordrijven?
Luisteren wij naar het woord, dat nog onlangs tot de kerk
van Frankrijk werd gericht, door Paus Leo XIII:
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»Parce que I'Eglise, qui continue parmi les hommes la
vie du Verbe incarné, se compose d'un élément divin et
d’un élément humain, ce dernier doit étre exposé par
les maitres et étudié par les éléves avec une grande
probité. Comme il est dit au livre de Job, »Dieu n’a
pas besoin de nos mensonges” !).

»L’historien de 1'Eglise sera d’autant plus fort pour
faire ressortir son origine divine, supérieure a tout concept
d’ordre purement terrestre et naturel, qu’il aura été plus
loyal a ne rien dissimuler des épreuves que les fautes
de ses enfants, et parfois méme de ses ministres, ont
fait subir a cette Epouse du Christ dans le cours des
siecles. Etudiée de cette fagon, I'histoire de I'Eglise, a
elle toute seule, constitue une magnifique et concluante
démonstration de la vérité et de la divinité du chris-
tianisme” ?).

Mogen deze edele woorden diep geprent staan in den geest
van ieder, die zich in onzen tijd aangordt om in het openbaar
als verdediger der geopenbaarde waarheid op te treden:
eerlijkheid, loyauteit en waarheidsliefde bovenal vermogen
veel meer dan de groote woorden en het goed-praten van
alles, dat aan het twistgeschrijf tusschen politieke partijen
eigen is.

* *
*

En hiermede hangt samen het tweede, wat ik voor den
tijd, dien wij beleven en tegemoet gaan, zou willen aanbe-
velen. Laten we streven naar een onze beperktheid te boven
stijgende opvatting van Gods werking, zoowel in de natuur

1) »Numquid Deus indiget vestro mendacio #”’ Job, XIII, 7.

2) Lettre encyclique aux Archevéques, Fvéques et au clergé de France (8 Sept.
1899). Tekst in de Collationes Brugenses, Nov. 1899, p. 567. Uit dit woord kan
tevens blijken, dat iemand, die, na de Kerk verlaten te hebben, zijne ontevre-
denheid lucht door allerlei leelijke dingen, waar of onwaar, uit haar verleden op
te diepen, een vergeefschen arbeid verricht. ’t Is een weinig edel bedrijf en in
geen geval afdoende.
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als veel meer nog in de bovennatuurlijke openbaring, en niet
uit het oog verliezen, dat zelfs de grootste menschelijke
opvatting nog ver beneden de werkelijkheid blijft.

Wanneer wij ons van de werking Gods eene voorstelling
samenknutselen naar onze begrippen en begripjens — d. i.
naar hetgeen wij menschen, die ,,broos en van korten levens-
duur en van weinig doorzicht” (Sap. IX, 5) zijn, zouden ver-
wachten op dit stipjen aarde van ons — en wanneer we aan
zulk eene voorstelling onze levensbeschouwing en zelfs ons
geloof ondergeschikt maken, dan eischt zulk ecen geloof, dat
wij ons zorgvuldig binnen den engen kring van onze eigen-
wijsheid opgesloten houden. Tegen de werkelijkheid daar-
buiten is dat geloof niet bestand.

Neem bij voorbeeld alleen maar het gewone bestuur van
Gods voorzienigheid in de natuurlijke orde. Daar zijn er,
die zich dat wereldbestuur voorstellen ongeveer als het be-
heer over een zeer ingewikkeld en gebrekkig werktuig, waar
de maker telkens zijn vinger tusschen moet steken, omdat het
anders niet voortgaat of in het ongereede raakt. Maar zulk
eene gedachte is zoowel het werk als den Maker onwaardig.

Wanneer de Schepper Zijn wonderbare schepping voor de
oogen van onzen geest heeft uitgespreid, opdat wij daar iets
van Zijne gedachten zouden lezen, dan moeten we, dunkt
mij, uit Zijn wereldbestuur, bepaaldelijk wat de zedelijke orde
betreft, vooral dit opmaken: dat de proef met de mensche-
lijke vrijheid in koninklijk grooten stijl wordt genomen. »God
schiep den mensch in den beginne en liet hem in de hand
van zijn eigen wil” (Eccli. XV, 14). Dit is menigmaal een
ergernis voor kleingeloovigen, die telkens voorzienigheidje
willen spelen om de straffende hand der gerechtigheid over
anderen uit te strekken of hun onnoozele voorspellingen van
zegepralen der goede zaak, naar eigen bekrompen opvatting,
te verwezenlijken. Maar met die ergernis wordt blijkbaar
hoegenaamd geen rekening gehouden. Juist het meer dan
koninklijke groote in Gods bestiering maakt, dat veel ons
begrip te boven gaat, dat de bijzonderheden menigmaal
lijnrecht tegen onze verwachtingen indruischen, dat het geheel

CXVIL 1. 2
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maar volstrekt niet passen wil in onze wijsheid, die naar tijd
en ruimte is afgeperkt. Zullen wij daarom betwijfelen, dat
Gods wijsheid zich in 't eind schitterend rechtvaardigt? »Wat
dorperheid is dit?” zou Vondel zeggen.

Datzelfde moet nog veel meer gelden voor de bovenna-
tuurlijke openbaring van God, waar geen wetenschap maar
geloof van ons gevraagd wordt. Van de geloofsgeheimen
erkennen wij dan ook allen aanstonds, dat zij niet met de
maat onzer wijsheid te meten zijn. Doch niet enkel in dat-
gene, wat ons geopenbaard wordt, maar ook in de wijze der
openbaring moet veel ons doorzicht te boven gaan. Is er
bij voorbeeld iets meer boven en tegen alle menschelijke ver-
wachting en berekening dan het optreden van den Apostel
Paulus, die door den Heer zelf tot bekeering wordt gebracht,
door den Heer zelf wordt onderwezen (Gal. I, 12), even na-
dat Hij Zijn verlossingswerk op aarde voltooid had, de Kerk
gesticht, de Apostelen had gezonden in Zijne plaats? Toch
heeft niemand welsprekender dan St. Paulus de noodzakelijk-
heid betoogd om in het levend verband van de ééne zicht-
bare Kerk te zijn opgenomen.

Een zoo geheel buitengewone uitverkiezing en zending
kan natuurlijk geen norm zijn voor gevolgtrekkingen, maar
bij de «stichting zelve der Kerk is het een zeer karakteris-
tiek feit en mag te denken geven aan hen, die meenen,
dat alles, om zoo te zeggen, in de vakjes van een letterkast
moet passen.

De geopenbaarde waarheid is grooter dan al onze stelsels,
en zelfs onze woorden kunnen haar slechts onvolkomen uit-
drukken. Stelsels zijn altoos menschenwerk. Daarom zijn ze
ook helder en duidelijk; de onderdeelen sluiten overal goed
aaneen, en in een ommezien kunnen de stukken uit elkander
genomen en weer in elkaar gezet worden: voor ons verstand
en begrip zijn ze heilzaam en noodzakelijk. Het eenige is
maar, dat de waarheid, laat staan de bovennatuurlijke waar-
heid, er niet altoos gaaf in past.

* *
*
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Daarom dan zijn wij aan de groote zaak, die wij dienen,
een waardige opvatting schuldig. Voorwaar het mag een
groote en schoone taak geacht worden de banier van
Gods openbaring in en door Zijn Menschgeworden Zoon
de twintigste eeuw in te dragen! Nog altoos is die Zoon
des menschen de »QOpgang uit den hooge” over de raad-
selen van ’s menschen bestaan en over de verwarde paden
van ’s menschen geschiedenis. Aan Zijn eigen licht wordt
Hij gekend; want de evangelién teekenen ons Zijn persoon
in al de verheven grootheid van het allereenvoudigste
verhaal. En die evangelie-verhalen — 't is van overwe-
gend belang! — drijven niet als losse bladen op den
stroom der geschiedenis, zoodat wij ze moeizaam verzamelen
en stuk voor stuk onderzoeken moeten, maar zij worden ons
in handen gegeven door die Kerk der eeuwen, die — zoo-
als onlangs een ongeloovig schrijver opmerkte — alleen
zeggen kan: ik ben er zelf bij geweest !). Zd6 leven Zijne
woorden en daden onder ons voort in al die werkelijkheid
en eigenaardig wonderbare kracht, waardoor ze éénig en
zonder wederga zijn. Want Hij heeft woorden gesproken,
zooals geen ander mensch ooit sprak, ware levenswoorden
voor de menschelijke ziel: »Ik ben de verrijzenis en het
leven” (Joan. XI, 25). Hij heeft daden verricht van zoo
reine en grootmoedige en alle gedachten te boven gaande
liefde, dat alleen het denken daaraan de ziel boven zich zelve
verheft. En hoe meer wij doordringen in die woorden en
daden, des te meer gevoelt de ziel en wordt zij zich bewust,
dat daar het licht te vinden is, waarheen zij met zoo groot

1) »I was at the door of the sepulchre myself”, bij ’s Heeren verrijzenis. Aldus
W. H. Mallock in een artikel van 7%he Nineteenth Century (Nov. 1899, p. 753
vv.) getiteld:  7he intellectual future of catholicism. De wetenschap — betoogt
de schrijver — werkt vernielend op de geloofsbeginselen van het Protestantisme
maar vindt in de Katholieke Kerk een machtig organisme, dat reeds vroeger
in staat is gebleken ook datgene, wat haar vreemd is — de leer van Plato en
Aristoteles bijv. — 266 te verwerken, dat het in haar eigen zelfstandigheid kan
opgenomen worden. De grondgedachte is juist, maar ’t zal wel overbodig zijn
te zeggen, dat het artikel overigens allerminst aanspraak maakt op orthodoxie.
Non defensoribus istis.
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en machtig verlangen streeft. Wanneer goede wil en genade
de nevelen van hartstocht en vooroordeel uiteendrijven, dan
keert zich de ziel even vaardig daarheen, als de stoffelijke
oogen zich in de duisternis vanzelf heenwenden naar 't
aanbreken van den dag. 't Is als een onmiddellijke aanraking
met Hem, die »de weg, de waarheid en het leven” is.
Daarom ligt er, dunkt mij, iets bijzonder treffends in de toe-
wijding van de wereld aan het Goddelijk Hart des Heeren
ter voorbereiding van de hulde, die Hem bij den overgang
der eeuw als Verlosser en Koning over de geheele aarde
door de zijnen wordt geboden. Want dat Goddelijk Hart is
voor ons het symbool eener liefde, te groot om in woorden
te worden uitgesproken. En die liefde straalt aan den
hemel des geestes met onverstoorbaar rustige majesteit als
de voor allen beschikbare, nooit falende, nooit verminderende,
door niets te verduisteren levenszon, waar ieder menschen-
kind, dat den levensweg heeft te gaan, licht en gloed kan ont-
leenen, niet voor het leven der zinnen, maar voor het hooger
leven der ziel, die niet van brood en zingenot alleen kan leven.
En ziedaar juist de eisch en de behoefte des tijds! Een
geslacht, dat, door nooit bevredigde critiek, aan alles — aan
zichzelf en zijn redelijke natuur incluis — is gaan twijfelen,
moet door de liefde weder in het rechte spoor geleid worden.
Het oppervlakkig materialistisch ongeloof der machtigen
en staatslieden heeft Christus uit het openbare leven ver-
bannen en de voor-christelijke slavernij in het moderne pro-
letariaat weder ingehaald. De liefde des volks moet Hem
in triomf terugvoeren. Dien weg moet het uit, al schijnt de
verwezenlijking nog zoo ver, en al gaat de beweging voor
't oogenblik grootendeels in tegenovergestelde richting. Want
die richting is een doodloopend pad: haat kan wel vernielen
maar niet bouwen. Doch wat er woelt en gist en in geen
geval meer te onderdrukken is in de volksstreving des tijds,
dat kan allen ten zegen worden in plaats van ten verderf,
wanneer Christus’ liefde zegeviert over haat en nijd aan de
eene zijde en over gevoellooze eigenbaat aan de andere. Zijne
liefde is »Opgang uit den hooge” voor de komende eeuw.
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De prediking van die liefde in woord en daad is meer dan
ooit eisch des tijds: zij zal ons verder brengen dan eeuwen
van de meest verbitterde godsdiensttwisten.

Hoe klein, hoe leeg van inhoud, hoe onbeduidend voor
levenskracht en levensmoed is, daarbij vergeleken, wat de
menschelijke wijsheid als nieuwer en beter heeft aanbevolen.
Voorwaar, eene vergelijking in het volle licht der nieuwe eeuw
hebben wij niet te vreezen! Het gaat niet aan deze wonder-
bare schepping voor één groote, doelloos domme logen uit
te maken! En iemand moet aan de menschelijke natuur ten
eenenmale vertwijfelen om in goeden ernst te kunnen beweren,
dat eene Persoonlijkheid, zooals ons in onze evangelién ge-
teekend staat, en eene stichting, zooals Zijne Kerk van
twintig eeuwen, geen anderen achtergrond hebben dan een
weefsel van dwaze lichtgeloovigheid, van zinsbegoocheling en
van opzettelijk bedrog,

Niet alsof er geen moeilijkheden — noem ze onverklaar-
baarheden, als ge wilt, — overblijven. Te dikwerf hebben wij
ons te troosten met het woord van den Apostel: »Wij zien
thans door een spiegel in een raadsel” (I Cor. XIII, 12).
Maar die moeilijkheden komen van de beperktheid, en voor
een goed deel van de bekrompenheid, de stelselzucht, de harts-
tochten van de menschen over en weer. Hoe meer wij peuteren
in het klein, des te meer moeilijkheden en des te donkerder
gezichtsveld; hoe ruimer onze blik is, des te meer licht.

& *
#*

En daarom, wanneer wij ons waardig achten om, onder
hoede en gezag der Kerk, dragers te zijn van Gods open-
baring voor onzen tijd en voor de komende eeuw, gelijk onze
vaderen geweest zijn vo6r ons, dan moeten wij ons van die
taak een groote en waardige opvatting vormen. Tijden en
eeuwen gaan voorbij, maar Gods openbaring blijft. De Kerk,
die daarvan de bewaarster en vertolkster is, staat vast genoeg
in de wenteling der eeuwen om ons vertrouwen in te boezemen
als »zuil en grondvest der waarheid”. Wie haar gezag ver-
wierpen, hebben in het geschreven woord van God hun eigen



22

»letter” en hun eigen openbaring gevonden in de bontste
verscheidenheid. Maar de Kerk heeft aan alle geslachten der
menschen, »die elkander opvolgen als de bladen aan de
boomen”, één en dezelfde openbaring van God in Zijn levend
Woord verkondigd. Aan ieder geslacht in zijn eigen taal en
naar zijn eigen bevattelijkheid en overeenkomstig de behoef-
ten des tijds. Z66 zal het geschieden voor de komende eeuw
en tot de voleinding der tijden.

Het geloof, dat de H. Willibrord hier voor duizend jaar
predikte, is ons geloof; maar 't wordt ons op ietwat andere
wijze verkondigd en toegelicht dan aan de strijdbare maar
weinig lettervaste dienaren van Wodan. Evenzoo is de geloofs-
inhoud dezelfde gebleven, alhoewel onze latere voorvaderen
de wetenschappelijke overtuiging hadden, dat de aarde het
middelpunt was, waar heel het firmament zich omheen bewoog,
terwijl wij de wetenschappelijke zekerheid hebben, dat onze
aarde een der kleinere planeten is van een zonnestelsel, dat
zelf maar een zeer bescheiden plaats inneemt aan het uit-
spansel. Doch die wetenschap heeft geenszins de strekking om
ons te verhoovaardigen en daarentegen spreekt het woord
van den Psalmist: »De hemelen vermelden de heerlijkheid
Gods en het uitspansel verkondigt Zijner handen werk”
(Ps. XVIII, 1), tot ons in heel wat verhevener majesteit dan
tot het voorgeslacht. En hebben wij in deze onze eigen dagen
onzen hoogvereerden Opperherder Paus Leo XIII voor nieuwe
omstandigheden geen nieuwe woorden openlijk hooren uit-
spreken ?

Zoolang wij ons aan de leiding van zijn woord houden,
gaan wij veilig, ook langs nieuwe wegen. Juist omdat wij op
God vertrouwen, hebben wij ook goed vertrouwen op de
menschelijke wetenschap, goed vertrouwen op de ontwikkeling
van de menschelijke maatschappij, omdat beide, in weerwil
van alles, vooruitgaan aan de hand van God. Met den grooten
Kerkvader der oudheid !), met den grooten Paus van het

1) »Quisquis bonus verusque Christianus est, Domini sui esse intelligat,
ubicunque invenerit veritatem” (S. Augustinus, De doctrina christiana).
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heden ') willen wij iedere waarheid, waar en hoe ook gevon-
den, en iedere verbetering in de maatschappelijke toestanden
opvorderen als het wettig eigendom van onzen goddelijken
Meester. Dat is een hulde, die wij Hem allerzekerst verschul-
digd zijn. Doch daartoe is het onvermijdelijk noodig, dat wij
het volle geestesleven van onzen eigen tijd medeleven en dat
er onder de werkers op ieder gebied des geestes katholieken
worden gevonden, die meetellen onder de Lkundigsten en
besten. Juist daartoe spoort ons dan ook het woord van
Paus Leo XIII aan: »Pares vires afferendae sunt” ?). Moge
dit meer en meer door alle katholieken erkend worden als
een eisch des tijds en een noodzakelijke voorwaarde van
welslagen.
%
*

Van voorspellingen der toekomst zullen wij ons wijselijk
onthouden: »Wie kan in de zaadkorrels des tijds zien, wat
zal opkomen, wat niet?’ Dit alleen wilde ik aantoonen, dat
wij, katholieken, in ieder geval alle reden hebben om voor
die toekomst moed te scheppen uit ons verleden, en dat het
een dwaasheid zou zijn, ons in een verleden, dat voorbij is,
als afgeleefden, terug te trekken.

Toen de Romeinsche beschaving onder de woeste aanvallen
der barbaren ineenzonk, toen de schuld daarvan openlijk
geweten werd aan het Christendom, toen Augustinus, de groote
verdediger van het door zoo geduchte ketterijen verscheurde
Christendom, den geest gaf in zijne bisschopsstad, aan alle
zijden door de Vandalen besprongen en tot het uiterste ge-
bracht — toen mocht inderdaad de toekomst hachelijk en
het verschiet dreigend genoemd worden. Dit heeft den grooten
Kerkvader niet belet de onvergankelijke grondlijnen der Civitas
De; met vaste hand te teekenen. En de zoo geduchte bar-

1) »Edicimus libenti gratoque animo excipiendum esse quidquid sapienter
dictum, quidquid utiliter fuerit a quopiam inventum atque excogitatum” (Leo XIII,
Encycl. Aeterni Patvis).

2) Zie boven bl. 11.
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baren van zijn tijd hebben aan die Crvitas De: gebouwd op
eene wijze als zelfs een Augustinus met geen mogelijkheid
kon voorzien.

Zulk een verleden is geen zandgrond, die door vlagen
wordt weggespoeld. Het eenvoudig weg te willen terugvoeren
in geheel veranderde omstandigheden, zou een even onzinnige
als vruchtelooze onderneming zijn. De maatschappij ontwik-
kelt zich, evenals de mensch zelf, in tijdperken, die niet
terugkeeren 1). Z46 heeft ook onze tijd zijn eigen eischen.

Veel, wat wij gedurende den loop der negentiende eeuw
als wijsheid hoorden inhalen, is proefondervindelijk dwaling
gebleken en als zoodanig erkend. Er moeter nieuwe wegen
ingeslagen en gebaand worden: voor hoogst gewichtige
belangen is eene beslissing ter eene of ter andere zijde in
de naaste tockomst onvermijdelijk. Daartoe krachtdadig mede
te werken is een onafwijsbare eisch voor allen, die van
goeden wil zijn. En wanneer dit geschiedt onder de leuze:
voor waarheid en recht! dan mogen wij, katholieken, de
eersten zijn om ons daarover te verblijden. Dat kan geen
vijandige leuze zijn! Zij ligt geheel opgesloten binnen die
hoogere liefde, welke Christus als het eigen merk der
zijnen heeft aangewezen en door woord en voorbeeld heeft
gepredikt op eene wijze, waarbij al het andere, om zoo
te zeggen, in het niet verzinkt. Het ruwe woord van den
geweldenaar: »Laat u eerst kruisigen” is hier van volle
toepassing.

De felle bestrijding, die de bovennatuurlijke openbaring
gedurende deze geheele negentiende eeuw van den kant van
het naturalisme heeft ondervonden en — niet te vergeten! —
zegevierend heeft doorstaan, is oorzaak geweest, dat behoed-
zaamheid en waakzame zorg om den vijand buiten de veste
te houden het meest noodig geacht werden. Maar wij weten,
dat die veste toch ook het »huis Gods der laatste dagen” is,
dat »op de kruin der bergen is gebouwd en waarheen de

1) Merkwaardige beschouwingen daaromtrent van Father Cuthbert, O. S. F.
zijn vertaald te vinden in de Nederlandsche Katholicke Stemmen van 26 Nov. 1899,
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volkeren samenstroomen’!). Wie onzer zou haar anders
willen zien in de toekomst? Het woord: »Komt allen tot

»

mij” geldt niet minder thans dan in den beginne. Voor de
Kerk van Christus, de Kerk aller eeuwen, zijn wij onfeilbaar
zeker »de renouveaux et d’immortalité” 2).

A. M. C. vaN COOTH.

1) Mich. IV, 1; Is. II, 2.

2) Dit artikel was reeds gezet en op het punt van afgedrukt te worden, toen
mij het verslag der lezing, door den heer M. A. P. C. Poelhekke dezer dagen
te Amsterdam en te Groningen gehouden, in handen kwam (vgl. Het Centrum
van 18 Dec. 1899). Ik teeken dit daarom aan, wijl het den schijn kon hebben,
alsof in bovenstaand artikel toespelingen op die lezing voorkomen, en dat is het
geval niet. Wel echter kan eruit blijken, dat ik mij van harte aansluit bij
Poelhekke’s gloedrijke opwekking om de vingerwijzing van den »Paus der
Wetenschap” te volgen. Des te liever en met des te meer vertrouwen, omdat
ook onder dit opzicht eene vergelijking tusschen 1800 en 19oo ten duidelijkste
uitwijst, dat er in alle geval niet over st/stand te klagen valt. Wij ouderen
deelen volgaarne de geestdrift der jongeren voor hetgeen nog te doen valt, maar
herinneren ons wellicht beter, dat er ook iets gedaan is. Intusschen moet dit
niet als een bedekt verwijt worden opgevat. De bedoeling en krachtige poging
om op wetenschappelijk gebied de plaats te veroveren, die ons toekomt, mag
zich in alle geval verzekerd houden van onze volkomene en onverdeelde in-
stemming en medewerking.

18 Dec. gg. v. C.



RICHARD WAGNER.

Een enkel woord vooraf.

Richard Wagner’s naam is jaren lang een wachtwoord ge-
weest voor den heftigsten en vinnigsten strijd, dien men zich
uit kan denken: een strijd op het overigens zoo vreedzame
gebied van de kunst.

Nu die strijd véér of tegen Wagner, welke gedurende de
laatste levensjaren des Meesters reeds aanmerkelijk bedaard
was, na zijn dood, nu 16 jaar geleden, al meer en meer
aan scherpte en bitterheid verloren heeft, nu de gemoederen
tot meer kalmte gekomen, de uitingen in 't voér- of
nadeel van Wagner redelijker en bezadigder geworden zijn,
is, dunkt ons, het oogenblik niet ongunstig om een onbe-
vangen, onpartijdig oordeel uit te spreken over den persoon,
het teven en de werken van den man, die zooveel beroering
in de wereld der geesten heeft veroorzaakt.

De heftigheid, de lange duur van den strijd wijzen er op
dat hij, die aanleiding daartoe gaf, geen onbeduidend mensch
moet geweest zijn.

Inderdaad, wel mogen we hem tot de uitverkoren geesten,
tot de zeldzame, geniale verschijnselen onzer eeuw tellen, den
man, die den 13en Februari 1883, in zijn zeventigste jaar wel
is waar, maar toch vol nieuwe plannen, vol frissche scheppings-
kracht, vrij plotseling, verre van zijn vaderland, dat hij boven
alles liefhad, in de oude Doge-stad Veneti€, aan zijn familie,
aan zijne kunst en kunstvrienden ontrukt werd.

Zeker, in Wagner stierf een man van hoogst zeldzame
gaven, wiens werken »epochemachend” zijn in de geschiedenis
der beschaving en kunst, een man, wiens sireven en werken
én bijval vonden én tegenspraak; tegenspraak vooral, niet



27

alleen wegens de nieuwe richting, die hij aan de dramatische
kunst wilde geven en gaf, en die tegen allerlei sleur en tegen
de bestaande opvatting van drama en opera indruischte, maar
ook door de wijze, waarop hij enkele malen optrad om voor
zijn denkbeelden propaganda te maken. Want het is een
eigenaardigheid in dezen kunstenaar en in meer anderen
van den nieuweren tijd, zooals Berlioz, Liszt, Schumann —
om alleen musici te noemen —, dat zij niet onverdienstelijk
ook de pen hanteerden, hetzij om over muziek en andere
kunsten te schrijven en aldus hun ideeén en princiepen onder
de menschen ingang te doen vinden, hetzij om zich tegenover
hun aanvallers te verdedigen; bij geen enkelen musicus is dat
schrijverstalent zoo vruchtbaar geweest als bij Wagner. Dit
maakt dan ook, dat wij bij het beoordeelen zijner kunstleer
en zijner kunstwerken hem zelven kunnen ondervragen over
zijne bedoelingen en inzichten, en aldus den juisten maatstaf
kunnen aanleggen bij het vormen van onze meeningen.
Wagner — en dit wenschen wij voorop te stellen als een
onomstootbare waarheid — was zich, ten gevolge van veel
nadenken, van veel ervaring ook en teleurstelling op het ge-
bied der dramatische kunst, ten volle bewust geworden van
hetgeen hij wilde; en door zijn buitengewone begaafdheden
als woord- en toondichter en door zijn veelvuldige oefening
was hij in staat om in nieuwe tooneelstukken — woord-
toon-drama’s, gelijk hij ze noemde — te belichamen wat hjj
wilde. En nadat hij zich eenmaal zijn doel duidelijk voor
oogen had gesteld, ging hij ook recht op dat doel af. Zijn
idealen lagen zeer hoog, onbereikbaar hoog, zouden wij bijna
zeggen; maar hij deinsde voor niets terug, en zelfs ten tijde,
dat het den schijn had, alsof het door hem ontworpen
kunstwerk, dat met alle vroegere traditie en met alle
bestaande sleur brak, nooit tot practische uitvoering zou
komen, werkte hij met stalen vlijt en rusteloozen ijver aan
dat kunstwerk voort. Wij mogen ons hem gaarne voor-
stellen als een Titan, die den Olymp bestormde om een
schat meester te worden, die eigenlijk voor menschen niet
bestemd is, als een anderen Prometheus, die het vuur uit
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den hemel roofde, om zijn scheppingen een leven in te
storten, dat lang, lang zou duren!).

Hoe jammer — deze gedachte is menigwerf in ons opge-
rezen bij de studie en aanschouwing zijner werken — hoe
jammer, dat zulk een superieure geest moest blijven omdolen
in de duisternissen van een valsche wijsbegeerte, van pessi-
misme en van ongodsdienstigheid] Want al is er grond om
met den abbé Marcel Hébert te bekennen, dat het onmogelijk
schijnt »de méconnaitre son retour progressif au sentiment
chrétien” 2), een positief christelijk geloof had Wagner niet, —

L) P. Schmid, S. J. in de Stimmen awus Maria-Laack, Bd. XXV, S. 3, over
Wagner sprekend, zegt: »Dass Wagner auf ganz eigenen, hochst exorbitanten
Bahnen zu solcher Hohe gelangte; dass er sich Ziele und Krifte zugetraut
habe, die ihm wirklich versagt waren; dass er aber auch das erreicht hat, was
er selbst, die verkirperte Pritension, nicht einmal hoffen wollte”. Als een bewijs
dat Wagner zich voelde, dat hij van zich zelven volstrekt geen geringe ge-
dachten had, deelen wij hier mede eenige regels uit een (Franschen) brief van
hem aan Liszt, over Berlioz, gedagteekend 22 Mei 1860. Hij zegt daar: »Mais
c’est précisément cette manifestation morbide de sa [de Berlioz] folie, qui m’a
fait sentir que 2’lomme exceptionnellement doué ne saurait avoir d'autre ami
véritable  quwun  homme d'une wvalewr bgalement exceptionnelle. Ainsi je me
suis trouvé amené 4 me dire que dans le monde actuel, nous trois, et nous
trois seuls, nous constituions une vraie famille: car seuls nous sommes
des égaux, je veux dire: Toi, — Lui, — et moi!” (Uit een onuitge-
geven brief, door Chamberlain medegedeeld in de Revwe des dewx Mondes,
15 Juillet 1896, p. 439). Toen Wagner dit schreef, was hij nog niet de alom
gevierde man.

2) Marcel Héberty, Le sentiment chrétien dans loewvre de Wagner, Préface,
p- IX. De abbé voegt er bij: »Ce retour s’est opéré avec une pleine spontanéité,
sans discussions laborieuses, par pure intuition de génie. Clest ce qui en fait,
4 notre avis, la valeur. L’exemple de Wagner confirme 1'observation souvent
répétée: 'homme est chrétien par ce qu'il est de meilleur, de plus noble en
lui. Portez & leur point le plus élevé les exigences morales, les aspirations
idéales de 1'Ame et mettez-vous en face de I’Evangile. Ne sentez-vous pas alors
une parfaite concordance, une harmonie divinement préétablie? C’est toujours
la vieille preuve de Tertullien: »le témoignage de '4me instinctivement chrétienne™.

En Alfred Ernst (L'art de Rickard Wagner, L' ocuvre poétigue) schrijft: » Wagner,
malgré ses négations, ne pouvait échapper au christianisme. On doit dire de
son 4me, trés particuliétrement, ce que 'on a si bien dit de 4me humaine en
général: elle était naturellement chrétienne. — En un sens, I’on peut considérer
Wagner comme un candidat au christianisme. Il a beau s’efforcer de rendre
ses opinions surla vie indépendantes du dogme et de l'enseignement religieux
formel: c’est de ce foyer qu’insensiblement il se rapproche, et lartiste, en lui,
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zelfs had hij eenigen tijd Boeddistische neigingen, en hij heeft
zich vaak genoeg tegen alles, wat dogma is, hard en bitter uit-
gesproken ; vooral het katholicisme kon geen genade vinden
in zijn oogen, ofschoon we moeten bekennen, dat hij met al
zijn genialiteit niets anders daartegen in wist te brengen dan
de meest »landldufige” objecties. Wat zou hij, in het spoor
van den eenen, waren godsdienst loopende, zich een kost-
baren tijd hebben uitgespaard, dien hij nu heeft zoek gebracht
door zich in allerlei onvruchtbare speculatién te verdiepen!
Wat zou zijn kunst reiner, wat zouden zijn kunstscheppin-
gen idealer zijn geweest, indien hij zijn hoofd had kunnen
buigen voor den gekruisten Christus, indien hij zijn hart had
kunnen vervullen van de eenige ware liefde en indien zijn
lippen in christelijken eenvoud en ootmoed het credo der
katholieke Kerk hadden kunnen stamelen! Wat had hij het
echt-religieuse drama, waaraan onze tijd zoo’n groote behoefte
heeft, niet tot een ongekende hoogte kunnen brengen, terwijl
hij nu verkeerde philosophie verheerlijkt, de grofste: onzede-
lijkheid ten tooneele voert en eerst op het laatst van zijn
leven een zoogenaamd godsdienstig drama gemaakt heeft,
waarvan men nog vragen mag of het niet veeleer een be-

plus prompt que le penseur, va toujours du premier coup 2 la tradition chrétienne,
4 la solution chrétienne du probléme, la seule claire, la seule compléte, logique
jusque dans le mystere, merveilleusement adaptée 4 notre nature. — Et 'on sent
jusqud Tévidence, en étudiant la suite de cette prodigieuse carritre, que Wagner
n'aurait plus écrit, dans le dernier tiers de sa vie, certains jugements qu’il for-
mula jadis en sa correspondance. Les témoins de ces derniéres années racontent
que sa pensée revenait sans cesse sur le fait de la vie et de la mort du Sanveur,
sur la délivrance morale qui en résulte infailliblement pour tout homme qui
veut y chercher le principe du salut. Il admirait volontiers que tous nous sentions
le besoin d’étre rachetés, et qu’'Un seul se fiit trouvé, libre de cette nécessité
mystérieuse, et apportant la rédemption aux autres. Il a cité et approuvé la
définition de Schiller, confessant que le christianisme est vraiment, au sens
moral, & la fois saint et humain, »I'unique religion esthétique”, et il a écrit
cette phrase essentielle: »Le fondateur de la Religion Chrétienne ne fut pas
sage mais divin” (p. 303, 306). Men overschatte deze woorden niet. In het
geschrift, waaraan deze laatste woorden ontleend zijn, nl. Religion und Kunst,
komt al op zeer eigenaardige wijze aan den dag, welk een christelijken godsdienst
Wagner er op na hield: men denkt daarbij onwillekeurig aan het woord der
H. Schrift: Evanuerunt in cogitationibus suis.
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spotting is dan een verheerlijking van het heiligste, dat de
ware godsdienst van Christus bezit!). In een latere studie
zullen wij hierop uitvoeriger terugkomen. Stellen wij nu vast,
dat de man, met wien wij ons in dit opstel gaan bezighouden, de
aandacht ten volle waardig is, dat hij eene groote is onder de
grootsten, dat hij een universeele ontwikkeling had, welke maakte
dat hij zich op alle gebied gemakkelijk bewoog. Maar van den
anderen kant moeten wij ook niet uit het oog verliezen, dat
Wagner een wonderbaar complex van eigenaardigheden was,
dat hij een man was van tegenspraken, een man vanidealen
en toch practisch, een man van het woord en van de daad
tevens, een man, die in zekeren zin ongeloovig was, tegen
het Christendom uitvoer, en toch in sommige zijner werken
duidelijk uitingen van den christelijken geest opnam, ja die er
zelfs behagen in schept om katholieke plechtigheden te
verheerlijken en de figuren van Maria Magdalena, van Joannes
den Dooper, ja, van Christus zelven — al is het dan ook
bedekt en onder andere namen — ten tooneele te voeren;
een man, die revolutionnair was en toch koningsgezind, die
slechts absolute alleenheerschers als vorsten wilde en toch
later Ludwig II van Beieren zoo trouw aanhing; een man,
die in de kunst een nieuwe, volgens hem alléén goede richting
opende en toch den raad gaf om niet Wagneriaansch te
componeeren ?) . ..

1) Misschien hebben wij in den Belgischen toonkunstenaar Edgar Tinel den
christelijken, den katholicken Wagner te begroeten. Vgl. P. Schmid’s studién
over Tinel’s drama Godeleva in de Stimmen aus Maria Laack, Bd. LIV, S. 69 figg.
en Alte und newe Welt, 32er Jhrg. S. 93 figg. Het Wagnersche in Tinel’s muziek
wordt hier te lande ontkend door Viotta. Of echter dezes blik geheel onbe-
vangen is?

2) Aan de Fransche compouiste Augusta Holmes zeide Wagner: »Vor allem
gehdren Sie keiner Schule an, auch nicht der Wagnerischen”. We weten wel,
dat W. zelf niet wilde, dat men hem een zekere nieuwe richting toeschreef, en
dat hij met bijtend sarcasme over die zoogenaamde Wagnersche richting spot,
maar dit is niettemin een feit, dat hij boeken en boeken geschreven heeft,
waarin zijn ideeén over kunst, die betrekkelijk nienw waren, uiteengezet worden
en wel zeer breedvoerig, en dat zijn dramatische kunst een tegenvoeter was van
de tot dusverre bestaande en algemeen gebruikelijke. Dat W. een eigen richting
of school had, is ook het gevoelen van den Wagneriaan Hugo Nolthenius, die
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Voor de lezers zal het, na hetgeen wij gezegd hebben, niet
twijfelachtig meer zijn, dat wij niet alles in Wagner goed-
keuren en schoon vinden 1), en dat zij niet met een Wagneriaan
& tort et & travers te doen hebben. Neen, terwijl wij de gaven
van het genie met blijdschap en dankbare verrukking erkennen,
terwijl wij een open oog en hart hebben voor het vele, zeer
vele ware, goede en schoone in des Meesters werk, terwijl
wij hem in hoogere, ja de hoogste sferen zien zweven met
al de majesteit van den adelaar, die als onbetwist heerscher
boven in den hemel op zijn pennen hangt, terwijl wij in
stomme verbazing opstaren naar die duizelingwekkende vlucht,
blijven wij toch ook zijne gebreken zien; er is in Wagner's
kunstwerken een en ander, wat den toets der aesthetiea
niet kan doorstaan, er is in zijn geloofs- en zedenleer een en
ander, ja te veel, wat indruischt tegen de christelijke open-
baring, dan dat wij als geloovige katholieken onvoorwaarde-
lijke bewondering zouden kunnen koesteren voor alles, wat zijn
machtig genie heeft voortgebracht.

Dit ons standpunt meenden wij duidelijk en onbewimpeld
te moeten preciseeren: ons oordeel over Wagner zal het oor-
deel zijn van een katholiek, maar daarom, zoo hopen wij, niet

in zijn Weekblad woor muziek (1898, n. 11) schrijft: »Het is toch opvallend,
dat alleen zij ons werkelijk iets te zeggen hebben, die het maar ruiterlijk
bekennen tot de school van den grooten hervormer te behooren”, Dus W. een
hervormer, die een school heeft. Overigens bemerke men het exclusivistische
des Heeren N.: wie niet van W’s school is, en daar ruiterlijk mee voor den
dag komt, heeft als componist niets te zeggen. Om van de levenden niet te
spreken, hebben al de componisten v66r W. ons niets te zeggen gehad? Is
dat alles nog geen eigenlijke kunst?

1) Volgens von Hagen moet Wagner’s kunst als »einzige Kunst angesehen
werden, welche ganz auf Besonnenheit, Vernunft und Geist beruht”. Een decsje
aanmatiging moet men door de vingers zien bij de Wagnervereerders: de
Meester gaf het voorbeeld. Van dienzelfden von Hagen zijn de volgende
woorden: »Fiir unzarte und rohe Naturen, fiir kleinliche, unbesonnene und unweise
Menschen ist das Aesthetische nicht lehrbar. Mochten daher doch alle groben
und rohen Menschen der Kunst iiberhaupt fern bleiben, namentlich die »deut-
schen Flegel”, sowie auch die sogenannten vornehmen Frauen, welche dem
zarten, wahrhaft gebildeten und milden Philosophen gegeniiber riide Knotinnen
sind”. Dit is inderdaad zeer »mild” uitgedrukt, en den Meester niet geheel
onwaardig!
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minder objectief. Wel vreezen wij, dat, wanneer wij ons in deze
zaak op katholick standpunt plaatsen, dit ons geen genade zal
doen vinden in de oogen der volbloed-Wagneristen, en dat
onze beschouwingen om die reden onder de curiosa ') zullen
worden gerangschikt, maar dat mag voor ons geen reden zijn
om ons op dit standpunt niet te handhaven. Gaarne maken
wij de woorden van Lichtenberger tot de onze: »Comme je
n'ignore pas qu'il n’est pas possible méme avec la meilleure
volonté du monde, de faire entiérement abstraction de ses
sentiments particuliers, je crois devoir avertir le lecteur, que
je goite et admire profondément I'oeuvre de Wagner” ?).

1) In een studie over de littérature Wagnérienne en Allemagne (Revwe des
deux Mondes, 15 Juin 1894, p. 808) — aan deze studie is veel ontleend door een
zekeren Albert Mareuil, wiens artikel vertaald voorkomt in het Weekblad woor
Muziek 1898, blz. 123 vv.) — schrijft Jean Thorel het volgende: »Parmi les
innombrables curiosa qui peuvent et doivent se rattacher a la littérature Wag-
nérienne, mais que j'ai dit prendre le parti de négliger complétement, peut-étre,
faut-il au moins signaler un livre de M. Theodore Schmid, dela Compagnie de
Jésus, intitulé L’art de Pavenir et son maitre Richard Wagner. Cest un examen
de l'ceavre de Wagner, fait «du point de vue de Déglise catholique”, comme le
dit lauteur. M. Schmid admire Wagner comme artiste et reconnait aussi toute
Iimportance que sa conception de Part peut avoir pour ’humanité; mais juste-
ment a cause de cela il n’hésite pas 4 le condamner sans rémission”. Men moet,
als men over Wagner schrijft, zeer voorzichtig zijn om zijn aanhangers niet te
hinderen; en dat doet men al zeer gauw. Wagner’s werk schijnt in hun oogen
een monumentaal werk niet alleen, maar ook een menschelijk werk zonder ge-
breken, en de schepper dier werken schier een god, waardoor de Wagner-
vereering al meer en meer den vorm schijnt te gaan aannemen van Wagner-
vergoding. Wie het waagt op godsdienstige, moreele of aesthetische gronden
iets op zijn werk aan te merken, geeft, althans volgens hen, bewijs, dat hij
den Meester niet begrepen heeft, ook al bewijst hij, dat deze het mis had of
met zichzelven in tegenspraak was. Nu heeft P. Schmid, niettegenstaande hij
het groote genie van Wagner ten volle erkent, aanmerkingen gemaakt op
Wagner’s systeem en werken, en de gronden dier aanmerkingen aangegeven;
en ziedaar, nu wordt zijn studie, die dan toch van ernst en degelijkheid ge-
tuigt, bij de curiosa geteld.

2) Henri Lichtenberger, Rickard Wagner, poéte et penseur, Introd. p. 16, 17.
Overigens zien wij niet in, waarom, indien Wagner’s vurigste partijgangers bij
hun beoordeeling van den Meester den maatstaf aanleggen van zijn en hun
ongeloof en valsche philosophie, de katholiek van zijn kant het recht zou missen
om hem en zijn kunst van katholiek standpunt uit te beoordeelen. Is dit niet
meten met twee maten?
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Ofschoon het ons aanvankelijk plan was, het leven, de
kunstleer en de kunstwerken van den grooten Meester in één
opstel te omvatten, is bij de voorbereidende studie de stof zoo
ontzettend aangegroeid, dat wij het beter achten, ieder der
genoemde onderwerpen afzonderlijk te behandelen in verschil-
lende studién. In dit eerste opstel zullen we alleen een beeld
geven van Wagner’s levensloop, waaruit zal blijken, hoe en
onder welke omstandigheden hij de groote man en de her-
vormer op dramatisch gebied is geworden en hoe hij de ver-
wezenlijking van zijn gedroomde idealen na veel strijd en
moeite toch nog heeft mogen aanschouwen.

Wel weten wij, dat het zijn nadeelen heeft de beschouwin-
gen over een genie en zijn werken aldus te verbrokkelen,
daar niet zelden levensopvattingen, stelsels en geestesvoort-
brengselen een gevolg zijn van het »milieu” en de omstan-
digheden, waarin het genie geleefd heeft, en dat die levens-
omstandigheden vaak een eigenaardig licht werpen op des-
zelfs werken, hun ontstaan en ontwikkeling, maar het heeft
ook zijn goede zijde, en voornamelijk dit voordeel, dat men,
bij het stuksgewijze behandelen van ieder aangegeven deel,
meer bijzonder zijn aandacht dddrop zal kunnen vestigen,
hetgeen bij onderwerpen als dit niet van belang ontbloot is 1).

1) Niettemin zijn wij het volkomen eens met den Heer de Wyzewa, die, in
de Revue des dewx Mondes (15 Janvier 1896, p. 220) het groote werk van Stewart
Houston Chamberlain over Richard Wagner besprekende, de volgende, zeker
zeer behartigenswaardige woorden zegt: »Autant il est commode d’établir des
distinctions de ce genre dans un resumé, et que l'on destine 4 la vulgarisation,
autant une pareille méthode est fAcheuse lorsque 'on veut pénétrer i fond dans
Pintimité d’une ceuvre ou d’une vie. Il n’est point de création si objective quj
ne demande, pour &tre bien comprise, d’étre reportée A la date o elle fut
produite, et étre considérée au contact des circonstances parmi lesquelles elle
est née. J'admets volontiers que, de toutes les influences dont on a prétendu
faire dériver la genése des ceuvres d'art, aucune, ni la race, ni le milieu, ni le
tempérament, n’agisse d'une fagon immédiate et nécessaire; mais chacune d’elles
a sa petite part d’action, et davantage encore l'influence du moment et des
circonstances. Et je souhaiterais qu’au lieu de séparer étude d’une ceuvre de
létude de la vie de son auteur, on rapprochdt, on mélt ces deux études plus
étroitement qu’on ne l'a fait jusqu’ici; qu'on essayAt de reconstituer aussi
exactement que possible la naissance de ’ceuvre en rattachant 4 des événements

CXVIL 1. 3
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Het is ons onbekend, of er onder de lezers van dit tijd-
schrift enthousiaste Wagnervereerders zijn; zoo ja, dan is
misschien een waarschuwend woord tegen de Wagner-mode
hier op zijn plaats. Hoeveel echte en hooge kunst er ook in
Wagner’s werken schuilen moge, hoe groote aantrekkelijkheid
zij daardoor ook bezitten en hoeveel bewondering zij ook
verdienen mogen, het is maar al te waar, dat velen er een
mode-zaak ') van maken om Wagnerist of Wagneriaan te
zijn, en dat sommigen vol geestdrift (f) schreeuwen over
dingen, waarvan het bij nader onderzoek wel eens zou kun-
nen blijken, dat zij geen juist begrip hebben. En daarom
dit: Wagner’s geschriften bevatten, behalve een zeer pessi-
mistische wijsbegeerte, veel zaken die gevaar/iZ kunnen zijn
voor het geloof van een katholiek, vooral van leeken.
Wagner’s kunstwerken zijn Zier en daar zeer zinnelijk en als

extérieurs, aux sentimens, aux pensées de l’artiste chacune des phases successives
de sa production. A cette condition seulement la biographie des grands hommes
aurait une raison d’étre; et notre connaissance de I’ceuvre elle-méme y gagnerait
en solidité, sans que la liberté de nos jugemens en fiit le moins du monde entravée”,
1) Ons zijn opgevallen de woorden die ////ustratiorn van 21 Aug. 1897 in
een overigens geheel anti-Wagner artikel: De refour de Bayreuth opgenomen
heeft. Daar lezen wij o.a. het volgende: »Le public a semblé plus mélé que
d’habitude, L’élément profane prend décidément le dessus; je ne puis croire
que toutes ces femmes et ces jeunes filles, qui formérent la plus grande partie
de l'auditoire, soient des adeptes bien convaincues de la religion wagnérienne H
d’ailleurs j’ai pour moi lopinion de certains fanatiques, catéchuménes de la
premitre heure; ils déploraient avec amertume la frivolité du pelerinage de
1897. Que de lorgnettes, s’écriaient-ils, on se croirait au spectacle!” Het citaat
(van Alfred de Lostalot) drukt de waarheid uit. »Femmes et jeunes filles”
stroomen in de laatste jaren naar Bayreuth — ook andere bladen bevatten
klachten — »pour voir et pour étre vues”. Wij zelven zagen er kinderen van
8 4 9 en I2 jaar; maar misschien waren dat muzikale of dramatische »wonder-
kinderen”! Of Wagner zich zulk een auditorium heeft voorgesteld, toen hij zijn
»Festspielhaus” bouwde? Misschien dat de nabuurschap van Karlsbad en
Marienbad veel verklaart. Aangaande deze quaestie vonden wij in Nolthenius’
Weekblad voor Muziek, 1899, blz. 55, een uitlating, die den schrijver, dunkt
ons, eenige pijn moet gedaan hebben, toen hij ze neerschreef. Sprekende van
Hans Sommer, een hoogst begaafd componist, die geheel en al in Wagner’s
stijl denkt en schrijft, en zich beklagende, dat deze toondichter nog zoo weinig
geéerd en geliefd wordt, zegt hij: »Voor mij zelven heb ik al eens de con-
clusie gemaakt, dat al die Wagnervereering weel meer witerligk is, en voor een
modekwestie moet doorgaan, dan wvoor waaracktiy gevoeld en begrepen”.
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men Lokengrin en Die Meistersinger won Niirnberg uitzon-
dert, niet vrij van erotische tooneelen, die voorstellingen
geven van daden en verhoudingen, rechtstreeks strijdend
met het 6de en gde van Gods geboden, zoodat vaak het werk
van den ernstigen Duitscher lichtzinniger is en zedeloozer
dan de wufte stukken der frivole Fransche tooneelliteratuur.
Dergelijke dingen trachten de Wagneristen natuurlijk te ont-
kennen, en zoo bijv. noemen zij zonder blikken of blozen
Wagner’s Tristan und Isolde »de apotheose der liefde, het
hooglied der menschelijke liefde”; wanneer men nu weet dat
dit drama niets is dan de meest hartstochtelijke — in woord
en muziek! — verheerlijking van echtbreuk, dan weet, dunkt
ons, een katholiek genoeg.

Wat de bronnen aangaat, die door ons geraadpleegd zijn
bij dit opstel en bij de volgende, we hebben ons moeten
bepalen tot hetgeen ons als het beste werd aangeprezen.
Immers de litteratuur over Wagner is zoo groot, dat de heer
Oesterlein te Weenen een cataloog van over de 20,000
nummers heeft kunnen samenstellen 1): inderdaad »une mer
a boire”! De hoofdbron zijn natuurlijk de tien deelen van
Wagner’'s Gesammelte Schriften und Dichtungen ?), een elfde
deel met Nachgelassene Schriften und Dichtungen, zijn drama-
tische werken in klavieruittreksel, zijn correspondentie met
Liszt, Uhlig, Fischer, Heine, Rockel enz. Van de opsomming
van verdere bronnen willen wij ons onthouden; de lezer zal
er naar verwezen worden, waar dit noodig mocht zijn. Alleen
wenschen wij een uitzondering te maken voor de twee werken
van Houston Stewart Chamberlain, nl. zijn groot, getiteld
Richard Wagner, en zijn klein, Das Drama Rickard Wagner's?3),

1) De collectie der Heeren Oesterlein is, naar wij vernomen hebben, aange-
kocht door het bestuur der stad Eisenach en daar geplaatst in het reeds bestaande
Wagner-Museum, dat een onderkomen gevonden heeft in de vroegere villa van
Fritz Reuter.

2) Wij zullen die deelen aanhalen met de letters G. S. De geciteerde editie
is de kleine van 1887.

3) Door ons zal eerstgenoemd werk worden geciteerd als Chamberlain I en
het andere als Chamberlain II. De schrijver wordt door den Heer de Wyzewa
in de Revue des denx Mondes genoemd: »la seule autorité en matiere de Wag-
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omdat beide deze werken meesterlijk zijn en verreweg het beste
van al wat er over den Meester geschreven is, en voor twee
Fransche werken: Alfred Ernst, L'art de Richard Wagner,
Loeuvre poétique ') en: Henri Lichtenberger, Rickard Wagner
poete et penseur. Op die werken echter en ook op die van von
Wolzogen, Nietzsche, Glasenapp, Pohl, Schuré, Alfred Ross
Parsons enz. is de opmerking van toepassing, die wij van
Wagner’s geschriften zelve gegeven hebben, dat zij namelijk
voor den katholiek gevaarlyk zijn; en daarom is het na
de lezing dier boeken nuttig eens een bad te gaan nemen
in de studie van P. Schmid over Wagner en zijn kunst, een

nérisme”; dit woord moge wat overdreven zijn, maar het is te verontschuldigen
in wie, na lezing van Chamberlain’s verschillende geschriften over Wagner en
vooral na bestudeering van zijn lijvig boek, een passende qualificatie zoekt.
Om den auteur beter te doen kennen en waardeeren — en dat verdient hij —
schrijven we een passage over van dienzelfden de Wyzewa:

»M. Chamberlain s’est fait depuis quelques années une situation tout-a-fait 3
part dans la littérature wagnérienne. Sans se piquer d’avoir été I'ami de Wagner,
il s’est consacré tout entier a 1’étude de son ceuvre et de sa vie. Anglais
d’origine, il s’est installé en Allemagne, et, pour mieux comprendre les écrits
de Wagner, il s’est mis lui-méme & penser, & écrire en allemand. Il a oublié
ses idées, ses opinions personnelles, pour rechercher quelles avaient été au juste,
sur tous les sujets, les idées, les opinions de Wagner. Et il est ainsi parvenu
4 un degré d’érudition wagnérienne quelque peu effrayant. Je ne serais point
surpris qu’il conniit jour par jour la vie de Wagner, et page par page les onze
gros volumes de ses écrits. Et comme lui-méme écrit avec une clarté, une
précision remarquables, comme il entretient en outre des relations constantes
avec Mme Wagner et le petit monde de Bayreuth, chacun des articles qu’il
publie dans les revues allemandes fait aussit6t autorité parmi tous ceux qui
s’occupent de Wagner” (Revue des deux Mondes, 15 Nov. 1893, p. 452).

En elders getuigt dezelfde schrijver van hem (I. c. I Janvier 1896, p. 218):

»Pour parler et écrire I'allemand avec une perfection absolue, il n’en a pas
moins gardé de son origine anglaise une netteté de vues, un besoin constant
de clarté et de précision, un siir et solide bon sens qui le préservent des hypo-
théses fantaisistes, des complications inutiles, et le conduisent d’instinct vers la
réalité. Sans compter que dés le premier jour il s'est proposé pour unique
objet, dans ses études wagnériennes, non point la justification d’une theése, ni
le développement d’une idée précongue, mais la recherche patiente et impartiale
des faits, la reconstitution aussi fidéle et aussi compléte que possible de la vie,
de la pensée et du caractére de Richard Wagner”.

1) Het tweede deel, Z’euvre musicale, reeds in 1893 als bijna voltooid aange-
kondigd, was in 1898 nog niet gereed, toen de auteur onverwacht stierf.
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studie die, na in de Stimmen aus Maria Laack verschenen
te zijn, ook afzonderlijk bij Herder te Freiburg is uitgegeven
en, als wij ons niet vergissen, ook in het Fransch ver-
taald is.

Le signe distinctif de cet artiste extraordinaire a toujours
été la domination exclusive, absolue d’une ideé sur toute sa
vie. C'est plus qu'une obsession, c’est une possession com-
plete, tout le reste y est subordonné, sacrifié.

Edouard Schuré, Rickard Wagner.

»Weinige kunstenaars hebben een zoo veelbewogen leven
gehad als Richard Wagner”, aldus Chamberlain in de inleiding
tot het leven des grooten Meesters; en hij voegt er aan toe:

»Schon hierin — wie in so manchem anderen — erinnert
Wagner an die Kiinstler der italienischen Bliitezeit. Durch
seine Adern fliesst ein Blut so heiss und ungestiim wie selten
bei einem Nordlander. Von Stadt zu Stadt, von Land zu
Land jagte er seinem Ziele zu. Heute Musikdirector an
einer deutschen »Provinzschmiere”, morgen in der Welt-
stadt Paris dem Hungertode nahe; heute Hofbeamter des
sichsischen Konigs, morgen ein steckbriefverfolgter Fliicht-
ling in der Fremde; heute des letzten Hoffnungsschimmers
bar, nur noch ein Schritt entfernt vom Tode aus letzter
Verzweiflung, morgen der erklirte Freund und Schiitzling
eines michtigen Monarchen; heute in tiefster Einsamkeit
der Alpen, ein Weltfliichtiger, der einzig seinem Schaffen
lebt, morgen der Erbauer des Bayreuther Festspielhauses,
welcher Kaiser und Konige zu Gast empfingt und be-
geisterte Scharen aus allen Weltteilen um sich versam-
melt sieht... Wagner’'s Leben ist also schon an und
fir sich ein spannendes Drama: kein Jahr, das nicht des
Interessanten voll wire” 1).

Dit veelbewogen leven laat zich echter — de heer Cham-

1) Chamberlain I, S. 25.
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berlain heeft dit opgemerkt — zeer symmetrisch in twee
gelijke tijdvakken verdeelen.

Wagner werd geboren in 1813 en stierf in 1883, leefde
alzoo 70 jaar. Juist op de helft van dien tijd, in zijn
36ste jaar, kwam er een beslissend keerpunt in zijn leven en
in zijn levensbeschouwing. Tot g Mei 1849 had hij als alle
andere menschen geleefd in de samenleving, ten slotte min
of meer tevreden met het ambt van kapelmeester. Maar van
bovengenoemden datum af heeft Wagner nooit meer cen
ambt bekleed en wel uit princiep niet: »Ich kehrte mit Ent-
schiedenheit einer Welt den Riicken, der ich meinem Wesen
nach langst nicht mehr angehérte” 1). Door »Welt” moet
men hier verstaan de wereld van de kunst; aan deze wereld
keerde hij den rug toe, om in het vervolg onafhankelijk te
werken en zichzelf te zijn; van zoogenaamde kunst, die als
een handwerk beoefend werd, wilde hij niets meer weten;
van dat oogenblik af streefde hij naar verwezenlijking der
kunstbegrippen, die reeds lang in zijn geest sluimerden en
gaandeweg tot grooter klaarheid zouden komen, om eindelijk
in zijn latere kunstscheppingen vorm en leven te vinden.

Ieder van beide genoemde levenshelften van 35 jaar laat
zich onderverdeelen in vier perioden, die wel is waar van ver-
schillenden duur zijn, maar gemakkelijk kunnen onthouden
worden, daar, zooals Chamberlain opmerkt, »jede einzelne
Periode in der zweiten Epoche mit der entsprechenden in
der ersten parallel geht und zugleich mit ihr kontrastiert’.

Wij zullen deze achtereenvolgens behandelen.

* *
*

EERSTE LEVENSHELFT. 1813—1849.

I. GEBOORTE EN EERSTE LEVENSJAREN IN ZIJN VADERLAND
SAKSEN. 1813—1833.

Wilhelm Richard Wagner, »dieser deutscheste aller Kiinst-
ler” %), werd den 22sten Mei 1813 te Leipzig geboren.

1) G. 8. IV, S. 334. 2 Chamberlain I, S, 26.
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In dat zelfde jaar, een paar maanden na Wagner’s geboorte
had de bekende volkenslag bij Leipzig plaats. Chamberlain
zoekt een verband tusschen dien slag en Wagner’s verschij-
ning op de wereld: »Damals wurde der welsche Feind vom
vaterlandischen Boden vertrieben; sein Geist aber herrschte
noch michtig in Deutschland weiter ; Keiner hat nun gegen
diesen Bann, der nicht mit Kanonen zu brechen war, und
der namentlich auf der deutschen Biihnenkunst wie ein Fluch
lastete, gewaltiger angefochten, als Richard Wagner. Jetzt
beherrscht deutsche Kunst — deutsche Dichtung, deutsche
Musik und vor allem das dewutsche Drama — die ganze
Welt; jahrlich pilgern ungezihlte Tausende aus allen Welt-
teilen nach Deutschland um seiner Kunst willen, und der
Franzose holt in Bayreuth sich das Gesetz. Heerfiihrer und
Sieger in dieser zweiten Vélkerschlacht ist Richard Wagner” 1),
En Glasenapp, Wagner’s groote biograaf, laat het »dem
combinirenden Scharfsinne eines musikalischen Fachgelehrten”
over, om het moeielijke vraagstuk op te lossen, of er een,
en zoo ja, welk causaal verband er bestaat szwischen dem
Kriegslirm der Befreiungsschlachten und der dem Tondichter
oft genug vorgeworfenen gerduschvollen Instrumentation” 2).

De knaap werd eerst drie maanden na zijn geboorte, den
16en Augustus gedoopt, wat zeker niet wijst op een intensief
godsdienstig leven bij de familie Wagner; en daar er ook
in het verdere verloop van zijn jeugd geen spoor van gods-
dienst te vinden is, moet men er zich niet meer over
verwonderen, dat Richard Wagner in zijn later leven voor
alle positief Christendom slechts verachting koesterde en een

1) Chamberlain I, S. 26.

2) Ook Viotta in zijn werk Rickard Wagner zinspeelt op den bevrijdings-
oorlog: »In die dagen van nationale geestdrift, nadat bij Liitzen en Bautzen
de eerste slagen waren gevallen en de kans van den wereldveroveraar verkeerde,
werd te Leipzig de man geboren, die Duitschland zou doen zegevieren op een
ander veld dan dat der bloedige slagen; die de vaderlandsche kunst zou be-
vrijden van de heerschappij der Fransche mode, en wiens roeping het was,
niet de wereld te weroveren, maar haar gelukkig te maken door de gaven van
zijn geest” (blz. 2). Elders: »Voor het wiegelied zorgden de Fransche en
Duitsche kanonnen” (blz, 6),
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afschuw had van alwat dogma heette, gelijk hij zelf verklaart.

Wagner’s levensbeschrijvers hebben zijn stamboom op weten
te voeren tot het jaar 1643 toe; voor ons is dat van minder
belang. Wij willen hier alleen mededeelen, dat zijn vader
Friedrich Wagner, die een half jaar na de geboorte van zijn
zoon Richard stierf, bij al de drukte van zijn ambt als »Polizei-
Aktuarius”, een hartstocht had voor het tooneel, tooneelspelers
onder zijn intiemste huisvrienden rekende en zelf niet zonder
succes optrad in goede dilettanten-voorstellingen.

Een oom van Richard, nl. Adolf Wagner, die een grooten
invloed heeft gehad op den knaap in zijn ontwikkelingsjaren,
was letterkundige en had een veelzijdige kennis van weten-
schap en kunsten. Van Richard’s moeder is weinig anders
bekend dan dat zij een voortreffelijke vrouw en moeder was
— in zooverre men dit althans kan zijn zonder iets te doen
voor de godsdienstige ontwikkeling der kinderen. Zij werd
door haren zoon Richard boven alles bemind; de gedachte
aan haar gaf hem kracht en sterkte in al de stormen zijns
levens, en nog op den avond voor zijn dood heeft hij van
haar verteld. Na het overlijden van haar eersten man, trad
zij andermaal (1814) in het huwelijk met den niet onver-
maarden portretschilder Ludwig Geijer, die ook als tooneel-
speler veel gaven had en zeer gevierd was!). Tengevolge
van deze echtverbintenis trok moeder Wagner met haar kin-
deren naar Dresden, waar Geijer aan het tooneel verbonden
was; een ander gevolg was, dat Richard van zijn jeugd af in
tooneelkringen verkeerde, al zeer vroegtijdig den schouwburg
bezocht en door zijn stiefvader dikwijls ook medegenomen
werd naar de repetities; en daar bovendien thuis door het
verkeer met andere tooneelspelers uit den aard der zaak het
theater dikwijls ter sprake kwam, kan men zeggen, dat én
Richard's verstand én zijn verbeeldingskracht van zijn jongste
jaren af geconcentreerd zijn geweest op het tooneel.

Reeds in 1821 stierf Geijer; intusschen was Richard’s

1) Geijer was een der beste vrienden van Richard’s vader, en had zich op
diens raad aan het tooneelspel gewijd. Als portretschilder bracht hij o.a. de
koninklijke familién te Miinchen en te Dresden op het doek.
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broeder Albert, die 14 jaar ouder was, ook tooneelspeler en
zanger geworden, terwijl zijne zusters Rosalie, Louise en
Klara mede de theaterloopbaan gekozen hadden, zoodat de
omgeving en de indrukken van den jeugdigen knaap nog
steeds dezelfde bleven.

Den dag voor den dood zijns stiefvaders had de kleine
Richard op diens verzoek piano gespeeld en daarbij gehoord
hoe de stervende met zwakke stem vroeg: »Sollte er vielleicht
Talent zur Musik haben?” En toen den volgenden morgen,
na het afsterven van Geijer, de moeder bij haar kinderen
kwam, zeide zij tot Richard: »Aus dir hat er etwas machen
wollen”, een woord dat hem lang bijbleef. Wagner is echter
nooit een goed pianospeler geworden, evenmin als hij ooit
een schilder werd, een vak dat zijn stiefvader voor hem be-
stemd had, daar zoowel de techniek van het teekenen als die
van het klavierspel met zijn moeielijke vingerzettingen en
vingeroefeningen hem een afschuw waren. Van zijn piano-
meester wilde hij niets meer weten; toch leerde hij heimelijk,
maar gelijk wel niet anders te verwachten was, »mit dem
graulichsten Fingersatze” verschillende operaouvertures, o. a.
die van de Freischiitz van Weber, den beroemden toonzetter,
die toen te Dresden woonde en dien hij, zoo dikwijls deze
zijn huis voorbijjkwam, met den diepsten eerbied beschouwde.

In deze jaren bezocht hij regelmatig de Kreuzschule te
Dresden, waar Latijn, Grieksch, mythologie en oude geschie-
denis de hoofdvakken waren. Ook begon hij toen zich op de
poézie toe te leggen, met het gevolg, dat op elfjarigen leef-
tijd reeds een gedicht van hem — een treurzang op een ge-
storven medeleerling — werd gedrukt. Dit gaf hem zulk een
hooge gedachte van zijn poétisch talent, dat hij treurspelen
in den trant der antieken wilde gaan dichten. In 't algemeen
hebben de oude schrijvers een diepen indruk bij Wagner te
weeg gebracht, een indruk, die naderhand ook nog zou na-
werken. In de klasse der tertia had hij reeds 12 boeken van
Homerus' Odyssee vertaald en hij gold bij zijn leeraren voor
seinen guten Kopf in litteris”.

Destijds leerde hij ook Engelsch, alleen om Shakespeare
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te kunnen lezen, welke toen zijn voorbeeld bleef: voorwaar
een goede keuze voor den toekomstigen dramaturg! Het
resultaat van zijn Shakespeare-studién was, dat hij een treur-
spel ontwierp, samengesteld uit Hamlet en Koning Lear; het
plan was grootsch, maar de dood heerschte epidemisch in
het stuk, daar twee en veertig personen in den loop van
het drama stierven, zoodat hij zich bij de uitwerking van zijn
plan genoodzaakt zag om de meesten terug te Jaten komen
als geesten, omdat anders in het laatste bedrijf de personen
zouden ontbroken hebben. Men ziet, Wagner wist zich te
helpen. Bij de vermelding van dit feit teekent Schuré het
volgende aan:

»Telle fut chez lui la premiére saillie de l'instinct dra-
matique. Il lui venait, non de l'observation du monde
réel, mais d'une profonde émotion du dedans, d'un élan
passionné vers un idéal entrevu, et du besoin de le
manifester dans tout son éclat, en un mot, de le mettre
en action. Chez lui, pas trace de langueur sentimentale,
de lyrisme maladif. Dans ses réves d’adolescent il voit
flotter devant lui des étres étranges, féesradieuses, héros
sublimes, dmes débordantes d’'amour. Le contraste de
ces visions €blouissantes avec la réalité ne provoque pas
chez lui cet abattement qui chez la jeunesse succéde, le
plus souvent, aux réveries solitaires, mais un fier sentiment
de révolte et de défi. Ces visions sont sa réalité a lui;
il y croit, il en parle & ses amis, et déja les voit
marcher sur la scéne. Aspiration profonde vers un monde
idéal et besoin irrésistible de I'imposer aux autres, intensité
nerveuse, ardeur de I'dme dans la conception et sauvage
énergie dans l'enfantement, voila les deux forces qui
frappent le plus dans cette organisation d’artiste” ?).

Terwijl Richard met dit drama bezig was — hij arbeidde
er twee jaar aan — keerde zijn moeder met de familie naar
Leipzig terug, waar de knaap aan het Nicolai-gymnasium

1) Schuré, Richard Wagner, p. 6.
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kwam. Hij werd er echter achteruitgezet: van de secunda,
waarop hij te Dresden geweest was, plaatste men hem op de
tertia terug, hetgeen tot gevolg had, dat hjj zijn belangstelling
in de klassieken verloor en »faul und liderlich” werd 1).

In Leipzig ontwaakte ook zijn muzikaal bewustzijn: de
beroemde ,,Gewandhauskonzerten” leerden hem Beethoven
kennen, en de werking van die muziek in zijn gemoed was
geweldig. Wij willen nogmaals het woord geven aan Schuré:

»Un jour il entend une symphonie de Beethoven, il
écoute et reste fasciné. Cette musique 1'étonne, le trouble,
le remue de fond en comble, le transporte; pour un
tempérament musical, en effet, les symphonies de ce
géant de la musique sont la plus étourdissante des révé-
lations. Un éleéve sculpteur, qui n’aurait jamais vu que
les timides créations de la statuaire moderne, et qu'on
placerait subitement devant les marbres tragiques de
Michel-Ange, n’éprouverait pas un tel saisissement. Quelle
langue, fit-ce la langue d’Homére, a fait parler les voix
de la nature avec une magie plus insinuante que la Sym-
phonie pastorale, depuis le murmure du ruisseau jusqu'au
fracas de lorage? Quel poéte a chanté la liberté avec
une éloquence plus entrainante que l'auteur de la Sywme-
phonte en ut minenr, ou I'dme d’un Prométhée semble
tour a tour pleurer et rugir, consoler ses fréres ou rompre
leurs chaines? Le poéte de quinze ans ne fut pas seule-
ment subjugué par ces accents prophétiques; il vit s’ouvrir
un monde nouveau, le monde illimité de la musique, ot
I'homme, delivré des entraves d’ane langue particuliére,
s’exprime avec toutes ses énergies dans un idiome uni-
versel. Il crut entendre des voix humaines dans ces instru-
ments dont les plaintes désespérées et les cris de joie
s’appellent, se répondent, se combattent ou s’élancent
d’'un méme essor; il crut voir se dérouler toute une
épopée dans chaque symphonie. Désormais, il le sent

1) G. S. 1 (Autobiographische Skizze) S. 6.
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tout de suite, la poésie ne lui suffira plus. A c6té de ces
vibrations éclatantes et victorieuses de l'dme qui font la
puissance de la musique, le langage poétique lui parait
pauvre, froid, incomplet. Pour donner issue aux sensations
vastes qui le débordent, il lui faut dorénavant la langue
de Beethoven. Cette conversion fut comme un coup de
foudre, une terrible et bienfaisante apparition de la Muse
nouvelle qui s’emparait du jeune homme: »Un soir, dit-il
lui-méme, j’entendis exécuter une symphonie de Beet-
hoven, j'eus dans la nuit un accés de fievre, je tombai
malade, et aprés mon rétablissement je devins musicien’'.
Ce fut une révolution décisive dans la vie de Richard
Wagner. Shakespeare avait réveillé son tempérament
dramatique, Beethoven réveilla son dme, toucha le fin
fond de sa nature et donna des ailes a ces aspirations
gigantesques qui vont par dela le réel. L’art du fort
magicien s’allume a l'art du puissant prophéte. Comme
une onde magnétique, il sent monter de son coeur a
son cerveau l'envie de dompter les grands Démons de la
nature. A son tour il saisit d’'une main ferme le sceptre
évocateur. Merveille et joie! ils obéissent; un a un ils
sortent de 'abime ... A partir de ce moment Beethoven
devint la grande étude de Richard Wagner. A toutes les
époques de crise et de renouvellement il y revint pour
s’y retremper; si bien que l’essence de la mélodie et de
I'’harmonie beethovienne passérent dans le suc et le sang
de sa musique. .. Une fois initié 4 Beethoven, R. Wagner
tiendra la clef de deux mondes distincts: de la poésie,
qui se concentrera pour lui dans le drame, et de la musique,
dont il aura pénétré les arcanes par la symphonie beet-
hovienne. Sa vie se passera a chercher l'union de ces
deux mondes®’ ).

Na het aanhooren van Beethoven’s Egmont besloot Wagner
dadelijk om zijn treurspel van dergelijke muziek te voorzien,

1y Schuré, p. 6 suiv. Vgl. G. S. I, gI.
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iets waarin hij toen niet de minste moeielijkheid zag. Dit
oogenblik is van beslissende beteekenis in Wagner’s leven:
het idee van muziekdrama was bij hem opgekomen en werd
door hem aangegrepen. Wel stond het hem nog niet voor
den geest in den vorm, waarin hij het naderhand zou uit-
werken — zijn eerste pogingen waren dan ook niets anders
dan gewone opera’s — maar toch voelde hij reeds in zich het
vermogen van de vereenigde zusterkunsten poézie en muziek.

Voordat hij zich echter aan het componeeren zette, achtte
hij het toch dienstig, zich eerst de beginselen van de com-
positieleer eigen te maken; de moeilijkheden, aan die studie
verbonden, wel verre van hem te ontmoedigen, boeiden en
prikkelden hem, en hij besloot zich in zijn verdere leven
geheel aan de muziek te wijden. In stilte componeerde hij
een sonate, een kwartet en een aria, en wilde daarmede in
het openbaar optreden. Ofschoon zijn huisgenooten deze nieuwe
neiging voor de muziek als een gril beschouwden, te meer
daar Wagner op geen enkel instrument eenige vaardigheid
had, besloot men toch ten laatste hem een degelijk muziek-
onderwijzer te geven in den persoon van Gottlieb Miiller.
In die dagen raakte hij ook verdiept in de lectuur van
Hoffmann’s romantische novellen !); een mystisch-phantastische
stemming was het gevolg daarvan, en evenals Hoffmann’s
»Kapellmeister Kreisler” ?) had hij in zijn slaap visioenen,
waarin grondtoon, terts en kwint in levende lijve voor zijn
oog verschenen en hem hun gewichtige beteekenis open-
baarden. Zijn muziekmeester, die met hem te doen had,
verklaarde hem, dat, wat hij voor gestalten en gedaanten
hield, intervallen en akkoorden waren.

Zijn lust voor de klassieke studién verflauwde al meer en
meer, terwil hij zich bezig hield met ouverturen voor groot
orkest te componeeren, waarvan er eens een uitgevoerd werd
in den schouwburg te Leipzig onder leiding van H. Dorn.

1) Zie over Hoffmann: De Gids 1898 (Jan. blz. 162).
2) Aan dat phantastische personage hebben wij ook Schumann’s opus 16
Keisleriana te danken,
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Deze ouverture noemde hij later in zijn Awtobiographische
Skizze, waaraan deze bijzonderheden ontleend zijn, »das
Kulminationspunkt meiner Unsinnigkeiten” !); immers daarin
kwam alle vier maten regelmatig een paukenslag, en wel
fortissimo, terug; het publiek aanvankelijk verwonderd over
deze halstarrigheid van den paukenist, toonde allengs zijn
onverholen misnoegen, om eindelijk in een voor den compo-
nist grievende hilariteit uit te barsten.

Dit gebeurde in 1830, een jaar van beteekenis voor Wagner,
niet alleen wegens de eerste openbare uitvoering van een
zijner werken, maar ook omdat hij toen het gymnasium ver-
liet, om aan de universiteit philosophie en aesthetica te gaan
studeeren. Doch deze studie haalde bitter weinig uit; integen-
deel gaf hij zich over aan allerlei »Studentenausschwei-
fungen” ?), en wel zoo geheel en al, dat ze hem spoedig
tegenstonden ®).

Datzelfde jaar 1830 met zijn Juli-revolutie maakte hem ook
tot revolutionnair, gelijk hij zelf verhaalt; slechts met politieke
schrijvers hield hij omgang en zelfs begon hij aan een ouver-
ture, die een politiek thema behandelde. Doch spoedig ge-
voelde hij behoefte om de studie der muziek ernstiger ter
harte te nemen. en hij vond een uitstekenden meester in
Theodor Weinlig, cantor aan de vermaarde Thomasschule te
Leipzig. Onder de leiding van dien meester, die hem de kunst
spelende leerde, bracht hij het in minder dan een half jaar
tijJds zoo ver in de uiterst moeilijke studie van het contrapunt,
dat hij de meest ingewikkelde problemen daarvan met het
grootste gemak wist op te lossen. »Das was Sie sich durch
dieses trockene Studium angeeignet haben, heisst: Selbststin-
digkeit”, voegde hem Weinlig als afscheidswoord toe. Gedu-

HG S LS.

2) Volgens Glasenapp moest dit zoo gebeuren »damit ihm nichts Menschliches
fremd sei”. Inderdaad zeer fraai, en een mooi excuus! En daarmede is met
alle moraal voor goed afgedaan.

3) »Die phantastische Liiderlichkeit des deutschen Studentenlebens war mir,
nach heftiger Ausschweifung, bald zuwider geworden”. Uit Zine Mittheilung
an meine Freunde, G. S. IV, S. 253.
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rende dien tijd bleef hij ook voortdurend bezig met de studie
der werken van Mozart en vooral van Beethoven, dien hij
om zoo te zeggen van buiten kende ; vruchten daarvan waren
een ouverture en een symphonie, waarin Wagner met succes
gestreefd had naar klaarheid en kracht, eigenschappen van
beide bovengenoemde heroén der toonkunst.

Met zijn symphonie bij zich reisde hij in den zomer van
1832 naar Weenen, om deze op muzikaal gebied zoo beroemde
stad te leeren kennen; maar hij vond zich in zijn verwach-
tingen bitter teleurgesteld, want waar hij ook kwam, overal
en altijd hoorde hij de Zampa en potpourris uit die opera.
Spoedig keerde hij dan ook terug, doch toefde eenigen tijd
te Praag, waar hij kennis aanknoopte met Weber — toenmaals
directeur van het Conservatorium aldaar, die eenige van zijn
composities, 0. a. zijn symphonie deed uitvoeren — en met
Tomaschek. Na zijn terugkeer te Leipzig werd diezelfde sym-
phonie ook uitgevoerd in het Gewandhaus onder leiding van
Pohlenz. Een opera, door hem te Praag gedicht, nl. Dre
Hochzeit, waarvan hij de eerste nummers, o.a. een groot
sextet, componeerde, kon de goedkeuring van zijn zuster niet
wegdragen, reden waarom hij dat werk vernietigde. Dat was
reeds de tweede maal, dat hij zich op dit gebied waagde,
want hij had op 1s5-arigen leeftijd, onder den indruk van
Beethoven's Pastoral-Symphonte, een »Schiferspiel”’gedicht
en gecomponeerd, waarvan hij in het geheel geen schets had
gemaakt, maar muziek en tekst gelijktijdig geschreven had,
ten einde aldus de situatién uit het muziek- en verzenmaken
te laten ontstaan, een feit, dat zeer kenteekenend is voor
Wagner met het oog op zijn latere werken ).

In navolging van Chamberlain willen wij op het einde van
deze eerste periode van Wagner’s leven op twee bijzonder-
heden wijzen: vooreerst dat Wagner gedurende zijn eerste
20 levensjaren bijna voortdurend in aanraking is geweest met
het tooneel en tooneelspelers, en vervolgens dat hij van alle
waarlijk groote toonkunstenaars de eerste is geweest, die een

) G. S. 1V, S. 252.
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degelijke klassieke opvoeding genoten heeft, waardoor hij niet
alleen zijn gymnasiale studién voltooide en dus bekend werd
met de oude klassieken en deze leerde liefhebben en bewon-
deren, maar ook eenigen tijd lang de academische college’s
van philosophie en aesthetica volgde.

Deze laatste opmerking heeft niet tot doel een blaam te
werpen op een Bach, een Mozart, een Beethoven, maar wordt
alleen gemaakt om te doen zien, dat deze kunstenaars wegens
hun uitsluitend muzikale opvoeding zich alleen met succes
op muzikaal gebied konden bewegen, hetgeen vooral voor
Mozart, die zich zeer bijzonder aan de dramatische kunst
wijdde, niet voordeelig was. Hoe geheel anders zou Mozart,
indien hem een klassieke opvoeding ten deel ware gevallen,
zich zijn drama-teksten gekozen hebben! En met hoeveel ge-
zag zou hij zijn libretto-dichters, indien hij ze noodig had
gehad, den weg gewezen hebben! Aan deze opmerkingen
voegt Chamberlain het volgende toe:

»Die volle Bedeutung dieser friihzeitigen Beschiftigung
mit den Autoren des klassischen Altertums erfasst man
aber erst dann, wenn man sie im Lichte jenes andern
und bestimmendsten Einflusses betrachtet: jenes friih-
zeitigen Vertrautheit mit dem Theater. Gerade die drama-
tischen Autoren, Aeschylos und Sophokles, fesselten den
Knaben, und im Alter von nur dreizehn Jahren erlernte
Wagner auf eigene Faust das Englische, um Shakespeare
in der Ursprache kennen zu lernen. Dieses auf der Biihne
aufgewachsene Kind begriff eben sofort einen Sophokles
und einen Shakespeare, wenn auch nicht in ihrem tiefsten
so doch in ihrem wahrsten Wesen: nicht als Zierden
der Litteratur, sondern als Biihnendichter, als kiinstlerische
Schopfer, die einzig von der Biihne aus ganz zu begreifen
sind. Fiir ihn waren diese Minner nicht ferne Gestal-
ten, die man anstaunt und philologisch skommentiert”,
sondern gerade was diese redeten, war fir ihn das
Allernichste, das Allerverstindlichste. Auf der anderen
Seite bewirkte aber die frilhe und innige Bekanntschaft
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mit den grossten Dramatikern aller Zeiten eine Idealisie-
rung seiner eigenen kindlichen Theatereindriicke: sie
lehrte ihn ahnen, dass die Bihne eine unermessliche
kiinstlerische Macht sei und die Fidhigkeit zu vielem
Hochsten in sich schliesse”.

En eenige regels verder heet het:

»Hier geniige es festzustellen, dass Wagner von An-
fang an Dichter — Dichter in Worten und in Ténen —
gewesen ist, und dass er, ohne jemals nach rechts oder
nach links abzuschweifen, ohne die Moglichkeit eines
anderen Entscheides auch nur in Betracht zu ziehen, sich
von friih an als zweifellos einzig und allein fiir die Kunst
— und zwar fiir die Buhnenkunst — bestimmt be-
trachtet hat” !).

II. EERSTE REISPERIODE. 1833—1830.

In het jaar 1833 ging Wagner naar Wiirzburg, waar zijn
broeder Albert als tooneelspeler, zanger en regisseur aan den
stadsschouwburg verbonden was; gedurende zijn verblijf aldaar
nam hij den post waar van »Chorrepetitor” en deed in die
qualiteit zijn eerste ondervindingen op als dirigent. Behalve
verschillende stukken, die hij voor zijn broeder toonzette,
dichtte en componeerde hij toen ook zijn eerste grootere
drama, nl. Dze Feein ®), waarvan hij de stof ontleend had aan
een sprookje van Gozzi La donna serpente (de vrouw als
slang). By de behandeling dier stof week hij echter, om
hoogere dramatische werking te verkrijgen, van zijn auteur
af in de ontknooping en leverde daarmede een onbetwistbaar

1) Chamberlain I, S. 33, 36.

2) Over Wagner’s dramatische werken wordt in dit levensoverzicht niet meer
gezegd dan hoog noodig is; in een latere studie zullen zij uitvoeriger worden
besproken.

CXVIL 1. 4
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bewijs van zijn aanleg als dramatisch dichter !). Wat de
muziek van dit drama aangaat, volgde hij hier Beethoven,
Weber en Marschner; in de ensemblestukken was veel goeds
en vooral de finale van het tweede bedrijf was van groote
werking, zoodat dan ook fragmenten van deze opera, op
concerten te Wiirzburg ten gehoore gebracht, zeer in den
smaak vielen. Het ontstaan van dit werk geeft aan Schuré
de volgende woorden in de pen:

»>A partir de ce moment, le poéte et le musicien,
éclos successivement dans le méme individu et développés
isolément, se joignent pour ne plus se quitter. Un instinct
irrésistible, un charme magnétique les attire I'un vers
l'autre. Marchant de front, ils tendent a ne plus former
qu'un seul et méme artiste et a s’unir indissolublement
dans un méme idéal. Telle sera la grande originalité de
Richard Wagner, qui lui réserve une place hors des
cadres modernes dans l'histoire de l'art. Nous ne sommes
pas ici en présence d'un musicien pur et simple; ceux
qui le regardent comme tel ne le voient que par un
coté et le jugent a faux. Pour apprécier sa valeur et sa
hardiesse, il ne faut pas oublier que c’est a la fois un
grand poéte et un grand musicien. Mais en lui le
musicien et le poéte révent, congoivent, travaillent, créent
ensemble. On ne peut dire ou l'un finit, ou l'autre
commence. Ecrit-il un vers dans le feu de Pinspiration,
la mélodie chante déja a son oreille, et lorsque il ébauche
un fragment symphonique, il voit se dérouler d’avance
le tableau scénique qui I'accompagnera, ou la vision idéale
qui lui correspond. Organisation exceptionnelle, unique
dans son genre, o deux courants impétueux, l'invention
poétique et le besoin d’expression musicale, loin d’aller

1) Niet zonder eenig zelfbehagen deed Wagner later (in 1851) aan zijn
vrienden opmerken dat deze »Zug” niet van gewicht ontbloot was: »Hier lag
schon im Keime ein wichtiges Moment meiner ganzen Entwicklung kundge-
geben”. G. S. 1V, S. 253.
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en sens opposé, convergent au méme but et se joignent
en un seul torrent” !).

Naar Leipzig teruggekeerd in het begin van 1834, bood
hij aan den directeur van den schouwburg aldaar zijn opera
ter uitvoering aan; doch ofschoon men hem aanvanke-
lijk hoop gaf, kwam er ten slotte toch niets van. Hij was
daarover zeer ontstemd en schrijft daarover in zijn Awutobio-
graphische Skizze: »Ich musste jedoch sehr bald dieselbe
Erfahrung machen die heut’ zu Tage jeder deutsche Opern-
komponist zu gewinnen hat: wir sind durch die Erfolge der
Franzosen und Italiener auf unserer heimathlichen Biihne
ausser Kredit gesetzt, und die Ausfiihrung unserer Opern ist
eine zu erbettelnde Gunst”. De regisseur Franz Hauser ver-
oordeelde het werk, omdat hem »die ganze Richtung zuwider
war”, en gaf als grond voor zijn oordeel op, dat Wagner
leed »an ginzlicher Unkenntniss der Handhabung der Mittel”,
en dat bij hem »nichts aus dem Herzen Gedrungenes zu
finden sei’.

Als het ware om hem schadeloos te stellen voor deze
teleurstelling hoorde hij toen ter tijd voor het eerst de be-
roemde actrice Wilhelmine Schréder-Devrient in Bellini’s opera
Romeo und Fuliette. >Ich war erstaunt — zoo zegt hij zelf —
in einer so durchaus unbedeutenden Musik eine so ausser-
ordentliche Leistung ausgefiihrt zu sehen”. De voordracht van
de groote zangeres bewerkte een omkeer in Wagner’s kunst-
smaak: »Ich gerieht in Zweifel iiber die Wahl der Mittel,
die zu grossen Erfolgen fithren kénnen; weit entfernt war
ich Bellini ein grosses Verdienst zu zu kennen; nichts des-
toweniger schien mir aber der Stoff, aus dem seine Musik
gemacht war, gliicklicher und geeigneter, warmes Leben zu
verbreiten, als die dngstlich besorgte Gewissenhaftigkeit, mit
der wir Deutsche meist nur eine erquilte Scheinwahrheit zu
Stande brachten. Die schlaffe Charakterlosigkeit unserer heutigen
Italiener, sowie der frivole Leichtsinn der neuesten Franzosen

1y Schuré, p. 12, 13.
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schienen mir den ernsten, gewissenhaften Deutschen aufzu-
fordern, sich der gliicklicher gewihlten und ausgebildeten
Mittel seiner Nebenbuhler zu bemichtigen um es ihnen dann
in Hervorbringung wahrer Kunstwerke entschieden zuvor
zu thun’.

Pater Schmid zegt van Wilh. Schréder-Devrient: »Durch
ihr kiinstlerisches Spiel lernte er [Wagner] die hohe Bedeutung
des dramatischen Ausdrucks kennen. Der Eindruck war ihm
unausloschlich. Was sie in der Darstellung gezeigt, das wollte
er in der Composition erreichen. Im dramatischen Ausdruck
ist er jedenfalls der esgentliche Meister geworden” !). Maar
hij voegt er een zeer groote waarheid bij: »Ein Anderes
aber sah er der Kiinstlerin nicht ab: das kiinstlerisch-weise
Geniligen und Maissigen. Die Schroder-Devrient hatte keine
aussergewohnlich starke, noch umfangreiche Stimme. Sie war
aber ihrer eigenen Mittel sich vollig bewusst, iiberbrauchte
sie #nze und schuf desshalb immer Vollendetes. Wagner hat
das Erstere nicht selten vergessen, und so das andere bis-
weilen geradezu vereitelt” 2). In zijn geschrift Ueber Schau-

1) Schuré, Richard Wagner, p. 13, zegt over haar het volgende: »Cette femme
de génie était Popposé de ce qu’on nomme ordinairement une cantatrice. Douée
d’une voix admirable, elle n’en était pas moins actrice avant tout, non virtuose.
Elle vivait dans le drame, non dans le public. Richard Wagner, qui plus tard
la connut intimement et lui confia plusieurs réles, trouvait en elle la perfection
du talent mimique. Elle était le naturel, la grice, ’expansion méme dans la vie
de tous les jours. Versée dans toutes les langues de ’Europe, entourée de
grands personnages de tous pays, elle savait prendre avec chacun le ton qu’il
fallait, riant de bon coeur avec ses compagnons de théitre, qu’elle dominait de
si haut, discutant avec les gens du monde et confondant les sots d’un trait
d’esprit ou d’un éclat de rire. Du reste, nature généreuse, prodigue, d'une vraie
noblesse, sa vie réelle ne fut guére qu’un tissu de déceptions. D’autant plus
intensement vivait-elle de sa seconde vie sur la scéne. Sitét qu’elle y mettait
le pied, cette femme se transformait, elle deverast le personnage qu’elle repré-
sentait. Alors elle oubliait tout, passé, présent, avenir, pour épuiser une destinée
en quelques heures. C’était une absorption, une métamorphose, le sacrifice com-
plet d’une grande individualité pour la vérité de D’art. Elle dramatisait les rdles
les plus ingrats, et par une sorte d'irridiation magnétique elle communiquait
lillusion & la salle entiére. Dans ces douloureux ravissements de la transfigu-
ration scénique, son Ame passionnée consumait sa vie & belle flamme”.

2) Stimmen a. M. L. Bd. XXV, S. 11.
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spieler und Sanger, heeft Wagner haar allen dramatischen
kunstenaars tot voorbeeld gesteld ).

Tengevolge van het hooren van Auber’'s Muette de Portici,
een tragische opera, die geheel verschillend was van de ge-
wone, waarin ¢n de handeling beter doorliep ¢n de muziek
vol was van levendige, bevallige melodiek, kernachtige
harmonieén, schitterende en karakteristieke instrumentatie,
schreef Wagner in de Zeitung fiir die elegante Welt een
artikel over de Duitsche opera, die volgens hem dringend
hervorming behoefde. »Wij hebben — zoo schreef hij — wel is
waar een veld in de muziek, dat ons in bijzonder eigendom
toebehoort, en dit is de instrumentale muziek; maar een
Duztsche opera hebben wij niet, en de reden hiervan is, dat
wij geen nationaal drama bezitten. Wij zijn veel te abstract
en te geleerd om echt menschelijke, dramatische personen te
kunnen scheppen.... Ik wil volstrekt niet, dat de Fransche
en Italiaansche muziek de onze zal verdringen, maar ik wensch,
dat wij trachten het ware in beide te leeren kennen en ons
voor zelfzucht en huichelarij in acht te nemen. Wij moeten
ons onttrekken aan de drukkende heerschappij eener eenzijdige
kunstopvatting, wij moeten veel geaffecteerd contrapunt op
zij zetten, geene visioenen van verboden quinten en over-
matige nonen hebben en eindelijk menschen worden... Wij
moeten den tijd vatten en zijne nieuwe vormen degelijk
trachten te ontwikkelen; en hij zal de meester zijn, die niet
in Italiaanschen of in Franschen — maar ook niet in Duit-
schen trant schrijft” 2).

Hij wilde dus, dat de Duitschers in de leer zouden gaan bij
Franschen en Italianen en de middelen, welke aan deze beiden
ten dienste stonden, zelf zouden leeren gebruiken om daarna
beiden te overtreffen in de kunst: iets, wat hij zelf dan ook
heeft nagestreefd.

Intusschen wendde hij zich, gelijk hij zelf verhaalt, van de
instrumentale muziek af, daar Beethovens ge symphonie hem

Ly G. §. IX, S. 219 flg.
%) Viotta, Rickard Wagner, blz. 22.
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toescheen als de sluitsteen van een groot tijdvak van kunst
»iber welchen hinaus Keiner zu dringen vermdoge, und inner-
halb dessen Keiner zur Selbststindigkeit gelangen konne”.
Met des te meer vuur wierp hij zich op de dichtkunst, welke
in die dagen beheerscht werd door »]Jung Deutschland”. Van
zijn vroeger mysticisme sloeg hij nu over tot het materialisme :
»Schonheit des Stoffes, Witz und Geist waren mir herrliche
Dinge”. Het scheen hem toe, of alles om hem heen in gisting
was, en daaraan mede te doen dacht hem het natuurlijkste.
Een uitvloeisel van zijn veranderde gezindheid was een nieuw
drama, waartoe hij het plan ontwierp gedurende een zomer-
uitstapje in Bohemen (1834) nl. Das Liebesverbot. De stof
daartoe had hij ontleend aan Shakespeare’s Measure jor
measure, nochtans met dit verschil »dass ich ihm den darin
vorherrschenden Ernst benahm und ihn so rechtim Sinne des
jungen FEuropa modelte: dze freze, offene Sinnlichkeit evhielt
den Sieg vein durch sich selbst iiber piiritanische Heuchelei”.
Inderdaad, een zeer eigenaardige bekentenis! Bij die woorden
maakt Glasenapp de volgende opmerking: »Dem heiligen
Ernste seiner urspriinglichen Empfindungswesens trat hier,
durch Eindriicke in Kunst und Leben veranlasst, eine kecke
Neigung zu wildem, sinnlichem Ungestiim entgegen”.
»Wagner zelf is de eerste geweest om te erkennen, dat de
schoone strekking van Shakespeare’s tooneelstuk in zijne opera
verloren was gegaan. Hij had in het stuk slechts den duisteren
zedenmeester voor oogen gehad, die zelf in liefde ontbrandt
voor de schoone novice, welke hem genade komt smeeken
voor haren veroordeelden broeder. Het was hem ontgaan,
dat deze motieven bij Shakespeare slechts daarom zoo rijk
ontwikkeld waren, omdat zij later des te zwaarder zouden wegen
op de weegschaal der gerechtigheid. Het was zijn oogmerk
geweest, alleen het zondige der huichelarij en het onnatuurlijke
der wreede zedenwetten aan de kaak te stellen; dientengevolge
was het »measure for measure” in zijne opera geheel vervallen:
de huichelaar werd door de zich wrekende liefde gestraft” !).

1) Viotta, blz. 27.
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In den zomer van datzelfde jaar werd Wagner aangesteld
tot muziekdirecteur bij den schouwburg te Maagdenburg.
»Die praktische Anwendung meiner musikalischen Kenntnisse
fir die Function eines Dirigenten gliickte mir sehr bald: der
wunderliche Verkehr mit Singern und Singerinnen hinter den
Coulissen und vor den Lampen entsprach ganz und gar meiner
Neigung zur bunten Zerstreuung”. Terwijl hij nu begon aan
de compositie van Das Liebesverbot, wist hij door zijn talen-
ten de uitvoeringen der Maagdenburger opera flink te be-
zielen en nieuwe werken voor het voetlicht te brengen. Kort
voordat deze instelling bankroet ging, had hij zijn opera vol-
tooid, en de leden zouden aanblijven totdat het werk inge-
studeerd was, hetgeen dan ook na twaalf dagen ongeveer
gereed was gekomen. De eerste uitvoering !) was tengevolge
van onvoldoende voorbereiding niet gelukkig. Van de tweede,
waarvan Wagner zich meer succes voorstelde, kwam echter
niets, daar er vlak voor het ophalen van het scherm een for-
meele vechtpartij ontstond tusschen twee zangers van hoofd-
rollen en zij dientengevolge niet in staat waren om te zingen.

Weldra verliet Wagner, na ontbinding van deze theater-
onderneming, Maagdenburg, beproefde te vergeefs in Berlijn
en Dresden zijn Licbesverbot te doen opvoeren en werd orkest-
directeur aan den schouwburg te Konigsberg, nadat hij onder
hoogst moeielijke financieele omstandigheden in het huwelijk
was getreden met Minna Planer, een tooneelspeelster, die hijj
te Maagdenburg had leeren kennen. Doch ook te Konigsberg
ging de schouwburg spoedig te gronde, en nu vertrok hijj
naar Riga, waar Karl von Holtei een operagezelschap had
weten te vereenigen en waar Wagner, op voorspraak van zijn
vriend Heinrich Dorn, orkestdirecteur werd. Hier bleef hij
van Augustus 1837 tot het einde van Juni 1839 en deed zjn
best om, wat hij naderhand ook te Bayreuth zou doen, reeds
hier te verwezenlijken, nl. alle operasleur en routine uit te

1) De regeering der stad, die aanstoot had genomen aan titel en tekst, was
echter tevreden gesteld toen Wagner den titel veranderd had in Die Nowize
wvon Palermo.
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roeien; hij wilde bij elke uitvoering de grootst mogelijke vol-
maaktheid bereiken en martelde zangers en instrumentalisten
met repetities op repetities af, wat echter tot gevolg had, dat
de uitvoering, onder zijn leiding, van Mozart, Méhul enz. zeer
volmaakt was, voor zoover de hem ten dienste staande krach-
ten dit toelieten. Toen evenwel von Holtei zijn ontslag nam
als directeur, besloot ook Wagner een reeds lang gekoesterd
plan ten uitvoer te brengen en naar Parijs te gaan, teneinde
daar zijn geluk te beproeven met een nieuwe groote opera
Rienzi '), waarvan hij den tekst geheel gedicht, en ook de
muziek voor de twee eerste bedrijven reeds gecomponeerd had.

»Die hiermit abgeschlossene Wanderperiode an kleinen
Provinzialbiihnen war fiir Wagner’s fernere Laufbahn
nicht ohne Bedeutung gewesen: er hatte viel praktische
Theatererfahrung gesammelt; er hatte die deutsche
Biihnenwelt dort kennen gelernt, wo die Talente entstehen
und sich bilden; er hatte gesehen, was die Kiinstler in
ihrer Entwicklung fordert, und was sie hemmt; er hatte
das sMaterial”, iiber welches der deutsche Biihnendichter
zur Verwirklichung seiner Werke verfiigt, griindlich stu-
diert. Ausserdem aber hatte er iiberhaupt sein deutsches
Vaterland und seine deutschen Landsleute in den ver-
schiedensten Gauen, von dem Main bis zur Diina, kennen
gelernt und dadurch die Grundlage zu seiner genauen
Kenntnis deutschen Wesens gelegt” ?).

Hageveld. W. P. H. JANSEN.

1) Naar Bulwer’s roman van dien naam.
2) Chamberlain I, S. 4o.



KATHOLICISME EN LITTERATUUR BIJ
ONZE NABUREN.

Als ik het wel heb, werd de schuilnaam Veremundus tot
nog toe in dit tijdschrift niet genoemd. Toch heeft hij bijj
onze naburen genoeg beweging gemaakt, dan dat het overbodig
zou zijn er te dezer plaatse een korte vermelding van te
geven.

Tegen het eind van het jaar 1898 verscheen bij Franz
Kirchheim in Mainz een lijvige brochure met den veel-
verwachting-wekkenden titel: Stekz die Katholische Belletristik
auf der Hohe der Zeit? FEine litterarische Gewissensfrage
von Veremundus. Als een bom viel dit boekje in het letter-
kundig en letteroefenend kamp, en rechts en links vernam
men weldra kreten, die de uitwerking van dit projectiel deden
kennen of vermoeden.

Met ongewone vrijmoedigheid sprak Veremundus tot zijn
geloofsgenooten. Wie hij was, wist niemand, maar het bleek
duidelijk uit elken regel van het degelijk geschrift, dat hij
op de hoogte van zijn taak stond. Er gingen kreten op van
verontwaardiging, betuigingen van protest, insinuaties zelfs
bleven niet uit, maar evenmin lieten zich de stemmen wachten,
die van bijval getuigden. »Het geschrift maakt ons werkelijk
op zwakke en wonde plekken, op gebreken en verzuimen
opmerkzaam en zijn hoofdverwijt moeten wij als gegrond
erkennen ... De letterkundige critiek het geweten gescherpt,
de algemeene belangstelling op dit gebied, waar werkelijk
nog veel te doen is, te hebben geleid, blijft op zich-zelt
reeds een verdienste”. Zoo sprak niemand minder dan
Mgr. Dr. Paul Wilhelm v. Keppler, Bisschop van Rottenburg.
De Kolnische Volkszeitung erkende, dat Veremundus »in de
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hoofdzaak den spijker op den kop had geslagen”. De Germania
getuigde: »De schrijver heeft over het geheel met kennis van
zaken en groote belezenheid en critische scherpzinnigheid
zijn taak vervuld. Overgevoeligheid past niet bij zulk een
gewichtige vraag”. Elders, in het Correspondenz-Blatt fiir
den Kath. Oestereicks, heette het: »In allen gevalle is de
schrijver een scherpzinnige, in het letterkundige leven van
den tegenwoordigen tijd grondig ingewijde persoonlijkheid,
en de reformatorische beweging zijner brochure kan niet
hoog genoeg geschat worden”. Jos. Seeber, de ook in ons
land bekende dichter van Der Ewige Jude, zei: » Wij begroeten
de brochure als giststof, die de geesten aan het werk brengt...
Trots onze aanmerkingen, stemmen wij zonder voorbehoud
met hem in, wanneer hij onze belletristische litteratuur inferieur
noemt en begroeten het in het belang der katholieke belle-
tristiek, dat hij eindelijk eens vrijmoedig de oorzaken aangeeft,
welke den vooruitgang tot nu toe tegenhielden . .. Wij bevelen
zoowel het publiek als de schrijvers de oplettende lezing der
brochure aan. Zij verlangt iets groots, stelt de hoogste eischen
aan de scheppende kunstenaars -— met recht!”

Wij geven maar enkele uitspraken. Natuurlijk kwam er
ook verzet! Wie zou dit niet verwachten. Wanneer allen het
direkt eens waren geweest met Veremundus, was de toestand
nooit dus geworden, dat hij zoo krachtig zou hebben moeten
spreken. Maar, blijken van instemming en die van verzet,
toejuichingen en protesten, lof en blaam, getuigen alle voor
de belangrijkheid der brochure, die veel meer inhoudt dan
de titel te verwachten geeft. Wat men ook mocht zeggen,
niemand kon ontkennen, dat Veremundus niet de eerste de
beste was, en wie b.v. alleen maar las het tweede hoofdstuk
Zur Charakteristik der epischen Prosadichtung, kwam daardoor
reeds tot de overtuiging, dat de schrijver een helder inzicht
had in het wezen der litteratuur.

Na gehandeld te hebben over het wezen van den romarn,
want daarover gaat het vooral (niet den roman als uitspan-
ningslectuur, maar als kunstwerk), en het goed recht op diens
bestaan als zelfstandig kunstverschijnsel, dat in zijn objec-
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tiviteit, zijn plastiek en psychologische diepte, recht heeft op
de waardeering, die elke hooge kunst toekomt, gaat Veremundus
na, wat de .Katholieken »deutscher Zunge’ van zulke werken
bezitten, en komt tot het hard klinkende besluit: »De letter-
kundig gevormde Duitsche Katholiek [men ziet, dat hierdoor
al weer uitspanningslectuur is buiten gesloten], wiens behoeften
verder reiken dan hetgeenb. v. de Bachem’sche uitgeversfirma
verstrekt, die de Duitsche litteratuurproducten van den
tegenwoordigen tijd in het algemeen kent, en misschien ook
door zekere grootsche scheppingen uit het buitenland wat
veeleischender is geworden, hoe staat hij met den mond vol
tanden, als hem gevraagd wordt, waar de werken zijn, waarin
katholiek geestes- en gemoedsleven het middelpunt vormen
van inderdaad artistiek belangwekkende, op de hoogte der
moderne verbeeldingskunst, psychdlogie en techniek staande
romans? En al name hij zelfs het geheel onletterkundig en
onartistiek standpunt in, den vorm van den roman als lok-
middel gebruikt te willen zien, om katholieke ideeén ook
buiten eigen kring bekend te maken, zooals men dit opzet
wel hier en daar in Coloma's Aristocrater in Madrid mag
veronderstellen, waar zijn dan ook dze werken, welke zich
krachtens hun, ik wil nu maar eens zeggen, technische dengden
|dit zal schriftstellerische Vorzijge wel het naaste weergeven]
den toegang ook tot niet-katholieke kringen baanden, zooals
het de roman van den Spaanschen Jezuiet deed, en zooals
het die van enkele katholieke schrijvers in Frankrijk, Italig
en Polen nog doen? Wij hebben niets, absoluut nietsl!”
(blz. 34).

Men hoort het, Veremundus spreekt duidelijk. Nog meer
doet hij dit in 't vierde hoofdstuk: Moralische und Kiinstlerische
Kritik, dat uitstekende ideeén bevat, maar die men in haar
geheel en in het juiste verband moet lezen. Daarom citeer
ik er hier niets uit. Want daarin wordt een der meest moei-
lijke vragen behandeld, ruimer en grondiger dan in dit over-
zicht gebeuren kan. Ik raad de lezing van dit hoofdstuk
bijzonder sterk aan. Daarbij houde men in het oog, dat
negatief werken alleen niet voldoende is; zoowel in de
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opvoeding van het kind als van het volk, moet ook posi-
tief gehandeld worden. Ook hier kan wegloopen schuldig
zijn. Alleen ontkennen verwijdert het gevaar niet. Volle
waarheid bevat het woord van Goethe: »ZErsichung heiszt
die Jugend an die Bedingungen gewihnen, zu den Bedin-
gungen bilden, unter denen man in der Welt iiberhaupt,
sodann in besonderven Kreisen existieren kann”. Men ziet,
dat hier moeilijk algemeene regels te geven zijn, en
dat zeer ernstig rekening moet gehouden worden met het
individu.

En men geloove wel, dat noch Veremundus, noch schrijver
dezes den ernst der vraag, wat de jeugd in handen zal
krijgen, ontkennen, maar men vergete evenmin, dat hier 1°.
niet over jeugd-litteratuur gesproken wordt, maar over hooge
kunst, en 2°. dat ook in het stuk der vorming van zelfstan-
dige, overtuigde Katholieken, dze de wereld in moeten, te
ver gedreven voorzichtigheid kwade gevolgen kan hebben.

& &
®

In het vijfde hoofdstuk behandelt Veremundus de oorzaken
dezer letterkundige achterlijkheid. Hij noemt er zeven.
1°. Gebrek aan belangstelling (wat ook von Hertling in zijn
jongste vlugschrift ten opzichte der profane wetenschap wraakt,
en niet ten onrechte). 20. Achteruitzetting. Hierbij zij opge-
merkt, dat deze geschiedkundige factor wel gedeeltelijk ver-
ontschuldigt, maar toch niet van den plicht ontslaat, naar het
beste te streven en te doen wat wij kunnen. 3°. De bekrom-
penheid, waarmee men Ze witsluitend het oog houdt op de ge-
schiktheid van een kunstwerk als leesboek voor de jeugd, en
waarmee men door het alleen veronderstellen van een niet-
of halfontwikkeld publiek den dichter de behandeling zijner
stof verzwaart en gedeeltelijk onmogelijk maakt. 4°. Eene
letterlijk ongeloofelijke preutschheid. Hier zuige men geen
gift uit, door er meer in te zoeken dan er in ligt. Wat
Veremundus hiermee bedoelt? Het zoeken van kwaad,
waar het niet bestaat. Moralisten zullen hem geen ongelijk
geven, als hij beweert, dat dit even gevaarlijk kan worden
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als het tegenovergestelde. En dat komt voor. 't Is nog niet
zoolang geleden, dat iemand zijn abonnement op het Zondags-
blad van een onzer katholieke bladen opzei, om de onzede-
lijke platen, daarin voorkomende. Bedoeld was o. a. een
plaat, waarop een dame in fietscostuum. Ik heb nog niet
vernomen, of die persoon reeds midden op de hei is gaan
wonen.

Zulke feiten worden door Veremundus bedoeld. Verre
blijft hem de bedoeling het woord op te nemen ster ver-
dediging eener zedelijke ongebondenheid in de dichtkunst”.

't Is mij onbegrijpelijk, hoe sommige zijner critict hem daar-
van hebben kunnen en durven beschuldigen. »De £atholicke
roman en de zedelyke roman moeten een zyn”, zegt hij op
blz. 57 en even duidelijk op blz. 60: » Wy sin er ver afde
cen of andere liederlijke litteratuur aan te prijzen”’. Maar hij
wijst er uitdrukkelijk op, dat ook het schoon der zinnen door
den Schepper is geschapen, een bewering, die, dunkt me, door
niemand zal bestreden worden.

Als viifde oorzaak wordt genoemd: de gebrekkige toe-
standen op het gebied der critiek. Veremundus toont aan,
dat een onbevangen critiek niet bestaat, dat iets, wat van goede
strekking is, daardoor alleen reeds kan rekenen op lof, op be-
sprekingen waarbij de epitheta: schoon, meesterlijk, heerlijk,
onovertroffen, echte kunst en dergelijke kwistig worden toe-
gevoegd.

Juist als bij ons, moeten wij erkennen. Er komt gelukkig
verbetering. Ieder heeft dat bespeurd, maar de toestand is
nog verre van ideaal. Is het nu nog niet zoo gesteld, dat
er bij ons personen zijn, die geheel schotvrij schijnen voor
de pijlen der critiek? Is het niet een feit, dat men vaak niet
durft te zeggen wat men denkt? Komt het niet voor, dat
men de beoordeelaars in intieme gesprekken vaak andere
meeningen hoort verkondigen dan die ze in het openbaar
uiten, omdat er rekening moet worden gehouden met zooveel
gevoeligheden? Dat is verkeerd. In zake kunstcritiek moet
de waarheid bovenal gelden. Waar dit niet het geval is,
draagt de beoordeelaar mee de schuld der mislukking van
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menig talent. Want behalve dat flinke, oprechte critiek van
veel meer waardeering getuigt dan de zoetsappige, die met
iedereen goeie vriendjes wil blijven, is het een feit, dat ware
critiek niet afbrekend werkt, maar integendeel sterkend, evenals
zeebaden, die vaak ook eerst hevig het gestel aangrijpen,
maar op den duur heilzaam werken. Wie daar niet tegen
kan, blijve weg. Aan hem is niets verbeurd. We hebben
mannen noodig, geen zwakkelingen. Vooral lette men niet
op de eerste plaats op de bedoeling, maar op de uitvoering.
>Een auteur — zegt Veremundus — die vooruit weet, dat
hij aanbevolen en geprezen wordt, wanneer zijn.bedoelingen
maar goed zijn, zal of uit walging liever zijn pen breken of,
wanneer het succes bij den grooten hoop hem hoofdzaak is,
niet al te streng tegen zichzelf zijn”. Zoo doet de slappe
critiek het peil der litteratuur dalen. Waar zij op kan
bouwen, door soms af te breken, breekt zij af, terwijl ze
zichzelf wijsmaakt, dat ze opbouwt. Dat is liefde, die blind
is. Apenliefde !

Zoo verliest de beoordeeling het vertrouwen, niet alleen
bij de tegenpartij — en dat maakt betrekkelijk minder uit,
daar het om haar bijval niet te doen moet zijn, — maar in
eigen kring. Want de groote menigte, welke ook hare ge-
breken moge zijn, redeneert gewoonlijk wreed-logisch. Wie
eens liegt, blijft bekend als leugenaar. Wie alles prijst, rijp
en groen, wordt niet meer geloofd, ook waar hij volgens
recht prijzen mag. Zoodat het wel duidelijk is, dat flinke,
eerlijke critiek, door bevoegden geschreven en onderteekend,
om maar vooral tot oprechtheid te sporen, een allernood-
zakelijkst, maar ook allerkrachtigst middel is om tot goede
belletrie te geraken.

Als zesde oorzaak noemt Veremundus, »dat wij [de Duitschers]
geen belletristisch orgaan bezitten, hetwelk zijn lezers uit-
sluitend bij ontwikkelde volwassenen zoekt”, en zou ik er
willen bijvoegen, dat hen stelselmatig op de hoogte der be-
langrijkste verschijnselen en verschijningen houdt. Ook in dit
opzicht hebben wij in Nederland nog niet de volmaaktheid
bereikt.
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Ten zevende wordt vermeld ,de geringe ondernemings-
geest van vele uitgevers”. Hoe is het daarmee in ons land?
Alles rozengeur en maneschijn?

* *
*

Behalve de genoemde zeven oorzaken, zegt Veremundus,
zijn er nog meer. Maar aan deze heeft men al vast stof
genoeg ter overweging en mogelijk voor debat — als men
bij dit laatste maar niet verzuimt eerst het vlugschrift te
lezen. En wie hem mocht verwijten, dat hij afbreekt door
illusies te verscheuren, antwoordt hij: »//lusionen szerstioren
ist nicht gleichbedeutend mit Vernichtung des Idealismus und
schoner Lebensauffassung”. Hij richt het woord tot de + 5 pct.
ontwikkelde Katholieken, voor wie op de eerste plaats zijn
geschrift is bestemd. Hun verlangen naar goede, echt-katholieke,
maar ook aan-de-hoogste-eischen-voldoende litteratuur moet
worden bevredigd. Dan kan hun veredelde smaak werken
op anderen. Waar zooveel wordt gedaan voor het volk, is
het toch billijk ook te zorgen voor den meer ontwikkelde,
die evenzeer recht heeft meegeteld te worden. En men
vergete niet, dat evenzeer als het maatschappelijk bederf
vaak van boven begonnen is, ook van boven zuivering kan
komen. Ieder weet, welken goeden invloed het voorbeeld
van een hooggeplaatst persoon uitoefent, die zich als voor-
beeldig Katholiek gedraagt. En doordat voor de meer ont-
wikkelden te weinig gedaan wordt, hebben velen zich van
ons afgewend.

Wij moeten positief werken. Wie aan den weg blijft staan
en alleen maar afkeurt, blijft eenzaam achter. Protesteeren
alleen is niet voldoende. En toch hebben wij ons daartoe te
veel bepaald. Den grooten strijd onzer dagen aanschouwen
alleen afkeurend en niet, waar ket kan en mag, waardeerend
en niet meewerkend, is: daarop allen invloed verliezen. »Om
een krachtige beweging in het goede spoor te leiden, bestaat
er geen ander middel dan er zich midden in te werpen”,
zegt Veremundus Professor von Hertling na. En zelf beeldt
hij zijn streven uit: »Zooals men een vurig paard slechts dan



04

in zijn macht heeft, wanneer men het vooruitstrevende ros
zelf-vooruitstrevend op den rug zit en de teugels houdt, zoo
ook kunnen wij met onze grootsche levens- en wereldbe-
schouwing de vaak met ongebondenheid, maar steeds met
groote kracht voortgaande letterkundige beweging alleen be-
heerschen door mee te doen aan /leigeen ziy goeds heeft’.
Datisonze plicht!

* %k
*

Gelijk de eerlijkheid en net belang der zaak geboden,
heeft Veremundus het masker afgeworpen. Het bleek, dat
zijn ware naam is Karl Muth, in de Duitsche letterkundige
wereld bekend genoeg, zoo zelfs, dat een van Veremundus’
tegenstanders in zijn bestrijding van het vlugschrift verwees
naar eene vroeger door Karl Muth geschreven studie, waar-
uit, zooals hij zei, Veremundus kon leeren, hoe hij over de
moderne letterkunde had te denken. Een feit, 'twelk aantoont,
dat ook hier alweer oppervlakkig, viuchtig lezen aanleiding
werd tot verkeerd begrip. Want in het wezen hebben Muth's
ideeén zich niet gewijzigd.

De titel van het eerste vlugschrift was een vraag, die van
het tweede Kklinkt stelliger: Die litterarischen Aufgaben der
deutschen Katholiken. Wat we te verwachten hebben, wordt
dan nader aangeduid: Gedanken iiber katholische Belletristik
und litterarische Kritik, sugleich eine Antwort an seine Kritiker.

Hier sta allereerst een zeer krachtige aansporing tot allen,
die in de vraag belang stellen, om van dit geschrift kennis
te nemen. Hier vinden wij veel meer de puntjes op de i’s
gezet dan in de eerste brochure en, daar er aanmerkingen
zijn gemaakt, heeft Muth aanknoopingspunten tot een dikwijls
nog actueeler bespreking dan Veremundus. Toch is hier het
theoretische fundament niet weggelaten. Integendeel. In het
eerste hoofdstuk Der Glaube an die Kunst wijst de schrijver
er op, hoe dat geloof vooral bij de Romantieken levendig
was — en wie waren vuriger Katholieken dan zij? — en
hoe ook thans dit geloof op de allereerste plaats moet leven
in de ziel des dichters. Daardoor zal hij kunnen komen tot
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positief meewerken op zijn eigen terrein aan de oplossing
der groote vragen van den tijd. Niet door tendenzromans —
Muth erkent elders hun recht van bestaan, maar rekent ze
niet tot het hoogste — niet door werken, waarin de gods-
dienst wordt verlaagd tot aesthetisch geliefhebber, maar door
werken, opgegroeid uit den bodem van een echt katholiek
geloof, dat sterk genoeg is alles te doordringen, zoodat de
daden spreken, zonder door woorden te moeten worden toe-
gelicht. » Wir wollen keine abstrakt-theologisierenden Dich-
tungen, sondern christliche, die in ihrem Wesen [vgl. Shake-
speare| eben katholisch sind!” En zulk een kunst behoeft niet,
zooals door de Kiln.-Zeitung beweerd werd, noodzakelijk
inferieur te zijn aan andere. Neen, integendeel. Als ééne
kunst algemeen kan zijn, van alle tijden en alle volken, als
één kunst den mensch kan geven in zijn geheele wezen, zijn
uiterlijk en innerlijk, zijn val en opstanding, zijn zoeken,
weifelen en twijfelen, zijn willen en niet kunnen, gehinderd
door het eigen-ik; als één kunstenaar al de verwarring, die
leven kan en leeft in het menschenhart en de menschen-
maatschappij, kan zien, zooals een kunstenaar zien moet, en
weergeven, zooals een kunstenaar alles weer moet geven,
d. i. als objectief beschouwer, die toch alles begrijpen kan,
omdat hem geen diepten of plooien van het menschenhart
vreemd zijn, maar tevens omdat hij de geheime wisselwerking
ziet van de Goddelijke Voorzienigheid en de Menschelijke
Vrijheid, die hem in al dien warboel, in den chaos van bot-
singen der hartstochten, in dien schijnbaren of waren val, in
die gehuichelde of echte grootheid, de ééne, ware grondidee
weet te toonen, de ééne harmonie doet opdelven, den éénen
band bespeuren, die dat alles voor uiteenspatten behoedt; —
als één dat kan, dan is dat de kunstenaar, wiens denken en
voelen, schouwen en uitbeelden opgroeien uit het katholieke
geloof.

Is zulk een ideaal niet hooger dan dat eener controverskunst ?

Het is te hoog, is er geantwoord. Is niet noodzakelijk
ieder ideaal iets bijna onbereikbaars? antwoorden we. En

wordt niet steeds, waar men de eischen lager stelt, het ge-
CXVIL 1. 5
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leverde minder waard? »Of we hebben een letterkundig
ideaal, of we hebben er geen, en dan zegge men dit liever
ronduit”. Maar in kunstzaken geldt als onverwrikbare wet
Excelsior! Stilstand is achteruitgang. Zoo zegt Muth ook
niet te meenen, dat alles bereikt is, wanneer de katholieke
roman op de hoogte van den niet katholieken onzer dagen
zal zijn. Neen hij moet daarboven staan! Dat kan hijj
krachtens onze beginselen. Wij, en alleen wij, hebben de
harmonie, die de hoogste voorwaarde der hoogste kunst is.
Maar als onze kunst mettertijd hooger zal staan, moet zij zich
eerst tot dezelfde hoogte opwerken. Alleen het genie komt
van het laagste tot het hoogste in één sprong. Talenten
moeten geholpen worden door het banen van een pad, door
het wijzen van den weg, door het toonen van het einddoel.

Dit verhindert echter niet, dat Muth bij de beoordeeling
van de waarde der tegenwoordige katholieke litteratuur reke-
ning houdt met de toestanden. En niemand zal, dunkt mij,
kunnen ontkennen, dat hij dit doet met kalmte en ernst, al
merken we soms een enkelen keer een blik van verontwaar-
diging over blijkbaar opzettelijk misverstaan, of een licht
ironisch glimlachje, waar hij aantoont, dat de een of andere
tegenstander zelfs niet eens de kracht kent der vaktermen,
waarvan Veremundus zich had bediend. Een zoo'n term
wordt door Muth wat nader beschouwd. Haristockt heet hij.
Velen, die de meening hooren verkondigen, dat geen kunst-
werk mogelijk is zonder hartstocht, fronsen de wenkbrauwen,
daar zij hier het woord in den zin nemen, dien het in de
omgangstaal heeft. Dezulken raad ik aan bl. 31 vlg. eens
welwillend te bestudeeren, waar Muth zijn uiteenzetting op
het gezag baseert van niemand minder dan van St. Thomas
van Aquino. Onder hartstocht in de kunst verstaat hij:
sEine konstante, vorwiegende und unwiderstehliche Neigung
der Seele oder des Gemiites, eine starke seelische Potenz, unter
derven swingender Gewalt bei aller Freiheit des Willens, oft
mit, aber auch wokl hin und wieder gegen die Vernunft
und den Selbsterhaltungstrieb ein Mensch handelf’. Daaruit
volgt terstond, dat er goede en verkeerde hartstochten
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zijn. Af te keuren is het derhalve en getuigend van onbe-
voegdheid, in een letterkundigen twist den zin der woorden
te verwarren. Dan wordt polemiek niet alleen noodzakelijk
onvruchtbaar, maar metterdaad wanhopig-ontmoedigend. Want
de groote menigte, die alleen de gewone beteekenis van het
woord kent, en slechts op den klank afgaat, zal in een geval
als het gegevene onmiddellijk partij kiezen. En hoe goed het
ook moge oefenen tegen den stroom op te roeien, een mensch
blijft maar een wezen met beperkte kracht. En allermoeielijkst
wordt de taak, wanneer zij, die beter moesten weten, zulk
een begripsverwarring doen voortduren.
Ed *
k3

Een andere term, waarvan het gebruik eenig gevaar schijnt
mede te brengen, is modern. Dit woord deelt met nog een
menigte andere een merkwaardig lot. Als we een Noodlot
erkenden, zouden we, dunkt mij, er gemakkelijk toe kunnen
komen te gelooven, dat sommige klankencombinaties onder.
den zwaren vloek van zulk een onwrikbare, koude en harte-
looze macht zuchten. En, wat de zaak soms tragisch maakt,
is dat het juist vaak de verwoordingen der eerbiedwaardigste
begrippen zijn, als Waarheid, Godsdienst, Schoon-
heid, Menschelijkheid, Recht, enz., welke onder dien
ban schijnen te liggen.

De vloek uitgesproken (?) over het woord modern is al van
een heel bijzondere soort, te welks verklaring voor mijn
part de physiologen in vereenigde wetenschappelijke zittingen
met psychologen en philosophen menig zwaar-op-de-hand
dispuut mogen houden. Me dunkt, ik hoor reeds, hoe de
hooggeleerden in den vollen luister hunner kaalhoofdigheid,
gedoken achter dikke folianten of gebogen in scherp turen
door microscopen of op den thermometer, in reageerbuizen
of distillatiekolven ... ik hoor reeds aan hun honigvloeiende
lippen theorieén ontsnappen, gebaseerd op hersenlocalisatie,
ethertrillingen of bacteriologische verschijnselen, waarbij mij

arme, niet als zij verzonken in exacte wetenschappen, in mijn
CXVIL 1. g
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beklagenswaardige onexactheid al de haren op mijn gelukkig
nog welig begroeiden schedel te berge rijzen!

Want dit schijnbaar zoo dood-ordinaire woordeke wodern,
is niet meer of minder dan een kameleon onder zijn gelijken,
want het wisselt zijn kleur even vlug en onnaspeurlijk als
het langtongige dier in zijn ecuwige metamorphose. Alleen
daarin verschilt het van zijn dubbelganger, dat het, evenals
de onmeetbare getallen naar één grens trekken, altijd streeft
naar de bereiking van één en dezelfde kleur.

Druk het met roetzwarten inkt of met teedervioletkleurigen,
met paars of met groen, met blauw of met geel, steel uit
het spectrum de fijnste schakeeringen ... als het eenmaal de
wereld is ingegaan, zult ge tot uw verbazing hooren, dat er
honderden ja duizenden zijn, die, met een bedenkelijk gezicht
het arme wurm bekijkende, zullen zweren, dat het
ROOD is!

En och arme! dan gaat het hiermee als met de roodbonte
koeien bij Hildebrands »philosophischen boer, die geen beest
om zijn haar wil verachten”, maar die toch »de brandrooie
voor zijn oogen niet zien mocht”. En het arme woord in zijn
violette of groene of blauwe of paarse of gele onnoozelheid
ondergaat het gruwelijke lot, bij gezegden Hildebrand beschre-
ven. Betreurenswaardig slachtoffer van optisch bedrog!

Ja, wat is al niet modern geweest! En hoeveel moderns
is later niet dood- dood-ouderwetsch geworden, zoodat iemand
die zeven modes achter is, het zou versmaden er nog mee
voor den dag te komen. Is niet het begrip moderniteit vaak
heel relatief? Was onze goeie Hildebrand niet ijselijk modern
in de oogen zijner degelijke oom en tante Stastok, toen hij
zoo branieachtig met een chambercloak aan de onbijttafel
verscheen, en bewees zijn eerzame moei niet op welsprekende
wijze het betrekkelijke aller nieuwigheid, toen zij in een
opsomming verviel van al de verschillende chambercloaks, die
nog steeds in mummieachtige onbeweeglijkheid »boven in een
kast” hingen, en die toch ook eens tot de Zigk fashion
hadden behoord? En was diezelfde Hildebrand, voor wien wij
allen in zijn welverdiende rust zooveel eerbied hebben, niet
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bijster modern, toen op dien gedenkwaardigen dag in de
Haarlemmerhout zijn allernieuwste vest, waarop hij voort-
durend lonkjes van welbehagen wierp, door zijn beminlijken
neef Nurks werd gefixeerd en gecritiseerd?

Dat was maar in zijn kleeding, hoor ik zeggen!

Eilieve — om nu eens een term te gebruiken, die ook al
modern is geweest, hoe beschimmeld hij er nu ock uitziet —
eilieve, was die Hildebrand soms in zijn letterkundig werk
geen ultra-moderne, toen hij ging drinken uit, ja ging
zwemmen in den brakken tranenvloed van Byron’s Muze?
Vraag excuus voor 't onsmakelijke beeld, maar was 't niet
zoo? 1k zou zelfs uit zijne Camera Obscura bladzijden kun-
nen aanhalen, die menigeen, als hij ze buiten het werk las,
geschreven zou denken door een der jongeren van onze
dagen! Werd in de Letteroefeningen niet dapper op hem
gescholden, werd zijn onsterfelijk boek niet, naar schrijvers
eigen getuigenis, sogperig genoemd, werd Beets niet tegelijk
met Thijm, Toussaint, ten Kate (dat verwaande jongmensch,
zeiden de Letteroefeningen), Hasebroek, van den Bergh, van
Lennep, Haverschmidt e. t. q. veroordeeld als alleronmoge-
lijkst modern en pedant, van welke pedanterie zij toen uit
tegenbeleefdheid de slaande bewijzen gaven door de eerzame
Letteroefeningen om te doopen in Leuteroefeningen ?

Die mannen vormen nu de oude garde. En niet ieder van
hen herinnerde zich zijn jeugd, toen deze schoone tijd van
wel eens te groote voortvarendheid, maar toch ook van
levenslust en geestdrift, voorbij was. En niet ieder begreep,
dat elk jong geslacht op zijn beurt het recht heeft jong te
zijn, en van dat recht gebruik wil maken en zal maken, on-
danks wien ook. O! J. J. L. ten Kate, is, toen Cornelis
Paradijs ook aan u, vooral aan u, zijn spotlust botvierde, is
toen niet voor u verschenen de geest van Braga, met opge-
heven wijsvinger roepende: »Wat gij niet wilt dat u ge-
schiedt, doe dat ook aan anderen niet!” en hebt gij toen
niet begrepen, dat Paradijs de wettige nakomeling was van
den Noorschen strafrechter? Wel ul — alweer een ex-moderne
uitdrukking — zoo gij toen niet alleen hebt begrepen, maar
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ook u hebt verheugd in het feit, dat er nog overbruisende
levenslust heerschte bij dat opkomende geslacht.

Het zou gemakkelijk vallen, boekdeelen te vullen met voor-
beelden, waaruit moest blijken, dat er steeds wisseling van
nieuw en oud is geweest, dat dit natuurlijk is en noodzake-
lijk, dat overdreven conservatisme steeds op den duur moest
wijken voor het met geestdrift verkondigde nieuwe, maar even-
zeer dat de wgze grijsheid tot haar voordeel het nooit heeft
versmaad te leeren, ook van de groene jeugd. Want zj zag
het goede, ook waar dit overwoekerd werd door minder
goeds, zij bleef niet bij het uiterlijk, maar drong door tot
de kern, zij zag de verbindende schakel van oud en nieuw
en greep die, waardoor het oude, verbonden met het nieuwe,
daarop niet allen invloed verloor, zooals anders zou geschied
zijn. Onwrikbaar, wat het vasthouden aan de hoogste, onom-
stootelijke waarheden betreft, begreep zij, dat er ook waar-
heden voor zekeren tijd alleen maar gelden, dat nieuwe er-
varing tot ander inzicht kan voeren, dat gewijzigde omstan-
digheden tot andere daden kunnen dwingen.

) *
*

Zeker, waar aan modern de beteekenis wordt gegeven, die
wij lezen in Die Gesellschaft van Augustus \.: »/n Zola und
Ibsen ist das ganze innerste Wesen der Moderne gegeben; sie
stellen nur zwei verschiedenen Seiten moglicher Gestaltung dar . ..
Dieses Wesen aber ist die Zerstorung der lllusion der Willens-
Jretheit”. Waar een dergelijke definitie van het begrip moder-
niteit wordt gegeven als Jde¢ beste, daar maken wij als één
man front tegen de modernen. En niemand zal dan meer
de eer verlangen van in het voorste gelid te staan dan
Veremundus.

Mabir is die definitie de eenige, de alles omvattende? Is zij
niet eenzijdig? Ons dunkt van ja. Er s een modernisme, dat
onder bovenstaande definitie valt. Maar er zijn, zooals wij
boven aantoonden, ook velen modern genoemd, welke het
allerminst zijn in dien zin, maar die het goede van hun tijd
willen aannemen. De geleerde Benediktijn Dr. P. Albert Kuhn



71

getuigt, dat zelfs de religieuse kunst »sick an die berechtigten
Forderungen des Zeitgeistes anzuschliissen habe”. Want »es
giebt tn der modernen Kunst nicht blosz Verirrungen,
sondern auch grosze und herrliche Errungenschafter’
en »was die moderne Kunst auf den einzelnen Gebieten hervor-
gebracht hat, das fordert zu der groszten Acktung heraus. ..
Wenn die religiosen Kiinstler so wentg Einflusz und Anschen
haben, so kommt das einmal daker, dasz thre Kunst zu wenig
zeilgemdisz 15, das sie zu wemig eine den Zeilgenossen ver-
stindliche Spracke redet. Wer auf die Zeitgenossen Einfluss
Lewinnen will, der musz aus der Gegenwart, aus dem Vollen
schopfen’.

Ziedaar wel een onverdachte getuige, in wiens gezelschap
we veilig zijn.

% *
*
Het is mijn plan niet — de ruimte ertoe zou mij trouwens
ontbreken — alles te noemen, wat vermeldenswaard is in

Veremundus' geschrift. Men moet het in zijn geheel lezen.
Daartoe wek ik de belangstellenden op. En dan vertrouw ik
wel, dat ieder het ten slotte omtrent de hoofdzaak met hem
eens zal zijn. Men kan in bijzonderheden met hem verschillen
— -door bv. te meenen dat hij in zijn waardeering van de
idee der Renaissance te ver gaat — maar men zal, dunkt me,
moeten toegeven, dat hij gelijk heeft te zeggen, dat de kunst
der Katholieken niet op de hoogte staat, waarop zij staan kon
en moest en dat het hoog tijd wordt pogingen aan te wenden
om dezen toestand te veranderen. De eerste en noodzakelijkste
is de intellectueele krachten wakker te schudden. De schrij-
vers en de critiek. En ook de meer ontwikkelden onder ons,
die niet voortbrengen maar gebruiken. Het besef, dat we niet
zijn wat we konden wezen, moet levendig worden, dan komt
het verlangen naar verbetering vanzelf. » Tke will to do well
is the next thing to having the power”, zegt Dickens.

Zoo zal — al kan men geen genieén uit den grond stampen
— de hechte overtuiging kunnen voeren tot inspanning aller
krachten. Ook voor de talenten bestaat een taak. En door
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hun grooter aantal kan hun werk ook groote gevolgen
hebben. Doch men vergete niet, dat het niet om het vele
te doen is, maar om het goede. Dat ieder dus moet streven
naar het hoogst bereikbare voor hem. Men houde steeds
voor oogen, dat den geloovigen een grootsche taak wacht.
Dat is de kunst door daden te wijzen op het geloof. Niet
door tendenz-werken, maar door kunst, opgegroeid uit een
door en door geloovigen bodem. »Sans de hautes certitudes,
il est impossible de meltre un mors @ ces sociétés que [esprit
dexamen et de discussion a déchiinées et qui crient aujourd,
hui: > Menes-nous dans une wvoie ou nous marcherons sans
rencontrer des abimes”, zegt De Balzac treffend.

Dat voor die groote taak krachtig dient gewerkt te worden,
spreekt van zelf. Dat ijdelheidjes, persoonlijkheden, gevoelig-
heden, bekrompenheid niet mogen geteld worden, evenzeer.
Niets groots wordt bereikt door voortdurend angstvallig naar
het kleine te zien.

Uit kleinzielige begrippen komt geen krachtige daad voort,
maar, zooals Shakespeare zegt: »Strong reasons make
strong actions’”.

Nijmegen. M. A. P. C. POELHEKKE.

Verbetering. In het artikel over S. Lee’s boek in de laatste aflevering
van den voorgaanden jaargang beging ik blz. 489 een onbillijkheid jegens den
schrijver: »But while it is possible” beteekent: »Maar terwijl het mogelijk is”
en niet dewil, zooals ik verkeerdelijk las. Dat daardoor de tirade, regels
20—27, geheel ongegrond wordt, is duidelijk. Natuurlijk verandert dit echter
niets aan het feit, dat Lee geen enkel bewijs tegen Shakespeare’s katholiek-zijn
geeft. P.



MORGENSTOND.

Uit : SAMSON.

In 't morgenuur, als sterren ondergaan
Voor 't groote licht, dat langzaam op zal zweven,
En langs de luchten droef komt aangedreven

Der neevlen zee, al deinende af en aan:

Zie ik mijn Samson in de wijngaard staan,
Vast, hoog en fier, al golvende van leven,
Het lokkig hoofd met forschen zwaai geheven,

Staaroogend, ver naar ’s hemels wijde baan.

Snel-klarend de ochtend stijgt: hoéver begrauwd,
Plots overal de lucht rondomme blauwt,
Eénsklaps de zon streelt langs de wijngaardranken:

En al 't jong groen, zoo teederlijk bedauwd,
Trilt zachtjes in den kus van ’t zonnegoud
Zijn weelden uit met tinkelende klanken.

A. M. ]J. 1. BINNEWIERTZ, Pr.



BOEKBEOORDEELING.

Hewrice PEscH, S. J. Léberalismus, Socia-
lsmus und christlicke Gesellschaftsordnung.
Zweiter Theil. Die philosophischen Grund-
lagen des bkonomischen Liberalismus. Erste
und zweite Auflage. Freiburg im Breisgau.
Herder'sche Verlagshandlung, 1899. [Die
Sociale Fragen beleuchtet durch die »Stim-
men aus Maria-Laach”.] (3 M.)

Drie volle jaren heeft Pater Pesch ons op het tweede deel
laten wachten van zijn omvang- en inhoudrijk werk: Lzbera-
lismus, Socialismus und christliche Gesellschaftsordnung.

Eindelijk verscheen het, en... met des te grooter vreugde,
met des te meer warmte, met des te dieper gevoelde dank-
baarheid ga ik aan dat tweede deel enkele regelen wijden.

Een geschrift van Pater Pesch recenseeren is moeilijk en
gemakkelijk tevens.

Gemakkelijk ... omdat men het niet beter kan doen, dan
door een kort overzicht van den inhoud te geven. Lofprijzing
kan dan achterwege blijven, het werk looft den maker.

Maar moeilijk tevens... omdat deze bij uitstek deskundige
schrijver in luttel bladzijden zoo onbegrijpelik veel weet
te zeggen. Hoe van dien rijkdom in weinige regelen ook
maar een overzicht te geven?

Doch het worde beproefd: een overzicht.

Tot recht verstand een korte terugblik eerst.

De schrijver heeft zelf in enkele eenvoudige woorden
aangewezen, welk doe/ hij met zijn werk nastreefde. Ik licht
uit zijn »Vorwort” deze zinsneden:

»Es ist wiederholt, insbesondere um den jiingern Mitgliedern
des katholischen Clerus ein griindliches Studium der socialen
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Frage zu ermoglichen, der Wunsch geduszert worden, es
mochten aus dem Gebiete der Philosophie, der Jurisprudenz,
der Moral, der Nationalokonomik und der Geschichte alle
diejenigen Lehren unter einem einheitlichen Gesichtspunkte
in einem einzigen Werke zusammengestellt werden, welche
fir ein tieferes Verstindnisz der Kimpfe der Gegenwart
unentbehrlich sind.

»Diese Aufgabe ist jedenfalls eine schwierige. Insbesondere
wird die innere Abrundung des iiberaus vielseitigen Stoffes
zu einem einheitlichen Gusz hierbei nothwendigerweise manches
zu wiinschen iibrig lassen. Allein der praktiscke Werth einer
derartigen Zusammenstellung ist unverkennbar, da nicht jeder-
mann iiber eine groszere Bibliothek verfiigt, noch weniger
aber Zeit finden kann, um selbst aus der hochst reichhaltigen
Literatur die néthige Belehrung zu schopfen. Trots aller sys-
tematischen Bedenken habe ich darum geglaubt, wenigstens
den Versuch einer Zusammenstellung wagen zu sollen”.

Een verdeeling van deze zeer omvangrijke stof vond de
schrijver in de verhouding, waarin de verschillende strijdende
partijen staan tot het voorwerp van den strijd. Ter eene zijde
scharen zich de vertegenwoordigers van de christelijke ordening
der samenleving, ter andere de vertegenwoordigers van het
Liberalisme en van het Socialisme. Zoover het 't maatschap-
pelijk leven betreft, luidt het wachtwoord van het Liberalisme :
vrije concurrentie, »Freiwirtschaft”. De verdedigers van de
christelijke tradities daarentegen eischen eene met de tegen-
woordige omstandigheden in overeenstemming zijnde, naar
den maatstaf der gerechtigheid en van het algemeen welzijn
gebonden, niet absoluut-vrije, ordening der maatschappij. De
Socialisten ten slotte zien alleen heil in de volledige afschaffing
van de economische zelfstandigheid der individuen, in maat-
schappelijken eigendom en maatschappelijke voortbrenging.

De tegenstelling echter tusschen Liberalisme, Socialisme en
Christendom is geenszins beperkt tot het economisch gebied.
Integendeel. De onderlinge vijandschap vindt eerst haar diepere
verklaring en oorzaak in de algemeene leer der samenleving,
zooals zij door de strijdende partijen wordt opgevat.
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Goed beschouwd is het juist de verscheidenheid van wereld-
beschouwing, welke een niet te overbruggen kloof tusschen
de vertegenwoordigers eenerzijds van het Christendom, ander-
zijds van het burgerlifk en sociaal-democratisch Liberalisme
doet gapen.

Uit deze beschouwing volgt de bij uitstek logische indeeling
van het geheele werk in drie deelen.

Het eerste deel behandelt philosophisch en historisch eenige
hoofdstukken van de christeljke leer der samenleving (de
christelijke opvatting van den Staat, zijn oorsprong, macht en
verhouding tot het individu, de maatschappij en het recht; —
de rechtsorde; — het privaateigendomsrecht; — de »Freiwirt-
schaft’”’; — het sociale karakter van den arbeid; — doel en
grenzen der sociale wetgeving; — de ordening naar beroeps-
standen; — de leer der geschiedenis: de oudheid en de
middeleeuwen).

Het fweede deel is gewijd aan de liberale leer der samen-
leving en de liberale staathuishoudkunde.

Het derde deel zal omvatten de leer van het oudere en
nieuwere Socialisme, vooral uit sociaal en economisch oogpunt
beschouwd.

Ziedaar de groote lijnen van dezen reuzenbouw.

* *
%

Gelijk dus beloofd was, worden in het thans verschenen
tweede deel behandeld: »die philosophischen Grundlagen des
okonomischen Liberalismus”.

Niets ligt dan ook meer voor de hand, dan dat de Schr.
aanvangt met den tijd der »Aufklirung”, dezen behandelend
kort en klaar in een drietal paragrafen: »Der Geist der
Neuerung”, — »>Kampf gegen Christenthum und Vernunft-
erkenntnisz”’, — » Verfall der Ethik und der Gesellschaftslehre”.

Na deze bladzijden, die als eene welkome inleiding voor de
volgende te beschouwen zijn, komt in het tweede en derde
hoofdstuk het groote middenstuk van dit werk — de eigen-
lijke uiteenzetting van de grondbeginselen — toch meer de
wijsgeerige dan de economische — van het economisch Libera-
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lisme — en wel in het tweede hoofdstuk de beginselen,
ontleend aan het Naturalisme, en in het derde hoofdstuk de
beginselen, steunend op de ontwikkelingstheorie, op het
Evolutionisme.

Achtereenvolgens worden het mercantilisme (3 1) — de
leer der physiocraten (§ 2) — en de moraal-philosophische
beginselen van Adam Smith (3 3) behandeld. Zoo is de basis
gelegd voor het volgend betoog over Adam Smith’s staathuis-
houdkundige theorieén, speciaal over diens opvatting van het
»eigenbelang” en de persoonlijke vrijheid (3 4) en vervolgens
over de »natuurwetten” der economie, in den zin der klas-
sieke, oud-liberale staathuishoudkunde (3 5).

Na het Naturalisme het Evolutionisme (Derde Hoofdstuk).

Actueeler onderwerp is in onze dagen moeilijk denkbaar.
Alles wordt door evolutie verklaard — ook de sociaal-econo-
mische verschijnselen.

Bevatte Pater Pesch’ tweede deel ook niets anders dan dit
derde hoofdstuk, ik zou met schier even grooten aandrang
en warmte tot de lezing, of liever de bestudeering, ervan
willen opwekken.

Wie kan in onze dagen over sociologische onderwerpen nog
medespreken, zonder kennis van de philosophie van August
Comte en Herbert Spencer, van de sociologisch-economische
theorieén van Gustave de Molinari en Benjamin Kidd?

In de beide eerste paragrafen van dit derde hoofdstuk vindt
men hun leer met groote juistheid en degelijkheid en daardoor
des te meer te bewonderen beknoptheid uitéengezet — in
de derde en laatste paragraaf aan een uitvoerige critiek onder-
worpen.

Het Darwinisme is een onbewezen hypothese, en — de
Konigsbergsche professor Dr. Ernst Koken heeft het, aan
het slot van zijn zeer opmerkingswaardig boek: Dz Vorwelt
und thre Entwicklungsgeschichte (Leipzig 1893) voor eenige
jaren kloek getuigd — »immer schirfer ertont der Wider-
spruck gegen die Annakme desselben”’. Maar juist op deze
onbewezen en onhoudbare Darwinistische hypothese berust
de geheele voorhistorische ontwikkelingsdroomertj. De directe
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historische getuigenissen over de oudste tijden zijn lijnrecht
in tegenspraak met de phantasieén van het praehistorisme.
De indirecte conclusies, getrokken uit het bestaan en de ver-
houdingen der hedendaagsche zgn. »natuurvolken”, en waar-
mede men langs inductieven weg de Ur-toestanden van het
menschelijk geslacht wil verklaren, zij zijn samen te vatten
in het éene woord: mystificatie.

Niet slechts de basis van het Evolutionisme is onhoud-
baar — het ljdt bovendien aan innerlijke tegenspraak. De
mensch zou van het dier 7z wezen onderscheiden zijn, maar
toch, tegelijk, van het dier of van een dierlijken toestand zijn
oorsprong afleiden. De evolutie echter kan slechts accidenteele
veranderingen bewerken, geen onderscheid in wezen veroor-
zaken. Het gaat niet aan, bovendien, eenerzijds den mensch te
prijzen als door zijn voortbrengingskrachten boven de geheele
stoffelijke wereld verheven, en anderzijds de hoogste ontwikke-
lingswetten der menschheid met de ontwikkelingswetten van het
planten- en het dierenrijk te vereenzelvigen. De evolutionistische
theorie, ten slotte, hecht te veel waarde aan de idee van orga-
nisme bij hare »biologische” toepassingen op de maatschappij,
maar tegelijk verliest zij die idee door hare ontwikkelings-
wetten (strijd om 't bestaan enz.) wederom geheel uit het oog.

Een dergelijke theorie, verkeerd in opzet, met zich zelf in
tegenspraak, moet leiden tot practisch en theoretisch totaal
absurde gevolgtrekkingen. De natuurwetten van de ontwikke-
ling der beschaving voeren noodzakelijkerwijze tot algeheele
oplossing der samenleving. De band, welke burgers van een
staat tot een eenheid samensnoert, de plichtmatige samen-
werking tot bereiking, behoud en vervolmaking van het al-
gemeen maatschappelijk welzijn der burgers, wordt verbroken.
De staatsburger is slechts wereldburger. De begrippen vader-
land, staat, staathuishoudkunde, gaan op in ijlen rook. De
enkeling staat énmiddellijk tegenover de geheele wereld, on-
beschermd, door geen grenzen belemmerd of weerhouden,
alleen bedacht op eigen voordeel. De plichtmatige solidari-
teit tusschen de leden derzelfde natie moet wijken voor de
internationale solidariteit van belangen.
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De oplossing der samenleving is de ondergang der volkeren.

De moderne evolutie-theorie, op Darwinistischen bodem op-
gebouwd, is dus onmachtig om de ontwikkelingswetten van
het menschelijk geslacht vast te stellen. Wetten, welke de
volkeren, de deelen der menschheid, in 't verderf storten,
kunnende de altijd voortschrijdende ontwikkeling van het
menschdom niet verklaren. Zulke »ontwikkelingswetten” be-
staan alleen... in de getroubleerde fantaisie harer uitvinders.

Ziedaar in enkele trekken den loop aangegeven van Pater
Pesch’ redeneering,

Wanneer velen van ons jongeren zich niet zullen laten mee-
sleepen — vooral ook niet op sociaal-economisch gebied —
door de schijnbare juistheid van de ontwikkelingstheorieén—
ik geloof, dat wij het later aan deze degelijke en heldere
bladzijden van Pater Pesch zullen dank weten.

Een laatste hoofdstuk, getiteld: »Theorie oder Wahrheit”,
en waarin voornamelijk behandeld worden de »neue Rich-
tungen in der Nationalokonomie”, verhoogt de actualiteit van
dit deel van Pater Pesch’ arbeid.

Moet na dit alles nog een aanbeveling volgen? een aan-
sporing om dit boek — niet te Vezen, daar zal men weinig
aan hebben, — maar te destudeeren? . ..

Neen, geen aanbeveling. Hier passen tot slot slechts twee
woorden, die niet louter zijn »words” : Hulde. Dank.

Leiden. MRr. P. J. M. AALBERSE.

G. F.J. Douwes. Ons vaderland (1849—1898).
Chronologisch overzicht met aanteekeningen
en toelichtingen. Deel I. Amsterdam, C. L.
van Langenhuysen, 1899. Prijs # 1.80.

Wie onze geschiedenis der laatste 50 jaren uitvoeriger wil
bestudeeren, dan in de meeste leerboeken het geval is, of
wie hetgeen hij vroeger daarover geleerd heeft, of zelfs wat
hij ervan beleefd heeft, in zijn geheugen wil terugroepen, hij
make kennis met het werk van Douwes: Ons vaderland.
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Naar wij weten, bestond een dergelijk werk bij ons nog
niet. En voorzoover wij er nu al over kunnen oordeelen
(het eerste deel is pas verschenen) heeft de schrijver een
zeer bruikbaar en nuttig stuk werk geleverd. Zijn doel was
een volledig en uitvoerig overzicht te geven onzer geschie-
denis onder de regeering van Willem III en het Regentschap.
Daartoe verdeelde hij zijne stof in vier deelen: de staatkun-
dige geschiedenis, de cultuurgeschiedenis, Oost- en West-
Indié en merkwaardige personen. Deze indeeling nu schijnt
ons eene zeer gelukkige toe, en ook de wijze van behande-
ling in dit eerste deel geeft alle reden om te verwachten,
dat het een echt practisch handboek zijn zal. De schrijver heeft
den kroniekvorm daartoe gekozen, en terwijl wetten en feiten
den eigenlijken tekst vormen, wordt deze verduidelijkt door
een groot aantal, dikwerf uitgebreide, aanteekeningen en
toelichtingen, die tevens alles tot een doorloopend geheel
verbinden.

Dat bij het naslaan onze gids dikwerf te kort zal schieten,
gelooven wij niet. Eerder vinden wij op sommige plaatsen
eene al te groote zorg om toch niets te laten ontsnappen.
Zoo bijv. vinden wij de uitvoerige vermelding der reizen van
onze Koningin en de daarbij plaatshebbende postduivenvluch-
ten en gymnastiekoefeningen enz. wel wat overbodig. En
dat de Keizer van Oostenrijk nu juist een kwartier in het
hotel onzer Koninginnen verbleef, en dat een talrijke menigte
bij het heengaan een Hoch uitbracht, behoefde nu eigenlijk
ook niet aan de nakomelingschap te worden overgeleverd.
Dat er echter bij het beoordeelen van het al of niet merk-
waardige van een feit moeilijk eenstemmigheid zal te krijgen
zijn, spreekt wel van zelf, en hoofdzaak is, dat van het
noodige niets ontbreekt.

Bij een werk als dit is de wijze, waarop het gedrukt is
zeker van meer dan gewoon belang, en nu heeft het daardoor
werkelijk nog in bruikbaarheid gewonnen. De verschillende
lettersoorten, het openlaten van ruimten wit, het vooruit-
springen van data enz. maken het overzicht en het zoeken
gemakkelijk. Graag echter hadden we boven iedere bladzijde
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gevonden, wat nu slechts boven een gedeelte ervan staat,
n.l. het jaar waarin wij ons bevinden.

Hopen wij, dat het uitgebreide debiet den schrijver moge
beloonen voor zijn naarstigen, accuraat uitgevoerden arbeid, en
dat het hem aanspore spoedig de volgende deelen af te werken.

J. G. vAN HEESWIK.

L. DeLrLACE, S. ], La Belgique sous Guil-
laume 7, Roi des Pays-Bas. Louvain, J. B.
Istas, 1899. Prix: 3 frcs.

Al is het werk van den Belgischen Pater op de eerste
plaats bestemd voor Belgische lezers, ook bij ons verdient
het bekendheid. Zijne studie toch omvat een belangrijk stuk
onzer vaderlandsche historie, al is het nu juist niet ons roem-
rijkste tijdvak. En de geschiedenis van 1815—1830 moge al
meerdere malen geschreven zijn, meer dan tot dusver geschied
was, heeft Delplace aan de godsdienstkwestie zijn aandacht
geschonken.

In twee vroeger verschenen werken deed hij hetzelfde met
twee andere belangrijke tijdvakken uit de geschiedenis van
Belgié. In Foseph II et la révolution brabanconne behandelde
hij den strijld der Belgische Katholieken tegen Joseph II en
diens Jansenistische en Febroniaansche raadslieden. In Lz
Belgique sous la domination frangaise ging hij na, hoe ook
de verdrukking van het Fransche tijdvak de traditioneele ge-
hechtheid der Belgen aan het Katholicisme niet heeft kunnen
verminderen. Is dit ook zoo gebleven onder den nieuwen
calvinistischen vorst, vraagt hij zich thans af. En met kalmte,
zonder partijgeest, en zonder poging om er een apologie van
te maken, tracht hij deze vraag te beantwoorden.

Dat de schrijver zelf daarbij zoo dikwerf op den achter-
grond treedt en de geschriften en documenten uit die dagen
doet spreken, is ongetwijfeld een zijner grootste verdiensten.
Het omvangrijk bibliographisch aanhangsel was waarlijk niet
noodig om ons te doen zien, dat hij bronnen in overvloed
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gebruikt heeft. Waar het slechts eenigszins mogelijk is, laat
hij de tijdgenooten zelf aan het woord, en aanhaling op aan-
haling, bladzijden achtereen, bewijzen, met wat zorg hij tot
krantenartikels en vergeten brochuurtjes voor zijn doel heeft
weten te gebruiken.

Dat zijn oordeel over Willem den koppigen gunstig zal
luiden, kunnen wij natuurlijk niet verwachten. Een sympathiek
persoon is hij ook voor ons niet; en kunnen wij nog wijzen
op hetgeen hij deed voor onze stoffelijke welvaart en voor
het herleven onzer nationaliteit, de Belgen hebben al heel weinig
reden om te roemen op zijn vaderlijke zorg. En zeker niet in
't geen hun ’t naast aan het hart lag, den godsdienst. Hadden
immers verschil in taal, volksaard en zeden de vereeniging
van beide landen ongewenscht gemaakt, onoverkomenlijk waren
de bezwaren misschien niet geweest, toen nu eenmaal het
drijven van Engeland en het intrigeeren van Willem die unie
hadden doorgevoerd. Maar dat die verzoening niet tot stand
kwam, geen wonder, toen een soort Kulturkampf tegen de
Katholieken werd begonnen, toen vrijheid van onderwijs hun
ontnomen, toen hun geestelijke orden vervolgd, hun leiders
verbannen werden, toen pers en loge aan het werk werden
gezet om Belgié te protestantiseeren of minstens er een soort
van katholieke staatskerk te stichten. Of alle kansen dan ver-
vlogen waren, zoo vraagt ook Delplace zich af, dat de Koning
nog komen zou tot een uitvoering der grondwet in minder
anti-katholieken geest? Of het voor het katholieke Belgié niet
beter zou geweest zijn deel uit te maken van een protestantsch
land, waar het Katholicisme vooruitging, dan onder den invloed
te komen van de Fransche beschaving, die het geloof deed
verminderen? Wie zal het uitmaken! Maar zeker is het, dat
de toestand treurig was, en dat het verbond met de liberalen,
hetwelk den opstand ten gevolge had, zoo niet te verdedigen,
dan toch zeker eenigszins te verklaren is.

Toch waren de Katholieken van 1830 niet meer dezelfde
van 1815. In dit kort tijdsbestek had er een groote wijziging
in hun ideeén plaats gegrepen. Wilden zij in 1815 niets weten
van vrijheid van godsdienst en in het algemeen van alles, wat
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wij onder moderne constitutioneele vrijheden verstaan, na 13
jaar zien wij hen geheel en al veranderd, en eischen zij voor
zich en geven zij anderen die vrijheid, die zij vroeger zoo
verwerpelijk achtten. Hoe die verandering geleidelijk plaats
greep en hoe o.a. de invloed, die op velen der geestelijkheid
uitging van een machtige persoonlijkheid als Lamennais, daar-
toe meewerkte, gaat de schrijver in bizonderheden na en de
ontleding van deze wijziging van opinie behoort tot de belang-
rijkste punten uit zijn werk.

Natuurljk komt de vrijmetselarij, waartoe de kopstukken
der Belgische liberalen behoorden, ook ter sprake. Ook deze
moest meehelpen om den hartewensch des Konings: »le plus
parfait amalgame des deux nations”, te vervullen. Met dit doel
wist Prins Frederik de Noord- en Zuid-Nederlandsche loges
te vereenigen, en inderdaad broederlijk werkten zij samen, als
het er om te doen was den invloed van het Katholicisme te
verminderen. Maar van den anderen kant had de grootmeester
heel wat tegenwerking te verduren, toen hij een soort her-
vorming der orde beoogde, en zich beroepend op het zg.
Charter wvan Keulen, een oud handschrift, dat op geheim-
zinnige wijze in zijn bezit gekomen was, en allerwaarschijn-
lijkst vervalschit was, o.a. alle graden behalve de drie lagere
wilde afschaffen. Over den strijd, die daaruit ontstond, en
waarin de hoogere graden zelfs het grootmeesterschap aan
kroonprins Willem aanboden, geeft hij ons verschillende inte-
ressante, niet algemeen bekende bizonderheden, die hij meest
aan de Annales de la maconnerie zelf ontleend heeft ).

Nog heel wat belangrijke punten, de eedskwestie, de hou-
ding van het episcopaat ?), het petitionnement enz. komen
in het werk van Delplace ter sprake, en maken het tot een

1) In het werk van P. Jansen: De Vripmetselariy lezen we, dat de afgevallen
priester Saint-Martin een der eerste Belgische vrijmetselaars was, die zich bur-
gerlijk liet begraven. Het schijnt echter, dat juist de weigering der geestelijke
overheid om dezen, zonder sacramenten overleden, priester een kerkelijke begra-
fenis te geven, de hartstochtelijke woede der vrijmetselaars opwekte.

2) Met genoegen zien wij ook door D. de verdiensten gehuldigd van den
bisschop van Luik, Mgr. Van Bom:mel, den oud-regent van Hageveld.
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boek van meer dan alledaagsche waarde. Ons doel was dan
ook niet een bloote aankondiging, maar er een aanbeveling
van te schrijven, waarmee we natuurlijk niet willen beweren,
dat nu het laatste woord over de Belgische kwestie gespro-
ken is. Eerst de toekomstige geschiedschrijver toch zal er
een beslissend oordeel over kunnen uitspreken, en voor goed
vaststellen, welk aandeel ieder der partijen gehad heeft, aan
het jammerlijk mislukken der poging om de landen van den
ouden Bourgondischen Kreits te hereenigen.

J. G. vAN HEESWIJK.



MOLECULEN EN ATOMEN?

(Vervolg van DI. CXV, bl. 351 vv.)

II.

In de »Versammlung Deutscher Naturforscher und Aertzte”
te Dusseldorf gehouden (19—24 September 1898) sprak prof.
E. Fischer uit Berlijn over »Purin en zijne Methylderivaten” :

»Door de ontdekking van het Purin was het hem
mogelijk geworden de constitutie van het Urinezuur
vast te stellen; maar bijj dit onderzoek kwam hij tot
het verrassende resultaat, dat er van het Urinezuur meer
derivaten bestaan, dan men met behulp der formule
kan construeeren. Hieruit volgt nu — en prof. van 't
Hoff en prof. von Bayer zijn van dezelfde meening —
dat onze opvattingen over strucluurchemie breeder uit-
gezet moeten worden. Of deze uitzetting naar de zijde
der mechanische opvatting of naar den kinetischen kant
(bewegungsbildlich) zal moeten geschieden, — of wel
dat men zich meer op het empirisch onderzoek zal
moeten toeleggen, kan men voorshands nog niet be-
slissen. Wi siyn genoodsaakt in bescheidenheid te be-
kennen, dat de molecule een ding ts, waarvan wiy den
bouw niet kemnen”. Aldus het verslag in de Natur-
wissenschaftlicher Rundschau (1898, S. 549).

Ofschoon wij in zake van moleculen en atomen nooit dat
geloof hebben gehad, hetwelk vele leerboeken en handleidingen
van ons eischten, hebben we toch min of meer een Sysiphus-

CXVII. 2. 6
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gevoel gehad, bij het lezen der door ons gecursiveerde woorden.

Lang heeft dat gevoel niet aangehouden, want vooreerst
komt er geen sentimentaliteit in de natuurwetenschappen te
pas en ten tweede verwondert ons die uitspraak niet, wijl er
in de theorie der moleculen en atomen der scheikunde veel
is, waarmee wij ons niet kunnen vereenigen.

Wij wenschen in dit opstel onze bezwaren tegen de schei-
kundige theorie der atomen en moleculen te bespreken. Daar
echter ons artikel over de moleculen en atomen in de physica
reeds aan eenige onzer natuurkundige en medische vrienden
»pijn gedaan” heeft, willen wij beginnen met te zeggen, wat
wij wél gelooven.

Het staat voor ons vast, in de eerste plaats, dat de schei-
kundige verbindingen volgens vaste gewichtsverhoudingen
plaats -grijpen.

Binnen de grenzen der waarneming levert de weegschaal
daarvoor het bewijs.

De bekende roode verfstof cinnaber, eene scheikundige
verbinding van zwavel en kwikzilver, bevat op 100 dl. steeds
86,2 kwik en 13,8 zwavel. Elke hoeveelheid cinnaber zal bij
ontleding 86,2 pCt. kwik en 13,8 pCt. zwavel leveren, en
omgekeerd zal men tot het vervaardigen van 100 dl cinnaber
steeds 86,2 kwik en 13,8 zwavel noodig hebben. Gebruikt
men andere verhoudingen, dan blijkt een of ander der samen-
stellende zelfstandigheden niet aan de verbinding deel te
nemen of wel men krijgt, geheel of ten deele, iets anders
dan cinnaber.

Het scheikundig fez¢ is dus: cinnaber onfstaat uit bepaalde
gewichtshoeveelheden zwavel en kwik en levert bij ontleding
wederom dezelfde gewichtshoeveelheden zwavel en kwik.
Evenals cinnaber gedragen zich nu vele lichamen, die overigens
uit de meest verschillende elementen bestaan en van elkander
in eigenschappen geheel en al afwijken. Proust drukte dit alge-
meen scheikundig feit — dat nl. de verbindingen »naar ge-
wicht geordend” zijn — uit door de wet: »>Elke chemische
verbinding heeft eene constante samenstelling’.

Binnen de grenzen der ervaring mag men gerustelijk aan-
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nemen, dat ook het kleinste deeltje cinnaber uit zwavel en
kwik volgens de bovenstaande verhouding zal ontstaan en
zich daarin zal splitsen. Wanneer men echter buiten de
grenzen der ervaring gaat en kleine deeltjes fingeert, die
door geen weegschaal te bepalen en door geen zintuig waar
te nemen zijn, dan wmag men wel het ervarene geldig ver-
klaren, waar elke ervaring onmogelijk is, en handelt men zoo-
doende zeer redelijk, maar men moef het niet; het besluit,
de theorie volgt niet met noodzakelijkheid uit de praemissen,
de ervaring; is het destaan dier deeltjes reeds hypothetisch,
dan is de wise van zijn het evenzeer.

Hetzelfde voorbehoud moet men bij eene andere scheikun-
dige wet, die van Dalton, maken.

Behalve het cinnaber namelijk bestaat er nog eene andere
verbinding van kwikzilver en zwavel, die zwart van kleur
is en kwiksulfuur of mercurosulfide heet. Hare procentische
samenstelling is 92,6 kwik en 7,4 zwavel.

Oppervlakkig beschouwd, leeren ons deze cijfers niets meer
dan de vorige; wanneer wij echter uitrekenen hoeveel zwavel
er tot beide verbindingen bij dese/fde hoeveelheid kwik (100
dl. b.v.) noodig is, vinden wij:

in cinnaber zijn op roo dl. kwik, 16 dl. zwavel; in kwiksul-
fuur zijn op 100 dl. kwik 8 dl. zwavel gebruikt.

Op dezelfde hoeveelheid kwik komen hoeveelheden zwavel,
die tot elkander staan als 1: 2.

Dergelijke regelmatigheden in de samenstellende gewichts-
verhoudingen heeft men wederom bij zeer vele scheikundige
verbindingen ontdekt, en deze scheikundige feiten beantwoor-
den aan de wet, welke Dalton er uit afleidde. »Wanneer
twee stoffen [in ons voorbeeld kwik en zwavel] meer dan
ééne verbinding aangaan, zullen de gewichtshoeveelheden der
ééne (8 en 16|, die zich met eene zelfde hoeveelheid der
andere [100] verbinden, zich altijd verhouden in reden van
eenvoudige getallen [1: 2]".

Aangenomen nu, dat wij hier met werkelijke wetten te doen
hebben, kan men onderzoeken, of er niet een getal is, dat als
grondslag kan dienen bij de berekening van elke hoeveelheid
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kwik, die aan eene scheikundige verbinding deel neemt, van elke
hoeveelheid zwavel, die een scheikundig lichaam helpt opbouwen.

Het is hier de plaats nog niet, om de methoden van dat
onderzoek te bespreken; wij moeten echter er op wijzen, dat wij
naar geene gewichten in grammen of milligrammen moeten
gaan zoeken, maar slechts van betrekkelijke hoeveelheden kun-
nen spreken en derhalve de hoeveelheid, waarmede ééne der
grondstoffen in de scheikunde voorkomt, als punt van uitgang
dienen te nemen. Gemakshalve kiest men dit punt van uit-
gang daaruit zoo, dat de betrekkelijke gewichten grooter dan
de eenheid worden.

Wanneer waterstof als eenheid wordt genomen, is dit getal
voor zwavel 32 en voor kwik 200. Verbindt men nu de voor-
stelling van het gewicht 32 met het teeken voor zwavel S=32;
en evenzoo voor kwik (Hydrargyrum) Hg =200, dan kunnen
wij bovenstaande feiten uitdrukken door de volgende formules:

Hg 4 S = cinnaber of vermillioen
2 Hg 4+ S = kwiksulfuur.

Wil men het feit, dat tusschen twee elementen. eene ver-
binding heeft plaats gehad uitdrukken door de letters naast
elkander te plaatsen dan worden de formules:

Hg 4 S Hg S
2 Hg 4 S Hg,S.

Hiermede is voorloopig niets anders gezegd dan: 200gew.
dl. kwik verbinden zich met 32 gew. dl. zwavel tot 232 gew.
dl. eener verbinding, die HgS tot teeken heeft en ver-
millicen heet. Op dezelfde wijze zegt de omgekeerde formule:
HgS = Hg -+ S slechts dit: de scheikundige verbinding
met het letterteeken HgS, die vermillioen heet, wordt ontleed
zoodanig, dat 232 gew. dl. vermillioen 200 dl. kwik en 32 dl.
zwavel opleveren.

Evenzoo kan men de andere formule vertolken.

Een paar andere feiten, welke de waarneming en de proef-
neming ons aan de hand doen, en welke tot volledig begrip
der bovenstaande formules noodig zijn, moeten hier vermeld
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worden. Het ééne is, dat dezelfde scheikundige verbinding

steeds uit dezelfde grondstoffen — en uit geen andere —
kan bereid worden en steeds in dezelfde — en in geen
andere — kan ontleed worden ; het tweede, dat, zooals de weeg-

schaal ons leert, de gewichtshoeveelheid, die aan de schei-
kundige werking deelneemt en die, welke als resultaat der
scheikundige werking optreedt, steeds dezelfde zijn. Is het
totaalgewicht van de stoffen véér de verbinding 232, dan is
ook het totaalgewicht nd de verbinding 232.

De wetten van Proust en van Dalton kan men, wanneer
men de boven besproken getalwaarden verbindingsgewichten
noemt, aldus samenvatten: »De hoeveelheden der verschillende
grondstoffen, die in eene scheikundige verbinding aanwezig
zijn, staan tot elkander in reden van hare verbindingsgewichten
of van de eenvoudige veelvouden der verbindingsgewichten’ 1).

Dit mag als de grondwet der scheikunde gelden en, wanneer
ook bij eene herziening dier grondwet, met het oog op de
ontdekkingen der organische zoowel als der anorganische
scheikunde, de »eenvoudige veelvouden” kortweg »veelvou-
den” zullen worden, dan blijft er toch tusschen de oude en
de nieuwe lezing geen principieel verschil.

De scheikunde mag nu de wet, die voor vele gevallen
direct door de waarneming bevestigd is en nog door geene
feiten werd weerlegd, gerustelijk voor geldig verklaren voor
elke weegbare hoeveelheid stof, en zij handelt niet onlogisch,
wanneer zij, ze uitstrekt ook tot die kleine hoeveelheden,
welke wij zouden kunnen wegen, indien wij nauwkeurigere
weegschalen bezaten.

Hetzelfde voorbehoud, dat we boven maakten geldt ook hier
met betrekking tot de noodzakelijkheid dezer conclusie.

Hetgeen er gebeurt bij scheikundige werkingen is echter

1y Nernst, Zeoretische Chemie (1898). Wij hadden willen schrijven: »die tot
eene schkd. verb. samenwerken” in pl. van »in eene schkd. verb. aanwezig
zijn”. Daar wij echter dit onderscheid vooral moeten bespreken, zien wij er
geen bezwaar in, de gewoune uitdrukkingen der chemici te behouden,
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niet uitsluitend vorming en ontleding van scheikundige
lichamen; men neemt hierbij tevens eene verandering in

den warmtetoestand waar. Nu eens — en dit is vooral bij
verbindingen het geval — stijgt de temperatuur (exother-
mische reacties), dan weder — en dit heeft meestal bij ont-
ledingen plaats — daalt de temperatuur (endothermische

reacties) of, om het juister te zeggen: afgezien van den
warmtetoestand, die noodig is om eene scheikundige werking
mogelijk te maken, zijn er reacties, waardoor er energie in
den vorm van warmte beschikbaar wordt, en andere, waardoor
zulke energie schijnbaar verbruikt wordt.

Bij de oplossing van zink in zwavelzuur b.v. — eene
scheikundige werking — zal men gewaar worden, dat de
temperatuur van de vloeistof merkelijk rijst. Zulke warmte-
hoeveelheden kan men — eene, overigens willekeurige éénheid
tot maat aangenomen — in cijfers uitdrukken.

De eenheid is die hoeveelheid warmte, welke 1 gram water
I graad in temperatuur doet stijgen; men noemt deze eenheid
eene calorie (cal.). Deze warmtehoeveelheid kan men in de
scheikundige formulen opnemen en schrijven b. v.

(S) + (Og) = (SO;) ++ 71080 cal.
of wat op hetzelfde neerkomt:
(S) + (Og) — (SO,) = 71080 cal. V).

De beteekenis dezer formule is: 32 gram zwavel leveren
bij verbinding met 2z X 16 gram zuurstof 64 gram zwavel-
dioxyde (de naam van het gevormde SO,) en tevens zooveel
warmte als noodig is om 71080 gram water 1° te doen
stijgen in temperatuur. Wil men deze formule volgens een
andere gewichtseenheid lezen, dan behoeft men daarin geene
cijffers te veranderen maar slechts voor de zoogenaamde
gramcalorie eene met de nieuwe gewichtseenheid overeen-
komstige in de plaats te stellen.

Ook deze nieuwe formule is slechts de uitdrukking van feiten,

1) O beteekent 16 gewichtsdeelen zuurstof.
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en men begaat geene logische fout, wanneer men ze voor kleine
gewichtshoeveelheden als waar beschouwt, mits men dan alles
(ook de warmtehoeveelheid) in de kleine, zij het ook betrek-
kelijke, eenheid uitdrukt of volgens die eenheid leest.
Hiermee is de waarde eener scheikundige formule, als
uitdrukking van hetgeen er gebeurt, niet uitgeput. Het is
bekend, dat het stroomen van electriciteit langs een draad
o.a. kan veroorzaakt worden door scheikundige ontledingen
in eene galvanisch element, in eene cel; en omgekeerd, dat
een electrische stroom scheikundige veranderingen kan be-
werken. Veronderstelt men nu, dat men eene maat voor de
electrische hoeveelheden gevonden hebbe, dan moet het
mogelijk zijn, in eene formule uit te drukken, wat er aan
electriciteit noodig is om scheikundige werking tusschen
bepaalde gewichtshoeveelheden van verschillende stoffen, in
een of andere richting, tot stand te brengen. Zulke formules
bestaan, maar wij moeten den lezer, die daarmee nader wil
kennis maken, naar de werken over » Algemeene scheikunde”
(Ostwald) of over »Theoretische chemie” (Nernst) verwijzen.

Tot hiertoe gaat in deze ons geloof en wij zijn van meening,
dat wij met dit geloof in de nieuwere scheikunde een heel
eind kunnen komen.

Maar nu komt juist de vraag, of wij aan atomen gelooven?

Wij zien er geen bezwaar in, kleinste deeltjes aan te nemen
en daaraan een bepaald gewicht toe te kennen op zoodanige
wijze b.v. dat het gewicht 32 het kleinste gewichtis, hetgeen
voor het bestaan van een deeltje zwavel als zwavel ge&ischt
wordt. Zulk een gewicht is dan 32 met betrekking tot eene
willekeurig gekozen éénheid, maar zou, als we fijne weegschalen
hadden, in onderdeelen van een milligram of in onderdeelen
van een mikron uitgedrukt kunnen worden. Maar aan het be-
staan van een deeltje zwavel, dat uitgebreidheid bezit, wijl
het een lichamelijk iets is, en toch ondeelbaar is, aan het
bpstaan van een atoom, in den volstrekten zin van het woord,
kunnen wij niet gelooven; uitgebreidheid en deelbaarheid be-
hooren onafscheidelijk bij elkander.
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Intusschen is dit bezwaar niet strikt scheikundig, wijl het
voor de scheikunde volmaakt onverschillig is, of zij met kleinste
deeltjes werkt, die theoretisch ondeelbaar zijn, of met zulke,
die, voor zooverre zij aan scheikundige werkingen deelnemen,
niet verdeeld worden maar één geheel blijven vormen.

Het euvel, waaraan de atoomtheorie in de scheikunde lijdt,
is van anderen aard.

Zooals de natuurkunde aannam, dat in de lichamen, onver-
schillig of zij vast, vloeibaar of gasvormig zijn, de kleinste
deeltjes — hier de moleculen — naast elkander blijven be-
staan, zoo eischt de scheikunde, dat in de verbindingen de
atomen — onderdeelen der moleculen — zaas? elkander blijven.
Het scheikundig teeken HgS drukt niet slechts uit, welke
elementen (kwikzilver en zwavel) de stof, die wij vermillioen
noemen kunnen, vormen of in welke elementen vermillioen
ontleed kan worden, maar volgens de scheikundigen wil deze
formule tevens zeggen, dat in het vermillioen het atoom kwik-
zilver blijft wat het is en het atoom zwavel evenzeer. Slechts
dit gebeurt er volgens hen bij de scheikundige verbinding : het
atoom zwavel gaat vast naast het atoom kwikzilver liggen, eene
zekere kracht (affiniteit) houdt die twee heterogene atomen
samen ; ten gevolge der innige aaneenligging werkt het eene
atoom op het andere, en ten slotte is er een geheel nieuw
lichaam ontstaan, met nieuwe eigenschappen, die zich van die
der samenstellende lichamen onderscheiden, zonder dat n.b.
de samenstellende deelen wezenlijk gewijzigd zouden zijn.
Credat Judaeus Apella, dat geloove wie wil.

't Heeft ons altijd bevreemd, dat de hand- en leerboeken
der scheikunde in de inleiding op den voorgrond plaatsen:
»De Chemie is de wetenschap, welke zich bezig houdt met
de verschijnselen, die in stoffelijke veranderingen der lichamen
hunnen oorsprong hebben, met de verschijnselen, waarby
de substantie der lichamen, eene verandering ondergaar’ '),
»De ervaring leert ons, dat uit homogene stoffen, in ver-
schillende omstandigheden, andere, evenzeer homogene stoffen

1y Graham-Otto’s Ausfiikrliches Lehrbuck der Chemie, 5e Aufl. Einleitung, S. 4.



93

kunnen ontstaan, met eigenschappen, die van de eigenschappen
der oorspronkelijke stoffen wezenliyjk verschillen” '); en dat
dezelfde leerboeken deze »verandering, welke de substantie
ondergaat” (de »wezenlijk verschillende eigenschappen”) willen
verklaren door de naast elkander ligging der noch in wezen
noch in eigenschappen veranderde atomen.

Het feit, dat er werkelijk nieuwe eigenschappen ontstaan,
verschillend van de eigenschappen der samenstellende deelen,
is ook voor hem, die zijne eerste les in de scheikunde pas
gehad heeft, volkomen duidelijk. De beoefenaar der schei-
kunde leert wel is waar tevens een eigenschap kennen, die
onveranderd uit de componenten in de verbinding overgaat
— het gewicht n.l. of de eigenschap op dezelfde wijze aan
de werking der zwaartekracht. onderworpen te blijven — en
later zal hij nog van additieve eigenschappen hooren 2), bjj
gelegenheid, dat er reacties besproken worden, die tot het
grensgebied van natuur- en scheikunde behooren (warmte-
capaciteit van mengsels b.v.}; maar wat in de geheele schei-
kunde op den voorgrond blijft staan is: verandering van
eigenschappen bij het ontstaan van scheikundige verbindingen.

Wie nu overtuigd is, dat het handelen, het actief zijn, het
reageeren, om scheikundig te spreken, in overeenstemming
moet zijn met het wezen, het zijn: »agere sequitur esse”
zeiden de ouden — moet redeneeren: ander gedrag, wezenlijk
andere eigenschappen, dus ook wezenlijk veranderd zin.

Het vermillioen 75 niet meer kwik en zwavel innig naast
elkaar gelegd, het is iets nieuws, iets geheel anders, het is
in elk zijner deeltjes vermillioen, al kunnen wij het slechts in
kwik en zwavel ontleden en al is het slechts uit kwik en
zwavel te maken.

De fout der scheikunde is, dat zij haar gebied verlaten
heeft, het gebied der ervaring, der redeneering op de ervaring
steunende en der hypothesen aan de ervaring ontleend, om

Yy Ostwald, Lekrbuck der allgemeine Chemie (18835) 1, S. 1.
2) Additieve eigenschappen zijn die, waarbij de eigenschap van het nieuwe
lichaam de som is van de eigenschappen der componenten.
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zich te begeven op het terrein der reine wijsbegeerte, waar
zij niets te maken heeft.

Volkomen terecht kon Kekulé, naar wij meenen, zeggen:
»De scheikunde leert ons het verleden en de toekomst van
een scheikundig lichaam, van het tegenwoordige weten wij
niets”; m. a. w. wij kennen het gebeuren maar niet het zijn.

Is daarmede nu het gebruik van scheikundige formules,
zooals de nieuwere leerboeken ze geven, veroordeeld? Volstrekt
niet. Vooreerst zijn zij de beknopte voorstelling der feiten,
in den zin als wij boven uiteenzetten; maar verder zijn ze
uitstekende hulpmiddelen voor het geheugen, iets, wat ieder
terstond inziet. Daarenboven zijn ze ook zeer nuttige symbolen,
beelden, die tot de werkelijkheid zich verhouden op dezelfde
wijze, maar veel minder adaequaat als in de wiskunde eene
lijn van den tweeden graad tot eene vergelijking van den
tweeden graad. Op zich zelf is, in de wiskunde, de verge-
lijking van den tweeden graad, een geheel ander iets dan
eene der kromme lijnen: ellips, hyperbool, parabool of cirkel;
en toch kan men zulke kromme lijnen door een vergelijking
voorstellen — en zulks zonder gebruik te maken van alle
eigenschappen der kromme — en, heeft men eens de verge-
lijking, dan kan men deze discussieeren, het resultaat van
dit algebraisch onderzoek in meetkundige taal omzetten en
zoodoende eene nieuwe eigenschap der lijn ontdekken. Maar
daarom is de vergelijking nog niet het juiste beeld der lijn
en leert de vergelijking ons het wezen der lijn nog niet
kennen.

Op overeenkomstige wijze is het in de scheikunde met
behulp der formules mogelijk een beeld te ontwerpen, dat
ons de studie van de afgebeelde verbinding vergemakkelijkt,
ons wellicht ook in staat stelt voor de verbinding een nieuwe
bereidingswijze te vinden, maar daarom nog geen aanspraak
mag maken de uitdrukking te zijn van het wezen van het
scheikundig lichaam. En om de vergelijking — die de niet
mathematici onder de lezers ons mogen vergeven en waarbij
de mathematici er aan gelieven te denken, dat somnis com-
paratio claudicat: elke vergelijking mank gaat” — eenigszins
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volledig te maken, voegen wij er bij dat de abcissen en
ordinaten der kromme, waarvan er eenige gegeven moeten
ziin om de vergelijking der lijn te vinden, terwijl dan al de
overige uit de vergelijking kunnen afgeleid worden, eenigszins
overeenkomen met de ontledingsprodukten of de samenstel-
lende deelen, waarvan er eenige met zekerheid, door de
ervaring, bekend moeten zijn, om dienst te doen bij het op-
stellen der chemische formule, die ons dan somtijds in staat
stelt iets nieuws te vinden.

Ofschoon het thans besproken voordeel der scheikundige
formules vooral in de synthese der organische chemie aan
den dag treedt, is het toch mogelijk door een eenvoudig
voorbeeld aan te toonen, dat ook de triomfen der synthese
niet in staat zijn aan de leer der »innig aan elkander gelegen
atomen” eene onbetwiste heerschappij te verzekeren.

Aangenomen :

1°. het scheikundig feit, dat zwavel en ijzer zwavel-
ijzer geven, volgens de formule Fe 4 S = FeS

2°. dat ijzeroxyd eene verbinding is die uit ijzer en
zuurstof ontstaat Fe + O = FeO

3°. dat zwavelig zuurgas, hetgeen bij het verbranden
van zwavel ontstaat, bij zijne vorming en ontleding
beantwoordt aan het teeken SO,

zou men ook, zonder de ervaring te raadplegen, de volgende
formule kunnen opstellen:

2 FeO + 3 S = 2 FeS 4 SO,.

Komt nu de ervaring ons leeren, dat wij werkelijk, bij ver-
hitting van ijzeroxyd met zwavel, zwavelijzer en zwavelig
zuurgas (beter : zwaveldioxyd) krijgen, dan is daarmee nog niet
de proef op de som geleverd, waardoor wij zeker zijn, dat z»
het zwavelzuur de atomen onveranderd aanwezig zijn. Het
feit, dat eene scheikundige verbinding slechts uit dezelfde
grondstoffen ontstaat en slechts in dezelfde grondstoffen ont-
leed kan worden, is voldoende om de nieuwe formule te doen
opstellen; wij hebben de hypothese der onveranderde atomen
sn de verbinding daartoe niet noodig.
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Wij hebben 't steeds vreemd gevonden, dat men meende
nader bij de verklaring der eigenschappen van de elementen
te komen, door dezelfde eigenschappen onveranderd aan kleine
deeltjes toe te schrijven, en nog vreemder, dat men, bij het
ontstaan der verbindingen, het. verschi/ in eigenschappen
in verband wilde brengen met het gelijkblijven der eigen-
schappen in de samenstellende deelen.

Wj houden 't met Nernst: wanneer wij de atomen als
bouwsteenen willen beschouwen, waaruit de molecule ontstaat —
en vergete men niet, dat het slechts hypothetische steenen
zijn — en ons dan trachten voor te stellen, hoe de gebouwen
er uitzien, dan »kunnen wij ons niet verhelen, dat wij ophouden
in nauwe betrekking met de ervaring te blijven” ).

Wat meer is, wij gelooven, dat onze formules, zoodra ze
niet als nuttige symbolen, maar als de uitdrukking van het
wezen der verbindingen moeten gelden, zeker mze¢ aan de
feiten der ervaring beantwoorden.

In den beginne was de hypothese, welke van moleculen en
atomen sprak, verlokkend door hare eenvoudigheid. Hoe meer
echter de scheikunde vooruitging, hoe noodzakelijker het
werd aan de atomen in de molecule nieuwe hypothetische
eigenschappen toe te dichten, totdat ten laatste... de met
veel zorg en moeite naar boven gesleepte steen weer naar
beneden rolde, en de scheikunde als een andere Sysiphus
moest bekennen, 't is vergeefsche moeite geweest: »wij zijn
genoodzaakt in alle bescheidenheid te bekennen, dat de mole-
cule een ding is, waarvan wij den bouw niet kennen”.

Men versta ons echter wel, wij noemen de moeite slechts
vergeefsch in zooverre men meende den bouw en het wezen
der scheikundige lichamen erkend te hebben; volstrekt niet
met betrekking tot het vele goede, dat wij aan het gebruik
der moleculen- en atomen-theorie danken. Op dezelfde wijze
heeft de emissie-theorie in de optica en de phlogiston-theorie
in de scheikunde nut gesticht zoowel voor de praktijk als

) O. c. S. 199.
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voor de theorie zonder daarom den aard van het licht of het
wezen der scheikundige lichamen verklaard te hebben.

Terecht durft dan ook Dr. Nernst niet bevestigen, dat
»deze hypothese [de moleculaire] aan de werkelijke omstandig-
heden en verhoudingen beantwoordt”, en vraagt hij zich af,
of zij »misschien slechts ontstaan is tengevolge van ons on-
vermogen om, van eene andere zienswijze gebruik makend,
een beter zzzzckt in de natuurverschijnselen te verkrijgen’, en
of »wellicht eene verdere uitbreiding der energie-leer ons tot
eene andere en duidelijkere opvatting der stof zal brengen”.
Maar toch bljjft hij aan de hypothese houden en meent hijj
dat vooreerst de tijd nog niet gekomen schijnt om de waarde
eener andere hypothese te onderzoeken.

Roermond. J. M. L. KEULLER.
(Sloz volgt.)



EENE OPRECHTE BEKEERING.

J. K. HUvsMANs, Pages catholiques,
Préface de M. I Abbé Mugnier,

De Eerwaarde heer A. Mugnier heeft zich niet geschaamd
zijn naam te plaatsen onder dien van den bekenden roman-
cter op den omslag van diens laatstverschenen boek; en nu
is het mij bekend, dat genoemde priester in alle opzichten
zijn kleed met eere draagt. En wij mogen hem erkentelijk
zijn, dat hij de zeer loffelijke taak op zich nam om deze
door en door katholieke bladzijden van Huysmans bij het
ontwikkeld katholieke volk in te leiden.

Daarmede had hij, naar hij in zijn Préface ons zegt, een
tweevoudig doel: een boek aan te kondigen van Huysmans,
dat men uit geen enkele boekerij behoefde te weren, en
degenen, die nog over de oprechtheid van des schrijvers be-
keering twijfel opperden, geheel gerust te stellen.

Deze bladzijden, voornamelijk uit de twee laatste boeken
des schrijvers: En Route en La Cathédrale, met zorg en
met medewerking van den autewr zelf, gekozen en van alles,
wat eenigen aanstoot zou kunnen geven, gezuiverd, zullen
zelve spreken, zullen van den bekeerling en zijne bekeering
getuigenis geven.

Beter kon het niet! Met bijzonder genoegen heb ik voor
mij deze uitgave begroet. Meermalen toch had ik reeds de
pen in de hand ter verdediging van den Franschen bekeerling
(met wien ik de eer had persoonlijk kennis te mogen maken)
tegen allerlei dwaze en onchristelijke meeningen en beweringen,
die ook hier te lande over zijn persoon en over zijne laatste
boeken geopperd werden, zelfs daar, waar men het niet zou
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verwachten en waarvoor het ook de plaats niet scheen. Maar was
mij het voornaamste wapen, een verwijzing naar de boeken
zelve, niet reeds terstond uit de hand geslagen? Eene ver-
dediging met een paar citaten, al ware de aanhaling nog zoo
eerlijk geweest, ware allicht even gebrekkig uitgevallen als de
aanval met citaten, die overigens erg uit hun verband waren
gerukt, zooals wij verder zullen zien.

Wat ik had moeten doen, en toen niet vermocht, is nu
echter gebeurd; ik heb slechts dit nieuwe boek, deze uit-
muntende bloemlezing aan te kondigen en aan te bevelen.
De bekeerling verdedigt hier zich zelf op de beste, de waar-
digste wijze. Inderdaad, beter kon het niet!

De bekeeringsgeschiedenis van den heer Huysmans is,
behalve om de gewone redenen, die iedere bekeeringsgeschiede-
nis altoos gewichtig en aantrekkelijk maken, zoowel om de
tegenstelling van ’'tgeen hij vroeger was en schreef als om
nog vele andere bijzondere redenen, buitengewoon belangrijk.
Niet het minst ook om de wijze, waarop zij ons in een aller-
nauwkeurigst verhaal werd voorgedragen. Terecht schrijft
Mugnier, na de boeken En Route en La Cathédrale en het
later nog te verschijnen /'Oblat als eene trilogie (mystiek,
symboliek, liturgie) gekarakteriseerd te hebben:

»Ainsi doit s’achever l'acte de foi le plus sincére en
la divinité de 1'Eglise dont un artiste soit capable, et
formulé dans une langue qui n’était pas habituée 2
s'élever jusqu'a de pareils sentiments. Qui aurait jamais
pensé que le naturalisme se transformerait un jour et
qu'en la personne d'un de ses représentants les plus

obstinés, il contribuerait, 4 sa maniére, A renouveler
'apologétique "’

Eene eigen bekeeringsgeschiedenis, geschreven volgens de
naturalistische methode? Of dat pikant is? En toch niet juist
om deze pikantigheid werd deze stijl gekozen. Niet uit ijdele
aanstellerij of alleen maar om kunst te maken. 't Is een-
voudig szzn stijl. Niet zoozeer omdat hij dien nu eenmaal heeft
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aangeleerd en een onbetwistbaar meesterschap er in heeit
weten te bereiken, als wel zeer voornamelijk omdat deze
stijl, deze kunstvorm, het meest met zijn karakter, met geheel
zijn wezen en persoonlijkheid strookt. Wij zouden zeggen,
hij kon niet anders; dit moest zoo: Le style c'est I'homme.

Men trekke nu niet bedenkelijk de wenkbrauwen op met
een: hoe zal dat terecht komen! Dat komt wezenlijk heel
goed terecht. Neem en lees maar de Pages catholiqgues. Wat
sommigen, die te veel aan de letter bleven hangen om den
geest te kunnen vatten, in de vroegere uitgaven in de war
bracht, is hier met zorg verwijderd. En 't snoeimes heeft niet
te druk werk gehad; 't waren maar: scertaines irrevérences
et bizarveries de langage”, zooals Mugnier het zacht noemt.
Deze dingen zal zeker geen vriend van Huysmans willen
verdedigen. Maar deze dingen, die nu zonder schade, zelfs
met voordeel, konden verwijderd worden, zullen dan zeker
toch wel niet tot het geheel behooren, tot het wezen zelf
van den stijl. En toch, sommigen zijn daardoor zoozeer in de
war gekomen, dat zij meenden het recht te hebben, alleen
reeds om den stijl den heer Huysmans gezamenlijk met zijne
twee laatste boeken, en al haast met een boek, dat nog niet
eens geschreven was, zonder voegelijk proces te veroordeelen.

Daar heerschte in het brein dezer beangstigden eene
zonderlinge verwarring. Zij verwarden de methode met de
zaak: den stijl, den vorm met den inhoud. Kan dan immers
de methode van schrijven, de wijze van de dingen te zien
en te zeggen, kan de stijl op zich zelf iets onzedelijks wezen?
Is psychologische analyse noodzakelijk analyse van den mest-
hoop? Is realisme pornographie? En als Huysmans in de
boeken, waarin hij ons zijne bekeeringsgeschiedenis verhaalt,
dezelfde methode gebruikt als — ja laten wij den man maar
noemen — als Zola in diens pornographische producten, schrijft
hij dan pornographie? Een bevestigend antwoord op deze
gewettigde vragen zou waarljk — laten we maar zeggen
sverrassend nieuw” zijn. Op dien grond heeft men Huys-
mans aangevallen en veroordeeld.

Maar laat dit dwaas en onredelijk zijn, was dan toch deze
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methode wel passend bij de behandeling van dusdanig onder-
werp? Waarom niet? O zeker, wellicht niet voor den eersten
schrijver den beste; er zal wel meer dan gewoon talent voor
gevorderd worden. Maar heeft de schrijver getoond, dat
dit pogen zijn krachten te boven ging? Men leze bijv. de
sphotographie sans wetouches” van broeder Siméon in het
Trappistenklooster van Igny. De schrijver zegt: »¥e laz
peint d aprés la methode naturaliste, tel qu'il est, ce bon saint!”’
Is het er minder om gewordent Maar men sla de eerste
bladzijden van Pages catholiqgues open, over de kerkelijke
kunst, ded gregoriaanschen zang, de beschrijving van de
indrukken eener De profundis, van het Dies irae, en men
oordeele opnieuw, wat het talent van een Huysmans met deze
methode vermag. Iemand zegge, of hij, in welke taal ook,
heel veel bladzijden kan aanwijzen, waar het Gregoriaansch,
deze echt kerkelijke muziek, zoo diep begrepen en gevoeld
en tegelijk op zoo treffende wijze besproken en verheerlijkt
wordt. Hoe gaarne schreef ik hier ook de bladzijden 121—124
uit Pages catholiqgues over, waar Durtal (d. i. Huysmans)
den indruk weergeeft van een, door de monniken gezongen
Salve Regina in het Trappistenklooster, waar hij met zooveel
kloekheid zijne eerste geestelijke afzondering hield en zijne
bekeering tot stand bracht. »A#k! le véritable créateur de la
musique plane; ['auteur inconnu qui a jelé dans le cervean
de [homme la semence du plain-chant, cest le Saint-Esprit,
se dit Durtal malade. éblout, les yeux en larmes”, zoo besluit
hij. Hoe is het mogelijk, vraagt men zich hier af, dat men
ooit dezen schrijver heeft kunnen verwijten, als zou bij hem
vooral de kerkelijke kunst het moeten ontgelden? Alleen
hen kan men dat nog doen gelooven, wie men eerst gewaar-
schuwd heeft om 't vooral toch niet te lezen, omdat het
zoo slecht is.

Tallooze bladzijden in 't aangekondigd boek zullen den
lezer tot betere gedachten brengen. Menschen van kennis
zullen dan ook gaarne toegeven, dat deze schrijver met deze
methode zich niet onmachtig zelfs behoeft te rekenen om
het leven te schrijven van een heilige als de mystieke H.

CXVIL 2. 7
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Liduina, de maagd van Schiedam, gelijk hij in En Route
reeds aankondigde en wat bij zekeren heer Abbé zooveel
ongepaste hilariteit wekte.

Men leze de bladzijden 45-—47 om zich te overtuigen, hoe
de schrijver zelf over zulk een arbeid denkt, welke hooge
eischen hij daarvoor stelt. Laten we dan afwachten wat de heer
Huysmans de katholieke wereld met zijn Vie de Sainte Lydwine
de Schiedam eenmaal schenken zal. Laten we hem rustig
arbeiden in zijn »éremitage: Maison de Notre Dame”, dat
hij te Ligugé in de schaduw van een oud Benedictijner
klooster zich liet bouwen en waar hij zijne ernstige studie
afwisselt met het bijwonen van de schoone liturgische plechtig-
heden en gezangen in de kerk zijner kloostervrienden, ik
schreef haast klooster-6roeders. Gunstiger milien kon hij al vast
voor zijn taak moeilijk vinden. En laten wij vooral het boek
niet veroordeelen véér het geschreven is.

De Benedictijnen behooren tot zijn oudste vrienden, tot
de eersten, die hem begrepen en vertrouwden. 't Was de
Abt van het Trappistenklooster te Igny, Dom Augustin,
die aan den Eerw. Mugnier over het boek £rn Rowute
schreef: »Ce livre fera du bien & ceux qui n'en lisent
pas ordinaivement de bons”, welke voorspelling inderdaad
door talrijke bekeeringen in Frankrijk en ver daarbuiten
z66 treffend in vervulling is gegaan, dat de laffe spot van
zekere zijde over ,heeren met een druk leven achter den
rug’’ gelukkig diep beschaamd gemaakt wordt. Mugnier
schrijft in zijn bovengenoemde Fréface de treffende woorden:
»S'tl est vrai que [arbre se juge par ses fruits, que divons
nous dun livre qui, malgré tant dimperfections, a valu, &
lui seul, toute une armee de missionaires et qui, chaque jour
encore, en France et a [létranger, determine des retours &
Dieu et fait éclore des wvocations”.

Nu men toch eenmaal van Huysmans’ vrienden en bewon-
deraars gesproken heeft, kunnen we nog zeggen, dat de eer-
biedwaardige Benedictijnen ldng niet de eenigen waren van
den aanvang af. Tot de eersten behoorde ook, na de ver-
schijning van En Route, de bekende. abbé Klein, die scherp-
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zinnig genoeg was om te durven schrijven: »c'est une con-
version sérieuse que celle de I'écrivain Durtal”.

Eenzelfde psychologische kennis en scherpe blik toonde
Mgr. d'Hulst toen hij over pas genoemd werk zeide »qu's/
¥y a des ‘états d’ame qu'on n'invente pas’. Dit was tegen
hen gezegd, die den schrijver beschuldigden, als zou hij deze
geheele bekeeringsgeschiedenis gefingeerd hebben, als zou
hij een zekere comedie spelen, een eerlijk man en een groot
talent ten eenenmale onwaardig.

Tegen deze leelijke voorstelling komt ook de Jesuiet
Pacheu niet minder krachtig op, waar hij in zijn boek De
Dante & Verlamme schrijft:

»Confondre la droiture de Durtal avec les fumisteries
d'un sauteur, ne mérite pas un brevet de perspicacité
surnaturelle. S'acharner, deux ans aprés En Route &
mettre en doute la sincérité personnelle de l'auteur c’est
étrange et si j'osais dire en toute carrure de franchise,
cela manque absolument de sens”.

Inderdaad vreemd, zeer vreemd is de hardnekkigheid,
waarmede sommigen in dit bekeeringsgeval aan valsch spel
vasthouden. Kan het soms wezen, dat men een vroegere al
te groote lichtgeloovigheid nu door een ander uiterste weer
goed waant te maken?

Sommige hypercritici maken 't ons zelfs wat moeilijk om
aan hun goede trouw te gelooven.

Zeker Fransch abbé, wiens naam wij liever maar ongenoemd
laten, maar wiens diffameerende vonnissen ons, in 't Hol-
landsch, als veel gezaghebbend zijn voorgesteld, maakt het
ons al zeer moeiljk.

Deze schrijver heeft hooren zeggen, dat de besproken boeken
van Huysmans »de bewonderenswaardige gave bezitten om
in te palmen en dan te bekeeren heel een kategorie van men-
schen.... de ongehuwde heeren met een druk leven achter
den rug”, en begint dan met eerst dat »talent van inpal-
men”’ verdacht te maken.
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Dat talent, zegt hij, wordt zeer in twijfel getrokken, o. a
door hen, »die met den besten wil begonnen La Cathédrale
te lezen en 't niet verder dan tot p. 182 konden brengen”.
Dit zullen we nu maar eens daarlaten; daar zijn er wel, die
in een ernstig boek, vooral als het over kunst en symboliek
en archaeologie en mystiek handelt, misschien niet eens over
de derde bladzij heen kunnen komen. En dit boek nu noemt
terecht de Fransche Pater Noury: »le lLovre le plus sérieux
qui soit sortie de la plume de M. Huysmans. C'est une
oenvre artistique, archéologique et mystique’.

Maar wij willen de aandacht meer vestigen op hetgeen
volgt. Want de criticus vraagt terstond daarna: »En hoe
zou 't boek zoo aantrekkelijk wezen, als de schrijver zelf
bekent, zich onder 't schrijven van La Cathédrale tot berstens
toe verveeld te hebben:”

Verbazend aardigl Hoe uiterst vervelend moet dat boek
dan wel niet zijn?

Minder aardig evenwel is hier vooreerst de handigheid,
waarmede twee geheel verschillende boeken met elkaar ver-
ward worden.

Van La Cathédrale is nooit gezegd, dat het zooveel be-
keeringen had uitgewerkt. Daar is niets van bekend. Maar
wel degelijk is dat bekend van En Route. Deze twee boeken
verschillen inderdaad zeer veel van elkander.

En Route bezit eene geheel andere aantrekkelijkheid. Daar
volgen wij de zielsgeschiedenis, de fijn uitgeplozen psycho-
logische analyse van een uit de zonde bekeerd merkwaardig
schrijver, een bij al zijn afdwalingen in den grond nobel
karakter. Hier kon de uitwerking zijn, wat zij inderdaad ge-
weest is, en zoo juist geteekend wordt door Mugnier:

»Ce fut en effet, d'un bout de I'Europe a [l'autre,
comme un tressaillement dans le monde des pécheurs,
Beaucoup, qui gisaient au fond de I’abime, conprenaient
enfin qu'ils pouvaient en sortir, que Durtal leur tendait
une maine fraternelle et que sa conversion était pour
eux une promesse de salut”.’
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La Cathédrale is een geheel ander boek. Hier treedt de
geschiedenis van Durtal (d. i. Huysmans) op den achter-
grond. Gelijk immers de titel aanduidt, is eigenlijk de
beroemde kathedraal van Chartres de hoofdzaak. Men kan
dit boek beschouwen als een aanvulling van En Route, van
wat daar meer als bijzaak behandeld wordt. Werd daar
meer de mystiek (en waarlijk niet die van de Figaro) en de
Gregoriaansche zang besproken, hier vindt de symboliek, in
al haar rijken rijkdom van vormen, en de naieve, zinrijke,
grootsche religieuse kunst der middeleeuwen haar plaats.
Verhaalt het eerste ons van Durtal’s geweldigen zielestrijd,
van zijn onuitsprekelijk leed en nog veel onuitsprekelijker
vreugde na zijne bekeering, het andere behandelt een ver-
schijnsel, dat aan de kenners van het geestelijk leven bekend
is onder den naam van geestelijke dorherd der ziel, waaraan
hij toen leed en waarvan ’t verhaal ons diepste medelijden
wekt, maar wat bovenbedoelde abbé gelieft te noemen een
bersten van verveling.

Zeker ja, dat woord is niet uit de lucht gegrepen; werke-
lijk zegt Durtal op zijn eigenaardige wijze van spreken (p. 220):
»Fe m' emnuie & crever’. ‘

Maar wat deze ennuze beteekent, wordt ons eenige bladzijden
verder zeer juist, volgens de gewone regels van het geestelijk
leven door den kanunnik van Chartres, Gévresin, verklaard,
als hij de godvruchtige Mme Bavoil, op haar belangstellende
vraag, wat Durtal dan toch mankeeren mocht, geruststeit met
de woorden:

»L’ épreuve des sécheresses le lamine. Il subit une
opération douloureuse, mais sans danger. Du moment
qu’il conserve le golt de la priére et ne néglige aucun
de ses exercices religieuses, tout va bien. Clest la la
pierre de touche qui nous sert a discerner si, dans ce
genre d’affection, l'origine est divine.”

Wij kunnen niet aannemen, dat een abbé met dit ver-
schijnsel in het geestelijk leven, waarvan hier sprake is,
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onbekend zou zijn; maar hoe moeten wij dan zijn geschrijf
verklaren® Zijne ongepaste aardigheid?

Zoo hij verder heeft gelezen dan p. 182, dan moet hem
ook de verklaring van deze ennuie bekend zijn geweest, en
hoe kan hij dan fe¢ goeder trouw aldus gaan schrijven?

Heeft de schrijver het boek niet gelezen of slechts met
den Franschen slag doorbladerd, welk eene lichtzinnigheid
dan bij zulke strenge vonnissen. En welke waarde dan te
hechten aan diens oordeel? En waarom op het eene boek
toegepast wat eerst in een volgend boek behandeld wordt?

Met zulke goocheltoeren kan men, vooral bij een publiek,
dat niet gemakkelijk narekent, den eerlijksten naam wel be-
zoedelen. Of men dat verantwoorden kan?

Ik heb op deze zaak moeten insisteeren, omdat 's mans
geschrijf, in het Nederlandsch vertaald, in katholieke kringen,
zooals ik uit ervaring weet, niet weinig kwaad heeft gedaan
aan den goeden naam van den heer Huijsmans. Misschien
is dit voor sommigen van weinig belang; 't is immers maar
een artist?

Laat ons eens zien. Men kan meenen, dat beide besproken
boeken niet voor iedereen te lezen zijn, en men kan zich ook
op een geheel bijzondere wijze geroepen achten om een
waarschuwing te laten hooren aan het groote publiek; waarom
niet? Maar daarom hoeft men niet den boeman te spelen
en allerlei overdreven en verschrikkelijke dingen te vertellen,
die den toets der waarheid niet kunnen doorstaan. Daarom
plege men niet zulke eigenaardige handigheden, die veel
gelijken op iets, waarvoor in onze taal geen woord bestaat
maar wat de franschen noemen perfidie. Of zou ook zoo'n
klein perfidietje in dit geval er wel mee door kunnen? 'tIs
immers maar een meer populaire behandeling van de zaak?
Om 't afschrikken is het toch te doen. En als men dan
niets degelijks voor den dag kan brengen en niets heeft aan
te halen, waarin de schrijver of tegen de katholieke zedeleer
of tegen de dogmatiek heeft gezondigd, wat dan anders te
doen? ’'tIs ook zeer gemakkelijk te zeggen: »Hij onder-
werpt zich niet aan de Kerk, maar wil, dat de Kerk zich
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regele naar de beginselen, die hij uitspreektin La Cathédrale”,
maar zou het bewijs daarvoor even gemakkelijk wezen? Zulk
een beschuldiging wordt maary zonder éénig bewijs of schijn
van bewijs, daar klakkeloos neergeschreven. Ik meen dit
boek goed en geheel gelezen te hebben, maar te vergeefs
heb ik gezocht naar eenig bewijs, eenigen grond voor deze
grove beschuldiging. Wat nut beoogt men er toch mede
om een bekeerling, bij zijn terugkeer tot de Kerk, zulke
irriteerende behandeling te doen ondergaan? Maar, 't is waar
ook; men hield @ priori deze bekeering niet voor echt, men
beschouwde den schrijver als een kunstenmaker.

Van hoe weinig doorzicht men hier echter blijk gaf, dat
mogen de bovenaangehaalde woorden van den geleerden
Jesuiet Pacheu duidelijk maken.

En thans kan dit voor iedereen, niet slechts op achtens-
waardig getuigenis maar ook uit de Pages catholiques duidelijk
worden. Deze toch bevatten de quintessens dier beide boeken;
en iedereen mag ze lezen.

En iedereen zal ze met stichting lezen, ook al is men met
alle meeningen van den schrijver, op terrein van kunst en
muziek met name, 't niet volkomen altoos eens. De ontwik-
kelde lezer zal ook, niet zonder verrassing, de beteekenis
dezer boeken in de letterkunde van onzen tijd begrijpen.
Hierop wees reeds vroeger in dit tijdschrift 1) de heer J. R.
van der Lans, bij zijne bespreking van Huysmans' werk E»n
Route, met deze woorden:

»Zijn bekeeringsgeschiedenis is een apologie des Chris-
tendoms uit het oogpunt van het schoone; iets als Le
Génie du Christianisme van Chateaubriand, maar be-
knopter samengevat, minder breed, maar veel dieper,
veel juister en zuiverder ook, omdat de schrijver hier
tot een scherper afscheiding van beginsel komt, dan
waartoe Chateaubriand onder den invloed van zijn tijd
in staat was’.

Y D¢ Katholiek, DI. CIX, bl. 121—131.
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Dat men, ook in Frankrijk zelve, deze beteekenis begrijpt
en waardeert, blijkt wel duidelijk uit de verrassende over-
eenkomst van een oordeel, dat wij later in het belangrijk
tijdschrift La Quinzaine (1 Maart 1898) mochten lezen :

»Cest du Chateaubriand, mais plus profond, plus
intime, plus vrai, une page détachée d’un nouveau Génze
du Christianisme, écrit, cette fois, non plus avec la
seule imagination d’un poéte, mais avec I'Ame tout
entiere d’un artiste chrétien, et pour en célébrer la
beauté totale, non plus le luxe d’apparat” ).

Hiermede is aan de laatste werken van den heer Huysmans
een zeer hooge, zeer ware, de juiste plaats in de geschie-
denis der letterkunde van 't laatst dezer eeuw aangewezen.
Dit gaat nog iets hooger dan de verheffing van de natura-
listische methode, waarvoor wij, in 't begin van dit opstel
den schrijver prezen.

Nu moet mij nog een woord van 't hart. Ik ben namelijk
nu nog vooral voor één ding bezorgd.

't Kan gebeuren, dat men, na de aanprijzing van dit boekje,
dat slechts uittreksels bevat van de beide grootere, soms,
onder den indruk van al het kwaad er van verspreid, al te
erg ging denken over de compleete.

Zeker ja, 't zijn geen boeken voor zedere huis- of lees-
bibliotheek ; maar met hoevele andere, zelfs heiliger boeken,
hebben zij dit gemeen? Er blijft dus, ook na deze waarschu-
wing, toch noch -wel een zekere klasse van lezers over, voor
wie ze niet gesloten behoeven te blijven.

Vooral En Route is voor den psycholoog, den priester
en zielzorger zeer belangrijk. Door deze belangrijkheid aan-

1) Wij duiden het den heer v. d. Lans geenszins ten kwade, dat hij op deze,
voor hem zeker wel vleiende overeenkomst wijst in Het Dompertje (32ste Jaarg.
No. 13). Een groote voldoening voor den schrijver, evenals het geheele verloop
van deze merkwaardige bekeeringsgeschiedenis. Wij hebben nooit behoord tot
hen, die zijne (v. d. L) meeningen toen, een viertal jaren geleden, zoo »ge-
waagd” vonden,
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getrokken schreef de Dominicaan Claude des Roches, in de
Revue Thomiste (September 1898) een magistraal artikel,
onder het opschrift: Le cas Durtal. En geenszins overdreef
Mugnier toen hij van deze bladzijden schreef: »>C’es? un
théologien qui analyse un vomancier et jamais l'itinéraire de
la grice en lame de M. Huysmans n'a été décrit avec plus
d’exactitude ot de délicatesse”.

Moge deze studie misschien niet tot het schoonste behoo-
ren, zeker is het toch wel het degelijkste van het vele, wat
over den vermaarden bekeerling is geschreven. De schrijver
houdt zich streng aan zijn opschrift; hij behandelt als 't ware
niet zoozeer het boek als wel het geva/, in dat boek met
meer dan photographische juistheid en uitvoerigheid voorge-
dragen, de zielsgeschiedenis eener echte bekeering. Wie nog
aan de echtheid twijfelen mocht, raad ik aan, deze prachtige
studie te lezen; zijn twijfel zal genezen, vooral als hij daarbij
nog vernemen mag, hoe het verdere leven van dezen Durtal,
Gode zij dank, de onmiskenbare oprechtheid zijner bekeering
voortdurend meer en meer blijft bevestigen. Inderdaad is hij
in den tijd zijner beproeving, bij de geestelijke dorheid der
ziel, met onbezweken moed aan zijne geestelijke oefeningen
trouw gebleven. Het echte goud is uit den smeltkroes des
lijdens in nog zuiverder glans te voorschijn gekomen.

Thans leeft onze Durtal in zijn éremitage in de schaduw
van het oud Benedictijner-klooster en schrijft, afgezonderd
van de wereld, in gebed en overweging, dagelijks verkwikt
en opgewekt door de heerlijke plechtigheden der R. K. Kerk
en in den zoeten omgang met deze goede en zeer ontwik-
kelde monniken, zijne beste vrienden, zijn leven van de H.
Liduina van Schiedam, en meent zich, gelijk hij mij nog dezer
dagen in kinderlijke dankbaarheid schreef, als een bedorven
kind van den goeden God.

& *
*

Er zijn opmerkelijke punten van overeenkomst in de be-
keeringsgeschiedenis van Huysmans en die van den duitschen
dichter Clemens Brentano.
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Menige treffende uitdrukking, menige zielekreet van den
laatsten zou door den eersten kunnen geschreven zijn.

Moge de Franschman kloeker van karakter wezen, in
eerlijkheid en openhartigheid en een zekere vasthoudendheid
dingen ze om den palm. Maar het merkwaardigste is hun
beider vereering van eene mystieke Heilige.

Wat voor onzen Clemens de gestigmatiseerde Catharina
van Emmerik was, dat is voor Joris Karel Huysmans de
reeds verheerlijkte en nu op de altaren verhevene Heilige
Liduina van Schiedam. Beide bekeerlingen gevoelden zich
op bijzondere wijze aangetrokken door de hoogere sferen
der mystiek.

Mocht Brentano uit Catharina’s mond zelf hare hooge visi-
oenen opteekenen en zijn geheele latere leven, al zijn uitge-
breide kennis en eigenaardig, rijk talent toewijden aan deze
godvruchtige maagd; Huysmans wijdt ook het beste deel
zijns levens, zijn vita nuova, al zijne eenzame studie en niet
minder eigenaardig talent,  aan-eene levensbeschrijving der
reeds gezaligde en verheerlijkte Liduina.

Brentano verhaalt ons het groote lijden van een Catharina;
Huysmans zal ons het nog veel grooter, het nameloos lijden
der gestigmatiseerde van Schiedam met treffende kleuren
schilderen.

Beiden verheerlijken met een talent, dat ze vroeger mis-
bruikten, hemelreine maagden, die beide door God verkoren
waren tot vrijwillige slachtoffers voor de hooggaande boos-
heid der wereld; een echte, God verzoenende wereldsmart.

Maar hier ook stellen beiden de letterkundige wereld, die
buiten zich en haar kringetje geen andere letterkunde pleegt
te erkennen, en wie haar afvalt dood verklaart, met nood-
lottige zekerheid geweldig te leur. ’tIs te denken, dat de
heer Huysmans ook het lot van Brentano deelen zal in de
miskenning en hooghartige verachting van den kant dier
groote mannen, de uitdeelers van den roem, nu ook hij de
dwaasheid begaat van zijn eigen weg te volgen en zelfs het
leven te schrijven eener domperige Heilige (misschien noemt
men ze nog wel erger) der R. K. Kerk. Het zal er wel toe
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komen, dat hij met een paar regelen van Heine tot hen zal
moeten zeggen:

sNur wenn wir im Koth uns fanden
Dann verstanden wir uns gleich”.

Want zij zullen hem en zijne kunst niet meer begrijpen.
Zij zullen meenen alles te hebben verklaard en uitgemaakt
met een enkel woord: piétzsme. En dat is een van de ver-
schrikkelijkste dingen, die mogelijk zijn. Dat is een letter-
kundige zelfmoord.

Zij zullen openlijk, en oprecht wil ik gelooven, dit verlies
voor de letterkunde betreuren en ‘bejammeren; maar onze
Joris Karel, die wel Hollander van oorsprong maar toch
Parijsenaar van geboorte en inborst en de man er. niet naar
is om zich in piétistische kwezelarij te versuffen, zal, denk
ik, deze mondaine jammerklachten met zijn gullen lach tot
zwijgen brengen en, den hemel dankend, nog eens de woorden
herhalen, waarmede hij, na zijn gezegende afzondering in het
klooster te Igny, te Parijs teruggekeerd, zijn bekeeringsver-
verhaal in E» Route besloot:

»Si ceux-la, reprit-il, pensant A ces écrivains qu'il
lui serait sans doute difficile de ne pas revoir, ci ceux-
14 savaient combien ils sont inférieurs au dernier des
convers! ¢’ils pouvaient s'imaginer combien I'ébriété
divine d’un porcher de la Trappe m’ intéresse plus que
toutes leurs conversations et que tout leurs livres. Ah,
vivre, vivre a4 l'ombre des priéres de 'humble Siméon,
Seigneur |”’

Men ziet, dat Huysmans onherroepelijk verloren is, dat hij,
evenals Brentano, »eingeschlossen, ja eingemauert in seinen
Katholicismus” is. Deze mannen des ongeloofs zijn gewoon-
lijk, op dit punt van zeer fijne voelsprieten voorzien; zij
hebben het reeds gespeurd, toen verscheiden katholieken nog
twijfelden. Zij kennen hun mannen well
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Maar gelukkig zijn er ook onder de katholiecken geweest,
die van fijn gevoel op dit punt getuigenis gaven en bij zich
zelf zeiden: wie zddzeer de heiligheid ook van den eenvou-
digsten monnik begrijpt, liefheeft, vereert, en dit openlijk in
Parijs 266 durft zeggen, hij moet zijne bekeering wel op
vaste grondslagen gevestigd hebben; zulk een man kan geen
rol spelen. Zulk een man brengt iets ten offer.

En dat is ook gebleken. Terwijl vroeger — hoe de tijden
veranderen! — een man als Louis Veuillot tot ckef de burean
aan het ministerie van Binnenlandsche Zaken werd aange-
steld na zijn KRome et Lorette, kon de heer Huysmans, na
zijn La Cathédrale, deze zelfde functie, die hij 32 jaar ver-
vulde, nederleggen. Deze prijs is voor onwaardig komediespel
toch wel wat hoog!

Blijkt hier niet, dat Huysmans, gelijk vader Vondel weleer,
inderdaad gevonden had:

»De perle, die verborgen lag,
Waarvoor men 't al met winst verliest” ?

Ook, wat men ook moge zeggen, mef winst voor zijn
talent! Want gelijk Vondel door zijn terugkeer tot de Kerk
van Christus zijn genie niet uitdoofde maar juist in ruimer
sfeer, in hooger gloed, ja tot de hoogste ontwikkeling en
volmaaktheid bracht, zoo mogen wij ook met zekerheid
verwachten, dat onze Fransche schrijver er niet minder op
zal worden, vooral als hij bij de katholieken waardeering vindt
en steun, waar de vriendschap der anderen hem ontvalt.
Wij zien dit reeds in 't geen hij ons al ten beste gaf, en,
met tegemoetkoming aan sommiger bezwaren, in de hier
besproken uitgave op nieuw weer schonk; wij verwachten
op goede gronden nog veel meer in zijn Vie de Sainte Lyd-
mine, dat in aantocht is.

't Is voornamelijk om dit boek, door verwijdering van alle
voorunitgaande verdachtmaking omtrent den schrijver, een
gunstiger weg te bereiden, dat ik de pen opnam om deze
regelen te schrijven. Want wij mogen ons waarlijk verheugen
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dat, al zij 't ook niet door een Nederlandsche pen, een waar-
dige hulde gaat gebracht worden, een hulde van oprechte,
goed beslagen godsvrucht en tegelijk van hooge letterkundige
beteekenis, aan haar, die tot de ware glorién gerekend moet
worden van ons vaderland en van de stad, waar zij geboren
werd en zoo wonderbaar leefde, leed en stierf.

'tIs een liefelijk verschijnsel, dat de christelijke kunst zich
eindeljk eens van dit vruchtbaar onderwerp meester maakt.
Want ook hier te lande blijven wij niet geheel ten achter.
Terwijl de heer Huysmans ginds met groote liefde en toe-
wijding beproeft een kunstwerk van hagiographie tot stand
te brengen, is hier het devoot penseel van onzen landgenoot
Jan Dunselman met uitmuntend succes bezig om de schoone
kapel der Heilige Liduina, in de O. L.-Vrouwe-Visitatie-Kerk
te Schiedam met hoog opgevatte en diepgevoelde tafereelen
uit haar leven op te luisteren.

De schilder met de pen en de schilder met het penseel
treden hier in edelen wedstrijd ter verheerlijking van een echt
katholiek, diepzinnig, hoog dichterlijk onderwerp. Zal men
ons van overschatting beschuldigen indien wij dit verschijnsel
onder de heilspellende teekenen rekenen bij het opgaan naar
een nieuwe eeuw?

Schiedam. F. J. POELHEKKE.



MODERNE POETIEK.

INTERMEZZO.

Als een voor ondergeteekende zeer aangenaam intermezzo
van zijn studie over moderne pogtiek, moge hier bescheiden
en eerbiedig, zooals het den jongere en den leerling past,
een bespreking volgen der 5de, vermeerderde uitgave van
Dr. Schaepman’s Verzamelde Dichtwerken. Een tusschenspel,
waarvan de melodie echter zal gebouwd zijn op het oude
thema: ronddartelend als een spelende vlinder, heen en terug,
in de hoogte en in de laagte, dezelfde bloemen langs, die
reeds ontbloesemden en oprankten, die straks — hopen we,
al is het met vreeze — naar alle zijden uitbloeien, dragende
in gouden hart vruchtbaarheid en leven voor de toekomst.

Weer zullen we dus spreken over moderne poétiek, maar
nu in tegenstelling en vergelijking met een dichtbundel, die
gezegd wordt tot »de oude school” te behooren. Want het
lied, dat, naar we ons voorstelden, reeds geheel afgewerkt
moest zijn, is nog lang niet uitgezongen. En de lust er toe
begaf ons reeds. Maar nu onze orkestmeester bij uitnemend-
heid, Dr. Schaepman, al is het ook uit de verte, onze eigene
melodie even in zijn inleiding-fantasie heeft aangeroerd, nu
worden we weer opgewekt om voort te zetten, wat we
begonnen waren.

Want dat is juist het zeer merkwaardige van deze ver-
meerderde uitgave, dat er een inleiding aan vooraf gaat, wier
slot een oordeel brengt over moderne poétiek. Reeds vroeger
had Dr. Schaepman zijn meening veropenbaard, doch de
officieele waarheid kenden we noch uit interviews noch uit
couranten-verslagen. Enkel uit de verzen, die hij in de laatste
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jaren zong, wisten we, dat zijn lied nog was het oude op
oude wijs. Niet, dat wij daarom den dichter of ons zelven
beklaagden. Integendeel wij waren oprecht blij, toen we van
een nieuwe uitgave der Versamelde Dichtwerken vernamen;
en blij, niet enkel om de inleiding, die vooraf zou gaan
(reden anders van verheugende verwachting), maar blij om de
oude gedichten alleen. Echter die nieuwe uitgave was toch
tevens een bewijs weer, dat Dr. Schaepman nog niet »bekeerd”
was. Ja! zij kon voor de jongeren de beteekenis erlangen van
een protest. O! indien een of ander letterkundig heer, geboren
en getogen in vroeger dagen, die zich dichter voelt, als hijj
wil, en zijn verzen laat drukken, als hij kan: indien zulk een
mensch, oud, gerimpeld en onvast op zijn dichterbeenen, er
plezier in vindt tijdzangen te zingen over halve enheele eeuwen,
hun geboortestonde en hun stervensure enz.: hij zinge en
late drukken! Bundels na bundels moge hij doen aanrukken,
en hij verzamele zijn dichterijke verpoozingen zoo nanwkeurig
als hij wil: wij vinden dat alles heel best en zullen rustig
blijven: al lezende dommelen we heerlijk in! Maar als een
man gelijk Dr. Schaepman, zoo ernstig, zoo rijp, zoo wereld-
kundig; voor iedere uiting van schoonheid geestdriftig en
dankbaar; alles rijk meélevend iederen dag; als zulk een
man zijn gedichten uitgeeft, die naar hij zelf bekent, echte
verzen zijn uit de oude school, verzen van voor dertig
jaar; als zulk een man zulke verzen uitgeeft voor de vijfde
maal, en wel »vermeerderd” met gedichten van nog ouder
datum en ouder zangwijs; uitgeeft als een feestgave aan
een jubileerenden Bisschop — dan voelen we uit de zwarte
stijve letters, die vierkant recht op den grijzen omslag dezer
uitgave, zonder eenige aangename omlijsting, ons tegen-
grijnzen, een wel dichterlijker en smaakvoller, maar toch even
scherp protest tegen de moderne richting ons toeklinken, en
ja, moeten we zeggen: Dr. Schaepman is tegen de moderne
poétiek.
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Inderdaad zijn oordeel is een vonnis:

»Welke verdiensten de nieuwe poézie, waar het den
kunstvorm betreft, ook moge bezitten, zij is nog niet de
‘echte, de heilige poézie van Gode voor het volk. Om
van haar ideeénwereld te zwijgen, alleen reeds de vorm
maakt dit onmogelijk”.

Wel wordt eerst toegegeven:

»Onbetwistbaar heeft de moderne kunst aan de kunst
als zoodanig groote diensten bewezen. Zij heeft de beeld-
spraak weér tot de natuur teruggevoerd. Zij heeft de
verhouding van het beeld tot het verbeelde wéer tot
waarheid gemaakt, in harmonie met de werkelijkheid
gebracht”.

Doch dadelijk volgt er op:

»Maar of het beeld daardoor verstaanbaarder, duide-
lijker, zichtbaarder wordt? Of het verbeelde sneller komt
tot het gemoed, den geest, de ziel van den lezer?

»Het is mogelijk, maar voorhands blijf ik het betwij-
felen. Wat ik elders reeds heb uitgesproken mag ik hier
herhalen: voor mij ontbreekt aan de nieuwere kunst het
sociale. Zij is geen kunst voor de gemeenschap, voor
het volk™.

Ziedaar de getuigenis van Dr. Schaepman.

Bescheiden, maar toch openbaar, geven we hier dadelijk
onze vreugde te kennen, dat ons vorig artikel hetzelfde der
nieuwere poézie verweet: dat zij niet was voor het volk, wijl
zij zong van dingen, die het volk niet kende, niet begreep,
niet genoot. Echter we kunnen het toch niet heel en al
ééns zijn met Dr. Schaepman. Want wel geven we dat
niet-sociale toe, wat de gedachte betreft: de stoffen, die onze
moderne dichters bezingen; maar wat den vorm aangaat, we
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zijn nog altoos van meening, dat deze de beste is, waarin
onze Hollandsche poéten hun verzen kunnen gieten. Hij is
wel degelijk sociaal.

Dr. Schaepman geeft toe, dat de moderne school de
beeldspraak weer tot de natuur heeft teruggevoerd, weer het
beeld heeft gemaakt tot iets, wat wezenlijk was gezien en
gevoeld. Als zij dit inderdaad gedaan heeft, dan zou men
reeds dadelijk willen beweren, dat, wat den vorm betreft, de
moderne school de poézie meer sociaal heeft gemaakt, meer
toegankelijk voor het volk, dat in zijn wijden kring, over het
algemeen, natuur en waarheid meer begrijpt, dan onnatuur
en leugen.

Dr. Sch. ontkent echter — en wel met een vraag, waarop
de betwijfeling volgt:

»Maar of het beeld daardoor verstaanbaarder, duide-
lijker, zichtbaarder wordt? Of het verbeelde sneller komt
tot het gemoed, den geest, de ziel van den lezer?”

Dr. Sch. betwijfelt het, en inderdaad wij betwijfelen het
voor zeer velen, die van af de dagen hunner jeugd levens-
lang nooit andere Hollandsche verzen lazen dan die, waar
rhetorica onder den mantel van poézie haar geraamte verborg.
Ze kunnen niet meer denken of voelen zonder eerst door
rhetorische galmen opgewekt en geprikkeld te moeten
worden.

Doch niet voor het volk betwijfel ik de overwi'nning van
natuur en waarheid. En indien Dr. Sch. in zijn twijfelingen
inderdaad onbetwijfelbaar zou zijn, dan nog zou ik durven
vragen: waar ligt de schuld, dat het volk niet meer gevoelt,
wat natuur en waarheid is?... Dat zijn smaak door rhe-
torische verzen gedurende twee eeuwen bedorven is. Doch
moeten we daarom door blijven gaan met oude verzen en
oude beeldspraak te schrijven. Om wille van de sloffende
schare, gedurig weer aan, denzelfden sleurgang treden in het
oude cirkelpad, waar we telkens weer ontmoeten dezelfde
beelden, dezelfde dichters. Is niet veeleer het wettig besluit

CXVIL 2. 8
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geoorloofd, neen noodzakelijk ons, die het misschien kunnen
bewerkstelligen, ten strengste opgelegd: dat we het volk weer
leeren moeten, luistergraag te worden naar het echte, het
natuurlijke, het ware. Gaan we door met rhetorische verzen
te geven, wij bederven nog meer: en al veroveren we ons
voor het oogenblik een gemeende populariteit bij hen, die
't z66 gewoon zijn, het nageslacht, dat, hopen we, weer
terug zal keeren tot de echte bronnen aller Schoonheid en
Poézie, zal ons werk, als modderaanslib, van zijn frissche
wateren weren met dammen zijner versmading.

Wij hebben waarlijk een te hooge gedachte over het
rechte kunstgevoel van ons volk, om te twijfelen aan zulk
een nageslacht. Waar in onzen tijd reeds, Vondel, onze
grootste, onze beste, na eeuwen van miskenning al langza-
merhand meer en meer wordt gewaardeerd: blanke zon, die
rijst en rijst, brekend door al de grauwe nevelen heen: daar
verwachten we vol blije hope, den vollen middag — weer
nieuw stralend — der oude Poézie. Want wij gelooven wel
aan sde volledige overwinning der jongere poézie”, wijl deze
inderdaad dezelfde poézie Dblijkt te zijn, die was en is en
blijft altoos. »Verjonging dier oude poézie’ : ziedaar ook ons
ideaal! Niet wij wenschen onze krachten en onze talenten te
verspillen met droomen na te jagen, die nevelen blijken te
zijn; niet ook willen wij bouwen hoog in de lucht schitte-
rende zonnepaleizen, die maar één dag duren kunnen; wij
willen geen dwalende dwazen zijn, die strijden tegen wind-
molens: wij zullen handhaven het erfdeel onzer vaderen:

»De schoone, hooge en heilige Poézie™ !

* *
*

Heb ik nu, met appél aan te teekenen op dit vonnis van
Dr. Schaepman, zelf niet eenigszins het vonnis gestreken over
Schaepman’s eigen gedichten? Als het zoo ware, zou ik me
zelven willen uitlachen, en ik zou hartgrondig mijn duren
tijd beklagen, dien ik aan deze bladzijden besteed. Ik
zal echter z66 jong-dwaas niet wezen, om storm te gaan
loopen tegen een granieten zuil, die nog wel staan zal, vast
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en onbewegelijk, als het zand van mijn graf reeds naar alle
hemelstreken is weggestoven. . ..

Weest gerust, wie ongerust mochten zijn, en laat me even
stil voortschrijven: dadelijk, hoop ik, zal wel iedereen uit de
dissonanten der vorige bladzijden de gewenschte harmonie
hooren opklinken.

't Is waar: Dr. Sch. stelt duidelijk genoeg zijn dichtwerken
tegenover »moderne poezie’”. Ja hij maakt er zelfs een
gewetensvraag van, of deze verzen nog wel levenskrachtige
poézie aan de wereld bieden!

Toen Pater Koets, wien Schaepman, nog twijfelend, zijn
Paus ter lezing gaf, hem antwoordde: »Alles wel, mijn
jongen, maar meer kortheid, meer kortheid”, begreep de
dichter volstrekt niet, wat de Pater met »meer kortheid”
bedoelde. »Voor mijn doen, dacht ik, waren er in mijn pud-
ding nog al aardig wat rozijnen”, zegt Dr. Sch. in schertsende
beeldspraak. Maar later is hem eindelijk het licht opgegaan.
»Pater Koets was niet in den eigenlijken zin een dichter
van de oude, min of meer rhetorische school. Hij behoorde
reeds tot een andere richting, die frisscher was, natuurlijker,
eenvoudiger. Kortheid wilde dan zeggen: meer natuur-
lijkheid, meer werkelijkheid, meer menschelijke, minder dich-
terlijke taal”.

Of die les nu heel en al door Dr. Schaepman is beaamd,
weet ik natuurlijk niet; doch, waar hij hier de oude school
verdedigt tegen de nieuwe critici, en verklaart, dat »ook
onder rhetorische vormen de geest kan leven en het hart
kloppen”, meen ik wel, dat hijj tot die school ook zijn eigen
dichtwerken rangschikt.

Ik vind dat onderscheid maken tusschen oude en nieuwe
school niet altoos gerechtvaardigd. Vooral bij inderdaad
mooie verzen. Wat kan mij het deren, of dat mooie vers
uit een oude of een nieuwe school is, of het Vondel, da
Costa of Verwey gezongen heeft... als het mooi is en echt.
Iets anders is het onderscheid tusschen rhetorische en niet-
rhetorische verzen: want hier geldt het een levensvraag.
Verzen, die rhetorisch moeten heeten, zijn geen verzen. ..
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En nu ben ik andermaal zoo vermetel met Dr. Sch. van
meening te durven verschillen. Deze gedichten zijn geen
rhetorische. Als onder rhetorische vormen — zoo gezegd —
geest leeft en hart klopt: ik bedoel: als men onder die
vormen geest sgzez leven en hart Aoort kloppen, dan zijn die
vormen geen rhetorische meer. Want wat zijn de »vormen”
in een vers? Woorden, klanken, rhythme. Is dat alles maar
iets bijkomstig? O neen: ze behooren bij de gedachte, bij
den inhoud, als het lichaam bij de menschenziel. ..

Hier raakt men het groote beginsel der modernen, wat
een waar en een goed beginsel is: »Vorm en inhoud één!”

Kloos licht met zijn gewone helderheid het beginsel toe:

»Vorm en inhoud bij pogzie zijn één, in zooverre
iedere verandering in de woorden een gelijk-loopende
wijziging geeft in het beeld of de gedachte, en iedere
wijziging in deze eene overeenkomstige nuanceering van
de stemming aanduidt. En aan de stemmingen kent men
de ziel”.

Waar dus de stemming der ziel gevoeld, gehoord wordt
uit de woorden, de klanken, de rhythme, daar is de ware
éénheid, die voor alle poézie noodig is. Is deze er niet, dan
moge de vorm op zich zelven welgevormd, en de inhoud op
zich zelven allertreffendst zijn: de bruigom is zijn bruid kwijt,
en de bruiloft kan niet worden doorgevierd.

Rhetorisch nu is een vers, dat die éénheid wil toonen,
maar niet bezit. Woord, klank en rhythme mag dan een
schitterende koningsmantel wezen: hij bedekt alleen de magere
schouders van een berooiden bedelaar.

* *
*

Waar mijn eigen gevoel overeenstemt met dat van mannen,
wier edele smaak niet te betwijfelen valt, kan ik veilig zijn
en uit eigen naam spreken.

Welnu in deze gedichten van Dr. Schaepman voel en hoor
ik het hart kloppen, het groote hart van een jong-vurig-strijd-
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vaardig Roomsch priester, en hoor ik het herhaaldelijk, in bijna
iederen regel ... En daarom zijn deze verzen geen rhetorische.
Deze bundel met verzen is een »boek van jeugd”. Ik kan
het niet helpen, dat ik alweer den dichter moet tegenspreken.
Dr. Schaepman »kan het zoo gereedelijk niet toegeven.
Zeker zijn deze verzen uit mijn jongeren tijd. Zij vallen
tusschen de jaren 64 en 74, wat voor mij beteekent tusschen
de twintig en dertig. Maar inhoud en vorm toonen toch
genoeg, dat men hier niet met jonge verzen heeft te doen.
Zyj zijn ook niet jong. Zij zijn niet, wat den vorm betreft,
uit het hart geweld of uit de borst ontsprongen” ...
Gelukkig dat er bij staat »wat den vorm betreft”, want
anders was een mooie illusie verloren over den dichter mijner
jonkheid ... Want deze verzen moeten zijn verzen der jeugd.
Of zouden alle jeugdgedichten onbeholpen van vorm zijn?
Waarlijk, wie zoo heerlijk dwaas is om zijn eerste verzen
uit te geven, is altijd nog niet zoo ontzind, dat hij zich zelven
niet eerst oefene en beproeve! De echte jongensgedichten
geeft ijemand niet uit: doch jongenstijd is nog geen jeugd.
Maar hoe? is De Paus geen lied der jeugd? Moet men
niet jong, gloeiend jong zijn om een lofdicht op Vondel te
beginnen met dat in zijn verbeelding ontzaggelijke:

»Rijs nog eenmaal voor onze oogen
Fiere, heerlijke Amstelstad,

Die de schatten eener wareld

In uw grachtengordel vat” ...

niet jong, om De Eeuw en haar Koning tot stoffe te nemen
van een lyrisch heldendicht? ...

En wie waagt later, als hij ouder wordt en wijzer, naar
hij meent, deze verzen te schrijven?

»Nog eenmaal ’t koningslied, nog eenmaal 't lied des Heeren,
Bij 't schokken van den grond, bij 't dreunen van de sferen,
Bij 't loeien van den storm, gezongen! Slaat de zee

Door dam en dijken heen en voert ze tronen meé
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En koningen; weérstraalt, bij 't felle bliksemjagen,

In somber rossengloed de logen onzer dagen

Als licht der werelden; brult immer nog de stem,

Die opgaat tegen God en raaskalt: weg met Hem?

Geen nood, er gaat door 't hart des jongelings een trilling
Die naar gevaren hijgt, als naar der lusten stilling

En die met iedren tocht, die van zijn lippen vliet,

Des kruises glorie zingt en Pius’ koningslied!”

Ja — dit boek is waarachtig het boek van Schaepman’s
heerlijke jeugd, opvlammende als pas ontstoken vuur!... Z46
wil ik, z66 mwoet ik deze verzen lezen — anders weet ik geen
weg met al die schitterende zonneglorie en die immer be-

wogene sferen... Z466, met het beeld voor me van den
jongen priester, desnoods in wat gloeiender licht dan inder-
daad glansde — maar toch in den van jubel trillenden

morgenstond der stijgende geestdrift... En omdat ik bij
een der verzen van dezen bundel dat morgenlicht niet meer
zie, lees ik dat gedicht niet: het hoort hier in dit boek
niet thuis.

*
*
Verzen der jeugd! En dddrom — hoe parodoxaal het
klinke — geen rhetorische! We geven toe, dat vaak het

woord te kleurig, de beeldspraak te schitterend is; dat telkens
wederkeeren dezelfde beeldenreeksen. Maar dit laatste be-
wijst in een jeugdbundel niets voor rhetorica: bewijst alleen,
hoe overvol de dichterziel was van geestdrift voor hetzelfde
heilige ideaal, zonder nog al de klanken van haar speeltuig
te kennen. En wie zal hier het bonte woord en de helglan-
zende beeldspraak rhetorica noemen, waar telkens gevoeld
wordt — tenminste door ieder goed Roomsch hart — hoe
de jonge priester door het Oneindige, het Goddelijke van
zijn heerlijke Idealen voortdurend leeft, zweeft in sferen, wier
lichtende tinteling onze aardsche oogen te ongewoon zijn.
Ook voor den dichter zelven moest het vaak een pogen
blijven; doch waar hij in eindige woorden en aardsche beel-
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den het oneindige en het hemelsche vertolken wil, en dan
te hoog grijpt en te wijd omvademt, daar mag niemand hem

een leugenaar noemen — integendeel daar toont hij — jong
dichter, die van goddelijke dingen zingt, -— zich waar-
achtig...

Verzen der jeugd — maar uit de jeugd van een priester,

en daarom Roomsche verzen, zingende van God en Zijn
Heiligen, van Gods Kerk en haar Paus! In de taal, die wij,
Katholieken, verstaan; met woorden en beelden, die wij,
Katholieken, hebben geleerd van onze eerste jaren af; in de
taal der H. Schrift: der Psalmen -en der Evangelién. En
dddrom geen rhetorische verzen! Ja, wie God en het Christen-
dom zelf rhetorische figuren noemen wil en alles van Bijbel
en Liturgie rhetorica schelden durft; wie ons, die door natuur
en genade Christenen zijn, verlagen wil tot Germanen, »die
voelen onzen grond, onze lucht, onze lusten en verbeeldingen”,
en »geen slaven zijn van dien wil, die uit de Joden kwam”;
ja, wie zulk een natuurmensch is of worden wil, hij schelde
met een Willem Kloos — die als een andere Heine, geloof,
hoop en liefde stelt in de oogen zijner zooveelste beminde —
onzen Roomschen dichter een rhetor; hij sluite als Mr. v.
Hall — fluweelige don Juan, die met iedere moderne rich-
ting lieflacht — Dr. Schaepman buiten den kring der dich-
ters van dezen tijd! Maar wij, die gelooven in God, en hopen
op den Hemel, en liefhebben onze H. Kerk, wij hebben
ook lief den Zanger onzer Heiligdommen, den Dichter, die
zingt van en voor de Eeuwigheid. Neen! geenszins »koud
en leeg, leeg en hoog staat het Godsbegrip uitgewoond, uit-
geleefd: een bewonderenswaardige ruine”; leest, als gij kunt
lezen, gij — natuurmenschen — deze verzen, en erkent, hoe
dat »Godsbegrip” deze klanken bezielt en krachtig maakt.
Ik zal deze Gedichten niet openslaan om er stil en zoet
bij weg te mijmeren op de zachte wiegeling van wonderbare
rhythme; of om er eenige nieuwe fantasieén in te vinden, die
mij te pas komen bij een wandeling op een koelen zomer-
avond, vol heimwee en melancholie; ik zal ze niet lezen om
er aardige tooneeltjes te aanschouwen van moedervreugd en
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kindergeluk en liefdeverrassing; niet, om er in te hooren de
geweldige smartenkreten van een menschenziel vol teleurge-
stelde verwachtingen; ik zal deze verzen lezen, als ik mij
zelven wil stalen en versterken; als ik mij voelen wil meer
dan gevoelig mensch alleen: een Christen, een Katholiek, die
bidt en zingt.

* *
b3

Op een donkeren namiddag van November, wanneer vaal-
grauwe en nattige nevelen langs de wegen dwalen als schim-
men van dooden, wordt van zelf heel uw stemming triestig
en somber. Doch ge weet, dat droeve mijmering verkeerd,
en dat de schoone poézie het licht des harten is. En ge
zult gedichten lezen. Zie... daar staan ze in bonte rjj voor
u... de keuze is moeiliik. Ge zjt kind van uw dag: en
het nieuwste trekt u aan. Ik blader en blader: hoe komt
het, dat vanmiddag Kloos me niet helpt, dat zijn wondere
rhythme en zijn vogelwiekende klanken me van middag nog
ellendiger maken? Dat Boutens met zijn zij-zachte melodieén
mijn herfstnevel nog grauwer doet worden?... Neen ik kan
ze niet verder lezen, die moderne verzen: van middag, nu
het daar buiten en hier binnen zoo grijs is en doodstil. ..
Neen, neen! ik moet andere liederen lezen — zangen, die
»zingen” van lente en zonne en hemel... Verzen, die niet
droomende glijden — als rozenblaren op den stroom — maar
die opbruisen en uitspatten als waterval op waterval...

En ik grjp mijn oude lieve boek... De Verzamelde
Dichtwerken van Dr. Schaepman. Niet de nieuwe uitgave:
ik ben er niet in thuis... maar die, met den gelen omslag,
wier bladeren uit elkaar hangen, nu alleen bijeen gehouden
door mijn liefkozende vingeren... Want ik houd zooveel
van dat boek... Nu van middag voel ik alweer dien grooten
jubel, die me eenmaal een gansche week blij deed zijn, omdat
ik al de groote gedichten van Dr. Schaepman bij elkaar
had! Dat gevoel, wat eenmaal den dichter zelven door-
gloeide, toen hij van zijn vader den heelen Korner ontving!. ..
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O heerlijkheid! Men had hier en daar in bloemlezing een
enkel vers gelezen: honderdmaal; men had telkens met
hooge jongensgeestdrift over Dr. Schaepman hooren spreken,
zijn metalen klanken door forsche declamatie hooren galmen;
de naam alleen van Schaepman deed u een visioen rijzen
van stralenden strijd en victorie: ziedaar nu al zijn gedichten
bij elkaar!... O wie jong en geestdriftig is geweest, begrijpt
die vreugde...

En nu ging men lezen — lezen, weken achtereen; en hoe
vond men alles, alles mooi en groot en koninklijk! En op
allerlei wijze werd het lied nagezongen der lofpredikers.
sMet Vondel en Bilderdijk, naast da Costa moet Schaepman
genoemd worden, en met deze vier mag geen vijfde in éénen
adem genoemd”, Men had voor dat stoute woord zijn leven
geofferd. — »Schaepman was de koning en zijn taal koninklijk”:
men had hem, die het betwijfelen dorst, er om kunnen haten.
Alles was koninklijk van dezen dichter... »zijn versificatie
eenig, zijn alexandrijnen onovertroffen : kloeke, stoere zouaven
in den strijd”. Ja waarlijk hij was de dichter, het genie, de
grootste! En in het beeld, waarmée Dr. Schaepman eenmaal
da Costa’s heerschappij over Néerlands taal had geteekend,
rees onze dichter telkens voor ons op: »de Zeeuwsche leeuw,
die daar met geweldige kracht in en tegen de bruischende
golven worstelt. Op het goud der manen blinkt het parelend
schuim, als de diamanten aan de koningskroon, en hoog
klinkt boven de spattende baren en de schuimende wateren
de fiere leuze: »Luctor et Emergo: ik worstel en verrijs” ...
En als we dan lazen, dat onze dichter niet populair was
noch kon zijn, we waren in onze matelooze geestdrift dadelijk
met het gevleugelde woord des dichters zelven slagvaardig:
»op het gebied der po€zie is eene eigenschap oneindig hooger
dan de populariteit — de onsterfelijkheid” . ..

O heerlijke tijd vol jonge, zoete dweeperij!... Nu dezen
middag herleef ik er in, en alles voel ik weer opnieuw...
En hardop moet ik mijn oude lievelingsverzen weer lezen:
hardop, alsof ik ze voorlas aan den vriend, die hooren wilde
en niet lachte ... Daar klinkt weer:
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»De Paus. Europa, zie, u wordt de keus gegeven
Of voor, of tegen hem! Bij hem is licht en leven,
Is kracht, die eeuwen tart, is wijsheid, die den geest
Zijn sluiers afrukt en den matten blik geneest;

Bij hem is alles wat de menschheid derft” ...

Weer galmt het:

»Hoor, daar klinken blijde zangen,
Antwoord op de dichterbeé!
En de stemmen van het heden,
Van de toekomst zingen meé:
»Ja, de Dood is wereldkoning
En 't heelal zijn rijksgebied,
Maar genieén zijn onsterflijjk,
Ware dichters sterven niet”.

En op de toen wondere rythme golft weer dat immer ge-
liefde:
»Koning der harten !
Heeler der smarten!
Kom in mijn zwoegende, hijgende borst”...

toen alleen overtroffen door het telkens herhaalde:

»Op de ze€en gezeten
In ’t purper gewaad,
Met de zege op 't gelaat,
Die zich uit in haar kreten
Vol wellust en haat”...

met dat nooit vergeten slot:

»Aan mijn arm de victorie,
Mijn harte de min
Van der Vorsten gezin,
Mij omlauwer’ de glorie
Als wereldvorstin” . ..

En dan dat »oorlogslied” :
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»Het lied des oorlogs danl Een lied van lauwerkransen
En palmen eeuwig groen!

Een lied van tranen ook, die niet als paarlen glansen,
Maar 't loover dorren doen!

Het lied des oorlogs dan! Een lied van trotsche puinen,
Waarop geen klimop bloeit,

Maar om wier zwartgerooste en vaalgeschroeide kruinen
De scherpe kruitdamp stoeit.

Een reuzig heldendicht in stroomen bloeds gegoten
Langs 't grensloos worstelveld,

Waar straks de Koning Dood met de ijzige genooten
Zijn oogst van lijken telt!

Voeg al de letters saam, uit de ongebleekte beenen
Door 't grillig spel gevormd,

Door 't vale licht der maan als weifelend beschenen,
Terwijl de nachtwind stormt;

Lees, lees het bleeke schrift in ’t somber uur der wake:
»Geslachten gaan te niet,

Maar eeuwig blijft de Heer, maar eeuwig blijft zijn wrake”
Dat is het oorlogslied”.

O, ik kom van middag weer in mijn oude jubelstem-
ming en ben, als toen ik jongen was, zoo blij... En ik
zou weer willen zingen tot den dichter, wat hij zelf zong
tot da Costa:

»Gelukkig hij, die Uwe woorden
In 't omgewoelde harte ving,
Of op de vlucht van Uw akkoorden
Mocht stijgen tot een hooger kring;
Gelukkig, wie in breede baren
Den koninklijken Oceaan
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Van uw ideeén aan zag varen
En langs zijn ziele voelde gaan...
Gelukkig, wie U voor zag rennen
Op de ongemeten hooge baan’...

Neen, liever nog, wat Schaepman zong van Vondel...

»Ziet hoe triomfeerend
Hij verrijst,
Met zijn hand den tijd bezwerend,
Met zijn kroon den nijd braveerend
Met zijn blik, die opwaarts wijst”...

* *
#

De stemming, hier in deze bladzijden eenigszins weerge-
geven, is niet enkel een persoonlijke. Zij was in de jaren
70—80 de stemming der katholieke jeugd. Voor haar was
Schaepman de dichter.

Nieuwe tijden, nieuwe menschen, nieuwe dichters — maar
ondanks het nieuwe, dat komt en gaat, blijven deze Dickt
werken van Dr. Schaepman het gedenkboek van het dich-
terlijk leven der Katholieken in het midden der 1gde eeuw.

A. M. J. 1. BINNEWIERTZ, Pr.



PROBABILISME
OF AEQUIPROBABILISME.

Wij hebben in den vorigen jaargang van De Katholiek
de voornaamste moraal-systemen, het Probabilisme en het
Aequiprobabilisme, besproken, en ons beslist voor laatstge-
genoemd stelsel verklaard. Het zij ons geoorloofd andermaal
daarop terug te komen, en nog een kort woord met voor-en
tegenstanders te wisselen.

Als de groote Leeraar der Moraal-theologie, de H. Alphonsus,
naar eigen getuigenis, bijna dertig jaren lang, de verschillende
moraal-systemen bestudeerd '), en zelf voortdurend daarover
geschreven heeft; als hij aan het stelsel, wat hij ten slotte
met hart en ziel aanhing, zooveel waarde hechtte, dat hij
zijne onderdanen gelastte het aan te nemen ?), en uitdrukke-
lijk verklaarde geen jurisdictie te zullen verleenen aan hem, die
zou weigeren het te volgen?), dan duide men het een zijner

1) »Ik heb bijna dertig jaren lang ontelbare schrijvers, die over dit onderwerp
handelen, voorstanders van de strenge en de meer toegeefelijke richting, ge-
lezen; ik heb daarenboven gedurende al dien tijd niet opgehouden het licht
des hemels af te smeeken, ten einde het systeem op te zetten, wat ik zonder
gevaar van dwaling zou kunven volgen. Eindelijk heb ik, gelijk ik bij den
aanvang van dit werkje verklaarde, mijn systeem vastgesteld”. (Dickiarazione
del sistema, n. 49).

2) »Gelijk ik geen verlof tot biechthooren durf geven aan hen, die N. vol-
gen, zoo zon ik het evenmin durven geven aan een der onzen, die de meening
zon willen volgen, welke als zeker minder waarschijnlijk erkend was. .. lk
spreek van het algemeen systeem, wat ik bevee/ aan te nemen, opdat de leden van
ons Instituut niet een waar laxisme omhelzen”. (Lettere: Corrisp. spec. CLXXXVIII).

8) »Ik ben zoozeer van de waarheid van mijn systeem overtuigd, dat ik, als iemand
in mijn diocees de minder waarschijnlijke meening zou willen volgen, hem de
jurisdictie zou weigeren. Evenmin zou ik ze geven aan hem, die de absolutie
weigeren zou aan een biechteling, die de evern waarschijnlijke zou willen volgen”.
(Lettere : Corvisp. spec. CCXVII),
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volgelingen niet ten kwade, dat hij andermaal, ter verdediging van
hetgeen hij als een vaderlijk erfgoed beschouwt, in het krijt trede.

Het heeft mij daarenboven toegeschenen, dat het bewijs,
wat wij in bovenvermeld artikel, tot staving van het Aequi-
probabilisme, opzetten, nog duidelijker voorgesteld en vol-
lediger kan uitgewerkt worden.

Wij wenschen verder aan de bewijsvoering, welke wij vol-
lediger willen voorstellen, eene nieuwe beschouwing ten gunste
van het Aequiprobabilisme toe te voegen.

Wij beloven evenwel, dat wij wederom kort zullen zijn,
zoodat het geduld van den lezer niet lang op de proef zal
worden gesteld. Trouwens, kortheid, duidelijkheid en min of
meer syllogistische bewijsvoering zijn o. i. noodzakelijke voor-
waarden, om, waar het betwiste vraagstukken geldt, iets verder
te komen. Zonder dege is geen succes te verhopen, en blijft
het volkomen waar, dat alle dispuut uit den booze is. De
wetenschap zou er dan ook, o. i. niet onder lijden, als sprekers,
die van lange, maar weinig zeggende redevoeringen, en
schrijvers, die van woorden-, maar niet gedachtenrijke artikelen
houden, althans aan het einde in min of meer syllogistischen
vorm den korten zin van het lange lied weergaven.

Gaan wij nu tot onze zaak over.

Het Aequiprobabilisme, waarvoor we andermaal den strijd
aanbinden, kan in de volgende stellingen samengevat worden.

Ten eerste: Men mag bij volslagen twijfel
aangaande het bestaan eener wet, de mee-
ning volgen, die voor de vrijheid pleit?).

Ten tweede: Betreft die twijfel de ophou-
ding of de vervulling der wet, dan is men
tot de onderhouding daarvan verplicht ?.

1) »Cum autem opinio, quae stat pro libertate est eegualis momenti, tunc adest
dubium s#ictum de existentia legis; ac propterea, sicut probavimus, non adest
tunc obligatio amplectendi opinionem strictiorem, nec servandi legem, de qua
omnino Qubitatur an ipsa existat, vel non existat”. (S. Alph. Z%eol. Mor. Lib.I,n.67).

2) »Si lex est dubie condita, vel dubie promulgata, non obligat, quia possessio
non stat pro ipsa, sed pro libertate. Contra vero, si lex est certe condita, et
certe promulgata, et deinde oritur dubium, an sit abrogata vel revocata aut dispen-
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Ten derde: Is de meening, die voor de wet
pleit, o. i. zeker waarschijnlijker, dan die,
welke de vrijheid voorstaat, dan is men
gehouden eerstgenoemde te volgen 1)

De eerste stelling wordt, dank vooral den geschriften van
den H. Alphonsus, niet meer in twijfel getrokken.

De tweede wordt voorloopig buiten het debat gehouden.

De derde, die vooral bestreden wordt, moet bewezen
worden.

We hebben alzoo beweerd en beweren andermaal, dat men
eene o.i. minder waarschijnlijke meening, die
de vrijheid voorstaat, niet volgen mag, als
de meening, die het bestaan der wet ver
dedigt, o.i. waarschijnlijker is.

Opdat men het bewijs, dat wij, ter verdediging van deze
stelling, vollediger wenschen voor te stellen, des te beter be-
grijpe, herinnere men zich, dat wij in ons vorig artikel een
tweevoudig zedelzik en onzedelijk onderscheidden, het recki-
streeksch en het miet-rechistreeksch zedelijke, het rechistreekesch
en het wiet-rechistrecksch omzedelijke.

En opdat hetgeen we daarover schreven, niet tot mis-
verstand of woordenstrijd aanleiding geve, moge een juiste

sata, est observanda, quia tunc ipsa possidet... Id quod de lege dictum est
dicendum est etiam de voto;... hinc si quis dubitat, an emiserit votum, non
tenetur illud implere;.... contra vero si quis est certus de voto, et dubitat de
satisfactione, tenetur quidem ad votum, quia tunc votum possidet”, (S. Alp.
Theol. Mor. Lib, I, n. 27).

1) »Ubi adest opinio probadilior pro lege, tunc lex est moraliter promulgata,
ideoque obligat, non obstante illo dubio lato pro opione benigniori; ubi enim
veritatem certam non invenimus, illam sequi debemus opinionem, quae magis
veritati appropinquat; contra vero, ubi opiniones sunt aeque probdabiles, lex est
vere dubia dubio stricto, ita ut nullo modo tunc lex dici possit sufficienter pro-
mulgata”. (S. Alph. Z%eol. Mor. Lib. I, n. 88).

»Ik zal daarenboven openlijk verklaren, dat de meening, die voor de vrijheid
pleit, moet gevolgd worden, als ze waarschijulijker is,en dat ik het Probabilisme
volstrektelifk verwerp. Dit alleen beweer ik, dat de wet niet verplicht, als de
meening, die de wet voorstaat, gekeel en al twijfelacktiy is, omdat in dat geval
niet de wet maar alleen de twijfel kenbaar gemaakt is”. (Zettere: Corrisp.
Spec. CCLXXXIV).
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omschrijving van den zin, waarin wij die woorden opvatten,
hier hare plaats vinden.

Eene rechtstrecks, of zoo ge wilt, eene absoluut, of objec-
tief zedelijke daad, is eene daad, die wet zich zelve, krachtens
haar voorwerp, onafhankelyjk van alle menschelijke beschouwseng,
of opvatting, zedelijk is. Eene daad van rechtvaardigheid is
eene rechistreeks zedelijke daad.

Eene niet-rechistreekes zedelijke daad is eene zoodanige, die
niet wit zichzelve, niet kracktens haar voorwerp, niet onaf-
hankelijk van alle menschelijke beschouwing, zedelijk is. Eene
bepaald onrechtvaardige daad, welke iemand te goeder trouw
stelt, is niet krachtens haar voorwerp, maar om de opvatting
van hem, die ze stelt, zedelijk.

Eene rechtstreeks onzedelijke daad is eene daad, die £rack-
tens haar wvoorwerp onzedelijk is. De haat, dien men zijn
evenmensch toedraagt, is eene rechistrecks onzedelike daad.
De liefde, welke iemand, tegen de stem van zijn dwalend
geweten in, jegens dezen of genen koestert, is niet krachtens haar
voorwerp, maar slechts om zijn verkeerde opvatting onzedelijk.

En 'nu het bewijs der stelling, die wij in bovenstaande
regelen opzetten.

Het is onzedelijk het recitstrecksch onzedelijke meer dan
het rechtstreeksch zedelijke na te streven. Dat nu doet men,
als men de wminder waarschinlijke meening, die de vrijheid
voorstaat, volgt, terwijl men de meening, die het bestaan der
der wet verdedigt, waarschijnliker acht’).

1) Daar het zijn nut heeft moeielijke zaken op verschillende wijzen voor te
stellen, wil ik nog de volgende vormen van bewijsvoering aangeven.

Men moet het rechtstreeksch zedelijke zo0v¢e/ mogelijk nastreven, en het recht-
streeksch onzedelijke zooveel mogelijk vermijden; welnu dat doet men alleen dan,
wanneer men niet de minus prohabilis pro libertate maar de probabilior pro lege
volgt.

Wil men de eeuwige wet tot uitgangspunt nemen, dan redeneere men aldus:
God kan niet toelaten, dat men meer de overtreding dan de vervulling nastreve
van de orde, die Hij, onafhankelijk van alle menschelijke beschouwing of op-
vatting, vaststelde. Dat nu zou hij toelaten, indien Hij veroorloofde de meening
te volgen, die voor de vrijheid pleit, terwijl men de meening, .die het bestaan
der wet verdedigt, waarschinlijker acht.
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Wat den Major, den eersten term onzer sluitrede betreft,
het komt ons voor, dat menigeen hem slechts aandachtig be-
hoeft te lezen, om daarmede in te stemmen.

Ik ga verder, en zeg: als de stelling, in den Major vervat,
valsch ware, m. a. w. als men het reckéstrecksch onzedelijke
meer dan het rechistrecksch zedelijjke mocht nastreven, wat
zou mij dan nog beletten eene daad te stellen, die m. i. aller-
waarschinlykst (probabilissime) ja zeker (certe) rechtstreeks
onzedelijk is? Immers, neemt men eenmaal aan, dat men
het rechtstrecksch onsedelijke meer dan hetrechtstrecksch zede-
lijke mag nastreven, dan moet men, om consequent te wezen,
ook aannemen, dat het rechtstreeksch onzedelijke in zich niets
besluit, waarom het vermeden, het rechtstreeksch zedelijke
daarentegen niets, waarom het nagestreefd moet worden. Maar
als dat het geval is, dan houdt alle reden op, waarom ik
niet zou mogen doen, wat m. i. allerwaarschinlykst ja zeker
rechtstreeks onzedeljjk is. Staat alzoo de Major onzer bewijs-
voering: ket is onzedelyk het vechistreeksch omzedelijke meer
dan het rechistreeksch zedelijke na te streven. Dat nu doet
men, als men de minder waarschijnisjke meening, die de vrij-
heid voorstaat, volgt, terwijl men de meening, die het bestaan
der wet verdedigt, waarschiynlyker acht. Immers, wie eene
2. 1. minder waarschiynlijke meening volgt, stelt eene daad,
die z. 7. waarschijnlijker rechistreeks onzedeljk dan recht-
Streeks zedelyk is; welnu, wie zulk eene daad stelt streeft
klaarblijkelijk het rechtstrecksch onzedelyke meer dan het
rechistreeksch sedelyke na.

Wij hebben gemeend deze bewijsvoering, of, beter gezegd,
deze wijze van bewijs-voorstelling den lezers van De Katholiek
niet te mogen onthouden.

Wat nu de moeielijkheden betreft, die door onze tegen-
standers gemaakt worden, wij meenen, dat bovenstaand bewijs
zelf ons het wapen aan de hand doet, om alle aanvallen, die
vooralsnog gedaan worden, af te slaan.

Zegt men: de minder waarschijnlijke meening,
welke de vrijheid in bescherming neemt, kan
tochindenvollen zindes woords waarschijn-

CXVIL 2. 9
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lijk wezen; dan antwoord ik: ze moge nog zoo waar-
schijnlijk wezen, dat neemt niet weg, dat ze, gelijk wij ver-
onderstellen, nog waarschijnlijker valsch is. En als ze nog
waarschgnlyker valsch is, dan streeft men door haar te
volgen meer het rechistreeksch onzedelijke dan het recht-
streeksch zedelijke na. Dit nu kan, gelijk boven werd aan-
getoond, door niets gerechtvaardigd worden.

Bemerkt men met Pater Lehmkuhl, Cathrein, van Gestel en zoo-
veel anderen, dat eene wet, die slechts waarschijnlijker bestaat,
maar ook waarschinlyk niet bestaat, nog niet genoeg bekend
is, om te verplichten; dan ontken ik vooreerst deze bewering,
die in den grond slechts een petitio principiz is '), en bewijs
vervolgens het goed recht dezer ontkenning aldus: De wet,
die m. i. waarschijnliker bestaat, is i 200 verre bekend,
dat men ze niet kan overtreden zonder het rechistreekesch
onsedelijke meer dan het rechistreeksch zedelijke na te streven.
Dit nu is, gelijk wij gezien hebben, onzedelijk.

De scherpzinnige lezer zal zelf uit het gezegde wel afleiden,
dat de wet, die sleckts waarschijnlijker bestaat, niet recht-
streeks met volkomen zekerheid bindt (evenmin als de »pro-
babilissima” en de »fere certa’) maar zidelings, krachtens het
princiep, waarom het geheele debat zich bewegen moet: het
isonzedelijk hetrechtstreeksch onzedelijke
meer dan hetrechtstreeksch zedelijjke na te
streven.

Ja, om geheel juist te spreken, moet men zeggen, dat
genoemd princiep zelf de wet is, de meer algemeene wet,
die gebiedt de meening, die wvoor het bestaan cemer par-
ticuliere wet pleit, en ons waarschijnlijker voorkomt, te volgen.
Men richte zich alzoo tegen dat princiep, zoo men het
Aequiprobabilisme bestrijden wil. Daarop beroepen wij ons
en zullen wij ons, zoolang het door onze tegenstanders
niet weerlegd is, blijven beroepen. Het zij ons daarom
geoorloofd het voor de zooveelste maal nog eens met nadruk

1y Pater Victor Cathrein zegt daarvan: »Das ist das ganze Geheimnisz des
so viel verschrieenen Probabilismus” (Moralphilosoplie, D1 I, bl. 401).



135

herhalen: Het is onzedelijk het rechtstreeksch
onzedelijke meer dan het rechtstreeksch zede-
lijke na te streven.

Men zegge dus niet meer: de meening, die legenover een
meer waarschiynlijk gevoelen staat, kan toch waarschijnlik
weszen : noch met andere voorstanders van het Probabilisme:
de wet, die slechts waarschynlijker bestaat, is nog twifel-
achtig : Dat alles snijdt geen hout en raakt het bewiys, wat
wij hebben uiteengezet, niet. Ja, het zou slechts toonen, dat
men, ik zeg niet de Arack?, maar zelfs den zin daarvan niet
doorschouwd heeft. Men dringe dieper, tot in het hart van
dit diepe vraagstuk door, als men den strijd tegen het
Aequiprobabilisme met eenig succes wil voortzetten.

Ziedaar, wat wij ter verduidelijking en aanvulling van het
artikel, wat we in een vorige aflevering plaatsten, gemeend
hebben in het midden te moeten brengen. En hoe men nu
ook over het door ons aangevoerd bewijs denke, men zal
toch waarschijnlijk, na lezing van dit alles, wel toegeven, dat
het niet aangaat met een der voornaamste voorstanders en
verdedigers van het Probabilisme aan het Aequiprobabilisme alle
tntrinsieke waarschiynlykheid te ontzeggen. »Aequiprobabi-
lismus ... quatenus negat liceitatem benignioris sententiae,
si haec est minus probabilis, habet aliquam probabilitatem
extrinsecam, concedo; habet aliquam probabilitatem intrin-
secam, nego '). Zie, dat gaat al te ver, en als hij, die deze
woorden neerschreef, niet Pater Victor Cathrein ware, zou ik
er bijvoegen, dat het hem, die eene zoo stoute bewering
aandurfde, niet gelukken mocht tot op den bodem van dit
diepgaand vraagstuk door te dringen.

Nog een enkele beschouwing, alvorens tot een andere
beschouwing ten gunste van het Aequiprobabilisme over
te gaan.

Als Pater van Gestel in de Studien het Probabilisme
verdedigd, en zich op de dissertatie, welke de H. Alphonsus
in 1755 uitgaf, beroepen heeft, gaat hi aldus voort:

1) Cathrein, Philosophia moralis in usum scholarum (n. 208).
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»Zij [genoemde dissertatie] is het arsenaal, waaraan de pro-
balisten hunne beste wapenen ontleenen. Willen hunne
tegenstanders het laatste woord hebben, dat zij ze dan
wederleggen, maar de verhandeling zelve niet ignoreeren”.
(bl. 393).

Ik zeg thans op mijn beurt: willen de prodabrlisten het
laatste woord hebben, dat zij dan het bewijs weerleggen,
wat wij aan de latere geschriften van den Heilige ontleend
hebben!), een bewijs, dat het hoofdargument van bedoelde
dissertatie, van Pater van Gestel en van alle probabilisten
rechtstreeks bestrijdt.

Wij willen ons echter met deze verdediging van het
Aequiprobabilisme nog niet tevreden stellen, maar thans
nog een ander geschut tegen het Probabilisme in het veld
brengen.

Opdat men het Probabilisme in praktijk moge brengen,
moet men Zen wvolle van dat systeem overtuigd wezen,
m. a. w. opdat men de minus probabilis moge volgen, moet
men volstrekt zeker zijn, dat ze gevolgd mag worden. Geen
godgeleerde die dit ontkent. Maar hoe zal men zeker zijn van
eene bewering, die door zooveel geleerden bestreden wordt;
van eene bewering, die een bewijs tegen zich heeft, wat tot
dusverre nog door geen enkelen probabilist is weerlegd, om

1) Lettere : Corrisp. spec. CCXIX ; — Dichiarasione del sistema, 0. 25— Theol. Moz,
Lib. I, n. 56. Wij zijn zelfs van gevoelen, dat de H. Alphonsus nooit, zelfs
niet, toen hij dat zoo hoogelijk geprezen arsenaal voor de verdedigers van het
Probabilisme oprichite, uit algeheele overtuiging, maar meer, onder den invloed
van de bevelen zijner zielbestuurders, genoemd systeem omhelsd en verdedigd
heeft. Hij schreef in 1748 onder zijne geestelijke aanteekeningen: »Den 24sten
October beval Mgr. Falcoja mij de waarschijnlijke meening te volgen, gelijk-
zooveel anderen doen. Daarenboven Don Paulus Cafaro heeft mij bevolen
daarover niet angstvallig na te denken en mij geen gewetensangsten te
scheppen.”

En als hij in 1756 van eene gevaarlijke ziekte hersteld was, zeide hij tot de
communiteit, die hem met zijn herstel gelukwenschtte : »Eene zaak slechts be-
angstigde mij, toen ik in stervensgevaar verkeerde, nl., dat ik de waarschijnlijke
meening omhelsd heb ; maar de gehoorzaanleid, welke ik mijn zielbestuurder
moest bewijzen, vorderde het.”
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niet te zeggen, is aangetast geworden? Hoe zal men van zulk
een bewering, of, wat hier hetzelfde is, van zulk een systeem
zeker wezen? De vraag is gewichtig, is dringend, eischt een
antwoord. .. En het antwoord? Men zegt misschien : Die zeker-
heid behoeft geen rechistreeksche te wesen; eene zekerheid,
door middel van een zeker veflex-beginsel verkregen, is vol-
doende. 1k geef dat toe; maar waar is dat zeker reflex-beginsel,
wat mij sekerkeid geven moet, dat ik de minus probabilis mag
volgen? Juist dat beginsel, waarop de Probabilisten zich beroepen,
wordt in den zin, waarin zij het opvatten, door zooveel ge-
leerden ontkend; juist dat beginse/ wordt door onze bewijsvoe-
ring bestreden ... Ik meen dus, zonder onbescheiden te zijn, te
mogen besluiten, dat het Probabilisme niet zeder waar, en
het Aequiprobabilisme niet zeker valsck is, m.a w. dat het
niet zeker is, dat men de minus probabilis mag volgen; maar
als dat niet zeker is, dan mag ze ook niet gevolgd worden.
Wat viel aan te toonen.

Wij hopen intusschen, dat onze artikelen hen, die van een
ander gevoelen zijn, zullen opwekken in het vervolg hunne
aanvallen te richten tegen het eigenlijke bewijs, tegen het
bolwerk van het Aequiprobabilisme, d.i. tegen het princiep,
wat wij aan de latere geschriften en brieven van den H.
Alphonsus ontleend, en, naar best vermogen, toegelicht en
verdedigd hebben. Mocht dit het uitwerksel wezen van den
pijl, door ons in het kamp onzer geachte tegenstanders ge-
worpen, dan zouden wij onze studie reeds overvloedig beloond
achten.

Een woord, wat de H. Alphonsus, ten jare 1777, in een
zijner brieven schreef, moge dit artikel besluiten: »Mijne
meening, die ik in vele moreele werken uiteenzette, is deze:
het is niet geoorloofd eene meening te volgen, die de vrijheid
voorstaat, als deze slechts op den grondslag der waarschijn-
lijkheid steunt. Maar de meening, die voor de wet pleit, moet
noodzakelijk gevolgd worden, zoo dikwijls deze waarschin-
lijker is dan het tegenovergesteld gevoelen. En daarom
bevestig ik andermaal, dat ik noch Rigorist, noch Probabilist
ben, maar een zoodanig systeem ben toegedaan, datik Proba-
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biliorist 1) dien genoemd te worden. En daar datgene, wat op
deze stof betrekking heeft, en wat vroeger duister en inge-
wikkeld was, thans is opgehelderd, aarzel ik niet er bij te
voegen, dat dit systeem van dien aard is, dat het door allen
moet gehouden worden” 2).

Amsterdam. L. M. WouUTERS, Congr. SS. Red.

1) Natuurlijk slechts in dien zin, dat hij het volgen der probabilior pro lege
verplichtend acht.

2) (Lettere: Corvisp. spec. CCCXV;)



VERTOLKING VAN EEN GEDICHT
VAN Z. H. LEO XIIL

OMSCHRIJVING.

Daal van uw hoogte in 't West, waar zich tot aan de wolken
De kruin van d’ Apennijn verheft, en kom,

Kom, helder nat! vergeet den bergreus, dool langs kolken
En steil gesteent niet langer toomloos om;

Reis, ijl naar hier, volg kalm door de Umbrische gewesten
Langs lager grond het overwelfde pad;

Bestijg, u reppend, dra den schoonen berg, de vesten,
Den koningsburg 1) der sterke Torenstad,

En stort u, plotsling uit het duister schuiloord schietend,
In ’t ruime bekken, 't eelste kunstgewrocht,

1) Sommige Romeinsche munten uit den keizerstijd bevatten den titel : doos-
luchtig (keizerlijk) Perugia.

ParaprHRASIS

E colle occiduo, qua nubifer Apenninus
Attollit frontem, candida Iympha, veni.
Oblita aérei montis praerupta vagari
Per saxa infrenis praecipitesque vias,
Huc iam flecte. iter, huc propera, tranquilla per Umbram,
Labere substructo fornice planitiem;
Mox celerans cursum, regalia moenia et arces )
Fortis Turrene scande et amoena iuga.
Tum subito e latebra erumpens, decurre peramplum
In labrum, excellens nobilis artis opus;

1) Nonnulla Imperii romani numismata titulum preeferunt Pervusiae anguste.
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Om, afgedaald, de stede uit bronnen, immer vlietend,
Een schat te bién van zuiver, heilrijk vocht;
Bezoek paleis en stulp, om beide een dronk te laten,
Die aan den disch én heil én blijheid schenkt.
Gegroet, o vocht! dat al wat ademt pleegt te baten,
Dat, frisch en zoet, wat kwijnt verkwikking brengt,
Ja gruwbre smetten weert en krankten af doet deinzen,
Gij telg der steeds weldadige natuur!
Gegroet, o menschlijk brein, ook gij! Uw vruchtbaar peinzen
Sterkt wonderbaar Hygea's racht bestuur.

St. Michiels-Gestel. A. N. MUTSAERS, Pr.

Subiecteeque urbi iugi ac predivite vena
Provida defer opes, candida lympha, tuas,

Inque domos deducta, patrumque humilisque popelli
Perge salutifero rore hilarare dapes.

Prodesse o cunctis assueta animantibus, o qua
Frigidula et dulcis languida membra levas,

Depellis morbos, prohibes contagia dira,
Salve nature filia lympha piz!

Tuque o mens hominum salve, qua lenis Hygeae
Miris usque modis provehis imperium!

NEANDER HERACLEUS.

Nota. Dit gedicht is nog kort geleden door Z. H. Leo XIII gemaakt en in
de plechtige zitting der Accademia degli Arcadi 17 Dec, 1899 door Mons. Bar-
tolini voorgelezen. Neander Heracleus is de naam, dien Leo XIII in Arcadié
droeg. Ofschoon het stukje slechts eene omschrijving is van een Italiaansch
sonnet van Prof. Frontini, kwam het mij merkwaardig genoeg voor om het aan
de lezers van De Katholiek voor te stellen, tevens als een bewijs, hoe wonder-
baar frisch en speelsch nog altijd de geest is van den hoogvereerden negentig-
jarigen grijsaard.

Het bezingt de waterleiding van Perugia.

Het water, dat te Bagnara nabij Nocera in overvloed uit de rotsen der Um-
brische Apennijnen springt, is door bekwame ingenieurs niet zonder groote
moeilijkheden naar Perugia -geleid. Die waterleiding doorloopt de uitgestrekte
vlakte van Assisi en stijgt weer tot den top van Monte Ripido, een zeer hoogen
heuvel, die boven Perugia uitsteekt. Daar ontlast zich het water in een reus-
achtig bekken, een groot kunstwerk solied en sierlijk tevens. Van daar wordt
het door verschillende buizen naar de stad afgevoerd en voedt o. a, de monu-
mentale fontein op het Domplein. De Torenstad is Perugia, Hygea de godin
der Gezondheid. M.



ANNUNTIATIO

In roerloos zien knielt neér de Maagd Marige,
Als witte wolkjes in een zomerlucht,
Hangt hoog en stil haar blanke droomenvlucht
Bij 't stadig staren, of Gods Heil geschige.

Een licht-gezicht wordt elke profetiée;
Als 't leliehart in wijd-stil zongenucht,
Ademt in 't hemelsche haar zielezucht
Naar 't Woord der woorden heilger Poeziée.

Dan waaien geestenwieken langs haar neer,
Die wekken 't weten van heure aardschheid weer
En op haar blanke wezen beeft ontroering . ..

Daar weet zij zich Gods God-bevruchte Bruid...
De Moederbloeme in Goddelijke vervoering
Om ’s harten Bloeipracht sidderend zich sluit. ..

Amsterdam. C. R. pE KLERK.



SPROOK]JES.

Goudharig zusje met haar roode wangen

Staat, om verhaaltjes beedlend, aan mijn schoot,
De guitige oogjes glinstrend van verlangen.

'k Vertel haar dan van reuzen, wondergroot,

Die zich van bloesemboomen ruikers rapen,
Van dansende elfen, die bij zomernacht
Stil in den kelk der witte lelién slapen,
Van lichtpaleizen, vol van droomenpracht.

Maar strakjes klaagt zij, dat zij al die dingen
Graag wou bekijken en toch nimmer ziet;

En 'k zeg haar lachend, als ze door blijft dwingen:
»Och, kindlief, 't zijn maar sprookjes, anders niet’.
¥ %

%

Wij ook, we luistren, stil en opgetogen

Naar al wat de verbeelding ons verhaalt.

Met bonzend hart, met vochtig glanzende oogen
Hebben wij vaak in 't wonderland gedwaald.

Als kleine kindren dwingen wij van 't leven

Om 't fraaie speelgoed, dat illusie heet,

En treuren, dat het ons niet werd gegeven:

sHet zijn maar sprookjes” klinkt het koud en wreed.

Goddank! daar zijn nog wondere verhalen,

Zoo oud, zoo schoon, zoo vol van zonneschijn,
Die 't onbekende, verre Land ons malen,

't Land van Geluk — en die geen sprookjes zijn.

ALB. S.



NIEUWE UITGAVEN.

L. J. Jansen C. SS. R. Een Apostel van
Noord-Amerika. De eevbiedwaardige Foannes
Neumann. — Amsterdam, G. Borg, 1899,

De held van bovengenoemd werk is geen alledaagsch man,
zooals we er bij menigten ontmoeten langs wegen en straten
maar een hoogst belangwekkend figuur,

»Die rustloos vol vuur den kamp heeft meegestreden
In elken strijd vooraan, waar Christus moest beleden” 1).

Immers Joannes Neumann, de groote zoon der Boheemsche
bergen, was in den volsten zin des woords een kind zijner
eeuw. Zijn heldere geest nam kennis ook van die weten-
schappen, welke onze tijd zoo gaarne als zijn eigendom be-
stempelt; en niettemin stond hij in den strijd onzer eeuw voor
het katholiek onderwijs, als de voornaamste kampioen der
Kerk van Noord-Amerka, in de eerste gelederen. Dit nederig
kind van Sint Alphonsus wist te genieten van de moderne
vrijheden, zonder in het minst te heulen met eene onverschil-
ligheid, die én den geest én de waarheid van het Evangelie
weerspreekt. En zoo rijst deze Apostel van Amerika volgens
’s Pausen woord, ons voor den geest als een bode des hemels,
een heerlijk voorbeeld nalatend aan priesters en kloosterlingen,
missionarissen en bisschoppen, bizonder aan edele jongelingen,
die Gods genade tot het priesterschap of missieleven geroepen
heeft. Want alle de moeielijkheden en teleurstellingen, die
dezen zoo menigwerf in hun voorbereiding tot dien staat

1y Gedichten v. Binnewiertz, bl. 81,
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ondervinden, in dat alles is de eerbiedwaardige Neumann
door zijn voorbeeld hen voorgegaan.

Wie na de lezing van dat leven een wijle peinzen blijft op
Neumann’s beeltenis vooraan in het boek, erkent daarin den
man van degelijk karakter, diepte van opvatting en ijzeren
wilskracht. Vriendelijkheid en ernst beide stralen uit zijn
bescheiden oogopslag, uit zijn ascetisch gelaat. Onder dat
priesterlifk gewaad klopt een zuiver en eenvoudig hart, dat
hoog-opvlamt, waar het de verbreiding geldt der glorie Gods.
Uitwendige gaven, om gemakkelijk aan de wereld te behagen,
bezat hij niet; zijne predikatién, zegt Clarke, waren eenvoudig
en zonder vertoon, niettemin welsprekend door de kracht der
waarheid en den geest des geloofs.

Voeg hierbij een volmaakte beoefening der deugden, die
den kloosterlijken staat versieren: reinheid, zelfverloochening,
nederigheid, armoede en gehoorzaamheid, giet ten slotte over
die kloeke ziel den balsem, dien zij zich gekocht heeft in
sombere levensdagen en strijdvolle uren, met het oog geves-
tigd op haar devies: Passio Christi, conforta me: Lijden van
Christus, versterk mij, en Joannes Nepomucenus Neumann is,
naar mijn beste kunnen, u geschetst.

Is het wonder, dat deze held Gods in zijn levensperioden :
als jongeling, als priester en bisschop, naar 's pausen woord,
ter overweging en navolging wordt voorgesteld?

Er is meer, waarom dat boek onze belangstelling verdient.

Het toont ons, katholieken, die van huis uit, door woord
en daad, prijsstellen op de edele toewijding van den mis-
sionaris, het arbeidsveld, waarop deze Apostel van Amerika
zwoegend en zweetend gewerkt heeft, zoolang het dag was.
Bovendien hebben met hem »geleden en gestreden” Neér-
landsche mannen, ons ganschelijk niet onbekend : Pater Bernard
uit Amsterdam, Pater Smulders uit Eindhoven, Pater Giesen
uit Horst, Pater Claessens uit Sittard en Pater Rijckevorsel
uit Rotterdam, wier dierbare gedachtenis een bescheiden plaats
in dit boek wordt ingeruimd; redenen waarom deze levens-
schets ook de aandacht trekken zal van vele onzer landge-
nooten.
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De stijl is eenvoudig; conventioneele natuurschilderingen,
gemoedsuitstortingen in woordenpraal, zoekt men vergeefs.
Het doel, wat ’s schrijvers pen bestuurde : zijn held te teekenen
en hem alleen, door aaneenschakeling van losse bescheiden,
bleef hij trouw tot 't eind’. Zoo staat de schrijver op den
achtergrond en spreken feiten en gebeurtenissen voor zich
zelve. Mocht soms iemand bemerken, dat in het verhaal met
al te kwistige hand het woord »trouwens’ is uitgestrooid,
ik geef het toe, maar toch erkenne hij, dat Pater Jansen’s
Een Apostel van Noovd-Amerika een belangrijk, troostend en
verheffend boek is voor velen!

De heer G. Borg, zooals we van hem gewoon zijn, zorgde
voor handig formaat, flinke letter en net papier. De prijs
maakt het toegankelijk voor een ieder.

Zoeterwoude. J. C. v. n. Loos, Pr.

V. CATHREIN S.]. Philosophia moralis. Editio
tertia, ab auctore recognita. Friburgi, Herder,
1900. M. 4.

Dat dit boek van den roemrijk bekenden wijsgeer en socioloog
P. Cathrein binnen een betrekkelijk korten tijd reeds drie
uitgaven mocht beleven, dat het in talrijke scholen tot alge-
meene bevrediging als handboek wordt gebruikt: deze feiten
bewijzen meer dan voldoende de voortreffelijkheid, de degelijk-
heid, de bruikbaarheid van het werk. De rijkdom van inhoud,
de deugdelijkheid der op scholastieken grondslag steunende
leer, de methodische indeeling en de heldere betoogtrant,
waarin de belangrijke vragen der moraalphilosophie uiteen-
gezet en opgelost worden, rechtvaardigen mede de stellige
verwachting, dat deze Philosophia moralis veel zal bijdragen
tot bestrijding der valsche stelsels op zedenkundig gebied,
tot krachtdadige weerlegging van die dwaalleeren, waarvan
de noodlotttige gevolgtrekkingen en verderfelijke toepassingen
in het individuéele en het sociale leven met den dag een
ruimeren en schrikbarender omvang aannemen.
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Overbodig achten wij het, dit werk nader te bespreken of
dringender aan te bevelen. Slechts willen wij wijzen op enkele
opmerkingen en aanvullingen, welke de schrijver ten behoeve
van grootere klaarheid en volledigheid in deze derde uitgave
heeft ingelascht, o.a. waar gesproken wordt van de norma
proxima et ultima honestatis, van de actus deliberati in individuo
indifferentes, van de bindende kracht der natuurwet, van het
volkenrecht, van mendacium et falsiloquium, van het eigen-
domsrecht, van de doodstraf enz.

Edoch, het bevreemdt ons ietwat, dat de schrijver bij de
vraag over probabilisme en aequiprobabilisme het awdiatur
et altera pars niet voldoende heeft toegepast, en geen kennis
genomen heeft van, of ten minste geen rekening gehouden
heeft mez de degelijke redeneering van P. Jansen en P. Wouters,
C. 55. Red:(in De Katholiek van 1899, tegen Arendt en Bachelet
S. J. La Question Liguorienne) m. a. w. dat hij het onderscheid
tusschen het rechtstreeksch en het niet-reehtstreeksch zedelijke,
honestum directum et indirectum, uit het oog heeft verloren.

De schrijver had o.i. ten minste moeten trachten, om
de bewijsvoering zijner tegenstanders te ontzenuwen, en aan
hun betoog een plaats, hoe bescheiden dan ook, moeten in-
ruimen tusschen de anders zoo talrijke en vaak overbodige
tegenwerpingen.

Toch durven wij beweren, dat Cathrein’s Philosophia
moralis een goed en aanbevelenswaardig handboek is voor
dezen belangrijken tak der philosophische wetenschap en in
den cursus philosophicus een waardige plaats inneemt.

V. T.

THOMAE A KeMPIS, De Imitatione Christill. 4.
Textum edidit, comsiderationes ‘ex caeteris
ejusdem Th. a K. opusculis collegit et adjecit
HEerm. GeERLACH, Canonicus Eccl. Cath. Lim-
burgensis, Jur. Utr. Dr. — Opus posthumum.
Editio altera. XVI-464 p. M. 2.40. Friburgi,
Herder, 1900.

Het ware ongetwijfeld uilen naar Athene dragen, indien wij
wilden uitweiden over de ongeévenaarde voortreffelijkheid en
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de ascetische waarde, welke aan dit »gulden boek” eene
geheel bijzondere eereplaats in den kring der geestelijke litera-
tuur verzekeren.

Van een zuiver letterkundig, aesthetisch of wijsgeerig stand-
punt kon zelfs Busken Huet de /mifatio waardeeren en aan
de onvergankelijke schoonheden ervan recht laten wedervaren.
»Geen ander geschrift is den tijdgenooten toegeschenen, ook
buiten de kloosters, de gemoederen zulk een vast steunpunt
aan te bieden. De hoofdinhoud is eene wijsbegeerte, die uit
de samenleving naar de eenzaambheid lokt, door zelf betrachten
het gemoed verstaalt, en voor elke ontbering schadeloos stelt
door eene inwendige bovenaardsche vreugde” (Land van
Rembrand, 1, 176).

Onder een christelijk, ascetisch oogpunt beschouwd, wordt
de Nawvolging door de leeraren van het geestelijk leven onvoor-
waardelijk ter lezing en ter betrachting aanbevolen.

Onder de ontelbare edities van dit heerlijk werkje munt
door volledigheid en nauwkeurigheid uit die van P. Henricus
Somalius S. J. (Antwerpie a. 1607), welke tevens een com-
plete uitgave der overige schriften van den Agnietenberger heeft
bezorgd. Uit deze laatste editie heeft Canonicus Gerlach den
Latijnschen tekst der /mztatio overgenomen, alsmede de »con-
siderationes”, die op de verschillende hoofdstukken volgen,
verzameld. Voorzeker een nuttige en verdienstvolle arbeid,
die niet vruchteloos mocht blijven, die evenwel in groot gevaar
verkeerde van verijdeld te worden, toen de vrome canonicus
in 1886 door een plotselijken- dood werd weggerukt.

Gelukkigerwijze vond het werk van Dr. Gerlach een voort-
zetter en voltooier in den »Geistlichen Rath Dr. Laur. Werth-
mann”. En zoo kwam deze /mitatio als opus posthumum 1889,
drie jaren na den dood van haar bewerker, in het licht: zoo
verscheen onlangs de boven aangekondigde tweede uitgave,
die wij aan ontwikkelde leeken, en meer bepaaldelijk aan de
eerw. heeren geestelijken zonder voorbehoud en dringend
aanbevelen, als een voortreffelik gebedboek, als een onuit-
puttelijke bron van vrome beschouwingen en zalvingvolle ziels-
verheffingen, als een kostbaar vademecum, als een practisch
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»manuale sacerdotum’, dat met een netten, duidelijken druk,
met een geringen prijs (M. 2.40) alle vereischte hoedanig-
heden van een geestelijk handboek vereenigt.

Moge dan deze Nawvolging met hare innig vrome, door
eenvoud en diep gevoel uitmuntende »beschouwingen” bijj
velen vurige liefde voor den Goddelijken Zaligmaker wekken,
echte christelijke vroomheid bevorderen: moge zij bij de eerw.
geestelijken levendigen zielenijver en werkdadig streven naar
de volmaaktheid onderhouden en vermeerderen.

Dit was de bedoeling van den vromen schrijver, dit het
eenig verlangen van den uitgever; dit is ook onze vurige

wensch en stellige verwachting.
V. T.



EEN ZIELKUNDIG VERSCHIJNSEL:
HET VOOROORDEEL.

»Waarom erkent gij mijne spraak niet? Omdat gij mijn
woord niet kunt hooren”, zegt Christus tot de Joden. (Joan.
VIII, 43). »De slechte gemoedsgesteltenis der Joden heeft
hunne ooren als het ware gesloten, zoodat zij niet kunnen
hooren of begrijpen; het niet Zumnen is derhave het gevolg
eener oorzaak, welke zij zouden kunnen verwijderen, indien
zij wilden; maar zoolang zij vrijwillig die oorzaak aanhouden,
wordt met recht van hen gezegd, dat zij niet Z#nnen hooren’ 1).

De Joden hadden een vooroordeel tegen Christus, en dat
vooroordeel hadden zij lief, van daar dat het zich telkens,
wanneer de geest wilde oordeelen, uit hun bedorven hart
opwierp.

Wat de Joden niet konden ten overstaan van de leer van
Christus zelf, dat kunnen velen, die buiten de R. K. Kerk
staan, niet ten overstaan van hare leer, die dezelfde is als
van Christus.

* ¥

»De ware volmaaktheid van het verstand is: goed te oor-
deelen. Oordeelen 1is: bij zich zelf uitspraak doen over
hetgeen waar of valsch is; goed oordeelen is: uitspraak doen
met grond en kennis. Het behoort tot een goed oordeel te
twijfelen, als het te pas komt. Die als zeker oordeelt wat
zeker is, en als twijfelachtig wat twijfelachtig is, is een goed
oordeelaar. De ware 7ege/ om goed te oordeelen is: nooit
te oordeelen dan wanneer men helder inziet, en het midde/

1) Knabenbauer, Comm. in Foas.
CXVIL 3. 10
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om dit te doen is: oordeelen na rijpe overweging... zijne
aandacht op iets vestigen, het van alle kanten bezichtigen;
want hij, die iets alleen beschouwt van den kant, die hem aanstaat,
hoelang hij ook overwege, is toch niet in werkelijkheid aan-
dachtig, Het is geheel iets anders aan eene zaak gekecht
te zijn en iets anders op eene zaak zijne aandacht te vestigen.
Er gehecht aan zijn is: aan die zaak, tot welken prijs ook,
zijne gedachten en verlangens willen geven, en dit maakt,
dat men ze alleen van de aangename zijde beschouwt; maar
er aandachtig op zijn is: ze willen beschouwen om er goed
over te kunnen oordeelen en daarom het voor en tegen te
kennen ... De oorsaak van slecht oordeel is de onbedacht-
zaamheid, ook overhaasting genoemd. Ouverkaastig oordeelen
is: oordeelen voordat men kennis van de zaak genomen
heeft. Dit gebeurt of door trotschheid, of door ongeduldig-
heid, of door vooringenomenheid... Deze vooringenomen-
heid komt van buiten, als wij te spoedig gelooven op de
mededeeling van een ander, zonder te bedenken, dat hij
bedriegen kan of zelf bedrogen kan zijn; van binnen, als wij
zonder reden geneigd zijn de eene zaak eerder te gelooven
dan de andere. De grootste ongeregeldheid des geestes is:
de zaken te gelooven, omdat men verlangt dat zij zijn, en
niet omdat men gezien heeft, dat zij werkelijk zoo zijn. In
die fout doen ons onze driften vallen™ 1).

* &
®

»Het is een erkend feit, dat men aan de vrijheid van elken
mensch een soms zeer groot deel van verantwoordelijkheid
in zijn geloof en oordeel moet toeschrijven, als het vraag-
stukken betreft, die de zeden aangaan. De drift kan genoeg
verwarring in mijn geest brengen, om hem te beletten datgene
te zien, wat hij helder zou zien met een weinig kalmte” 2).

»Kan men de waarheid haten? Het schijnt niet, want het
menschelijk verstand is gemaakt voor de waarheid. Men kan

1) Bossuet, De /a connais. de Diew et de soi-méme, Chap XVI.
2) Farges, Le cervean, I’dme et ses jac. p. 319.
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de waarheid 7z ket algemeen niet haten, doch men kan zekere
waarheid haten, omdat zij in strijd is met datgene, wat men
als een goed beschouwt: men zou willen, dat hetgeen waar
is niet waar was. Men kan ook de /kennis van eene waarheid
haten, welke men liever niet kent, om niet gehinderd te zijn
in het najagen van hetgeen men bemint. Wij kunnen ook
de kennis haten, die een ander van de waarheid heeft, als
die kennis hem zekere voortreffelijkheid geeft boven ons, of
hem eenige waarde geeft die hem in tegenstelling brengt
met hetgeen ons behaagt’ 1).

* *
*

»Een vooroordeel is eigenlijk: een oordeel dat reeds voqruit
gemaakt is, d.i. gevormd voordat men het bizonder vraagstuk,
dat ons is voorgelegd, bestudeerd heeft” ?). Newman maakt
ons verder op het volgende opmerkzaam.

Het is geheel natuurlijk, dat personen, die nooit anders
dan kwaad over de Katholieken gehoord hebben, een slechte
gedachte van hen hebben,

Een vooroordeel, dat gelijk staat met eene meening, eene
gissing, een vermoeden, kan geheel omschuldig zijn. Maar
als men aan die meening zoo gehecht is, dat men niet eens
wil luisteren naar hetgeen tegen die meening wordt inge-
bracht, dan handelt men niet meer redelijk, en het vooroordeel
tegen een persoon wordt schuldig. Zulk een vooroordeel verwijt
Newman aan vele Engelsche Protestanten. »Er zijn er, die zich
verheugen in de slechte beschrijving, die men hun van ons
gegeven heeft; die verlangen ons met goede redenen en volle
bewustzijn te haten; die niet uit den droom geholpen willen
zijn en zich vertoornen tegen de gedachte, dat men hen van
eene zoo aangename dwaling zou willen berooven” (p. 277).

Alles, wat tegen de Katholieken gedrukt staat, is voor zulk
een bevooroordeelde volle waarheid. Verschijnt er eene
volkomene, onweersprekelijke wederlegging, hij leest ze niet.

1) Gardair, Les passions et la volonté, p. 106.
2) Newman, Le Catholicisme travesti par ses cnnemis, p. 270.
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Als de laster door iedereen erkend wordt, dan toornt hij
zeggende: »Het moet waar zijn; en al zou het valsch zijn,
zijn er geen vijftig gelijke geschiedenissen, die waar zijn?”
(p. 282). sHet is zoo dikwijls gelukt fabels tegen de Katho-
lieke Kerk als waarheid ingang te doen vinden, dat men
kwaad wordt als dit eens niet gelukt. Als jemand een slot
niet kan openen, dat hij honderd maal geopend heeft, dan
weet gij, hoe ongeduldig hjj zich kan maken; hij draait her-
haaldelijk, en maakt zich gereed het te verdraaien; men zou
zeggen, dat de wederstand, die hij ondervindt, eene beleediging
is hem aangedaan. Gij kent ook allen de verbazing van de
wesp of elk ander insect, dat niet door de ruiten heen kan
vliegen. Ziedaar wat een bevooroordeelde ondervindt, als
wij onze tegenwerpingen hernieuwen’’ (p. 283).

»WIij hebben misschien wel eens gedacht: wat zullen zij
weten te antwoorden, de leugen is voor altijd beschaamd?
IJdele hoop! Het vooroordeel hangt in het geheel niet af
van tijd of plaats, van getuigenis, van gewaarwording der
zintuigen, van feit of mogelijkheid; ket hangt alleen af van
den wil” (p. 284). '

»Hoor en wederhoor is een algemeen aangenomen regel
bij de Engelschen; er is echter één zaak, omtrent welke zij
vaste vooroordeelen hebben, en zij wijzen elke manier van
beschouwing af, behalve die, welke zij van hunne kinderjaren
af hebben aangenomen. Rome is hun Nazareth; zij meenen
de quaestie opgelost te hebben door te vragen: kan er iets
goeds uit Nazareth komen?” (p. 37).

»Il y a 1d, un phénomene psychologique facile a expliquer.
Le raisonnement, la logique qui ne s’adressent qu’a l'esprit
peuvent trés bien le frapper, sans, pour cela, toucher le coeur.
Or la conversion étant plus encore le changement du coeur
que celui de lesprit, les opérations de ce dernier n’influent
pas nécessairement sur le premier. Il n'y a guére que les
vérités mathématiques. que I'homme admet sans hésitation,
parce que leur admission n’entraine, pour lui, la rupture avec
aucune des attaches du coeur ... Notre volonté a une grande
part dans ce que nous croyons et dans ce que nous faisons.
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Selon qu'elle est droite ou intéressée notre conduite est
méritoire ou coupable. ILorsque I'évidence a ouvert de force
les portes de notre esprit, nous pouvons encore lui fermer
celles de notre coeur, de peur des conséquences qui résulteraient,
pour nous, de son admission” ).

De bekeerling Hor. Chapman schrijft in zijne bekeerings-
geschiedenis, dat zijn vader hem leerde: »De Katholieke Kerk
is uitwendig zeer schoon, zij houdt den gouden beker zuiver
in hare handen; 25 /eeft een groot getal Heiligen”.

Welk logisch besluit verwacht gij, geachte lezer? Waar
de vrucht heilig is, moet de boom toch ook heilig zijn?

Neen. De vader van Chapman trekt de conclusie: »Maar
zij is vol tooverij en ongerechtigheid” ).

»Onze broeders, die ons verlaten hebben, kunnen niet ver-
dragen, dat wij devotie hebben voor Maria, noch dat wij ge-
looven, dat zij, #a Jesus Christus, de voornaamste medewerkster
is tot onze zaligheid! Dat zij ons zeggen, waarom God zijn
Engel tot Maria zendt. Kon Hij zijn werk in haar niet ver-
richten, zonder hare toestemming? Is het niet klaarder dan
de dag, dat het een raadsbesluit des Vaders geweest is, dat
zij, door hare gehoorzaamheid en liefde, zou medewerken aan
ons heil en aan de Menschwording van Zijn Zoon? Indien
nu die moederlijke liefde zooveel bewerkt heeft tot ons geluk
in het mysterie der Menschwording, zou zij nu onvruchtbaar
zijn geworden en niets meer tot onze gunst bewerken? Wie
zou dat kunnen gelooven? Indien wij derhalve meenen,
dat zij ons hulpt verleent, welke misdaad begaan wij dan
toch, met die van haar te vragen? Is het daarom, onze
dierbare broeders, dat gij de eenheid verbroken hebt en de
gemeenschap hebt opgezegd, in welke uwe vaders in des
Heeren liefde gestorven zijn:"” 3).

Het waarom op dit en dergelijke vooroordeelen vinden wij
in de belijdenis van Chapman: »Ik was Protestant en had

1y Romain, L' Egl. Cath. et les Protestants (Ed. 1897) p. 23.
2) Bij Ragey, L'dme anglicane (Ed. 1899) p. 55.
3) Bossuet, 777 Sermon pour la féte de I’ Annonciation.
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niet de minste kennis van de katholieke leer en den katholieken
eeredienst. .. Ik had met alle Protestanten gemeen, dat de devo-
tie tot de H. Maagd mij hinderlijk was. Brachten de Katholieken
haar niet een eeredienst en omringden zij haar niet met eene
liefde, die den dienst en de liefde tot Onzen Heer overtrof?
Dan weer stelde mijn geest zich die monsterachtige leer over
de aflaten voor, door welke men voor een som geld, alle zonden
kan bedrijven, die men maar wil. Onnoodig te zeggen, dat
het juist min aanmatiging en myn styfhoofdigheid waren,
die verhinderden dat mijn verstand eenig punt van de
katholieke leer begreep. Indien ik werkelijk verlangd had het
geloof en de gebruiken der Katholieke Kerk te kennen, de
eerste de beste priester, dien ik ontmoette, zou het mij gezegd
hebben. Maar helaas! et is maar selden, dat eigenlyk de
waarkeid de zaak is, die wij zoeken’’ ).

Als voorbeeld voor dit gezegde kan dienen, wat hij verder
zegt: »Ik zal tot een anglikaan zeggen: gij beweert, dat de
aflaten een met geld gekochte vrijbrief zijn om te zondigen.
Daar moet toch zeker een andere verklaring zijn. Onmogelijk
dat mannen als Lacordaire, Montalembert in Frankrijk; als
Wiseman, Newman, Manning in Engeland, zulk een monster-
achtige fabel zouden aannemen. Ik vermoed, dat gij geen
goed gegrip hebt over de aflaten. De anglikaan zal mij
antwoorden: welnu! de Kanunnik Newlicht is mijn gezag.
Hij heeft, zoo als gij weet, wijd en breed alle aanmatigingen
van Rome weerlegd. Hij heeft seker gelijk. — Maar ik heb
juist een artikel gelezen van Pater Drepweel, waarin hij kanun-
nik Newlicht ten bloede toe geeselt en al zijn dwalingen
bloot legt. Gij hebt toch zeker ook dat artikel gelezen? —
Ik kan niet zeggen dat ik het gelezen heb, maar ik zou
het kunnen lezen, als ik er tijd toe heb” 2).

Wij kunnen niet zeggen, dat deze anglikaan werkelijk de
waarheid zocht. Hij is veel meer gelijk aan Chapman zelf
voor zijne bekeering. Immers hij bekent: »Ik was zeer blijj

1) Ragey, o. c. p. 144.
2) By Ragey, o. c. p. 299.
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dat te denken [dat aflaten een vrijbrief waren om te zondi-
gen| dewijl ik gevoelde, dat ik, zoolang ik dit geloofde, een
degelijk argument kon aanhalen, waarom ik niet tot de
Katholieke Kerk overging” 1).

Duidelijker nog toonde een officier, die van zijn vriend het
werk van Nicolas: Etudes philosophigues, ter lezing had ont-
vangen, hoe hij zijne vooroordeelen lief had; hij bracht het
boek terug zeggende: »Ik vind het te overtuigend, ik ben
bang dat hij mij zal bekeeren” ?).

* *
*

De vooroordeelen kunnen zoo sterk zijn, dat zij den be-
vooroordeelde werkelijke hallucinaties doen ondervinden.

Chapman bekent, dat, als hij op zijn wandeling tegenover
het Jesuieten-klooster te Rochampton kwam, hij liep wat hjj
loopen kon, uit vrees van door een geheim middel in hunne
handen te vallen ?).

Een Engelsche dame hield zich overtuigd te Rome een
monument gezien te hebben van Pausin Joanna; ja zelfs het
opschrift gelezen te hebben: »Joanni Papissae’ *).

De anglikaansche herder van Leicester bekeert zich en wordt
katholiek priester. Hij gaat een reis maken naar Rome. De
inwoners van Leicester verbeelden zich hun vroegeren pastoor
zittende in de gevangenis der Inquisitie. Zij sturen een petitie
op naar Pius IX om de verlossing van hun pastoor te vragen.
Pius IX liet M. Anderson (den pastoor) roepen en zei hem
glimlachend: »Zie eens wat ik ontvangen heb; haast u terug
te keeren naar Engeland, om te toonen dat gij uw volle
vrijheid hebt, cn dat de heeren der ingebeelde Inquisitie u
niet op de pijnbank gelegd hebben’ %).

Een Engelsche dame, bij Leo XII in particuliere audiéntie

1) By Ragey, o.c. p. 298.

2) Lapeire, 4. Nicolas sa vie et ses oewvres (Ed. 1892) p. 161.
3) By Ragey, p. 292.

4) Newman, o. c. p. 296.

5 Rev. des Rev. de Liege, T. m, Vol. 1, p, 367.
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ontvangen, wierp aanhoudend angstige blikken onder zijn toog
om zijn voeten te kunnen zien. De Paus vroeg haar, wat zij
toch zoo nieuwsgierig zocht? Eindelijk bekende zij, dat zij
altijd geleerd had, dat de Paus bokkenpooten had ).

* *
*

Bestaan er bij Katholieken vooroordeelen tegen de Pro-
testanten?

Ja, sommige Katholieken meenen, dat alle of bijna alle
Protestanten in kwade trouw dwalen.

Dat is niet waar, zelfs niet bij Protestanten, die de
katholieke werken en geschriften lezen. Kardinaal Manning
verklaarde omtrent Gladstone, dat hij, zelfs in zijn hevigste
aanvallen tegen de Kath. Kerk, nooit opgehouden had te
goeder trouw te zijn. Hetzelfde moet gezegd worden van
Pusey. Ook Manning en Newman waren voor hunne bekeering
in de vaste meening dat de Engelsche Kerk een deel was
van de Katholieke Kerk; eerst later werd het hun duidelijk,
dat zij niets was dan eene nationale instelling 2).

De bekeerling Reinhold Baumstark zegt: »Het bestaan van
talrijke, voortreffelijke en deugdzame Protestanten is zeer wel
mogelijk; zij bezitten die eigenschappen niet door, maar Zrots
hunne belijdenis” 3).

,On n’estime pas toujours a leur vraje valeur les préju
gés immenses qui ont été amassés dans les esprits contre
' Eglise et la foi chrétienne, et par 1a quelques personnes
sont exposées & juger frop sévérement ceux qui vivent hors
du vrai bercail, comme si le seul fait d’en étre encore séparés
était une preuve de leur mauvaise foi et de leur déloyauté” *).

Welk verschil is er tusschen de vooroordeelen, die een
Protestant en een Katholiek in onwetendheid aanhangen?

»Dat Protestanten van hunne jeugd af onze diepe bedor-
venheid geleerd hebben en dat zij nooit de gelegenheid

Y Univ. Cath. T. XVI, p. 91.

2) Zie Univ. Cath. T. XX, p. 394—399.

3) By Rosenthal. Gal. v. b. bek.

4) Coleridge, La vic de notre vic, T. VIII, p. 325.



157

hebben gehad om anders te leeren, — daar gaat hier de quaestie
niet over. Zij hebben nooit verlangd, dat wij beter zouden
zijn, nooit iets anders gehoopt...; zij vinden er leed in, als
een of ander punt wordt opgehelderd; zij hebben veel liever
dat wij schuldig zijn, dan dat zij zich bedriegen in ons schuldig
te denken; zij hebben niet het minste verlangen, dat wij geen
heiligschennende huichelaars, domme afgodendienaars enz.
zijn”. Dit zegt Newman van zeer veel Engelsche Protestanten !).
Zou dit ook van sommige Hollandsche Protestanten gezegd
kunnen worden?

Zeker kunnen wij zeggen, dat alle oprechte Katholieken
gaarne, met innige blijdschap hun vooroordeel tegen de Pro-
testanten afleggen en met voldoening luisteren naar de bekeer-
lingen uit het Protestantisme, die zeggen, dat er ook veel
Protestanten in goede trouw verkeeren. '

Waartoe ik echter geen enkel Hollandsch Protestant in
staat zie, dat is, tot de laagheid, aan welke nog onlangs, de
Engelsche zendelingen in Oeganda zich hebben schuldig ge-
maakt. Zij hebben namelijk een prentje gemaakt van Leo XIII,
hem voorstellende met handen als klauwen, druk bezig kleine
kinderen op te peuzelen, terwijl de hoopen schedels, die voor
zijn huis opgestapeld liggen, moeten dienen, om te bewijzen,
dat hij er reeds velen opgegeten heeft ?).

® *
%

Misschien denkt een Protestant: waarom verwijt men ons,
dat wij niet onderzoeken, of de R.K. Kerk de eenige ware
Kerk is; en waarom kunnen wij dit zelfde verwijt niet doen
aan Katholieken, dat zij niet onderzoeken of wij soms de
ware Kerk zijn?

Omdat de Katholieken geen enkel geloofspunt in de Pro-
testantsche Kerk kunnen vinden, dat zij niet reeds in de
Katholieke Kerk bezitten. »La religion catholique croit tout
ce que les sectes croient; ce point est incontestable. Ces

1) O. c. p. 310.
Y Annalen van het Missiehuis Rosendaal, Jumi 1899.
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sectes, quelles qu’elles soient, ne sont donc point des reli-
gions: ce cont des #négations, c’est-a-dire #7en par elles-mémes
car dés qu'elles affirment, elles sont catholiques. Il suit de 1
une conséquence de la plus grande évidence: c’est que le
catholique qui passe dans une secte apostasie véritablement,
parce qu'il change de croyance et qu'il nie aujourd’hui ce
qu'il croyait hier; mais que le sectaire qui passe dans I'Eglise
n'abdique au contraire aucun dogme, il ne nie rien de ce
qu’il croyait; il croit au contraire ce qu'il niait, ce qui est
bien différent’’ ).

* *
*

Welke middelen zal men het best aanwenden om de voor-
oordeelen der Protestanten weg te nemen?

Zeer zeker zullen geschriften, waarin die vooroordeelen
duidelijk weérlegd worden, hun invloed uitoefenen, vooral als
zij geschreven zijn in den geest, waarin Leo XIII ons voor-
gaat tot onze afgescheiden broeders te spreken.

Maar om die bijna onoverwinnelijke vooroordeelen te ver-
nietigen is er meer noodig. Leo XIII zegt ons in zijn brief
tot de Eng.: »Het vertrouwen, dat wij op eene gelukkige
uitkomst hebben, vestigen wij bovenal op de wondervolle
macht der genade Gods”. Die groote en moeielijke zaak moet
vooral door gebed tot de gewenschte uitkomst voeren.

Zulk een wederlegging van vooroordeelen zal den meesten
invloed hebben. »Ik twijfel er niet aan; velen zouden wederom
terugkeeren op den weg der zaligheid, wanneer de klooster-
lingen van beider geslacht, de ijverige geestelijken, de heiligen
uit alle staten allen te zamen hunne goede werken tot deze
intentie opofferden’ 2).

V. A. SPRENGEKS.

1) Jos de Maistre, Letlre @ une dame prot. (9 Dec. 1809).
%) Berthier, Réfl. in Ps. XXIV.



RICHARD WAGNER.

(Vervolg van bl. 26 vv.)

III. OPONTHOUD TE PARIJS. 1839—1842.

Reeds lang had Wagner het voornemen gemaakt om, als
hij weer een opera zou schrijven, er eene te maken, die slechts
opgevoerd zou kunnen worden op het tooneel van een wereld-
stad; hij had daarbjj bijzonder Parijs op het oog — waar hij
van Riga uit ook reeds onderhandelingen had aangeknoopt
met den bekenden librettodichter Scribe — en hoopte van
den toen zeer gevierden Meijerbeer een aanbeveling te krijgen.
Zonder eenige toezegging echter verliet hij Riga om met een
zeilschip naar Londen te gaan en vandaar naar Parijs. De
vaart van 3l/g week, die onderbroken werd door hevige stormen,
langs de kusten van Noorwegen, maakte op zijn gemoed een
onuitwischbaren indruk en gaf hem het eerste denkbeeld voor
zijn latere opera Der Fliegende Hollander.

Te Londen verbleef hij slechts acht dagen, waarna hij zich
over Boulogne-sur-Mer naar Parijs begaf. Te Boulogne maakte
hij persoonlijk kennis met Meijerbeer, die, nadat hij Wagner’s
Rienzi gezien had, beloofde hem in Parijs te helpen en te
beschermen. Dit baatte echter evenmin als de kennismaking
met Scribe, Halévy, Berlioz, Habeneck, om den Duitschen
componist de deuren der Parijsche Grand Opéra te ontsluiten.
Het zou ons te lang ophouden, indien wij het treurige weder-
varen en den dikwerf uitersten nood van Wagner te Parijs
moesten beschrijven gedurende de 2lfy jaar die hij daar door-
bracht; wie daarover meer wil weten, leze Wagner's reeks
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van opstellen, getiteld: Ewmn deutscher Mustker tn Paris, waarin
hij zich zelven heeft geteekend !). Het zij ons genoeg hier
mede te deelen, dat zijn Lzebesverbot, in het Fransch vertaald,
uitgevoerd zou worden in het théitre de la Renaissance, toen
die instelling juist bankroet ging, en dat hij op onedele wijze
werd gedwongen om het ontwerp voor een nieuwe opera Der
Fliegende Hollinder tegen een schadevergoeding van 3500
francs af te staan aan de directie der Groote Opera, die het
toen door een Franschen pruldichter en dito componist liet
bewerken 2). Over deze onwaardige behandeling wreekte hij
zich schitterend op eigenaardige kunstenaarsmanier, doordat
hij zelf binnen zeven weken tijds en tekst (Duitsch) én muziek
van die naderhand beroemd geworden opera afwerkte, op de
ouverture na %).

Om in zijn levensonderhoud te voorzien moest hij voor den
uitgever Schlesinger allerlei arrangementen van opera’s schrijven,
Fransche liederen componeeren, die echter niet in den smaak
vielen enz. Uit dezen tijd dagteekent ook de bekende Faust-
ouverture, die ontstaan is onder den invloed van Gothe'’s Faust.
De pessimistische aard van Wagner’s karakter, nog ontwikkeld
door den bitteren nood, waarin hij verkeerde, openbaart zich
ten volle in dit toongedicht, dat zich aansloot bij de programma-
muziek van Berlioz. Aan het hoofd van deze ouverture, die
de eerste »Satz”’ moest zijn voor een later volledig uit te
werken Faustsymphonie, schreef Wagner het volgende motto,
aan Gothe’s Fawust ontleend, dat zijn toenmalige bittere stem-
ming genoegzaam openbaart:

H G S 1, S. go.

2) Le wvaissean jfantéme, tekst van Fouché, muziek van Dietsch. Dit werk heeft
zich echter niet staande kunnen houden op het tooneel.

3) Hij deed dit te Meudon bij Parijs. Eigenaardig is het te lezen wat hij
zelf schrijft, toen hij daar eindelijk een piano had weten te krijgen en de
compositie zou beginnen. »Ich miethete ein Piano. Nachdem es angekommen,
lief ich in wahrer Seelenangst umher; ich fiirchtete nun entdecken zu miissen,
dass ich gar nicht mehr Musiker sei. Mit dem Matrosenchor und dem Spin-
nerlied begann ich zuerst; Alles ging mir im Fluge von Statten, und laut auf
jauchzte ich vor Freude bei der innig gefilhiten Wahrnehmung, dass ich noch
Musiker sei. In sieben Wochen war die ganze Oper komponirt”. G. S.1, S. 18.
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»Der Gott, der mir im Busen wohnt,

Kann tief mein Innerstes erregen;

Der iiber allen meinen Kriiften thront,

Er kann nach aussen nichts bewegen;

Und so ist mir das Dasein eine Last,

Der Tod erwiinscht, das Leben mir verhasst” ).

Wat hem in die dagen veel kracht gaf, was de opofferende
liefde en de heldhaftige trouw zijner echtgenoote. Chamberlain
zegt daarvan: »Wihrend dieser schweren Pariser Jahre zeigte
sich Wagner’s junge Gattin, Wilhelmine, im vorteilhaftesten
Lichte. In der Folge stellte es sich heraus, dass sie fiir ihres
Gatten Kunst wenig Sympathie und fiir sein ganzes Wesen
nur geringes Verstindniss besass; hierdurch wurde diese —
durch keinen Kindersegen begliickte — Ehe fiir sie zu einer
ungliicklichen, fiir den Meister aber zu einer wahrhaft tragischen
Schicksalsfigung. Dass Wagner nun diese Frau trotzdem bis
zu ihrem Tode, im Jahre 1866, zirtlich geliebt hat, wiirden
wir kaum begreifen ohne diese Pariser Episode, in der sie
so viel Mut und Hingebung und praktische Klugheit gezeigt
hat, dass die Dankbarkeit fiir ihr Benehmen wihrend dieser
Zeit gewiss unausloschlich bleiben musste” 2).

Opmerkelijk is ook, dat in dezen tijd (1840) de eerste revo-
lutionnaire ideeén bij Wagner opkwamen, niet juist op politiek
of sociaal gebied, maar op dat der kunst. »Ich betrat nun
eine neue Bahn, die der Revolution gegen die kiinstlerische
Oeffentlichkeit der Gegenwart” %). Zijn gemoed van dramaticus

V) Vgl. Stimmen a. Maria Laack Bd. XXV, S. 252, 253.

?) Chamberlain I, S. 41, 42.

3) G. S. IV, S. 262. Hij voegt er het volgende bij: »Das Gefiihl der Nothwen.
digkeit meiner Emporung machte mich zunichst zum Schriftsteller. Der Verleger
der Gazette musicale gab mir, neben den Arrangements von Melodieen, um mir
Geld zu verschaffen, auch auf, Artikel fiir sein Blatt zu schreiben. Ihm galt
beides vollkommen gleich: mir nicht. Wie ich in jener 4rdeit meine tiefste
Demiithigung empfand, ergriff ich déese, um mich fir die Demiithigung zu
rdchen”. Een bladzijde verder schrijft hij over de muziek deze interessante
regels: »Ueber das Wesen der Musik habe ich mich neuerdings zur Geniige
ausgesprochen; ich will ihrer hier nur als meines guten Engels gedenken, der
mich als Kiinstler bewahrte, ja in Wahrheit erst zum Kiinstler machte von
einer Zeit an, wo mein emportes Gefithl mit immer grosserer Bestimmibeit
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en musicus kwam in opstand tegen alles wat hij én in Duitsch-
land én in Parijs op dramatisch gebied te zien en te hooren
kreeg; en het was geen wonder dat »all dieses Kunstwesen,
das die Welt ausmachte.... ihn zu tieffster Verachtung
anwiderte” 1!). Uit dezen revolutionnairen geest op kunst-
gebied vloeide acht jaren later zijne »Emporung gegen die
ganze gesellschaftlichen Zustinde” voort. Wel beproefde hij
nog eenige jaren zijn invloed ten goede te doen gelden op
de bestaande schouwburgen, maar in 1849 keerde hij, toen
hij het vruchtelooze van al zijn pogingen inzag, voor goed
aan heel die kunstwereld den rug toe.

Wat hij echter in Parijs geleerd heeft, dat is de volmaaktere
techniek van het tooneel, die in de Grand Opéra voornamelijk
zeer hoog stond, en de correctheid van muzikale uitvoeringen.

gegen unsere ganzen Kunstzustinde sich auflehnte. Dass diese Auflehnung nicht
ausserhalb des Gebietes der Kunst, vom Standpunkte weder des kritisirenden
Litteraten, noch des kunstverneinenden, sozialistisch rechnenden, politischen
Mathematikers unserer Tage aus geschah, sondern dass meine revolutionire
Stimmung mir selbst den Drang und die Fihigkeit zu kiinstlerischen Thaten
erweckte, dies verdanke ich, wie gesagt, nur der Musik. Soeben nannte ich
sie meinen guten Engel. Dieser Engel war mir nicht vom Himmel herabgesandt ;
er kam zu mir aus dem Schweisse des menschlichen Genie’s von Jahrhunderten;
er beriihrte nicht mit unfiihlbar sonniger Hand . etwa den Scheitel meines
Hauptes; in der blutwarmen Nacht meines heftig verlangenden Herzens nihrte
er sich zu gebdrender Kraft nach Aussen fiir die Tageswelt. — Ich kann den
Geist der Musik nicht anders fassen als in der ZLizbe. Von seiner heiligen
Macht erfiillt gewahrte ich, bei erwachsender Sehkraft des menschlichen Lebens-
blickes, nicht einen zu kritisirenden Formalismus vor mir, sondern durch diesen
Formalismus hindurch, erkannte ich, auf dem Grunde der Erscheinung, durch
sympathetische Empfindungskraft das Bediirfniss der Liebe unter dem Drucke
eben jenes lieblosen Formalismus.”

) G. S. 1V, S. 261. »Il lui apparut bien vite que les compositeurs frangais
les plus en vue, comme Auber et Halévy, avaient plus de savoir-faire que de
génie et quau lien de poursuivre un idéal artistique, ils se préoccupaient
surtout d’exploiter fructueusement leur talent en flattant adroitement le gott du
public... Il arriva A cette conclusion, que lart & Paris était traité sans sérieux,
sans respect; que les compositeurs cherchaient & remplir leur poche, les artistes
A briller pour leur propre compte au lieu d’interpréter loyalement les oeuvres
des musiciens; que le public enfin, subissant la contagion délétere de ce milien
corrompu, avait perdu toute notion sérieuse de P'art et ne trouvait plus plaisir
qu'a suivre les tours de force des virtuoses ou i contempler les splendeurs
d’une mise en scéne luxueuse” (Lichtenberger, pp. 59, 60).
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Dit laatste heeft vooral grooten indruk op hem gemaakt, toen
hij daar de »concerts du Conservatoire” onder leiding van
Habeneck bijwoonde. De uitvoering van Beethoven’s negende
symphonie — na driejarige studie! — en van diens quartetten,
tot in de fijnste bijzonderheden onberispelijk voorgedragen,
deden hem uitroepen: »Hier fiel es mir wie Schuppen von
den Augen, was auf den Vortrag ankiame” 1).

Een laatste gevolg van Wagner's verblijf in Parijs was,
dat hij zich volkomen bewust werd wat Duitsck is, en dat
wel voornamelijk door de voortdurende aanraking met het-
geen nzet-Duitsch was ?). Toen ontwaakte in hem die gloeiende
liefde tot zijn Duitsch vaderland en het bewustzijn, dat zijn
kunst enkel en alleen in Duitschen bodem wortel kon schieten
en tieren. Dze Feen waren ontworpen naar een sprookje
van Gozzi, Das Liebesverbot naar Shakespeare, Rien:: naar
een roman van Bulwer; in de dagen van zijn Parijschen
nood doemde daarentegen als troostende (?) gestalte, naast
Beethoven, Gothe op; de Faust van dezen dichter bracht
hem tot de Duitsche sage; in Parijs ontving hij de eerste
kiemen voor zijn latere drama’s ZTannkiuser en Lokengrin;
in Parijs legde hij den grondslag voor zijn kennis van de
Duitsche mythen; in Parijs schreef hij Der Fliegende Hol-
lander, een werk dat »Saiten beriihrt, die nur bei den
Deutschen zu erklingen im Stande sind” 3).

Nadat Wagner door tusschenkomst van Meijerbeer verkre-
gen had, dat Der Fliegende Hollinder aan de Berlijnsche
Hofschouwburg zou worden opgevoerd, en hij ook toezegging
had gekregen, dat Rzenzi te Dresden tot uitvoering zou
komen, verliet hij in het voorjaar van 1842 Parijs en begaf
zich terug naar zijn vaderland. »Zum ersten Male sah ich
den Rhein, — mit hellen Thrinen im Auge schwur ich
armer Kiinstler meinem deutschen Vaterlande ewige Treue” 4).

1) Vgl. zijn studie over die negende symphonie: G. S. IX, S. 231.

2) De vraag, wat eigenlijk Duitsch is, heeft hem tot ’t laatst van zijn leven
bezig gehouden. Zie G. S. X, S. 36.

3) Chamberlain T, S. 43, 44.

% G. S 1, 8. 19.
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IV. DRESDEN. 1842 —1849.

In het begin van Mei kwam Wagner te Dresden, waar
onder zijn leiding Rienzi in- studie werd genomen; hij vond
daar veel steun en enthousiasme bij den koordirecteur Fischer
en den beroemden tenor Tichatschek. De eerste uitvoering
viel op den 2zi1ster October van datzelfde jaar; het succes
was ondanks den ‘langen duur — zes volle uren! — zeer
groot, hetgeen voor een deel ook toe te schrijven was aan
de uitstekende kunstenaars die de rollen vertolkten, zooals
Wilhelmine Schroder-Devrient, Tichatschek, Dettmer, Mitter-
wurzer en Henriette Wiist. Reeds begon men in Wagner
een beroemdheid te zien. Aangespoord door dit welslagen,
besloot de intendance van den schouwburg nu ook Wagner’s
Fliegende Hollander ten tooneele te brengen, hetgeen dan
ook den 2den Januari 1843 geschiedde. Ofschoon de uitvoe-
rende kunstenaars weder voortreffelijk hun best deden, en
vooral Wilhelmine Schroder-Devrient in haar rol van Senta
zichzelve overtrof — »vielleicht das Originellste leistete, was sie
je producirt,” — ofschoon vele gedeelten van dit werk storm-
achtig werden toegejuicht, vond het in zijn geheel toch niet
dien bijval, welke aan Kzenzi ten deel was gevallen, en wel
hierom, omdat Wagner in dit werk reeds min of meer afge-
weken was van den gewonen en bestaanden vorm der
operal) en ook in muzikaal opzicht dit werk minder onder
Franschen en Italiaanschen invloed stond, maar meer Duitsch
was (speciaal in Weber-schen geest). Wagner zelf, hoezeer
ook hierover teleurgesteld, zag toch in, dat het alleen daar-
vandaan kwam, dat men hem en zijn bedoelingen niet begreep,
en dat de tijd en een beter begrip van zijn streven en
werken de meening van het publiek wel zouden veranderen.

Door den dood van Rastrelli kwam de betrekking van
Koninklijk Saksisch Hofkapelmeester open, en op aanraden

1) In de opera’s was het streven hoofdzakelijk om muziek te maken en te
hooren, terwijl op de dramatische handeling minder gewicht werd gelegd. In
W’s Fliegende Hollinder nu trad het dramatische, de actie, reeds veel meer op
den voorgrond. Wij komen hierop later uitvoeriger terug.
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zijner vrienden solliciteerde Wagner naar dit ambt, dat hem
een vast bestaan zou verzekeren. Toch had hij niet dan met
tegenzin toegegeven aan den drang zijner vrienden, daar hij
bespeurd had, dat ook te Dresden aan het hoftheater de oude
sleur bij opera’s nog heerschte, en hij, hoe goedgezind overi-
gens ook, zich niet bij machte voelde op den duur te reageeren
tegen onmuzikale en ondramatische gewoonten en toestanden,
die hij, de gevoelige dramaticus en musicus, niet kon uitstaan.
Evenwel deed hij zijh uiterste best om de Dresdener tooneel-
uitvoeringen veel te verbeteren, en liet hij bijv. Gluck, Mozart
en Weber met veel geest en fijne nuancen opvoeren.

Terwijl toen reeds een koor van recensenten Wagner begon
te bekladden, waren er ook vele onpartijdige critici, die zijn
groote gaven openlijk erkenden en vooral hulde brachten
aan den dwrigent Wagner, meer nog dan aan den componist.
Inderdaad moet hij in dit opzicht meer dan buitengewoon
zijn geweest, te oordeelen naar hetgeen men daarover lezen
kan. Ofschoon hij op geen enkel muziekinstrument iets
dragelijks kon uitvoeren, laat staan het tot zekere virtuositeit
had gebracht, was het orkest zj# instrument, dat hij als
geniaal virtuoos wist te behandelen en te bezielen. Als
leerlingen van hem op dit gebied mogen misschien alleen
Hans von Biilow en Hans Richter genoemd worden.

Een zijner hoogste triomfen als dirigent behaalde hij op
Palmzondag 1846 bij de uitvoering van Beethoven's negende
symphonie; deze onovertroffen compositie, welke den Dresde-
naren tot dusverre had toegeschenen »als das verfehlte Werk
eines tauben Meisters”, werd onder zijn leiding »ein mensch-
liches Evangelium”. In 't algemeen was Beethoven’s muziek
zijn fort; dddr was hij met heel zijn ziel in doorgedrongen,
en vooral die negende symphonie was voor hem zelven
ook een »evangelie”, een revelatie, gelijk wij naderhand
misschien nog in de gelegenheid zullen zijn om aan te
toonen. Daar dit werk echter zeer moeielijk te begrijpen
is en gewoonlijk ook verkeerd begrepen werd, gebruikte hij
een, overigens zeer origineel, middel om het verstaanbaar
te maken: hij schreef namelijk ecen programma, dat de sym-

CXVII. 3, 184
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phonie stuk voor stuk verklaarde, en waarin hij, om de
hoofdgedachten aan te geven, plaatsen uit Gothe’s Faust aan-
haalde, zooals bijv. bij het eerste deel de woorden : »Entbehren
sollst du, sollst entbehren”?). Dat Beethoven zelf dergelijke
gedachten gehad heeft, kunnen wij moeielijk aannemen.

1) G. S. 11, S. 56 figg. Zoo werd Beethoven’s toonschepping tot een soort van
programma-muziek gemaakt, gelijk deze Meester zelf reeds eenigermate gedaan
had met zijn Pastoralsymphonie, waarin hij bij ieder deel met een opschrift
aangaf wat hij zich bij het componeeren er van gedacht had en de hoorder
moest voelen.

Aangezien het in onze dagen een strijdvraag is of programmamuziek een
gerechtigde kunstvorm is, volge hier hetgeen Viotta in zijn Lexicon der Toonkunst
(ITI, blz. 170) daarover mededeelt: »Programmamuziek noemt men elk muziek-
stuk, welks inhoud de componist tracht te verklaren door een bijgaand program
of door een of anderen tekst. De programmamuziek is reeds vrij oud; reeds
in de 16e eeuw vindt men er sporen van o. a. in La bataille de Marignan
van Jannequin (1545) ... Hoe meer de instrumentale muziek zich ontwikkelde,
des te grooter werd ook het uitdrukkingsvermogen van het orkest en des te
meer kwam de programmamuziek in zwang. In onze eeuw heeft Berlioz veel
op dit gebied geleverd, doch uit zijn werken, hoe gevierd zij ook mogen zijn,
blijkt opnieuw, dat de instrumentale muziek alléén niet bij inachte is daden en
gebeurtenissen zoodanig voor te stellen, dat de toehoorder er zich een duidelijk
begrip van kan vormen, zelfs al heeft men de handeling in een afzonderlijk
programma [dat dan ook aan het auditorium wordt verstrekt] door woorden
aangeduid”. De muziek op zich kan geen handelingen of gebeurtenissen aan-
duiden; wel kan een componist door een handeling of een voorval in een
gemoedsstemming raken, die min of meer vaag aangeduid kan worden. Men
kan hierover interessante beschouwingen vinden in Hanslick’s werk »vom
Musikalisch-Schonen”; dat te zijner tijde nog al tegenspraak heeft uitgelokt
— niet geheel en al ten onrechte! — doch waarin naast enkele overdrijvingen
en minder juiste beschouwingen veel gezonde begrippen en gedachten over
muziek gevonden worden. (Ook Jungmann in ziju Aestietsk en Hennig in zijn
Aesthetik der Tonkunst zijn lezenswaardig.) Vooral bij Wagner’s aanhangers
staat Hanslick in kwaden naam, waarschijnlijk wel omdat bij Wagner hier en
daar scherp onder handen neeml, wat altijd min of meer in discrediet brengt
bij de Wagneristen, die in hun meester de volmaaktheid zien. Over een en
ander vergelijke men Caecilia 1898, nos. 3, §, 6.

Wagner zelf heeft ook aan programmamuziek gedaan (n’en déplaise aan den
heer Hugo Nolthenius, die in het Weekblad voor musiek 1898, blz. 104, zegt:
»zoogenaamde programmamuziek valt eigenlijk buiten de Wagnersche opvatting
van muziek”), daar hij als motto boven zijn Faustouverture een woord uit
Géthe’s Fawust schreef. De Dresdenaars dachten bij de eerste uitvoering dier
ouverture, den 22 Juli 1844, aan Mephistopheles, Gretchen enz., iets wat
Glasenapp hun zeer kwalijk neemt, daar zij Wagner's muziek zoodoende be-
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In dezen tijd valt ook de compositie der »Biblische Scene”
voor mannenkoor en orkest — das Lizebesmahl der Apostel —
bestemd voor het algemeene muziekfeest der Saksische man-
nenzangvereenigingen in den zomer van 1843. Het werk
werd uitgevoerd in de »Frauenkirche’’. De muziek van dit
opus is in den beginne geheel vocaal, en de woorden »Seid
getrost, ich bin euch nah, und mein Geist ist mit euch” liet
Wagner door een koor van 40 uitstekende zangers van boven
uit den hoogen kerkkoepel zingen. De uitwerking hiervan
(die eenigermate herinnert aan de zoogenaamde zilveren
bazuinen in Rome’s Sint Pieter) was buitengewoon en werd
nog grooter, toen bij de woorden »Welch Brausen erfiillt die
Luft? Welch Tonen? Welch Klingen?” het orkest ingreep.

schonwden als Berliozsche programmamuziek. Maar waarom — aldus onge-
veer P. Schmid — mochten de Dresdenaars dat niet doen? Is het dan aan
Wagner zelf wel geoorloofd in Beethoven's negende symphonie Faustgedachten
te vinden, en aan de Dresdenaars niet om in een Faustouverture aan de
personen van Géthe’s drama te denken? (Stmmen a. M. L. Bd. XXV, S. 252,
253). Tot welke ongerijmdheden men komen kan in de compositie van proe
grammamuziek bewijzen vele dergelijke toondichtingen, o. 2. Smetana’s symphonie
An mein Vaterland, waar in een van de deelen de muziek moet uitdrukken
hoe ergens een koude en een warme bron ontspringen, hoe ze straks inéénvloeien,
en hoe men ten slotte iz de verte de stad Praag ziet liggen! lets dergelijks
Liebben wij, om een vaderlandsch voorbeeld te nemen, in het evengenoemde
Weckblad voor musick 1898, Dblz. 100; daar vindt men een verklaring van
Averkamp’s symphonische ballade Zlazine en Lancelof, van haar inhoud en
motieven; 0. a. leest men daar, dat door het aanwenden van twee ter plaatse
afgedrukte motieven weergegeven wordt ket optreden wan Lancelot in het tournoo:
en nog wel nota bene met de hleurenr van Elaine! Later vindt men, dat de
basklarinet een fragment van het Elaine-motief doet hooren, als /et ware
klagende, dat de vurige, maar reine liefde van Flaine niet door Lancelot beant-
woord wordt! Zoo is er ook een motief, dat onkeilspellend aan Elaine komt
voorzeggen, welk leed haar beschoren is. Ondanks al onzen eerbied voor de
groote muzikale gaven des heeren Averkamp, moet het ons toch van het hart,
dat hier het onmogelijke gevorderd wordt: tot zoo iets is de instrumentale
muziek alléén niet in staat. »Aan het voortbrengen van een bepaalden inhoud
denkt de instrumentale toonzetter niet; doet hij het toch, dan stelt hij zich op
een verkeerd standpunt, meer zaast dan iz de muziek; zijn kompozitie wordt
de overzetting van een programma in tonen, welke dan ook zonder dat pro-
gramma onverstaanbaar Dblijven” (Hanslick-Kiehl, blz. 82). Zie ook Caecitia 1898,
blz. 19 en 1890, blz. 27; en Nawmanu, Der moderne musikalische Zopf, S. 64—89.
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Niettemin werd het naturalisme van dergelijk effectbejag
gelaakt, maar de Meester zelf heeft dien machtigen indruk
niet vergeten en paste later een dergelijken koepelzang toe
in zijn Parsifal, waar hoog in den koepel van den Graal-
tempel een koor van jongelingen en hooger nog een koor
van knapen een geheimzinnig klinkende muziek zingen, wat
inderdaad een hoogst belangwekkend effect te weeg brengt.
Glasenapp beschouwt dat werk in een soort van profetisch
vérgezicht en meent: »Wagner habe damit den Anbruch der
neuen Zeit, die er ersehnte, in der Darstellung des Pfingst-
festes und der Ausgiessung des Heiligen Geistes iiber die
versammelten Jiinger begeistert verkiindigt”. Inderdaad een
subtiele exegese!

Intusschen werden Rienzi en Der Fliegende Hollander hier
en daar opgevoerd maar verspreidden zich toch niet zoo snel
als Wagner gaarne gezien had. Hamburg, Riga, Kassel en
ook Berlijn zagen Der Fliegende Hollénder ten tooneele;
hij zelf reisde naar verschillende plaatsen in verband met die
uitvoeringen en kwam daardoor in kennis met verscheidene
muzikale grootheden van die dagen, zooals bijv. Spontini,
den componist van La Vestale. Vermelding verdient ook nog,
dat hij in 1844, bij gelegenheid der overbrenging van Carl
Maria von Weber's stoffelijke overblijfselen van Engeland
naar Dresden, de voor die plechtigheid noodige muziek gecom-
poneerd of liever gearrangeerd heeft naar motieven uit
Weber's FEuryanthe, en een grafzang dichtte en op muziek
zette; Wagner had namelijk van zijn jeugd af steeds eerbied
en bewondering voor Weber gevoeld en behouden.

Nog altijd liep Wagner rond met het plan voor een nieuwe
opera, nl. Tannhiuser und der Singerkrieg auf dem Wart-
burg. Reeds in zijn jeugd had hij Tieck's bewerking van ridder
Tannhauser leeren kennen, maar in Parijs had een diepere
studie van de Tannhausersage bij hem het plan doen rijpen
die stof dramatisch te bewerken. Tegelijkertijd echter wilde
hij ook een /istorisch drama scheppen aan Duitschland’s ge-
schiedenis ontleend. »Hij vond de stof er voor in het tijd-
perk der Hohenstaufen. Zijn held was Manfred, zoon van
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Keizer Frederik II, die zich aan een toestand van moedeloos-
heid en traagheid ontrukte en zich naar Luceria — de stad, die
zijn vader den uit Sicilié verdreven Sarracenen tot woonplaats
aangewezen had — begeeft, om met hulp der zonen van Arabié
het hem door den Paus en de Welfen betwiste rijk te ver-
overen; met zijne kroning eindigt de dramatische schets. Er
komt een Arabisch meisje in voor, een natuurlijke dochter
van Frederik II (»herstammend aus seinem friedlichen Aufent-
halte in Palistina”). Zij had van den val der Gibellijnen
gehoord. Zij begeeft zich vol geestdrift naar het hof van
Manfred, verschijnt daar als profetes, spoort hem tot daden
aan en voert den zoon des Keizers van overwinning tot over-
winning naar den troon. Zij houdt hare afkomst voor Manfred
verborgen, doch deze bemint haar en wil haar het geheim
ontlokken; te vergeefs. Bij een aanslag op zijn leven offert
zij zich voor hem op en bekent stervende, dat zij zijne zuster
is” 1). Deze gedachte van een broeder en zuster, die elkaar
als geliefden beminnen en met elkaar willen huwen, vinden
wij ook in Der Ring des Nibelungen (Wagner's groote werk)
terug bij Siegmund en Sieglinde, met dit- verschil, dat van
deze twee Sieglinde bovendien reeds gehuwd is en het bij
haar werkelijk tot een huwelijksvereeniging komt met haar
eigen broeder, waarvan de held Siegfried de vrucht is. Of
dergelijke verhoudingen immoreel zijn, is voor Wagner en,
laat ons er bijvoegen, voor de Wagneristen geen bezwaar:
als er maar gedramatiseerd en muziek gemaakt kan worden
dan is er ten minste kunst?. De moraal van het Clristen-
dom is immers een »overwonnen standpunt”’, om mnog niet
eens te spreken van een »zafurwidrig”’ huwelijk tusschen twee
nauwe bloedverwanten.

Het plan voor dit drama, te Parijs opgevat, en in Dresden
uitgewerkt, kwam echter niet tot verdere uitvoering, eensdeels
omdat Wilhelmina Schroder-Devrient met het karakter der

1)y Viotta, Richard Wagner, blz. 80, 81; vgl. G. S. IV, S. 271.

2) Pogingen om dat huwelijk voor noodzakelijk te verklaren en daardoor te
verontschuldigen, zooals er bijv. gedaan worden in no. 48 v. h. Weekblad
voor Muszick, moeten als absoluut »misslungen und verfehlt” beschouwd worden,
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heldin, een rol, bijzonder voor haar bestemd, niet ingenomen
was, anderdeels wijl de romantische stof van ridder Tannhiuser
Wagner veel meer aantrok; »want Manfred is eene figuur,
die slechts belangrijk is met betrekking tot de periode der
geschiedenis, waaruit zij genomen is; Tannhduser daarentegen
is onafhankelijk van een of ander tijdperk; hij is geen staats-
burger, maar mensck, en daarom ten allen tijde begrijpelijk,
daarom ook oneindig beter geschikt om als held van een
dramatisch muziekstuk te dienen en zich in de taal van het
algemeen menschelijke uit te drukken, dan de historische held
Manfred” ).

Het algemeen menschelijke, waarvan hier sprake is, vervult
inderdaad een groote rol 'in de werken van Wagner en is
als het ware de kern in zijn philosophie van het muziek-drama.
We zijn dus genoodzaakt, tot beter begrip van Wagner's
streven, een oogenblik het verhaal van zijn leven te onder-
breken en een korte uiteenzetting te geven van ’s Meesters
gedachtengang, gelijk die in latere jaren, toen de zaak hem
geheel klaar was geworden, door hem is uiteengezet.

In een muziek-drama werken dicht- en toonkunst samen tot
bereiking van één doel.

Rijst de vraag: is elk onderwerp, van welken aard ook, ge-
schikt om door de vereenigde hulpmiddelen van poézie en
muziek in een drama belichaamd te worden? Om die vraag
te beantwoorden, moeten wij den aard, de werking en de
hulpmiddelen van beide zusterkunsten nader beschouwen.

Het doel van de dichtkunst, meer bijzonder van het drama,
is altijd hoofdzakelijk, de menschelijke ziel of, om Wagner’s
woorden te gebruiken, »den innerlijken mensch” te schilderen,
nl. zijn gevoelens, zijn zielsaandoeningen, en op die wijze in
de ziel van den toeschouwer een daaraan beantwoorde aan-
doening op te wekken. Het overbrengen echter van deze
aandoeningen heeft niet rechtstreeks plaats, maar geschiedt
door het voertuig van het woord, dus door bemiddeling van
het verstand. De zielsaandoeningen der personen van het

1) Viotta, blz. 81.
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drama worden omgezet in woorden, die, door de toehoorders
opgevangen, wederom in zielsaandoeningen omgezet worden.
Tusschen de aandoening echter, die het eerst bestond, en het
woord, dat daarvan het teeken is, bestaat geen noodzakelijk
en natuurlijk verband: het woord kan wel de oorzaken uit-
drukken van een zielsaandoening, van een genoegen, van een
smart, of er de uitwerkselen van ontleden, of ook nog nauw-
keurig de omstandigheden bepalen, waarin deze aandoening
aan den dag is gekomen, maar het is buiten staat om die
aandoening, die vreugde, die smart op zich zelve uit te druk-
ken, voelbaar te maken. De dichtkunst brengt dus niet on-
middellijk die eerste zielsaandoening over in de ziel van den
toehoorder; zij doet niets anders dan een soortgelijke aan-
doening wekken door het woord, dat op het verstand en
vandaar op de verbeelding werkt.

Wat is, van den anderen kant, de muziek? Op deze vraag
is geen zeker antwoord te geven; de zin van de muziek is
een door het verstand niet te achterhalen mysterie, en het
zou ijdele moeite zijn, om aan iemand, die het tegendeel zou
beweren, te willen aantoonen dat zij iets uitdrukt. Echter
heeft bijna ieder mensch een vaag gevoel, dat er een innige
band bestaat tusschen de wereld der zielsaandoeningen en
het rijk der tonen, dat de muziek in staat is om, door de
onmiddellijke werking der zintuigen, in ons wel is waar zeer
onbepaalde maar toch zeer krachtige aandoeningen op te wekken.

Uit dit feit trekt Wagner het besluit, dat de muziek voor
de zielsaandoeningen die adaequate en onmiddellijke uit-
drukking is, welke het woord niet in staat is om te vinden.
De dichtkunst gaat uit van het hart en door bemiddeling van
verstand en verbeelding spreekt zij ook tot het hart; de
muziek echter gaat eveneens uit van het hart maar spreekt
onmiddelliyk tot het hart, zonder andere bemiddeling dan het
zintuig van het gehoor. Ieder van die-beide kunsten vindt
dus in de andere haar natuurlijke aanvulling. Het zuivere
gevoel, dat het woord niet meer kan uitspreken, streeft er
naar om zich naar buiten uit te storten door middel van de
muziek, welker doordringende taal uitnemend geschikt is om
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onze innigste vreugde en droefheid te vertolken. Maar de
muziek heeft op haar beurt de hulp van het woord noodig
om met juistheid te bepalen wat zij zeggen wil; wanneer zij
over niets anders te beschikken heeft dan over haar eigen hulp-
middelen, kan zij ons niet uit de vage sfeer der elementaire
aandoeningen doen gaan; zij is dan een vertrouwelijke stem,
vol uitdrukking, die de intiemste vezels van ons hart doet trillen,
zonder echter iets tot ons verstand te zeggen. En daarom is
Beethoven, nadat hij in zijn acht eerste symphonieén de muziek
alles had laten zeggen, wat zij kon, door een genialen inval
op de gedachte gekomen om tegen het einde der negende
symphonie de menschelijke stem te paren aan het orkest: met
profetischen blik had hij gezien, dat de mwziek haar hoogste
doeleinden niet kan vervullen dan verbonden met de dichtkunst.

Hieruit ziet men, hoe woord en toon zich zullen kunnen
vereenigen in het lyrische drama. De dichter zal de vitwendige
omlijsting van de handeling moeten verschaffen; aan hem
alleen komt het toe de personen van het drama op te stellen,
hen te plaatsen in den tijd en in de ruimte, nauwkeurig aan
te geven, wie ze zijn, wat ze doen, wat ze willen. De toon-
dichter zal ons dan verder ontsluieren wat er plaats grijptin
het binnenste hunner zielen, hij zal ons doen deelnemen aan
hun inwendig leven, hij zal ons éénstemmig doen trillen met
hunne vreugden en hunne smarten. Uit de vereeniging van
het woord met de muziek zal aldus het artistieke beeld ont-
staan van het hoogste, het meest volledige leven, dat men
zich kan uitdenken. Maar, aldus vervolgt Wagner, deze
vereeniging kan slechts dan vruchtbaar zijn, wanneer de taal
der muziek zich komt verbinden met datgene, wat in de ge-
sproken taal het meest met de muziek verwant is; de juiste
plaats, waar de verbinding der twee kunsten plaats grijpt, is
het punt, waar zich in het gesproken woord een onweder-
staanbaar streven openbaart om een zielsaandoening werkelijk
en zinnelijk waarneembaar uit te drukken. Dit punt nu wordt
bepaald door den inhoud zelven van hetgeen uitgedrukt moet
worden, in zooverre die inhoud overgaat van het gebied des
verstands tot dat van het gevoel. Een onderwerp, dat alleen
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voor het verstand te vatten is, kan ook alleen door de taal
van het woord medegedeeld worden; hoe meer het echter
doortrokken wordt van aandoeningen, des te meer eischt het,
om op adaequate wijze uitgedrukt te worden, uitdrukkings-
middelen, welke slechts de taal der muziek in voldoende
hoeveelheid hem verschaffen kan. Hieruit laat zich van zelf
de natuur bepalen van datgene, wat de dichter-componist
heeft uit te spreken, nl. het eewwig(—rein)-menschelijke, los-
gemaakt van alle conventie ).

Het begrip »eeuwig-menschelijk”” wordt door Chamberlain
nader bepaald als volgt:

»Das »Rein-menschliche” ist »das, was das Wesen der
menschlichen Gattung als solcher ausmacht”, es ist »das
von aller Konvention, von allem historisch-formellen

1) Lichtenberger, p. 2—5. Hier volgen nog Wagner’s eigen woorden, gelijk
ze door Chamberlain (I, S. 26, 27) medegedeeld worden, n.l. tot beter begrip
afgedeeld door cijfers: (19) Das in der musikalischen Sprache Auszudriickende
sind nun aber einzig Gefi/le und Emp findungen : sie driickt den von unserer,
zum reinen Verstandesorgan gewordenen Wortsprache abgeldsten Gefiihlsinhalt
der rein-menschlichen Sprache iiberhaupt in vollendeter Fiille aus. (20) Was
somit der absoluten musikalischen Sprache fiir sich unausdriickbar bleibt, ist
die genaue Bestimmung des Gegenstandes des Gefiihles und der Empfindung,
an welchem diese selbst zu sicherer Bestimmtheit gelangen; (30) die ihm noth-
wendige Erweiterung und Ausdehnung des musikalischen Sprachausdruckes
besteht demnach im Gewinne des Vermdgens, auch das Individuelle, Besondere,
mit kenntlicher Schirfe zu bezeichnen, und (4% dieses gewinnt sie nur in ihrer
Vermihlung mit der Wortsprache. (30) Nur aber dann kann diese Vermihlung
eine erfolgreiche sein, wenn die musikalische Sprache zu allernichst an das
ihr Befreundete und Verwandte der Wortsprache ankniipft; genau da hat die
Verbindung vor sich zu gehen, wo in der Wortsprache selbst bereits ein
unabweisliches Verlangen noch wirklichem, sinnlichem Gefithlsausdrucke sich
kundgiebt. (6% Dies bestimmt sich aber einzig nach dem Zwialte des Auszu-
driickenden, in wiefern dieser aus einem Verstandes- zu einem Gefiihlsinhalte
wird. Ein Inhalt, der einzig dem Verstande fasslich bleibt, bleibt einzig auch
nur der Wortsprache mittheilbar; je melr er aber zu einem Gefiihlsmomente
sich ausdehnt, desto bestimmter bedarf er auch eines Ausdruckes, den ihm
in entsprechender Fiille endlich nur die Tonsprache ermoglichen kann. (Folge-
rung aus diesen Pridmissen:) Hiernach bestimmt sich ganz von selbst der Inhalt
dessen, was der Wort-Tondichter auszusprechen hat: es ist »das won aller
Konvention [von allem Historisch-formellen) losgeloste Reinmenschliche” (G. S.
IV, 8. 317, 318). Vgl. Viotta, blz. 137—139, Schuré, Rickard Wagner, pp. 287, 288.
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Losgeloste”, es ist das, woraus »alles Partikularistische,
Zufillige entnommen” wurde. Eine »rein-menschliche
Handlung” ist eine, aus deren Motiven alles Kleinliche
und Unbestimmte ausgeschieden, aus deren Inhalt alles
von aussen her Entstehende, pragmatisch Historische,
Staatliche und dogmatisch Religiose hinweggenommen
wurde. -—— Ein historisches Drama ist also Z. B. kein
srein-menschliches’” Drama, ebensowenig gebiihrt diese
Bezeichnung einem Biihnenstiick, dessen Angelpunkt von
einem konventionellen Ehrbegriff gebildet wird. — Hier-
mit wird ja keine »absolute Kritik” gegen Dichter wie
Shakespeare und Calderon ausgesprochen, die von
Niemandem glithender als von Wagner bewundert wurden;;
festgestellt wird aber, dass: »Ein Inhalt, der einzig dem
Verstande fasslich ist, einzig auch nur der Worisprache
mitteilbar bleibt”, und dass nur eine dichterische Absicht,
die »vollstandig aus dem Verstande an das Gefiihl mit-
geteilt werden kann”, die Mitwirkung jenes — von Shake-
speare selbst als so iibermachtig anerkannten — Korrelats
der Wortsprache, der Tonsprache, gestattet und erheischt.
Das Reinmenschliche ist aber das Hochste, das Allge-
meinwahre, und »wo es den unmittelbarsten und doch
sichersten Ausdriick des Hochsten, Wahrsten,dem Menschen
iiberhaupt Ausdriickbaren gilt, da muss eben auch der
ganze, vollkommene Mensch beisammen sein, und dies ist
der mit dem Leibes- und Herzensmenschen in innigster,
durchdringendster Liebe vereinigte Verstandesmensch —
keiner aber fiir sich allein” (G. S. III, 66).

Diesen Hinweis auf das »Reinmenschliche” als auf das
Einzige, was in dem /dcksten dramatischen Kunstwerk
ausgesprochen werden darf und kann, halte ich fiir eine
der grossten Thaten Wagner's; vielleicht die grosste.
Denn mit dieser klaren Erkenntnis ist die ganze Lehre
des neuen Dramas gegeben, einer Kunst, in der nach
Wagner’s Versicherung »ewig neu zu erfinden sein wird”.
Zwar hat man im Aristoteles die namliche Lehre jetzt
nachtraglich entdecken wollen, und Wagner kniipft selber
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direkt an Aeschylos und Sophokles an, deren »rein-
menschliche Kunst das schonste Ergebnis hellenischer
Geschichte sei”; wir Modernen hatten aber jedenfalls das
Wissen von diesem Gesetz der notwendigen Beschrinkung
auf das Reinmenschliche (sobald wir das hochste Kunst-
werk uns zum Ziele setzen wollen) griindlich verloren” 1).

Bij het bespreken van Rzenzi zegt Lichtenberger over deze
zelfde zaak:

Wagner crut voir que les sujets historiques ne pou-
vaient convenir au drame musical et cela parce qu’il était
presque impossible de réaliser, dans ce cas, cette har-
monie de la musique et des paroles a laquelle doit
tendre le poete-musicien. Assurément il est possible de
trouver dans un grand événement historique la matiere
d’un drame ou s’entrechoquent des passions éternellement
humaines et susceptibles d’étre rendues par la musique;
c’est ainsi, par exemple, que les sentiments généraux
qui forment en quelque sorte la base du drame de Rienzi,
le patriotisme, I'amour de la liberté, peuvent étre exprimés
a la fois par la poésie et par la musique. Mais tout drame
historique contient forcément, outre cet élément univer-
sellement humain, un élément spécifiquement historique
et contingent; 4 ce point de vue, Rienzi doit étre un
tableau historique de la vie romaine au XIVe siecle, une
description pittoresque des hommes de cette époque,
avec leurs moeurs, leurs partis pris, leurs préjugés moraux
et sociaux. Or, tout ce qui est conventionnel, contingent,
tout ce qui varie selon les époques et selon la mode
peut étre exposé par la parole et compris par la raison;
il est impossible par contre de le rendre immédiatement
sensible au cceur par la musique. L’auteur d’un opéra
historique se trouve donc pris entre deux nécessités
également ficheuses: d’une part, il lui faut €liminer le

Iy Chamberlain 1, S. 186. Vgl. ook S. 202 en 203.
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plus possible tout I'élément contingent, mais alors l'intérét
historique risque de s'évaporer; d’autre part, s'il veut
conserver a son ceuvre un cachet historique, il est obligé
d’y introduire de longs passages ou les paroles seules
importent et ne demandent pour étre pleinement com-
prises aucun accompagnement musical; mais alors si le
compositeur s’obstine malgré tout a les mettre en musique,
cette musique n’a plus avec l'action et les paroles aucun
lien nécessaire; elle n'est qu'un ornement postiche, sur-
ajouté au texte qui pouvait parfaitement se suffire a
lui-méme’ 1).

Ziedaar Wagner’s gedachten over het eeuwig-menschelijke.
Of hij zich in de dagen van Dresden zijner latere richting
al z66 bewust was, dat hij tengevolge dddrvan Manfred
verwierp om Zannhiuser af te werken, is een vraag, die wij
niet gaarne bevestigend zouden willen beantwoorden, vooral
na hetgeen hij zelf in de Mittheilung an meine Freunde
geschreven heeft ?); wat we wel willen, is toegeven, dat zijn
aard en aanleg, zijn »Genius”, hem er op onbewuste wijze
toe gebracht heeft om liever een stof, aan de romantiek, aan
de volkssage ontleend, te bewerken dan een historische.

Met al de energie, die hem eigen was, wanneer een plan
bij hem vaststond, wierp Wagner zich nu op het uitwerken
der schets van Zannhiuser, die hij na zijn terugkomst uit
Parijs, bij gelegenheid van een zomeruitstapje naar Teplitz
in Bohemen, ontworpen had, en verbond aan de sage van
dien ridder den bekenden wedstrijd der minnezangers op den
Wartburg %); en de dichter-componist heeft uit beide met
kundige hand een allerkostelijkst werk geschapen, vol pak-

1) Lichtenberger, pp. 52, 53.

2) G. S. 1V, S. 272, waar hij o. a. zegt dat hij bij de keuze van Zannhduses
»ginzlich ohne Reflexion verfuhr”.

8) Die wedstrijd heeft waarschijnlijk plaats gehad in het geboortejaar der
H. Elisabeth, welke dan ook door Wagner in dit drama wordt ten tooneele
gevoerd, maar reeds als volwassen. Een prachtig fresco van Schwind in den
gerestaureerden Wartburg geeft een denkbeeld van dit schitterende feest.
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kende tooneelen en hoogst dramatische toestanden. Alleen
tegen het eerste deel dier opera, met de allerzinnelijkste scéne
in den Venusberg kan men met grond ernstige bedenkingen van
moreelen aard inbrengen, al kan ook een decente mise-en-
scéne het hinderlijke wel iets verminderen, evenals in een
dergelijk tooneel van Parsifal met de bloemenmeisjes. Ten-
gevolge van die scéne werd al aanstonds bij haar eerste
verschijnen aan 7annhduser het verwijt van »Schliipfrig-
keit” gedaan.

Wat Wagner gevoelde, toen hij na het voltooien van den
tekst zijn werk op muziek zette, wat al zinnelijk gevoel hem
geheel en al doordrong, blijkt het best uit zijn eigen woorden:
»Es war ein verzehrend tppige Erregtheit, die mir Blut und
Nerven in fiebernder Wallung erhielt, als ich die Musik des
Tannhiusers entwarf und ausfiihrte. Meine wahre Natur, die
mir im Ekel vor der modernen Welt und im Drange nach
einem Edleren und Edelsten ganz wiedergekehrt war, umfing
wie mit einer heftigen und briinstigen Umarmung die dusser-
sten Gestalten meines Wesens, die beide in ezmen Strom:
hochstes Liebesverlangen, miindeten” '), Tot beter begrip
dezer laatste woorden diene, dat hij in die dagen een ont-
zettend verlangen naar liefde in zich voelde, waarvan hij
zelf zegt: »Was konnte diese Liebessehnsucht, das Edelste,
was ich meiner Natur nach zu empfinden vermochte, wieder
Anderes sein, als das Verlangen nach dem Hinschwinden
aus der Gegenwart, nach dem Ersterben in einem Elemente
unendlicher, irdisch unvorhandener Liebe, wie es nur mit
dem Tode erreichbar schien? Was war aber dennoch im
Grunde dieses Verlangen Anderes, als die Sehnsucht der
Liebe, und zwaf der wirklichen, aus dem Boden der voll-
sten Sinnlichkeit entkeimten Liebe, — nur einer Liebe, die
sich auf dem ekelhaften Boden der modernen Sinnlichkeit eben
nicht befriedigen konnte?” 2) En nadat hij verklaard heeft, dat
het dichten en componeeren van Manfred een stap zou geweest

) G. S IV, S. 279.
2 T. a. p.
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zijn van het standpunt, door hem met Der Fliegende Hollinder
bereikt, terug naar Rienzi, zegt hij verder, dat de dramati-
seering van 7annhduser hem verder bracht op den weg — d. i.
zijn eigen kunstrichting — met Der Fliegende Hollander inge-
slagen: »Ich hatte mit dieser Arbeit einen neuen Entwickelungs-
weg in der mit dem »fliegenden Hollinder” eingeschlagenen
Richtung zuriickgelegt. Mit meinem ganzen Wesen war ich
in so verzehrender Weise dabei thitig gewesen, dass ich
mich entsinnen muss, wie ich, je mehr ich mich der Beendigung
der Arbeit niherte, von der Vorstellung beherrscht wurde,
ein schneller Tod wiirde mich an dieser Beendigung verhindern,
so dass ich bei der Aufzeichnung der letzten Note mich
vollig froh fiihlte, wie als ob ich einer Lebensgefahr ent-
gangen wire’ 1),

Daar de compositie van Zannkiuser hem al te zeer had
ingespannen, ging hij, na de rollen onder de zangers verdeeld
te hebben, in den voorzomer van 1845 tot herstel zijner
geschokte gezondheid naar Mariénbad in Bohemen; doch
zelfs tijdens dezen rusttijd kon hij den arbeid niet staken en
maakte hij het plan voor een drama van lichteren aard, een
komische opera. Het was ook op aandrang zijner vrienden,
dat hij daartoe het plan opvatte, »weil diese Oper mir den
Zutritt zu den deutschen Theatern verschaffen, und so fiir
meine &dusseren Verhiltnisse einen Erfolg herbeifiihren sollte,
dessen hartnickiges Ausbleiben diese allerdings mit einer
bedenklichen Wendung zu bedrohen begonnen hatte” 2). Het
onderwerp voor zijn nieuw drama wilde hij ontleenen aan den
tjd der Meistersinger, en dezen naam draagt dan ook dit
muziekdrama, dat werkelijk tot stand kwam, al is het ook
een tijd later. Voor het oogenblik voelde hij zich nog meer
aangetrokken ?) door een andere stof, die hij te Parijs had
leeren kennen tegelijk met de Zanmnhduser-sage, nl. de sage
van Lokengrin, den zwaanridder. Nauwelijks had hij dan ook

Ly T. a. p., S. 284.
2 T. a. p., S. 284.
3 T. a. p., S. 289-—291.
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de schets voor Die Meistersinger gereed, of hij wierp zich vol
enthousiasme op de Lokengrin, die dan ook voér Die Meister-
singer werd afgewerkt.

Maar de repetitiéen voor Tamnkiuser riepen Wagner van
Mariénbad naar Dresden terug. Geen moeite, geen kosten
werden gespaard om het werk goed te doen slagen; evenwel
was het gevolg bij de eerste opvoering, den 19den October
1845, gering. Men begreep Wagner niet; nadat men eenmaal
zijn Rienzi gezien had, verwachtte men iets in dzen geest van
hem; dat was al tegengevallen met Der Fliegende Hollinder,
en nu viel het weer tegen met 7Zanniduser. Deze opera week
dan ook nog al af van de tot dusverre bestaande, en het
publiek verlangde geen drama maar muziek en melodieén.
Wel was Wagner zich zeer goed bewust, dat hij met zijn
laatste werk zich al meer en meer verwyjderde van de richting,
die hij met Riensi had ingeslagen, maar hij had van den
beginne af een »deuische Original-oper” willen schrijven,
waarin niets zou zijn, dat aan Italianen of Franschen zou
herinneren. Overigens is het opmerkenswaardig, dat Wagner
naderhand vele passages van dit werk geheel omgewerkt en
veranderd heeft en dat o.a. in zijn eersten vorm 7Tannhduser
het zoo pakkende slot miste dat het later verkregen heeft }).

1y Eigenaardig is het te lezen wat Wagner zelf hierover schrijft aan Liszt
(30 Jan. 1852): »Die erste Bearbeitung [n.l het slot van het laatste bedrijf]
bernhte auf einer Tiuschung iiber das Wesen der Scene, iiber die mich leider
erst die erste Anffiihrung in Dresden belehrte: nichts, was irgend in den Mitteln
der Darstellung vorhanden ist, soll anf der Scene nur gedacht oder angedentet,
sondern Alles ansgefiihrt werden. Der blosse Beleuchtungsspuk des Venusbeigs
war aber nur eine Andeutung: wirklich wahr wird der Zauber nur, wenn Veaus
selbst erscheint und sich vernehmen lisst. Diess ist so richtig, dass gerade
diese nachgeholte Sitnation mir einen grossen Reichthum fiir meine Musik auch
zugefiihrt hat: betrachte die Scene mit der Venus im letzten Akte, und Du
wirst mir Recht geben, dass die frithere Ausfihrung zn ihr sich wie der
Kupferstich zum Oelgemslde verhilt. Ganz so ist es mit dem Erscheinen der
Leiche der Elisabeth: wenn Tannhiuser an dieser hinsinkt und seufzt: »Heilige
Elisabeth. bitte ftir mich!” so ist hier ausgefiihrt, was dort nur angedeutet war.”
(Briefwechsel, T, S. 163). En Alfred Ernst (L’art de Richard Wagner, p. 36) zegt
naar nanleiding van deze woorden: »Ce texte est de haute importance. I1 montre
bien en \Wagner le dramaturge réaliste, exprimant l'intime humanité de son
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Ten gevolge van het matige succes zijner nieuwe opera !)
overmande Wagner een »Gefiihl der vollkommensten Einsam-
keit”’; doch hij trachtte zich te troosten op een hem zeer
eigenaardige wijze: want daar er, ondanks alle tegenspraak,
toch enkelen gevonden werden die in zijn werk belangstelling
schenen te toonen, kwam hem deze belangstelling voor als
»die gutmiithige Theilnahme befreundeter Menschen an dem
Schicksale eines theuren Wahnsinnigen” %). Maar, gelijk ons
vit de Mittheilung an meine Freunde blijkt, zijn ideeén gaf
hij niet op. Hem was het onmogelijk om in de bestaande
opera, waaraan het publiek zich vergaapte, een fuzustuiting te
zien, daar hier alles op muziek en zangersvirtuositeit aankwam ;
sgn streven daarentegen was een geheel ander: hij wilde
drama’s, en geen opera’s, en langzamerhand werd hem al
duidelijker wat de eigenlijke stof voor een muzikaal drama
kon zijn en tevens moest zijn; wij hebben daarover reeds een
en ander gezegd, maar wenschen hier toch ook nog even aan
te stippen, dat, gelijk uit de Mittheilung an meine Freunde
blijkt, de gedachten, welke hij naderhand breed heeft vitgewerkt
in zijn groote theoretische tijdschriften over kunst, zich gedurende
de Dresdener jaren al sterker en sterker aan hem opdrongen
en zich al helderder en klaarder ontwikkelden ; ook werd hem
duidelijk, dat er tusschen zijn streven en het verlangen van het
operapubliek geen overeenstemming bestond noch bestaan kon.

Een poging om Z7anrhdiuser te Berlijn te doen opvoeren
in de hofopera mislukte; Wagner kreeg ten antwoord, dat hij
beproeven moest zijn werk aan den koning bekend te maken
door stukken er van te arrangeeren voor militaire muziek,

ceuvre par des faits typiques aussi caracterisés, aussi frappants que possible.
Wagner, avec un minimum d’incidents, veut porter I'intensité des sensations i
son maximum, sachant que leffet direct sur les sens du spectateur est indispensable
4 T’art le plus élevé”.

1) Volgens Richard Pohl (XKickard Wagner, S. 153) zou zelfs Wilhelmina
Schréder-Devrient Wagner niet begrepen en na die eerste uitvoering tot hem
gezegd hebben: »Sie sind ein Genie, aber Sie schreiben doch zu tolles Zeug.
Man kann’s ja kaum singen”. De critiek ontzegde aan Wagner geschiktheid
voor melodievorming, en brak zoowel de muziek als de handeling af,

2) G. S. 1V, S. 293.
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welke dan bij de wachtparade voor den koning zou kunnen
worden geblazen ; terecht teekent Wagner hierbij aan: »Tiefer
konnte ich wohl nicht gedemiithigt werden!”

Toch kon het slechte succes van zijn jongste werk den
inwendigen drang om steeds nieuw en beter te scheppen bij
hem niet betoomen. Ondanks het bewustzijn, dat hij als kapel-
meester aan de opera niet op zijn plaats was, werkte hij het
gedicht en de muziek van Lokengrin af, een meesterwerk
van den eersten rang !), dat echter toen niet te Dresden,
maar eerst later, in 18 5o, onder directie van Liszt te Weimar
zou worden opgevoerd.

Tegelijkertijd vatte hij weer twee andere plannen voor
nieuwe drama’s op, één historisch, nl. Friedrich der Rothbart en
een aan de Duitsche (Noorsche) mythe ontleend, nl. Sieg fred.
Voor de laatste maal kwam hier bij Wagner’s zoeken naar
een geschikte stof, de historie met de sage in strijd. Edoch
bij diepere studie van beide onderwerpen moest hij weldra
Friedrich opgeven, daar het hem hoe langer zoo meer duidelijk
werd, dat in historische stukken het menschelijke niet als
rein(algemeen)}menschelijk aan den dag kan komen, maar
alleen als historisch-conventioneel, terwijl slechts in de mythe,
de sage, het zuiver-menschelijke zich openbaart 2).

Ook was hij in die dagen vervuld van het plan om een
drama te maken Fesus wvon Naszareth. Dit zou, volgens

I) »Diese so geistvoll erfasste, so sinnig und formgewandt ausgefihrte, zur
idealen Vollendung emporgehobene Kunstschépfung”, aldus P. Schmid in de
Stimmen a. M. L. XXV, S. 262, die ook het volgende woord van den bekenden
muziekhistoricus en criticus Ambros aanhaalt: »Der Partitur des Tannhiuser
und des Lohengrin hitte Wagner getrost beischreiben kénnen, was jener griechische
Maler seinen Gemilden beischrieb: »Man wird es leichter tadeln als nachahmen”,
Mit diesen Partituren unter dem Arme mag sich Wagner seine Stelle bei jenen
suchen, welche den Ehrennamen Kiinstler im edelsten Sinne verdienen”.

2 »Als ich den »Friedrich” aufgab, um desto bestimmter und gewisser in
Dem, was ich wollte, den »Siegfried” vorzunehmen, hatte ich eine neue und
entscheidenste Periode meiner kiinstlerischen und menschlichen Entwickelung
angetreten, die Periode des bewussten kiinstlerischen Wollens auf einer vollkommen
neuen, mit unbewusster Nothwendigkeit von mir eingeschlagenen Bahn, auf der
ich nun als Kinstler und Meusch einer neuen Welt entgegenschreite”, G. S.
1V, S. 320.

CXVIL 3. 12
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Glasenapp, geworden zijn een Schopenhaueriaansche » Tragodie
der Verneinung des Willens zum Leben”,. een gedicht van
het meest besliste verlangen naar den dood, zooals Wagner
zelf dat toenmaals in zijn ziel droeg, en de uitdrukking der
Faustsche stemming:

»Und so ist mir das Dasein eine Last,
Der Tod erwiinscht, das Leben mir verhasst” !).

1) Om goed te begrijpen wat hij bedoelde, moeten wé& weten dat het verlos-
singswerk van den Christus van Wagner niets anders was dan /ef verlangen naar
ket niet-zijn. We vinden deze zaak van zooveel belang om Wagner te leeren
kennen, voor zooverre hij met Christus en het Christendom iets heeft uit te staan,
dat wij zijn eigen woorden moeten aanhalen:

»Meine vereinsamte traurige Stellung als kiinstlerischer Mensch, musste mir
aber gerade heran wiederum zum schmerzlichsten Bewusstsein kommen, und
der nagenden Wirkung dieses Schmerzens konnte ich nur durch Befriedigung
meines rastlosen Triebes zu neuen Entwiirfen wehren. Es dringte mich Etwas
zu dichten, das gerade dieses mein schmerzliches Bewusstsein, auf eine dem
gegenwirtigen Leben verstindliche Weise mittheile. Wie ich mit dem »Siegfried”
durch die Kraft meiner Sehnsucht auf den Urquell des ewig Reinmenschlichen
gelangt war, so kam ich jetzt, wo ich diese Sehnsucht dem modernen Leben
gegentiber durchaus unstillbar, und von Neuem bpur die Flucht vor diesem
Leben, mit Aufhebung seiner Forderungen an mich durch Selbstvernichtung,
als Erlosung erkennen musste, auch an dem Urquell aller modernen Vorstellungen
von diesem Verhiltnisse an, nidmlich dem menschlichen Feszs vorz Nazareth.
Zu einer, namentlich fiir den Ktnstler ergiebigen Beurtheilung der wundervollen
Erscheinung dieses Jesus’ war ich dadurch gelangt, dass ich den symbolischen
Christus von zZz unterschied, der, in einer gewissen Zeit und unter bestimmten
Umstinden gedacht, sich unserem Herzen und Verstande als so leicht begreiflich
darstellt. Betrachtete ich die Zeit und die allgemeinen Lebenszustinde, in denen
ein so liebendes und liebebediirftiges Gemdiith, wie das Jesus’, sich entfaltete,
so war mir nichts natiirlicher, als dass der Kznze/ne, der eine so ehrlose, hohle
und erbirmliche Sinnlichkeit, wie die der rémischen Welt, und mehr noch der
den Romern unterworfenen Welt, nicht vernichten und zu einer neuen, der
Genmiithssehnsucht entsprechenden Sinnlichkeit gestalten konnte, nur aus dieser
Welt, somit aus der Welt liberhaupt hinaus, nach einem besseren Jenseits, —
nach dem Tode, verlangen musste. Sah ich nun die heutige moderne Welt von
einer dhnlichen Nichtswiirdigkeit, als die damals Jesus umgebende erfiillt, so
erkannte ich jetzt nur, der charakteristischen Eigenschaft der gegenwirtigen
Zustinde gemiss, jenes Verlangen in Wahrheit als in der sinnlichen Natur des
Menschen begriindet, der aus einer schlechten, ehrlosen Sinnlichkeit sich eben
nach einer edleren, seiner gelduterten Natur entsprechenden Warnehmbarkeit
sehnt. Der Tod ist hier nur das Moment der Verzweiflung ; er ist der Zerstorungs-
akt, den wir an uns ausiiben, weil wir ihn — als Einzelne — nicht an den
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Van het plan kwam verder niets:

»Zwei tliberwiltigende Bedenken hielten mich aber von
der Ausfiihrung des Entworfenen ab: diese erwuchsen
einerseits aus der widerspruchvollen Natur des Stoffes,
wie er uns eben vorliegt; andererseits aus der erkannten
Unmoglichkeit, auch dieses Werk ziir 6ffentlichen Ausfiih-
rung zu bringen. Dem Stoffe, wie er nun -einmal durch
das religitse Dogma und die populdre Vorstellung von
ihm dem Volke sich eingeprigt hat, musste ein zu
empfindlicher Zwang angethan werden, wenn ich mein
modernes Bewusstsein von seiner Natur in ihm kundgeben
wollte; an seinen populiren Momenten musste gedeutet,
und mit mehr philosophischer als kiinstlerischer Absicht-
lichkeit gedndert werden, um sie der gewohnten Anschau-
ungsweise unmerklich zu entziehen und in dem von mir
erkannten Lichte zu zeigen’ ).

Ons behoeft het niet te spijten, dat we een Christus-drama,
in Wagnerschen zin opgevat, moeten missen ?). Den /késto-
reschen Christus, gelik de vier Evangelisten Hem ons doen
kennen, zouden we zeker niet gekregen hebben, maar een

schlechten Zustinden der uns zwingenden Welt ausiiben kénnen. Der Akt der
wirklichen Vernichtung der Zusseren, wahrnembaren Bande jener ehrlosen Sinn-
lichkeit ist aber die wzs obliegende gesunde Kundgebung dieses, bisher auf
die Selbstvernichtung gerichteten Dranges. Es reizte mich nun, die Natur Jesus’,
wie sie wunserem, der Bewegung des Lebens zugewandten Bewusstsein deutlich
geworden ist, in der Weise darzuthun, dass das Selbstopfer Jesus’ nur die
unvollkommene Aeusserung desjenigen menschlichen Triebes sei, der das
Individuum zur Emporung gegen eine lieblose Allgemeinheit dréngt, zu einer
Empérung, die der durchaus Einzelne allerdings nur durch Selbstvernichtung
beschliessen kann, die gerade aus dieser Selbstvernichtung heraus aber noch ihre
wahre Natur dahin kundgiebt, dass sie wirklich nicht auf den eigenen Tod,
sondern auf die Verneinung der lieblosen Allgemeinheit ausging”. G. S. IV, S.
331, 332. Vgl. Stimmen a. M. L. XXV, S. 260.

) G. S. 1V, S. 332.

?) Het uitvoerig geschetste ontwerp kan men evenwel vinden in de »Nachge-
lassene Schriften und Dichtungen” van Wagner. Een studie hierover heeft
Marcel Hébert in zijn werk: Le sentiment religieux dans lawvre de R, Wagner.
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mylhischen, een symbolischen, in Wagner's geest opgevat,
evenals hij de oorspronkelijke stof van Lokengrin had opgevat
en omgewerkt; wat in Lokengrin echter niet hindert, zou ons
in den Verlosser der Wereld zeer zeker wel gehinderd hebben.

Het is intusschen wel de moeite waard een oogenblik te
beschouwen, hoe Wagner zich die Lohengrin-sage volgens
zijn ideeén en princiepen omwerkt; ook hier willen wij 't
liefst zijn eigen woorden gebruiken.

»Das mittelalterliche Gedicht brachte mir den Lohengrin
in einer zwielichtig mystischen Gestalt zu, die mich mit
Mistrauen und dem gewissen Widerwillen erfiillte, den
wir beim Anblicke der geschnitzten und bemalten Heiligen
an den Heerstrassen und in den Kirchen katholischer
Linder empfinden. Erst als der unmittelbare Eindruck
dieser Lektiire sich mir verwischt hatte, tauchte die
Gestalt des Lohengrin wiederholt und mit wachsender
Anziehungskraft vor meiner Seele auf; und diese Kraft
gewann von Aussen her namentlich auch dadurch Nahrung,
dass ich den Lohengrinmythos in seinen einfacheren Ziigen,
und zugleich nach seiner tieferen Bedeutung, als eigent-
liches Gedicht des Volkes kennen lernte, wie er aus den
lduternden Forschungen der neueren Sagenkunde hervor-
gegangen ist. Nachdem ich ihn so als ein edles Gedicht
des sehnsiichtigen menschlichen Verlangens ersehen hatte,
das seinen Keim keinesweges nur im christlichen Ueber-
natiirlichkeitshange, sondern in der wahrhaftesten mensch-
lichen Natur iiberhaupt hat, ward diese Gestalt mir immer
vertrauter, und der Drang, um der Kundgebung meines
eigenen inneren Verlangens willen mich ihrer zu bemich-
tigen, immer stirker, so dass er zur Zeit der Vollendung
meines Tannhiusers geradesweges zur heftig dringenden
Noth ward, die jeden anderen Versuch, mich ihrer Gewalt
zu entziehen, gebieterisch von mir wies” ).

1) Hoezeer het algemeen-menschelijke zich toen reeds in Wagner’s geest vasts
gezet had, moge blijken vit de woorden, die hij op de bovenaangehaalde laat
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Pater Schmid teekent hierbij aan:

»Also erst, nachdem der tiefere Inhalt des Kunstwerkes
seinem heimathlichen Boden entfremdet, nachdem er
»wagnerisch” zurechtgelegt worden, wird ihm die kiinst-
lerische Form angemessen, nicht um seiner selbst willen,
sondern »um der Kundgebung meines eigenen inneren
Verlangens”. Das sind Worte, welche wir bei keinem der
folgenden Werke des Dichter-componisten vergessen
diirfen, Wagner verwechselt den Inhalt des Kunstwerkes
mit der Tendenz des Meisters. Die kalleotechnische
Conception ist ihm nicht die kiinstlerische Gestaltung
objectiver Wahrheiten zur kunstschonen Darstellung, son-
dern nur das subjectivste Raisonnement, welches der
objectiven Wahrheit die Form entnimmt, um sie in kunst-
schoner Umgestaltung zur Darstellung des eigenen inneren
Verlangens zu beniitzen” 1).

Ondanks al zijn arbeid te Dresden werd toch zijn toestand
daar al meer en meer onhoudbaar; hij gevoelde zich niet
thuis aan het hoofd van een kunstinstelling, waar, volgens
ziyn begrip, niet op kunst maar alleen op geldverdienen werd
gelet. Voegen we daarbij nog, dat zijn financieele toestand
alles behalve rooskleurig was en dat hij, bij de pogingen om
dezen te verbeteren, door nl. zijn werken aan verschillende
schouwburgen ter voorstelling aan te bieden, teneinde bjj

volgen: »Auch Lokengrin ist kein eben nur der christlichen Anschauung
entwachsenes, sondern ein uralt menschliches Gedicht; wie es iiberhaupt ein
griindlicher Irrthum unserer oberflichlichen Betrachtungsweise ist, wenn wir die
spezifisch christliche Anschauung fiir irgendwie urschopferisch in ihren Gestal-
tungen halten. Keiner der bezeichnendsten und ergreifendsten christlichen
Mythen gehort dem christlichen Geiste, wie wir ihn gewdhnlich fassen, uréigen-
thiimlich an: er hat sie alle aus den rein menschlichen Anschauungen der Vorzeit
iiberkommen und nur nach seiner besonderen Eigenthiimlichkeit gemodelt. Von
dem widerspruchsvollen Wesen dieses Einflusses sie so zu ldutern, dass wir das
rein menschliche, ewige Gedicht in ihnen zu erkemnen vermogen, dies war die
Aufgabe des neueren Forschers, die dem Dichter zu vollenden fibrig bleiben
musste”. G. S. IV, S. 288, 289.
Yy Stimmen a. M. L. XXV, S. 262.
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eventueele uitvoering de tantiémes te kunnen ontvangen, bijna
overal het hoofd stootte, en men dikwijls zijn partituren als
ongeopende pakketten terugzond, en men kan zich denken
in welk een gemoedsgesteldheid hij verkeerde ; de Mittheilung
an meine Freunde deelt het overigens uitvoerig mede. Geen
wonder dan ook, dat, toen de revolutiestorm van 1848 ook
over Duitschland losbrak, Wagner, die door zijn revolutionnaire
begrippen in zaken van dramatische kunst ook in heel zijn
levensbeschouwing hervormende verlangens koesterde, van
een ommekeer van zaken veel heil verwachtte, ook voor de
kunst. Wanneer we het woord revolutionnair (op politiek gebied)
in den eigenaardigen zin opvatten, dien Wagner daaraan hechtte,
dan is het niet meer zoo geheel en al bevreemdend dat hij,
de kunstenaar, die droomde van een totale reactie en revolutie
in de dramatische kunst, schrijven kon: »Elsa [een hoofdper-
soon in Lokengrin] hat mich zum vollstindigsten Revolutionir
gemacht. Sie war der Geist des Volkes, nach dem ich auch
als kiinstlerischer Mensch zu meiner Erlosung verlangte’ ).
Deze woorden worden nader verklaard door de volgende:
»Auf dem Wege der Nachsinnens iiber die Moglichkeit einer
griindlichen Aenderung unserer Theaterverhiltnisse, ward ich
ganz von selbst auf die volle Erkenntniss der Nichtswiirdig-
keit der politischen und sosialen Zustinde hingetricben, die
aus sich gerade keine anderen offentlichen Kunstzustinde be-
dingen konnten, als eben die von miy angegriffenen. Diese
Erkenntniss war fiir meine ganze weitere Lebensentwickelung
entscheidend” 2).

Toen dan ook de gisting der revolutie te Dresden was
doorgedrongen, hield Wagner, voordat het tot een uitbarsting
was gekomen, in de »Vaterlandsverein”, den 14den Juni 1848,
een redevoering, waarvan het onderwerp was: » Wie verhalten
sich republikanische Bestrebungen dem Konigthume gegen-
tiber?” Uit die rede blijkt, dat Wagner toen een aanhanger
van het koningschap was, een onverzoenlijk vijand echter van

1) G¢. S 1V, S. 302.
2) G. S. IV, S. 308.
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het constitutionalisme, verder dat hij alle heil voor Duitsch-
land verwachtte van een krachtig verwerpen der »fremdartigen
undeutschen Begriffe”, van de »Emanzipierung des Konig-
thums” uit democratische dwaalleeringen, en van het herstel
der oudgermaansche betrekkingen tusschen den vorst en het
vrije volk. »An der Spitze des Freistaates wird der erbliche
Konig eben das sein, was er seiner edelsten Bedeutung nach
sein soll: der Erste des Volkes, der Freieste der Freien!
Wiirde dies nicht zugleich die schonste deutsche Auslegung
des Ausspruches Christus sein: »Der Hochste unter Euch soll
der Knecht Aller sein”? Denn indem er der Freiheit Aller
dient, erhoht er in sich den Begriff der Freiheit selbst zum
hochsten gotterfiillten Bewusstsein”’, Deze rede, verwekte
algemeenen toorn; maar in een uitvoerigen brief aan den
generaal-intendant von Liittichau rechtvaardigde Wagner zich
en zeide: »dass das Konigthum immer der heilige Mittelpunkt
bleiben konnte, um den sich alle nur erdenklichen volksthiim-
lichen Institutionen errichten liessen”.

Het volgende jaar geraakte Dresden van 3 tot 9 Mei in
opstand; dat Wagner zich aan den kant der opstandelingen
bevond, is aan geen twijfel onderhevig; welk aandeel hij er
in gehad heeft, kan men bij Chamberlain vinden. Echter
blijkt wit zijn gedrag niet, dat hij wegens deelname aan den
opstand reden had om te vluchten, nadat Dresden door de
Pruisen was ingenomen ; wel begaf hij zich toen naar Chemnitz
om daar bij zijn zwager het einde der wanordelijkheden af te
wachten, maar niet met de meening om te vluchten. Deze
zwager echter meende, dat de vlucht voor hem noodzakelijk
was, en bracht hem naar Weimar in Thuringen. Ook daar
was Wagner niet bezorgd, dat hij zijn vaderland zou moeten
verlaten, en zonder besef van schuld wandelde hij er vrij
rond, niet twijfelende, of het misverstand, indien er al een
bestond, zou zich wel ophelderen. Toen echter het bericht
kwam, dat een »Steckbrief” tegen hem was uitgevaardigd,
meende hij, dat het veiliger was zich buitenlands te begeven,
en, geholpen door Liszt, die toen voor de eerste maal
beslissend in” zijn leven ingreep en hem een pas wist te
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bezorgen op een anderen naam, nam hij de wijk naar
Zwitserland 1).

Toch zegende hij het lot, dat hem uit Dresdén verjoeg:
als kunstenaar met eigen, gevestigde overtuiging was het voor
hem daar niet meer om uit te houden. Hij schreef dan ook

1) Om de nauwe betrekking waarin Wagner tot Liset heeft gestaan, moge
het volgende hier een plaats vinden over dezen grooten pianovirtuoos.

Franz Liszt was 22 October 1811 te Raiding in Hongarije geboren en katho-
liek. Hij huwde in 1834 met de fransche gravin d’Agoult, beter bekend onder
haar zom de plume Daniel Stern; uit dat huwelijk zijn drie kinderen gesproten:
de oudste dochter werd later de gemalin van den franschen staatsman Emile
Olivier; de zoon Daniel stierf te Berlijn; de jongste dochter was Cosima, die in
't huwelijk trad met Hans von Biilow. Liszt liet zich van zijn echtgenoote
scheiden — 'zij stierf in 1844 — en was toen in druk vriendschapsverkeer met
vorstin Caroline von Sayn-Wittgenstein, geb. von Iwanovska; deze vrouw, die
geheel opging in Liszt, had zich laten scheiden van haar echtgenoot, vorst
Nicolaas von Sayn-Wittgenstein-Sayn, terwijl zij haar eenige dochter Marie bij
zich mocht houden; haar eenig verlangen was met Liszt te huwen. In 1848
kwam zij te Weimar, waar ook Liszt reeds vertoefde, die,na aan zijn virtuosen-
loopbaan vaarwel gezegd te hebben, daar het ambt van kapelmeester had
aanvaard. De vorstin huurde het slot Altenburg, waarvan zij Liszt een zijvleugel
deed betrekken, terwijl zij voor hem zorgde, allen last van hem wegnam, zoodat
niets hem in het scheppen zijner kunstwerken — hij had zich toen op de
compositie toegelegd — kon hinderen. Deze toestand duurde, totdat haar dochter
Marie met prins von Hohenlohe huwde en te Rome ging wonen; en daar de
moeder zonder haar dochter niet leven kon, volgde zij haar naar die stad,
waar zij verbleef tot haar dood. Een jaar na dat huwelijk ging ook Liszt
naar Rome en gedurende zijn verblijf aldaar — hij woonde op de aan den
prins von Hohenlohe toebehoorende villa d’Este — bracht hij der vorstin
dagelijks een bezoek; van een huwelijk kon echter niets komen. Liszt, die een
tijd lang het Saint-Simonisme heeft aangehangen, schijnt in zijn latere jaren
tot de ware godsvrucht teruggekeerd te zijnj ook heeft hij zich te Rome de
tonsuur laten toedienen en droeg hij sedert dien dag het geestelijk kleed.
Pogingen van vorstin Caroline, om Liszt tot een hoogere clericale orde te
brengen, mislukten.

Liszt is te Bayreuth gestorven en begraven.

Als vriend van Wagner zal zijn naam steeds in één adem genoemd worden
met dien van den Bayreuther meester. Vroegere vluchtige kennismakingen te
Parijs hadden geen ernstige gevolgen gehad. Eerst toen Liszt Wagner leerde
kennen als componist van Rienzi en Der Fliegende Hollinder kreeg hij groote
achting voor den toonzetter, een achting, die tot bewondering steeg bij de
inzage van Zannhiuser. Weimar was dan ook de eerste stad na Dresden,
waar reeds 19 Februari 1849 Zannhduser onder Liszt’s bezjelende leiding ten
gehoore werd gebracht in de hofopera. Daar ook leerde Wagner Liszt voor
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aan zijn vriend Uhlig: »Dies Dresden wire, wenn ich dort
geblieben, das Grab meiner Kunst geworden” ).

En, terwijl het hem veel kostte het vaderland vaarwel te
zeggen, dat hij véér 6 jaar pas had teruggezien en waaraan
hij toen eeuwige trouw gezworen had, was het hem toch eene
verlichting den rug toe te kunnen keeren aan een wereld
»der ich, meinem Wesen nach, lingst nicht mehr angehérte”,
gelijk hij zelf zegt; en dan voegt hij er aan toe:

>Mit Nichts kann ich das Wohlgefiihl vergleichen, das
mich — nach Ueberstehung der nichsten schmerzlichen
Eindriicke — durchdrang, als ich mich frei fiihlte, frei
von der Welt marternder, stets unerfiillter Wiinsche, frei
von den Verhiltnissen, in denen diese Wiinsche meine
einzige, verzehrende Nahrung gewesen waren! Als mich,
den Geichteten und Verfolgten, keine Riicksicht mehr
band zu einer Liige irgend welcher Art, als ich jede
Hoffnung, jeden Wunsch auf diese jetzt siegreiche Welt
hinter mich geworfen, und mit zwanglosester Unumwun-
denheit laut und offen ihr zurufen konnte, dass ich, der
Kiinstler, sie, diese so scheinheilig um Kunst und Kultur
besorgte Welt, aus tiefstem Grunde des Herzens ver-
achtete; als ich ihr sagen konnte, dass in ihren ganzen

’t eerst beter kennen als dirigent op een repetitie van Zannkiuser, en aanstonds
erkende hij in hem een verwante ziel. »Was ich fithlte — schrijft Wagner — als
ich diese Musik erfand, fiihlte er, als er sie auffohrte; was ich sagen wollte, als
ich sie niederschrieb, sagte er, als er sie erténen liess” (G. S. 1V, 5. 340);
en verder: »Durch dieses seltensten aller Freunde Liebe gewann ich in dem
Augenblicke, wo ich Aesmathlos wurde, die wirkliche, langersehnte, iiberall an
falschen Orte gesuchte, nie gefundene Heimath fiir meine Kunst” (Ibidem),

Liszt is steeds voor Wagner een trouw vriend gebleven, die hem gesterkt
heeft in vele moeilijkheden, ook geldelijk hem dikwerf ter hulp is gekomen,
en veel heeft bijgedragen om Wagner’s kunst in Duitschland bekend te maken
en ingang te doen vinden. Zijn werk Lokengrin et Tannhiuser de Richara
Wagner, later onder Wagner's eigen toezicht in het Duitsch vertaald, is nog
altijd een van de heerlijkste pleidooien voor de kunst van den Bayreuther
Meester, en met gloed en enthousiasme geschreven. (Vgl. over de verhouding
tusschen Wagner en Liszt o. a. D¢ Gids 1899 September, blz, 542, vv.).

Yy Briefe an Theodor Uhlig v, s. w. S. 247.
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Lebensadern nicht ein Tropfen wirklichen kiinstlerischen
Blutes fliesse, dass sie nicht cinen Athemzug menschlicher
Gesittung, nicht einen Hauch menschlicher Schénheit
aus sich zu ergiessen vermoge ; — da fiihlte ich mich zum
ersten Male in meinem Leben durch und durch frei, heil
und heiter, mochte ich auch nicht wissen, wohin ich
den nichsten Tag mich bergen sollte, um des Himmels
Luft athmen zu diirfen” ).

Het jaar 1849, waarin hij brak met de oude opera als
dramatischen kunstvorm, was het middelpunt van zijn leven,
ook van zijn kunstenaarsleven.

Hageveld. W. P. H. JANSEN.

AANHANGSEL. Wij wenschen in dit aanhangsel nog een en ander mede
te deelen over Wagner’s dramatische schets Feswus won Nazareth en over zijn
revolutionnaire ideeén. Ofschoon deze zaken niet onmiddellijk in verband staan
met Wagner's ontwikkeling als dramatisch dichter en toonzetter — een ontwik-
keling, die wij ons vooral voorstelden te doen kennen in zijn levensloop, — is
het, met het oog op zijn latere drama’s, niet onbelangrijk, zijn opvattingen over
den goddelijken Zaligmaker nader te leeren kennen, te hooren welke onzinnige
leeringen hij Hem doet verkondigen en tevens te zien, hoe hij zich in de Dres-
dener dagen de revolutie voorstelde. Wij willen daartoe eenige bladzijden ont-
leenen aan het reeds genoemle werk van Lichtenberger, Rickard Wagner, poéte
el pensenr.

1. Over het drama Fesus vorn Nazareth.

Fesus won Nazareth, Poenvre la plus curieuse de cette époque, contient I’exposé
le plus intéressant et le plus complet du ¢redo révolutionnaire de Wagner.

Wagner se proposait de nous montrer en Jésus-Christ le prophete inspiré de
la société future, le représentant de I’humanité idéale, pure de toute souillure et
de tout péché, qui descend parmi les"hommes dégénérés, met & nu les vices
d’une civilisation corrompue et préche le retour au bien, la régénération par
I'amour. »Je vous délivre du péché en vous annongant la loi éternelle de Pesprit;
cette loi, c’est Pamour: quand vous agirez par amour, jamais vous ne pécherez”?),

I G. S IV, S. 334.
2y Wagner, Nackgelassene Schriften, S. 65. De woorden, hier en verder, tus-
schen aanhalingsteekens geplaatst, zijn letterlijk aan Wagner ontleend.
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Cette parole que Wagner met dans la bouche du Christ, résume toute 1'ideé
philosophique du drame. Wagner admet que Dieu et 'homme ne font qu'un &
Porigine, que les premiers hommes vivaient, par suite, innocents et inconscients,
conformément 2 la loi divine, ou, ce qui revient au méme, a la loi de nature.
Peu 2 peu la conscience leur vint: ils distinguérent l'utile du nuisible et appe-
lerent T'utile le bien, le nuisible le mal. Alors ils opposérent le bien au malj ils
crurent que le bien seul venait de Dieu, que le mal venait de I'imperfection de
la nature humaine. Et, au lieu de suivre la loi divine, qui les efit conduits, par
d’incessants changements, de progrés en progres, jusquw’ a la plus haute félicité,
ils institutrent des lois humaines par lesquelles ils prétendirent fixer avec précision
le bien et le mal, le juste et D'injuste; et ils créerent PEtat, afin quil veilldt a
Pobservation des lois parmi eux. Mais ces lois, incomplétes, imparfaites en leur
rigidité, devinrent Ja cause des pires douleurs de 'humanité, car elles affaiblirent
parmi les hommmes la conscience de la loi divine avec laguelle elles se trouvaient
souvent en conflit, et donnérent ainsi naissance a la notion du péché.

Voyez, par exemple, la premiére de ces lois humaines, celle sur qui repose
la famille, la loi du mariage. Elle est bien, a l'origine, une conséquence de la
loi de Tamour. L'union librement consentie de 'hnomme et de la femme, ou
chacun trouve en I'autre son complément naturel, est la source de la plus haute
satisfaction concevable pour les deux époux, et il est bon, par suite, que cette
union soit durable. La loi divine veut donc que ’homme et la femme unis par
I'amour s’appartiennent I'un a l'autre jusqu’ & ce que la mort les séparel). De
la aussi les lois humaines proclament la sainteté du mariage, les droits et les
devoirs qu’il confere aux époux. Mais ne voit-on pas que ces lois peuvent entrer
en conflit avec la loi divine qui leur a donné naissance! Elles proclament I'anion
indissoluble du mari et de la femme; or cette union, légitime quand elle a pour
base un amour réciproque, devient la plus inique des tyvrannies dés que amour
est absent. La loi humaine est impie lorsqu’elle proclame que la femme qui a
épousé un homme sans amour lui doit une éternelle fidélité, car elle entre en
conflit avec la loi naturelle qui veut que la femme aime et cherche parmi les
hommes celui a qui elle peut donner le bonheur et par qui elle peut le trouver.
»La loi dit: »Tu ne commettras point 'adultere!”” Mais moi (c. a. d. Jésus-Christ),
je vous dis: »Vous n’épouserez pas sans amour. Un mariage sans amour est
rompu sitét conclu, et qui a épousé sans amour a rompu la foi du mariage.
S5i vous suivez ma loi, comment la violerez-vous jamais, puisqu’elle vous ordon-
nera de faire ce que désirent votre coeur et votre 4me? Mais, si vous vous
unissez sans amour, vous vous liez contre la loi de Dieu, et ce péché vous
conduit & transgresser la loi humaine et & rompre la loi du mariage” 2).

Impie, de méme, est la seconde des lois fondamentales de la société, la loi
de la propriété. Chaque hommne, de par la loi divine, a le droit de jouir de la
nature et d'y chercher la satisfaction de ses besoins; mais la loi de la propriété
consacre seulement le droit de jouissance exclusive: or c’est la un crime contre
la loi divine. »C’est une bonne loi que: »Tu ne déroberas point” et tu ne »con-

3 T. a p, S. 65—67.
%) T. a, p., S, 66—68.
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voiteras point le bien de ton prochain”. Celui qui la transgresse commet un
péché; mais moi je vous préserve du péché en vous enseignant: »Aime ton
prochain comme toi-méme”, et, par suite: ne cherche pas & amasser des trésors
et 4 dépouiller ainsi ton prochain, & le mettre dans le besoin, car, en plagant
ton bien sous la protection de la loi des hommes, tu induis ton prochain &
pécher contre la loi... Celui qui amasse des trésors que les voleurs peuvent
dérober, celui-la a le premier transgressé la loi, car il a pris a son prochain ce
qui était nécessaire a celui-ci. Qui donc est alors le volenr ? Celui qui a pris 4 son
prochain ce dont celui-ci avait besoin, ou celui qui a pris au riche ce dont le
riche n’avait pas besoin #’1).

Ainsi les lois humaines ont apporté dans le monde le scandale et le péché.
Cest pourquoi Jésus est venu pour les abroger, pour abolir le péché et proclamer
la loi d’amour. »Le monde n’est point souillé de péché; il est parfait comme
Dieu qui le créa et qui le conserve; pure est toute créature qui vit en l'univers,
car sa vie est amour de Dieu, et la loi selon laquelle elle vit est la loi de
Pamour. Ainsi vécut, lui aussi, 'homme jadis au temps de son innocence, mais
la connaissance du bien et du mal, de I'utile et dn nuisible, le fit sortir de lui-
méme et il vécut selon des lois qu’il se fit lui-méme pour sa perte. Et mainte-
nant je fais rentrer ’homme en lui-méme et non plus au dehors de lui: mais
Dieu est la loi de 'amour; et quand nous saurons cela et que nous agirons selon
cette loi, ainsi que chaque créature agit mais sans le savoir, nous serons Dieu
lui-méme ; car Dieu est la conscience de so0i”?2),

Que ’homme vive donc selon la loi d’amour, comme le lui enseigne la nature
entitre. La plante nait d’un germe qui constitue en quelque sorte son indivi-
dualité; ce germe se développe, puis il fructifie et se multiplie, et marche ainsi
vers sa propre destruction, qui est acheveé par la mort. Suivant le méme rythme
s’accomplit la destinée de I’homme: pendant sa jeunesse, il est réceptif, égoiste ;
il emprunte au monde extérieur ce qu’il lui faut pour développer son moi
physique et spirituel; puis, quand il a atteint sa maturité, il est poussé par la
loi de nature a4 repandre hors de lui sa séve et sa vie, & se multiplier, & se
déprendre ainsi de lui-méme et 2 vivre pour les antres; enfin, quand il s’est
dépensé tout entier, quand il a consumé sa force au profit des autres, alors le
cycle de son existence individuelle est accompli, et il meurt aprés avoir restitué
4 l'univers ce que I'univers lui avait donné. Il faut que I’homme prenne con-
science de cette loi supréme qui régle sa vie tonsciente comme I'inconsciente
évolution de la plante, et qu'il accepte sans inutile révolte le sacrifice naturel
et nécessaire de son égoisme. La nature d’ailleurs ne nous a pas rendu cette
résignation trop difficile. Quant aux 4ges primitifs, le patriarche, aprés avoir
donné la vie & une nombreuse lignée, arrivait, chargé d’ans, au terme naturel
de ses jours, il s'endormait sans regret dans la paix de la tiche accomplie. La
mort n’est devenue terrible que quand I’homme s’est révolté contre cette loi
supréme de toute existence finie, quand, arrivé & I’dge viril, il a cherché sa
satisfaction non plus dans I'accomplissement de I’évolution naturelle mais dans

Iy T. a. p.,, S. 69.
2) T. a. p, S. 78.
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lacquisition de la richesse et de la puissance; la mort alors lui apparut, au
terme de ses jours, comme la destruction brutale d’un égoisme qui cherche a
se prolonger hors des limites naturelles. Mais, si ’homme rentre dans l'ordre,
si connaissant mieux sa destinée il abdique son égoisme au profit de sa famille,
puis, étendant sans cesse le cercle de ses affections, au profit de sa patrie, et
enfin du genre humain tout entier; alors, au soir de ses jours, il pourra, comme
Pantique patriarche, accueillir la mort le front serein et 'Ame apaisée, car il se
sera dépris de sa vie individuelle pour vivre de la vie universelle de lespéce
elle méme 1).

Telle était la loi nouvelle que Jésus apportait aux hommes. Mais les hommes,
endurcis dans le mal, ne I'écouttrent point. Sa destinée, dans le drame de
Wagner, c’est I'histoire du juste qui se révolte contre la méchanceté et la sottise
de ses contemporains, mais qui, seul contre tous, doit nécessairement succomber
dans la lutte, et qui, finalement, aspire i la mort non par dégoiit de la vie
mais parce que la mort est la seule protestation que lindividu isolé puisse
opposer au triomphe du mal. Dans Lokengrirz. Wagner avait chanté ses tristesses
d’artiste isolé et incompris, cherchant en vain i trouver parmi les hommes
Pamour confiant dont il avait besoin. Dans Fésws de Nazaretk il nous dit ses
déceptions de réformateur, sa douleur en face du spectacle du mensonge et de
I'hypocrisie, le sentiment déprimant de son isolement, de son impuissance &
régénérer, sans étre secondé par personne, une société frivole et corrompue, et
ses aspirations vers la mort, qui, aux heures sombres, lui semblait étre le senl
dénouement possible de sa révolte obstinée contre la société entiere” (Lichten-
berger pp. 156—161).

Niet zonder recht schrijft Hébert (in zijn vroeger vermeld werk, p. 75), dat
Wagner in zijn dramatisclie schets Fesus vor Nazareth is »partisan d’un optimisme
ou plutdt d'un méliorisme naturaliste dans lequel, en somme, la Nature est tout”.
Van die natuur maakt hij een God. »Et cette Nature — aldus vervolgt Hébert —
n’est pas, comme pour Spinoza, une substance parfaite qui mérite le nom de
Dieu, bien que, par une inexplicable contradiction, elle revéte une infinité de
modes imparfaits; c’est une essence soumise & un perpétuel passage d’un moindre
degré d’ftre i un degré supérieur, un éternel flers, une indifinie perfectibilité,
nullement une 7 finie Perfection”.

Behoeft het ons te spijten, dat Wagner’s plan niet tot uitvoering is gekomen ?
Zijn zelfde ideeén heeft hij echter in andere drama’s uitgewerkt.

II. Wat aangaat Wagner’s aansluiting bij de revolutie, vinden wij bij Lichten-
berger een enthousiastisch artikel van Wagner, dat hij den 8 April in de Volks-
blitter van zijn vriend Rockel heeft geschreven.

»QOui, le vieux monde va tomber en poussiere, et le nouveau monde va sortir
de ses ruines, car la sublime déesse de la Révolution accourt sur l'aile des
tempétes, la téte ceinte d’une auréole d’éclairs, ’épée d’une main, la torche de
lautre, T'oeil sombre, courroucé, le regard glacé... Elle stme la terreur dans le
coeur de ceux qui se cramponnent anxieusement an passé, courtisans, fonction-
naires, gens de bourse, hommes d’Etat ou bourgeois craintifs. Malheureux, crie

) T. a p, S, 82,
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Wagner 2 ce troupean d’égoistes effarés, 1éve les yeux, et regarde la-bas sur la
colline, ol des milliers et des milliers d’hommes sont assemblés et attendent, le
coeur tressaillant de joie, ’aurore d’un jour nouveau. Regarde, ce sont tes fréres,
tes soeurs, ces infortunés, ces miséreux qui de la vie n’ont connu encore que la
souffrance, étrangers jusqu’ alors sur cette terre faite pour la joie; eux tous
attendent cette révolution qui t’angoisse comme la libératrice qui les arrachera
a ce monde de misére et qui créera un univers nouveau ol tous trouveront le
bonheur... Ce sont les ouvriers des fabriques, qui produisent en abondance les
objets les plus variés, et qui pourtant vivent dans le dénuement, car les produits
de leur travail ne sont pas & eux, mais au Riche qui posséde le capital. Ce
sont les paysans qui cultivent patiemment la terre féconde et pourtant meurent
de faim, car les fruits de Jeur labeur appartiennent au Puissant qui possede la
terre. Tous ces désherités de la vie, aux visages creusés par les chagrins, pilis
par la misére, écoutent avec transport le bruit de la tempéte qui leur apporte
le salut de la Révolution: »Je suis la vie, leur crie la déesse, la vie qui sans
cesse crée et sans cesse transforme toute chose! Ou je ne suis pas est la mort!
Je suis le réve, la consolation, l'espoir de ceux qui souffrent! Je viens 2 vous
pour briser toutes les chalnes qui vous oppriment, pour vous délivrer de I'étreinte
de la mort et verser dans vos membres une nouvelle vie. Tout ce qui subsiste
doit disparaitre, c’est la loi éternelle de la nature, la condition de la vie, et moi,
Péternelle destructrice, j’accomplis la loi et crée la vie nouvelle. Je détruirai de
fond en comble cet ordre de choses, car il est né du péché, et sa fleur est la
misére, et ses fruits sont le crime. Je détruirai toute domination d’un homme
sur d’autres, des morts sur les vivants, de la matiére sur Pesprit; je briserai le
pouvoir du Puissant, de la Loi, de la Propriété. Que I’homme ait pour seul
maitre sa propre volonté, pour seule loi son propre plaisir, pour seul avoir sa
propre force; car il n’y a rien de sacré que //Zomume libre, et rien n’est au-dessus
de lui... Je détruirai cet ordre de choses qui divise 'humanité en peuples
ennemis, en puissants et en faibles, en privilégiés et en déshérités, en riches et
en pauvres, car elle fait de tous des malheureux. Je détruirai cet ordre de choses
qui fait de millions d’étres humains les esclaves de quelques-uns et de ces
quelques-uns les esclaves de leur propre puissance et de leur propre richesse.
Je détruirai cet ordre de choses qui sépare la jouissance du travail, qui fait du
travail un fardeau et de la jouissance un péché ... Debout donc, peuples de la
terre, debout les misérables, les opprimés! Il n’y a plus désormais que deux
peuples : T'un qui me suit, 'autre qui me résiste. L’un, je le conduis au bonheur;
'autre je le balayerai dans ma marche triomphale, car je suis la Révolution, je
suis le principe de vie toujours agissant, le Dieu unique que tous les étres recon-
naissent, qui gouverne tout ce qui est, qui répand partout la vie etle bonheur”
(Lichtenberger, pp. 162—164).

De vriendschap met den uit Rusland verdreven nihilist Bakounine, die in die
dagen naar Dresden was uitgeweken, heeft er zeker niet toe bijgedragen om
Wagner’s revolutionnaire beginselen te verzwakken.

w. P. H. J.









HET KATHOLIEKE
AMSTERDAMSCHE PATRICIAAT DER
XVIIE EN XVIII® EEUW 3.

(Vervolg van DI. CXVI, bl. 43 vv.).

III. PETRUS VAN OPMEER, AMSTERDAMMER, EN ZIJNE
»HISTORIA MARTYRUM BATAVICORUM.

Adrianus Valerius ?), ook genoemd Adriaan Wouters, was,
indien wij ons niet vergissen, de eenige biograaf van den
vromen, edelen Amsterdammer, Petrus van Opmeer. Paquot,
v. d. Aa, Jacobus Kok e. a. hebben hunne mededeelingen
over Van Opmeer bij Valerius geput; terwijl de historie-
schrijvers van Amsterdam al zeer weinig licht over hem
hebben verspreid. De meeste dier historici tellen hem ten
eenenmale niet onder de groote mannen der 16° eeuw, en
slechts enkelen noemen zijn naam ter loops. Een goede uit-
zondering maakt Jan Wagenaar, die hem een plaats gunt
onder »Amsterdams vermaarde persoonaadjes” en eenige
regels aan zijne nagedachtenis wijdt. Ter Gouw, in zijne
Geschiedenis van Amsterdam, weet niet anders van hem te
verhalen dan dat hij zich afsloofde »in vergeefschen strijd
tegen de Hervorming” 3).

Ofschoon van Opmeer in zijn werken voortleeft en geen

1) In mijn vorig opstel (De Katholiek, DIl. CXVI], bl. 46, eerste alinea) schreef
ik: »Daar deze biographie niet in den handel, maar in handschrift bestaat” enz.
Dit is onjuist. De biographie is »als handschrift” uitgegeven bij C. L. v. Lan.
genhuysen 1866.+O0k zijn nog te verbeteren drie drukfoutjes op bl. 60: Rieholt
lees Rickholt; Poel lees Poll; De Dever lees De Roever.

%) Martelaarsboek ofte Historie dev Hollandse Martelaren, bl. .

8) DL VI, bl. 398,

CXVIL 3. 13
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lauwerkrans meer behoeft, zoo vermeenen wij toch, nu de
jongste geschiedschrijver van Amsterdam dien geléerden
Amsterdammer — die inderdaad met Cannius, van Apherden,
Crocus en Alardus mee van de schoonste namen van het
katholieke Amsterdam vertegenwoordigt — spottenderwijze
heeft behandeld, dien edelen balling en schrijver van vele
geleerde werken nader bekend te moeten maken.

Het geslacht Van Opmeer is, even als dat van Ruysch, Boe-
lens en tal van andere geslachten, welke zich te Amsterdam
gevestigd hebben, van West-Frieschen oorsprong en waar-
schijnljk afkomstig van het dorp Opmeer, eene heerlijkheid,
gelegen tusschen Hoorn en Medemblik. Dit geslacht werd in
de 14° eeuw, om zijn trouw aan zijn wettige vorstin, door de
diep ongelukkige, maar helaas niet smettelooze Jacoba van
Beieren in den adelstand verheven. Het tijdstip waarop de
van Opmeeren naar Amsterdam zijn getrokken is niet be-
kend, daar de geschiedboeken ons daarvan niets verhalen. De
eerste, dien wij daar ontmoeten, is Pieter, de zoon van Hendrik,
de vader van hem, wiens naam als titel voor deze studie strekt.

Pieter Hendrikszoon is geboren in het einde der 15° eeuw.
Hij huwde de godvruchtige, liefdevolle Maria van Akersloot,
van wie Paquot !) getuigt: »Elle était une dame également
distinguée par sa piété et par sa naissance: zij was eene
beschaafde vrouw, even uitmuntend door godsvrucht als door
geboorte”. Daar Valerius haar »een adellijke matrone” noemt,
zoo was zij waarschijnlijk een telg van het adellijk Haarlemsch
geslacht van Akersloot, dat tot wapen voerde: in rood een
zilveren zwemmende visch, vergezeld van drie gebladerde gou-
den eikels. Het wapen van haar man was: in blauw een zilveren -
sirene, houdende in de rechterhand een met goud omlijsten
spiegel, in de linker een blauwen gecirkelden aardbol, waarop
een goud kruisje. Zijn zoon voerde hetzelfde wapen, waaronder
zijn kleinzoon, ook genaamd Pieter, de spreuk plaatste Op-
Meer-min, zijnde eene toespeling op den familienaam en op
het heraldieke figuur in het wapen: de sirene = de meermin.

Y)Y Memoire pour serviv & Dhist. litt. des X VII Provinces des Pays-Bas, T. IV, p. 30.
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Pieter Hendrikszoon ') was van 1515 tot 1553 regent van
het Nieuwe Zijds Huiszittenhuis en het is waarschijnlijk aan zijne
milddadigheid te danken, dat genoemd huis begiftigd werd met
de zoogenaamde Opmeer-huisjes #), een verblijf voor bedaagde
vrouwen en maagden. In 1525 toog hij, met nog andere
Amsterdammers, naar het H, Land.

In Amsterdam bestond reeds in de 14° eeuw een Broeder-
schap van Jerusalemvaarders, welke »naest de Oloffs-Capelle
noch een ander capelle daer neffens gemaeckt hadde nae(r)
der capelle van Jherusalem met onses L. Heeren graff’’ 3). Die
Broederschap werd genoemd »die ridderlijcke broederscap van
den Heylighen Lande”. Zij bestond uit aanzienlijke burgers,
die te Jerusalem tot ridders geslagen waren en daarmede het
recht verkregen hadden de Jerusalem-veer te dragen. In het
klooster der Nieuwe Nonnen te Amsterdam hing véor de
de Hervorming een gildestuk, waarop elf Amsterdamsche
» Jerusalemsheeren’’ der 16¢ eeuw met de Jerusalem-veer in
den arm waren afgebeeld. Zij knielen ter wederzijde van een
tafel, welke overdekt is met een kleed, waarop het wapen van
Jerusalem gestikt is. Hunne namen, waaronder dien van Prefer
Henvicxan van Opmeer A° 1525, stonden onder, hunne wapens
boven de schilderij. Lelong*), die dit stuk nog in wezen heeft
gezien, noemt het een »heerlijk konst-tafereel”, dat sdoor
ouderdom in geringe toesicht reets na(ar) den ondergang helt”.
Aan zijne kunstliefde dankt het nageslacht een reproductie
van deze schilderij, welke hij »soo goeds als mogelijk ver-
kleynt in ’t koper” heeft laten brengen. »Jammer — zoo zegt
Lolong — is het, dat het [de schilderij] soo hoog en als uyt
het oog hangt’. Uit deze jammerklacht vermeenen wij te
moeten opmaken, dat het »heerlifk konst-tafereel”, ergens
hoog in de lucht, misschien in een der gangen van het stad-

1) Zijn broeder Dirk huwde Wynanda Hollesloot, wier kinderen en klein-
kinderen zich vermaagschapten met Occo, Stuyver van Ravensberg, den Otter,
Sandelyn en Bam.

2) Wagenaar, DI. VI, bl. 269.

3) De anonymus achter Pontanus, Beschr. van Amst. Bl 359.

4 Beschr. der Reformatie, bl. 490,
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huis was opgehangen, toen Lelong het liet graveeren. Waar
de schilderij is gebleven, weet men tot heden niet. Zeker is
het, dat zij niet in bezit is gekomen van den kunstlievenden
Jacobus Marcus, den vriend van Lelong, den ijverigen ver-
zamelaar van oud-Amsterdam en den bezitter van het fami-
liestuk bekend onder den naam van Heyman Facobse van
den Ouden-Amstel'), afkomstig uit het Agnietenklooster. Laat
ons hopen, dat de »Jerusalemvaarders” nog eenmaal, evenals
Jacob Corneliszoon’s kunstwerk, teruggevonden mogen worden;;
tenzij de calvinistische vroedschap der 18¢ eeuw deze schil-
derij tot plankjes heeft laten verzagen.

Keeren wij terug naar Pieter Hendriksz., uit wiens huwelijk
met Maria, voor zoover mij bekend, slechts een zoon, genaamd
Pieter, geboren werd. Dat kind kwam ter wereld te Amster-
dam in het jaar 1526 op den feestdag van den heiligen abt
en leeraar der kerk, van den teederminnenden Maria-vereerder,
den H. Bernardus®) De geleerde Jesuieten-pater Andreas
Schottus zegt in zijn opdracht van »Crocus’ vrome werkjes' %),
dat Pieter Pietersz. te Delft geboren is. Deze mededeeling
is niet juist, daar hij te Amsterdam, zooals hiervoor gezegd,
het levenslicht zag. Ook Valerius, zijn biograaf, vergist zich,
als hij schrijft, dat Pieter »naulijks de kindsche jaren door-
geworsteld” was, toen hij zijn vader verloor. Immers wij lezen
in een post uit de oude thesauriers-rekeningen, dat Pieter
Hendriksz. van Opmeer in-Maart 1555 door de Burgemeesteren
van Amsterdam naar Emden gezonden werd om verslag uit
te brengen over den handel dier Hanze-stad. Indien Pieter
Pietersz. derhalve geboren is in 1526, dan moet hij minstens
dertig jaar geweest zijn bij den dood zijns vaders. Niet alleen
zal dus zijne moeder, de godvruchtige Maria van Akersloot,
zooals Valerius getuigt, maar ook zijn vader het zijne er toe
bijgedragen hebben om hun »eenige(n) soon seer sorgvuldig

1y Zie mijn Een oud-Amst. Familiepaneel (Faarb. Alb Thijm, 1893).

2) Het leven wan Petrus Opmeer door Valerius.

3) Zie de belangrijke studie van Pater Allard over Crocus in het Faerd. varn
Als. Thijm 1892, bl. 61.
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en godvrugtig” op te voeden en een echt katholicke en
wetenschappelijke opvoeding te geven.

Pieter werd op zeer vroegen leeftijd in de leer gedaan bijj
den kundigen, godgeleerden wijsgeer Alardus van Amsterdam,
bijgenaamd Doove Ellen, van wien Erasmus zegt, dat hij met
de tong goed maakt, wat hem aan de ooren ontbreekt. Toen
deze geleerde man in 1539 naar Keulen vertrok, bezocht de
dertienjarige Pieter het college van den niet minder bekwamen
Cannius, den »prior van XI dusent maegden binnen Amstelre-
damme” !), den boezemvriend van Alardus. Nadat hij bij
Cannius, wien hij zijn »seer lofweerdige(n) leermeester” noemt,
zijne eerste studién ?) met de grootste vlijt volbracht had, begaf
hij zich naar de Hoogeschool te Leuven, toegerust met »een
levendig, wakker en vaardig vernuft, insgeljks een groote
lust en begeerte tot kennis en wetenschap” 3). Hij bezocht
daar het college van Busleider, ook genaamd dat der Drie
Talen. In die wijdberoemde school deed men zijn humaniora,
en legde zich ook toe, na de rhetorica voltooid te hebben,
op de grondige studie der oude talen. Onder leiding van
Justus Lipsius en van den Alkmaarschen professor Petrus
Nannius verbleef hij een jaar te Leuven. Van Nannius zegt
Martinus Schook — die door Vossius betiteld wordt met
den naam van mpudentissima bestia — dat hij smaak gevoelde
voor de calvinistische leer en haar zelfs beleed. Paquot in
zijne Memozre werpt echter deze beschuldiging ver van zich
af en zegt: »C’est une ignorance ou une malice grossiére : tous
les écrits de Nannius respirent la catholicité” ¢). Doch niet
alleen Schook maar ook de Haagsche geneesheer Justus
Velsius, in zijn naijver op Nannius, verhaalt van' hem de
grofste lasterpraatjes over zijne rechtzinnigheid. In een brief
aan den vromen dichter-priester Cornelis Musius verzoekt
Nannius: »Gelieve toch in eenig vers of brief te schrijven

) Zie mijne De wvoormalige Amst. Vriewwenkloosters: Bijdr. B. v. H.
Dl XXIII, bl. 43.

2y Mart. bock, bl. 125.

3) Valerius.

4) Tome XIV, p. 62.
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wat gij van mijne werken gevoelt, want Velsius heeft eenige
ongeleerde boeven opgedragen schempdichten van mij uit
te strooien, bijna van desen inhoud, alsof ik geregtig van den
Bisschop verlaten was”!). Geen grooter dément; kon dien
lasteraars gegeven worden dan de getuigenis van Van Opmeer
zelf, die Nannius noemt: de eer van zijn vaderland, een vol-
maakt redenaar en godgeleerde.

Van Opmeer, na een kort verblijf te Leuven, begaf zich
naar Doornik om zich aldaar in de Fransche taal en in de
smathematische konsten” te bekwamen. Vol geest en vernuft,
mocht Pieter op twintigjarigen leeftijd zijn studién afgedaan
rekenen. Hij keerde overdekt met roem, geliefd en geéerd
door zijne leermeesters in den vreedzamen kring zijner familie
terug, geen grooter, geen ander doel voor oogen hebbende
dan moedig het hoofd te bieden aan de onheilspellende stormen,
welke weldra ook in zijn vaderland troon en altaar tot op
hunne grondvesten zouden doen sidderen. Zijn strijd zou
wezen tegen de ontluikende Hervorming, tegen de libertijnen
en reformatoren, op wie het gedicht van den grooten Da Costa
zoo van toepassing is:

»Om vrijheid schreeuwen die verwaten,
Om vrijheid, bandloos als de orkaan,
Die uit zijn kerker losgelaten

Een halve wereld doet vergaan!

Neen! weg met tronen en altaren!”

Pieter »op het sterk aanhouden van syn moeder” ?) huwde
sop 2I-jarigen leeftijd de voortreffelijke en adellijke maagd
Sophia, dogter van Pieter Sasbout”, burgemeester van Delft.
Zij stamde uit seen van de ouste edele schiltboortige
geslagten van Rynland, alwaar sy ter vierschare met de graven

1) Martelaarsboek : Leven van Cornelis Musius, bl. 125.
2) Valerius.
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van Holland, en naderhant met desselfs balliuwen over eenige
eeuwen altyts onder de welgeboorne zyn verschenen’ 1).

Na zijn huwelijk heeft Pieter zich te Delft metterwoon
gevestigd, waar hem, onder meer kinderen, een zoon, Pieter
genaamd, in 1551 geboren werd, over wien wij later eenige
mededeelingen zullen doen.

De huiselijke haard was voor Van Opmeer volstrekt geen
reden om zijne weetgierigheid te temperen of om zijne studién
aan den kapstok te hangen, integendeel, zegt Valerius, »hij
liet geen tijd voorbijgaan, die(n) hij niet aanleide tot de stu-
dién, soo met lezen als schrijven, om alles te weten 't geen
hem eenigsins kon nut of voordeelig sijn”.

Oppervlakkig beschouwd, denkt men aan wispelturigheid
als men Van Opmeer zijne studién ziet maken, nu in de
Rechtsgeleercheid, dan weder in de Geneeskunde, de Mathesis
en eindelijk in de Gewijde Wetenschappen. Het groote ver-
nuft van Van Opmeer — zoo schrijft Valerius — tot alles
bekwaam, kon niet besloten blijven binnen de enge palen van
enkele wetenschappen. Vooral gevoelde hij zich getrokken tot
de H. Godgeleerdheid, toen hij, bij eigen ondervinding, den jam-
merlijken toestand leerde kennen, waarin zijn vaderland door
de zoogenaamde Hervorming verkeerde. Hij wilde zijne mede-
burgers bewaren voor afval van het H. Geloof, hen wapenen
tegen de drogredenen van een »mandenmaker” en van enkele
priesters, die ten schande waren van hun H. Bediening, en
die zich ten laatste »entpupten” als zoogenaamde verkondigers
van het zuivere evangelie. Vast in zijn geloof, gesterkt door
de Heilige Schriften, waarvan hij de studie vlijtig beoefende,
onmetelijk rijk, zijn geld bestedende voor de armen en voor
arme studenten, die hij op scholen plaatste en later aan een
eervolle betrekking hielp, streefde Van Opmeer het heilig
doel, dat hij zich gekozen had, met onwrikbare standvastigheid
tot het eind zijns levens na. Het eerste boek, dat hij uitgaf
(Haarlem 1561), was eene vertaling uit het Latijn, getiteld:
Vincentius Lirinensis : een seer schoon boeckxen voor die outheyt

1) Batavia Illustrate, p. 1107.
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ende waerheyt des gemeene christen gheloofs teghens die
godloose niewicheyden alder Ketleryen, beschreven over duysent
Jaar door Vincentium Lirinensem Gallum, ende nu ut den
Latyne in onse Nederduytsche sprake overgheset. Ook vertaalde
hij eenige twistschriften van »Leo Empacius, een afvallig
priester” 1), welke hij in 1568 te Delft liet drukken. Kort
daarna verscheen zijn Officium Missae, gericht tegen Empacius
en opgedragen aan den Hertog van Alva?). Musius, van
Afferden, Bucherus en ook Martinus Duncanus, de welbekende
pastoor der Nieuwe Kerk te Amsterdam, bezingen in vers
den lof van den schrijver,

In die dagen van onverkwikkelijken strijd tegen Empacius,
die zich ook niet onbetuigd liet tegenover zijne bestrijders,
zocht Van Opmeer afleiding in den vriendschappelijken om-
gang met den geleerden Musius, den nonnen-pater van het
S. Agathaklooster te Delft. Met Musius, die zijn »vrind niet
geworden was door een slaafsen en gesogten dienst, maar
door mededeelgenootschap der liberale konsten en ware gods-
dienst” 3), beoefende hij de fraaie kunsten en letteren. Op het
gebied der kunsten stonden beide mannen in nauwe betrek-
king met de voortreffelijke schilders Maarten Heemskerk,
Langen Pier, Antonio Moro, Frans Floriszoon e.a., op dat
der letteren met Montanus, Bajus, Nannius, Heuterus, Dun-
canus enz. Ook hadden zij in hunne vriendschap opgenomen
Paulus Tapheus, pastoor der Nieuwe Kerk te Delft, Cornelis
van Veen, den Leidschen Burgemeester »een seer gheleert
man, hebbende de cunste van verscheyde talen” ¢), en Hui-
bert Adriaansz., pastoor te Lier, een heerlijkheid bj Delft,
waar Opmeer sgeen onaangename Land-hoeve besat” ), en

1) V. d. Aa, Biogr. Wik.

2) Mijne verzameling oude boekjes bevat o.a. genoemd werkje met het in-
schrift £x dono D. Petsi ab Obmeer. Ook van zijn vriend, den priester-martelaar,
Cornelis Musius, bezit ik een boek met tal van kantteekeningen en met een
eigenhandig inschrift en onderteekening Cormelij Musiy.

3) Mart. boek, bl. 128.

4 Haarl. Bijdr. X, 3o1.

5) Valerius.
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waar hij, als hij zich »te landwaarts begaf”’, menigmaal zijn
sbesondere vrind” Huibert bezocht ?). Vreeselijk lot was echter
beschoren over twee uit dit viertal zijner vrienden. Musius en
Adriaansz. ondergingen als geloofshelden een aller smarte-
lijksten marteldood. Bij de beschrijving hunner marteling riep
Van Opmeer uit, terwijl hij bittere tranen stortte: »O gij strijd-
bare helden voor de waarheid, wij hebben u levend gegerd,
gij waart met Cornelis van Veen onze gemeene vrienden op
de aarde, maar nu zijt gij onze voorspraak bij Christus. Ge-
lukkige van Veen, wiens woning besprengd is geworden met
het bloed van den grooten Musius. O gelukkig kamerke, dat
gehoord, gezien en gevoeld heeft het lijden van dezen onover-
winnelijken Kruisheld van Christus” ).

Pieter van Opmeer was bij den marteldood van Musius
niet tegenwoordig. Hij had Delft verlaten, toen de stad in
handen was gevallen van den goddeloozen Lumey, door
een protestantsch geschiedschrijver genoemd het »zwijn der
Ardennen”. Hij had zich »te goeder ure onttrokken aan
de woede en het oproer der ketteren en de rebelje onser
Vaderlyke Stad Delft” %), en zich te Leiden gesteld onder
bescherming van Franciscus Valdez, overste in Spaanschen
dienst, met wien hij in groote vriendschap leefde »in opsigt
onser gemeene studién” ¢). Uit Leiden, dat ook niet meer
veilig bleef en door de Staatschen was aangegrepen, vluchtte
hij naar Zuid-Nederland, alwaar hij echter door zijn vriend
Pieter Pietersz. (Ruysch), Schout van Amsterdam, gebeden
werd naar Amsterdam te komen »om syn medeburgers in
het aloud en regtsinnig katholyk geloof te onderwysen en
te versterken” °). Met zijn zoon Pieter vertrok hij toen onmid-
dellijk naar zijn geboortestad, alwaar zij einde 1571 of begin
1572 moeten zijn aangekomen. Bange, vreeselijke dagen

1)y Martetdood Huib. Adriaansz, bl. 232.
2) Marteldood Corn. Musius.

3) Brief van V. Opmeer aan Tapheus.
4y Marteldood Talesius, bl. 160,

) Valerius.
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heeft hij alhier doorgebracht, en ook »huisselyke sorgen”, dat
wil zeggen angst voor het leven van zijn »huisvrouw, kin-
deren en het gantsche huisgezin”'), dat in Utrecht verblijf
hield, drukten hem loodzwaar op het hart. In Amsterdam -
vond hij evenwel een breede rij vrienden, die naar deze
sgeheiligde schuilplaats” 2) waren uitgeweken. Hij stond
verbaasd daar zoovele »voortreffelijke belijders en kloekmoedige
mannen” aan te treffen. »Gij soud(t) seggen — zoo schrijft
hij aan Tapheus — dat den H. Mauritius was aangekomen
met een geheel legioen Thebanen”.

Van Opmeer bleef te Amsterdam tot na den dood van
Wolfert Foppinga, die bij de overrompeling der stad door
Ruyghaver en Helling, in het laatst van December 1577,
verraderlijk werd doodgestoken. Hij was bij diens smartelijk
uiteinde tegenwoordig, want bij de beschrijving dier «mar-
telarye” zegt hij: »dese en veel andere ellende heb ik met
myn oogen gesien en voor een groot gedeelte beproeft, en
dit schryvende, bersten my de tranen ter oogen uyt” ?).
Waarschijnlijk was van Opmeer nog te Amsterdam, toen zij,
»de lelie onder de doornen”, verraderlijk op den 26en Mei
1578 voor Oranje gewonnen werd, want tot de vele ellenden,
die hij »voor een groot gedeelte beproeft” heeft, behoorde
»d’ Amsterdamse afval” ). »Wie oit — zoo klaagt hij —
soude gedacht hebben, dat het Heilige, het Goddelyke en
het Wereldlyke in die stad, soo haast sou sijn 't onderste
boven gekeerd, dat sooveel godvruchtige monniken, eer-
waardige priesters, deftige raadsheeren en voortreffelyke
borgers ter stad souden worden uitgejaagd en in de balling-
schap versonden!”

Toen van Opmeer te Amsterdam »sniet langer konde
verblyven”, is hij eindelyk »in 't stille na(ar) Delft geweeken,
en heeft daar sijn verblyf genomen en droevig in 't midden

1) Brief van V. Opmeer aan Tapheus. Mart. doek, bl. 160.

2) Zie mijn Amsterdam een geheiligde schuilplaats:. Bijdy. Bisd. v. Haarl.
3) Mart. bock, bl. 300

4) T. a. p. bl. 299.
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der Kalvinisten geleeft, egter niet sonder veel vrugt, dewijl
hij eenige behield by het katholyk geloof, anderen tot dwa-
lingen vervallen, wederom bragt op de(n) regte(n) weg’ 1).
Tot aan zijn dood bleef hij op post, en gelijk bij een schip-
breuk de kapitein het schip, dat hem is toevertrouwd, niet
mag verlaten, véordat dan allen de gelegenheid tot redding
is gegeven, zoo bleef hij tot aan den laatsten snik, gebukt
onder een hevig lijden, zoo naar ziel als naar lichaam,
werkzaam voor het heil van anderen, totdat God zijn dienaar
tot zich riep en hem opnam in -de rei der Hollandsche
Martelaren wier leven, lijden en sterven, hij zoo meesterlijk
heeft beschreven. Zijn biograaf zegt: »Verbrooken, en door
veel arbeids afgeslooft is hij binnen Delft overleden den
4er November 1504 %), sijns ouderdoms 69, en begraven in
de S. Hypolitikerk voor het choor aan de noordzijde. Hij
was een man van voortreffelijk statuur, een vast lichaam,
breed van aangesigt, wat roodachtig van wesen, 't geen een
deftige majesteit verbeelde”.

Zijn zoon Pieter, geboren te Delft in 1551, dien wij met
zijn vader te Amsterdam hebben ontmoet, was naar Antwerpen
uitgeweken, alwaar hij tot raad ter Admiraliteit werd benoemd.
Een jaar na de »alteratie” werd hij door de uit oproer
geboren Magistraat van Amsterdam ingedaagd ?) om aldaar
te verschijnen, doch hij bleef wijselijk in Antwerpen waar
hij gehuwd was met Maria van den Broecke, vrouwe van
Helmont, waaruit geboren zijn Jan, Hansken en Luijcken,
jong gestorven, alsmede ridder Lucas van Opmeer, heer van
Contich, Reeth, Waesloos, schepen van Antwerpen, die in de
echt verbonden was met Maria Smeesters. Hunne drie
dochters huwden de adellijke heeren Erard Frans de Cannart
d’Hamale, Jean Baptiste de Robiano en Jacob Ferdinand,
ridder de Villagas.

1) Valerius.

2) Beyerlinck zegt 9 Novb. 1505. Zie Opmeer’s Opus Clronogr. (Bijvoegsel)
T. a. p. 216.

3) Jan Wagenaar, D1, XI, bl. 383.
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Pieter Pietersz. stierf in September 1635 en ligt begraven
in de S. George-kerk te Antwerpen. Zijn grafschrift luidt:

D. O. M. S.

N.V. Petrus van Opmeer patria Batavus in exilio
religionis causa sponte suscepto Philippe IT Hisp. Regi.
et Sereniss. Principp. Alberto et Isabellae in re
nautica Fiscalis summa cum laude vixit. Obiit aet. 77 1).

Vol kinderlijke liefde en piéteit gaf hij de nagelaten werken
zijns vaders uit, en wel:

1% Opus Chronographicum Orbis universi, zijnde een ge-
schiedenis der wereld van de schepping tot 1611. Van
Opmeer had haar voltooid tot 1569. Na zijn dood werd
zij voortgezet door Lucas Beyerlinck, Kanunnik te Antwerpen,
en op kosten van Van Opmeér’s zoon, Pieter, uitgegeven.

2°.  Dat schip van patientie ende penitentie. Paquot zegt
over dit werkje: »]’ignore la date de cet ouvrage, ou I'auteur
prouve que la vraie Eglise n'est point chez les protestants,
parcequ’on ne voit chez eux ni patience, ni pénitence”.
De eerste druk, welken ik van dit werkje bezit, is van 1593 2).
In de voorrede schrijit hij, dat dit boekje »aerdich ende
lustich bescreven is door een myn seer bekende, lieve ende
beminde vrient, die tselfde een tyt lanc geleden aen my (om
te overlesen) overghesondeu heeft”; verder zegt hij, dat hijj
het heeft laten drukken voor zijne »costen uit reverentie en
liefde, die ick draghe totten autheur” (zijn vader).

3°.  Historia Martyrum Batavicorum, sive defectionis a fide
Majorum Hollandiae initia enz. De eerste uitgave van dit
Katholiek Martelaarsboek verscheen achter de laatste uitgave
van het Opus Chronographicum in 1625, dus 31 jaar na den dood
des vaders en 13 jaar na dien van den zoon. Ofschoon Pieter
dit werk zijns vaders niet meer heeft kunnen uitgeven, zoo

Yy Adant. over de wvoormalige Heerlijkheden Reeth. en Waerloos. Alg. Ned.
Fam. blad 1886, bl. 122.
2) 't Hantwerpen. Ghedruct bij Arnout s’ Coninx.
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is het ongetwijfeld zeker, dat hij na zijn dood zijne vrienden
in de gelegenheid heeft gesteld dit- belangrijk werk door druk
te verspreiden. Van dit boek verscheen een Hollandsche
vertaling te Antwerpen bij Petrus Pratanus 1700, in twee
deelen. Het laatste deel vooral is merkwaardig, omdat het
is de Historie der Hollandse Martelaren, welke om de Christen
Catholyke Godsdienst van de Hervormde Niewwgesinden seer
wreed syn omgebragt. Over de belangrijkheid van dit Marte-
laarsboek, het eenige, dat bestaat over onze martelaren tijdens
de Hervorming, valt niet te twisten, wel over de vraag: is
dit werk, behoudens de beschrijving van den marteldood van
Martinus van Velden, die in 1639 wreedaardig vermoord werd,
geheel uit de pen van Pieter van Opmeer, den Amsterdammer,
gevloeid ?

In de degelijke studie van den Eerw. heer I. A. H. Thus
over Cornelius Musius!) vinden wij, dat wijlen professor
I. W. L. Smit den Latijnschen Opmeer noemde een zéér be-
langrijke en zeldzame bron, maar dat bij voorbeeld de »martelie
van Musius uit zoo verward dooreenloopende stukken van
verschillende berichtgevers is samengesteld, dat het zeer
moeilijk is te onderscheiden, wat hierin eigenlijk van Van
Opmeer, wat van anderen is”.

Ongetwijfeld staan in het Hollandsche Martelaarsboek vele
duistere zinnen, waaruit zelfs na zeer aandachtige lezing niet
op te maken is, of de schrijver aan het woord is of wel
zijne berichtgever. Dat van Opmeer het werk bijeenverzameld
heeft, is zonder twijfel, doch niet, dat hij de eenige auteur is.
In de voorrede van het boek zegt van Opmeer, dat, toen hij
in Amsterdam woonde (van 1573—1579), hij in gezelschap
van vele »voortreffelijke” mannen verkeerde, waaronder ook
»de geleerde heer Bontius' ?), die zeer ervaren was in de
»Hollandsche geschiedenissen”. Aan hem werd door Van
Opmeer het verzoek gericht om »ter liefde Gods en uwes

Yy Bijdv. Bisd. v. Haarlem, D1. XX, bl. 404.
2) Waarschijnlijk wordt hier bedoeld Meester Jacob de Bont, die tot 1578 ver-
bonden was als geestelijke aan de Oude Kerk. Bijds. Bisd. v. A. D1 X1I1I, bl. 2z0.
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naasten”, een boek te schrijven over »de seer Doorluchtige
Hollandse Martelaren”, hetgeen hij bereidwillig aannam. Voor-
dat het boek voleindigd was, stierf echter Bontius te Groningen
en Van Opmeer, daardoor aangezocht door vele »vrome
mannen”, nam het werk ter hand »in alle opregtigheid en
met lust” en bracht het ten einde, »niet sonder eenig mede.
liiden en bittere tranen’.

Zonder een zweem van heftigheid of verbittering is het
Martelaarsboek geschreven, niettegenstaande Van Opmeer
zijne dierbaarste vrienden door de onmenschelijkste marte-
lingen had verloren en zien sterven. Zij waren mij — zoo
schrijft hij — niet alleen bekend wegens hunne voortreffe-
lijkheid en geleerdheid, maar zij waren mij ook door onderlinge
vriendschap ten nauwste verbonden.

BERNARD J. M. DE BONT.



VISITATIO.

Lichte Eng'len vleien om Maria henen,
Haar glorie-schoon met kuische wiek te strooken,
Maar stil laat zich de Lelie overlenen,
In halm-gewuif van stralen neérgedoken,

Om 't Godd'lik Leven vroom zich-zelf geloken,
Van klare extase 't teere blank doorschenen,
Wijl dauw van deemoed, drupp’lend uitgebroken,
Ligt op heur blaén heur weelden uit te weenen.

Voor ééne wil ze een wijl heur pracht ontpluiken,
Aan de gezegende, in wie mocht ontluiken
't Geluid der Roepstem, die wel uit wou varen,

Eer nog de Moederbloeme in ’t aardsche leven
Haar Goddelijken Mei-schat op doe beven,
Om 't glorie-schoon der Lelie te openbaren.

C. R. pE KLERK.



INDRUK

Zich koep’lend hoogrond is het etherblauw.
De sneeuw der bergen flikkert in den glans,
Die nedergiet de zon uit hemeltrans:
Gewaden blank, bedekt met zilverdauw.

Smaragdgroen ligt in rust het stille meer;
Gestraal van goudlicht sprank’lend door de lucht,
Zich krullend even, als het windje zucht,

De golfjes kuivend, kussend zacht en teer.

Een trotsche zwane langzaam, langzaam trekt,
Zoo stil en kalm in 't water kringen voort,
Dat vonken drupp’lend, zijne veeren dekt.

En plots’ling schrillend krijschend scherp men hoort
Een gier zijn schreeuw uitsnerpen, naar omlaag
Hij schiet en dalend vleugelslaat hij traag.

J. ENDEPOLS.



NIEUWE UITGAVEN.

Godloockhenaars-wifsheid, of eenige gewone op-
werpingen tegen het Godsbestaan beantwoord
door TH. FAMULUS. Amsterdam, G. Borg,
1900. Prijs: fo0.25.

Een mooi boekje, dat ik op den eigen dag, waarop het
mij door den vriendelijken schrijver werd toegezonden, met
het grootste genoegen in één stuk heb uitgelezen.

De inhoud is degelijk; telkens blijkt u, dat ge te doen
hebt met een man, die zijn onderwerp meester is en zijn
vijand kent. Geen oppervlakkig om-de-zaak-heen praten, geen
vage of verwarde denkbeelden, waarbij ge, de wenkbrauwen
fronsend, zegt: »ja wél, 't komt er wel z00 wat op neér”;
en ook geen slagen, die naast den vijand vallen of slechts
het vermolmde geraamte treffen van een tegenstander uit
vroeger eeuwen. Eenvoudige maar klare waarheid, die haar
bestrijder van heden ferm in de oogen kijkt.

En de voorstelling? Inderdaad, »kwesties, als hier bespro-
ken worden, laten zich niet zoo gemakkelijk populair behan-
delen”! Maar aan Famulus is het best toevertrouwd: hijj
weet ook moeielijke dingen helder uiteen te zetten op een
wijze, die niet vermoeit, en in een taal, die voor ieder ver-
staanbaar is. Men leze b.v. het zesde hoofdstuk.

't Is toch immers maar een volksboekje? Zeker, maar wie
meenen mocht, dat er voor het schrijven van zulke volks-
boekjes niet veel anders noodig is dan goede wil en een
zekere aanleg tot gezellig keuvelen, die moet het maar eens
probeeren: het karweitje, zou Famulus zeggen, zal niet mee-
vallen! Of neen, hij moet het liever maar niet probeeren.
Overigens is de inhoud van dit volksboekje ook voor de

CXVII. 3. 14
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meeste »ontwikkelden” ernstig en hoog genoeg. Dit is aller-
minst een verbloemde aanmerking: met praatjes over de
onderdeur komt men ook bij het volk niet verder. Populair
is het werkje in den goeden, edelen zin, omdat wetenschap-
pelijke termen vermeden zijn en het op lossen, behagelijken
toon geschreven is, niet zwaar op de hand en niet preekerig.

Moge het boekje ruime verspreiding vinden en tevens
moge God zijn verdienstelijken dzenaar de kracht geven om
onze apologetische litteratuur met nog tal van zulke volks-
boekjes te verrijken, want er bestaat werkelijk »groote be-
hoefte aan dergelijke werkjes”.

Kleine aanmerkingen, die een enkelen keer ‘te maken zijn,
laat ik daar; één verzoek slechts: zou de schrijver bij een
volgende uitgave zoo goed willen zijn het lange citaat op
blz. 12—14 te schrappen en den inhoud er van met zijn
eigen woorden mee te deelen?

v. N.

H. ERMANN S. J. De Paus. Derde gedeelte. Wed.
J- R. v. Rossum.

Schijnbaar tegen verwachting des schrijvers is het vliugschrift
De Paus, dat aanvankelijk in het kader van twee deeltjes
zoude besloten zijn geworden, door den duur des tijds in
kracht en omvang toegenomen, zoodat thans ten derden, straks
ten vierden male op s lezers welwillendheid en mildheid van
beurs een beroep moet worden gedaan. En toch deze gezonde
groei laat zich ten zeerste verklaren.

De thesis: Christus heeft aan Petrus en diens opvolgers
het primaatschap in Zijn Kerk toevertrouwd, is van onzegbaren
omvang. Zij zoekt hare bewijzen — en vindt die te over —
in den gang van alle eeuwen; roept vromen en geleerden
van allen rang en stand ter vierschaar, om den volke hun
oorkonden over het Opperhoofd der Kerk voor te dragen.
En als nu de vlugschriftschrijver, door den drang der omstan-
digheden, zoo breed een veld betreden moest, dat folianten
te vergaren waren, wie zal het dan euvel duiden, dat rijke
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overvloed de grenzen een weinig heeft verlegd, en ’t vlugschrift
eenige vellen druks meer in beslag heeft genomen? Zal de
tegenstander niet des te inniger overtuigd, ’s schrijvers thesis
niet dieper hem in de ziel geslagen worden? Of zal ndg straks,
als 't klaroen-gekletter is weggestorven, de stervende zuchtend
klagen, dat veel moeilijks met opzet is voorbijgegaan? De
Eeuwige Albestuurder, zou Horatius antwoorden, heeft over
de toekomst een duisteren nevel heengetrokken.

In het derde gedeelte worden — in aansluiting met de
beide eerste — vromen en geleerden uit de 10de tot de
2de eeuw opgevoerd, die, kalm en waardig, den regeerenden
Opperpriester de echo verklanken van Christus’ woord: »Gij
zijt Petrus, en op deze steenrots zal ik mijne Kerk bouwen,
en de poorten der hel zullen haar niet overweldigen”. Ende
dit alles geschiedt met de geéischte ordelijkheid, die immer
duidelijkheid in haar gevolg heeft.

Te midden van zijn betoog heeft de schrijver gemeend een
afzonderlijke paragraaf te moeten wijden aan Paus Gregorius
den Groote (590—604). En niet zonder reden. Want sinds
de dagen der Hervorming en den bloeitijd van 't Gallicanisme
tot op de dagen der Oud-Katholieken, hebben de tegenstanders
van het primaatschap met taaiheid zich vastgeklampt aan de
meening, als zou deze beroemde Paus en Kerkleeraar de
geestelijke oppermacht over de Kerk beslist van zich hebben
afgewezen. Begrijpelijkerwijze is ook Ds. Veenhuijsen dat
gevoelen toegedaan; hij houdt het vast met eigenaardige
taaiheid en meent zelfs rechtens zich op Gregorius te mogen
beroepen om den Paus den Antichrist te noemen. Wat
wonder, dat de Ultramontaan, bewust van zijn kracht, den
majesteitschenner is te lijf gegaan en 235 bladzijden van zijn
beperkte ruimte heeft afgenomen, ten betoog, dat Gregorius
de Groote een Paus is geweest in den echten zin des woords
en het tevens naar plicht en geweten wz/de zijn? ’t Geldt hier
immers een Opperherder, dien de geschiedschrijver Gregorovius
de eenige Roomsche verschijning noemde in een tijdvak van
bitter verval, over wien de redacteur van Stemmen voor Waarheid
en Vrede, te onbewaakter ure wellicht, het getuigenis zijn pen
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ontglippen liet: »Groote bisschoppen, die God juist nu roept op
den Stoel van Rome, mannen zooals Leo de Groote en Gregorius
de Groote hebben het bewind gevoerd in rustelooze werkzaam-
heid. Kerkvorsten en Staatslieden tegelijk, hebben zij met
vaste hand samenvattend wat het verleden aan krachten
had geschonken, met scherpen blik doorziende wat op
het oogenblik den invioed der Kerk kon vermeerderen, met
een nog grooter toekomst voor oogen, den grond gelegd
voor de wereld-heerschappij van het pausdom als een van
de machtigste factoren voor de oplossing van de roeping, die
de ‘Kerk had te vervullen, ten aanzien van de germaansche
wereld" ).

Het derde gedeelte van De Paus heeft door de bespreking
van v. Harderwijk in actualiteit gewonnen. Deze oud-pastoor
en de heer Bolland beiden hebben, zooals ge weet, verleden
jaar hun denken over het Pausschap uitgezegd. De Hoog-
leeraar bleef onbeantwoord. 'tIs te begrijpen. Zin libel
moest er van den inhoud een karakteristiek gegeven worden,
ik lichtte uit Germania's Dichtbloemen deze twee coupletjes:

» Verlichtend trok hij door het land,
Met zijn lantarentje in de hand,

In weerwil dat de lieve zon,

Zoo helder scheen als zij maar kon.

Mijnheer — sprak hij —.’t is een plicht
De dingen grondig te verstaan,
Beschouwt ze daarom in gz licht

De zon — gelooft er niet meer aan!”

Van Hardewijk wordt te woord gestaan, terloops, maar
krachtig en forsch. 't Is verdiend. In zijne brochure toch, die:
reeds jaren véor hare geboorte is weerlegd, wordt niet zonder
nadruk den Katholieken ten laste gelegd, dat zij opzichtens
Cyprianus’ geschriften tot kunst en vliegwerk, tot ontkenning

1) Stemmen woor Waarheid en Vrede (35ste Jg. Oct. 1898, bl g11).
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en vervalsching, hun toevlucht hebben genomen en met
miskenning van Cyprianus’ bedoeling plaatsen uit haar verband
hebben gerukt. En deze strenge rechter, nu wordt hij zelf betrapt
een plaats van Basilius den Groote uit haar verband te hebben
gerukt, om met flikkerend wapengezwaai het oog zijner tegen-
standers te kunnen verblinden. »I.’occasion ne fait point le
méchant, elle le manifeste”, zou de Maistre zeggen.

Ziet, degenen, die om welke reden dan ook, deze brochure
zich hadden aangeschaft, dienen ook thans, willen zij tot een
oordeel gerechtigd zijn, het wederwoord te vernemen.

Gelukkig dat de schrijver achter het vierde en laatste
gedeelte, wat reeds ter perse is, een nauwkeurige inhouds-
opgave plaatsen zal van personen en zaken, die in den loop
van het strijdschrift zijn besproken of behandeld. Zoo zal een
latere raadpleging veel tijd en teleurstelling besparen.

Den schrijver dank voor zijn met warmte en geduld geleverd
pleidooi: moge het vruchten voortbrengen bij velen!

Zoeterwoude. J. C. v. . Loos, Pr.

B. BoepDER S. J. Psyckologia rationalis. Editio
altera, aucta et emendata. M. 4. Friburgi,
B. Herder, 1899.

Van dit werk, waarvan de eerste uitgave in 1894 verscheen, en
in D¢ Katholick aangekondigd en besproken werd, begroeten
wij thans de tweede vermeerderde en verbeterde editie.

Vermeerderd is deze hoofdzakelijk door bijvoeging van tal-
rijke ophelderingen, door oplossing van moeielijkheden, weer-
legging van tegenwerpingen, welke het gebied zoowel van
de empirische als van de rationeele psychologie bij de vleet
oplevert; vermeerderd ook door korte en juiste verklaringen
van de voornaamste gegevens der empirische en psycho-
physische zielkunde.

Verbeterd noem ik de tweede uitgave, om hare grootere
klaarheid en duidelijkheid: — hoedanigheden, welke in een
leerboek »ad usum scholarum’ allerminst mogen ontbreken,
en welke in de eerste editie niet weinig te wenschen overlieten ;
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verbeterd tevens om de meer logische volgorde, waarin enkele
gewichtige vraagstukken b.v. aangaande den oorsprong der
begrippen, aangaande den aard en de taak der »species in-
telligibilis” behandeld worden.

Van harte wenschen wij, dat dit degelijk en inhoudrijk
werk op het vaak nog duister gebied der zielkunde een helder
licht moge verspreiden. Doch wij betreuren het tevens van
harte, dat de al te korte duur der philosophische studie in
onze seminaries ons niet veroorlooft, deze psychologie als
handboek in te voeren.

V. T.

P. J. BERTHIER M. S. Compendium Theologiae
dogmaticae et moralis una cum praecipuis
notionibus Theologiae canonicae, liturgicae,
pastoralis et mysticae, ac philosophiae chris-
tianae. Ed. 4a, aucta et emendata. 1898.

708 pag.

Sententiae et exempla biblica ¢ Veteri et Novo
Testamento excerpta ef ordinata ad wusum
concionatorum  moderatorumque animarum
et praesertim  juniovum clevicorum semina-
riovumque alumnorum. Ed. 3a. 361 pag.

De E. Pater Berthier, die te Grave aan het hoofd staat
van een Apostolische School, waar jonge mannen tusschen
de 16 en 30 jaar, die vrij zijn van, of voldaan hebben aan
hun militairen dienstplicht, tot missionarissen worden opgeleid
— Qeuvre des vocations apostoliques tardives — heeft beide
bovengenoemde werken fen woordecle sijner stichting uitge-
geven. Bij den schrijver zelven besteld, kost het Compendinm
f3.07ljg, de Sententiae f 0.60, beide franco.

Over de Sententiae behoef ik niets te zeggen; 't is een-
voudig een verzameling bijbelplaatsen onder alphabetisch
gerangschikte hoofden.

Het Compendium is, blijkens den titel, de wereld in een
doosje. De schrijver heeft het in hoofdzaak bestemd voor
missionarissen die haast geen boeken hebben, en voor priesters,
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die geen tijd hebben om uitgebreider werken te bestudeeren:
als zij dagelijks twee of drie bladzijden van het Compendium
lezen, komen ze in een jaar tijds »de heele theologie” door.
Hooge idealen zijn dat zeker niet, maar menig nuchter practicus
zal zeggen: lang niet te versmaden!

Overigens dient gezegd, dat de inhoud meevalt: het boek
geeft, enkele partijen uitgezonderd, meer dan men zou ver-
wachten en het legt bovendien een eervol getuigenis af én
voor de kunde én voor de zeggingsgave van den schrijver.

v. N.

Dr. A. EurHARD und Dr. J. P. KirscH,
Forschungen sur christlichen Littevatur- und
Dogmengeschichte. Mainz, Kirchheim, r1goo.
Verschijnt in 4 Afl. jaarlijks. Abonnements-
prijs per deel 16 Mark.

Op het katholiek wetenschappelijk Congres te Freiburg,
in 1897, besprak de algemeene secretaris, Mgr. Dr. J. P. Kirsch,
professor der patrologie en christelijke archaeologie aan de
staatsuniversiteit aldaar, met eenige vrienden het plan, om
een nieuw tijdschrift op te richten. Zijn collega aan de
hoogeschool te Straatsburg, Dr. Albert Ehrhard, had reeds
eenigen tijd hetzelfde plan gekoesterd. Uit de samenwerking
dezer twee jonge geleerden, door tal van eminente krachten
in Duitschland, Zwitserland en Oostenrijk ondersteund, kwam
bovengenoemd tijdschrift tot stand.

Welk is zijn doel en strekking? Het wil een doorloopende
reeks losse studie’s of monografieén in het licht’ geven, welke
betrekking hebben op twee verschillende, maar nauwver-
wante hulp-wetenschappen der theologie.

Vooreerst de geschiedenis der christelijke litteratuur. In
haar geheelen omvang. Van de oudste tijden af,door de
middeleeuwen heen, tot op onze dagen. Een hoogst verdienste-
lijk en nuttig werk derhalve. Want over 't algemeen mag van
de analytische methode, op de godgeleerdheid toegepast,
of van de historische theologie, waar heeten, wat professor
Bardenhewer in zijn Patrologie (S. 13) getuigt: dat zij slechts
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door monografische onderzoekingen den eenmaal ingeslagen
weg ten einde toe met succes kan vervolgen.

Allermeest geldt dit nog van de theologische litteratuur-
geschiedenis der middeleeuwen. Nog immer wacht hier een
ontzaglijk materiaal op een nauwkeurig onderzoek en zorg-
vuldige bewerking, evenals het gouderts. dat anders waar-
deloos in de mijnen verborgen ligt. Ook de ontwikkeling
der liturgie kan, op die wijze toegelicht, verrassende resul-
taten brengen.

Maar de nieuwe tijd zal daarom geenszins worden ver-
waarloosd. Een vluchtige blik in den Nowenclator van Hurter
overtuigt terstond, hoe weinig katholieke godgeleerden dezer
eeuw door een ernstige critick nog op hun juiste waarde
geschat zijn. Toch moet zulk een schiftende en vergelijkende
studie van machtigen invloed zijn, om de godgeleerde weten-
schap voor reeds elders ondervonden gevaren te waarschuwen
en tot steeds hooger vlucht aan te moedigen.

‘Ten slotte de protestantsche theologie, die zich tot de
katholieke verhoudt als het schaduwbeeld tot het licht.
De tegenstelling tusschen beide moet scherp worden afge-
teekend, eenerzijds omdat men ook van zijne tegenstanders
kan leeren, bovendien en vooral, omdat de superioriteit der
katholieke godgeleerdheid alsdan onder logisch, systematisch
en historisch opzicht des te voller aan den dag treedt.

De andere hulpwetenschap, waarop het nieuwe tijdschrift
zich wil toeleggen, is de geschiedenis van het christelijk
dogma. »Es kann keinem Zweifel unterliegen, dass eine inten-
sivere Arbeit von katholischer Seite auf dem Gebiete der
katholischen Dogmengeschichte noth thut”, zegt het voor-
woord. Zooveel te heuglijker mag derhalve de verschijning
van dit katholieke vakorgaan heeten, omdat het in zijn genre
een eersteling is. Bovendien, wijl dit gedeelte der dogmatiek
in den regel nog al eenzijdig en stiefmoederlijk wordt be-
deeld. Niet overbodig was het, dat de beroemde apologeet
fr. Albert Weiss onlangs in de Hzst. Polit. Blitter (Bd. CXXV,
S. 132) er met nadruk aan herinnerde: »dass die dogmen-
geschichtliche Aufgabe der Theologen nicht mit dem Jahre
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325 oder mit Johannes Damascenus endigt, sondern dass sie
auch das 19. Jahrhundert umfasst, und dass sie um so
wichtiger und schwieriger wird, je weiter, sie herabsteigt”.
Op den weg der traditie zijn dan ook -— men bedenke
het wel — voor de katholieke godgeleerdheid ontegenzeggelijk
de meeste en zekerste triumfen te behalen.

Een uitgebreid veld, grootendeels nog onbearbeid, staat
dus voor het nieuwe tijdschrift open. Maar de uitgevers, die
reeds een tiental jaren met roem een leerstoel bekleeden,
Dr. Kirsch in de patrologie en christelijke archaeologie te
Freiburg, Dr. Ehrhard in de kerkgeschiedenis eerst te Straats-
burg en thans te Weenen, hebben door hunne verbazende
productiviteit, elk op zijn gebied, de wetenschap reeds met
tal van even degelijke als oorspronkelijke gegevens verrijkt.
Hun beiden is de grootsche taak, die zij met geestdrift op
zich genomen hebben, wel niet boven de schouders gewassen,
en talrijke bereidvaardige handen omringen hen, om den last
te helpen torschen.

Dat de rechtmatige verwachting, die hun kloek optreden
wekt, niet door de werkelijkheid zal beschaamd worden,
hiervoor is reeds de eerste aflevering van het tijdschrift een
waarborg. Zij brengt ons een doorwrochte studie van pro-
fessor Kirsch over: Dze Lehre wvon der Gemeinschaft der
Hetligen im christlichen Alterthum (250 blz.). Dit bij uitstek
katholieke leerstuk, dat veelal door de Prétestanten wordt
voorgesteld als een smenschelijke inzetting” van lateren tijd,
vindt zijn overtuigend argumentum ad hominem juist in de
oudste overlevering. Wat de H. Schrift hierover leert, wordt
met bewijzen gestaafd, die ontleend zijn aan de Apostolische
Vaders, aan de akten der martelaren, aan de Kerkvaders
en andere geestelijke schrijvers, aan opschriften der Cata-
comben, aan de liturgie enz.

Zoo vervolgt Kirsch met zijne overstelpende eruditie, tot
in de kleinste bizonderheden, de historische lijn, om te ein-
digen bij het beslissende kruispunt, waar de traditie zich uit-
drukkelijk betuigt. Namelijk wanneer het geloofsartikel:
»Sanctorum communionem’”’ met zekerheid wordt gevonden
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deel uit te maken van het Apostolisch Symbolun:, hetgeen
in de kerk van Gallié plaats had omstreeks de tweede helft
der 5 eeuw.

't Ligt geenszins in mijn bedoeling, dezen belangrijken
eersteling der Forschungen hier nog verder te ontleden. Als
een welgeslaagde proef van het ideale streven der beide
hoogleeraren wensch ik het geschrift van Dr. Kirsch slechts
aan te kondigen. De aanbeveling van dit nieuwe vakorgaan
spreekt dan uit zichzelve.

In ons land, waar het aan wetenschappelijke tijdschriften
voor katholieke godgeleerdheid nagenoeg mangelt, dient zulk
een publicatie zeker niet onopgemerkt te blijven. Mogen
derhalve, ook ten onzent, de Forschungen van Ehrhard en
Kirsch bij bevoegde lezers de noodige belangstelling onder-
vinden. Het vertrouwen is gewettigd, dat alsdan menig nieuw
en verrassend gezichtspunt aan de apologie van ons heilig
geloof zal worden opengesteld.

Op den Katholiekendag van Krefeld, ten jare 1898, sprak
professor Mausbach, van Munster, een stout, doch geenszins
overdreven woord: »Jeder Kenner der Verhiltnisse weiss,
dass die Ziigestandnisse der Gelehrten zu Gunsten der ka-
tholischen Kirche nicht dirftiger, sondern stets zahlreicher
werden.”

Een tijdschrift als het thans aangekondigde schijnt voor de
verwezenlijking van dat woord een der aangewezen middelen.

Dr. B.

JosepH SPILLMANN, S. J. Die englischen Mar-
tyrer unter Heinvich VIII und Elisabeth.
Herder, Freiburg. Prijs: 6 M.

Sinds pater Spillmann in 1887 zijne geschiedenis der Engel-
schen martelaars had geschreven, is er door katholieke en niet-
katholieke geschiedvorschers zooveel betreffende deze geloofs-
getuigen aan het licht gebracht, dat eene nieuwe uitgave
noodzakelijk bleek. Deze is thans in twee handige deeltjes
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bij Herder verschenen. De vroegere indeeling werd te recht
behouden, maar de stof voor een deel om- en bijgewerkt,
zoodat wij thans het bloedig drama onder Hendrik VIII in
250 blz. beschreven krijgen, het schrikbewind van zijn dochter
Elisabeth uitvoeriger nog in ruim 400 blz. Tot gemak van
den lezer volgt achter ieder der beide deelen een uitvoerig
naamregister. Fisher's portret naar de schetsteekening in
zwart en rood van Hans Holbein, dat aan het eerste deel
voorafgaat, is ontleend aan de monografie van Bridgett;
raadzamer zou het geweest zijn ook de afbeeldingen van den
sTower” uit dat werk over te nemen; daarmede valt het
meer gemakkelijk zich te orienteeren dan met de oude teeke-
ning in vogelviucht, welke achter het tweede deeltje van
Spillmann is geplaatst. Met bescheidenheid noemt de schrijver
zijn boek op het titelblad slechts »eene bijdrage” tot de
kerkelijke geschiedenis dier dagen, en waarschuwt bovendien
nog in de voorrede dat hier geene »quellenmiszige”
geschiedenis van het treurig hervormingswerk der Tudors
kon geleverd worden. Hoofdzaak bleef voor hem de geschie-
denis van de martelaren en belijders zelf, en de tijdsomstan-
digheden zijn slechts aangegeven in zooverre deze tot toe-
lichting en waardeering kunnen dienen voor hun heldhaftig
lijden.

Compilatie-werken als dit hebben hun voordeel maar ook
hun nadeel. Wie, de Engelsche taal machtig, het karakter
van een Thomas More, een John Fisher, recht goed wil
leeren kennen, en de volle beteekenis der strijdvragen waarin
zij werden gewikkeld, raadplege veeleer de beide monografién
van father Bridgett, met zooveel piéteit, maar tevens met zulk
eene breede echt wetenschappelijke opvatting bewerkt 1).
Ook valt het te betreuren, dat de schrijver geen gebruik heeft
gemaakt van de vele stukken, welke Mgr. Ehses over de

1) Nu er zoovele stichtelijke boeken worden vertaald, zou het aanbeveling
verdienen om na verkregen machtiging, vooral het eerstgenoemde werk van
Rev. T. E. Bridgett: Life and writings of Sir Thomas More, 2 Ed. (London,
Burns and Oates, 1892) in het Hollandsch uit te geven. Ik hoop echter, dat de
toekomstige bewerker het snoeimes er niet al te diep in zal zetten.
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beruchte echtscheiding publiceerde en door Bridgett niet
meer konden benut worden, maar juist zooveel meer licht
werpen over het begin der kerkscheuring, over Hendrik’s
echtscheiding en al de personen, die daarbij een rol hebben
gespeeld. Een voortreffelifk gebruik is daarentegen in het
eerste deeltje gemaakt van het standaardwerk, dat de geleerde
Benedictijn, Francis Aidan Gasquet, over het onverantwoordelijk
opheffen der kloosters door Hendrik VIII heeft geschreven,
De waarde van Spilmann’s arbeid ligt, naar ik meen, in het
tamelijk beknopt overzicht, dat wij krijgen van de beide ver-
volgingen, welke in de jaren 1535-—1583 over de kerk van
Engeland zijn gekomen. Zoowel het plan van den schrijver,
dat geen diep doordringen in dit veelbewogen tijdvak, geen
breede uitwerking van zijn stof toelaat, als de heldere manier
van voorstellen en vlotte verhaaltrant, waarover hij beschikt,
werken tot deze uitkomst samen. En de meeste verdienste
heeft onder dit opzicht zijn tweede deel, dat gewijd is aan de
gelukzaligen, die onder Elisabeth zijn gemarteld. Uitvoerige
monografieén bestonden hier niet; wanneer wij Edmund
Campion uitzonderen zijn de bijzonderheden betrekkelijk slechts
spaarzaam tot ons gekomen, doch al hetgeen in een aantal
vertrouwbare berichten, door tijdgenooten opgesteld, verspreid
lag, heeft pater Spillmann tot een bondig en aantrekkelijk
geschiedverhaal vereenigd, daarbij vlijtig gebruik makende
van de dikwerf verrassende toelichtingen, welke de nieuwere
archiefstudign op deze acta martyrum hebben geworpen.

Dr. A. H. L. HENSEN.

Lente en Herfst en FHen kleine Vertel-
ling. Novellen naar het Hoogduitsch van
FerDp. FRENN VON BRACKEL. Almelo,
J. T. Sommer, 1899.

Bij de schaarschte van goede litteratuur — goed, zoowel
beschouwd van het standpunt der moraal als dat der kunst, —
is alles, wat blijk geeft van een streven naar beter, welkom.
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Daarom wensch ik hier een woord van aanbeveling te plaat-
sen voor bovengenoemde novellen, die in veel opzichten van
vooruitgang getuigen en werkelijk een aanwinst mogen heeten.
De uitgever Sommer heeft door het doen vertalen van deze
werkjes den goeden weg ingeslagen, die wij hopen, dat hem
tot het prijzenswaardige doel moge voeren: de Nederlandsche
belletrie te verrijken met flinke lectuur, die door iedereen
mag gelezen worden. En waar de productie te onzent
niet ruim genoeg is, moet men het prijzen, dat vertalin-
gen geleverd worden van het goede, dat bij andere volken
te vinden is. Van harte hopen we, dat de uitgever door
een flink debiet moge worden aangemoedigd voort te gaan
en steeds meer werk — ook nog beter, want dat kan wel —
op de markt brenge. Daarmee zal hij een goed werk
verrichten.

Niet verzwijgen wil ik echter, dat de vertaling nog niet
zoo is, als dat moest. Er komen veel Germanismen in, die
ik hier wel niet zal gaan signaleeren, maar waarop ik toch
de aandacht van den vertaler wil vestigen. Hoe meer zorg
aan de bewerking besteed wordt, hoe loonender — in elk
opzicht — deze zal blijken.

M. A. P. C. POELHEKKE.

RECTIFICATIE.

In de sde afl. der Studien (D1 53) heeft P. Kerlen S. J.
eene door ons in dit tijdschrift (Dl. CXVI, bl. 279) geleverde
beoordeeling van Cathrein's Moralphilosopkie en onze brochure :
La question liguorienne aan eene critiek onderworpen.

Terwijl wij hulde brengen aan de bedoelingen van den
geachten schrijver, meenen wij toch eenige misvattingen, in
zijne studie voorkomend, te moeten rectificeeren, te meer,
daar in deze misvattingen de kracht zijner redenecering ligt.
Daardoor zullen wij aan onze taak hebben voldaan. Wat P.
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Kerlen’s aanmerkingen op het artikel van P. Wouters C. SS. R.
betreft, deze kan zich, desverkiezende, door zijn tweede artikel,
hetwelk gelijktijdig met dat van P. Kerlen in De Katholick
is verschenen, van verder antwoord ontslagen achten.

Ten eerste dan: Het syllogisme, dat P. Kerlen bl. 466
als ons argument voorstelt, geeft op wverre na niet onze rede-
neering, door hem zelven op bl. 461 vertaald, wéer. Wijj
schreven nl.: »Comme Dobjet (en tant que connu) est la
source premiére et essentielle de 'honnéteté d'une action, le
principe primaire, dans la matiére, qui nous occupe, doit étre:
Le choix d’une opinion, comme régle matérielle de conduite,
doit se faire d’aprés la conviction personelle concernant cet
objet. En d'autres termes: Il faut avant tout et autant que
possible chercher 'honnéteté directe; et par conséquent, ce
principe régle I'application légitime du principe secondaire et
libératif: lex incerta non obligat” (La question lig. p. 7).
P. K. laat in ggn »ésumé van ons argument dit princiep,
waarvan alles afhangt, geheel weg.

Ten tweede: Nooit hebben wij beweerd, wat P. K.
ons herhaaldelijk toeschrijft, dat men Zkrachiens de grootere
waarschinlykherd eener meening zou verplicht zijn haar te
volgen. Steeds hebben wij geleerd, dat een seker reflex
princiep ons daartoe verplicht, nl. het zooeven door P. K.
in zijn résumé nzet vermelde. En P. K. geeft toe (bl. 467),
dat men wddr alles en szooveel mogelik divecte zedelijkheid
moet nastreven. Doch met deze concessie strijdt, wat hij er
implicite bijvoegt: »Is de directe zedelijkheid niet seker, dan
behoeft men bij de keuze eener norma agends er geen rekening
mée te houden”. Immers, als het verstand boven strikten twijfel
nog iets tem gunste der wet constateert, dan is het: »zo0veel
mogelijk”, waarvan wij zooeven spraken, van toepassing.

Ten derde: Geheel onjuist is de volgende zinsnede
van P. K.: »Nu leert P. Jansen, dat eene op. probabilis het
geheel moet afleggen tegenover eene probabilior” (bl. 469).
En P. K, noemt dit: »den diepsten grond van het aequi-
probabilisme” (bl. 468). Verre echter van ons zoo iets te
leeren! Met alle wijsgeeren geven wij gaarne toe, dat een
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opinio minus probabilis, hetzij op zich beschouwd, hetzij zelfs
met de probabilior vergeleken, waarlijk probabel kan blijven.
Wij hebben enkel dit beweerd: als men in zijn verstand twee
tegenstrijdige waarschijnljke meeningen heeft, en ze a/s
tegenstrydig, nl. als ja en neem gelijktijdig geantwoord op
ééne vraag circa veritatemn beschouwt — (en dat men ze 200
beschouwe, vordert het onderzoek naar een systema morale) —
dar vernietigen zij elkdar, gelijk iemand, die op Zéne vraag,
tegelijk ja en neen zegt, geen getuigenis aflegt, voor zoover n.l.
zijne overtuiging bij het jz en het neen gelijkstaat. Als het
eene het andere in dit opzicht overtreft, dan hecht men alleen
aan het overtreffende de waarde van een formeel probabel
getuigenis. Alleen in desen zin spreken wij van e/zsie en heeft de
vergelijking der weegschaal hare kracht. En 250 beschouwd, n 1.
als minder waarschijnlijk, als s#rijdig met de probabilior, is
de sinus probabilis eenvoudigweg probabiliter falsa, de
probabziior eenvoudigweg probabiliter wera. Maar nu lette
men op: daardoor is de probabilior nog mict verplichtend!

Dan eerst komt het bovenvermelde zekere reflexe princiep
ons tot het praktisch wvolgen der probabilior verplichten.

Ten vierde: Eene gewichtige misvatting is het van
P. K. te meenen, dat, als wij het: lex dubia non obligat tot
den s#rieten twijfel beperken, wij niet alleen het Probabilisme,
maar ook het Aequiprobabilisme en Probabiliorisme onder-
mijnen; wijl wij dan — zolgens P. K. — geen zeker princiep
hebben om in dubio stricto of zelfs bij eene probabilior pro
libertate ons van de wet te ontslaan (bl. 479).

Wij antwoorden: 10 zulk een zeker reflex princiep bezitten
wij; 2z° het ligt op den bodem der moraal; 30 het staat in
innig verband met het boven door ons aangehaalde, door
P. K. in zijn résumé niet opgenomene.

Tot staving hiervan herhalen wij, wat wij in de Revue
Thomaiste van 1898 schreven: »Dans le doute sfrict positif,
dans lequel, comme s’exprime S. Thomas, l'intellect humain
»nullo modo assentit, cum nullo modo determinetur ejus
judicium, sed aegualiter se habet ad diversa” (/n III Sent.
D. XXIII, Q. II, a. 2, sol. 1), il n’y a pas du tout de
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conviction personelle positive quant a la question: »Cette
action est-elle licite ou non?” Car le owuz et le non étant
supposés étre de force égale, ce n’est ni le ox7 ni le non, quia
une valeur pratique réelle comme réponse. . . |vergelijk boven].
Dans ce cas il est permis a I'homme d’exercer a son gré sa
liberté¢ physique. Car il posséde le droit dexercer
cette liberté physique aussi longtemps, que sa
conviction ne lui manifeste rien de positif con-
cernant une prohibition en la mati¢redel'action
a poser; or dans le doute strict il y a absence compléte
de conviction personelle positive concernant cette prohibition. ..
Il n'y a donc rien, dans cet état, qui constitue un empé-
chement moral, restreignant soit directement soit indirectement
la sphére de l'activité humaine” (p. 353).

Wij hopen en vertrouwen, dat de Probabilisten, voor een
eventueel verder dispuut, van deze viervoudige rectificatie
akte zullen nemen.

Wat den H. Alphonsus betreft, stippen wij, behalve het
door P. Wouters en het in onze brochure gezegde, slechts dit
nog aan: P. Lehmkuhl, in zijne gde uitgave (DL I, bl. 77, noot),
geeft als sobjectionem, quae est propria Probabilioristarum”
eene zinsnede, welke, bijna woordelijk, het eenig argument is,
dat de H. Alphonsus self in zin laatste uttgaven (vgl. ed. VIII)
ten gunste van ziyn moraalsysteem aanvoert. P. Kerlen herhaalt
ze, als objectie, op bl. 473: »Maar eene opinio probabilior
komt toch dichter bij de waarheid. Welnu, als men de waar-
heid niet met zekerheid ontdekken kan, is men gehouden
het gevoelen te omhelzen, dat het dichtst tot de waarheid
nadert, en het gevoelen te laten varen, dat zich verder van
de waarheid verwijdert”.

Een beter bewijs van misvatting omtrent ons systeem, maar
ook van afwgking van S. Alphonsus’ leer konden de geachte
schrijvers bezwaarlijk geven.

Wittem. J. L. Jansen, Cong. SS. R.
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EEN MADONNA-RELIEF
UIT WEDDEREN TE ZOETERWOUDE.

Toen Albert Wormstall in 1896 zijne monographie uitgaf over
Judocus Vredis '), een kunstenaar uit het Munstersche, wiens
nagedachtenis in vergetelheid was geraakt, maar wel ver-
diende in eere te worden hersteld, uitte hij het vermoeden,
dat behalve het door hem verzamelde er nog wel meer proe-
ven van 's mans eigenaardig talent — het vervaardigen van
reliefs in pijpaarde — zouden te voorschijn komen. Werkelijjk
is dit het geval geweest, want onderwijl zijn niet minder dan
drie van deze kunstvoorwerpen, verschillende tafereelen voor-
stellende, alleen in ons vaderland aan het licht gekomen. Het
is een bewijs te meer, welk een levendig verkeer er eertijds
ook op het gebied der kunst tusschen Westfalen en de
Nederlanden heeft bestaan. 1k ben echter voornemens hier
slechts over één dezer vondsten, de laatste in de rij, te
spreken, en moet mij voor de beide overige tot eene kant-
teekening bepalen ?). Het relief, waarvan wij op nevengaande

V) Fudocus Vrwvedis und das Karthaiiserkloster zu Wedderen. Milnster, W. H.
Schéningh.

2 a. St. Barbara. Origineel; wordt bewaard in het gesticht der Zusters
van O. L. Vrouw te Amersfoort. In 1895 gevonden op terrein van het voor-
malig St. Barbara-klooster aldaar. De Heilige heeft een opengeslagen boek
in de rechterhand, een palmtak in de linker, en den toren naast zich. Ook in
drapeering groot verschil met de St. Barbara bij Wormstall (Tafel 8). Nis
nagenoeg dezelfde als op het relief van Zoeterwoude, doch met overhuiving.
Materiaal : witte pijpaarde. Was eertijds gepolychromeerd. Afmetingen: 374 cm.
X 19. Volgens vriendelijke mededeelingen van Rector J. Berendsen te
Amersfoort.

b. St Catharina. Afgietsel in het Stedelijk Museum van Oudheden te Utrecht;
origineel in het South Kensington Museum te Londen. De Heilige steunt met
de rechterhand op het slagzwaard, met de linker op een rad. Aan hare voeten

CXVIL 4. 15
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bladzijde den lichtdruk naar het origineel geven, werd door
Deken Mosmans te Zoeterwoude in de woning van een zijner
parochianen aangetroffen, en ging met den dood van den
hoogbejaarden eigenaar, die er zeer aan gehecht was, in zijn
bezit over. Met uitzondering van den neus, welke, zooals dik-
werf bij oud beeldwerk voorkomt, een weinig was geschonden,
bleek het brooze kunstwerk overigens voortreffelijk bewaard;
de omstandigheid, dat het als voorwerp van godsvrucht
steeds in bezit van katholieke huisgezinnen is gebleven, heeft
ongetwijfeld daartoe bijgedragen. Alleen was het noodig de
bonte beschildering, eerst veel later en door een ongeoefende
hand daarop aangebracht, te verwijderen. Dit werd den heer
J. Koene toevertrouwd, restaurateur in het Rijksmuseum van
Oudheden te Leiden, die met prijselijke omzichtigheid zijn
taak heeft volbracht. Sporen van eene oorspronkelijke beschil-
dering zijn daarbij niet gevonden, en men besloot daarom zeer
terecht het tafereeltje ongepolychromeerd te laten. Nu bleef
nog overig om in plaats van de smakelooze lijst, uit het begin
dezer eeuw afkomstig, eene meer passeinde aan tebrengen. Naar
teekening van den heer Th. Molkenboer werd deze omlijsting
in laat-gothieken stijl vervaardigd uit eikenhout, dat dof is
verguld, met diepe inbuiging, om het tafereeltje des te beter
te laten spreken, en door glas afgedekt, ten einde het ook
voor de toekomst zooveel mogelijk te beschermen. Zoo, nage-
noeg ongeschonden als het uit den vorm van Judocus Vredis
is gekomen, prijkt thans dit schoone relief in de pastorie van
Zoeterwoude, en kan het aldaar door ieder belangstellende
bezichtigd worden, dank zij de welwillendheid van den tegen-
woordigen eigenaar.

Alvorens eene nadere verklaring van het tafereeltje te be-
proeven, zal het dienstig zijn eenige bijzonderheden betref-
fende den vermoedelijken vervaardiger aan Wormstall's ge-
schrift te ontleenen. Judocus Vredis, gelijk het merk op

Porphyrius. In de hoeken van het tafereel medaillons, vermoedelijk met de
symbolen der evangelisten. Opschrift in het plat Duitsch, maar op een paar
woorden mna voor mij onleesbaar. Afmetingen 391 X 213 Ik dank sommige
van deze bijzonderheden aan den Heer Joseph Mengelberg.
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sommige reliefs staat aangegeven, of Joest van Vreden, gelijk
hij zich zelf in een officieel schriftelijk stuk noemt, was af kom-
stig uit het dorpje Vreden, in Munsterland gelegen. Het
geboortejaar viel niet met zekerheid vast te stellen, maar
voor het eerst vinden wij zijn naam vermeld in eene schen-
kingsoorkonde van het jaar 1507. Hij was toen procurator
van den karthuis Mariénburg te Wedderen bij Coesfeld en
Diilmen, het eenigste klooster, dat de zonen van Sint Bruno
in Westfalen hebben bezeten. Een procurator had onder toe-
zicht van zijn prior de tijdelijke belangen van het klooster te
regelen ; terecht leidt Wormstall uit het vervullen van dit ambt
af, dat Vredis reeds veel vroeger dan 1507, waarschijnlijk in
het voorlaatste decennium der vijftiende eeuw, karthuizer zal
geworden zijn. Later werd hij te Wedderen vicarius, d. i.
plaatsvervanger van zijn overste in geestelijke aangelegen-
heden, en in 1531 zelf prior, welke waardigheid hij negen
jaar lang, tot zijn dood in December 1540, heeft bekleed.
Gedurende het laatste tiental jaren der vijftiende eeuw en de
eerste dertig of veertig van de zestiende eeuw moet derhalve
Judocus: Vredis de proeven van zijn kunst geleverd heb-
ben. En eene vruchtbare werkzaamheid is dit geweest.
In het boek van Wormstall vinden wij niet minder
dan twaalf onderscheidene reliefs vermeld, welke zeker van
hem afkomstig zijn, want ze dragen zijn naam voluit als
merk; een vijftal andere mist wel zijne signatuur maar komt
onder verschillende opzichten zoozeer met de voorgaande
overeen, dat ze althans onder invloed van den kunstvaar-
digen karthuizer te Wedderen zijn ontstaan, terwijl ook nog
de drie reliefs, welke in ons vaderland zich bevinden, hierbij
in rekening komen. En hoeveel van zijn uiterst breekbaar
kunstwerk is er misschien bij de plundertochten, welke het
staten-leger op Allerheiligen 1589 en later tegen den karthuis
van Wedderen heeft ondernomen, reddeloos verloren gegaan !

Dat al de voortbrengselen, welke de plastiek in Wedderen
heeft opgeleverd, van godsdienstigen aard zijn, zal geen be-
vreemding wekken; wel mogelijk de omstandigheid, dat het
boetseeren werd uitgeoefend door leden van eene bijzonder
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gestrenge kloosterorde, welke dagelijks ongeveer acht uren
aan gebed, overweging en andere geestelijke oefeningen had
te wijden!). Doch arbeid was daarneven gebiedend voorge-
schreven, natuurlijk zulk een arbeid, welke met het klooster-
lijk leven overeenstemde, en afwisselde naar onderscheiden
aanleg en bekwaamheden. Wie de talenten er toe bezat
wijdde zich aan studie en stelde wetenschappelijke geschrif-
ten op als een Bartholomeus van Maastricht, een Dionysius
van Rijckel, een Blomevenna, om eenige geleerde karthuizers
van de vijftiende eeuw te noemen, die uit ons vaderland
afkomstig zijn. Overigens hielden de meesten zich voor het
verspreiden van de boekdrukkunst bezig met het afschrijven
van handschriften en al wat daarmede in betrekking stond,
als: het vervaardigen van perkament, het corrigeeren, ver-
luchten en inbinden der manuscripten. Toch liet de regel
der karthuizers ook andere bezigheden toe. Onder hunne
statuten, welke in het jaar 1510 zijn uitgegeven, wordt de
volgende bepaling aangetraffen: »Mocht één onzer broeders
eene andere kunst beoefenen — dat zelden voorkomt, want
bijkans allen die wij aannemen, worden zoo mogelijk tot schrijven
afgericht — dan zal men hem de noodige hulpmiddelen voor
zijne kunst verschaffen”. En toen de boekdrukkunst gedurende
het verder verloop der zestiende eeuw het afschrijven in de
kloosters al meer en meer begon te verdringen, trad daar-
voor het uitoefenen van allerlei kunstrijk handwerk in de
plaats. De vervaardiging van godvruchtige beeldjes in klei,
gips of was schijnt eene eigenaardige voorkeur onder de
karthuizers te hebben genoten. ‘Geen wonder, want een der-
gelijke arbeid, welke noch zware inspanning noch veel toestel
vorderde, eigende zich al bijzonder voor de werkzaamheid
in een kloostercel, En ofschoon het boetseeren bijzondere
talenten vorderde, voor het vervaardigen van beeltenissen
met behulp van de reeds voorhanden vormen was niet meer
dan eene zekere mate van behendigheid en ijver noodig ?).

1) Mougel, Denys le Chartreuzx, p. 17.
2) Zou ook het Maria-beeldje, in blauwe pijpaarde, afkomstig van Diepenveen
en door prof. Moll in zijn Kalender voor de Protestanten in Nederland (Jaarg.
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In eene handleiding, ten dienste van novicen onder de kar-
thuizers gedrukt in het jaar 1681, wordt dan ook onder meer
als lichaams-ontspanning aanbevolen: »devotam aliquam ima-
ginem typo fingere”, dat, naar ik meen, hier moet beteekenen :
het vervaardigen van een of ander godvruchtig beeldwerk
met behulp van vormen. Het optreden van den karthuizer
Judocus Vredis als beeldend kunstenaar is dus volstrekt niet
eenig of zelfs iets buitengewoons, wel echter de gaven, waar-
mede hij bleek toegerust.

Laten wij thans het relief van Zoeterwoude wat nader
beschouwen. Reeds aanstonds valt ons het zuiver gothieke
karakter op in eene voorstelling, welke toch uit een tijdvak
afkomstig is, toen renaissance-vormen reeds alom begonnen
door te dringen. De strenge afzondering van het karthuizer-
leven, de miniaturen, door Vredis in zijne brevier, missaal
en andere manuscripten te Wedderen aanschouwd, verklaren
zulks voldoende. Het middeleeuwsche type van de »Geze-
gende onder de vrouwen” wordt hier nog volkomen bewaard:
bevallige ronding van het gelaat, groote oogen, waarvan de
leden meer dan half geloken zijn, sierlijk gebogen en teedere
wenkbrauwen, een hoog gewelfd voorhoofd, haar, dat onder
den diadeem vrij en ongedwongen op de schouders afdaalt.
Zoo zag Vondel de nog schuldelooze moeder Eva getooid:

»in 't hangend hair, een goude nis van stralen,
Die schoon gewatert van den hoofde nederdalen,
En vloeien om den rugh”.

Ook de drapeering is met het talent der middeleeuwers
behandeld. Het nauw sluitend onderkieed, dat over de voe-
ten heenreikt, hoog opgegord, en aan den hals uitgesneden,

1858, bl. 93 vv.) beschreven, niet een dergelijken oorsprong hebben® Hoewel
voortreffelifk werk, heeft het met de voortbrengselen van Wedderen niets gemeens.
Waarschijnlijk zal het beeldje uit een naburig klooster aan de nonnen geschonken
zijn; zulke giften uit vriendschap of dankbaarheid kwamen meer voor, en konden
des te gemakkelijker uitgereikt worden, wijl beeldjes als dat van Diepenveen
uit een vorm, welke reeds bestond, zijn vervaardigd.
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— een gewaad als nog in de dagen van Vredis werd ge-
dragen — heeft een uiterst sober karakter; in tegenstelling
daarmede is het vorstelijk opperkleed, een ruime mantel,
voorzien van wijde afhangende mouwen en het boordsel met
edelgesteenten afgezet. Deze mantel hangt los om de slanke
schouders, omhult een groot gedeelte der gestalte en wordt
met den linkerarm opgehouden; de vele en diepe plooien,
welke zich aldus vormen, maken zoowel met haar bevallig
spel van lijnen als door afwisseling van licht en schaduw
een levendigen indruk. In kunst van drapeeren staat Vredis
op gelijke lijn met de meesters der middeleeuwen; in be-
handeling van het menschelijk lichaam streeft hij meerdere
hunner vooruit.

Wanneer wij nu vervolgens het Goddelijk Kindje beschou-
wen, dat de H. Maagd op haar rechterarm draagt, terwijl
de slinksche hand het bovendien nog teeder beschermt, dan
treft ons eene eigenaardigheid welke meer bij middeleeuwers
— men denke slechts aan Jan van Eyck!) — voorkomt.
Het Christus-kindje is evenals de Moeder voortreffelijk ge-
boetseerd, heeft levende trekken, het ronde voorhoofd en de
malsche lijnen van een kinder-gelaat — en toch ligt er iets
strak’s, iets ouwelijk’s over dat gezichtje. Ik weet, hoe ge-
vaarlijk hypothesen op kunstgebied zijn, en waag slechts
schuchter de vraag te stellen: of meesters, die toch al het
overige zoo treffend wisten weér te geven, daarmede wilden
aanduiden, dat Christus reeds als kind »vol van wijsheid”
was ?). Zeker wordt dit begrip op ons relief nader aangeduid
door het boek, dat in de handen van het Christus-kind rust;
met een teekenend handgebaar leeraart het hier, dat de voor-
spellingen in Hem zijn vervuld.

Ook de nis, waarin Maria is afgebeeld, verdient onze aan-
dacht. In plaats van rijk gebloemd brocaat, dat Veris meestal
bij zijne figuren gebruikt, heeft hij hier een geheel anderen

1) Bijv. op de »Vierge au donateur” in het Salon Carré van het Louvre; op
een dergelijk tafereel met den kanunnik Van der Paglen in de Academie te Brugge.
2) Luc. II, 40: «puer... plenus sapientia”,
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achtergrond gekozen, ontleend aan de burgerlijke bouworde
dier dagen. Om het langwerpig vierkant der nis te breken,
werd op halve hoogte een plint aangebracht, met goudleer
overtrokken, waarop lelies als zinnebeeld van de Koningin
der Maagden zijn geperst. De plint is afgedekt met een fijn
geschaafden rand, waarvan franje afhangt. Ook de boven-
wand heeft aan de achterzijde hetzelfde goudlederen patroon.
Aan beide zijden van de nis is een langwerpig raam met rond
bovenraam ontworpen, het glas daarvan in lood gevat. En
zelfs het houten gewelf, in het verkort weérgegeven, met zijne
ribben, planken en spijkerkoppen ontbreekt niet; als steunsel
dienen twee slanke hoekpilaartjes. Men vergeve ons deze be-
trekkelijk geringe bijzonderheden; er blijkt uit, met welk eene
nauwgezetheid ook de onderdeelen zijn bewerkt, en hoe vol-
komen de kunstenaar zijn onaanzienlijk materiaal beheerschte.

Wij komen thans aan de lijst welke de voorstelling insluit.
Deze vormt daarmede één geheel. Wel steken sommige voort-
brengselen van Vredis bovendien nog in eene afzonderlijke
houten omlijsting, uit zijn tijd afkomstig, doch ter voltooiing
van het tafereel was dit niet noodzakelijk, veeleer een maat-
regel van voorzorg bij den broozen aard dezer kunstvoor-
werpen. Van welk een goeden smaak getuigt ook al wederom
die omlijsting! Dat de verhoudingen juist gekozen zijn, is men
van een middeleeuwsch kunstenaar gewoon. Doch er viel
bovendien zoowel eentonigheid als overlading te vermijden;
eene platte doodsche lijst beantwoordde niet aan het levendig
karakter van de voorstelling, eene te kwistige versiering zou
de aandacht van haar afgeleid hebben. Het komt mij voor,
dat Vredis beide gevaren met talent heeft vermeden; de
figuur van Maria blijft het tafereel beheerschen, en zij staat
daar toch in eene haar passende omgeving. Ten einde afwis-
seling te brengen in de overigens zoo rustig gehouden lijst
zijn verschillende hulpmiddelen gebezigd, welke op nagenoeg
al de reliefs van Vredis terugkeeren. Daartoe behooren: ver-
schillende profielen, welke het vlakke in de omlijsting breken
en tevens het randschrift beter laten uitkomen; verder een
aantal fijn gevormde sterren, een sieraad waarvan de kunste-
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naar zich bij voorkeur bedient, en eindelijk de inscriptie
zelve met haar krachtige gothieke letter, over de gansche lijst
verdeeld.

Er blijft nog over de inscriptie’'s van het relief te verklaren.
Alle deze, ook de randschriften, welke in de aureolen van
Maria en het Goddelijke Kind werden aangebracht, heeft onze
karthuizer-kunstenaar aan zijn brevier-gebed ontleend. Op
ééne uitzondering na gebruikte hij echter niet Latijn, waarin
zijne getijden waren opgesteld, maar bediende zich van eene
omzetting in de volkstaal. Wij zullen eerst de teksten, in het
Westfaalsch idioom van die dagen vervat, mededeelen, wijl
daaraan geene moeielijkheden zijn verbonden, daarna het
Latijnsch opschrift. Onder het tafereel leest men in twee
regels: »O goedertierentte o sachtmod(i)ghe o soete maria bit
den her vor ons”. Het is eene vertaling der laatste woorden
van de: Salve Regina, de antiphoon waarmede de kerkelijke
getijden gewoonlijk sluiten. In den aureool van Maria staat:
»ghegrut b(i)stu sterrne des meers goeds!) moed(e)r”’, eene
letterlijke omzetting van de beginwoorden der hymne: Ave
maris stella. Ook de woorden, welke het Christus-kindje in zijn
aureool draagt: »o jhesu verlosser der me{n)schen” zijn ont-
leend aan den thans nog gebruikelijken lofzang ; met de eerste
vespers van het Kerstfeest wordt de hymne: Jesu Redemptor
omnium aangeheven. Niet zoo gemakkelijk viel de Latijnsche
inscriptie te ontcijferen, welke over drie andere zijden van de
lijst is verdeeld. Er zal daar gelezen moeten worden: »Salve
maria gem(m)a pudicicie [de] q(ua) m(u)ndo illuxit sol justicie
salve pia mater chr(is)tianoru(m) succurre filiis ad fil{iu)m
rege(m) angeloru(m) q(uija tu es solamen desolatorum” ?).
Onze meening, dat de praepositie: de in het randschrift is
uitgevallen en de daarop volgende letter ¢ gevoegelijk in gua
moet opgelost worden, steunt op het terugvinden van den

1) God’s.

2) »Wees gegroet Maria, pronkjuweel van kuischheid, uit welke de zon der
gerechtigheid haar licht over de wereld heeft gegoten; gegroet o goedertierende
moeder der christenen; wil uwe kinderen ter hulp komen bij uwen zoon, den
koning der engelen, gij, die de troost zijt der verlatenen”,
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tekst elders. Gelijk bekend is, heeft Joannes Busch de » Apo-
kalipsis”. eene verzameling visioenen van den Windesheimer
Hendrik Mande, in zijn Chronicon opgenomen. In één van
deze ziet Mande den Heer Christus aan zijn lieve moeder een
plaats bereiden naast zich op den troon van glorie; waarna
gansch het hemelsche Hof nederknielt en het responsorie
zingt: »Salve Maria, gemma pudicicie, de gua’” etc. '). De vraag
is nu, aan welk officie dit responsorium werd ontleend. Tot
mijn spijt kon ik geen brevier van de karthuizers raadplegen.
En in het kerkelijk getijden-boek dat wij, wereldgeestelijken,
thans gebruiken, het Breviarium Romanum van Pius V, komt
deze tekst niet voor. Wel echter is dit het geval geweest met
de brevier, welke de geestelijkheid van het voormalig bisdom
Utrecht heeft gebeden. Het Breviarium Trajectense, gedrukt
door Jan-Seversoen te Leiden in het jaar 1508, kan daarvoor
getuigen. Er blijkt uit die editie, dat het responsorie moet
ontleend zijn aan de eerste vespers van den octaafdag van
Maria Hemelvaart. Daar echter de omvang van den tekst niet
toereikend was om de drie zijden der lijst te vullen, heeft
Vredis zelf, met dat gemak van beweging 't welk mede den
middeleeuwer kenmerkt, een vijfden versregel eraan toege-
voegd, gedeeltelijk ontleend aan den versiculus, welke op dat
responsorie volgt. Ter verklaring van maat en rijm, welke in
dit randschrift heerschen, zij ten slotte opgemerkt, dat zulk
een rhythmus aan middeleeuwsche getijden meer dan aan de
nieuwere officie’s eigen was, en de Benedictijn Baiimer heeft
daarom een afzonderlijk hoofdstuk van zijn standaardwerk
over de brevier aan de z.g. »Reimofficien” gewijd ?).
Wormstall’s monographie verdeelt de gezamenlijk reeliefs,

1) Chronicon Windeshemense, ed. Karl Grube, p. 130. Eene bemerking, welke
Mgr. Spitzen eenmaal in ditzelfde tijdschrift heeft gemaakt over den beroemden
schouwer van Windsheim, wordt hiermede tevens bevestigd. »De visoenen van
Mande — zoo zegt hij aldaar (Dl. LXXXIX (1886), bl. 110) — zijn grootendeels
vervat in voorstellingen, welke hij dagelijks of toch gedurig beleefde. Zijne
Zaligen zingen liederen aan missaal of brevier ontleend”. Ook op de kunst van
Vredis is dit toepasselijk.

2) P, Suitbert Balimer, Geschichte des Breviers (Herder, 1895) S. 356-—364.
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waarvan hij het bestaan in musea’s of bij particulieren wist
op te sporen, in twee onderscheidene groepen. Tot de eerste
behooren de reliefs, welke den naam van Judocus Vredis
dragen, en dus ontwijfelbaar van hem afkomstig zijn; de
tweede groep bestaat uit voortbrengselen van plastiek, welke
niet met zijn naam zijn gemerkt, maar in stijl en manier van
bewerken eene merkwaardige overeenkomst met de eerste
soort bezitten, en uit hetzelfde materiaal zijn vervaardigd.
Het tafereeltje van Zoecterwoude, dat de Munstersche ge-
leerde niet kende, mist de signatuur van Vredis, gelijk uit
de afbeelding blijkt, en moet derhalve — daar het overigens
belangrijke punten van gelijkenis heeft met de gewaarmerkte
reliefs — bij de tweede groep ingedeeld worden. Die gelijkenis
zou eerst afdoende kunnen bewezen worden door het aan-
halen van de lichtdrukken, welke het werk van Wormstall
bevatten. Dit was natuurlijk hier onmogelijk; doch den lezer,
die over de monographie mocht beschikken, verwijs ik onder
meer naar het relief van de H. Margareta (Tafel 6); hij zal
dan bemerken, welk eene groote overeenkomst, tot zelfs in
de mantelplooien, er bestaat tusschen deze beide tafereelen ).
Ofschoon tot heden geen ander Westfaalsch kunstenaar bij
name is bekend, die reliefs in denzelfden stijl als de hier
besprokene heeft vervaardigd, zullen wij toch de omzichtig-
heid van Wormstall tot voorbeeld nemen. Ons besluit is
derhalve: heeft Vredis het relief van Zoeterwoude al niet
zelf ontworpen, zeer zeker moet het onder zijn onmiddellijken
invloed tot stand gekomen zijn.

Met meer beslistheid kan de karthuis te Wedderen als
plaats van oorsprong aangewezen worden. In de jaren 1671 —
1676 is in Zoeterwoude pastoor geweest de bekeerling
Johannes Dobbius (Dobbe)?). Later heeft hij ditzelfde ambt

1) Nog sterker spreekt de overeenkomst tusschen de H. Catharina van het
Utrechtsche museum en Vredis’ relief van dezelfde Heilige in het museum van
Munster (Wormstall: Tafel 6). Slaafsch herhalen is ook hier vermeden; evenals
bij het relief van Zoeterwoude verdwijnt het brocaat van den achtergrond, en
wordt de nis niet meer in een halven boog, maar rechthoekig afgesloten.

2) Bijdragen wvoor de Geschiedenis van het Bisdom vau Haarlem, D1. V, bl. 187,
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bekleed eerst in Den Haag, daarna te Zwolle, maar zon-
derde zich in 1682 geheel van de wereld af en werd kar-
thuizer in het klooster te Wedderen!). Hoe lang hij daar
vertoefde is niet meer te achterhalen, zeker echter meerdere
jaren, want in de lijst der geprofesten, welke Wormstall
mededeelt ), en waar hij staat aangeduid met den voor-
naam van Hugo — vermoedelijk zijn kloosternaam —
wordt gemeld, dat hij vicarius van het klooster is geweest,
eene waardigheid, gelijk wij hierboven zeiden, welke onmid-
delijk op het prioraat volgde. De veronderstelling ligt nu
voor de hand, dat Dobbius, reeds te Wedderen vertoevende,
het tafereeltje aan één der vrienden of weldoeners, die hijj
te Zoeterwoude had achtergelaten, als geschenk zal toege-
zonden hebben 3). Daarvoor pleit ook nog de omstandigheid,
dat het zeker sinds meer dan honderd jaren in dezelfde
Zoeterwoudsche familie werd bewaard, en als dierbaar erf-
stuk van het ééne lid op het andere is overgegaan.
Wanneer het Madonnarelief op die wijze naar Zoeter-
woude is gekomen, valt er nog eene andere gevolgtrekking
te maken; het is dan niet uit de hand van Vredis zelf
voortgekomen, doch op het einde van de zeventiende eeuw
bezat men te Wedderen nog den oorspronkelijken vorm
door dezen vervaardigd of men had met behulp van
dezen een nieuwen gemaakt, en daarmede zal dan één
der medekloosterlingen van Dobbius gearbeid hebben. Zoo
kan tevens gemakkelijker verklaard worden waarom de be-
schildering, welke op meerdere andere reliefs van Vredis
voorkomt, hier achterwege 1is gebleven; de zin en ook

Y Bijdr. v. k. Bisd. Haarlem, DI VI bl. 22z5.

2) Fudocus Vredis, bl. 38 onder No. 86. Reeds was bekend, dat Dobbius later
nog prior te Xanten is geworden; hier blijkt, dat hij aldaar gestorven is 1o
October 1711.

3) In de lijst der geprofesten te Wedderen vind ik nog onder de nummers
79 en 81 twee karthuizers, die volgens de Bzjdr. v. . Bisd. Haarlem, DI VI,
bl. 226, lid zijn geworden van de broederschap der H. Drievuldigheid. Deze
broederschap was gevestigd in de tweede wereldlijke statie te Leiden, waarvan
Dobbius pastoor is geweest. Wel een bewijs, dat hij in den karthuis zijne vroe-
gere betrekkingen niet vergat.
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het talent voor polychromeeren was onderwijl op den ach-
tergrond geraakt. Het staat vast, dat de karthuizers van
Wedderen, ook nog lang na den dood van dezen kunste-
naar, zich met plastiek hebben afgegeven. Zelfs is door hen
toen nog oorspronkelijk werk geleverd, dat natuurlijk niet
meer het strenge karakter bezit, aan de reliefs van Vredis
eigen, maar toch voortreffeliike eigenschappen vertoont.
Hoofdzakelijk bleef men zich echter van de bestaande vormen
bedienen, welke zoo noodig hernieuwd werden. Daarop wijst
het jaartal en de initialen, door Wormstall op de achterzijde
van sommige reliefs aangetroffen, welke toch zeker van Vredis
afkomstig zijn Het tafereeltje van Zoeterwoude mist dergelijk
soort van aanduidingen, gelijk ons bij onderzoek is gebleken.

Sluiten wij met een kort woord over grondstof en techniek.
Voor het vervaardigen zoowel van de vormen als van de
reliefs stond den kunstenaar een voortreffelijk materiaal ten
dienste. In zijn geboorteplaats Vreden, niet verre dus van den
karthuis, wordt een soort van witte pijpaarde gevonden, dat
als klei groote lenigheid voor het boetseeren bezit, en gebrand
zijnde de lijnen en figuren van het ontwerp met scherpte weér-
geeft. Al hetgeen van Judocus Vredis bewaard bleef, ook het
relief van Zoeterwoude, is uit deze grondstof vervaardigd!).
Volgens Wormstall heeft de kunstenaar eerst zijn model met
de gewone werktuigen, als staafjes en naalden, in klei geboet-
seerd, vervolgens een vorm daarvan genomen in hetzelfde
materiaal, en dit op voortreffeliike wijze — men weet niet
waar — laten bakken Wel zullen voor de kleinere en dikwerf
terugkeerende versiersels op het relief, als bijvoorbeeld de
karakteristieke sterretjes, metalen stempels of platen zijn ge-

1) Misschien met ééne uitzondering. Te Berlijn wordt in particulier bezit een
Madonna-relief bewaard, dat Wortnstall op Zafe/ 8 heeft afgebeeld. Hoewel
volgens hem eene »treffende” gelijkenis vertoonende met andere reliefs, welke
zeker van Vredis afkomstig zijn, durft hij het toch niet onder de tweede groep
rangschikken. Het bezwaar is, dat dit tafereeltje uit roode klei werd vervaar-
digd. Mogelijk zal de Munstersche geleerde na kennis te hebben genomen van
onzen lichtdruk zijn schroom ter zijde stellen, want de overeenkomst tusschen
de reliefs van Berlijn en Zoeterwoude is nog treffender, en de grondstof van
het laatste Destaat uit witte pijpaarde, gelijk wij hierboven hebben vermeld.
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bruikt, doch uit de manier van bewerken en vooral uit de
lijnen geloofde Wormstall te kunnen vaststellen, dat klei, en
niet hout of metaal, voor het vervaardigen van de vormen
heeft gediend. Een modelleur verklaarde mi daarentegen,
na aandachtig onderzoek van het origineel te Zoeterwoude,
tot de meening te moeten overhellen, dat het relief aldaar
uit een vorm van hout is te voorschijn gekomen; hij meende
de nerf nog te kunnen onderscheiden. Ik moet het oordeel
daarover aan meer bevoegden overlaten, doch deel het hier
aan het eind van mijn artikel mede; misschien lokt dit mee-
ningsverschil eene bespreking van deskundigen uit, dat aan
de kennis van middeleeuwsche kunst niet anders dan ten
goede kan komen.
Dr. A. H. L. HENSEN.



DE UNIVERSITEITEN IN DE
MIDDELEEUWEN.

Het valt niet te betwijfelen, dat tegenwoordig — onder de
ontwikkelden althans — menig vooroordeel tegen de veel-
gesmade Middeleeuwen tamelijk wel is geweken, om hoe lan-
ger zoo meer plaats te maken voor eerbied en bewondering.

De gemeenplaats: sdonkere nacht der Middeleeuwen” doet
hoogstens nog opgeld in de... christelijk-historische pers.
Maar overigens zijn het, ook ten onzent, volstrekt niet de
Katholieken alleen, die zonder vrees voor tegenspraak ver-
zekeren: »Wie in onze dagen de Middeleeuwen nog van
onwetendheid durft beschuldigen, stelt slechts zijn eigen on-
kunde ten toon’ ).

Heeft niet reeds de oude Jacob van Lennep volmondig
erkend: »In den nacht der Middeleeuwen heeft meer licht
geschenen en zijn grootscher dingen tot stand gebracht dan
in onze dagen van zoogenaamde verlichting en beschaving”?
En zag Busken Huet, de scherpe criticus, die over alles
en nog wat den staf placht te breken, zich niet genoopt tot
de bekentenis: »Er is in Europa véér de uitvinding der
boekdrukkunst even vlijtig gelezen als in den eersten tijd
daarna’’ ??) Sterker nog — lezen wij niet in hetzelfde mees-
terlijke boek van zijn hand: »Wanneer men een klein aantal
buitengewone vernuften van later uitzondert, dan waren in
de middeleeuwen de Europeanen over het algemeen niet
onkundiger dan tegenwoordig. Een aantal zaken, ons be-
kend, waren hun vreemd; een aantal andere, welke hun

1) Geschiedvervalsching (Utr. 1887) blz. 388.
) Het land van Rembrandt, 1. 484.
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levendig voor den geest stonden, doen dat bij ons nog
slechts schemerachtig, of in het geheel niet meer. Het beste
bewijs, dat hun weten, hun denken, hun gevoelen niet te
verachten was, is dat wij ons zooveel moeite geven er in
door te dringen en dit vaak zulk een dankbaar werk is’" ).

En om thans, na deze rijkbegaafde dilettanten in de ge-
schiedbeoefening, nog een historicus van beroep en van
naam aan het woord te laten, ook professor Dr. P. ]J. Blok
achtte het overbodig: »aan te toonen, hoe in vele opzichten
onjuist deze [»donkere nacht” enz.] voorstelling is en hoe
weinig recht wij negentiende-eeuwers dikwijls hebben om
op die »duistere tijden” met minachting of beklagend mede-
lijden neer te zien” 2).

Deze minachting maakte veeleer plaats voor eerbied en
bewondering. Het eerst bij de geestdriftvolle dichters der
romantische school, toen Friedrich Wilhelm Schlegel zong:

»Einst war Europa gross in grossen Zeiten
Ein Ritterthum schief Kdmpfer und Genossen,
Fiir einen Glauben konnten alle streiten,

Die Herzen waren einer Lieb’ entschlossen,
Da war auch eine Poésie erklungen

In ezner Sprache, wenn auch tausend Zungen”.

Daarna allerwegen in de kunst, in de wetenschap, en zelfs
in de practijk des levens.

't Is niet enkel de idealistische kunst onzer dagen, die bezield
wordt door een zeker »heimwee naar de mystieke aandoe-
ningen der Middeleeuwen”, zooals kort geleden nog een
ongeloovige heeft aangetoond. Neen, ook voor de »reusach-
tige daadkracht, waarnaast de contemplatie kon bloeien’ 3),
ontbloot men eerbiedig ’t hoofd.

En de bewondering wordt klimmende zucht tot hernieuwing
en navolging. »L’histoire se répete”| Men denke slechts aan de

1) T. a. p. 439.
?) Historische Avonden-(Gron. 1896) blz. 24.
8) G. H. Marius in D¢ Gids 1897, Afl. V, opstel: »Idealisten, Henri Groux”.
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bouw- en versieringskunst, die vooral op kerkelijk, maar niet
weinig 60k op profaan gebied, tot middeleeuwsche vormen
terugkeert.

Wat de wetenschap betreft, haar is door Paus Leo XIII
als patroon en heirvoerder aangewezen de vorst der middel-
eeuwsche godgeleerden, Sint Thomas van Aquinen. De scho-
lastische wijsbegeerte wint overal veld, ook zelfs in niet-katho-
lieke kringen, terwijl de studie der fraaie letteren en de
geschiedvorsching zich bij voorkeur in middeleeuwsche onder-
werpen verdiepen.

Eindelijk, de brandende quaestie onzer dagen, het sociale
vraagstuk. Valt ook hier geen sterke reactie waar te nemen
naar middeleeuwsche betrekkingen tusschen werkgever en
werkman, en tusschen de arbeiders onderling? De inrichting
der oude ambachtsgilden wordt vlijtig bestudeerd, hunne
wetten en keuren worden in het licht gegeven, de voor- en
nadeelen gewikt en gewogen, — alles niet zoozeer uit streng
wetenschappelijk oogpunt, als wel om te achterhalen, in hoe-
verre die maatschappelijke toestanden van weleer kunnen
aangepast worden op onzen modernen tijd. Zonder overdrij-
ving mocht graaf Albert de Mun, bij zijn intreérede in de
Académie frangaise, dan ook getuigen: »In weerwil van het
tegenspartelen der liberalen, in weerwil van de anathema’s,
die men tegen de instellingen der Middeleeuwen pleegt te
slingeren, toch blijft het waar: »Le régime de I’association
est proclamé”. Hoezeer onze tijd zich daarover moge ver-
bazen, ons.fin-de-stécle kenmerkt zich het meest door een
heimwee naar de sociale toestanden der dertiende eeuw”?).

Wat in Frankrijk geschiedt, zien wij allerwegen met meer
of minder aandrang gebeuren. Het gevleugeld woord, dat
Joseph Alberdingk Thym reeds in 1853 sprak, maar toen
alleen over de wetenschap en de kunst, die hij zoo schitte-
rend beoefende: »Wij moeten terug in ons verleden; niet naar
ons verleden — men vleye er zich niet mee — maar slechts
in den geest terug in de Middeleeuwen... om er de begin-

1) Verslag in den /Aigare van 11 Maart 1898.
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selen voor meerdere en zuivere kunst en wetenschap terug te
halen” ') — datzelfde woord zal onder Katholieken of anders
denkenden in ons vaderland maar weinig tegenspraak vinden,
als men het 66k toepast op de noodige reconstructie van
zuiver sociale verhoudingen.

* *
*

Met deze algemeene inleiding hoop ik genoeg de belang-
stelling te hebben voorbereid en opgewekt jegens mijn eigenlijk
onderwerp: de universiteiten in de Middeleeuwen.

Want tot de machtigste factoren van wetenschap en bescha-
ving behoort ontegenzeglijk de hoogeschool. Daar vindt de
zucht naar kennis, welke den mensch ingeschapen is, haar
ruimste bevrediging. De universiteiten zijn sedert haar ont-
staan altoos de lichtbaken geweest der wetenschap, die haar
schitterende stralen — helaas maar al te dikwijls ook als
dwaallicht — uitzenden van de hoogste tot de laagste krin-
gen der maatschappij.

Meer dan één, tot de natuurlijke orde behoorend ver-
schijnsel in de middeleeuwsche cultuurgeschiedenis verdient
derhalve de universiteit onze volle opmerkzaambheid.

De tijd is gelukkig voorbij, dat Heinrich Denifle moest
klagen: »lch erhielt den Eindruck, als habe man grade den
wichtigsten Theil der Culturgeschichte des Mittelalters mit
besonderer Nachldssigkeit und Oberflachlichkeit behandelt” 2).
Zijn epoche-makend boek gaf aan de geschiedvorsching een
nieuwen, machtigen stoot, en sinds eenige jaren kan men bijv.
in het Historische Fahréuch van den »katholischen Goerres-
Verein” met voldoening opmerken, dat in de » Novititenschau”
de rubriek: »Geschichte der Wissenschaften, des Unterrichts
und der Erziehung” waardig vertegenwoordigd is. Bijna elke
aflevering bevat 4 a 35 bladzijden druks, enkel met titels van
boeken over deze veelzijdige stof, en het leeuwendeel hiervan
komt toe aan de geschiedenis der universiteiten.

De gegrondheid van Denifle’s klacht moge alzoo in de

Yy Volksalmanak, Jaargang 1853.
2) Die Entstehung der Universititen, S. 219.
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sfeer der wetenschap grootendeels zijn opgeheven, geldt echter
deze gunstige verandering 66k voor de handboeken der alge-
meene, vaderlandsche en kerkelijke geschiedenis, waarin de
middeleeuwsche universiteiten, volgens denzelfden gezagheb-
benden zegsman, zoo stiefmoederlijk worden behandeld? ') Wij
zouden hierop niet gaarne een bevestigend antwoord geven.

In elk geval, raadzamer dan tot iemand een rechtmatig
of onverdiend verwijt te richten, komt mij een bescheiden
poging voor, om in dit tijdschrift meer belangstelling te
wekken voor de middeleeuwsche universiteit.

Den ganschen reuzenbouw in zijn ontwikkeling, omvang
en verscheidenheid hier volledig weer te geven, zou een on-
begonnen werk zijn. Onmogelijk kan ik meer beproeven
dan een ruwe schets der grondtrekken of hoofdlijnen, terwijl
hier en daar een teekenachtige bizonderheid ter karakteri-
seering van het geheel zal worden aangewezen.

Mijne schets dient zich derhalve te groepeeren om twee
punten: I. Het ontstaan der middeleeuwsche uni-
versiteiten. II. Haar inrichting of organisatie.

Nog zou een derde gezichtspunt kunnen worden geopend:
namelijk door afzonderlijk den invloed te beschrijven, welken
de middeleeuwsche universiteiten hebben uitgeoefend op de
wetenschap en beschaving in ons eigen vaderland. Doch
eenerzijds moge hiervoor worden verwezen naar het verdien-
stelijk opstel van fr. G. A. Meyer: »Nederlanders aan mid-
deleeuwsche universiteiten” *). En van den anderen kant
beschouwd, moge het algemeene volstaan, om met oordeel
des onderscheids op ons vaderland een afzonderlijke toepassing
te vinden.

Het bestek van een paar korte opstellen slechts laat bovendien
geen verdere uitbreiding toe. »Qui trop embrasse, mal étreint’".

# #
e &
1) L. c. Einleitung, S. VIIL
2) De Katholick, Juni 1895, D1 CVII, blz. 405. Zie ook drchief Aartsbisdom
Utreckt, DI. XXVL ble. 120 vv.: »Nederlanders aan de Hoogeschool van
Parijs”, waar belangrijke gegevens zijn ontleend aan het Auctarium Chartularii
Universitatis Parisiensis van H. Denifle en Ae. Chatelain (Parijs 1894-~'97) L en II.
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Vooraf nog een woord over onze bronnen.

Nu de geschiedkunde niet meer hoofdzakelijk hare kracht
zoekt in »histoire-bataille”, in vechtgeschiedenis hetzij op
het slagveld, hetzij op de kronkelpaden der diplomatie, doch
veeleer hare voorliefde gaat schenken aan sociale geschiede-
nis, nu wordt steeds ernstiger aandacht gewijd ook aan de
middeleeuwsche universiteiten, die, zooals gezegd, van on-
berekenbaren invloed zijn geweest op de ontwikkeling en
beschaving van Europa.

Niet minder dan drze historici van beteekenis hebben in
den laatsten tijd uitvoerige monografieén over de middeleeuw-
sche universiteiten op de boekenmarkt gebracht.

Eerst de beroemde geschiedvorscher, pater Heinrich Denifle
O. P., onder-archivaris van den H. Stoel, die in 1885 het
eerste deel uitgaf van zijn breed aangelegd werk: Die Ent-
stehung der Universititen des Mittelalters bis 14001%).

Breed aangelegd noemde ik dit werk. Immers, wanneer
het ooit geheel voltooid wordt?), zal het volgens plan van
den auteur vz/ deelen moeten uitmaken, elk waarschijnlijk
niet minder lijvig dan het tot dusver alleen verschenen eerste
deel, hetwelk ruim 800 bladzijden druks beslaat.

Dan komt in aanmerking: Dze Geschichte der deutschen
Universititen ®), door Georg Kaufmann, professor te Straats-
bufg, waarvan tot heden de twee eerste deelen, te zamen
meer dan duizend pagina’s van omvang, verschenen zijn.

Dan het geheel voltooide werk van Hastings Rashdall,
professor te Oxford, die in 1895 drie boekdeelen tegelijk in
het licht gaf, getiteld: 7he University’'s of Europe in the
middle Ages*), te zamen beslaande ruim 1400 bladzijden druks.

1) Berlin 1885.

2) De onvermoeide geschiedvorscher meende beter te doen, de voltooiing van
zijn werk te laten voorafgaan door een nauwkeurige studie en uitgave der
voornaamste bronnen. Daarom bewerkte hij intusschen het reusachtig Chartula-
rium  Unitversitatis  Parisiensis (Par. 1890—’97), waarvan reeds vier deelen in
49. zijn verschenen, en het bovengenoemde Awctarium.

3) Stuttgart 1888-—1896.

4 Oxford 1895.
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Slechts in het voorbijgaan wijs ik op de Gesckickte des
gelehrten Unterrichts auf den deutschen Schulen und Univer-
sititen vom Ausgang des Mittelalters bis zur Gegenwart?),
het meesterwerk van den Berlijnschen hoogleeraar Paulsen,
dat reeds in tweede oplaag verscheen, wijl deze hooggeprezen
monografie in twee deelen haar uitgangspunt neemt eerst bij
het eind der middeleeuwen.

Wij berzitten derhalve drie grondig wetenschappelijke ge-
schiedboeken, speciaal over de. middeleeuwsche universi-
teiten.

Aan welk van de drie de eerepalm toekomt, durf ik niet
beslissen. Onder verschillend opzicht heeft elk dezer drie
monumentale geschiedwerken zijn eigenaardige superioriteit.
Denifle is buiten kijf de eerste, de baanbreker op dit gebied,
die met geniale intuitie geheel nieuwe en verrassende gezichts-
punten heeft geopend. Rashdall heeft naar Engelschen trant
zijne taak meer practisch-wijsgeerig opgevat en getracht een
aanschouwelijk beeld der middeleeuwsche universiteiten te
doen herrijzen. Kaufmann, de Duitscher, heeft zijn onderwerp
beperkt binnen de grenzen van het »grosse Vaterland”, ter-
wijl aan zijn geleerde bronnenstudie de bespiegeling niet
vreemd blijft.

Intusschen kunnen wij dankbaar gebruik maken van de
resultaten, waartoe deze drie meer dan alledaagsche geschied-
vorschers gekomen zijn. En merkwaardig genoeg, elk hunner
op een verafgelegen woonplaats en geheel onafhankelijk van
den ander. Denifle, de katholieke ordesgeestelijke te Rome,
van waar hij zijn geschiedkundig onderzoek heeft uitgestrekt
over de meeste archieven en openbare bibliotheken van Europa.
Professor Kaufmann, Protestant te Straatsburg woonachtig,
waar hij uit de eerste hand kon beschikken over den rijkdom
der sdeutsche Geschichtsforschung””. Hastings Rashdall, de
Anglikaan te Oxford, die op den karakteristicken bloei der
Engelsche universiteiten zijn bizondere aandacht heeft ge-
vestigd.

) Leipzig I—1II, 18g6.
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Nog eens — zonder ons te laten ophouden door »I'embarras
du choix” tusschen deze drie geleerden — zullen wij zooveel
mogelijk ons voordeel doen met de gemeenzame resultaten
van hun onpartijdig, stteng wetenschappelijk en dus wél ver-
trouwbaar onderzoek.

De universiteit, gelijk wij haar tegenwoordig nog kennen
als een openbare inrichting voor hooger onderwijs, waar
in verschillende vakken van wetenschap academische graden
behaald worden, de universiteit als zoodanig dankt haar
ontstaan juist aan den zoogenaamden »donkeren nacht der
Middeleeuwen”.

Reeds in het jaar 1860 erkende de geniale William Glad-
stone: »'tIs een feit van hooge en leerzame beteekenis, dat
de universiteit als zoodanig een christelijke instelling is” en
dat zij moet worden gerangschikt »onder de grootste lichten
en schitterendste eeretitels van het Christendom™. 1) Deze
uitspraak van den »grand old Man” is door de latere ge-
schiedvorsching hoe langer zoo meer bevestigd.

Niet minder stellig geeft Hastings Rashdall toe: »De uni-
versiteit is bepaaldelijk een instelling der Middeleeuwen, even-
goed als het constitutioneele koningschap of het Parlement,
en de gerechtelijke uitspraak door een jury ... Grooter instel-
lingen en van meer onvergankelijke waarde nog dan haar
grootsche kathedralen zijn de universiteiten, die de Middel-
eeuwen ons hebben nagelaten” ?). En Kaufmann getuigt van
de universiteiten als van: »die grosste und vornehmste von
allen Korporationen, die das Mittelalter erzeugte’ 3).

Wat nog meer zegt: »vele hedendaagsche universiteiten zijn
een voortzetting der middeleeuwsche of er uit ontstaan’ ).
Zoo men liever een