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]‘[et ontvallen Drietal

door J. VAN HEUGTEN S.J.

Het rampjaar *40 heeft bijna gelijktijdig drie slachtoffers geéischt, die
in het Nederlandsche litteraire en geestesleven op dat oogenblik voor be-
paalde groepen de eerste plaatsen innamen, Menno ter Braak, Edgar Du
Perron en Henry Marsman. De eerste maakte bij het binnenvallen der
Duitschers een einde aan zijn leven, de tweede bezweek plotseling aan
een hartzwakte en iets later kwam de derde om op zee.

Drie leidende petrsoonlijkheden waren onverwacht verdwenen en in
de benauwenis van het oogenblik werd dit heengaan bijna niet gevoeld.
Wat in andere omstandigheden in groote kringen ontsteltenis zou ver-
oorzaakt hebben, werd thans aanvaard met een doffe berusting, met on-
verschilligheid haast. Zoo zeer werd door iedereen leven en lot als een
risico, als de worp van een dobbelspel gevoeld. Hier en daar verscheen
een schuchter in-memotiam, Marsman wekte eenige geinspireerde doods-
klachten, later zelfs een uitvoerig herdenken in Criterium, doch van een
verslagenheid in breedere lagen dan de onmiddellijk daarbij betrokkene
was geen sprake. Daarvoor was men eensklaps te vertrouwd geraakt met
de doodsgedachte.

Denkt men terug aan het leven en streven dezer drie tijdens het vijf-
tiental jaren ongeveer, dat zij het litteraire denken en voelen in Nederland
overwegend beinvloedden, dan zijn hun voornamen reeds van betee-
kenis. Ter Braak had geen omineuzer voornaam kunnen dragen. In den
naam Menno ligt veel opgesloten van wat hij sinds zijn universiteits-
jaren met ongebroken felheid meende te moeten bestrijden, het zooge-
naamd halfzachte en over-vredelievende, het al te humane, slappe en ge-
adapteerde van het vrijzinnige Christendom. Al de verwrongen Christe-
lijke complexen, die dezen verdoolden ridder naar het zwaard deden
grijpen en hem zijn rust ontstalen, laten zich onder dien naam vangen.
Edgar klinkt Schotsch, donket, exotisch en exotisch, onnederlandsch
was Du Perron in hooge mate, vooral in het begin van zijn optreden.
Hij heeft ten einde toe met het hautaine van een grand seigneur op Nedet-
land en al wat Nedetlandsch was, neetrgezien, ook al wisten de vrienden
op den duur zijn grimmigheid te temmen. Marsman draagt een naam,
die door elken voetballer, zwemmer of tennisser kon gedragen worden,
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een vlotten, sportieven naam, een naam om bij wedstrijden door cla-
queurs met ,,hup, hup!” begroet en na een overwinning met trots uit-
geroepen te worden. Marsman bezat al het nukkige en sportieve, het
eigengereide en kameraadschappelijke van een sportsman. Zijn populari-
teit en bekendheid onder de middelbare schooljeugd geleken op die van
een sportheld.

Toen deze drie omstreeks ’25 (Du Perron iets later) begonnen door te
dringen, stond de leerstoel van Dirk Coster nog onbelaagd en onge-
schokt. Coster had het pleit tegen Kloos gewonnen en het ijle, levens-
vreemde Aestheticisme der Tachtigers trachten te vervangen door een
humanisine, dat, minder schoonheidszuchtig, het leven volier en rijker
omvatten en uitdrukken zou. Eenige jaren lang zijn Costers bloemlezin-
gen, de Honderd Vergen en de Niewwe Geluiden, met haar klankvolle en
weidsche inleidingen door heel Nederland gelezen en bewonderd en had
De Stem van Coster en Havelaar een breed gehoor. Doch het nieuwe ge-
slacht van omstrecks *25 was geboren met andere voelhotrens en kon
den wat professoralen, wijd uithalenden toon van Coster niet langer ver-
dragen. Zij vonden dit humanisme te zachtaardig en tweeslachtig en
Costers geluid te sonoor en galmend. Vooral Du Perron was er door ge-
irriteerd. De nieuwe zakelijkheid die overal opdrong, vroeg om realiteit
en zuivere afstemming, vroeg om het directe simpele woord zonder frase
of allure en bekommerde zich niet om humanisme. Du Perron stond
onmiddellijk uiterst vijandig tegenover Coster, bijna als een belager met
verborgen dolk in een tragedie, Marsman viel het aanvankelijk hard de
verzenen tegen Costers prikkel te slaan, ter Braak raakte bevriend met
Du Perron en zijn verdere ontwikkeling toont, bij alle zelfstandigheid
en originaliteit, den zeer sterken invloed van dezen merkwaardigen
houwdegen.

De Vrie Bladen, waarin Marsman een machtige stem had, zwoeren
weldra Coster af en verklaarden hem den oorlog. Later werd Forum op-
gericht, het maandschrift van Ter Braak en Du Perron, en voor de Forum-
redactie was Dirk Coster een volkomen overwonnen en verslagen groot-
heid. Wie Coster trouw bleven, zooals Anthonie Donker, deelden in de
verachting van den meester en vonden voor dit Forum geen genade meer.
Maakt men nt in 1946 de balans op van de geestelijke stroomingen, die
de genoemde tijdschriften tusschen ’30 en 40 opvingen en vertegen-
woordigden, dan blijkt die van Forum de verst-dragende en blijvendste
geweest te zijn. De Stem, na den oorlog als De nieuwe Stem herleefd, is een
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zalfde, Christus heeft voortgebracht? Die ballingschap, die belangrijk
langer is dan heel zijn wordings- en ontwikkelingsgeschiedenis heeft
dan toch wel iets te maken met dien Jood, indertijd door Zijn eigen Volk
vermoord! Wanneer wij nu met hetzelfde open oog, maar oneindig ver-
sterkt nog door het Geloof, het geheel van dit Oude Testament beschou-
wen, en als we er door heen trachten te zien, trachten het te dootlichten,
dan zijn wij het er over eens, dat er een uitgesproken lijn in zit, die een
bepaalde richting uitwijst. Het vormt een geheel als een kristal, waardoor
een ,,optische as” loopt; wanneer men dit kristal, onder den microscoop
belichtend, doorschouwt in de richting van die optische as, dan open-
baart het ons heel zijn wondere opbouw en samenstelling, geheel zijn
wezen. Indien wij nu het Oude Testament doorzien volgend de daarin
uitgesproken innerlijke richting, die we kunnen zien als zijn ,,sens uni-
que”, dan zien we eerst de heele beteekenis daarvan: datgene n.l. wat
God met dit Oude Testament aan de menschen wil zeggen.

Wat nu is de unieke zin in het Oude Testament?

Deze is: een ,,mededeeling” van God aan den mensch, waarin God ons
geleidelijk steeds meer mededeelt van Zijn Wezen en Zijn Werken, wel-
ke mededeeling wij steeds meer persoonlijk zien worden; wij vinden daarin
dus de uitgesproken bedoeling om den mensch God steeds meer te doen
»kennen” in zijn Wezen en Zijn Werken. Dit kennen is niet — zooals
niets in de H. Schrift — verstandelijk bedoeld, maar existenticel, d.w.z.
in den zin van kennen met heel ons bestaan. De daarin voortschrijdende
kennis is dus steeds meer intieme en intense vereeniging, verbinding
van den mensch met God. Na den val van den mensch ,,in den tuin van
Eden”, waardoor hij kennis kreeg van goed en kwaad en Adam en Eva
zich leerden ,,kennen buiten God”, was et een kloof ontstaan tusschen
den Schepper en de schepping, tusschen God en den mensch als koning
van die schepping. Doordat de mensch niet luisterde naar het Woord
van God ging de oorspronkelijke verbondenheid van den mensch met God
teloor en sindsdien verkeert de menschheid in een voortdurende staat
van ,,ontbinding”, van zonde. Maar reeds bij het uitspreken van het von-
nis over de slang, die den mensch had vetleid, deed God de Belofte —
nog heel vaag en algemeen gehouden — dat dien vijand van de mensch-
heid de kop zal worden verpletterd door het zaad van de vrouw. En
wanneer de menschheid bijna geheel tot ontbinding is overgegaan (;,al
het vleesch had zijn weg verdorven”) en God het zijn gang laat gaan tot
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zijn ondergang — de zondvloed — waaruit Hij alleen No€ en zijn fa-
milie redt, dan sluit God bij het begin van de nieuwe phase der mensch-
heid ¢en Verbond met Noé en zijn kroost: een Verbond ,,tusschen Mij
en de aarde”, met de Belofte, die nog alleen maar negatief is gesteld, dat
Hij het nooit meer zoover zal laten komen met de menschheid, dus
barmbatrtigheid voor recht zal laten gelden, en de mogelijkheid van ver-
zoening steeds open zal laten.

In Abraham ontkiemt de Belofte: hij wordt afgezonderd uit zijn hei-
densche omgeving en de Belofte wordt voor hem geformuleerd als een
geger in hem, voor alle geslachten der aarde: een Verbond ,,tusschen Mij
en U, als de Vader van vele volken”; dus hicr is de belofte reeds per-
soonlijker. Daartegenover moet Abraham van zijn kant als ,,teeken van
het Verbond” de besnijdenis invoeren — het teeken der onderwerping
aan God, het begin van ,,De Wet”. Mozes herinnert het Volk in Egypte
(dat in zijn bestanddeelen aldaar ontstaan is tegen de verdrukking in)
aan de belofte door Jahweh gedaan aan de Aartsvaders, en wel heel
concreet aan het Beloofde Land en aan hun uitverkiezing als Volk van
God, dus aan de Belofte van hun verlossing uit de slavernij van Egypte.
Het Verbond houdt in: het Volk moet de Wer onderhouden, dan zal
Jahweh Zijn Belofte nakomen. De in den tijd meest nabijliggende vet-
vulling der Belofte was die van het Land en van de wording tot een
Vrij volk. Wanneer die Belofte vervuld is, en het Volk het Land in bezit
heeft genomen en zich daarin consolideert en verder ontwikkelt, dan
blijkt het ontzaglijk moeilijk voor het Volk om de Wet te ondethou-
den: heel de verdere geschiedenis is er een van voortdurend weer af-
vallen van de Wet, van de openbaring van Gods Rechtvaardigheid na
boetedoening. In de tijden van den hoogsten nood, als het bestaan van
het Volk op het spel schijnt te staan, dan verwekt God de profeten. De-
zen wekken het Volk weer op tot boete en tot onderhouding van de Wet.
Maar om het Volk de geest- en spankracht weer te geven om te kunnen -
opstaan uit zijn diepen val wijzen de profeten uit diepsten innerlijken drang
over de Wer heen naar de Belofte van het Verbond, welke Belofte in hun
heftige en vurige ontboezemingen en hun grootsche visioenen steeds
persoonlijker wordt, steeds meer ,,gestalte” aanneemt, en wel de gestalte
van een idealen Koning, die tenslotte niet alleen zal komen om Israél te
verlossen, maar geheel de menschheid.

Het ideaal der theocratie, de verwerkelijking van Gods Wil in Gods
Rijk hier op aarde door het consequente dootvoeren van de Wet is
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gezeten tijdschrift geworden, dat jongeren litteratoren niet zoo heel veel
te zeggen heeft. De. V'rije Bladen hebben, hoewel zij destijds een groot
aantal jongere schrijvers vereenigden en later in anderen vorm werden
voortgezet, geen markant spoor nagelaten. Doch Forum heeft, ofschoon
het slechts weinige jaren verscheen, een mentaliteit helpen vormen, een
algemeen Europeesche mentaliteit, die de etfenis van Ter Braak en Du
Perron aan een bepaald deel van litterair en intellectueel Nederland is ge-
worden. Deze mentaliteit is zeer modern van snit en structuur en beperkt
zich zoowel door haar hoogheid en exclusiviteit als door haar afkeer van
al het transcendente, tot bepaalde kringen. Zij is volkomen irreligieus
en amoreel, en even volkomen anti-lyrisch en gekant tegen allen schijn.
Zij is het bezit eener vooral jonge élite, te ijl en subtiel als zij is, te ge-
nuanceerd en vol schakeering om gemeengoed der massa te worden.
Door haar allure van geestelijke voornaamheid trekt zij jeugdige intel-
lectueelen bijzonder aan. Het is een welbewust individualisme, dat zich-
zelf cultiveert, overtuigd als het is van in dezen tijd de eenige mogelijke
levenshouding te zijn.

De aanhangers dezer mentaliteit zijn geen aestheten, geen romantici,
geen uitgesproken realisten, doch zullen zich bij voorkeur moralisten
noemen in den zin, waarin de Franschen dit woord gebruiken en waarin
Montaigne, Pascal, La Rochefoucauld etc. moralisten waren, overfijne
observeerders van het menschenbedrijf en van het menschelijk hart.
Anti-lyrisch en schuw voor alles wat imponeeren wil of gewichtig doet,
zijn zij van een uiterste achterdocht jegens al het erkende, traditioneele,
geijkte, doch breken onverwacht in geestdrift uit, als zij een verborgen
of voorbijgegane waarde te ontdekken meenen. In het algemeen gaat
hun voorliefde uit naar schrijvers, wier werken ,,contain the maximum
of emotion compatible with a classical sense of form. Observe how they
are written: many are short and compressed, fruits of reflective and con-
templative natures, prose or poetry of great formal beauty and economy
of phrase.... The poetry is the kind which speculates about life.” Zij
waardeeren bijzonder ,,the art which is distilled and crystallized out of a
lucid, curious and passionate imagination. All these writers enjoy some-
thing in common, ‘jusqu’au sombre plaisir dun cceur mélancolique’
a sense of petfection and a faith in human dignity, combined with a
tragic apprehending of the human situation and its nearness to the
Abyss”. Deze Pascaliaansche karakteristiek is van een modern Engelsch
auteur, die in 1944 onder den naam Palinurus The unquiet Grave publi-
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eerde en, hoe persoonlijk zij ook is, zij markeert vrij nauwkeurig zin
en smaak dezer litteraire kaste.

Bewust eenzijdig, vastgeschroefd, met onberedeneerde, gewilde voor-
keuren en even heftige afkeeren, hebben deze lieden een steeds waaksche
belangstelling voor het psychologisch bijzondere en koesteren een in-
stinctieven twijfel tegenover al het normatieve, dogmatische en wijs-
geerige. Zij haten niets zoo fel als zekerheden en voelen zich nooit zoo
behagelijk als in het flitsende licht van geestige twijfelvragen, ingenieuze
randbemerkingen en' gedeeltelijke waarheden. Het wordende, wisselende,
stroomende is hun eigenlijk element en voor hen oneindig verkieslijk
boven het vaste, blijvende, statische. Hun cultus, hun religie is de zin
voor het grootmenschelijke en wezensechte, voor menschelijkheid in
haar zuiverste en schoonste openbaringen, zonder franje of aureool.
Dit is htin humanisme, een humanisme jenseits von gut und bdse, zon-
der filantropie of verbeteringstendensen, dat het behoud der innerlijke
menschenwaarde als hoogste en uiterste levenswet stelt. In zooverre is
het inderdaad eer een moralisme dan een aesthetiek, ofschoon ook deze
laatste door heel die levenshouding heenspeelt. Zulk een houding is
veel te eclectisch en aristocratisch om zich met partijen of sociaal-poli-
tieke groepeeringen en interessen in te laten.

Ook ,,the tragic apprehending of the human situation™ en het gevoel
van ,,its nearness to the Abyss” is een domineerende factor in hun levens-
aspect. Dit raakt aan en is verwant met de ,,angst” der existentialisten,
een merkwaardig verschijnsel der twintigste eeuw, eenerzijds te ver-
klaren uit de onzekerheid des levens en anderzijds uit het gemis van alle
transcendente bindingen. Dit afgrondsgevoel geeft deze geesteshouding
haar tragischen achtergrond. ' _

Hoezeer Nietzsche ook tot den opbouw dezer mentaliteit heeft bij-
gedragen, zij blijft toch een kweeksel van Franschen bodem en Fransche
cultuur. Bij Montaigne, Pascal, La Rochefoucauld, Stendhal, Flaubert,
Baudelaire en Poe vindt men de verspreide elementen, waaruit zij is
samengesteld en gegroeid. Zij is, met de natuurlijke variaties en scha-
keeringen van iets zoo vetfijnd individueels, een cosmopolitische le-
venshouding geworden, de houding van een goed deel dergenen, die de
letteren als hun domein beschouwen en van al het jenseitige, van geloof
in welken vorm ook, hebben afgezien. Haar aanhangers schijnt zij op
het oogenblik in die landen te tellen, die niet z66 door de nooden des
tijds bedreigd worden, dat enkelingen zich niet nog de weelde eener

4



HET ONTVALLEN DRIETAL

eigen aristocratische allure kunnen veroorloven, in de Angel-Saksische
en de Noord-Westelijke landen van Europa. Men krijgt den indruk dat
in Frankrijk de sociale en politicke mocilijkheden zoo onstuimig op-
dringen en dat de kwestie: al of niet sociaal ingeschakeld, zoo brandend
is, dat dichters en schrijvers erdoor meegesleept en in den strijd van den
dag betrokken worden.

Het ziet er niet naar uit, noch in Nederland noch in andere landen,
dat deze geesteshouding zich lang zal kunnen handhaven. Het is de ty-
pische houding van een bepaalde kaste in tijden van crisis en neergang
der cultuur en het zou niet moeilijk zijn in het Athene der laatste eeuwen
v66r en in het Rome der eerste eeuwen na Christus een verwante gees-
tesgesteldheid aan te wijzen. Als de politicke zekerheden en de materiecle
levensverhoudingen in elkaar storten en in haar val de geestelijke waar-
den bedreigen, is het natuurlijk dat de hoeder dezer laatste zich in het
besef der eigen waarde gaat terugtrekken en niets zoo zeer gaat vreezen
als vulgarizeering en vergroving van wat hem als het hoogste goed der
menschheid voorkomt. In zulke tijden — en onze tijd toont vele dezer
crisisverschijnselen — is alle frissche levensdrift en schoonheidsdrang,
dat wat in een jong opbloeiende samenleving tot grootsche onderne-
mingen en openbaringen drijft, verschaald. De loutere aesthetica is te
schriel en te schraal gebleken om het leven te voeden en te vullen. Een
gevoel van ,tous les vers sont faits!”” en van ,,La chair est triste, hélas!
et j’ai lu tous les livres!” heeft zich van de ingewijden meester gemaakt;
men zoekt, oververzadigd van litteratuur, zijn geestelijke voldoeningen
liever op zijpaden en bijwegen, liever in het nieuwe en curieuze dan in
het aan normen gebondene. Een algemeene stijl of heerschende richt-
lijnen ontbreken, het capricieuze is de norm geworden. Men gaat op
zoek naar andere, scherpere prikkelingen dan de lang gewende.

Zoo ongeveer lijkt mij de toestand bij een groot aantal jongere schrij-
vers en litteratoren van het oogenblik en den neerslag daarvan vindt
men maandelijks in de gangbare tijdschriften. Hoe up to date en voor-
naam deze houding ook schijnen mag, in werkelijkheid beteekent zij
een neergang, een impasse, die geen uitweg of vernieuwing mogelijk
laat tenzij vernieuwinkjes op zeer klein bestek. Luciditeit is een harer
machtwootden en men verstaat daaronder een soort. doorlichting, een
superbewustwording en -bewustmaking van dingen en gebieden, die
niet geheel straffeloos bewust te maken zijn. Overbewustwording is
een herfstverschijnsel op alle gebieden des levens. Het heeft zijn zin dat
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Otfeus niet mocht omzien en Elsa niet de noodlotsvraag mocht stellen.
Wijl zij het toch deden kwam het onheil over hen. De oudheid meende
dat wie de Godheid ongesluierd zag, moest sterven. Het leven en al wat
het leven openbaart en voortbrengt heeft zijn wetten en geheimenissen
en een dezer is: bescheidenheid tegenover het mysterie, tegenover wat
natuur en leven slechts gesluierd te aanschouwen geven.

Het is deze geesteshouding en smaakvorming, die Forum in hooge
mate heeft voorbereid en verspreid. Luciditeit, ver-Europeanizeering,
het breken met veel vetledens, het ontluisteren van wat in hun ter-
minologie het ,,dierbare” heette, was wel ongeveer wat de oprichters,
althans in de praktijk, nastreefden, en zij hebben dit bereikt. Zij hebben
wellicht voor menigeen den blik verruimd en smaak en inzicht beinvloed,
doch nieuwe krachten en vitale impulsen hebben zij niet gewekt. Water op
het oogenblik aan poézie-vernieuwing valt waar te nemen, komt uit een
anderen hoek. Er blijkt ten eeuwigen dage een zekere onbevangenheid
en onbewustheid noodig om het woord, hoe dan ook, tot iets schoons
te styleeren.

Marsman bezat die onbevangenheid en hoewel hij, naar ik meen, als
dichter wel eens overschat is, had hij rythmen en vindingen die direct
bekoorden en tot bewondeten stemden. Onbevangenheid was een der
hoofdtrekken van zijn wezen; zij gaf zijn jonge geestdrift en zijn vita-
len drang iets onweerstaanbaar aantrekkelijks. Ik geloof dat Marsman als
weinigen de vriendschap gekend heeft, een vriendschap die spontaan
ontsprong aan het jongensachtig oprechte en enthousiaste van zijn na-
tuur. Tot in zijn mannenjaren wist hij die onbevangen natuurlijkheid
en prille spontaneiteit te bewaren. De vriendschap en sympathie zijner
medejongeren hebben ongetwijfeld het leiderschap, dat hij een tijdlang
uitoefende, in de hand gewerkt en verstevigd. Hij was echter meer een
pionier en baanbreker dan een leider. Daarvoor was hij te vitaal, te zoe-
kend en strijdend, te ontevreden met het gisteren gevondene en bereikte,
te onrustig en te gedreven naar wat hem wenkte tot nieuwe verwezen-
lijking. Marsman was een geestelijk ongedurige en voor zoo iemand is
het wat zwaarbloedige, trage en gezeten Nederland een moeilijk te be-
wonen vaderland. Hij werd voortdurend naar buiten gedreven, liefst
naar zonnige kusten in het Zuiden. Telkens meende hij te ondervinden
dat zijn opzweepende geestdrift afstuitte op de Hollandsche koelbloe-
digheid, dat hij een roepende bleef in de woestijn. Toch was dit niet zoo.
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Hij heeft meer dan wie ook erkenning en vereering gevonden, doch zijn
ongedurig idealisme verwachtte tevergeefs dat ieder tot eenzelfde en-
thousiasme in staat was als hij. Daardoor werd hij bitter jegens zijn land
en werd hem het verblijf hier tot een benauwing.

....en diep in zijn hart vrat de spijt

in het heden geboren te zijn

met dit lauw en laaghartig gebroed

dat den droom verkwanselt voor goed,
en het toornen tegen een tijd

zonder adel en zonder gloed.

Zoo schreef hij in wat wel zijn reveleerendste werk is, in Tempel en
Kruis, een gedachte, die vaak en in allerlei vorm bij hem terugkeert. Hij
voelde zich geroepen tot Viking of kruisvaarder en meende niet te pas-
sen in deze voor zijn gevoel te pacifieke tijden. Tegelijk raakte hij ver-
strikt in de lectuur van Nietzsche, een auteur die hem noodlottig werd.
Een bruisende Romeo moet geen Nietzsche gaan lezen. Nietzsche werkt
op ontvankelijke lezers als ,,de boom der kennis van goed en kwaad”.
Hij doet de oogen open gaan, zoodat ze ,,jenseits von gut und bose”
gaan zien. Zijn ideaal van een nieuwe menschenwaarde ontkent alles wat
twintig eeuwen Christendom gebracht hebben en zoekt aansluiting bij
den Grieksch-antieken mensch, den mensch der schoone, zuivere in-
stincten, niet vergifticd door ,,moraline”, niet onderkomen door over-
cultiveering van den geest. Nietzsche lokte hem, den romanticus, naar
de antieke wereld en naar wat er van die wereld aan den Zuidrand van
Europa is overgebleven. Zoo brak er veel goeds en veel schoons in
Marsman.

Tempel en Kruis is (niet als poézie) een dissonant geworden, een slot
dat niet past op het leven van dezen graalridder. Er is veel Parsifal-
achtigs in Marsmans wezen; zijn aard was uitgesproken romantisch,
doch zijn vroege dood heeft Tempel en Kruis tot zijn testament verheven,
wat het naar den te verwachten loop der dingen niet had mogen zijn.
Dit krampachtig en hartstochtelijk gedicht beeldt de afbraak uit van
wat er nog aan Christelijk sentiment en bewustzijn in hem aanwezig
was. Hij schijnt te kiezen v66r den antieken tempel tegen het kruis,
terwijl alles in hem on-antiek en kruisverwant was.

Marsmans aanrakingspunten en affiniteit met de oude mediterrane
wereld waren schaarsch; hij was een door en door Noordelijke natuur
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met zijn onrust, zijn onverbiddelijkheid, zijn jachtende impulsen. Ten
einde toe heeft zijn poézie een onklassicken, expressionistischen inslag
behouden, hij bewoog zich liefst in hortende, stootende rythmen en
speelde met onverwachte, drastische verbeeldingen. Hij was veeleer een
Baldur dan een Apollo en stond dichter bij de Edda dan bij de Illias. Hij
heeft ook langere, gedragen verzen geschreven, doch het meest eigene
was hem de korte, expressieve, flitsende kreet, iets dat herinnert aan een
kievit boven den polder of een meeuw boven de branding. Als een
meeuw boven de branding! zoo blijft hij in onze herinnering, sinds hij
in het noodlotsjaar voor altijd in de golven verdween.

Ter Brazak was in tegenstelling met Marsman, geen onbevangene; hij
was een uitgesproken verstandelijk type met een aan manie grenzende
behoefte aan helderheid, zuiverheid, echtheid, met vele bindingen en
achterdochten, die hem voortdurend inspireerden tot het schrijven van
analysen en rechtvaardigingen, van diagnosen en terreinverkenningen.
Al zijn boeken zijn analysen en diagnosen en reflecteeren, hoewel ze op
dingen en toestanden buiten hem gericht zijn, allereerst zijn eigen innet-
lijk, dat telkens variecerde naargelang hij weer een nieuwen geestelijken
mentor ontdekt had. Deze mentoren waren allen auteurs, die hem hoe
langer hoe verder van ,,Domineesland” wegvoerden. Zijn aangeboren
twijfelgeest, die geen hinder had van eenig sentiment en weinig of geen
gevoel voor de ,,raisons du cceur”, leunde gemakkelijk aan bij ieder die
op geestrijke en origineele wijze oude waarden wist te ontijken. Dit
ontijken en ontmaskeren was zijn hartstocht; elke nieuwe vondst in deze
richting deed hem een nieuw boek schrijven. Zijn ,,Reinaerdieén” en
strooptochten tegen algemeene aanvaardheden op welk gebied ook,
waren berucht.

Na meerdere voorgangers, waaronder Diderot en Stendhal, bleef
Nietzsche zijn eigenlijke wegwijzer, die de richting van zijn denken en
voelen definitief bepaalde en men kan wel zeggen dat Ter Braak deapostel
van Nietzsche geworden is, niet door direct apostolaat, wat hij uit hart
en nieren zou verfoeid hebben, maar door zijn suggestief étaleeren van
Nietzscheaansche ideeén. Ook volgde hij Nietzsche niet waar deze met
bloedigen ernst den nieuwen, toeckomstigen mensch verkondigt, doch
slechts zoover als zijn speelsche geest met diens ontkennende en ondet-
mijnende aforistische wijsheden op korte golf, kon instemmen. Ter Braak
miste alles van den poéet of den romanticus, misschien niet zoozeer van
huis uit als door training, maar zijn vingertoppen tintelden van schrijf-
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en stijlgevoel en hij bedreef een proza, dat de fijnste kronkelingen en
nuanceeringen zijner ongewone intelligentie wist weer te geven, lenig en
insinueerend, helder en scherp tevens als een volmaakt instrument.
Stammend uit een viijzinnig Christelijk milieu heeft hij moeite gehad
om alle jeugdreminiscenties te kunnen uitroeien en alle bindingen aan
,,Domineesland” te verbreken. De kennismaking en vriendschap met
Du Perron, den in dezen volmaakt geémancipeerden, waren noodig om
hem van al die tradities los te wikkelen. Ter Braak is altijd sterker ge-
weest in de ontkenning dan in de bevestiging en heeft altijd meer aan-
gevallen dan verdedigd, zoodat uit zijn schrifturen moeilijk is aan te
toonen wat hij wilde of beoogde (wilde of beoogde hij eigenlijk wel
iets?), moeilijk te zeggen zelfs wat hij werkelijk dacht of meende, doch
uit zijn ontkenningen valt toch een en ander te construeeren. Democraat
uit nood en opportuniteit, ,,politicus zonder partij”, volstrekt gespeend
van alle religieus besef, zonder vaderlandsche of sociale verbondenheid,
onbeinvloed door eenig sentiment, is hij feitelijk altijd de student ge-
bleven, vtij en onafhankelijk zooals in de jaten, toen hij Propria Cures,
het Amsterdamsche studentenblad, redigeerde. Hij was, zooals Marsman
het eens gezegd heeft, ,,een onafhankelijk, ontragisch wezen, een onge-
kwelde, ongebroken natuur”.

Merkwaardig is dat al deze karakteristicken met ,,on”” beginnen, een
ontkenning uitdrukken. Het blijkt veel gemakkelijker aan te geven wat
Ter Braak niet, dan wat hij wel was, zelfs voor zijn vrienden; wederom
moet dit een gevolg zijn van zijn aldoor ontkennen en bestrijden. Het
behoort tot het paradoxale van zijn wezen dat hij tegenover die twee
dingen, die de natuur hem in bijzondere mate als wapen had toebedeeld
en die zijn persoonlijke kracht uitmaakten, zoo achterdochtig gestaan
heeft, te weten: het woord en het intellect. Aan de verkenning en diag-
nose van beide heeft hij ontelbare bladzijden gewijd en aldoor was hij
op zijn hoede om zich niet door het woord te laten overrompelen of
door het intellect te laten imponeeren. Zooals een zindelijkheidsmaniak
de dingen nauwelijks durft aanraken uit vrees voor besmetting, zoo
wantrouwde hij het woord en maltraiteerde hij het intellect. Beide heb-
ben een te lange historie achter zich en spelen een te albeheerschende rol
in de geschiedenis en de cultuur der menschheid om door dezen ont-
maskeraar als echte munt aanvaard te worden. Het ontmaskeren van alle
valschmunterij schijnt hij wel als zijn roeping — hoewel hij voor dit
woord zou gehuiverd hebben, want ook dit was vervalscht — gevoeld
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te hebben. Tk betwijfel of de toekomst veel aandacht aan het ceuvre van
Ter Braak zal besteden. Daarvoor is het te onvruchtbaar, te uit-de-hand-
glippend en ontwijkend, te louter speelsch, te cetebraal ook. Zijn romans
zijn reeds vergeten en zijn essayistische boeken zullen over tien, twintig
jaar aandoen als raadsels voor academisch gevormden. Hij was de im-
pressario van het ,,nihilisme”.

Hoe zou een Ter Braak zich in totaal andere verhoudingen ontwikkeld
hebben, in een primitieve samenleving zonder schrijfkunst bijvoorbeeld
of in een onvoorwaardelijk orthodox milieu? Of zijn zulke natuurspelin-
gen slechts mogelijk op de grens van wisselende cultuurperiodes? Hoe-
zeer hij ock van Nietzsche verschilde, in zooverre Nietzsche met harts-
tocht voor zijn nieuwe waarden streed en hunkerde naar volgelingen,
terwijl Ter Braak nauwelijks eenige waarde erkende en alle ,,strijden-
voor-iets” ridiculiseerde, heeft hij toch in het negatieve grooten invloed
gehad, zooals uit het vroeger gezegde reeds bleek. Zijn superieure geestig-
heid, zijn aalgladde, subtiele vindingrijkheid, zijn bewonderenswaardige
essay-kunst, zijn sollen en spotten met philosophie, godsdienst, weten-
schap en al die dingen, die de menschheid doorgaans ernstig neemt, heb-
ben tallooze jonge menschen geimponeerd en in zijn spoor getrokken.
In de eerste dagen der Duitsche invasie zocht hij den dood.

Bijna gelijktijdig stierf aan een hartverlamming Ter Braaks vriend Du
Perron. Du Perron was, wat zijn naam reeds eenigszins verklaarbaar
maakt, volkomen Latijnsch georienteerd, anti-germaansch tot in het
grillige toe, een gecompliceerde figuur met donkere, mystetieuze achter-
gronden, met allerheftigste antipathieén, met sympathieén en vriend-
schappen ook, die hem hoog waardeerbaar maakten in een kleinen kring
van getrouwen. Na zijn overkomst uit Indi€ woonde hij een tijdlang in
het Walenland, van waaruit hij zijn stem en meening deed hooren in
Noord-Nederlandsche bladen met een zoo tijgerachtige ferociteit dat
Marsman hem eens als een ,,hondschen moerassigen geest” kwalifi-
ceerde, en nog jaren later, toen zij reeds vrienden waren, noemde hij
hem den ,,grimmigen hellehond van het subjectivisme en espagnolis-
tischen aartsengel van de moraliteit”. Hij schijnt van katholieken huize
geweest te zijn, doch kwam al jong, zooals dat met Latijnen meer ge-
beurt, zoo vijandig tegenover Katholicisme en Katholieken te staan, dat
hij zich in de nabijheid van dezen onbehagelijk voelde. In Voor kleine
Parochie staat een bladzijde over Gerard Bruning, die wel het infaamste
bevat wat hij naar aanleiding van een portret over iemand schrijven kon.
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Van lieverlede, letterlijk en figuurlijk ingeburgerd in Noord-Nederland,
wist hij op eenige vrienden vat en invloed te krijgen. Zijn fabelachtige
belezenehid in een soort Fransche auteurs die meestal worden wegge-
borgen, zijn overvroege tijpheid, zijn magnaatachtige zelfverzekerd-
heid, zijn cosmopolitisme, zijn luciede smaak, zijn zin voor het psycho-
logisch bijzondere, zijn ,hoogere” onbeschaamdheid, zijn volstrekte
breuk met godsdienst en traditie, dit alles verleende hem een zekere
superioriteit over zijn omgeving. Wat niemand durfde doen of zeggen,
deed en zei hij, met een vanzelfsprekendheid en natuurlijkheid, die on-
willekeurig imponeerden. Ook hij kwam van Nietzsche, al was het langs
een omweg en al las hij hem in het Fransch. Ter Braak raakte zoozeer
onder zijn bekoring dat deze vriendschap voor zijn verder leven be-
slissend werd.

Du Perron was opentop een litterator, ,,verletterd” tot in de kern van
zijn wezen. Zijn eerste reacties waren litteraire reacties; hij moest schrij-
ven en zijn indrukken verwoorden, hij moest leven in een sfeer van let-
terkunst en dag in dag uit gesprekken voeren over auteurs en boeken.
De schrijvende mensch interesseerde hem meer nog dan het geschre-
vene, meer psychologisch dan aesthetisch ingesteld als hij was. Moreele
of sociale instincten miste hij ten eenenmale evenals de Marsmaniaansche
behoefte aan leiderschap, hoe domineerend hij overigens ook optrad. Hij
bleef een superindividualist met aristocratische verachtingen, bewust een-
kennig en geporteerd voor het hem verwante, volstrekt onbekwaam om
zich in te denken in een ander standpunt en toch ook weer met een vaak
verrassend gezonden zin voor het echte en eenvoudige. Nu staan det-
gelijke vetlitteratuurde lieden, voor wie er behalve de vriendschap niets
belangrijks in den hemel of op aarde schijnt te bestaan dan litteraire ver-
schijnselen, niet zoo heel ver af van een zeker soort snobisme. Toch was
Du Perron minder snobistisch dan Ter Braak, die snob werd uit loutet
anti-snobisme, uit de onrustbarende, onverzadiglijke lust om alles wat
maar op snobisme leek, aan de kaak te stellen. Du Perrons invloed op
zijn vrienden en onmiddellijke omgeving is zeer groot geweest; hij
moet iets overheerschends en dwingends gehad hebben, wat hun die
slechts zijn geschriften lazen, ontging. Hij schreef alleen ook voor vrien-
den en geestverwanten; de rest liet hem onverschillig. Zoo kon het ge-
beuren dat zijn roman He# Land van Herkomst, een boek van pijnlijke
openhartigheid en met de gewone Du Perronsche kwaadaardigheden,
vrijwel onopgemerkt bleef, hoezeer de vrienden hem ook bewonderden.
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Het korte, gedecideerde, recht op den man afgaande, dat hem eigen was,
is ook kenmerkend voor zijn schrijftrant: graag schreef hij korte notities
en constateeringen. Zijn langere werken doen wat droog en stug aan,
zijn te nuchter en stijlloos om een dieperen, blijvenden indruk te maken.
Dichter was hij in beperkte mate en als criticus te eigenwillig en een-
zijdig gericht om algemeene erkenning te vinden. Slechts voor een be-
perkte groep van gelijkgestemden en Forumlezers is zijn beteekenis
blijvend geweest.

Met het optreden dezer drie zeer actieve figuren is ook de invloed
van Nietzsche in Nederland op grootere schaal begonnen. Nu heeft er
nooit een schrijver geleefd wiens cigenlijke streven en idealen zoo voor-
bijgezien en verwaarloosd zijn, terwijl alle bewondering en navolging
zich op het bijkomstige en partieele richtten, als Nietzsche. Zijn leer
van den Uebermensch, van den Wille zur Macht, van het overstijgen
der moraal, van een nieuwe hoogere en voornamere menschheid is te
verriickt en onwerkelijk om door denkende menschen, vooral door
Nederlanders, serieus genomen te worden. Dit bleef den Nazi-bonzen
in Duitschland voorbehouden. Wat de litteratoren en amateurs van hem
overnamen is zijn geestige twijfel, zijn intelligente spot, zijn spitse kri-
tiek, zijn hautaine geesteshouding, zijn afwijzing van oude waarden en
tradities, kortom al dat negatieve en neerhalende, dat hij noodig achtte
om tot een nieuwen opbouw te komen, doch dat zijn uitsluitende etfe-
nis aan de intellectueele generaties werd. Een voorbeeld daarvan is Ter
Braak, die onmogelijk door het profetische gebaren van dezen ziekelijken
megalomaan geimponeerd is kunnen worden, doch diens kritick en
psychologie der cultuur met volle teugen heeft ingezogen. Du Perron
was te zelfverzekerd en te onduitsch en Marsman te weinig destructief,
te zeer impulsief-boven-cerebraal om onvoorwaardelijk voor Nietzsche
te capituleeren, hoewel hij niet ongeschonden door Nietzsche is heen-

gegaan.
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Het | odenvraagstuk

door G. KRAMER

,,Al zoeken ze U zo spa,
hun boete is niet te spade”.
Vondel.

Ongetwijfeld zullen de thans nog overgebleven Joden, die in den af-
geloopen oorlog hun aantal op zulk een massale wijze zagen verminde-
ren, gehoopt en verwacht hebben, dat met den vrede voor hen ook de
otde en de rust zouden zijn weergekeerd.

Waar evenwel de ondervinding druk bezig is ons te leeren, dat het
heel moeilijk is een vrede te winnen, moeten ook de Joden ervaren, dat
met het beé&indigen van een ootlog, waarin hun reeds zoo groote en diepe
wonden geslagen zijn, de terugkeer zelfs naar het ,,Beloofde” en indet-
tijd toch beloofde land op vele moeilijkheden stuit, terwijl zij daaren-
boven moeten bemerken, dat in bijna ieder land het anti-semitisme —
verkapt of openlijk — niet is verdwenen.

Bij velen onder de Katholieken, wellicht onder alle Christenen, is het
probleem van het Joodsche Volk, hetwelk zich in deze dagen weer in
veletlei gedaanten aan ons openbaart, spoedig opgelost met de opmet-
king, dat de Joden dit toch geheel aan zich zelf te danken hebben. Wa-
ren zij, toen Christus op aarde leefde, trouw gebleven aan de roeping
om het ,,uitverkoren Volk” te zijn, dan zouden hun kinderen van de
twintigste eeuw deze ellende niet behoeven door te maken. De vervloe-
king immers, eertijds door hen zelf over hun Volk afgeroepen, blijft in
vervulling gaan! Zelfs als men met deze opmerking wil volstaan — hoe-
wel ze niet juist is, minstens onvolledig — kan nog de vraag gesteld
worden of de beproevingen, welke gedurende den laatsten tijd vooral
over het Jodendom zijn gekomen, niet als een vermaning van God mo-
gen gezien worden tegenover Zijn Volk om zich tot Hem te bekeeren.
Voor ons echter is het Jodenvraagstuk geen vraagstuk van menschelijke
tactiek of politieke overwegingen. Voor Israél is er geen andere Redder
dan de Drie-eene God. Om ons dit duidelijker te doen inzien, beschou-
wen wij de plaats van Israél, én in de heilsgeschiedenis, ¢n in de wereld
in het algemeen, zooals deze blijkt uit zijn geschiedenis in het oude
Testament, gezien ook door de oogen van ons H. Geloof.
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I

Zien wij het Oude Testament in zijn geheel en ook dit geheel weer in
het geheel der heilsgeschiedenis, dus van de geschiedenis der verwezen-
lijking van Gods heilsplan voor de geheele menschheid, dan bemerken
wij, hoe Israél als ,,Het Volk™ daarin het uitverkoren werktuig is, als de
tastbare Hand van God in de geschiedenis der volkeren en ook hoe de
Heilige Schrift, zijnde ,,Het Boek”, daarbij weer een middel is, als een
brief door God in en door en met de geschiedenis van dat Volk geschre-
ven om aan de menschheid Zijn Wezen en Zijn heilsplan te openbaren.

Wat ons echter onmiddellijk opvalt, als we ,, Het Boek™ in den context
van de geschiedenis van het Joodsche Volk zien en de geschiedenis van
het Joodsche Volk weer in den context van de geschiedenis der mensch-
heid, dat zijn de enkele verhoudingen van tijdsduur in het geheel van den
tijd der geschiedenis van de menschheid. In de groote verwarde volke-
renkaravaan der menschheid onstaat na zoo veel jaren een vast punt in
Abraham. Uit het zaadje van Abrahams geloof in den Eenen, Eeuwigen
God Jahweh ontkiemt en ontwikkelt zich in den loop van een verdere
500 jaar het Volk van God — Israél —, hetwelk zich dan geworteld
heeft in ,,Het Beloofde Land”. Hier beleeft dat Volk onder veel ups en
downs zijn verdere wording en ontwikkeling tusschen de volken van de
twee groote cultuurbekkens van den Nijl en van de Tigtis-Euphraat. Die
geheele geschiedenis omspant een 1400 jaren. Dan gebeurt er iets in dat
Volk, en vrijwel onmiddellijk daarna wordt de Stad Jeruzalem verwoest
met haar Tempel; het Volk uit zijn Land verdreven en in den loop der
volgende eeuwen steeds meer over de geheele wereld verspreid.

1900 jaren verloopen, de geheele wereld dateert nu 1946 na de be-
‘treffende gebeurtenis, d.w.z. 1946 na de geboorte van Christus.... en
het Volk is steeds in ballingschap, zonder Land, zonder Stad, zonder
Tempel, zonder Priester, zonder Offer, zonder Profeten, die toch steeds
onafscheidelijk aan zijn geschiedenis waren verbonden geweest. Heel
de geschiedenis van dit Volk en van de volken der heele wereld (is Eu-
ropa niet het hart der wereld geworden, sedert het ,,gevormd” werd
door het Christendom?) wijst zichtbaar — of men het zien wil of niet —
naar dat ééne punt, het tijdstip van de unieke gebeurtenis. Hier valt de
geschiedenis uiteen in twee helften: v66r en nd Christus. Zou er dus in
dat tijdstip niet iets ,,radicaals” veranderd zijn in het lot en de verdere
bestemming van dat Volk — dus nadat het den ,,Maschiach”, den Ge-
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blijkbaar telkens gestrand op de zwakheid van den mensch: deze vond
in de Wet wel de voorschriften om het geheele persoonlijke en sociale
en zelfs economische leven te ,,regelen” tot in de details van het concrete
leven-van-alle-dag, maar hij vond niet de &rach# om het leven geheel
daarnaar te in richten. De theocratie, zoowel die onder leiding van den
profeer Samuel, als die onder een Koning of ten slotte (na de Babylonische
gevangenschap) onder den Aoogepriester werd telkens een mislukking.
Het leek wel of de verwerkelijking van het Verbond tusschen God en
den mensch, waardoor de Belofte ten slotte moest worden ingelost —
de Belofte die gebonden was aan de vervulling van de Wet — op het
einde der geschiedenis van het Volk (zooals deze zich afspeelt in ,,Het
Land”) op een totale mislukking en totale teleurstelling dreigde uit te
loopen. Na sterk de bekoring te hebben ondergaan van de algemeene
Helleniseering, zien wij het Volk onder de overheersching der Ro-
meinen als vastgeloopen in een ,,impasse’: er heerscht een groote ver-
deeldheid en de verwarring op alle gebied is verschrikkelijk. Sedert
eeuwen was er nu reeds geen profeet meer opgestaan uit het Volk. De
priesters, vooral die uit de hoogere kringen der hierarchie, behoorden
voor het grootste deel tot de partij der ,,Sadduceén”; dit waren de
,,satisfaits”, geneigd tot het compromis, zoowel met de overheerschende
cultuur der Hellenen, als met de politicke heerschende macht der Ro-
meinen. Zij bekommerden zich nog zeer weinig over de komst van het
Rijk van God. Hun contact met de massa van het Volk en ook hun in-
vloed daarop, was zeer klein. Daarnaast stond de invloedrijke partij der
,,Farizeén”, die haar leden trok uit al de klassen van het Volk, bijna uit-
sluitend leeken, en in oppositie tegen de houding van de priesters. Een
deel van hen waren ,,Schriftgeleerden”, die ook de leiding hadden. Zijj
hadden zich ,afgescheiden’ van de massa van het Volk en beschouwden
zich als de zuiveren, de gerechtvaardigden door hun werken geheel vol-
gens de letter van de Wet. De ,,Wetskennis’ werd voor hen de eenige
weg om tot rechtvaardiging te komen; zij waren grootendeels vastge-
loopen in het formalisme van de Wet. Verder was er een partij ontstaan
van ,,Zeloten”, onrustige revolutionnaire elementen: zij renden in tegen
de stalen muur van de Romeinsche overheersching, en als echte ,,Real-
Politiker” en vurige patriotten werkten zij met alle middelen voor een
illusionnaire politiecke onafhankelijkheid, waarvan zij alles verwachten.

Om kort te gaan: Was er niets van den geest der profeten overgeble-
ven in het profetenvolk? Is dit dan geheel vastgeloopen in de,, Wereld”,
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in ,,De Wet”, in ,,de Politiek”’? Waar vinden wij nu verder die ,,optische
as” in het Oude Testament, de richting van de visie der profeten? Ons
oog, nog gescherpt door het uitzicht, gegeven door de profeten en ge-
leid nu ook door den context, geleverd door de profane geschiedenis
van dien tijd (in details volgens Flavius Josephus en Philon) ontwaart
nog een ,verzwegen’ beweging: die der ,,Esseners” ofwel ,heiligen’
;zwijgzamen’. Evenals de Farizeén gaan ook zij in hun ontstaan terug
op de ,,Chasidim”, de gelouterden uit den tijd der Makkabeén, den tijd
der geloofsvervolgingen. Een strenge onderhouding van de Wet ging
bij hen gepaard met een strenge ascese en boetedoening. In de praktijk
van hun religieuze leven gaan zij verder dan de Wer. Zij waren als een
religieuze orde in kleine gemeenschappen vereenigd en onderwierpen
zich aan een streng noviciaat, voordat zij konden intreden. De regel,
waaraan zij zich onderwierpen hield in het coelibaat, geen eigendom,
en gehoorzaamheid aan het hoofd van de gemeenschap. Hier vinden we
dus het volgen van de Evangelische raden ,,avant la lettre™: zuiverheid,
armoede en gehoorzaamheid. Zooals een bloem iets nieuws is aan een
plant met vele wortels, takken en bladeren, zoo was dit iets nieuws in
de geheele ontwikkeling van het Volk, zooals wij deze vinden in het
Oude Testament: de innerlijke drang tot boetvaardigheid, dus het be-
wustzijn van gonde, zonder zich schuldig te weten voor de Wet. De
»dramatis personae”, die nu gaan optreden en waarvan wij enkele
»faits en gestes” vinden opgeteekend in het Evangelie, zijn hieruit
voortgekomen, n.l. uit den geest van boetvaardigheid, waartoe ook de
laatste profeet van het Oude Volk van Israél (,,en meer dan een pro-
geet”) Johannes de Dooper met zijn doopsel opwekte.

Hier nu vinden wij de ,,opening” van het Volk voor den Geest der
profeten, den Heiligen Geest, die Maria overschaduwde. En ontvangen
van den Heiligen Geest, zien wij uit Maria geboren worden den God-
mensch, Jesus Christus, Die de verwerkelijking is van het Verbond
tusschen God en den mensch; Hij is de Vervuller van de Belofze, omdat
Hij de Wer zal vervullen en gehoorzaam zal worden tot den dood, Zijn
offerdood aan het Kruis. In Jesus Christus is het Woord van God, het-
welk in Abraham — wien het geloof tot gerechtigheid werd gerekend —
aan het Volk in het bloed werd gegeven, eindelijk uit dat Volk vleesch
geworden.

Beluisteren wij nu in het Boek van God Zijn stem met het geloof.
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Door het geloof immers neemt God ons op in Zijn Werkelijkheid, in
de werkelijkheid van Zijn Wezen en van Zijn Werken; in Zijn Woord,
zooals God Jahweh dat Woord heeft uitgesproken, dat Woord heeft ge-
openbaard in de uitverkiezing van Abraham, wien ,,het geloof tot ge-
rechtigheid werd gerekend”; het ook heeft geopenbaard in het ontstaan,
de ontwikkeling en de verdere geschiedenis van het uit Abraham voort-
gekomen Volk van God, van Israél, en in de woorden van de uitver-
koren mannen uit dat Volk, die dit voor het aangezicht van Jahweh
vertegenwoordigden. Welnu, de overlevering van die gebeurtenissen
vinden wij vastgelegd in de teekens van de H. Schrift. Doordat God -
ons opneemt in Zijn Woord rukt Hij ons weg uit onze eigen ,gedachten-
wereld’, uit de wereld, waarin wij voortdurend zelf aan het woord zijn,
en die wij geheel vullen met een onafgebroken dialoog met ons zelf.
Die wereld is zorgvuldig gesloten voor ,,het andere” en de afsluitende
wanden ervan zijn zoo geraffineerd geconstrueerd, dat zij alleen door-
laten, filtreeren, datgene wat ons past, wat ,,in onze kraam te pas komt”.
Elke directe invloed ,,van boven” moet, kost wat kost, worden uitge-
sloten. Hebben wij ons echter door God laten grijpen en hebben wij ons
totaal aan Hem overgegeven, in het geloof, dan eerst verstaan wij Zijn
Woord, omdat alleen dan wij eraan beantwoorden en er met heel ons
bestaan naar luisteren.

God spreekt steeds ,,in den tegenwoordigen tijd”, maar dan in den
werkelijk concreten tijd, in den ,,tijdstroom’; alles wat in dien concreet
voortgaanden tijd gezegd wordt door God, dat is letterlijk bestemd —
dus met woorden gekleed in de dingen en de omstandigheden van dien
tijd — voor de menschen van dien tijd, voor die phase van de ontwik-
keling van Gods Openbaring; maar tegelijkertijd is het bedoeld voor de
eindphase dier ontwikkeling. Voor die eindphase echter kunnen die
letterlijke woorden slechts voor-afbeeldende beteekenis hebben; voor
die hoogere eindphase van een andere orde zijn die dingen, gebeurte-
nissen of voorschriften in die letterlijke woorden vervat, symbolen, en
zijn die woorden dus symbolisch bedoeld. God werkt dus met ,,vertegen-
woordigende” dingen, die nu en hier vertegenwoordigen, waarmee nu
en hier wordt aangeduid, voorafgebeeld, wat in de toekomst volle wer-
kelijkheid zal zijn. Om een (uiteraard gebrekkig) beeld hiervoor te ge-
bruiken: het is ermee als met het lichtbeeld, dat als scherpe projectie
eerst komt op het doek in de bioscoop, maar waarvan wij reeds in vage
aanduidingen de omtrekken kunnen zien in het bewegende waas van
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rook, dat de doorgaande lichtstralen onderschept. Om echter te weten
hoe wij, levende in die toen in het Oude Testament bedoelde toe-
komst, het voor dien tijd letterlijk zoo gezegde en bestemde, symbolisch
moeten verstaan, dienen wij te hebben ,,’esprit de la langue”, den Geest,
die door al die tijden, voor alle tijden spreekt. En al zouden wij nog zoo
goed Hebreeuwsch kennen, dan kan het ons toch absoluut mankeeren
aan den Geest van die ,,taal van God” — de taal, waarin de eeuwige
God zich uitdrukt in de in-den-tijd-zich-ontwikkelende, gebeurende
wetrkelijkheid. Want dit is geen kwestie van een aangeleerde taal, maar
van geloof en genade. Nemen wij dan in dezen Geest, in den Geest,

i Py s i1 i1 d in ha+ Od
waarin en waardoor God spreekt, God bij Zijn Woord in het Oude

Testament. Volgen wij dat Woord, zooals Hij het openbaarde in de ont-
wikkeling van de tijden; geleidelijk, woord na woord. En blijven wij in
dien Geest van beweging, wanneer wij dat Woord lezen in den tekst van
het Boek, woord naast woord.

I

Ootspronkelijk, in zijn oerstaat is de mensch door God geschapen
,naar Zijn Beeld en Gelijkenis’, dus geheel en vanzelf beantwoordend
aan Zijn Woord. Geheel luisterend naar het Woord van God was hij, als
koning van de schepping, een rechte weg, geheel open en zuiver, waar-
langs het Woord gegenend zich zou richten tot heel de schepping in haar
verdere ontwikkeling: ,,Weest vruchtbaar en vermenigvuldigt U, en
vervult de aarde en onderwerpt haar, en hebt heerschappij”. Sedert de
menschheid, gevallen in Adam en Eva, niet meer vanzelf luistert naar
het Woord van God, moet God zich in den Tid een weg banen voor Zin
Woord. De ,natuur’ (d.w.z. de gevallen natuur) van den mensch is geen
weg meer maar is geworden tot een weerstand voor het Woord van God.
Die natuurweerstand moet overwonnen worden: de mensch is van na-
ture geneigd zich te laten gaan, is geneigd om op te gaan in zijn omge-
ving en zich in een soort inertie te installeeren. Hij wil zijn eigen weg
gaan en wat hem bij zijn denken of zijn leven in den weg staat (Gods
gedachten zijn niet zijn gedachten, Gods wegen zijn niet onze wegen),
dat zal hij trachten weg te redeneeren of hij zal het zoeken te ontwijken
door zich zelf af te leiden. Daartoe sluit hij zich op in zijn gedachten-
wereld ofwel hij vermeit zich in de cultuurwereld, die hij tot ontwik-
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keling brengt volgens zijn natuurlijk levensgevoel. Kort gezegd: tus-
schen God, die hém gemaakt heeft naar Zijn Beeld en Gelijkenis, stelt
hij de ,afgoden’, die hij zichzelf maakt naar zijn beeld. Hoe nu door
deze wereld heen een weg te banen voor het Woord?

Temiden der heidensche volken vormde God Jahweh een Volk, dat
Hij voor Zich ,,afzonderde”. Om die afzondering van het Volk —
waardoor het bewaard moest blijven voor alle afleiding door de afgo-
den — door te voeren, plaatste God Jahweh het onder ,de Wet’. Door
de Wet werd die afzondering, die heiliging voor Jahweh uitgestrekt
over geheel het leven van het Volk als geheel en over het leven-van-
alle-dag van elk lid van het Volk persoonlijk. De Wet zal heel dat ge-
varieerde gebied van het concrete sociale en individueele leven ,regelen’
tot in de details, opdat het Volk niet zal vallen in de bekoring van de
natuur of van de cultuur. Het moest, kost wat kost, vasthouden aan
den éénen God, onzichtbaar, alleen geluid’, geen gedaante dus: ,,Gij
zult u geen gesneden beelden maken”. Door het stipt en lettetlijk ondet-
houden van dit gebod is het gevaar der cultuur met haar polytheisme
in alle mogelijke vormen, weer voor een deel afgeweerd. Omdat het ge-
wone leven-van-alle-dag, met de noodzakelijk te verrichten arbeid en
zijn beslommeringen, toch weer van God kan afleiden, moest er één
dag zijn, waarop in het geheel niet werd gewerkt — wat dat inhield
werd weer tot in details voorgeschreven! —, welke dag dus gewijd zou
zijn aan God: ,,de zevende dag is de Sabbath voor Jahweh™.

(Vanwege het gevaar daaraan verbonden, mocht dit Volk zelf niet
beslissen wat wel en wat niet afleidde van God. Daarom kreeg het alles
tot in de finesses voorgeschreven. Wanneer de Schriftgeleerden ten slotte
bij de verdere uitlegging van de Wet, deze willen gaan aanpassen aan de
veranderde omstandigheden en daarbij weer zelf gaan beslissen, dan
krijgen wij de onmogelijkste toespitsingen en spitsvondigheden, vooral
bij de Farizeeén).

Zoo wordt dit Volk opgevoed om het heele leven in dienst te stellen
van Jahweh God, waardoor de ,,Godsdienst” voor de Israélieten als
het ware tot een tweede natuur wordt. De Wet drukt op het Volk als
de zware Hand van God: om aan die druk ,van boven’ te kunnen vol-
doen moet ,van beneden af” het Volk reageeren met het uiterste van de
vitaliteit en den ijver, die het kan opbrengen in zijn werken voor God.
Met zijn werken van beneden slaat het terug tegen dien prikkel van
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boven! (De volken der heidenen, die leven zonder de Wet, voelen niet
de spanning, die er is tusschen God en de menschheid in een ,,laisser
aller”). En z66 onstaat daar die geweldige religieuze spanning tegenover
de Absolute ,,Positiviteit” van Jahweh, van ,,Jk ben”, welke spanning
zich op den berg Sinai ook zichtbaar manifesteert in bliksem en donder!
Hier werd door Mozes die spanning niet afgeleid of geneutraliseerd,
maar werd ze opgevangen en ,geregeld” door de Wet. De spanning
moest blijven omdat de ijver van beneden af nog moest worden opge-
voerd tot het gloeipunt waarin de ,,natuur-weerstand” zou smelten.
Hoe dikwijls echter dreigde het contact te verbreken door afleiding
naar het spanningsiooze viak van de omringende heidensche volken.
Legden de Wet en de werken tot het voldoen aan de Wet een voort-
durenden druk op het Volk (den druk van de tegenwoordige afwezig-
heid van God, van den voelbaren afstand van God, ofwel den druk der
zonde), God wilde dien druk dragelijk maken door Zijn geheimzinnige
aanwezigheid ,,in de wolk, die het huis van Jahweh vervulde”. Want
zooals de afwezigheid van God een druk is n.l. de angst van het zondige
bestaan tegenover Gods toorn, zoo is Gods aanwezigheid een #roost,
de troost van Gods verzoenende toenadering. ‘

Daarom ook dat hechten van het Volk aan den Tempel en de Thora,
aan alles, waarin zij Gods Tegenwoordigheid ervaren; zij voelen, dat
alleen de troost dier Tegenwoordigheid hun het juk van de Wet drage-
lijk en dus het bestaan mogelijk maakt. En daarom ook die tot razernij
overslaande woede van het Volk, dat bij een bedreiging van de Wet of
den Tempel deze voelt als een aanslag op zijn bestaan als uitverkoren
Volk. Immers door het unieke bezit van Tempel en Thora kunnen zij
zichzelf zien als ,,uniek” Volk onder de volken. Hun fanatisme voor de
heiligheid van Tempel en Thora is dus als een reactie uit zelf-behoud,
omdat zij in hun eigengerechtigheid meenen dat hun bestaan als Volk
daarmee staat of valt. Als zij den troost van die Tegenwoordigheid
moeten missen — en zij niet gelooven aan een grooteren troost, dien God
hun daarvoor in de plaats zou schenken — zullen zij immers onder den
druk van de zonden, die de Wet hun voortdurend aanwijst, omkomen.
God wilde echter steeds dichter naderen tot de menschheid en nu.... wat blijkt?
Dat ,,de tweede natuur” van den godsdienst door de werken, waardoor
de eerste natuur-weerstand werd overwonnen, een tweede weerstand bij
dit Volk was geworden: een weerstand erger dan de eerste! Wij zien de
vertegenwoordigers van het Volk aan de uiteindelijke volheid der ge-
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nade weerstaan uit ,zelfbehoud’: een reactie, die hen doet vasthouden aan
het zélf werken voor God. In wezen is dit een vastklampen aan het eigen
,zelf’, onder den religieuzen, verblindenden schijn van het ijveren voor
Thora en Tempel, alsof God daarmee staat of valt! De toenadering,
welke God in Zijn Barmhartigheid aan hen tot troost en belooning
voor hun ijveren onder de Wet had willen geven met Zijn Tegenwoor-
digheid in Tempel en Tabernakel, aan die toenadering van God willen
zij nu de grenzen stellen: tot hier en niet verder!

Maar God wis verder gegaan — en met de ontwikkeling van de open-
baring in den tijd, waten de tijden steeds meer tot de volheid genaderd.
In een deel van Israél — in het zwijgende deel — naderde God steeds
meer tot de menschheid, werd Hij steeds meer tegenwoordig.... En als
,»de volheid der tijden” is gekomen, dan is Hij bij hen, de Emmanuel
— de God-met-ons. Hij wordt openbaar, treedt op hen toe, dringt bij
hen aan, weerstaat de Wetsgeleerden, wijkt niet en nadert ondanks alles
en allen. Hij is onweetstaanbaat! Zij voelen de bedreiging van hun be-
staan, hun bestaan in eigen-gerechtigheid door de werken van de Wet....
Hij gaat door de Wet heen.... als de ,,Menschenzoon, die ook Heer is
van den Sabbath”. Hij gaat doot.... in Hem heeft het Woord van God
geheel den weg afgelegd van het begin der Belofte af: ,,Voor Abraham
werd, ben Ik”’; — over Mozes: ,,z00 ge Mozes hadt geloofd, dan zoudt
ge ook in Mij gelooven, want over Mij heeft hij geschreven”; — over
de Wet en de Profeten: dat alles was geweest een banen van den weg en
een wegwijzing naar Hem. Heel het verleden rijst in Hem op, wordt in
Hem tegenwoordig en Hij gaat door de toekomst, allen stellend voor het
ja of neen, als voor de kwestie van leven en dood. Zich in Hem te ver-
liezen en in Hem als ,den Weg’ door te gaan ten leven, ondanks alles, ook
doot den dood: of Hem te vetliezen en zijn eigen gang te gaan ten ver-
derve.... Hij is de Weg ten leven ondanks en juist door den dood. Hij
is de verrijzenis. Hij is de Weg én de voleinding van den Weg. Hij be-
vat de verdere ontwikkeling van den tijd én de voleinding van den tijd.
Hij is de weg in de toekomst én de aankomst van al, wat nog toeko-
mende is. ‘

Zoo is 0ok alle toekomst in Hem tegemwoordig.

Maar zij, de leiders en officieele vertegenwoordigers van het Volk
van Israél, zij hebben de Wet en die Wet willen zij houden; die Wet is
hun immers gegeven en die hebben ze in handen. Ze voelen hun eigen
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toekomst, die zij daarmede nu nog in handen hebben door hun werken
volgens die Wet, zij voelen die toekomst bedreigd, en bedreigd hun be-
staan in eigen-gerechtigheid, en bedreigd ook het bestaan van heel het
Volk. Immers alleen door de Wet en zijn leven en werken volgens de
Wet kon dit Volk zijn unieke bestaan voortzetten. Volgens de Wet
moest Hij, die zegt dat alles in den hemel en op aarde Hém in handen is
gegeven, sterven: ,,Het is beter dat één mensch sterft voor het Volk,
dan dat heel het Volk verloren gaat”. Het Israél, dat zich ,,rechtvaardig”
voelt volgens de Wet, is verhard tot blind werktuig van Gods Rechtvaat-
digheid; daardoor valt aan dit deel van Israél in het heilsplan van God de
rol van offeraar toe: om ket slachtoffer te maken, dat moest worden gebracht
om den oneindig rechtvaardigen God te verzoenen, door een zoenoffer
tot uitboeting van de zonden der menschheid. Het Israél echter, dat
zich nier gerechtvaardigd voelt, ondanks het voldoen aan de Wet, dat
Israél is ,boetvaardig” en Hij, die daar dan staat voor het Sanhedrin, Hij
biedt Zich aan om het offer te zijn, om tot slacktoffer gemaakt te worden.
Hij aanvaardt vrijwillig de straf, welke door Gods oneindige Recht-
vaardigheid wordt geé&ischt om zoo Gods oneindige Barmhartigheid af
te trekken en God weer met de menschheid te verzoenen. Hij is ,,het
Lam Gods, dat wegneemt de zonden der wereld”.

En toen het bloedige Offer van Golgotha was gebracht en Christus
was verregen (en ndg zegt de geheele ongeloovige wereld met de Grieken
voor Paulus op den Areopaag, toen zij hoorden van opstanding uit den
dood: ,,daarover zullen wij U later wel hooren”) en zijn Mystieke Leven
op aarde voortzette in de Kerk, door Hem gesticht op de Rots volgens
Zijn Belofte, toen werd in den Schriftgeleerde en Farizeeér Saulus van
Tarsus de Wet op de spits gedreven. Heel de druk van de Wet van Gods
Hand op het Volk, concentreerde zich nu op dezen man, die ,,ziedend
van dreigementen en moordlust tegen de leerlingen des Heeren” ijverde
voor de Wet.... Totdat onder de uiterste spanning der tegenstelling
Wet—Evangelie, verlossing door de werken — vetlossing door genade,
Saulus breekt en wordt neergebliksemd op den weg naar Damascus.
Hij hoort een stem: ,,Het valt u hard terug te slaan tegen den prikkel”.
Saulus kan niet meer, hij heeft het uiterste bereikt met zijn ijverend
werken, terugslaande tegen den prikkel van de Wet tot ijver! Hij geeft
zich over. ,,Heer, wat wilt Gij — Jezus — dat ik doe?”” Deze gewelde-
naar breckt onder de werken en smeekt om genade en hij, nu Paulus
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geheeten, hij zal ,het heil uit Israél’ brengen naar de volken uit de hei-
denen. Maar steunend op het Oude Testament en God bij Zijn Woord
nemend, zou gevraagd kunnen worden: ,,Wat nu?” Is dat nu het einde
van het Volk en heeft het verder zijn zin vetloren?

Dat dit niet het einde is van het Volk van Israél, zeggen ons de feiten
— en God spreekt in feiten! —; reeds de geschiedenis van zijn verder
voortbestaan onder de volken, zijn voortleven ondanks alles. Immers
dit voortbestaan zonder eenige natuurlijke ,raison d’étre’, zonder eenigen
natuurlijken steun van ,omstandigheden’ — integendeel, zijn grond is
het onder de voeten weggetrokken en geen enkele construciie van
menschengeest in staatsvorm of andere natuutlijke belangen-gemeen-
schap houdt het samen —, dat voortbestaan ,zonder grond’ nu reeds
gedurende 19 eeuwen wijst op de diepte van zijn verderen zin. Met
ons verstand kunnen wij daar niet bij; dat bestaan is een mysterie en moge
een raadsel twijfelachtig zijn, een mysterie is vol zin! Een zin, dien wij
echter alleen kunnen zien in het licht van het Geloof van de Goddelijke
Openbaring. God zelf heeft aan dit Volk zijn ,zin’ gegeven, toen Hij
het uitverkoos uit de Volken om voor Hem de menschheid als geheel
te vertegenwoordigen. Het oude Israél, waarin het oude Verbond tus-
schen God en de menschheid leeft, dat Volk had bij God ingestaan voor
de menschheid en zwaar had het die verantwoordelijkheid gedragen!
Wanneer dan ,het heil uit Israél’ uit dit Volk geboren, aan dit Volk
vootbijgaat, heeft Gods Woord dan gefaald? Gods Woord gericht tot
het Volk van Israél zou ,zin-loos’ zijn — hetgeen absurd is —, indien
die zin niet lag verborgen in dit mysterieuze voortbestaan. Den zin,
door God aan dit Volk gegeven, dien zin heeft het behouden. God houdt
Zijn Woord! Maar Israél als Volk, de menschheid als geheel vertegen-
woordigende bij God, heeft Chtistus principieel verworpen, het heeft
Christus als Hoofd der menschheid niet aanvaard, omdat het Christus niet
wilde als zijn Koning. Enzoo is Christus door de menschheid als geheel nog niet
aanvaard als Koning: alleen Zijn Rijk onder de menschen is groeiende in
de Kerk, die Hij stichtte en die de menschheid moet doordeesemen als
het levend makende gist. Maar de menschheid is één lichaam en Israél
is geroepen om voor die menschheid als geheel in te staan bij God. Daarom
wreekt de zondige menschheid haar zwakte, haar tekortkomingen op
Israél, waarin de menschheid als geheel voor God tekortkomt, blijvend
zondig staat: en Israél wreekt zijn tekortkomingen weer op de mensch-
heid. Zoo wreekt zich de werkelijkheid van Gods Rechtvaardigheid.
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Welnu, het feit, dat de heele geschiedenis na Christus beheerscht, is:
de menschheid als geheel in Israél als Volk, heeft Christus verworpen.
Dat wreekt zich op Israél, dat in de grenzenlooze zelfverblinding zijner
eigengerechtigheid, riskeerde die straf, dien vloek over zich af te roepen:
»Zijn Bloed kome over ons en over onze kinderen!” Maar ondanks de
verwerping van het Vleeschgeworden Woord door Israél, dat vasthield
aan het geschreven Woord van de Wet, faalt het Woozrd niet.... het zal
ook verder zich een weg banen tot het hart van Israél — tot dit eens het
kleed zijner eigengerechtigheid zal scheuren om in boetekleed te staan
voor het aangezicht van God, die dan den sluier der verblinding, ge-
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van toen was nog niet rijp voor God, om Zijn alles overweldigende
Barmhartigheid te kunnen opnemen — ofwel het was te rijp als mensch,
oud geworden onder de Wet en niet kinderlijk genoeg meer voor de
opname van het Evangelie: ,,Als gij niet wordt als kinderen kunt ge het
Rijk Gods niet ingaan”. Het Volk had ,opgericht’ leeren staan voor God,
zich oprichtend voor God door de werken, slaande tegen den prikkel
van de wet — het moest immers stetk s7zan temidden van de volken,
die /agen in hun gevallen natuur! De oefening der werken der gerechtig-
heid had het stram gemaakt voor God. En nu moet het knielen, smeeken
om genade, louter genade! Het bleef staan.... en God moest het zoolang
laten staan en het Woord ging verder, zonder falen, eerst den weg waar
Het dien weerstand niet ontmoette, naar de volken uit de heidenen, die
nog liggend in hun gevallen natuur waren op te richten tot knielen voor
den oneindig barmhartigen God, die was gekomen voor de zondaars.
Christus leert hen hun zonden erkennen en bekennen en wekt hen op
tot boetvaardigheid; en als zij in Hem hadden leeren knielen voor den
Vader, richtte God hen op en nam hen aan als Zijn kinderen, als ,,kin-
deren van God” in Christus, den Zoon van God.

Israél had echter voor onmiddellijk zijn erfdeel opgeéischt en vet-
koos daardoor als de verloren zoon het Huis zijns Vaders te verlaten en
te gaan zwerven in den vreemde. ,,Met betrekking tot het Epangelie zijn
ze (nu) vijanden om uwentwil (onwille van de opname der heidenen);
maar met betrekking tot de #itverkieging zijn ze (en blijven ze) de wel-
beminden, omwille des Vaders” (Rom. 11 ; 28). En nu volgt die heele
verdere treurige geschiedenis van bloed en tranen, de geschiedenis dier
»vijandschap” tusschen de Kerk uit het Evangelie en het in ballingschap
zwervende Israél van de Wet, want zooals Christus’ gemeenschap, het
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Mystieke Lichaam van Chrsitus, de Kerk nu de Weg is voor de menschen
ten leven, zoo is het Israél, dat Christus verwierp, geworden tot den
weerstand voor Gods genade voor de menschheid in haar geheel, voor
het uitstorten der algeheele volheid der verlossingsgenade, door Chris-
tus verworven.

De Kerk stoot op Israél en Israél stoot zich aan de Kerk. Terwijl
door de wondervolle verbreiding van Christus’ Kerk over geheel de
weteld en daardoor van de genade, verworven door Christus’ Offer-
bloed — dat in de Kerk door de onbloedige herhaling van het Offer van
Golgotha in het Offer van de heilige Mis, voortdurend aan God Zer ver-
goening wordt opgedragen — de sluizen van Gods genade steeds wijder
worden opengezet tot het heil der menschheid, wordt Israél — dat zijn
zonden niet bekent en die zonden niet wil doen dragen en uitzoenen
door Christus, die de zonde- en zoenbok werd der menschheid — ver-
der uitgestooten in de woestijn zijner verbanning onder de volken, als
,de zondebok van de wereld’. Gezien het feit van die schijnbaar onver-
zoenlijke tegenstelling, die wij kunnen nagaan op den reeds afgelegden
weg der Kerk van Christus onder de menschheid gedurende de vele
vootbije eeuwen, kan men de vraag stellen: waar is nu de weg, die het
Wootd zich zou banen naar het hart van Israél? Het is een weg van lij-
den en harde beproeving. Overzien wij hem in vogelvlucht, om daarna
zijn diepen zin — de baan van het Woord — erin te ontdekken.

Na het pijnlijke proces van het doorsnijden van het navelsnoer, dat de
pasgeboren Ketrk nog bond met het Israél van den Tempel — wat zich
vooral voltrekt in en door Paulus — wordt de verwijdering steeds groo-
ter en tegelijk de vervreemding, die dan dikwijls gaat ontaarden in open-
lijke vijandigheid. Gedurende de eeuwen, waarin het geoof het leven der
volken beheerschte, stond daar geloof tegenover geloof, in beide
;kampen’ geloof in den eenen en denzelfden God van Abraham, Izaak
en Jacob. Maar de Kerk die door hare leden het heele leven moet omvat-
ten en doordringen, niet alleen het persoonlijke leven der individueele
menschen, maar ook het geheele leven der volken, die dus Christus-
vormend moet inwetken op het openbare maatschappelijke leven, die
Kerk moest daardoor het onder de volken verspreid levende Israé€l
isoleeren, moest dat Israél als het ware ,afscheiden’. Israél als geheel
verwierp immers dien Christus en sloot daardoor vanzelf zichzelf uit van
de christelijke maatschappij. Individueel konden de Israélieten echter
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worden opgenomen in het geheele leven van die christelijke maatschappij
indien zij zich door den doop lieten opnemen in Christus; het was juist
de drang daartoe op hen uitgeoefend op dikwijls onchrlsteh]ke wijze,
die de meest pijalijke conflicten veroorzaakte!

Met de algemeene verzwakking van het geloofsleven na de middel-
eeuwen — waarbij de Kerk steeds meer de ,greep’ op het openbare
leven der volken verliest, om deze volken in hun geheel tenslotte te
moeten loslaten! — verzwakt de ,tegenstelling’; het is door het steeds
meer veldwinnend rationalisme, vooral sedert de 18e eeuw, met de
sedert dien steeds meer toenemende vervlakking door het ,,indifferen-
tisme”, dat alle leer verder wordt getolereerd, oidat men overal buiten
blijft; men staat boven de religieuze kwesties en is neutraal ten opzichte
van God. Israél dat tot nu toe door de gebondenheid van den christelijken
maatschappij-vorm was afgezonderd gehouden en in een meer of minder
pijnlijke gebondenheid onder de volken moest leven (het bleef een
,vreemd’ element in het christelijke lichaam), dat Israél ,,profiteert”
mede van de algemeene natuutlijke ontbinding van alle bestaande vor-
men. Nadat de Kerk de volken had moeten loslaten wordt nu ook
Israél losgelaten; Israél wordt vrij. Het proces van de voortschrijdende
emancipatie en assimilatie is ingezet; telkens wordt het weer gestoord en
opgehouden door de reacties tegen het onvermijdelijke ,vreemde’ van
Israél, steeds weer komt het tot botsingen tuschen een nu degeneree-
rende Christenheid en een degenereerend Jodendom.

Dootrdat echter het openbate leven in de maatschappij en het leven
van de volken onderling, steeds meer losraakt van de in de Kerk le-
vende religieuze krachten (zich ,,bevtijdde” van den liefdes-band in
Christus!) ging de samenleving der menschen en van de volken tot ont-
binding over. Dit ontbindingsproces werd tenslotte als de normale
ontwikkeling getoemd onder de etiketten van het liberalisme: ,Vrij-
heid en Vooruitgang’. Dat die Vooruitgang naar den chaos en den drei-
genden ondergang van de geheele menschheid voerde werd steeds
duidelijker gedemonstteerd in de steeds sneller op elkaar volgende, in
scherpte en omvang toenemende ,crises’ op elk gebied der menschelijke
activiteit.

Dan komt de reactie — de reactie moést komen: na den Zondvloed
en volgens de Belofte doot God Jahweh toen gedaan aan Nog, laat God
de menschheid niet meer tot het einde ,,haar gang” gaan, die immers
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haar ondergang zou zijn. Maar de eerste reactie, die opstijgt uit de
menschheid is nog ez die van inkeer en ommekeer en van boetvaat-
digen terugkeer naar God — God is dood voor dezen in stervensnood
verkeerenden modernen mensch! De eerste reactie uit deze van alle
ankers los geslagen wereld, die nu de grondzee onder zich voelt zuigen,
die eerste reactie is een ontketening van al de oerinstincten in de ,natuur’
van den mensch; het is een reactie uit het meest elementaire ,zelf-behoud’.
In enkele volken heeft om snelgroeiende kernen een ,,verharding”
plaats gegrepen, een genadelooze verharding van het gemoed en van den
wil tot een totaal ,,geloof” in den mensch: een totaal geloof in de men-
schelijke macht tot omvorming en redding van de wereld; een totaal
geloof in de ,eigen-gerechtigheid’ tot het doen zegevieren van de ge-
organiseerde ,,rechtvaardigheid”. In enkele jaren werden de staalharde
zelfverblinde werktuigen gesmeed, de werktuigen, waarmee de wet-
kelijkheid zich heeft gewroken en gaat wreken, waarmee God de wereld
geeselt!

En als wij dan zien, waar de eerste en hardste slagen vallen, nu ,,het
gaat om het laatste”, dan vinden wij weer Israél. Isra&l, waarin dc
menschheid als geheel ,zondig’ staat voor God. Immers, in de geweldige
gebeurtenissen van onzen tijd, spreekt niet alleen de mensch — in al de
elementaire brute krachten van zijn oetinstincten — maar spreekt ook
God weer met verheffing van stem! Het is de voortzetting van het ge-
sprek tusschen God en de menschheid, waarvan wij in menschelijke
wootden de weergave vinden in den Bijbel. Dit is het begin van het einde
der geschiedenis, waarmee deze weer gaat beantwoorden aan het begin
en waarin de verborgen heilsgeschiedenis weer manifest wordt. En
wanneer wij het einde met het begin verbinden en wij dus de teekenen
van onzen tijd ,,verstaan”, deze herkennen als beantwoordend aan zoo-
vele aanduidingen en vraagteekens, vervat in de oudste overlevering der
menschheid en als van Goddelijke Openbaring opgenomen in de H.
Schrift.... dan vinden wij den zin der geheele geschiedenis der mensch-
heid: den ,weg’ welke het Woord nam van God uit en waarlangs Het
naar Hem wederkeert.

,», Want zooals regen en sneeuw uit den hemel valt,
En daar niet terugkeert zonder de aarde te drenken,
Haar vruchtbaar te maken, en met groen te bedekken,
Zaad om te zaaien te geven, en brood te eten:
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Zoo is het ook met het woord uit mijn mond;

Niet ledig keert het tot mij terug,

Maar wat mij behaagt, richt het uit,

Het volbrengt, waartoe ik het zond! (Isaias 55 : 10, 11)

En God koos als weg voor Zijn Woord het Volk van Israél en het
Wootd faalde niet toen het Heil uit Israél geboren, eerst verder den weg
nam naar de volken uit de heidenen.

Maar diep nog moet de ploegschaar van God gaan door de harde
aarde van ,het hart der menschheid” — tot die aarde eindelijk murw
zal zijn en de koist der cigengerechtigheid vermorzeld. Als die aarde
dan zal liggen opengebroken, opengebroken met het geéigende werk-
tuig van eigengerechtigheid (maar dit werktuig nu gehard in een ander
vuur, dat niet was het heilige vuur van den ijver voor God), /s Israél
de straf aanvaardt als boete, als het werkelijk dan gesteld zal zijn met het
lijden van Israél, zooals het voor dit Volk steeds is geweest: het op-zich-
nemen van de zondeschuld der wereld, dan zal het Volk van Israél in
zich zelf Christus zien door de Openbaring van het ,,Lam Gods, dat de
zonden der wereld wegneemt”, om zichzelf in Christus te hervinden. Dan
ook zal de vervulling komen van alle Beloften door God aan het
Volk gegeven: ,,want zoo de verwerping van Israél de verzoening der
wereld is geweest, wat zal zijn wederopneming anders zijn dan een op-
standing uit de dooden?” (Rom. 11, 15).

Wanneer de volgelingen van Christus aldus de plaats beschouwen,
welke Israél inneemt in de geschiedenis der menschheid, in de heils-
geschiedenis, dus in de geschiedenis van ons heil, zou de vraag ten slotte
mogen worden gesteld: ,,doen wij wel genoeg voor het Joodsche Volk?”
En — het zij hethaald — als wij het Jodenvraagstuk nies zien als een
vraagstuk van menschelijke tactiek of politicke overwegingen, maar als
een daadwerkelijke voltrekking van het woord van St. Paulus, als deze
op de vraag ,heeft God misschien zijn Volk verworpen?” antwoordt
met een volstrekt: ,,Verre vandaar” (Rom. 11, 1), dan dient ons ,,doen”
te zijn, een vurig en hartelijk gebed voor het Jodenvolk, dat Volk, waar-
uit onze Moeder Maria en Haar Goddelijke Zoon zijn voortgekomen.
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Italie en de Democrazia Cristiana
doot Prof. SEB. TROMP 8.]J.

Niet zoo lang voor het rampjaar 1940 heeft Roosevelt — divus Roo-
sevelt zouden de oude Romeinen hem na zijn dood genoemd hebben
— tot de grenslanden van Duitschland de vraag gericht: ,,Voelt gij u
bedreigd?”, en misschien herinnert ge u de diplomatieke antwoorden,
die toen werden gegeven.

Wat zouden diplomaten van West-Europa. nu antwoorden, als Roo-
sevelt herrijzend uit zijn tombe opnieuw die simpele, weinig diploma-
tieke vraag stelde? Tk weet het niet: waarschijnlijk zouden zij de gave
der tong gebruiken, om kiekeboe te spelen; maar menig niet-diplomaat
zegt en zucht: ,,Inderdaad, we voelen ons wel wat bedreigd”.

Schouwen we in die minder behagelijke gemoedsstemming (ik kan
het ook niet helpen) naar het zonnige Itali€, dat de oude wereldzee hal-
veert, den grooten zeeweg naar het Oosten beheerscht (of althans be-
heerschen kan), Tito als naasten buurman heeft en den plaatsbekleeder
van Jesus Christus als grootsten zijner bewoners. Wat zou er gebeuren,
als dat wondere land, brandpunt der eenig ware beschaving, een com-
munistische staat wordt; wat zou dat beduiden, niet alleen voor Italié
zelf: maar ook voor Europa, voor de wereld, voor de ééne heilige Kerk,
den grooten broederbond van ons allen in Christus Jesus?

* % %

Is er in Itali€ gevaar voor Communisme?

Om die vraag te beantwoorden is het overbodig bij Tito op bezoek
te gaan of Stalin te interviewen. Ge kunt uw oogen den kost geven in
Itali€ zelf: ook daar toch geldt het woord, dat ’s menschen vijand de eigen
huisgenooten zijn, zij het dan ook onder den centenaarsdruk der omstan-
digheden. Oordeelt zelf, als ik kortheidshalve eenige punten niet meer
dan aanstip:

In Sicilié, Sardini€, tallooze streken van Midden- en Noord-Italié
ootlogsellende alla Nimega. Spoorwegnet ten deele hopeloos verwoest.
Bedrijven stilgelegd, fabrieken stopgezet, werkplaatsen vernield. Geld
bijna waardeloos, althans in het buitenland; in het binnenland gezon-
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ken tot minder dan één tiende van de voor-oorlogsche waarde. Karige
distributie van levensmiddelen: honger in vele kleinere plaatsen. Woe-
ker, zwarte handel en corruptie van alletlei vorm en gestalte. Beambten
en lage ambtenaren die amper en nauwelijks amper met hun tractement
kunnen toekomen. Epurazione, d.w.z. zuivering, met al haar droeve ge-
volgen. Vetlies van kolonies, vloot, nationale eer. Handel en vreemde-
lingenverkeer stilgelegd. Honderdduizenden gevangenen in den vreem-
de. Gebrek aan grondstoffen voor den wederopbouw. Droeve, en nu
in-droeve sociale toestanden in tal van industrie-centra. Ontevreden-
heid over de verdeeling van den grond. Nijpende woru gnood. Zeden-
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gen: waarom? Familie’s zonder kostwinner. En niet overal is de clerus
(men wachtte zich echter voor veralgemeenen) opgewassen tegen de
enorme taak van het oogenblik.

Daarbij worde niet vergeten, dat Italié ecn kwart eeuw lang gebukt
gaat onder den druk van een totalitair staats-absolutisme, en nu zonder
overgangsproces gezegend wordt met de ,,democratie”, die door haar
eigen aanbidders genoemd wordt ,,de edelste, maar tevens de lastigste
aller regeeringsvormen”, en voor welke de zuiderlingen (Grieken, Ita-
lianen en Spanjolen), ja zelfs de Indonesiérs nog niet volkomen rijp schij-
neaq, tenzij in het oog van naieve Amerikanen. De communisten echter
zijn sluw en slim: de socialisten zitten in hun greep gevangen, ook al
tracht hun linker vleugel zich los te wringen; behendig werd een ,,ka-
tholiek communisme™ en na diens veroordeeling een ,,christelijk socia-
lisme” gepropageerd; de Uwitd, lijffblad der communisten, is vaak ge-
matigder dan de Awanti der socialisten; bij de bevrijding van steden en
castelli rukten de communisten hier en daar (er zijn nog altijd edele zie-
len, die er zonder meer invliegen) met wapperende roode vaandels op,
om dank te brengen aan de Madonna; en toen in Castel Gandolfo de ge-
meenteraadsverkiezing een vuurroode meerderheid opleverde, trokken
de overwinnaars aanstonds naar het Pauselijk Paleis, om Pio Papa XII
hulde en dank te brengen voor al wat hij gedaan had, om het lot der Cas-
telgandulfeos in oorlogstijd te verzachten.

* * %

Het zou even dom als gevaarlijk zijn de oogen te sluiten voor de wet-
kelijkheid: ook Itali€ is een broedbodem voor het communisme. Toch

32



ITALIE EN DE DEMOCRAZIA CRISTIANA

zou het onjuist zijn te spreken van een direkt gevaar: veeleer staan we
tegenover een meer of minder verre bedreiging; en zeer zeker zullen de
communisten het op dit oogenblik nog niet wagen een aanval te doen op
ons heiligste bezit. Daarvoor is de positie van den Paus ondanks de
systematische propaganda van Moskou nog te hoog. Fascisme zal men
hem niet snel verwijten. Een ieder weet, hoe bij de laatste Pauskeuze
juist de fascisten openlijk en fel tegen de candidatuur van kardinaal
Pacelli ijverden; een ieder weet, hoe bij ’s Pausen troonbestijging Mus-
solini namens de ,,fascistische” regeering zijn gelukwenschen aanbood,
en hoe de Paus in zijn danktelegram aan de regeering het woord ,,fas-
cistisch” wegliet; een ieder weet, hoe na Rome’s beschieting en verove-
- ring door de Duitschers en het uitroepen der sociale fascistische repu-
bliek, Pius XII noch direkt, noch indirekt dat tweede fascistische regime
erkend heeft, en zoodoende zich den fellen haat op den hals haalde van
de twee, die eens broederlijk vereend stonden op één Italiaanschen post-
zegel: Benito en zijn kwaden geest: Adolfo Itteler.

Is dus de Paus onaantastbaar ook voor de felste zuiveringsmaniakken:
het volk is evenmin vergeten, dat het de Paus was, die door zijn ingrijpen
Rome voor den hongerdood heeft behoed; die door zijn invloed het
mogelijk maakte, dat de eeuwige Stad zonder schot door de geallieerde
troepen werd genomen; die door zijn hulpactie in tallooze stadjes en
dorpen het leed heeft verzacht; di¢ door zijn tusschenkomst het lot van
zoovele gevangenen heeft verlicht; die, toen regeering en stadsbestuur
met lamheid geslagen lagen, hulp bracht aan het anderhalf millioen
vluchtelingen, dat zich allengs in Rome ophoopte, en door het oprich-
ten eener grootsche organisatie bewerkte, dat die ballingen langzamer-
hand groepsgewijze naar hun woonsteden konden terugkeeren. Zeker,
vooral de Amerikanen hebben ontzaglijk veel gedaan, om het lot van
Itali€ te verzachten, maar dat ze het deden, was voor een groot deel het
werk van Pius XII. En gelijk Rome opziet naar den Paus, zoo brengen
Genua, Milaan, Florence vol eerbied hulde aan hun Kardinaal-aarts-
bisschop. Evenmin is het volk vergeten hoe in de dagen, dat Gestapo
en groene politie ook Rome tyranniseerden, alle kloosters en religieuse
instellingen zonder uitzondering vol waren van onderduikers, militai-
ren, joden en 66k communisten: niet vergeten ook, hoe menig priester
in den omtrek van Rome stietf voor zijn plicht.

Of echter deze stemming van het volk Itali€ voor het communisme
zou behoed hebben, als de volgelingen van Stalin cnmiddellijk na Rome’s
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bevrijding een staatsgreep hadden gedaan, weet ik niet; of liever, ik be-
twijfel het ten zeetste. Dat echter die roode staatsgreep niet geschiedde,
was te danken aan de bezetting van Itali€ door de geallieerde troepen,
die daarenboven met kracht de Italiaansche politie hielpen in den strijd
met het banditisme, en de vrijheid verzekerde voor de verkiezingen, die
beslissend zouden zijn voor den staatsvorm van Italié in de toekomst.
Bezetting is nooit aangenaam en steeds vernederend; maar menig Ita-
liaan heeft God bedankt voor de occupazione en vooral voor de grijs-
grauwe blonde kerels, met ,,Poland” op hun schouder.

Al is er dus geen onmiddellijk gevaar: toch is 66k Itali€ op dit oogen-
blik een vruchtbare broedbodem voor het communisme. En het zij ge-
zegd: de communistische propaganda is geweldig. Zij beschikt over
schatten gelds en wordt niet gehandicapt door tien geboden Gods, vijf
geboden der heilige Kerk en nog minder door het gebod, dat Zijn gebod
is: het groote gebod der liefde.

* % *

Bij de verkiezingen voor de Constituante zien we plotseling vertijzen
een nieuwe politicke partij op katholicken grondslag: de Democragia
Cristiana, die bijna 38 procent der stemmen op zich vereenigt, bijna zoo-
veel als de stemmen van Socialisten en Communisten samen. Door deze
verkiezingen is het eerste groote gevaar geweken. De jonge republiek
zal geen roode republick zijn; socialisten en communisten alléén kunnen
niet regeeren; al krijgt de Democragia Cristiana geen ,,beslissenden” in-
vloed in de regeering, toch is die invloed niet te onderschatten; voot-
loopig minister-president wordt de edele, begaafde, door en doot katho-
lieke Noord-Italiaan: de Gasperi.

Dat het mogelijk was die nieuwe partij als uit den grond te stampen,
is mijns inziens — ik geef hier niets anders dan mijn eigen persoonlijk
gevoelen — te danken aan den breeden blik van Pius XI, roemrijker ge-
dachtenis.

Vanaf den aanvang zijner regeering, zag hij klaar, hoe de dondet-
wolken van het totalitarisme zich boven Europa gingen samenpakken.
Hij vootzag, hoe de Kerk noodwendigerwijs tot een conflict moest ko-
men met een nieuw soort gemeenschap, die in haar waan van doel-in-
zich, op politiek en maatschappelijk terrein geen invloed van de Ketk —
en dus van Christus en van God — zou dulden. Hij voorzag, hoe dat
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- conflict geweldige afmetingen zou krijgen. En daarom wilde hij een Ka-
tholieke Actie, zooals hij die definieerde, weloverwogen, beslist en niet
zonder ingeving van den H. Geest, als georganiseerde deelname der
leeken aan de apostolische zending der Hiérarchie op zuiver geestelijk
terrein.

Door de leeken te doen ,,deelen aan het hi€rarchisch apostolaat”,
wilde hij redden wat te redden was, als de geestelijkheid in de sacristie
zou worden geinterneerd. Wie raakt aan de K.A., raakt evident aan de
Kerk zelf: en Pius XI voorzag, hoe ook de totalitaire Staat (de bezet-
tingstijd heeft het, ook in ons land bewezen) niet ineens die uiterste con-
sequentie zou aandurven. Door de ,,organisatie” der lecken echter,
vormde hij een leger, waarop, bij het keeren van het getij, hij en zijn op-
volgers, een beroep zouden kunnen doen om alles te herstellen in Chris-
tus. En om leiding te geven voor de toekomst, formuleerde hij jaren ge-
leden het beroemde syllogisme:

s, Het is een zuiver religieuse plicht der Hiérarchie krachtens de zen-
ding haar door Christus gegeven, te zorgen, dat heel het leven, ook het
politicke, sociale, economische, door den geest van Christus wordt dooz-
drongen.

»Welnu: de K.A. is de deelname der georganiseerde leeken aan de
apostolische zending der Hiérarchie.

»Dus rust ook op de K.A. diezelfde plicht.”

Wel verhinderde het totalitaire gemeenschapsbeginsel de K.A. dien
plicht naar behooren te vervullen: maar toen het totalitarisme in twee
van haar dric gestalten ineenstortte, sloeg voor Itali€é het oogenblik
der geestelijke bevrijding, en zonder aarzelen is Pius’ syllogisme voor
de toepassing in de praktijk logisch doorgedacht: ,,Welnu, redeneerde
men verder: wij kunnen het politieke leven, zooals de toestand op dit
oogenblik is, dan en dan alléén doortrekken met den geest van Christus,
als we tegenover de beide groote volkspartijen, die rusten op beginselen,
evident met de leer van Chrsitus in strijd, stellen één groote en sterke
partij, die 66k in het politicke en sociale leven de tien geboden Gods
erkent, en het kruis van Christus in haar vaandel voert. Dus....”

Dus.... ja, dus. Dus wordt de K.A. een politieke partij? Patdon: dan
zou de K.A. ophouden K.A. te zijn. Neen, de conclusie was: ,,Dus zal
de K.A. al haar leden aansporen tot bloedens toe te werken aan het op-
richten van een politicke partij, die den Decaloog etkent in het politieke
leven, en Christus’ vaan ook in de politick hoog zal houden.”
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Wat geldt voor het politicke leven — dit zij terloops gezegd, — geldt
evenzeer voor het sociale. Ik ben heilig overtuigd, dat de K.A. in Italig,
als ze haar kans krijgt, al haar stuw- en drijfkracht zal aanwenden om te
komen ook tot een katholiek-sociale actie, zooals die in Nedetland ver-
rees onder den invloed der encyclieken van Leo XIII en door den ar-
beid (ik doe slechts een greep) van een Ariéns, een Poels, een Aalberse:
een katholiek-sociale actie, zonder welke onze geloofsgenooten in Itali€ op
den duur het communistisch gevaar niet zullen kunnen keeren. Een goede
overweging voor velen, die meenen dat K.A. een vaarwel beduidt aan
katholiek-sociale en politicke actie, en dat Pius XI en Pius XII de leer
van Leo XIII hebben verloochend. Moderne dwaling, die in den laatsten
tijd in Duitschland bij de jongere generatie opgeld deed, en ook elders
werd verkondigd, nog wel met een beroep op de Encycliek Mystici
Corporis. Wel zijn we in onze dagen aan veel gekke dingen gewend, maar
zulk een dwaasheid moet ook heden abnormaal heeten. Katholieke Actie,
katholiek-sociale actie en katholiek-politieke actie zijn totaal ondet-
scheiden zaken: maar onderscheid beduidt allerminst tegenstelling of
tegenstrijdigheid. Integendeel samenwerking is in vele landen een drin-
gend vereischte: onderscheid beduidt geen scheiding. Ziet naar het hu-
welijk: ten eeuwigen dage zal er wezenlijk onderscheid zijn tusschen
man en vrouw: maar tegenstelling en scheiding komen van Beélzebub;
zij zijn uit den booze, niet alleen voor man en vrouw, maar ook voor de
kinderen.

* % %

In *t voorafgaande heb ik u mijn visie op de verhouding der K.A. en
der D.C. in Italié gegeven. In officieele kerkelijke stukken is in den laat-
ten tijd die verhouding niet openlijk besproken: er werd officieel weinig
gezegd, si capisce; maar er werd des te meer gedaan. Twee documenten
echter dienen genoemd. Allereerst hield de Paus na Rome’s bevrijding
een rede, waarin hij duidelijk de valsche democratie (dictatuur der massa)
stelde tegenover de eenig ware (medezeggenschap van het goed-geor-
dende volk), en zoodoende aan de D.C. een schetpe richtlijn gaf. Ver-
volgens heeft hij op den vooravond der verkiezingen voor de Consti-
tuante, die met de tweede verkiezingen van denzelfden aard in Frankrijk
samen vielen, een geestdriftwekkend woord gesproken tot allen die
Christus’ vaan hoog houden in het politieke leven. En als dat woord,
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zooals een hoog Fransch prelaat mij zeide, van niet te onderschatten
beteckenis is geweest voor den verkiezingssttijd in Frankrijk: van nog
grooter beteekenis was het voor de D.C. in Itali€ die ('t zij met vreugde
gezegd) opzag naar Neerland’s katholieken als een toonbeeld, juist als
Itali€’s bisschoppen opzagen naar die van Nederland. ,,Als de bisschop-
pen van Nedetland het wel kunnen, sprak één hunner en niet de gering-
ste, waarom ik niet?”’

*x k% %

Een zwak en uiterst kwetsbaar punt der D.C. was de koningskwestie,
die eindigde met het heengaan van Umberto, den Mei-koning, zooals de
geestige Romeinen hem bij zijn troonsbestijging doopten.

In dit vraagstuk waren de katholieken hopeloos verdeeld: ook Zuid
en Noord stonden hier duidelijk tegenover elkander. Voor den Zuid-
Italiaan is een regeering zonder kroon een Kerk zonder kruis. De Noord-
Italiaan — ook de Piemontees, die eeuwenlang leefde onder den schepter
der Savoia’s — werd steeds vuriger republikein, en velen hunner hadden
na het falen van Vittorio Emanuele voor goed met het koningshuis af-
gerekend. Naar hun oordeel gold de harde wet der epurazione, der zui-
vering, allereerst voor den koning; en wat meer is, zij beschouwden de
politieke zonde van den koning als een etfzonde, wijl nu eenmaal de
dynastie zelf op erfelijkheid berust.

Om een fatale splitsing onder de katholieken te voorkomen, dreef de
D.C. met moeite door (maar het gelukte), dat het referendum over de
koningskwestie los zou staan van de stemming voor het samenstellen
der Constituante. Zoo was het eerste gevaar bezworen. Maar ernstiger
spitste het zich toe, toen onder drang der Noord-Italianen op een con-
gres te Rome met niet groote meerderheid werd doorgezet, dat de D.C.
republikeinsch zou zijn. Deze daad, die ons onlogisch lijkt (immers de
D.C. was bereid den uitslag van het referendum, hoe het ook uitviel,
oprecht te aanvaarden), was geinspireerd door de vrees, dat de partij,
zoo zij zich niet republikeinsch verklaarde in het Noorden, eenige mil-
lioenen stemmen aan de socialisten zou verliezen. Het gezond verstand
der Zuid-Italianen heeft toen de situatie gered. Ze wisten, dat na het
referendum (hoe het ook afliep) de koningskwestie voor de D.C. slechts
een theoretische, geen praktische zou zijn, en daarom gaven zij bij het
referendum hun stem aan het koningschap, maar op hun stembiljet voor
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de Constituante aan de zich republikeinsch noemende D.C. Zulk een
oplossing van problemen is alleen in Italié mogelijk, waar in het statige
huis der princiepen altijd eenige kamers gereserveerd zijn voor een ge-
zond opportunisme.

Z66 zeilde de D.C. met de Gaspeti aan het roer behouden door tus-
schen Scylla en Charibdis. De verzoenende rede door de Gaspeti tot
het Italiaansche volk gehouden na het vertrek van den koning, was een
meesterstuk.

* % %

De machtspositie der D.C. — het schijnt alleen aan Katholicken ver-
boden te zijn op eetbare wijze een machtspositie te verwerven en te be-
nutten — bewaarde Itali€ voor een roode dictatuur: zal zij ook in staat
zijn de wetgevende vergadering ten goede te beinvloeden als de Con-
stituante haar werk volbracht heeft en de nieuwe Kamer (Kamers?) haar
arbeid voor wel of wee van het land zal beginnen?

Om dat te erlangen zal de D.C. nog hard, heel hard moeten werken.
Zooals nu de verhoudingen liggen, vormen socialisten en communisten
samen met de anti-christelijke elementen, die zich onder de rechtsche
partijen bevinden, een kleine meerderheid, die waar het betreft familie,
school, opvoeding, huwelijk, sociale wetgeving, concordaat, niet zal
nalaten haar ongodsdienstigen wil door te drijven. De D.C. zal bij de
kamerverkiezingen, nog een kleine tien procent der kiezers moeten win-
nen, om inderdaad sterk te kunnen staan.

Zal zij dat? Het is Gods geheim. Wij kunnen slechts bidden. Zeker:
velen, die meenden dat de D.C. geen levensvatbaarheid bezat, zijn nu
bekeerd; zeker, in den rechtervleugel der socialisten zijn velen, die er
voor bedanken slaven te zijn der communisten. Maar anderzijds: als in
het binnenland spaghetti en pasta asciutta een lekkernij blijven in plaats
van volksvoedsel, wie heeft het gedaan? De Gaspeti en de D.C.! Als
bij het vredesverdrag Itali€ gestraft zal worden, aan wie de schuld? Aan
de Gasperi en de D.C. En Moskou spreekt zeer duidelijke taal: Italié
moet hard behandeld worden, wijl het nog geregeerd wordt door fas-
cistische (d.w.z. anti-communistische) elementen. Doch wil Itali€ braaf
zijn, het pad der deugd begaan, en die fascistische (d.w.z. anti-communis-
tische) elementen wegjagen, dan zal Moskou komen met den hoorn van
overvloed, olijfolie, macaronie en spaghetti, ham, kippetjes en schape-
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bout, om ervan te watertanden. Is er een betere verkiezingspropaganda
mogelijk? ‘

Zullen Amerika en Engeland begrijpen? Indertijd heeft men den
edelen Briining elk succes in zijn buitenlandsche politiek misgund, en
zoo in Duitschland een verbitterde wanhoopsstemming geschapen,
die een Adolf Hitler mogelijk maakte: ook nu bestaat het gevaar, dat
men door een analoog optreden tegen de Gasperi Itali€ drijft langs den
wettelijken weg der komende kamerverkiezingen in de armen van een
communistische dictatuur 4 la Tito.

Men hoort wel eens in het buitenland (ook onder Katholieken) de
opmerking, dat de Paus zijn aanzien, dat hij in deze oorlogsjaren tot een
ongekende hoogte zag stijgen (talloos zijn de mannen van invloed, die
hem bezochten; en honderdduizenden soldaten, die hij toesprak op het
Vaticaan, zijn zijn grootste propagandisten in alle landen der wereld),
gebruikt om Italié wederom op te beuren uit rampspoed en vernedering.
Alleteerst: ook tot andere landen strekt zich ’s Pausen liefde uit: wie
onzer is de drie telegrammen vergeten in de droeve dagen van 1940 aan
de staatshoofden van Nedetland, Belgi€é en Luxemburg gezonden?
Maar vervolgens: als de Paus Itali€¢ wil ophelpen uit den nood, doet hij
dat niet alleen uit liefde tot zijn land en nog minder uit chauvinisme.
Evengoed als Roosevelt het wist tien jaar geleden, weet nu Paus Pius X1I,
dat we bedreigd worden; en niemand ter wereld beseft beter, wat het
niet alleen voor Itali€, maar ook voor heel West-Europa, ja, voor heel
de wereld en bovenal voor de H. Kerk beduiden zou, als op Capitool en
Quirinaal de bloedroode vlag zou wapperen, versierd met een groen-
wit-rood lapje.

* k%

Niet ver van Rome ligt in de Campagna Romana op een heuvel het
geliefde bedevaartsoord der Romeinen: het kerkje der Madonna del divin®
amore: de Madonna der goddelijke liefde.

Dootr bommen en granaten opgejaagd vluchtte te midden van tal-
looze ,,sfollati” de ,,Madonna sfollata”, de daklooze Madonna der god-
delijke liefde, naar Rome, waar haar als noodwoning de majestueuze
tempel van Sant Ignazio werd aangewezen. Ignatius’ beeld moest wijken
voor de miraculeuze beeltenis der Moeder Gods: en zoo kwamen als
door een toeval boven haar hoofd met gulden letters de woorden te
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staan, die Ignatius uit den hemel hootrde, toen hij voor ’t eerst zou bin-
nentreden in de Eeuwige Stad: ,,Ego vobis Romae propitins ero! In Rome
za] ik u helpen.”

Madonna mia: hoe hebben de Romeinen in de dagen die Rome’s be-
vtijding voorafgingen, in de Sant Ignazio tot de Moeder Gods gebe-
den! Vooral in het octaaf, dat haar ter eere gehouden werd, was de toe-
loop van het volk haast fantastisch. Dat octaaf sloot Zondag 4 Juli 1944,
’s avonds tegen zeven uur, en dienzelfden avond nog geen uur later,
rolde een onafzienbare rij van Amerikaansche tanks door de straten van
Rome, dat zonder slag of stoot, zonder bloedvergieten, zonder al dat
leed, waarvan vele onzer steden zoo’n droevig toonbeeld zijn, werd
bevrijd.

Twee jaar later kwam de Madonna del divin amore opnieuw naar
Rome: nu niet als Madonna sfollata maar als Madonna gloriosa, om den
dank te beuren van het Romeinsche volk. ’t Gebeurde een paar maan-
den geleden, vlak voor de verkiezingen en het referendum. De tijd was
met opzet door de Romeinen gekozen: want als kinderen dreigen ruzie
te krijgen, is het goed Moeder in het midden te hebben.

Was voor de bevrijding van Rome de toeloop in Sant Ignazio fan-
tastisch: vlak voor de verkiezingen werd hij bijna angstwekkend. In
acht dagen tijd werd de H. Communie uitgereikt aan ongeveer 200.000
personen, en zelfs terwijl de H.-H. Missen werden gelezen, zaten onder
meer naast ieder zij-altaar (en zij-altaren zijn er tien) twee priesters om
de biecht te hooren der mannen: want de biechtstoelen, veertien in getal,
waren voor de vrouwen gereserveerd.

Goddank: Itali€ kan nog bidden, nog bidden tot Gesu sacramentato
en de Madonna. En waar nog gebeden wordt, is hoop: hoop, ondanks
alles, voor een ware democrazia cristiana in het land, dat Tito aan zijn
grens heeft, en door God werd uitverkozen als woonplaats voor zijn
Stedehouder.
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QOorsprongen der Christelijke Mougziek

door Dr. J. A. LEERINK

Aan de nagedachtenis van
Lo# van Strien.

Het Gregoriaansch, een der hoogste uitingen van Christelijke cul-
tuur, is niet zoo maar uit de lucht komen vallen. Het is de apotheose van
een lange en gecompliceerde muzikale ontwikkeling, die twintig eeuwen
in beslag nam en waarvan wij althans de tweede helft, een periode van
duizend jaar derhalve, vrij nauwkeurig kunnen overzien.

De liturgie en de gewijde kunst der eerste Christenen knoopten, zoo-
als bekend, aan bij Oostersche en Romeinsche stijlelementen. In bijzon-
dere mate geldt dit ook voor de kerkmuziek. De melodieén, die in de
tempels det Joden en heidenen werden uitgevoerd, leefden in de ooren
van het volk en het is volstrekt ondenkbaar, dat men zich daar op kor-
ten termijn van had kunnen losmaken. Het was, vooral ten aanzien van
de Joodsche muziek, ook niet noodzakelijk. Sloot niet het Christendom,
als Nieuwe Openbaring, logisch en harmonisch aan bij het Oude Ver-
bond, waarvan het niet de vernietiger, doch veeleer de veredelende
voortzetter was? Vormen niet de schoonste teksten uit de Psalmen en
het Boek der Wijsheid een onmisbaar bestanddeel van den Christelijken
eeredienst? — waren niet voorzangets en gemeente van jongs af gewend
aan het psalmodieeren naar ouden trant? Zonder den minsten twijfel is
de gewijde muziek der Christenheid, en daarmee de geheele nieuwere
kunstmuziek van West-Europa, ontstaan door geleidelijke vervormingen
en verbeteringen van Joodsche, Arabische en ook wel Sytische en
Grieksche motieven, al zal de plaatselijke volkskunst der verschillende
gewesten, waar het Christendom ingang vond, er wel van meet af aan
een van land tot land varieerend locaal aspect aan hebben toegevoegd.
Nog lang na het ontstaan van het Christendom ging deze beinvloeding
voort: de H. Ambrosius leerde tijdens zijn verbanning in Syrié& (anno 386)
de hymnen kennen, die men daar zong, en baseerde hierop zijn gezan-
gen, welke hij na zijn terugkeer te Milaan invoerde. En men mag veilig
aannemen, dat nog ten tijde van den Grooten Gregotius, in het laatst
van de zesde ecuw, de levenskracht van het Oostersche melos sterk ge-
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noeg was om de katholieke liturgie een belangrijk deel van haar aspect
mee te geven.

Al de hierboven genoemde ietwat vage vaststellingen kan men bij de
meeste Christelijke en Joodsche musicologen vermeld vinden, maar zij
geven den gemiddelden lezer allerminst een duidelijk beeld, wat in de
Christelijke kerkmuziek nu eigenlijk wel, en wat niet van Joodschen
huize is. Het rijke materiaal, bijeengebracht eensdeels dootr dr. Jos.
Smits van Waesberghe S.J. en anderen ten onzent, andetzijds door prof.
A. Z. Idelsohn (1882-1938) in Palestina, bevat gegevens te over voot
bestudeering van deze kwestie, maar voor hen, die van het onderwerp
geen beroepsstudie maken, is dit alles gelijk een boek met zeven zegelen.
In de publicaties van meer algemeen-bevattelijken aard wordt over dit
toch zoo uitermate belangtrijke en boeiende onderwerp — de wordings-
geschiedenis van heel onze Westersche toonkunst is hier immers in het
spel — in den regel met een merkwaardige oppervlakkigheid heenge-
loopen. Dr. K. Ph. Bernet Kempers b.v. wijdt in den derden, 386 pag.
tellenden druk van zijn Mugiekgeschiedenis (1943) aan het ontstaan van de
Christelijke uit de Joodsche muziek amper twee bladzijden! En zoo
komt het, dat de gemiddelde muziekstudeerende en muziekliefhebber
vrij goed op de hoogte is van de wegen, waarlangs heel onze modetne
polyphonie (een der meest kenmerkende eigenaardigheden der West-
Europeesche cultuur en in de wereldgeschiedenis een volkomen novum,
gelijk onze beeldende kunst en letterkunde er geen hebben aan te wijzen)
zich uit het Gregotlaansch heeft ontwikkeld, en eenige nevelachtige
denkbeelden heeft aangaande den wordingsgang, die in de eerste eeuwen
der Christelijke jaartelling tot het allengs fixeeren van deze onovertrof-
fen zangen heeft geleid, maar zich in het minst niet bewust is van de
banden, die dit alles verbinden met een veel grijzer en tien of meer
eeuwen ouder vetrleden en met de geheele ontstaansgeschiedenis der
Mediterraansch-Mesopotamische beschaving.

Bernet Kemperts, t.a.p., noemt alleen de volgende affiniteiten: 1e. een
deel der in het Gregotiaansch voortlevende melodieén is verwant met
Joodsche synagogale gezangen uit oud-testamentische tijden; 2e. van de
Joden overgenomen is het psalmodieeren; 3e. id. het antiphonaal en
responsoriaalgezang (tesp. twee koren afwisselend, en: solo afgewisseld
met koor). Verder gaat hij er niet op in. Notenvoorbeelden ter adstructie
van punt 1 worden niet gegeven.

Of het sub 3 genoemde wel een specifiek Joodsche uitvinding is, lijkt
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mij sterk te betwijfelen. Wisselzangen zullen wel overal voorkomen
waar gemusiceerd wordt, en evengoed als van de Joden had men ze
van het Grieksche drama kunnen overnemen. Punt 2 is zeer zeker on-
juist, daar het psalmodieeren juist niet karakteristiek is voor het Jood-
sche, of voor eenig ander gezang (Kempers zelf merkt terecht op, dat
men hierin wel altijd en overal zal vervallen, als men een tekst in een
groote ruimte verstaanbaar wil maken). Punt 1 is, in zijn vaagheid,
zonder verdete adstructie weinig-zeggend; de vraag is immers juist: hoe
ver ging die ontleening? Overigens is zijn lijst onvolledig: er zijn riog
andete verwantschappen. Bovendien is het te boud gesproken, thans reeds
directe verwantschap aan te nemen met Joodsche melodieén uit den voor-
Christelijken tijd, om de eenvoudige reden, dat ons van deze melodieén
niets bewaard is gebleven en wij daaromtrent dus in het duister tasten.

Hetgeen met voldoende zekerheid en nauwkeurigheid in het huidige
stadium van de onderzoekingen kan worden vastgesteld, is het volgende:

Zuiver Joodsch is al dadelijk het idee om in de kerk te géngen. De hei-
densche volkeren, b.v. de Babyloniérs, Assyriérs, Egyptenaren, Griecken
en Romeinen, zongen niet in hun tempels (wel werd er instrumentale
muziek gespeeld, vandaar dat wij in den aanvang konden spreken van
melodieén, die bij het volk voortleefden, waarbij er ook van heidenschen
oorsprong kunnen zijn geweest). De gebeden werden bij hen gedecla-
meerd of recitatiefachtig gepsalmodieerd. Het zingen door voorzanger,
koor en gemeente is een specifick Joodsche uitvinding, die met kracht
van wetsvoorschriften moest worden doorgezet en gehandhaafd.

Van de Joden afkomstig — en hierop is nog weinig de aandacht ge-
vestigd — is voorts het notenschrift; wel niet dat op balken, maar de
neumen-stenographie. De Joden pasten deze reeds bij de Pentateuch etc.
toe om de zangmelodie aan te geven en de Christelijke musici konden
rechtstreeks bij deze practijk aanknoopen. Dit is een enorm belangrijke
factor, omdat de geheele phenomenale ontwikkeling der westersche
veelstemmige muziek uitsluitend is mogelijk geworden door het, voor
het eerst in de wereldgeschiedenis, consequent gebruik maken van een
allengs verbeterd en doelmatiger geworden muzikale notatie.

Het orgel is niet Joodsch, maar veeleer Romeinsch. De Joden gebruik-
ten voor de tempelmuziek een (zeer uitgebreid) orkest, waarin het orgel
niet voorkwam, tenminste niet als begeleiding van den zang. Het orgel is
in de Joodsche liturgie eerst ingevoerd na de zgn. reformbeweging van
de negentiende eeuw, voornamelijk onder protestantschen invloed.
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De modi (kerktoonsoorten) zijn niet specifick Joodsch of Grieksch-
Romeinsch. Zij komen bij alle vé6r-Christelijke muziek en bij alle volks-
muziek uit lateren tijd te pas, zij het vaak in vereenvoudigden vorm, b.v.
als pentatoniek. De Romeinen en Grieken gebruikten ze, maar ook de
Arabieren, Chineezen enz. Daartegenover staat, dat de volken van het
Oosten zich ook veelvuldig bedienden (en nog bedienen) van niet-dia-
tonische halftoons- en Zigeunertoonladders, welke in de R.K. kerkmu-
ziek na de Middeleeuwen niet meer voorkomen (in het Byzantijnsch nog
wel hier en daat).

Op de melodieén van het Gregoriaansch (en Ambrosiaansch) is sterke
invloed van de #a-Chrisielijke Joodsche muziek gemakkelijk aan te wij-
zen en deze affiniteit heeft dan ook van oudsher het sterkst de aandacht
getrokken. Maar de vraag, in hoever deze ritueele gezangen overeen-
kwamen met de Joodsche tempelmuziek uit oud-testamentischen tijd,
is, bij gebreke aan gramofoonplaten en schriftelijke documenten, lastig
te beantwoorden en bij het pogen, hier een grens te trekken tusschen
hetgeen karakteristiek Joodsch en wat algemeen-Oostersch (0.a. Ara-
bisch) is, moet men zich al heel gauw vergenoegen met min of meer
- aannemelijke gissingen. Bovendien moet, als gezegd, bij dit alles nog
heel sterk rekening worden gehouden met plaatselijke verschillen en
varianten. Vast staat, dat het aantal overeenkomsten en parallellen legio
is, maar deze veelheid werkt bij het onderzoek naar prioriteit dikwijls
meer verwarrend dan verhelderend. De meening, dat de Christelijke
kerkmuziek ongeveer alles aan de Joodsche synagogale muziek te dan-
ken heeft, is dan ook met evenveel achterdocht te beschouwen als de
tegenovergestelde these, dat deze ontleening eigenlijk vrij miniem zou
zijn geweest; ook kan in aanmerkelijker mate, dan men tot dusver
meende, sprake zijn geweest van melodische wendingen, die een twee-
duizend jaar geleden min of meer algemeen cultuurgoed waren en het
is op zichzelf volstrekt niet ondenkbaar, dat de oudste Christenen
eenigszins de methode toepasten van de latere Heils-soldaten en hun
hymnen en psalmen ten gehoore brachten op wijzen, die een ieder ge-
makkelijk in het gehoor lagen, zonder dat men zich al te veel het hoofd
brak met hun gewijde of profane herkomst.

De voordracht. Afgaande op het notenbeeld, zooals dat sinds de latere
Middeleeuwen (na 850) gebruikt wordt, is het Gregoriaansch soberder
in zijn versieringen dan de zang der Oostersche volkeren. Men kan
echter wel aannemen, dat in den oudsten tijd veel fiorituren werden toe-
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gevoegd en dat de geheele wijze van zingen (nasaal, nog waar te nemen
bij de engelen op de ,,Aanbidding van het Lam” van Jan van Eyck) nog
in sterke mate hetzij bij de Joodsche, hetzij bij algemeen-Oostersche
methoden aansloot.

Het ,,on-rhythmisck” (niet mensuraal) zingen — dat kenmerkend moet
zijn geweest voor het echte Gregoriaansch en waartoe men onze huidige
zangets zoo moeilijk meer krijgt — is niet specifiek-Joodsch, maar wijst
wel zeer duidelijk op Oostersche afkomst. Mensurale muziek komt bij
de Oostersche volkeren alleen voor, waar het dansen, marschen e.d. be-
treft. De neiging, deze voordrachtswijze bij de vrij gezongen (sacrale en
profane) muziek in te voeten (en die bij het volk tot op dezen dag geen
weerklank heeft gevonden) is een Noord-Eutropeesche eigenaardigheid,
systematisch gecultiveerd sedert de ontwikkeling der veelstermmgheld
haar noodzakelijk begon te maken.

Responsorién en antiphonen — zang en tegenzang —, tegenovet-
stelling van solo en koot of van twee (vocale of instrumentale) koren;
kunstzang en gemeentezang bij den eeredienst, dit alles zijn karakteris-
tieken van de Gregoriaansche muziek, waarvoor in de liturgische mu-
siceerpractijk van het Jodendom antecedenten zijn te vinden, maar die
ook bij andere volkeren niet zeldzaam zijn (men denke o.a. slechts aan
de muziek der negers in Amerika).

* kx %

Indien wij nu een duidelijk omlijnd denkbeeld hadden van hetgeen
de Joodsche muziek omstreeks het begin van onze jaartelling was, dan
zou, langs den weg van deductie en schifting, met een redelijke mate
van nauwkeurigheid zijn na te gaan, wat en hoeveel hiervan in de vroeg-
Christelijke muziek is overgegaan. Maar zoo eenvoudig staan de zaken
niet. De Joodsche muziek op zichzelf stelt ons voor een warnet van pro-
blemen als daar zijn: haar overeenkomsten met, en verschillen van de
muziek der omringende volkeren; de scheiding tusschen vermoedelijk
autochthone en geimporteerde elementen (voorzoover men eerstge-
noemden term op de kunst van een nomadenvolk kan toepassen), waar-
bij het te allen tijde sterk ontwikkelde assimilatievermogen der Joden
ons voor netelige puzzles plaatst; voorts 0.a. het zeer lastig te bepalen
onderscheid in de Joodsche muziek v66r en na de tempelverwoesting.
Zooals de zaken staan, moet dit alles a.h.w. teruggeconstrueerd worden
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uit de geschreven en mondeling overgeleverde resten van sacrale en
profane muziek uit het tijdvak na de diaspora en een vakspecialist als
Idelsohn heeft een leven van onderzoek en nasporing noodig gehad om
in dezen chaos althans eenige ordening te brengen.

Dat de muziek van het oude Israél in veel opzichten onder den invloed
heeft gestaan van de Egyptische en Assyrische muziek, is buiten twijfel.
In den bloeitijd van de oudste tempelmuziek was het in den eeredienst
gebruikte, zeer omvangrijke instrumentale apparaat grootendeels van
de Egyptenaren overgenomen. In den regel was het aantal muziekin-
strumenten ongeveer gelijk aan het aantal zangstemmen.... beide vele
tientallen. Na de verwoesting van den tweeden tempel trad een muzikaal
versoberingsproces in, waarbij de instrumentale muziek bijna geheel
werd uitgeschakeld en de vocale muziek op den voorgrond kwam te
staan. Van deze oudste tempelmuziek, vocaal en instrumentaal, is ons
niets op schrift bewaard gebleven. Wij weten er nog minder van dan
van de Grieksche muziek uit Homeros’ tijd. Wat wij wel weten, is, dat
tusschen profaan en sacraal gezang muzikaal weinig onderscheid bestond
en aangezien van Joodsche volksliederen vrij wat bewaard is gebleven,
kunnen wij op den gis ons een globale voorstelling maken van het ka-
rakter der oorspronkelijke tempelmuziek; meer niet. De oudste onschrif-
telijk overgeleverde Joodsche volksmelodieén dateeren echter eerst
uit de 10oe eeuw na Christus, dus ongeveer uit den zelfden tijd als de
oudste schriftelijke documenten van katholicke kerkmuziek.

Den gazan, den beroeps-voorzanger, kenden de oud-testamentische
Joden niet. Die functie ontstaat eerst veel later, als na de verstrooiing
het ambt van honorairen voorganger, den ,,boodschapper der gemeen-
te”, niet meer kan worden vervuld. In de 6e en 7e eeuw na Chr. werd de
functie van den gazan steeds verder uitgebreid, tot hij eindelijk met de
geheele liturgische leiding was belast.

Uit den Bijbel weten we, dat het orkest in den Joodschen tempel
soms gigantische afmetingen kon aannemen. Het omvatte verschillende
soorten harpen, blaasinstrumenten (o.a. de sjofar, het eenige authenticke
tempelinstrument, dat bewaard is gebleven), groote en kleine fluiten en
slaginstrumenten. De minimum-bezetting was reglementair twaalf man
en het zangkoor moest op zijn minst even sterk wezen. Of er vrouwen
in werden toegelaten, staat niet vast. Bijbelsche opgaven hierover zijn
naderhand bestreden. De zangers moesten op zijn minst dertig jaar zijn en
konden dienst doen tot hun vijftigste; een leertijd van niet minder dan vijf
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jaar was verplicht gesteld. Kinderstemmen werden eveneens gebruikt.

De bloeitijd van de oude instrumentale tempelmuziek, die alleen door
levieten mocht worden verzorgd, eindigde met de verwoesting van den
tweeden tempel. Na die nationale ramp werd alle instrumentale muziek
verbannen, behalve bij enkele feestelijke gelegenheden, en de koorzang
werd stetk versoberd. Vandaar, dat de musiceertradities uit den ouden
bloeitijd, die prachtig en pompeus moeten zijn geweest, reddeloos te
loor zijn gegaan, zoodat wij er ons in het geheel geen voorstelling meer
van kunnen maken. Van het beweerde verband tusschen Gregoriaansch
en oud-testamentische tempelmuziek blijft dus niet heel veel ovet!

Maar ook over de oudste vocale tempelmuziek weten wij bitter wei-
nig. Alles berustte op mondelinge traditie. Wij weten uit oude tractaten,
dat het melos grootendeels ontleend was aan de volksmuziek, maar van
al deze oud-testamentische zangwijzen, wier kennis van ontzaglijk be-
lang zou kunnen zijn voor de studie van het ontstaan der westersche
toonkunst, is ons geen enkele bewaard gebleven.

Uit verschillende aanduidingen blijkt wel, dat de Hebreeuwsche tempel-
muziek, evenals die van de Egyptenaren en Assyriérs, bestemd was om een
waardigen, verheven indruk te maken. Met den woesten, opwindenden
Bail- en Istar-cultus van de Phoeniciérs had zij weinig gemeen. Hoorns,
trompetten en getokkelde snaarinstrumenten bepaalden in hoofdzaak haar
karakter. De zoete, doordringende of scherpe fluitklank werd voorname-
lijk gereserveerd voor bijzondere festiviteiten. Ook kende men een soort
pijporgel, dat een zeer krachtigen klank gaf; het werd echter alleen als
signaal-instrument gebezigd, niet als zangbegeleiding bij den eeredienst.
Koperen cymbalen gaven bepaalde teekens, die wellicht nog in de schellen
van de katholieke liturgie voortleven. Trommels werden al vroeg uit
den tempel geweerd. Ten slotte gebruikte men een bepaald soort bellen.

De historische ontwikkeling van de muzikale liturgie heeft men in
groote trekken als volgt gereconstrueerd. Tot de oudste bestanddeelen
van de liturgische muziek behoorde de gezongen lofpsalm, ingevoerd
door koning Saul, die er zelf eenige moet hebben vervaardigd. David
ging nog verder en beschouwde den psalm als even belangrijk als het
offertorium. Onder hem en Salomo beleefde de oud-testamentische
tempelmuziek haar grootsten bloeitijd, die voortduurde tot koning
Josia. Met de tempelverwoesting door Nebucadnezar in 568 v. Chr.
kwam de eerste inzinking; de terugkeer uit de Babylonische ballingschap
in 537 v. Chr. bracht een muzikale opleving. Na de inwijding van den
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tweeden tempel ging het volk sterker dan tevoren aan de religieuze han-
delingen deel nemen. De massa-voorlezingen uit de Thora werden mu-
zikaal omlijst door optreden der voltallige levietenkoren, begeleid door
handpauken en harpen.

Gelijk met den tweeden tempel hadden de Joden al verscheidene syna-
gogen en na de tweede tempelverwoestig bleef de dienst in sommige
dier synagogen voortduten. Daaraan zal het te danken zijn, dat althans
van de vocale muziek der tweede tempelperiode — de psalm-melodieén
en Pentateuch-wijzen alsmede de traditioneele intonaties der gebeden —
het een en ander, zij het ook met sterke modificaties, langs den weg
van mondelinge overlevering tot in den na-Christelijken tijd, toen zij
ten slotte op schrift werden gefixeerd, is gered. Langs dezen indirecten
weg heeft men ook iets kunnen reconstrueeren van de oudste Joodsche
volksmuziek, voorzoover die in den vorm van gebedsmelodieén haar
plaats in den eeredienst had gevonden.

Rechtstreeks en ongeschonden overgeleverd zijn ons evenwel uit-
sluitend Joodsche volksliederen uit de nederzettingen na de tweede
tempelverwoesting. Op de eerste plaats die in Babylonié, waar ook na
den terugkeer in 538 v. Chr. Joden waren achtergebleven, die er een
kleine, doch in cultureel opzicht hoogstaande gemeenschap vormden
tot pl.m. 240 v. Chr. Voorts de Jemenitische kolonie, die sterken invloed
van de omringende Arabieren heeft ondergaan. En in na-Christelijken
tijd de vestigingen in Itali&, Frankrijk, Spanje, die in de eerste vijf eeuwen
van onze jaartelling velerlei contact onderhielden met de omwonende
Christenen, zoodat een levendige wedetzijdsche uitwisseling van im-
pulsen ontstond, waarvan — om ons tot de toonkunst te bepalen — zoo-
wel de Joodsche als de Christelijke muziek duidelijke sporen is blijven
dragen. Dat die wisselwerking tusschen Jood en niet-Jood overigens
niet altijd op de meest minzame wijze in haar werk ging, is bekend ge-
noeg; animositeiten in beide kampen waren er toen zoo goed als nu en
iets daarvan wordt op milde wijze weerspiegeld in een epigram op het
sacrale Joodsche volkslied van den te Toledo geboren Joodschen dich-
ter en geleerde Abraham Ibn Ezra (1088-1167):

,»De Arabieren zingen van liefde en begeerte,

De Christenen zingen van oorlog en wraakzucht,

De Grieken zingen van wijsheid en list,

De Hindoes zingen van spreuken en raadsels,

Maar Israél’s lied gaat tot den Heer der Heerscharen.”
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Zoowel door zijn geestelijken inslag als door zijn muzikaal profiel
onderscheidt het Joodsche volkslied zich niet noemenswaard van de
Joodsche sacrale muziek. Beide kunstsoorten gaan onmerkbaar in elkaar
over — waartoe de historische ontwikkeling heeft bijgedragen — en
de relicken van het eene en het andere genre konden door de muziek-
geleerden dus bij elkaar worden gevoegd tot een mozaick, dat een vtij
duidelijk beeld geeft van het toonsysteem der Hebreeuwsche muziek,
zooals de eerste Christenen die moeten hebben gekend. En de resultaten
van deze nijvere en scherpzinnige studie bleken ook voor de niet-Jood-
sche musicologen van eminent belang, omdat het slechts mogelijk is,
zich eenigszins een beeld omtrent de vroegste vorming der Christelijke
‘toonkunst te maken, indien men erin slaagt, het begrip ,,Joodsche mu-
ziek™ althans op de meest principieele punten, van de muziek der andere
volkeren uit de Oudheid te isoleeren. Zooals gezegd: dank zij veel vlijt,
geduld en combinatievermogen is dit tot op zekete hoogte gelukt.

Hoogerop heb ik reeds in het licht gesteld, dat de oude Joden zich
van de hen omringende volken onderscheidden door hun gewoonte,
een belangrijk deel van de liturgie zingende, dus niet alleen maar decla-
meerend of reciteerend, voor te dragen; gebruik, dat de katholieke Kerk
onveranderd heeft overgenomen en waaraan wij het wondermooie
bouwsel van het Gregoriaansche gezang in eersten aanleg te danken
hebben.

Reeds de Talmoed schrijft voor, dat de bijbelboeken in het openbaar
gelezen moeten worden op een muzikalen zangtoon, en dus niet alleen
maar zangerig gedeclameerd, zooals de Arabieren het met hun Korin
doen. De bijbelboeken, die voor publieke voorlezing bestemd waren —
en alléén deze — waren daarom van toonteekens voorzien: de voorloo-
pets der neumen van de Christelijke kerkmuziek. Deze boeken zijn: de
vijf boeken Mozes, Profeten, Esther, Klaagliederen, Ruth, Prediker,
Hooglied, Psalmen en in sommige gemeenten ook Job; maar niet b.v.
de Spreuken, die nl. niet in het openbaar werden voorgedragen.

De verplichting tot deze muzikale lezing is overoud. De psalmen
werden reeds gezongen ten tijde van den eersten tempel, sedert Samuel.
De muzikale voordracht der Pentateuch dateert uit de 5¢ eeuw v. Chr.,
die der Profeten van het begin onzer jaartelling, die van Esther sinds de
petiode der Maccabeeén, die van Klaagliederen sedert de verwoesting
van den tweeden tempel en die van de andere genoemde bijbelboeken
sinds ongeveer de eerste eeuw na Chr.
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Het muzikale karakter van dezen Bijbelzang berustte geheel op Oos-
tersche musiceermethoden. De zang was onrhythmisch, dus niet aan
een vaste maatindeeling gebonden. In sommige gevallen geeft de metriek
van de Bijbelboeken aanwijzingen voor de muzikale vertolking; uit den
versbouw blijkt soms al eenigszins, hoe men zich de muzikale voor-
dracht heeft gedacht. Zoo b.v. in Job en in de Psalmen, waar we de
vetschillende vormen van beurtzang tusschen solo en koor of tusschen
twee koten in alletlei vormen aantreffen. De gebruikte modi komen over-
een met ons dorisch, phrygisch, hypodorisch, lydisch, ionisch etc. en
verder treft men daarbij den typisch oosterschen ,,Zigeuner-toonladder”
met zgn. vermeerderde secunde aan.

Ook de gebeden bezaten bepaalde voorschriften betreffende hun mu-
zikale uitvoering. Aanvankelijk uitsluitend bestemd voor perioden van
nood en rampen, werden zij ten tijde van de tweede tempelperiode op-
genomen in het vaste tritueel. Naarmate het lofzangen, treurgebeden,
smeekbeden, hymnen of boetegebeden betrof, werden verschillende
modi toegepast, welke van die der Bijbelboeken waren afgeleid.

Mensuraalgezang treft men er nergens bij aan: dit werd in het Oosten
als een mindere soort muziek beschouwd, alleen geschikt om marschen,
dansen en arbeidsverrichtingen te begeleiden, maar niet om hoogere ge-
voelens tot uitdrukking te brengen. Bovendien nam de vrije improvi-
satie in deze musiceer-practijk een groote plaats in, hetgeen een strenge
maat-indeeling als vanzelf al uitsloot. Eerst tijdens de overheersching
der Arabieren, die hun gebeden en gezangen vaak met rhythmische
lichaamsbewegingen vergezelden, kwam de metrische muziek meer in tel.

Tenslotte nog een treffende overeenkomst met het Gregoriaansch:
zeer stetk spreekt in al deze liturgische muziek het dienende karakter.
Nooit is zij doel op zichzelf, steeds strekt zij ertoe, de beteekenis van den
gewijden tekst beter voelbaar te maken. En zooals men weet, is dit ook
het ideaal van den katholieken kerkzang: immers krachtiger dan het ge-
sproken woord werkt de gezongen tekst op de aandacht der geloovigen,
mits de zang inderdaad 266 s, dat hij het woord op hooger plan heft en
het niet neerdrukt tot een ondergeschikte rol. Onze kerkcomponisten
van de laatste halve eeuw streven ernaar, dit principe, dat sedert den
baroktijd meer en meer in de verdrukking was geraakt, in eere te het-
stellen en zij sluiten daarmee aan bij een eerbiedwaardige traditie, welke,
gelijk uit het vorenstaande moge zijn gebleken, haar wortels heeft in een
vetleden, zoo oud als de historie van ons geloof zelve.
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De Intellectueele Oorsprong der

Fransche Revolutie
door Dr. B. M. BOEREBACH.

Eenige jaten geleden publiceerde M. Daniel Motnet, professor aan de Sot-
bonne, een werk: Les origines intellectuelles de Ja Révolution frangaise, waarin de
resultaten van dertig jaar van nauwlettende onderzoekingen omtrent de den-
kende en schrijvende achttiende eeuw waren neergelegd. Hoewel het werk tot
een volume van ontzagwekkenden omvang raakte uitgedijd, — zijn biblio-
graphie telt niet minder dan 1576 nummers —, beteekent dit boek de bekro-
ning van een gigantisch bouwwerk, waarvan wij het bestaan vermoeden, zon-
der er de weidsche contouren nauwkeurig van vermogen te ondetscheiden.
Daniel Mornet opent zijn werk met de bekentenis, dat hij et verte van bleef
alle publicaties der eeuw gelezen te hebben; niettemin levert zijn geschrift, dat
overvuld is van verwijzingen naar een tallooze verscheidenheid van werken,
het onomstootelijk bewijs van een welhaast bovenmenschelijken arbeid, ge-
wijd aan de oplossing van een probleem van het grootste belang.

Bij het lezen van dit werk dringt zich de overtuiging aan ons op, dat Taine
in zijn Origines de Ja France contemporaine weinig anders deed dan dit probleem
te stellen, en ook, dat Daniel Mornet er waarschijnlijk van zou afgezien heb-
ben zich aan een Sisyphus-arbeid als dezen te geven, indien Taine niet zoo
categorisch was geweest in zijn beweringen en conclusies.

Door zijn temperament en keuze daartoe geleid, is Mornet veel minder een
criticus of philosoof dan wel een historicus van het gedachtenleven det mensch-
heid. Zijn houding tegenover de litteraire schepping is niet die van den criti-
cus, die zich door smaak, sympathie, verstandelijk inzicht of intuitie laat lei-
den, noch ook geeft hij zich over aan verklarend commentaar: hij stelt er zijn
eer in slechts de historicus te zijn, die registreert en rangschikt. Als ideeén-
historicus richt hij zijn aandacht bij voorkeur op den inhoud van het werk,
op de ideeén-materie, die erin vervat ligt, en zonder den geest van synthese te
willen verwerpen, is hij toch een verklaard vijand van iedere gezochte verge-
lijking en samenvatting.

En daar het voor een waarachtig historicus ergerniswekkend moet zijn om
zich een philosoof, van een karig feitenmateriaal voorzien, aan de ontleding
te zien overgeven van een serie van de meest gecompliceerde verschijnselen,
die reeds duizenden verstanden in beweging brachten, heeft Daniel Mornet
zich onversaagd in de papier-zee dier eeuw geworpen en is hij er in geslaagd
om in onvermoeiden strijd, her- en derwaarts geworpen door de tallooze
stroomingen en tegenstroomingen, die het geestesleven dezer eeuw vertoont,
zegevierend den tocht door al die jaten van denken te volbrengen.

k %k %k
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Wanneer men er zich mee vergenoegt de geschiedenis tot een denkprobleem
te herleiden, geniet men vanzelfsprekend een groot voordeel: het valt den
denker gemakkelijk zijn lezers een gretig aanvaarde, heldere, samenhangende
en logische verklaring van het gebeuren voor te houden. De theorie van
Taine over den verstandelijken oorsprong der Fransche Revolutie heeft dan
ook een wonderbaatlijk succes gekend, en wij zijn er, allen, min of meer van
doordrongen. Moge ik ze nog eens in weinige woorden samenvatten: de
philosofen der achttiende eeuw stellen, als erfgenamen der critieken van de
denkers uit het einde der zeventiende eeuw, de drie revolutionnaire beginse-
len van vrijheid, gelijkheid en broederschap tegenover de principes, die aan
godsdienstig en maatschappelijk bestel ten grondslag liggen. Een baron
d’Hobbach met zijn Systéme de la nature, een J. J. Rousseau met zijn Contras
social, een Mably met zijn politicke bespiegelingen, en anderen nog, smeden,
in stilte, de nieuwe doctrines. Echter blijven deze laatste niet lang in philo-
sophische laboratoria besloten. Door middel van boek, pers en salons, vet-
spreiden zij zich door de kringen van de bourgeoisie, bereiken aristocratie en
geestelijkheid, krijgen vasten voet in magonnicke societeiten en loges, en
later in revolutionnaire clubs. De beginselen, waarop het ancien regime
rust, worden aangevreten, ondermijnd, vallen uiteen, en door de bres, die
de philosofen openden, dringt de Jacobijnsche tevolutie het regeeringsap-
paraat binnen.

Een eenvoudige theorie, zooals men ziet: een theotie, bovendien vleiend
voor den intellectueel. Hoewel zij niet al te malsch is voor de verwezenlijkers
der revolutionnaire idee, gevoelde Taine niettemin eenige fierheid bij de ge-
dachte, dat deze schuldigen, allen wijsgeeren waren geweest als hij, en dat de
gisting der nieuwe gedachte een dusdanigen ommekeer had teweeggebracht.
Het kind, waaraan men vertelt dat zijn minder goed gedrag oorzaak werd van
de losbarsting van den donder, voelt een soortgelijke voldoening, in spijt van
zijn overheerschende vrees.

Ongelukkigerwijze bewijst een werk'als dat van Motnet, dat de rol van
genoemde intellectueelen tot geringere afmetingen behoott te worden terug-
gebracht. De methode van dezen schrijver bestaat daarin, dat hij zonder de
algemeene ideeén te doen schuil gaan achter de documenten, deze documenten,
op grond van hun aantal en hun leidenden gedachtengang, zelf de algemeene
ideeén doet naar voren brengen. Terwijl Taine zich er mede tevredenstelt in
de massa feiten eenige beteckenisvolle gevallen te kiezen, teneinde daarmede
een vooropgezette theorie te illustreren. Een getuigenis van een graaf d’Ar-
genson, die in 1753 schrijft ,,dat de haat tegen de priesters geen grenzen meer
kent”, is Taine voldoende om tot een algemeen verbreid anti-clericalisme te
besluiten; Motnet echter haalt tal van tegenovergestelde getuigenissen uit het-
zelfde jaar aan, om vast te stellen, dat én Taine én d’Argenson zich vergist
hebben met hun voorbarige conclusies te trekken.

Een voordeel van deze methode is, dat zij, in ieder geval, al te haastige ge-
neralisaties voorkomt, door den bochtigen loop der dingen van zoo nabij
mogelijk te volgen; een bezwaar is, dat de nieuw-ontwikkelde gedachtengang
gemakkelijk een zekere verwatring vertoont, een weifeling in de richtlijnen,
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die door de voortdurend tegenstrijdige getuigenissen ontstaan, terwijl de
uiteindelijke conclusies een nauwkeurige omlijning dreigen te gaan missen.

* k ok

Nochtans houdt dit werk van Mornet, van onbetwistbaar grootere his-

torische juistheid dan dat van een Taine, een waarschuwing in tegen de be-
_koring om van een boek, als bijvoorbeeld het vermaarde Contrat Social, een
soort revolutionnairen bijbel te maken. Waar dit boek op het oogenblik van
zijn verschijning, in 1762, slechts een klein getal lezers heeft gevonden, waar het
vijf en dertig of veertig jaar later als opnieuw is ontdekt door de revolution-
nairen, die zich gelukkig achtten er formules in te vinden, welke hun ideeén
op min of meer juiste wijze tot uitdrukking brachten, waar het ontwijfelbaar
zeker weinig ingang tot de openbare meening heeft gevonden, blijkt het een
evidente onjuistheid om aan dit boek een allervoornaamste plaats in de bewer-
king van de politicke ommekeer toe te kennen. Motnet trekt dan ook tegen
deze lichtvaardigheid te velde: hij stelt allereetst het aantal uitgaven vast, dat
het werk beleefde, vervolgens zijn verspreiding onder de klassen van den
derden stand en van het volk, en eerst daarna vormt hij zich behoedzaam een
ootdeel omtrent den invloed, dien het bewerkte. Deze ctitische studie eenmaal
volbracht, past hij dezelve niet op tientallen, maar op duizenden werken toe,
alvorens daaruit eenige algemeene waarbeden te distilleeren. En zoo heeft Mornet
zich zonder twijfel tot den besten kenner der achttiende-eeuwsche gedachte
opgeworpen, terwijl in zijn kennis ook schrijvers van geringen rang hun plaats
vinden. Onvermoeid zette Motrnet zijn exegetisch werk voort, zijn belangstel-
ling onder meer uitstrekkend over alle groote dagbladen van Parijs, over
velerlei provincie-bladen, over driehonderd volumes van gedenkschriften,
vijf en zeventig bundels correspondentie, ontelbare reisverhalen, handboe-
ken van middelbare scholen, verslagen van provinciale academie’s, die hij
van jaar tot jaar, van maand tot maand, of zelfs van dag tot dag, volgde.

Zoo brengt Mornet ook het volgende markante feit naar voren: tot aan
den vooravond der Revolutie, in ieder geval, tot aan het oogenblik, waarop
de Amerikaansche opstand de echo van het woord ,,vrijheid” in Frankrijk
wekte, kan men zeggen, dat de beginselen van het monarchale regiem nooit
zijn aangevochten en dat de openbare meening niet het minst ter wereld aan
een politicke omwenteling dacht; dat de idee van een Fransche republiek den
Franschman als een hersenschim voorkwam, zelfs aan hen, die er eenige ja-
ren later de leiders van zouden zijn. Wat ons in dit opzicht misleid heeft, is,
dat men in zuiver theoretische werken de verschillende regeeringssystemen
aan elkaar tegenoverstelde en hun essentieel karakter trachtte vast te stel-
len, doch deze bespiegelingen hebben, aldus Mornet, niet meer invloed op de
geesten geoefend dan de Repabliek of de Wetten van Plato.

* %k %

De intellectueele beweging, die tot de Revolutie leidt, heeft in werkelijk-
heid haar invloed langs geheel anderen weg bewerkt: kritiek op religieuze
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dogmatiek, verspreiding van sceptische gedachten en ideeén van ongeloof,
begeerte naar nieuwe kennis, ziedaar de meest saillante feiten uit de petiode,
die zich uitstrekt van 1715 tot 1789.

Binnen dit tijdvak onderscheidt Daniel Mornet drie periodes: de verschij-
ning van den nieuwen geest van 1715 tot 1748; de strijd van dien geest tegen
den weerstand van kerkelijk en burgerlijk gezag van 1748 tot 1770; en ten
slotte zijn overwinning en de exploitatie van die overwinning van 1771 tot
1787.

Wat den oorsprong van den nieuwen geest aangaat (oorsprong, welken
het eerste deel van het lijvige werk tracht te bepalen) blijft het een onbetwist-
bare zekerheid, dat de schrijvers der eeuw en vooral diegenen, welke men
later philosofen zal noemen, de bewerkers zijn der intellectueele ,,vtijmaking”.
Het is overigens duidelijk, dat een gedachte zich niet uit zichzelve kan be-
vtijden. De critische dictionnaire van Bayle, waarin reeds etnstige opwet-
pingen tegen het geloofsdogma aan den dag treden, is het arsenaal, waaruit
alle schrijvers der achttiende ecuw successievelijk hun wapens haalden, en
waarvan Voltaite in zijn Dictionnaire philosophigue een aanzienlijk vermeer-
derde en verder reikende nieuwe uitgave het licht zal doen zien.

Toch zou de verspreiding van al deze nieuwe philosofische gedachten niet
haar snellen voortgang gevonden hebben, als er in die jaten over geheel Frank-
rijk geen koortsachtige zucht naar weten gegaan was. Het betreft hier geens-
zins een louter afglijden, een systematisch indringen van een zuiver-nieuwe
gedachte in het denkleven der massa, zonder steun op de ervaring van het
dagelijksche levensgebeuren. Motnet toont duidelijk aan, dat naast de be-
trekkelijk weinige werken, die blijk gaven van een systematisch-geordende ge-
dachte, men minder eerzuchtige, meer conctete studie’s, betreffende critiek,
geoefend op toestanden van politiek, wetgeving en bestuur, bij honderdtal-
len kan tellen, en deze vootr-studie’s, gepaard aan een vtij snel voortschrijden-
de uitbreiding der beoefening van vreemde talen en exact-wetenschappelijke
studie, effenden het tertein en openden de geesten voor de slechts langzaam-
indringende abstract-philosofische beschouwingen. Het blijft intusschen waar,
dat de Jacobijnsche geest zich aan een overmaat van abstracte gedachten heeft
bezondigd; met dit te doen echter toonde deze geest zich in strijd, hoe para-
doxaal zulks ook moge schijnen, met den algemeenen gedachtengang der
eeuw, die veeleer op het conctete gericht was.

k* X 3k

De nieuwe ideeén vinden dus slechts langzaam ingang en worden voorals-
nog slechts gezocht door degenen, die een bijzonderen hang naar overweging
en overdenking in zich ronddroegen. Een boek als de Pensées du curé Meslier
werd clandestien voor twee & driechonderd gulden verkocht. En het is wel
zuivete weetgietigheid, die de koopers dtijft, waar niet de minste libertijnsche
geest in genoemd werk eenig voedsel vindt.

Het in twijfel trekken der geopenbaarde waarheden, het aan de dogma’s
tegenovetstellen van nieuwe etvatringen of natuurwaarnemingen, het prijzen
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van een bepaalde verdraagzaamheid, in die dagen slechts denkbaar, in zoo-
verre ze geworteld staat in een zeker scepticisme, ziedaar de werkzaamheid
der eetste hervormers van de openbare meening. Ongeloof dringt langzaam
doot in de geesten; tusschen 1748 en 1770 vindt het, dé6r de kringen van
aristocratic en een deel der geestelijkheid, toegang tot den derden stand. De
Kerk stelt een krachtige verdediging aan het kwaad, dat haar van alle kanten
omgeeft, tegenover, en daar zij haar toevlucht neemt tot den Staat, compro-
mitteett zij zich op etnstige wijze in dien strijd. En met haar wordt voortaan
de Staat aangevallen en bevindt zich het leerstuk van het ,,droit divin” op
bedenkelijke wijze bedreigd.

Zeer waarschijnlijk is bovendien, dat de zedenverwildering de beweging
van het ongeloof, tegen het midden der achitiende eeuw, aanzienlijk bevor-
derd heeft: de voorbeelden kwamen van boven, en de derde stand, altijd be-
geerig zich naar de groote heeren te richten, vond in het scepticisme de stille
machtiging tot ongebondenheid in het zedelijk leven.

* % k

Echter verlangt de nieuwe geest iets in de plaats te stellen van wat tot
ruines uiteenvalt. En tusschen 1770 en 1787 waart een alomvattende, ver-
bluffende koorts naar kennis rond. De provinciale genootschappen en acade-
mies vermenigvuldigen zich; men redetwist er letterlijk over alle onder-
werpen. Op de middelbare scholen wordt het Latijn weliswaar nog onder-
wezen, maar verliest zijn primaatschap: Fransch, geographie, wiskunde en
zelfs natuurwetenschappen verkrijgen burgerrecht: de vraag komt aan de
orde, of het onderwijs zich ook niet behoort uit te strekken tot het volk en
of men het recht wel heeft een mensch, van welken stand dan ook, van ,,voot-
lichting™ te berooven. Dit wat betreft het geestesleven. Wat het hart aangaat,
meent men een ideaal van goedheid, van ,,philantropie”, geheel de mensch-
heid omvattend, in de plaats te moeten stellen van een verkeerd begrepen
christelijke charitas. Naast de verdraagzaamheid des geestes plaatst zich een
soort ,,verdraagzaamheid des harten”, waarin het hart dan zijn bevrediging
zoekt.

Zoo verspreidt zich aan den vooravond van de Revolutie, onder invloed
van de schrijvers dezer eeuw, wat men moet noemen een ,,leeken-moraal”,
die de godsdienstige moraal in de volgende eeuw op zoo beklagenswaardige
wijze heeft vervangen. Nochtans blijft er vanaf dat punt tot aan een politicke
revolutie een enorme afstand te overschrijden, en niet de intellectueelen heb-
ben die overschrijding bewerkt. Indien zij er tot 1787 aan medewerken om
de revolutie voor te bereiden, is het zonder er zich van bewust te zijn en zon-
der de gevolgen te vermoeden, welke hun leerstellingen later zullen hebben.

In verhouding tot de politicke oorzaken van de omwenteling schijnen de
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verstandelijke oorzaken van slechts geringen omvang. M. Motnet schrijft
dezen zin als de quintessens van zijn conclusies neer: ,,S’il n’y avait eu que
Pintelligence pour menacer effectivement 1’Ancien Régime, I’Ancien Régime
n’ aurait couru aucun risque. Il fallait 3 cette intelligence pour agir, un point
d’appui, la misére du peuple, le malaise politique.”

Als de financién in het Frankrijk der achttiende eeuw in goeden staat waren
geweest, als talrijke ergernissen de geesten niet in verwarring hadden gebracht,
als er geen drie millioen Franschen gedoemd waren geweest in de soms meest
behoeftige omstandigheden te leven, terwijl een handvol begenadigden een
schrijnende weelde ten toon spreidden, zouden alle doctrines der philosofen
het ,,ancien régime” niet méér beroerd hebben dan een windzucht een steenen
paleis. Een regiem stort ineen op grond van zijn impopulariteit en een onhan-
d:.s 5chcvcu belastmg aoct mect Voot
lijk, meedoogenloos boek. De regeeringen graven haar eigen graf: de intellec-
tueel vergenoegt zich er mee het met bloemen te bestrooien.

A A PR RS D DN
e VOOI LxJu uuuc.tgau.s dan eCii oiiveroiaac-

Internationaal Werk in Londen

Fragmenten uit mijn Dagboek, 1940—1945
doot Prof. Dr. J. A. VERAART.

INTERNATIONAL CHRISTIAN DEMOCRATIC UNION.

Somber Londen van het najaar 1940 in het moedige, taaivechtende Enge-
land. Elken nacht komen nu de Duitsche bommenwerpers, na Hitler’s neder-
laag in ,, The Battle of Britain”. Maar ook overdag komen zij nog herhaalde-
lijk aansluipen — op den middag van de receptie, die ik het eerst ga her-
denken, werden toespraken en gedachtenwisseling telkens weer onderbroken
door dichtbij, fel inslaande bommen.

Het was triest werken geworden op het Departement van Justitie van de
trieste Nederlandsche regeering. Volkomen zonder uitzicht. Gelukkig had
men voor het persoonlijk leven zich kunnen losmaken uit een kringetje zon-
der eenige cultuur, nauwelijks met beschaving. Men behoefde in zijn vrijen
tijd het kwaad humeur niet langer af te wachten van een mannetje-chef, dat
men in het Vaderland nauwelijks zou hebben aangekeken. Het grootste deel
van den dag was men, godlof, voortaan gevtijwaard tegen de grollen van een
sluwen grapjas, die zich de straf voor zijn onbeschaamdheden, geborgen achter
het mannetje-chef, goed berekend van het lijf hield. En de snel stijgende prot-
serigheid van een minister, die elken dag tot grooter blaam voor Nederland
zou groeien, kon men nu goeddeels ontgaan. Maar dat was alles nog maar
negatief, zij het van groote waarde. Wat kon men doen voor het heden, en
vooral voor later, dat uitging boven geestdoodenden klerkenarbeid?
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Maar daar was dan eindelijk uitkomst. De nobele professor Simey, nauw
verwant collega aan de universiteit van Liverpool, nam het initiatief voor
mijn voordrachten daar, zelfs voor een speciaal economisch privatissimum
met zijn Liverpool-studenten. De katholieke Aartsbisschop Downey leidde
de voordrachten en toonde zich telkens weer een edel vriend. Er kwam ge-
legenheid, den Nederlandschen vriendenkring uit te breiden op de aller-
prettigste wijze en in ieder geval vijf jaren genoot men daarvan de vruchten.
Maar wat den allerdiepsten indruk maakte, was de uitnoodiging voor een
eerste bijeenkomst van ,,Christelijke (Katholieke) Democraten” van vele lan-
den, in een van de Vrouwenclubs, de Sesame-Club in het Londensch West End.

Twee vrouwen van groote beteekenis namen het initiatief, Mrs. Crawford
en Miss Barbara Barclay Carter.

Mrs. Crawford, hoogbejaard, kaarsrecht nog, altijd nog even voortreffe-
lijk spreekster als schrijfster, met een eetbiedwekkende eruditie in het staat-
kundige en het sociale, leerlinge en bekeetlinge van den grooten Kardinaal
Manning, sarcastisch en ongemoedelijk in den persoonlijken omgang, vol
van gevoel voor humor en met het nobelst democratisch streven. Miss Barclay.
Carter, geboren Noord-Amerikaansche, maar sinds haar kinderjaten in Enge-
land, met een mooien graad van de Sorbonne, redactrice van People and Free-
dom, het Christen-Democratisch Maandblad, dat in kwaliteit van internatio-
nale voorlichting voor geen Times en geen Manchester Guardian onderdoet,
met Italié, waarvan zij taal en cultuur volkomen kent en beheerscht, als haar
derde Vaderland, toegewijd leerlinge van Don Luigi Sturzo en propagan-
diste van de ideeén van dien grooten katholieken socialen denker van onzen
tijd. Met al de voornaamheid, die de Engelsche gastvrouw boven elke andete
onderscheidt, ontvingen zij op dien kouden namiddag het internationaal
gezelschap in de gezellige voorkamer van de club, waar de traditioneele thee
werd aangeboden.

Hoe waren die beide leidsters tot dit initiatief gekomen?

Op een Congres in Keulen (1926) hadden vertegenwoordigers van de
Partis Populaires d’Inspiration Chrétienne uit een aantal landen van Europa
elkaar ontmoet. Ch. Ruijs de Beerenbrouck en ik waren door de Katholieke
Partij in ons land aangewezen als afgevaardigden voor dat congres; aan de
delegatie waren de Heeren M. van Hout, Mr. F. Teulings en P. J. S. Serrarens
toegevoegd. Op deze belangrijke samenkomst waren vele samenkomsten ge-
volgd en in Parijs had men het secretariaat van deze staatkundige internatio-
nale opgericht.

Welnu, het was de bedoeling van Mrs. Crawford en Miss Carter, dat het
internationaal contact tusschen de katholicke democraten niet verloren zou
gaan en dat in den oorlogstijd in Londen — het groote centrum der geallieer-
den — aan den internationalen staatkundigen arbeid, onder inspiratie van het
katholiek beginsel, zou worden voortgewerkt.

Wie waren zooal aanwezig op dien onrusﬁgen Novembermiddag in de
Sesame-club?
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De Engelsche People and Freedom-groep, — bescheiden, maar belangrijk
substituut voor een Katholieke Partij in Engeland — was goed door haar
eminente leden — denk ook aan een Sullivan, K. C., den grooten kenner van
Thomas Motrel — vertegenwoordigd; Frankrijk daarentegen slecht, zooals
toen te begtijpen was, alleen door enkele over Spanje en Portugal ontsnapte
christen-democtaten. De Poolsche delegatie werd aangevoerd door den zoo
verdienstelijken oud-Minister van Onderwijs, Generaal Haller, en door
Kwiatkowsky, die vijf jaten lang met zooveel inzicht en enthousiasme zijn
krachten aan het bestuur van de Unwion zou gaan geven. Mgt. Srimek, de
Tsjechisch-Slowaaksche Minister-president, vertegenwoordigde met enkele
priestets de katholiek-staatkundige groepen van zijn land. Er was een kleine
groep voortteffelijke Belgen, een aristocraat als Baron de Waha in gezel-
schap van den eerbiedwaardigen oud-voorzitter van het Christen Werklie-
den Verbond. Enkele Italianen en Duitschers — met levensgevaar ontkomen
leden van de Partito Popolare en van het oude Centrum — onder bescher-
ming van de Engelsche regeering en van Kardinaal Hinsley moeilijk levend
in Londen, — hielden zich, uiteraard, wat achteraf. Ook waten er een aantal
Catalanen en Basken, door Franco uit hun land gedreven, onder wie een
Batista i Roca vijf jaren lang zoo waardig zijn land met harden arbeid in
Londen zou vertegenwoordigen. De afwezigheid van één werd algemeen be-
treurd: den geestelijken leidsman Don Luigi Sturzo, den voortreffelijken
leider van de Partito Popolare, die toen reeds naar New York had moeten
gaan.

Met hoeveel oprechte voldoening voelden al die Katholieken, bijna allen
bannelingen, gestrand in de groote, moedige wereldstad, zich op dit katholieke
plekje bijeen! En al kon niemand verwachten, dat veel groote dingen zou-
den worden tot stand gebracht, hoe krachtig was de gezindheid, die uit de
toespraken zoo duidelijk bleek, dat men naar best vermogen zou werken aan
beleving en toepassing van het katholiek-staatkundig beginsel, theoretisch
thans, na den oorlog in de harde practijk.

Op die eerste bijeenkomst vertegenwoordigde ik geheel alleen staatkundig
katholiek Nedetland. Ik heb het altijd als een van de hoogste onderscheidin-
gen beschouwd, dat voor de op te richten Union, die voor den oorlosgtijd
de Intetnationale met haar centrum in Parijs zou vervangen, terstond aan mij
de leiding werd opgedragen. Onmiddellijk voeg ik er bij, dat ik sinds 1942,
vootjaar, krachtig steun kreeg van een voortreffelijke Nederlandsche groep,
die, tot het einde van den ootlog, met People and Freedom, vooral het werk
van de Union zou dragen.

Dit brengt mij meteen op die tragi-comedie in de Nederlandsche Kolonie
in Londen, toen als onderdeel van de Interrational Christian Democratic Union
de Nederlandsche Katholieke Staatkundige Groep ging worden opgericht.

Om deze gebeurtenissen goed te verstaan moet men eenig begrip hebben
van de geestelijke gezindheid van het Nederlandsch Londensch milieu. Ik
ben mij daarbij er goed van bewust, dat het nu de gelegenheid niet is om de
geschiedenis te schrijven — zoover dat uit eigen waarneming mogelijk is —
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van een tijdvak, waarbij de Pruikentijd tot een levendig-spiritueel epopee
wortdt. Maar iets moet men toch wel vast weten. En dan vooral dit: dat de
Kolonie in 1942 volop leefde in den waan, dat het nieuwe Nederland zou zijn
gewotden een volmaakt partijloos land, waarin een milde dictatuur onder
Oranje haar zegeningen zou uitstrooien over de brave burgerij. En één ding
stond daarbij vast — en hieruit blijkt, dat er niet uitsluitend verkalking was
bij de Londensche potentaten! —: de Katholieken zouden onder geen beding
als een staatkundige eenheid in het eenmaal bevrijde Vaderland terugkeeren.

Wie nu bedenkt, hoe het een tijdlang na de bevrijding is geloopen, weet
wel, dat — dank zij de staatkundige onwetendheid van heel wat Katholie-
ken — het er waatlijk even heeft uitgezien, alsof die Londensche manceuvre
succes zou hebben. Maar dan stelle men zich goed voor de blinde woede, ja
de razernij van het machtig deel der Kolonie — en dat waren uiteraard niet
de Katholicken! — toen daar een zevental te goeder naam en faam bekend
staande ,,Roomschen” zich met een circulaire (het grappige was: een bijlage
in het Londensch Vrij Nederland!) tot hun geloofsgenooten richtten, tot
het vormen van een Katholiek Staatkundige Groep als onderdeel van de
treeds anderhalf jaar bestaande International Union.

Intusschen, de reactie van het geestelijk zoo onbelangrijk Londensch
milieu als geheel houdt ons hier niet lang bezig. Interessanter is, hoe de tot
een eetste bijeenkomst opgeroepen Katholicken reageerden. En dan was het
resultaat globaal z66: vijftig procent traden enthousiast toe en bleven ook
met niet genoeg te prijzen volharding heel den ootlogstijd trouw; vijftig pro-
cent hield zich permanent afzijdig: de kat-uit-den-boom-kijkers, de profi-
teurs, de aan machtige anti-paapsche milieu’s geklonkenen, de Londensche
carriere-makers. Een enkele waagde het, op een van de vele vergaderingen,
die de Nederlandsche groep hield, om de deur te komen kijken en op een
bescheiden stoeltje in een hoek plaats te nemen. Vooral, toen duidelijk werd,
hoe de Londensche potentaten zich in elk onderdeel op Nederland” hadden
verkeken, werden zulke gevallen niet zoo zeldzaam. Maar de ,,groep™ wist,
op wie te tekenen was en op wie niet, en ging rustig voort met den arbeid aan
een heel program.

Maar laat ik terugkeeten tot het werk van de Infernational Union zelf. Op
hoeveel luisterrijke bijeenkomsten kan dan worden teruggezien. Ik denk
2an den middag, toen de zoo waardige Generaal Haller die gloedvolle rede
hield over het katholiek onderwijs in alle geledingen, over den nood van zelfs
geheel katholieke landen aan katholiek onderwijs. Hoe trotsch waren wij,
Nederlandsche toehoordets, toen op het werk van ons staatkundig voot-
geslacht en hoe getuigden wij van den klaroenstoot van onze Bisschoppen
in 1868 en van de daarop gevolgde katholiek-staatkundige activiteit in ons
Vaderland. En hoe deed ons toen goed de hulde, die zoo bijzonder aan het
Nederlandsch Katholicisme werd gebracht. Ik denk verder aan dat meester-
lijk college van den Belgischen Minister van Staat, Paul Tschoffen, over de
geschiedenis der Katholiecke Democratie in het staatkundige, en hoe wij,
Nederlandsche Katholieken, daarbij niet zoo bijzonder op ons gemak waren,
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omdat wij ons ook hetinnerden, in welken deplorabelen staatkundigen toe-
stand wij ons katholieke volk hadden achtergelaten, nog altijd op de Rechtsche
Coalitie, hoe ook verouderd, gericht en nog niet opgevoed tot het werken
van Programministeries.

Als voorzitter had ik uiteraard, zoowel in de vetgadetingen van de Inter-
national als in die van de Nedetlandsche Afdeeling, veel werk in voordrachten
te verzetten. De sociale politick van de Katholieken van West- en Midden-
Europa, onder leiding van de beginselen van Quadragesimo Anno; de nood-
zakelijkheid van staatkundige organisatie der Katholieken op den grondslag
van het eigen beginsel, wat toen al een felle sttijd met den uit Frankrijk over-
gekomen Schumann beteekende; vooral de eensgezinde actie der Katholicken
van de geheele wereld voor The Commonwealth of Nations. Ik denk daarbij
heel in het bijzonder aan de wekelijksche bijeenkomsten in een der lokalen
der Newman Association, de heetlijke studie-avonden, waardoor het kwam,
dat mijn economisch privatissimum van Delft niet werd gemist.

Als iets heel buitengewoons bewaar ik aan deze International Union de
herinnering van een voortdurende eendracht en het elkaar verstaan van allen
op bijna alle punten. Zijn dit de vertegenwoozrdigets van tien, vijftien landen?
moest men zich dikwijls afvragen. Zijn onze internationale sociologie, eco-
nomie, staatkunde dan zoo goed door een aantal meesters geleid, dat wij —
in twee, drie talen ons uitend —, geen enkele moeite hebben elkaar te ver-
staan? Zijn wij nog wel van verschillende landen en zijn wij, die daar telkens
weer in één kamer zitten — de Belg Tschoffen, de Franschman Poimbceuf, de
Duitscher Spiecker, de Bask Onaindia, de Catalaan Batista i Roca, de Engel-
sche Mrs. Crawford, de Amerikaansche Miss Carter, de Pool Kwiatkowsky,
de Nederlander Veraart — niet van een en denzelfden stam? Men kan zeggen:
ja, allen de kinderen van de ééne Moederkerk, en zeker, dat is veel. Maar
het is voor dit geval van onvoldoende beteekenis. Want wij waten daar bijeen
met staatkundige, katholiek-democratische aspiraties. En dan kan men niet
anders dan een geweldige, grootsche evolutie vaststellen en alleen maar bid-
den, dat zij bewaard blijve. -

Zeker, er is nu en dan fel gestreden tusschen ons — ik herinnerde al aan
het debat met den Franschman — en wij weten nu wel allen, dat het gaat
over een vraagstuk van diep-ingrijpende beteekenis; de heele opzet van de
M.P.R. is erbij betrokken. Er was nog andetre heftige strijd: ik denk aan mijn
voordracht: How fo deal with Germany after the war? — en hoe ik toen voor de
eerste en eenige maal in de vijf jaren met die allerwaardigste en zoo strijd-
bare kampioene, Miss Carter, de sectetatesse der Union, in scherp conflict
kwam. Maar wat deerde het onze eenheid en eensgezindheid? Wat schaadde
het aan onze sociaal-economische grondslagen, aan onze diep patlementair-
democratische overtuiging? Wij aanvaardden de synthese van Abraham
Lincoln en Frédéric Ozanam; de sociologie van Don Stutzo was onze sterke
leidraad; ik mag er bijvoegen, dat de publiekrechtelijke bedrijfsorganisatie
algemeen werd aanvaard en erkend, zelfs in nog wijder milieu.
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In Londen is door de vertegenwoordigets van de Partis Populaires d’In-
spiration Chrétienne cen fakkel ontstoken, die brandende moet blijven. De goede
ervaringen der Katholieken onder staatkundig opzicht in den tijd na de be-
vtijding in West-Europa wijst et op, dat de christelijke fakkeldragers in
overvloed in de oude, maar hernieuwde landen te vinden zijn.

Wanneer komen wij in Parijs bijeen, opdat het Londensche groepje det
Katholiek-Democraten den fakkel kan overdragen aan de mannen en vrou-
wen van het nieuwe Secretariaat?

BIJLAGE.

Het zal goed zijn op deze plaats Nedetland en het Katholieke Nedetland
vooral kennis te doen nemen van het stuk, waarmee de ,,zeven Roomschen”
zich destijds in Londen tot de andere Roomschen hebben gericht om hun
medewerking in te roepen voor het vormen van een Afdeeling van de Inter-
national Christian Democratic Union. Het stuk is vooral pikant om wat wij in
1945 en 1946 in het Vadetland, zoowel van katholieke zijde als van niet-
katholieke zijde, op het staatkundig erf hebben beleefd. Men denke aan de
ongate ,,Volksbeweging™, aan het ,,Bevrijdings-fascisme”, aan de rechteloos-
heid — kortom aan al de afzichtelijke dwaasheden, die zulk een ketngezond
volk als het democratische Nederlandsche over zich heen heeft moeten laten
gaan. Men herinnere zich de rossers en rijders, de brassers en fuivers, de geld-
verkwisters en nietsnutters — kortom die heele bende van gieren, neerge-
streken op de armoede van het geschonden land. Men herinnere zich vooral,
dat al die ellende, waaruit wij nu misschien langzaam en moeilijk zullen gaan
ontsnappen, toen in Londen door een verdwaasde regeering werd voot-
bereid.

Waatlijk, dan is er reden met trots te vermelden, wat een kleine groep in
den vreemde — loswerkend het gehuil van zooveel intriganten en scharre-
laars — aan de geestelijk naastverwanten in April 1942 heeft meegedeeld!

Aan de Nederlandsche Katholieken in Engeland.
Geloofsgenooten! '

In den storm over ons Vadetland is — zij het tijdelijk — ook de staat-
kundige werkzaamheid van de Nederlandsche Katholicken verloren gegaan.

Daarin mogen wij niet berusten!

Als aanstonds, na het vetjagen van Duitschers en Japanners van onzen
dierbaren grond, wij beter dan ooit het werk voor Land en Volk gaan vet-
richten, dan willen wij, Nedetlandsche Katholieken, dat doen, geleid door de
groote beginselen, die aan het Katholicisme in zijn historische ontwikkeling
als weteldmacht zijn ontleend. Wij willen dan in toepassing brengen de lei-
dende gedachten van Sint Thomas van Aquino, van de Encycliecken van
Leo XII en Pius XI. Wij, katholieke Nederlanders, willen voltooien het
werk van Doctor Schaepman; wij willen ons doordringen van de leerstel-
lingen, in den bodem der werklijkheid gevonden, die de groote nationale
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geleerden, de katholick-wetenschappelijke leiders van modetn Nederland,
een Beysens en een Struijcken, ons hebben toevertrouwd.

Wij, Nederlandsche Katholieken, mateloos bevoorrecht boven onze katho-
lieke broeders en zusters, die thans in het Rijk aan de Noordzee en in Neder-
landsch-Indié worden geknecht, wij hebben een staatkundigen eereplicht te
vervullen.

Wij moeten in dezen tijd van scheiding de katholiek-staatkundige traditie
handhaven, ons bezinnen op de lessen van onze groote mannen, ons voot-
bereiden op een nieuwe staatkundige werkzaamheid, die wij van stonde af
aan nationaal willen zien en in samenwerking met allen, die van goeden wil
zijn ook buiten het katholieke etf, maar waarbij de kerngezonde gedachten
van katholieke staatkunde en van katholieke maatschappijleer de welverdien-
de eereplaats zuilen vinden.

Geen Nationaal-Socialisme en geen Communisme zullen ons, Nederland-
sche Katholicken, ooit leiden! Wij zullen bij een staatkunde ,,door het volk
en ten bate van het volk” als goede katholieke democraten, de solidariteit
van klassen, standen en volken verdedigen, den eerbied voor het gezin en
voor de ouderlijke macht, de katholicke opvoeding van de katholieke jeugd,
de zedelijkheid in het openbare leven, de sociale en economische verzorging
en ontwikkeling van alle groepen der bevolking, waarbij ook de geringste
onder ons tot volle menschwaardigheid wordt opgeheven.

Gode zij dank, er is in Engeland reeds pionierswerk verricht!

Reeds anderhalf jaar werkt te Londen in dezen staatkundigen geest de
International Christian Democratic Union, de Katholieke Internationale van de
vertegenwoordigers van negen volken, die het staatkundig werk van een
Don Sturzo en een Ruijs de Beerenbrouck in internationale solidariteit voortzet.

Nederlandsche Katholicken nemen in deze schoone actie hun belangtijke
plaats in.

Het is stellig niet mogelijk voor de Nederlandsche Katholieken hier in
Engeland actuecle staatkunde te bedrijven. Dat ligt ook geenszins in onze
bedoeling. Evenmin denken wij et aan, dat ons wetk, een werk van bezin-
ning, opnieuw beleven en voorbereiding, alleen door ons, Nedetlandsche
Katholieken in Engeland, wordt verricht. Stellig zijn de besten onder onze
Geloofsgenooten in Nedetland en Nederlandsch-Indig, zij het onder veel
ongunstiger omstandigheden, met dezelfde gedachten bezield en werken zij
voott, hoe zeer ook in het verborgen. Op den door God bepaalden tijd zullen
wij dan ook ons werk met hun werk vetreenigen, waarbij geheel wordt uit-
gebannen de gedachte, alsof wij in onze vrijheid arbeid van hooger gehalte
konden doen dan zij in hun verdrukking.

Maar wij in Engeland genieten het onschatbaar voorrecht van dit land
der vrijheid, dat wij ons openlijk en vtij aan onze schoone taak kunnen wijden,
dat wij in zuivere lucht de vaan van de katholieke staatkunde mogen dragen,
vooral, dat wij ons kunnen organiseeten. En tot dusver ontbrak organisatie
van de Nederlandsche groep. Tot die organisatie roepen wij U thans op.

Wij noodigen U dan uit, Zaterdag 9 Mei a.s. te willen komen in de Sesame
Club... ten einde:
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1%, op te richten de K.S.G.E., de Katholiek Staatkundige Groep in Enge- -
land, Nedetlandsche Afdeeling van de Infernational Christian Democratic Union;
20, te luisteren naar de rede, die de eerste ondergeteeckende zal uitspreken
over Wetenschap en Politiek, waarna gedachtenwisseling zal plaats vinden.
Bevordert door Uw komst het belang van een groote zaak!

Het Vootloopig Comité,

Prof. Dr. J. A. Veraart, Voorgitter.

Mzt. R. Neuerburg, Secretaris.

Ir. J. B. Ridder de van der Schueren.

A. C. M. Hellegers.

Mevrouw H. F. A. Kraaijvanger-Buskens.
Father R. J. Padberg.

Ir. L. Smulders, Penningmeester.

De Mohammedanen in Britsch-Indié

door Dr. A. H. VAN VLIET.

Er is veel geduld en nog meetr genade noodig om een kaste-Hindoe te
bekeeten. Iedere missionaris zal evenwel toegeven dat het missiewerk onder
de Hindoes niet zoo hopeloos schijat als de bekeering der Mohammedanen.
Over het algemeen kan gezegd worden dat aan de bekeering van de bijna
honderd millicen volgelingen van den profeet in Indié practisch en ernstig
niet gedacht wordt. Enkelingen worden Christen en Katholiek. Maar van
systematisch missiewerk onder de Mohammedanen is geen sprake. Onze
Mohammedaan is niet zoo syncretistisch ingesteld als de Hindoe, ofschoon ook
hij eer brengt aan Jesus, den profeet, wiens graf hij zelfs aanwijst in Kashmir.
Het 2an Gandhiji zoo geliefd gezegde: ,,De ééne godsdienst is zoo goed als
de andetre” zal een Mohammedaan niet over de lippen komen. Den missio-
naris, die na zeventien jaar missiewerk in Noord-Indi€, dat overwegend
Mohammedaansch is, naar Holland terugkeerde, werd er geen verwijt van
gemaakt toen hij bekende in al die jaten slechts één persoon bekeerd te hebben.

Er is in Calcutta een katholiek Instituut dat zich speciaal bezig houdt met
het Mohammedaansche probleem. De Jezuieten aan dit Instituut verbonden
verdiepen zich in Mohammedaansche cultuur, geschiedenis, gebruiken en
godsdienst. Terwijl zij hun beste krachten er aan wijden om bij de Mohamme-
danen interesse te wekken voor de katholieke leer, vinden zij het van tijd tot
tijd noodig de Katholieken en de missionarissen te interesseeren voor het
missieptobleem onder de Mohammedanen. 1)

1) Op de laatste vergadering van Rectoren en Professoten aan de groot-seminaries in Indi&
werd aangedrongen op een meer diepgaande studie van de Islamitische philosophie en cul-
tuur,
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In een voor priesters bestemd maandschrift (The Clergy Monthly) werd
verleden jaar een overzicht gegeven van den Islam in Indié door één van de
Professoren aan het genoemde Instituut, Father V. Courtois S.]J. Na den
lezers van het K.C.T. eenig idee gegeven te hebben van het missieprobleem
onder de kaste-Hindoes in Indié& 1), zou het een grove lacune beteekenen niet
ook iets over het nog ingewikkelder missieprobleem onder de Islamieten te
vertellen aan de hand van Father Courtois’ artikel.

Mohammedanen worden over geheel Indié aangetroffen. In het Britsch-
Indische gedeelte zijn zij in afgeronde getallen als volgt over de verschillende
Provincies verdeeld. 2)

Provincie Bengalen: 33 millioen — Punjab Staten: 16 millioen — Veteenig-
de Provincies: 84 millioen — Bihar: 4} millioen — Presidentschap van Madras:
bijna 4 millicen — Provincie Assam: 3} millioen — Provincie Sind: ruim
3 millioen — Noord-Westelijke Gtensprovincie: bijna 3 millioen — Presi-
dentschap van Bombay: bijna 2 millioen. Meer dan 700.000 leven er in de
Centrale Provincies en 150.000 in Orissa. Dan zijn et meer dan 3 millioen
Mohammedanen in den Staat Kashmir; ruim 2 millicen in het gebied van
den Nizam (Hyderabad); bijna een millioen in Mysote en Travancore; juist
onder 500.000 in Gwalior en Baroda. Daar moeten nog bijgeteld worden de
Mohammedanen die in de kleinere Staten wonen en de ongeveer 2} millioen
van het N.W. Agentschap en de Stamgebieden.

Het meerendeel van onze Mohammedanen zijn Indiérs, bekeerlingen tot
het Islamisme. Mohammedanen van Arabische afkomst worden hoofdzake-
lijk in Sind aangetroffen. In de grootere steden vindt men Islamieten van het
Perzische en Turksche type, de Mogols. Pathanen ziet men bijna overal in
Indi&. De Moplahs van Travancore en de Nawaits van de Konkan zijn afstam-
melingen van vroegere Arabische en Perzische Kolonisten.

Het is verbazingwekkend dat onze Mohammedanen die etg verspreid wo-
nen, die zulke groote verschillen vertoonen in ras, taal 3) en politiek, op het
punt van godsdienst zoo uitgesproken homogeen zijn: ,,L4 ildhoun ill’
Allah, Mouhammedoun rasoulon ’llah, ,,Er is geen God buiten Allah en
Mohammed is zijn profeet”. De Qut’an is voor hen allen: ,,het boek waarin
geen twijfel gevonden wordt, een gids voor den vrome”. (Qt. h. 2, v. 2,) %).

Het akkoord over grondbeginselen van den Islam en de vrijwel algemeene
stagnatie in de oude traditioneele godsdienstige opvattingen sluit echter een
van uiterst conservatisme tot ultra-liberalisme varieerende levensphilosophie
niet uit. Wij geven alleen de hoofdstroomingen weet, die zich gedurende de
laatste honderd jaar in den Indischen Islam doen gelden en die tot op heden
nog invloed uitoefenen. Wij behandelen achtereenvolgens de Liberale School
van Aligarh, de Cultutreele School van Shibli en Ameer Ali, de vooruitstre-
vende of Activistische School van Igbal en de Missie-School.

1) Zie K.C.T. ze jaargang, Deel I, blz. 409 en 444.

2) De getallen zijn van 1941, het jaar der laatste volkstelling.

8) Zij spreken minstens 15 verschillende talen.

4) Mohammedanen zijn ofwel Shias (de Afgescheidenen in Perzié en elders) ofwel Sunnis,

Volgelingen van de Tradities. Er zijn in de wereld twee en zeventig verschillende sekten of
groepen van Mohammedanen (cfr. The Glory of the Shia World door Major P. M. Sykes).
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DE LIBERALE SCHOOL.

Als overal elders in de weteld heeft de industrieele revolutie in Europa
ook in Indié een omwenteling te weeg gebracht. De gevolgen van die revo-
lutie werden hier des te meer aangevoeld naarmate Engeland zijn heerschappij
over Indié bevestigde en de afgetakelde Mogol-dynastie den genadeslag toe-
bracht. Voot eeuwen was vooral in Indié de doctrinaire Islam uiterst conset-
vatief gebleven. De nieuwe ideeén omtrent opvoeding en godsdienst von-
den de Mohammedanen, die zich jarenlang afgescheiden hadden gehouden,
geheel onvoorbereid. De meer eclectische Hindoes zagen hier hun kans om
het juk der Mohammedaansche overheersching van zich af te schudden. Ter-
wijl de Islamieten zich hardnekkig verstarden in de door hun bekrompen
Mullahs voorgehouden verouderde leer en wet, pasten hun traditioneele
vijanden, de Hindoes, zich bij de nieuwe situatiec aan. De Mohammedanen
hielden zich strikt afzijdig, weigerden hun kinderen naar de Gouvernements-
scholen te stutren.

Deze halsstarrige negatieve houding, zou binnen afzienbaren tijd fataal
geworden zijn voor de Muzelmaansche communiteit van Indi€, indien niet
ecen man begaafd met groot vooruitzicht en durf was opgestaan om zijn
broedets in het geloof hun verderfelijke dwaasheid bewust te maken. Die man
was Sir Sayyid Ahmad Khan. Hij werd in 1817 te Delhi geboren. Ofschoon
hij als iedere andere orthodoxe Mohammedaan was opgevoed, maakte toch
de nieuwe Westersche cultuur grooten indruk op hem en kwam bij hem het
vetlangen op den geest van die cultuur door zijn gemelijke communiteit te
doen adopteeren. Eerst vond hij het noodig zijn verdachte geloofsgenooten
in de oogen van achterdochtig Engeland te rehabiliteeren en toenadering tot
stand te brengen tusschen de bezettende macht en de Muzelmannen. Vervol-
gens zette hij er alles op om de Westersche cultuur ingang te doen vinden
bij zijn geloofsgenooten.

Hij trad openlijk op als voorstander van verdraagzaamheid en liberalisme
zelfs op godsdienstig gebied. Hij liet Europeesche werken over kunsten en
wetenschappen in het Urdu vertalen. Zelf ondernam hij een commentaar op
den Bijbel die volgens hem nooit zijn authentiek karakter verloren had zooals
de Mullahs beweerden. Tenslotte slaagde hij erin om in 1875 te Aligarh in
Noord-Indié het Mohammedaansche Engelsch-Oostersche College te openen
dat later de eerste Muzelmaansche Universiteit in Indi€ zou worden. Sayyid
Ahmad was door en door liberaal. Zijn geloofsgenooten noemden hem niet
zonder eenige verachting ,,den Naturalist”. Ahmad verwierp zonder meer
al de bijgeloovige praktijken die zich in de leefwijze van de Islamieten een
plaats veroverd hadden. De orthodoxe godgeleerden onder de Mohamme-
danen ergerden zich ten zeerste aan Ahmad’s leer van het private ondet-
zoek en de persoonlijke interpretatie der heilige boeken, als ook aan zijn
gebrek aan eerbied voor de Hadizh, de traditic. Ahmad wilde de afschaffing
van het pardab-systeem en streed voor de emancipatie der vrouwen. Ahmad
bleef getrouw aan den Islam. Het was juist zijn liefde voor den Islam die hem
ertoe bewoog te werken voor zijn zuivering en voor een meer vooruitstre-
vend programma binnen den geloofskring. In het door hem geredigeerd tijd-
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schrift Tabgib-ul’ Akblag verdedigde hij den Islam tegen de aanvallen van
den kant van Buropeesche schrijvers. Hij kan met goed techt als de grond-
legger van de moderne Muzelmaansche Apologetieck beschouwd worden.

Sayyid telde onder zijn volgelingen sommigen van de knapste koppen in
Islamitisch Indié. Met name moeten wotrden genoemd: de polemicus Chiragh
Ali, die aandrong op scheiding van Kerk en Staat in den Islam; de be-
gaafde schrijver Mushin-ul’ Mulk Sayyid Mahdi Ali, die zijn talent benutte
om de pedagogische theorieén van Sir Sayyid onder het publiek te brengen;
Mustafa Khan, die in 1891 Apology for the New Light schreef; Professor Sal-
lah’ud’ Din Khuda Bakhsh van Calcutta, die bekend is om zijn Engelsche
vertalingen van Duitsche werken over den Islam; Altaf Husain Hali (T 1914)
en Nazir Ahmad (f 1912), die in de Urdu-taal dé vooruitstrevende gedachte
van de Liberale School populair trachtten te maken.

DE CULTUREELE SCHOOL.

De school van Aligarh met haar vooruitstrevende en rationalistische leet
was voor vele Mohammedanen te nuchter en te koud. Door haar kritiek op
de gangbare instellingen, haar veroordeeling van eeuwenoude praktijken en
geloofsbegtippen was zij voor menigeen een steen des aanstoots en had zij
de godsdienstige gevoelens van de vromen gekrenkt.

De reactie tegen Sayyid’s verregaand rationalisme werd ingeleid doot
Muhammad Shibli Nu’mani ({ 1914) die, ofschoon zich aansluitend bij de
kritiek van Aligarh, toch meer opbouwend te werk ging. Het menschelijke
verstand was voor hem ,,ancilla religionis”. Shibli was conservatiever dan
velen van zijn mede-professoren te Aligarh. Hij had meer waardeering voor
specifick godsdienstige waarden. Shibli was op de eerste plaats historicus, een
bewonderaar van de oude cultuur, die den Islam beroemd had gemaakt. Die
cultuur, door de moderne techniek verdrukt en vergeten, werd het thema
van zijn vele historische geschriften. Zijn laatste werk, het leven van Moham-
med, dat tot op heden onvoltooid is, zal zegt men het standaard-werk wot-
den in de Urdu-taal.

»» Lerwijl Sir Sayyid den Islam vanuit het oogpunt der Westersche nieuwe
waarden beoordeelde, werden de nieuwe waarden door Shibli vanuit het
oogpunt van den Islam beoordeeld” (W. C. Smith, Modern Islam in India).
Wat Shibli deed voor het Urdu-lezende publiek, dat heeft Syed Ameer Ali
voor de Engelsch-sprekende wereld gedaan. Hij is een stap verder ge-
gaan dan de Liberale School. De Islam kwam uit zijn handen als een orga-
nische leer met positieven inhoud. In zijn populair boek The Spirit of Isiam
waarvan in 1922 een herziene druk verscheen, toont hij aan hoe grootsch de
Islam niet alleen was in het vetleden maar nog 7s in het heden; hoe schoon
zijn boodschap, hoe redelijk zijn leet, en tenslotte hoe modetn, aangezien de
Islam de beste oplossing geeft voor de loopende wereldproblemen. Voot
Ameer is de Islam de godsdienst voor @/ tijden en voor alle klassen van
menschen: &arholiek. De Islam bewaart en verdedigt de beschaving en geeft
den mensch algeheele voldoening. De Islam heeft als zijn grondlegger den on-
geé€venaarden Mohammed, die volmaakt was en alles volmaakt deed. Het volgt
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vanzelf, dat iedere Muzelman trotsch kan gaan op zijn geloof. Hij weet nu
dat hij zelfs een betere godsdienst bezit en een grooteren profeet rijk is dan
de Christen. De Cultureele School is populair geworden in Indi&. W. C.
Smith zegt in zijn bovengenoemd boek: ,,Zij geeft den Mohammedaan een
gevoel van rijkdom en sterkte en vraagt niets van hem. Degenen die te modern
zijn, te verstandig, te druk om zich met de Sumah (de Traditic) of zelfs met
de Qur’an bezig te houden, kunnen in ieder geval emotioneel-godsdienstige
voldoening vinden in hun liefde voor den profeet en overigens onverschillig
blijven.”

DE ACTIVISTISCHE SCHOOL.

Er was een dichter noodig om tegen het passivisme det Cultureele School
* te reageeten. Muhammad Iqbal (f 1938) was de dichter die de School det
Activisten met zijn gloedvolle verzen inspireerde en den Islam tot actie op-
tiep: Arise and create a new world!

Na de Universiteit te Lahore bezocht te hebben en Professor te zijn geweest
aan het Oostersche College aldaar, reisde Igbal naar Buropa.

In 1908 kwam hij als doctor van de Universiteit van Miinchen en als oud-
professor van de Londensche Universiteit in zijn vadetland terug.

Hij was advocaat, bracht het zoover in de politiek dat hij in 1930 Presi-
dent werd van het Muzelmaansche Verbond. Als dichter schreef hij in Urdu,
Perzisch en Engelsch.

Igbal werd algemeen geacht en bewonderd; hij stond, zoo dacht men,
boven alle partijen. Toch werd er verschillend over hem geoordeeld. Was hij
eng-Islamitisch en reactionnair? was hij begrensd nationalist of een pan-
Islamiet? Igbal was in werkelijkheid humanist, ook op godsdienstig gebied.
Ofschoon hij in het bestaan van God geloofde en zelfs in de Qu’ran, waren
zijn psychologische theorieén op geen stukken na Islamitisch. Hij was een
vereerder van Bergson en Nietzsche. Met dat al, was hij toch een apologeet
van den Islam. Hij legde er zich op toe de Muzelmaansche godsdienst-
philosophie te baseeren op de traditioneele Islamitische wijsbegeerte als ook
op de verscheidene Jatere ontwikkelingen der menschelijke kennis. Igbal heeft
veel volgelingen gehad en van zeer diverse pluimage. Niemand heeft hem
ooit ten volle begrepen. Hij was te diep voor het gros van zijn volgelingen.
Eén ding hadden zij begrepen: zij moesten actief zijn, zij moesten vooruit.
Waarheen wisten zij niet. Zij sloegen de weg in naar Moskou! Voor vele
jongeren immers beteekent de Islam niets als hij geen socialisme is, die al de
princiepen in zich bevat van den gelukkigen Marxistischen Staat. Mohamed
heeft in zijn tijd harde taal gebruikt tegenover de toenmalige kapitalisten. De
gakat was belasting ten bate van de armen. Doot zijn erfeniswetten heeft
Mohamed getracht accumulatie van rijkdom te voorkomen.

Maar al die ijver, al die praat en propaganda over de hervorming van den
Islam en zijn aanpassing aan moderne tijden raakt den Islam als godsdienst
in het geheel niet. Het gaat alleen over de Islamitische communiteit. De
onderwerpen die aan de Universiteit van Aligarh en door de moderne voor-
uvitstrevende Mohammedanen het meest aangevoerd worden zijn wereldsche
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zaken: onderwijs 1), purdah, echtscheiding, polygamie, pakistan. De heele
mentaliteit van Indische Islamieten, zegt één van hun eigen menschen, is meer
communalistisch dan godsdienstig. De Muzelman in Indi€ blijft liever de oude
sleur volgen. Hij wordt niet graag in zijn rust gestoord door periodicke
geestelijke emoties.

DE MISSIESCHOOL.

Ofschoon et dan ook vele missie-organisaties (Anjumans) waten en zijn
onder de Mohammedanen in Indi& 2), hebben zij tot nu toe geen groote suc-
cessen geboekt. Meest actief en best georganiseerd is de Abmadiyya Anjuman
Ishd’ at-i-Isiam te Lahote en te Qadian.

Deze Anjuman werd tegen het einde van de votige eeuw door Mirza Ghu-
lam Ahmad (T 1908) te Qadian in de Punjab gesticht. Ahmad was een vtoom
en ijverig mensch, die zich tot de Islamitische mystiek (Sufisme) voelde aan-
getrokken. Door den ellendigen toestand van zijn geloofsgenooten daartoe
bewogen, wierp hij zich op als ,,Mujaddid”, hervormer. Hij kon dit des te
gemakkelijker klaarspelen vanwege het traditioneele geloof onder de Moham-
medanen dat aan het begin van iedere eeuw zoo’n Mujaddid zal verschijnen
met de opdracht den Islam nieuw leven in te storten en te zuiveren. Ahmad
gaf zich niet alleen uit als den verwachten Mujaddid, hij beweerde doot God
omhangen te zijn met den viervoudigen profetenmantel van Abraham, Mozes,
Jesus en Mohammed. Hij slaagde erin eenigen van zijn geloofsbroedets te ovet-
tuigen dat de geest van dit heilige Viermanschap in hem zetelde en hij hun
voorrechten en macht bezat. In 1889 werd de nieuwe Anjuman gesticht. De
organisatie had eigen scholen, een seminarie voor toekomstige leiders en
missionarissen, enz. Toen in 1914 de eerste opvolger (Khalifa) van Ahmad
stierf, ontstond er oneenigheid. Er werd zelfs getwijfeld aan Ahmad’s pro-
fetische waardigheid. De twee Anjumans, te Lahore en te Qadian, zijn nu
onafhankelijke communiteiten, beide vurige propagandisten van den Islam
en aartsvijanden van het Christendom. Zij hebben het op een weteld-unie
van alle Mohammedanen gemunt en op de grootst mogelijke verspreiding
van den Islam. Zij werken in Engeland, Duitschland, Japan, op Java.... en
de School van Lahore wil Spanje voor den Islam heroveren. De leden schrij-
.ven veel. Hun boeken en pamfletten worden overal aangetroffen.

Over het algemeen zijn de Ahmadis niet populair onder de Mohamme-
danen. Zij hebben vooral de laatste jaren veel van hun invloed en kracht
vetloren. Toch is en blijft er veel vraag naar hun publicaties, vooral naar
die van de Lahote-groep wier leer zeer dicht staat bij die van den vleienden
Ameer Ali.

De Islam heeft op het oogenblik een zeer ernstige crisis te dootstaan. De po-
litieke vraagstukken hebben de godsdienstige problemen op den achtergrond
gedreven. Maar de hervorming gaat zwijgend door, ofschoon de politicke en

1) In de Wetgevende Vergadeting van Madras kwamen de Mohammedanen sterk op
voor godsdienstonderticht op de scholen.

2) De Crescent Society te Madras; de Jamiat Shubban al’ Muslimeen te Bombay; de Servants of
Islam te Lahore; de Anjumans-i-Tabligh-ul’Islam te Poona, enz.

68



NIEUWE BOEKEN

sociale kwesties de richting veranderd hebben. Er wordt naar een midden-
weg gezocht tusschen kapitalisme en communisme.

De Islam probeert zich te adapteeren aan het moderne leven. Er moet een
antwoord gevonden worden op vraagstukken die de Mohammedaansche wijs-
geeten niet hebben aangeroerd. De Muzelman ziet meer van de wereld; hij
komt nu in contact met menschen van een ander geloof; hij is niet meer zoo
fanatiek.

Is het misschien nu niet de tijd om toenadering te zoeken en de Islamitische
hetvormers zoo te beinvloeden dat zij zich keeten tot Christus? Verleden
jaar heeft de katholicke wereld op aandringen van den H. Vader speciaal
gebeden voor de bekeering van den Islam. De ware leer van Christus moet
onder de Mohammedanen gebracht worden door middel van katholieke lec-
tuur, charitatief en sociaal werk en persoonlijk contact. De taak is enorm
zwaar en menschelijker wijze gesproken ondankbaar, maar wij zijn nu een-
maal door Christus gezonden om @//¢ volkeren te onderwijzen.

Nieuwe Boeken

GODSDIENST

Matrgaret T. Monto, Blssed Mar-
garet Clitherow, London, Butns Oates and
Washboutne, 1946. 74 blz.

Dit beekje vertelt ons het leven en de
matteldood van een dier zeldzame sterke
vrouwen, die in de 16e en 17e ecuw in Enge-
land hun bloed vergoten voor het wate ge-
loof. Margaret Clitherow was de vrouw van
een Yorksen slager en moeder van drie kin-
deren; tijdens de regering van Elisabeth ver-
borg zij jaten lang priestets in haar huis en
liet hen daar de H. Mis lezen. Met ongeloof-
lijke standvastigheid beleed zij haar katho-
liek geloof tegenover een trechtbank van
lafaards en schurken, met volkse eenvoud
verklarende: ,,I intend to spend my blood
in this faith, as willingly as ever I put my
paps into my children’s mouths™.

Dit goed geschreven bockje bevelen wij
graag aan belangstellenden aan,

L. van de Walle, Wie is Jesus
Christus? Beyaert, Brugge. ze druk 1945.
170 blz,

De Scht. moet het eetste en het laatste
hoofdstuk wat veranderen: Dat gesprek in
de trein is te onbenullig na de mooie hoofd-
stukken die voorafgaan. En in het ecrste
hoofdstuk worden de apologetische succes-
sen wat te gemakkelijk behaald: is het b.v.

aannemelijk, dat Flavius Josephus zijn Anti-
quitates, voor het héle Romeinse volk be-
stemd, van dit Christusgetuigenis zou hebben
voorzien terwilie van een paar, weinig in-
vloedtijke, leden van de Flaviérs-familie, die
christen geworden zouden zijn?

Maar aan de waarde van dit werk doet dit
weinig af, Het is een echt mooie, eenvoudige
beschrijving van Jesus® persoonlijkheid, Zijn
woorden en daden. Het is levendig, warm,
met vaart geschreven en zal den lezer boeien
en hem, zoals Prof. Coppens het in zijn In-
leiding van zichzelf getuigt, van groter
liefde tot Christus vervullen. We maken
daarom gaarne de woorden van den kerke-
lijken censor tot de onze, ,,Denuo imprima-
tur et merito spargetur (misschien spargatur
bedoeld?) plurimum”. ,,Laat het opnieuw
gedrukt wotden en het zal (of: moge het)
met recht een zeer grote verspreiding vin-
den!” LEO ROOD, S.]J.

H. Fischezr, Gods Tempel 3¢ gij. Het
religieuze leven naar den geest van P. Arnold
Janssen. Nederlandsche bewerking door
Ant, Adriaens S.V.D., Soverdi-Pets, Heide-
Kalmthout en Steyl-Tegelen. 1946. 345 blz.

P. A. Janssen, de Eerbiedwaardige Stich-
ter der Congregatic van het Goddelijk
Wootd, wetkte in zijn eetste priestetjarcn
als vurig propagandist van het Apostolaat
des Gebeds, waatrop hij zijn geestelijk leven
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vormde en welks geest in de door hem ge-
stichte Congregaties van Missionarissen en
Missiezusters een voorname plaats inneemt.
Uit de geestelijke geschriften en brieven van
den Stichtet heeft P. H. Fischer S.V.D, een
bloemlezing samengesteld en verwerkt tot
een ,,geestelijke leer” van Pater Janssen.
Vooraf gaat een korte levensschets, waarin
de geleidelijke ontwikkeling van het inwen-
dig leven des Eerbiedwaardigen duidelijk
uitkomt. Voor meergevordetden biedt dit
werkje uitstckende stof voor geestelijke
lezing. J. Kr.

H.]J.M.N.Janssen S.V.D., Een Bj-
drage voor de Methodiek van het homiletica-
onderwifs op het groot-seminarie, Steyl-Tegelen,
1946.

De bedoeling van dit boekje is vooral, een
methode te geven om zich te bekwamen in
de praktijk van de preek. Terecht meent de
schrijver, dat men het best preeken leert,
door het te doen. Maar men moet de kans
krijgen, om zich practisch te oefenen.

De methode, die de schtijver uitwerkt,
lijkt mij inderdaad zeer geschikt. Het bockje
kan dan ook worden aanbevolen als een
nuttige aanleiding voor den rhetorica-lee-
raar, die voot zijn practische oefeningen nog
geen goede methode heeft gevonden.

C. de GR.

Dr. J. Michl, De Evangelitn, Geschie-
denis of Iegende? Vett. door L. van Hulle,
Beyaert, Brugge 1945. 128 blz.

Ondanks de aanptijzende voorrede van
Dr. P. van Imschoot, die ,,de Nedetlandsche
vertaling van dit nuttig, ja voor onzen tijd
zoo noodig boekje met vreugde begroet”,
lijkt het mij voor ons katholieke volk weinig
geschikt., Het wil mij voorkomen, dat de
Schr. zich tezeer een Duits rationalistisch
publiek voot ogen heeft gesteld, dat zich
overigens door deze korte, op vetschillende
plaatsen niet al te heldere beschouwingen
weinig zal laten imponeten.

Het hoofdgebrek van dit boekje ligt
hierin dat er geen klaar idee wordt geboden
van wat Inspiratie betekent en welke conse-
quenties daaraan zijn verbonden. De ander-
halve bladzijde, p. 116—7, die daaraan ex-
presselijk worden gewijd, zijn totaal onvol-
doende en bevatten nog beweringen die tot
tegenspraak prikkelen. Als daar wordt ge-
zegd: ,,Joannes, die zijn evangelie het meest
histotisch heeft opgevat, stelde zich niet ten
doel de wereld in te lichten over hetgeen
Jezus heeft gedaan en geleerd. Naar eigen
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getuigenis schreef hij: ,,opdat ge gelooven
moogt, dat Jezus de Christus is, de Zoon
van God, en opdat ge door te gelooven het
leven moogt hebben in zijn naam” (20,31),
,»,dan is het niet overbodig te verwijzen naar
het voorgaande hoofdstuk (19,35): ,,En hij
die het gezien heeft, legt er getuigenis van
af, opdat ge geloven moogt. Zijn getuigenis
is waarachtig; ook Hij weet, dat hij de waat-
heid zegt. ,,Of dat nu is ,,voor het christe-
lijk geloofsonderricht en wellicht ook den
oudsten christelijken eeredienst”, Joannes is
zich zeer goed bewust, dat hij ter motivering
van dat geloof en die eredienst vaststaande
feiten, ware geschiedenis moet brengen.

i - . batkimoan owes d
Zo zijn ook de uiteenzettingen over de

Vertijzenisverhalen en een bewering als:
,»»Zooals uit de studic over het ontstaan van
de evangelién blijkt, wijst de omlijsting,
waarin de ovetlevering over Jezus vootligt,
weliswaar op menige onnauwkeurigheid
wat de details betreft, maat in zijn geheel
omspant ze een historisch trouw beeld van
Jezus” (87), hoe goed ook bedoeld, niet zeer
nauwkeurig en weinig geschikt om de lezers
met groter eerbied voor het Woord Gods
te vervullen.

Gelukkig bestaan et al betere boeken over
dit onderwerp en kan men Michl’s bockje
veilig laten rusten. LEO ROOD 8S.].

J.J. M. van Breukelen, Schoox-
heid en Geluk in Hmpelijk en Voortplanting,
J. J. Romen & Zonen, Roermond, 1946.
151 blz.

De schr. van dit werkje is voor het lezend
publiek geen vreemdeling. Twee vroegere
publicaties, verschenen onder de eenigszins
sensationeele titelss De Fakkel in
jonge Handen en Christendom
in de Steigers, hadden zijn naam
reeds een zekere bekendheid gegeven. Ter-
wijl wij echter — met vele anderen — over
de zoo juist genoemde publicaties niet on-
verdeeld enthousiast waren, zijn wij over
dit derde wetrkje van den schtijver vol lof.
Wij wenschen hem van hatte geluk met dit
sympathicke boekje, dat getuigt van een
warm hart, een zuiver christelijk gevoel en
een gezond psychologisch inzicht, Allen
verloofden en jong-gehuwden bevelen wij
van harte dit boekje aan, waarin niets te be-
speuten valt van sensatie of pikanterie, maar
waatin alles een geest ademt van eerbied en
licfde voor de schoonheid en het geluk van
huwelijk en voortplanting.

Dr. ALPH. VAN KOL S.].
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- LITTERATUUR

Robert Hamilton, Hilaire Belloc,
London, Douglas Otgan, 1945. 64 blz.

,»An introduction to his spirit and work”
noemt Hamilton zijn voortreffelijk essay
over Belloc, den Engelschen katholieken
auteur en medestrijder van Chesterton. In
Nederland is Belloc vooral bekend als de
schrijver van eenige historische monogra-
fieén. Hij is echter veel meer dan historicus,
hij is humanist, essayist, dichter en socio-
loog, en ondet al deze aspecten beschouwt
hem Hamilton. Belloc was een man van
breeden aanleg en breede belangstelling zoo-
als de Engelsche litteratuur er meetderen
heeft voortgebracht, klassiek gevormde
geesten, die evenveel belang stelden in het
practische leven als in het leven der letteren.
Voor cen verdete kennismaking met dezen
uitstekenden prozaschrijver is Hamiltons
essay een zeer goede inleiding.  J.v. H.

Jan van Woensdrecht, St
Jans-Molen, Eindhoven, De Pelgtim, 83 blz.

Een dotpsverhaal uit het Belgische Kem-
penland. De Pastoor vormt de centrale fi-
guut, maar een die het hart op de juisie
plaats heeft en een ware herder is voor de
gemeente van Sint-Jans-Molen. Een boekje
voor het volk, een van de goede soort, met
ernst en humor in juiste afwisseling.

J.v. H.

Friedrich Muckermann S.J.,
Europa en ,,Der Deutsche Weg”, Tilburg,
Bergmans, 1946. 64 blz.

Pater Muckermann gaf na den ootlog in

Zwitsetland een boekje uit, waatin hij de
verzetsbeweging der Duitsche Katholieken
en de lotgevallen van zijn weekblad Der
deutsche Weg beschreef. Tevens was
het een relaas van zijn eigen lotgevallen in
de jaten tusschen 1930 en 1945. Dit boeiende
verhaal verschijnt hierbij in vertaling.
J.v.H.

Anton van Duinkerken, Het
Tweede Plan, Amsterdam, Elsevier, 1945.
234 blz.

Met ,,het tweede plan® bedoelt de schrii-
ver dezer -essays het verschijnsel dat dich-
ters, die tijdens hun leven hemelhoog ge-
prezen werden, in later tijd door de kritiek
en door het verzwakken van hun ootspron-
kelijk aureool vaak op den achtergrond, op
het tweede plan geraken.

Als zoodanigen beschouwt hij Jacob Cats,
Jan Vos, Adriaan Loosjes, Nicolaas Beets en
C.S. Adema van Scheltema. De glorie van
al dezen is inderdaad getaand, van sommi
gen zelfs zeer spoedig. Misschien zal menig-
een bij het zien van het boek of bij het lezen
van den titel zoo iets in zich voelen opkomen
als: ,,wie heeft er nu nog zin om zich met
deze vootbije figuren op te houden?” Doch
het is nu eenmaal zoo, dat het interessanter
zijn kan over iemand dan dien iemand zelf
te lezen. Zoo is het hier. Van Duinkerken
weet zoo veel van deze schrijvers en van hun
omgeving, dat zijn boek boeiende lectuur
wordt, boeiender dan wat zij zelf meestal
schreven. Hij heft het concrete geval in een
hoogete belichting: tracht zijn objecten his-
torisch en psychologisch te-benaderen en
maakt belangrijk wat in zich niet zoo belang-
tijk scheen. Het boek werd aldus een be-
schouwing en verklaring van een algemeen,
zich overal en altijd voordoend verschijnsel
naar aanleiding van enkele afzondetlijke
gevallen. In een vootbeschouwing en een
conclusie polemiseert van Duinkerken met
Dr. G. Stuiveling, tegen wien hij de rechten
der aesthetica verdedigt ook in de geschied-
schrijving der letterkunde. J.v.H.

Het  Zielsavontuur van Desmond Bowdry,
Roman, door een Monnik, Tielt, Lannoo,
z.j. 186 blz.

Dit levensvethaal is helaas! fictie en geen
waarheid. Was het historie, dan ontleende
het zijn waarde aan de werkelijkheidsweer-
gave. Nu is het echter fictie en de schrijver
tracht het ,,echt” en ,,levenswaar” te maken
met technische middelen, wat misleidend is,
terwijl hij dit had moeten doen met artisticke
middelen. De schrijver is van veel markten
thuis, waardoor hij zijn verhaal zoo weet
in te kleeden, dat velen het voor een biogta-
fie zullen vesslijten. Was het dit, dan kwam
men gemakkelijk over de vele onwaarschijn-
lijkheden heen; nu staat men telkens voot
bijna-onmogelijkheden, die slechts met groot
talent waarschijnlijk gemaakt hadden kun-
nen worden. Waar wij iets tegen hebben, is:
de opzet van den schtijver, om namelijk met
verkeerde middelen (met technische) de
illusie te wekken van historie te schrijven.
Overigens is er veel goeds van het boekje
te zeggen; het is kostbaar en smaakvol uit-
gegeven en de schrijver voert zijn lezers
naar verte landen en in ongewone situaties.
Nogmaals: was het ecen biografie, dan was
het voottreffelijk. J.v.H.
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WETENSCHAP

Monumenta Historica Societatis Jesu,
Set. 4a, Scripta de S. Ignatio, Tom. I Fontes
narrativi de S. Ignatio de Loyola et de Socictatis
Jesu initiis, Vol. I Natrationes scriptae ante
annum 1557, ed. Dion. F. Zapico S.J.
etCand. de Dalmases S.J. cooperante
Petro Leturia S.J.,, Romae 1943.
(Vol. 66).

In het Voorwoord van dit nieuwe Deel
der Monumenta Historica S.J. doet de hui-
dige Leider der ondetneming, Pater Pedro
Leturia, Deken van de Historische Faculteit
aan de Romeinsche Gregoriana, een bcken-
tenis, Hij geeft ridderlijk toc, dat de i,
van de vroegete Delen van het werk niet
steeds aan de eis det wetenschappelijke
methode beantwoord heeft. Hierom belooft
hij een grondige herziening van het histo-
risch onderzoek. Deze verontschuldiging
slaat zcker niet op die Delen der Monumen-
ta, welke het laatst gepubliceerd zijn, met
name de banden aan de uitgave van de Gees-
telijke Oefeningen en van de Constituties ge-
wijd, doch wel op de Delen uit de begin-
periode van het werk, Van een dezer Delen
is het thans gepubliceetrde 66e Volumen een
her-uitgave.

Het v66r ons liggende wetk zouden wij
een model willen noemen. Zowel uit het
oogpunt van histotische documenattie als
van tekst-critische procedure verdient het
een woord van bewondering. De beide Delen
van de Series 4a der Monumenta Ignatiana,
getiteld: Seripta de S. Ignatio, vetschenen in
1904 en 1918. Intussen zijn vele nieuwe do-
cumenten gevonden. Het reeds gepubliceer-
de materiaal was niet systematisch genoeg
geordend. Het critisch onderzoek bleek niet
in overeenstemming met de uiterste belang-
rijkheid der teksten. Geen wondet dus dat
P. Letutia tot een geheel andere indeling en
behandeling van het beschikbate materiaal
besluit. De Seties 4a detr Monumenta Igna-
tiana zal voortaan als titel dragen: Fontes
narrativi de S. Ignatio de Loyola en heeft tot
doel alle getuigenissen betreffende de levens-
loop en de wetkzaamheid van den Stichter
te verzamelen. De stof is in twee hoofdgroe-
pen verdeeld: Fontes narrativi en Fontes do-
cumentales. De eetste groep omvat de getui-
genissen, welke bedoeld zijn om gebeutrte-
nissen en feiten uit het leven van den Stich-
ter voor het nageslacht te bewaren; de twee-
de verzamelt de documenten, die meer of
min toevallig op een voorval uit het leven
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betrekking hebben. De eetste groep zal uit -
twee Delen, n.l. de getuigenissen vé6r en
na 1567 bestaan (St. Ignatius stietf in 1566).
De documenten van de tweede groep zullen
in één Deel behandeld wotden.

Uit de rijke inhoud van dit eerste Deel
der 4a Seties — een lijvig boekdeel van ruim
duizend bladzijden — kunnen wij slechts
enkele gegevens aanstippen. Het 7e ,,Monu-
mentum’ bevat de eerste uitgave van een
zeer gewichtig document, n.1. het Summariun:
de Societatis origine et progressu, hetwelk Po-
lanco tussen de jaren 1547—1548 samen-
stelde. Hictrin zijn alle gegevens vetzameld,
die aan de gezellen van Sint Ignatius bekend
waren, voordat P. Ludovicus Gonzilez de
Cimara uit de mond van den Heilige zijn
Acta P. Ignatii optekende. In het 8e ,,Monu-
mentum™ zien andere biografischc notities
van Polanco voor de eetste maal het licht.
De belangtijke Acta van P. Gonziles de
Cémara zijn in het 12¢ ,,Monumentum” van
een overvloedige critische commentaar voor-
zien. Deze z.g. Autobiographie werd in het
Nederlands vertaald onder de titel: De Lo#-
gevallen van den Zwerver. Het 6e en het 15e
,»Monumentum” bevatten de uitgaven van
twee andere gewichtige documenten, de
Brief van Pater Lainez en het Memworiale van
Pater Gonzilez de Cdmata. De ,,Monumen-
ta’” 15—18 hebben betrekking op de dood
van den Heilige. Het 14¢ publiceert de op-
dracht, waarmee de Keulse Kartuizer Bruno
Loer de Theologia Mystica van den Neder-
landsen Franciscaner-mysticus Hendrik Herp
aan Sint Ignatius toewijdde. Dit document
handelt vtij uitvoerig over het ontstaan der
Sociéteit. Belangrijk is het bovendien als
bewijs van de verbreiding van de Neder-
laadsche Mystiek en van de verstandhou-
ding tussen de Keulse Kartuizers en den
Stichter der Sociéteit.

Al deze documenten worden door een
zeer uitvoerige toelichting ingeleid. P. Letu-
ria is een historicus van buitengewone
scherpzinnigheid en nauwgezetheid. P.
Candidus de Dalmases kan men zijn leetling
noemen. P. Fernandez Zapico bezit een on-
gemene ervaring in de paleographie van de
16e en 17e eeuw. Tot besluit willen wij nog
de aandacht vestigen op de zeer gedetail-
leerde Chronologie van het leven van Sint
Ignatius, welke men in de algemene In-
leiding vinden kan, Na een diepgaand on-
derzoek wotrdt het jaar 1491 (v66r 23 Oc-
tobet) als geboortejaar aanvaard.

Dr. M. SMITS VAN WAESBERGHE 8.].



Het Existentialisme van
]ean—Paul Sartre

door BERNARD DELFGAAUW

Een ruim jaar geleden was het woord ,,existentialisme” nagenoeg
iedereen onbekend; nu komt men het overal tegen. Al onze weekbladen
hebben al beschouwingen aan het existentialisme gewijd en soms rijst
de vraag: weet men wel goed waar men het over heeft? Existentialisme
is de naam geworden van een levenshouding, waarvoor niets heilig is.
Existentialist is hij, die — zoals men dat gaarne noemt — ,,intens leeft”.
Dat is niet alleen bij ons zo; het is ook het geval in Belgi€ en Frankrijk.
Existentialisme is een modewoord geworden en men voelt zich erg ge-
wichtig, als men met deze mode meedoet. Die mode uit zich dan — voor-
zover zij zich althans niet tot het veelvuldig gebruik van een woord be-
paalt — in een meestal vrij opzettelijke houding van immoraliteit en
cynisme. Aldus is het woord existentialisme een geschikt etiket, om er
voor zichzelf en voor anderen een gewoon na-oorlogs reactie-verschijn-
sel mee te bestempelen en daarmee te verontschuldigen.

Degene die er ongetwijfeld het meest toe bijgedragen heeft, dat het
existentialisme een mode werd, Jean Paul Sartre, klaagt er zelf over:
wanneer een dame zich in haar zenuwachtigheid een grof woord laat
ontvallen, verontschuldigt zij zich met de opmerking: ,,Ik geloof, dat
ik existentialist word!”” *). Deze klacht kan zeer oprecht zijn. Wij willen
immers niet beweren, dat Sartre eerst moedwillig reclame gemaakt heeft,
om daarna de gevolgen een beetje pijnlijk te vinden. Wij willen enkel
zeggen, dat Sartre met zoveel talent in litteraire en wijsgerige werken
uitdrukking gegeven heeft aan een typisch na-oorlogse stemming, dat
het ontstaan van een mode, van een ,,dilettantistisch existentialisme”
niet uit kon blijven. Maar, zal men vragen: is dat hele existentialisme dan
in zichzelf geen echt dilettantisme? Hierop antwoorden wij met Sartre:
in het geheel niet; het existentialisme is een zuiver wijsgerige theorie
enkel en alleen bestemd voor vakphilosophen 2). Maar wat hebben met
die philosophie dan die romans en toneelstukken te maken? Zij horen

1) L’Existentialisme est un Humanisme, Patijs 1946, blz. 12.
2) ,,Cest la doctrine la moins scandaleuse, la plus austére; elle est strictement destinée
aux techniciens et aux philosophes”, t.a.p. blz. 16.
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erbij; zij worden door de techniek van deze philosophie vereist. Maar
daarmee is inderdaad het gevaar van de mode gegeven. Er zullen er on-
der de velen, die zich zo graag existentialist noemen, wel zeer weinigen
zijn, die de ruim 720 bladzijden van L’é#re et le néant doorgelezen hebben
en nog minder, die begrepen hebben, wat zij lazen. Doch de romans en
toneelstukken van Sartre kan ieder lezen, die behootlijk Frans kent!

Het is echter goed onze lezers te waarschuwen, dat wij reeds bezig zijn
hen op verkeerd spoor te brengen. Of minstens althans zijn wij verplicht,
hun aan te geven op wélk spoor wij hen brengen. Tot nu toe immers heb-
ben wij zelf op een zeer voornaam punt aan de existentialistische mode
toegegeven, nl. door het existentialisme te vereenzelvigen met de phi-
losophie van Jean Paul Sartre. Deze bijna steeds toegepaste vereenzel-
viging is allerminst geoorloofd. Vooreerst is zij in strijd met de feitelijk-
heid en vervolgens verhindert zij ons in te zien, wat existentialisme
eigenlijk is, doordat wij het wezenlijke en het bijkomstige gaan vet-
warren.

Wat zijn de feiten, wat zijn de oorsprong en de huidige stand van het
existentialisme?

Alle existentialisten betuigen hun afhankelijkheid van den Deensen
denker Soren Kierkegaard (1813-1855), die in reactie op de door hem
abstract geachte dialectiek van Hegel (1770-1831) als uitgangs- en eind-
punt van alle denken de concrete existentie kiest. In mijn concrete be-
staan ontdek ik als mijn diepste innerlijk mijn schuld tegenover God.
Deze erkenning roept de angst in mij op, die daardoor de fundamentele
trek van heel mijn zijn vormt. De uit deze angst voortspruitende ver-
twijfeling drijft ons in de armen van God: een blind vertrouwen op God
is onze enige redding.

Ook Friedrich Nietzsche (1844-1900) geeft in het denken de volstrekte
voorrang aan de subjectiviteit. Maar hier eindigt het onderzoek van het
eigen bestaan niet in een vertrouwvolle overgave aan God, maar in het
stellen van zichzelf als volstrekt zelfgenoegzaam. God is een schepping
van de zwakken, de sterke heeft aan zichzelf genoeg en voor hém is al
het andere.

Hiermee zijn in de kern de beide grondrichtingen aangegeven, die
men in het existentialisme aantreft. Wat nog ontbrak was de methode.
Deze hebben de existentialisten gevonden in het werk van Edmund
Husserl (1859-1938). Husserl was overtuigd van de noodzaak van een
nauwkeurige beschrijving van de bewustzijnsinhouden, véér men aan
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de eigenlijke taak der wijsbegeerte kon beginnen. Zijn ,,phaenomeno-
logie” streeft er naar zonder vooroordelen de verschillende werkelijk-
heden in hun eigen wezen nauwkeurig te beschrijven. Het is nood-
zakelijk daartoe afstand te nemen van de ,,dingen” en zichzelf in zijn
subjectieve voorkeur uit te schakelen.

Zoals men reeds uit deze wel heel summiere beschrijving kan zien, is
er nogal een grote tegenstelling tussen het subjectivisme van Kierke-
gaard en Nietzsche enerzijds en het objectivisme van Husserl anderzijds.
Het is Martin Heidegger (geb. 1889) die in zijn onvoltooid werk Sein und
Zeit (1927) deze tegenstelling opgeheven heeft en aldus het leven heeft
geschonken aan de ,,Existenzphilosophie”. De phaenomenologie heeft
volgens hem immers niet ten doel objectieve essenties te beschrijven,
maar integendeel de subjectieve existentie, mijn eigen beleefde bestaan.
Aldus wendt Heidegger de phaenomenologische methode aan, om het
concrete bestaan van de mens (das Dasein) te beschrijven. Met behulp
van deze methode ontdekken wij dan, dat de angst het eigenlijke wezen
van het menselijk bestaan uitmaakt. De mens is immers ,,geworpen” in
de wereld, die zelf als het ware in het niets is opgehangen. Vandaar, dat
al wat ik doe, in de grond voor niets is. Aldus vinden wij Kierkegaard
bij Heidegger terug doch zonder diens religieuze oplossing voor de
angst in het blinde Godsvertrouwen. Tegenover God staat Heidegger
even afwijzend als Nietzsche.

Naast de existentie-philosophie van Heidegger staat die van Karl
Jaspers (geb. 1883). Ook volgens Jaspers is de mens in zich een mis-
lukking, mislukking echter, die boven zichzelf uitwijst naar het Abso-
lute. De existentie-philosophie van Jaspers vindt zijn eindpunt in God,
die van Heidegger in het niets. Aldus staan in de Duitse wijsbegeerte
van na de vorige ootlog twee existentie-philosophieén — ondanks mar-
kante overeenkomsten — in scherpe tegenstelling tegenover elkaar.

Het existentialisme van Sartre is dus allerminst uit de lucht komen
vallen. Het is een voortzetting van de existentie-philosophie van Hei-
degger, waar Sartre zelf dan ook herhaaldelijk op wijst. Maar is het on-
juist in Sartre het begin van het existentialisme te zien, het is evenzeer
onjuist Sartre als den eersten Fransen existentialist te beschouwen. Ge-
heel onafhankelijk van Heidegger en Jaspers — en zelfs van Kierke-
gaard — is Gabriel Marcel (geb. 1889) tot een ,,philosophie de Iexis-
tence” gekomen, waarvan wij de eerste uiting in boekvorm aantreffen
in zijn Journal metaphysique (1927). Ook voor Marcel is de werkelijkheid
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op de eerste plaats die van het concrete bestaan: het heeft geen zin zich
in abstracte wezenheden te verdiepen, het gaat erom het concrete bestaan
van de mens te doorgronden. Op tal van manieren heeft Marcel zijn
beschouwingen ontwikkeld: in de oorspronkelijke vorm van zijn meta-
physisch dagboek, in schetsen en uitvoeriger studies, in kritieken en
daarenboven in drama’s. Aldus is Marcel de eerste existentie-philo-
sooph, die de philosophie in de litteratuur introduceert of, zoals men
beter nog kan zeggen, de litteratuur burgerrecht geeft in de wijsbegeerte.
Een nauwkeurige beschrijving van de concrete mens in zijn conctete
omstandigheden (de ,,situatie”, een categorie die voor het verstaan van
Jaspers en Marcel van de allergrootste betekenis is) is de weg, die ons
tot de metaphysick moet brengen. In dit opzicht is er geen verschil met
Heidegger. De beschrijving van het concrete mens-zijn vertoont echter
bij Marcel tal van aspecten, die bij Heidegger totaal ontbreken. De
menselijke existentie kan volgens Marcel enkel begrepen worden in
haar noodzakelijk uitwijzen naar God, wederom een punt van over-
eenkomst met Jaspers. Vandaar, dat wij bij Marcel de beschrijving vin-
den van al die ,,structuren”, die Heidegger en Sartre krachtens hun hele
denkwijze onmogelijk geven kunnen: het geloof, de hoop, het vertrou-
wen, de godsvrucht, de trouw, de gehoorzaamheid. Buiten iedere gods-
dienst opgevoed, is Marcel aldus steeds dichter bij het Christendom ge-
komen. Een aansporing van Frangois Mauriac was in 1929 door Gods
genade voldoende, om Marcel tot de Kerk toe te doen tréden.

Sartre is dus geen meteoor. Het terrein is voorbereid door Heidegger,
Jaspers en Marcel. Welke plaats neemt Sartre nu in binnen het geheel der
existentie-philosophie?

* %k 3k

Sartre’s werk heeft dezelfde tweeledigheid als dat van Marcel: litte-
raire werken enerzijds, wijsgerige werken anderzijds. Doch ook bij hem
vormen deze een eenheid. Als philosooph debuteerde Sartre (geb. 1905)
in 1936 met L’Imagination, vervolgens verschenen Esquisse d’une théorie
des émotions (1939), L’Imaginaire (1940), L’Etre et le Néant (1943) en
L’ Existentialisme est un Humanisme (1946). Het eerste litteraire werk was
La Nausée (1938, roman in dagboekvorm), vervolgens verschenen Le
Mur (novellenbundel), Les Mowches (toneelstuk in drie bedrijven), en
Hauis-Clos (toneelstuk in één bedrijf), tenslotte de eerste twee delen van
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de roman-trilogie: Les Chemins de la Liberté, 1.’ Age de Raison en Le Sursis.
Het detde deel La derniére Chance is in voorbereiding evenals een bundel
kritieken Significations.

In L’Etre et le Néant vinden wij de systematische fundering van het
existentialisme, zoals men dat op het ogenblik het meest verstaat. Van
dit boek is de huidige mode van het existentialisme uitgegaan, enkel be-
grijpelijk, als men bedenkt, dat dit zeer zware en uitermate technisch-
philosophische werk verscheen tegen een achtergrond van romans en
novellen, die reeds diepe indruk gemaakt hadden en vooral van toneel-
stukken, die juist in de tijd van verschijning een geweldige opgang
maakten. In het kleine en buitengewoon helder gesschreven L’Exis-
tentialisme est un Humanisme geeft hij een nadere toelichting van zijn
opvattingen, om zich te verdedigen tegen de kritieck en verkeerde uit-
leggingen 1).

Wat is het nu vooreerst, dat Sartre met de genoemde existentie-philo-
sophen gemeen heeft? Hij geeft hierop zelf het antwoord: alle existentie-
philosophen komen hierin overeen, dat zij van mening zijn, dat de exis-
tentie (het bestaan) voorafgaat aan de essentie (het wezen) of m.a.w. dat
men moet uitgaan van de subjectiviteit %). Wat wil dit zeggen? Er is
minstens één wezen, wiens existentie aan zijn essentie voorafgaat en dat
is de mens. De mens immers bestaat, voordat hij door enig begrip ge-
definieerd kan worden. De mens bestaat eerst en vervolgens definieert
hij zichzelf. De mens immers zal zo zijn als hij zichzelf maakt. Dit nood-
zakelijk in vrijheid uitgaan van zichzelf is wat de existentialisten de sub-
jectiviteit noemen. Dit is volgens Sartre het grondbeginsel der existentie-
philosophie en wij geloven inderdaad, dat de existentialisten van beide
richtingen zich in dit program zullen willen herkennen %).

Wat echter is het nu, dat Sartre van de andere existentie-philosophen
onderscheidt? Hiervoor zullen wij een uiteenzetting van L’Etre et Je INé-
ant moeten geven. Wij zullen dit echter zo beknopt en zo helder mogelijk

1) Ongeveer het derde deel van dit boekje is de weergave van een discussie over het
existentialisme tussen Sartre en enkele anderen, waarvan de Hr. Naville de voornaamste
wootdvoerder is. Het wekt de indruk, alsof Sartre hier makkelijk spel wil hebben door de
discussie af te laten drukken met een tegenstander, die in geen enkel opzicht tegen hem op-
gewassen is, doch vastgeroest zit in een onbegrijpelijk matxistisch dogmatisme.

2) ,,Ce qu’ils ont en commun, c’est simplement le fait qu’ils estiment que l’existence
précéde Iessence, ou, si vous voulez, qu’il faut partir de la subjectivité” t.a.p. blz. 17.

3) Prof. de Waelhens (Revue Philosophique de Louvain, Mai 1946) toont zich niet zo

erg geestdriftig over Sartre’s formulering. Wij bespreken die beneden. Is het niet vooral
cen kwestie van terminologie?
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trachten te doen. Vooraf enkele opmerkingen. Sartre’s metaphysiek is
vooral een voortzetting van die van Heidegger, een zeer zelfstandige
overigens. Hij trekt de lijnen van Heidegger op veel punten verder door
en wijkt op enkele andere punten zeer beslist van Heidegger af. Er is
echter eveneens verwantschap met Marcel, zowel in de wijze van be-
schrijving der ,,phaenomenen” als in het gebruik van litteraire procédé’s
met een wijsgerig doel. De inspiratie van Kierkegaard werkt bij Sartre
nog door zonder aan kracht in te boeten, maar — en dit lijkt mij een der
meest merkwaardige verschijnselen bij Sartre — ook de invloed van den
door Kierkegaard uitgewezen Hegel is bij hem zeer sterk. Wij zouden
bijna geneigd zijin te zeggen: zijn inspiratie is die van Kierkegaard, zijn
beschrijvingsmethode van Husserl en Marcel, zijn begtippenstelsel van
Heidegger, maar zijn redeneertrant, zijn dialectiek, van Hegel. Titel, op-
zet en uitwerking van zijn hoofdwerk herinneren aan Heidegger, indet-
daad, maar onder ander opzicht evenzeer aan Hegel! De door Kierke-
gaard verworpen dialectiek is zeker reeds bij Heidegger weer aanwezig,
doch onder andere vorm. Bij Sartre echter vertoont zelfs de vorm stetke
overeenkomst met die van Hegel ).

Dit zal de meeste lezers vermoedelijk maar matig interesseren. Gaan
wij dus over tot onze schematische weergave van L’E#re et Je Néant.
Wat is de grondgedachte van dit werk? Deze grondgedachte is dubbel.
De eerste gedachte is die, waarop sinds Parmenides (6e eeuw v. Cht.) de
hele wijsbegeerte gebouwd is: het zijn is, het niets is niet. De tweede
gedachte is die van het onderscheid binnen het zijn tussen het zijn in
zich (I’étre en soi) en het zijn voor zich (I’étre pour soi). Wat betekent
dit onderscheid? Het is het verschil tussen het zijn, dat aan het bewust-
zijn verschijnt en het zijn van het bewustzijn zelf. Het aan het bewust-
zijn verschijnende zijn is volstrekt zichzelf, het is volstrekte identiteit.
Er is in het zijn-in-zich niet de minste afstand t.o.v. zichzelf, het is ,,vol’;
het kent geen ander zijn, want het is volstrekt en alleen zichzelf, het is
»massief”’; het is noch mogelijk noch noodzakelijk, het is volstrekt toe-
vallig, contingent; het is niet geschapen, het heeft geen enkele bestaans-
grond, het /s er in volkomen willekeur: het is Z vee/ voor de hele eeuwig-
heid ?). Het is wat het is, volstrekte positiviteit, tegelijkertijd contin-

1) Aldus brengt Sartre ons een flink eind in de richting van een synthese tussen dialectiek
(Hegel) en existentialisme (Kierkegaard); hij gaat de weg nict ten einde, omdat zijn dialec-
tiek, maar vooral zijn existentialisme nog onvoldoende is!

%) ,,Incréé, sans raison d’étre, sans rapport aucun avec un autre étre, ’étre-en-soi est de
trop pour DIéternité”, L’Etre et le Néant, blz. 34.
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gent en absoluut, want het absolute is de contingentie ). Aldus geldt
Parmenides’ stelling zonder enig voorbehoud voor het zijn-in-zich.

Wat is daarentegen het bewustzijn, het zijn-voor-zich? Sartre drukt
het zo uit — de voortreffelijke stylist van de romans gebruikt een af-
schuwelijk wijsgerig vak-jargon! —: het bewustzijn is een zijn, dat in
zijn zijn de vraag stelt naar zijn zijn voorzover dat zijn een ander zijn be-
vat dan het zelf is 2). Wat wil dat zeggen? Bewustzijn is altijd bewust-
zijn van iets. Ieder bewustzijn brengt aldus een tweeheid, een gespleten-
heid mee. Dit geldt ook voor het zelfbewustzijn. Als ik mij bewust ben
van mijn eigen zijn — en dat ben ik steeds — identificeer ik mij aan mij
zelf, maar scheid ik mij tevens van mijzelf. Ik herken immers mijzelf
in mijn ,feitelijkheid” (facticité ) ): ik ben die feitelijkheid, ik ben wat
ik ben door afkomst, milieu, karakter, verleden, godsdienst enz. Doch
ik ben dat tegelijkertijd niet: ik ben immers vrij, ik kan altijd anders
handelen, dan die feitelijkheid zou doen veronderstellen. Daarom iden-
tificeer ik mij nooit met mijn feitelijkheid, ik overstijg (transcendeer)
steeds mijn feitelijkheid. Al heb ik nog zo dikwijls gestolen, ik zal mij-
zelf niet als dief beschouwen, omdat ik weet, dat ik de volgende keer
niet weer hoef te stelen, maar vrij ben het te laten. Erken ik mijzelf als
dief, dan betekent dit, dat ik niet meer zal stelen: dus geen dief meer ben;
of geen schuld meer in de diefstal zie, dus mijzelf in mijn erkenning als
dief, niet meer als dief erken! Het voor-zich-zijn is het zijn, dat zichzelf
tot het bestaan bepaalt voorzover het niet met zichzelf kan samen-
vallen %). Ik ben steeds wat ik niet ben en ik ben niet, wat ik ben, of —
zoals Sartre het ook graag uitdrukt — ik ben wat ik ben op de wijze van
het niet-zijn. Voor het voor-zich-zijn geldt Parmenides’ stelling derhalve
niet. Aldus komt het niets door de mens in de wereld. Het niets is niet
buiten de wereld, zoals Heidegger zegt: het is in de wereld en degene, die
het in de wereld voortbrengt, is de mens. De mens is het zijn voorzover hij
in en voor zijn zijn de enige grondslag is van het niets binnen het zijn ).

1) ,,La contingence.... c’est I’absolu”, La Nausée, blz. 167.

2) ,,La consciense est un étre pour lequel il est dans son étre question de son étre en tant
que cet étre implique un étre autre que lui”, L’Etre et le Néant, blz. 29.

3) Geen criticus heeft er bij mijn weten tot heden de aandacht op gevestigd, dat Sartre
met het woord , facticité”” een kunstig spel drijft: het betekent bij hem gelijktijdig feite-
lijkheid (factum) en denkbeeldigheid (factice).

4) ,,Le pour-soi est I’étre qui se détermine lui-méme 2 exister en tant qu’il ne peut pas
coincider avec lui-méme”, t.a.p. blz. 121.

5) ,,La réalité humaine, c’est I’étre en tant qu’il est dans son étre et pour son étre fonde-
ment unique du néant au sein de I'étre”, t.a.p.
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Of met een nog sterker formule: het zijn waardoor het niets in de wereld
komt (dus de mens) is zijn eigen niets *). Doch wat is in de mens de
oorsprong van het niets? Dat is zijn vrijheid. Het is immers juist mijn
vrijheid, waardoor ik niet ben, wat ik ben en ben, wat ik niet ben! Wij
zijn gedoemd vrij te zijn! %). Het niets nestelt zich als een worm in het
hart van het zijn 3).

Het is in dit korte bestek onmogelijk dieper op dit alles in te gaan.
Wij zullen volstaan met nog enkele fundamentele trekken van Sartre’s
existentialisme aan te geven. De vrijheid is de reden van onze volstrekte
verantwoordelijkheid: ik ben geheel verantwoordelijk voor mijzelf en
daardoor voor heel de wereld. Hietuit spruit, evenals bij Kierkegaard
en- Heidegger, de vertwijfeling (I’angoisse) voort. Wij kunnen Sartre
niet in al zijn scherpzinnige en dikwijls buitengewoon diepe ontledin-
gen van gemoedstoestanden en eigenschappen volgen. Daarom een an-
dere vraag. Wat wil eigenlijk het voor-zich-zijn? Het wil samenvallen
met het in-zich-zijn. Ieder voor-zich-zijn wil een in-en-voor-zich-zijn
worden, m.a.w. ieder bewustzijn wil God worden. Om het in-zich-zijn
te bereiken maken wij steeds nieuwe ontwerpen (projets), die alle be-
stemd zijn om te mislukken. Wij kunnen het in-zich-zijn evenmin be-
reiken als wij het zijn van een ander kunnen bereiken. Ieder ander blijft
voor mij steeds ontoegankelijk: alle pogingen om in hem door te drin-
gen — de liefde, de taal, het masochisme, de onverschilligheid, het ver-
langen, de haat, het sadisme — het is allemaal vergeefs. Trouwens alle po-
gingen om het zijn van den ander te bereiken zijn niets anders dan bewe-
gingen om mijn voor-zich-zijn met mijn in-zich-zijn te laten samen vallen.
Doch dit is onmogelijk: het voor-zich-zijn is van nature het zijn, dat niet
samen kin vallen met zijn in-zich-zijn *). Aldus kan het bewustzijn nooit
God worden en is eveneens het Godsbegrip zelf —nl. de identiteit van een
in-zich-zijn en een voor-zich-zijn — tegenstrijdig. Wij verspillen onsleven
voor niets: al ons leed dient tot niets °). De walging (la nausée) is
daardoor de grondtoon, het wezen van ons bestaan: wij g7# walging.

1) ,,L’étre par qui le Néant vient au monde doit étre son propre Néant”, t.a.p. blz. 57.

) ,,Nous sommes condamnés 2 la liberté”, t.a.p. blz. 565.

3) ,,Le néant.... est au sein méme de I’étre, en son cceur, comme un ver”, t.a.p. blz. 57.

4) ,,Le pour-soi, par nature, est I’étre qui ne peut coincider avec son étre-en-soi”, t.a.p.
blz. 5o02.

5) ,,Ainsi la passion de ’homme est-clle inverse de celle du Christ, car ’homme se perd
en tant qu’homme pour que Dieu naisse. Mais I’idée de Dieu est contradictoire et nous nous
petdons en vain; ’homme est une passion inutile”, t.a.p. blz. 708.
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Wat wij hier gezegd hebben, is wel zeer schematisch en onvolledig,
maar misschien kan het toch enig licht werpen op Sartre’s litteraire
werken. De personen van Sartre’s romans en toneelstukken tekenen
zich af tegen deze achtergrond, worden begrijpelijk vanuit deze philo-
sophie. Wij willen hiermee niet zeggen, dat deze personen niet leven
voor hem, die enkel het litteraire en niet het wijsgerige werk van Sartre
kent. Sartre is niet enkel een bijzonder begaafd wijsgeer, hij is evenzeer
een uitzonderlijk begaafd litterator. Hoe duister en in zichzelf verwor-
den ook, zijn personen — een Antoine Roquentin uit Lz Nausée, een
Mathieu Delarue en een Daniel Sereno uit Les Chemins de la Liberté —
leven. Zij worden ons met een angstwekkende en benauwende
scherpte voor ogen gesteld. Men zou ze willen vergeten, maar men raakt
ze niet meetr kwijt. De alomvattende walging van Roquentin dringt zich
aan ons op, met Delarue voelen wij ons te veel, met Sereno gevangen in
ons zelf. In Huis-Clos — dat dit seizoen in ons land opgevoerd wordt — be-
leven wij de beklemmende onmogelijkheid van het contact met een ander.

Zijn wij geneigd, Sartre’s levensopvatting voor volstrekt pessimis-
tisch, uitzichtsloos en mensonwaardig te houden: Sartre zelf acht dit
oordeel ten enenmale onjuist. Zijn leer is eerder optimistisch dan pessi-
mistisch, zij maakt het menselijk leven mogelijk *). Zij beklemtoont de
waardigheid van de mens, want bestaat die juist niet hierin, dat hij het
enige wezen is, dat zichzelf maakt 2)?

De illustratie van dit ,,optimisme” geeft Les Mouches. Orestes ver-
moordt zijn vader en moeder, enkel en alleen om zijn vrijheid te tonen
tegenover Jupiter en de mensen. Hij maakt er geen gebruik van om de
troon van Aegisthus in te nemen: hij wil koning zijn zonder land en on-
derdanen, enkel en alleen door »77 te zijn. Aldus heeft de mens de mo-
gelijkheid om zich boven de volmaakte nutteloosheid van zijn bestaan
te verheffen. Die nutteloosheid #s zijn waardigheid: zich nergens aan
hechten, zich nergens aan binden, zich nergens aan storen: dat is nutte-
loos zijn, maar ook vrij en koning. Koning is wie zijn nutteloosheid
erkent, slaaf hij die denkt nuttig te zijn. Het menselijk leven begint aan
de andere zijde van de wanhoop 3).

* ok k

1) ,,Nous entendons pat existentialisme une doctrine qui rend la vie humaine possible”,
L’Existentialisme est un Humanisme, blz. 12, vgl. blz. 15.

2) ,,L’homme n’est rien d’autre que ce qu’il se fait.... Mais que voulons nous dire par
14, sinon que I’homme 2 une plus grande dignité que la pierre ou que la table?” t.a.p. blz. 22.

3) ,,La vie humaine commence de I'autre c6té du désespoit”, Les Mouches, blz. 136.
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- Wat nu te denken van het existentialisme in het algemeen en dat van
Sartre in het bijzonder? Moeten wij het existentialisme als zodanig af-
wijzen of alleen dat van Sartre? En als wij Sartre moeten afwijzen, gaan
zijn opvattingen dan geheel aan ons voorbij of hebben wij ons et toch
mee bezig te houden als philosooph en als Christen?

Vooreerst het existentialisme in het algemeen. Het wordt gekenmerkt
door de stelling, dat de existentie voorafgaat aan de essentie en wij bij-
gevolg geheel uit moeten gaan van de subjectiviteit.

Wat betekent het, dat de existentie (het bestaan) voorafgaat aan de
essentie (het wezen)? Zoals wij reeds gezien hebben: dat ik mijn wezen
zelf vorm op grond van mijn bestaan. Daardoor is mijn wezen niet in
een definitie te vangen: de menselijke natuur is niet te definiéren. Wat
moeten wij hiervan denken? Er is geen enkele reden, om ontsteld te
zijn over deze gedachte. Inderdaad, mijn eigen wezen ligt nooit vast,
het vormt zich voortdurend, juist omdat ik vrij ben, omdat de vrijheid
wezenlijk is voor het mens-zijn. Maar als de existentialisten stellen, dat
het wezen van de mens de vrijheid is, wat doen zij dan anders dan een
definitie geven? Een definitie nog wel, die in de grond identiek is met de
traditionele definitie van de mens als animal rationale, redelijk zintuige-
lijk wezen! Men loopt echter het gevaar twee gezichtspunten te verwar-
ren. Men wil de ene keer zeggen, dat het wezen van de mens de vrij-
heid is en de andere maal, dat zijn wezen die bepaalde vorm van zijn be-
staan is, die hij zich krachtens zijn vrijheid geeft. In het eerste geval drukt
men zich meer abstract uit, in het tweede geval meer concreet. Zo kan
men tegenover elkaar stellen de abstracte en de concrete essentie, maar
die zijn niet in tegenspraak. Integendeel er is maar één essentie, die men
op twee verschillende manieren kan beschouwen. Het lijkt ons, dat er
op dit punt eigenlijk in het geheel geen verschil van opvatting bestaat
tussen het existentialisme en de traditionele wijsbegeerte. De schijn-
bare conflicten komen o.i. geheel voort uit ondoordachte stellingname
aan beide zijden, doordat men nl. aan beide zijden de abstracte essentie
als de eigenlijke essentie beschouwt. Daarom reduceten vele existentia-
listen de essentie tot iets volstrekt bijkomstigs of zelfs tot niets en
daarom hebben van de andere kant vele aanhangers der traditionele
wijsbegeerte geen oog voor.de concrete verschijnsvormen der essentie.
Uitgaan van de subjectiviteit wil dus niets anders zeggen, dan dat wij
in heel ons denken, willen en handelen uitgaan van ons concrete bestaan.
O.i. is dit een feit, dat men moeilijk kan ontkennen, zeker wanneer men
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ervan overtuigd is, dat de ervaring het uitgangspunt voor de wijsbegeerte
is. Een gevaar is er pas, als men zich opsluit in de ervaring van het
eigen ik en de weg naar het andere en het absolute niet meer weet te
vinden,

Tegen de grondstellingen van het existentialisme hoeft men dus geen
bezwaar te hebben. Integendeel de philosophie kan er enkel nieuwe
impulsen van ontvangen en het gevaar ontgaan van een te starre schema-
tisatie, die haar van de werkelijkheid vervreemdt. Het existentialisme
opent het onderzoek op terreinen, die tot heden zelden onderzocht zijn
en het doet een methode aan de hand, die ons een groot stuk verder kan
brengen. Het houdt ons in levend contact met de realiteit, het maakt
van de wijsbegeerte weer een zaak, die de hele mens aangaat, waarin het
gaat om ons diepste innerlijk. Daarom ook het gebruik, dat het existen-
tialisme maakt van litteraire procédé’s. Het gaat erom, ons wezen zo
diep mogelijk te doorschouwen. Dat kan geschieden door een pene-
trante phaenomenologie in dienst van een systematische dialectiek, zo-
als in Sein und Zeit en L’ Etre et le Néant; het kan ook gebeuren door een
concrete suggererende beschrijving als in de toneelstukken en romans
van Marcel en Sartre. Dat de eenheid van litteratuur en wijsbegeerte
hervonden is, kan ons enkel verheugen.

Wat nu te zeggen van de speciale vorm, die Sartre aan het existentialisme
gegeven heeft? Het is duidelijk, dat hij als zodanig voor een Christen on-
aanvaardbaar is. Niemand, die ons exposé gelezen heeft, zal daaraan willen
twijfelen. Het lijkt ons daarom weinig vruchtbaar, daar dieper op in te
gaan. Belangrijker lijkt ons de vraag: wat heeft de Christen van Sartre’s
philosophie te leren? Maar vooraf een tweetal parallelle vragen: wat
heeft de philosooph op Sartre aan te merken en wat heeft hij van hem
te leren?

De wijsgeer erkent in Sartre’s werk dat van een denker van groot
formaat. Sartre paart een uitzonderlijk talent voor phaenomenologische
beschrijving aan een zeer subtiele en consequente dialectick. De pro-
blemen van het zijn en van de mens worden met een (ondanks alle in-
vloed van Heidegger) grote oorspronkelijkheid gesteld en doorvorst.
De phaenomenologische beschrijving vormt steeds een eenheid met de
dialectiek en stelt ons dikwijls volkomen onverwacht maar verrassend
helder voor metaphysieke vragen. Uitermate vruchtbaar lijken ons
vooral de onderzoekingen over het menselijk zijn en het niets. Juist
lijkt ons zijn bepaling van het menselijk zijn als datgene dat is wat het

83



HET EXISTENTIALISM.E VAN JEAN-PAUL SARTRE

niet is en niet is wat het is ¥). Juist lijkt ons eveneens, dat bijgevolg
door de mens het niets in de wereld komt. En toch liggen hier tegelij-
kertijd de fundamentele bezwaren tegen Sartre’s metaphysiek. Voor-
eerst ontkomt hij — na alle betuigingen van de onmogelijkheid hiervan
— toch niet aan een zekere ,,hypostasiéring’ van het niets. Het niets /s
voor Sartre; Sartre ontkomt er niet aan het op een zekere wijze te ver-
absoluteren. O.i. maakt Sartre een sprong van de negatie van dit of dat,
dat dan echter altijd dit of dat andere is, naar het volstrekte niets. Dat
het niets volgens hem enkel wordt aangetroffen in de sfeet van het voor-
zich-zijn, is enkel een verschuiving van de moeilijkheid. Sartre gebruikt
het niets als een verklaring voor het menselijk zijn, maar door het niets
verklaren, is wiet verklaren. Waarom wij Sartre’s overwegingen over
het niets desniettemin zo belangrijk vinden? Omdat hier wordt ingegaan
op een mysterie, dat in zich onbegtijpelijk is, en een nieuwe wijze van
benadering wordt aangegeven, die ons tot op zekere hoogte licht kan ver-
schaffen. Sartre’s overwegingen over het zijn-in-zich, het zijn-voot-zich
en het niets geven niets anders dan een nieuwe belichting van de aloude
metaphysicke vraag naar de verhouding van eenheid en verscheiden-
heid, identiteit en alteriteit, onbeperktheid en beperktheid. En hierom
alleen reeds is zijn werk van grote betekenis.

Juist achten wij — gelijk reeds gezegd — Sartre’s bepaling van de
menselijke realiteit als datgene dat is wat het niet is en niet is wat het is.
Doch de bepaling is niet volledig. De lezer verontschuldige mij, maar de
ingewikkelde formule is toch nog te eenvoudig! Zij dient als volgt
aangevuld te worden: de mens is degene, die tegelijkertijd is en niet is
wat hij is en eveneens is en niet is wat hij niet is. Men verdenke ons niet
van woordenspel. Wij hebben hier een zeer ernstige fout op het oog, die
zowel Sartre’s phaenomenologie als zijn dialectiek aankleeft, een fout, die
geheel in de lijn der moderne Franse wijsbegeerte sinds Descartes (1596—
1650) ligt, evenals de neiging tot ,,hypostasiéring’ van het niets in de lijn
van Heidegger ligt. Sartre identificeert nl. voortdurend zonder enige aarze-
ling het zijn-voor-zich, het bewustzijn en de mens. Maar de mens is niet
enkel bewustzijn of zijn-voor-zich. Hij is ook, in Sartre’s terminologie, in-
zich-zijn. Daarom is de mens ook wat hij is en niet enkel wat hij niet is.
Descartes heeft geen kans gezien in de mens iets anders te zien dan een

1) Het is in de grond enkel een enigszins ongewone manier om uit te drukken, wat de
traditionele wijsbegeerte de ,,analogia entis” noemt. Erich Przywara S.J. gebruikt hiet-
voor de term: Sosein in-liber Dasein. (Analogia entis, Miinchen 1932).
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willekeurige verbinding van een ziel en een lichaam. Wij vinden deze
onmogelijkheid om de mens als een eenheid te zien bij Sartre en de hele
moderne Franse wijsbegeerte terug. Het is dus niet geootloofd de mens
te identificeren met het bewustzijn, het zijn-voor-zich. Ik ben altijd meer
-dan mijn bewustzijn alleen. Het zou onjuist zijn te zeggen, dat Sartre dit
niet inziet, maar wel is het juist, dat het bewustzijn door hem steeds als iets-
op-zichzelf staands beschouwd wordt. Wij achten het de fout van Sartre,
dat hij te dikwijls vergeet, dat uitdrukkingen als ke# bewustz i is, is vtij,
stelt zich tegenwoordig, denkt enz. — enkel figuurlijk de plaats innemen
van: ik (bewust wezen) ben vrij, stel mij tegenwoordig, denk enz.

Wij verwijten Sartre dus, dat hij niet genoeg.... existentialist is, ab-
stracte constructies stelt i.p.v. de concrete werkelijkheid, dat daardoor
zijn phaenomenologie dikwijls scheef getrokken wordt en zijn dialectick
zich in abstracties verliest. Een herlezing van Sartre in concreet-existen-
ti€le zin zou merkwaardige resultaten opleveren!

Wij kunnen met andere critici op nog enkele fundamentele bezwaren
wijzen. Prof. de Waelhens verwijt Sartre, dat hij een rasechte rationalist
is en hij voegt er ondeugend aan toe, dat dat wel het verwijt is, waar
Sartre het minst op zal rekenen ). Inderdaad Sartre zal dat wel niet
verwacht hebben, maar het is er niet minder juist om. Reéel is voor
Sartre enkel wat hij in een begtip kan vatten! Vandaar dat de kennis en
de vrijheid niet zijn, hoewel het anderzijds juist het wezen van de mens
is te kennen en vtij te zijn. Zo komt dus in Sartre’s wijsbegeerte de
onherleidbare breuk tussen de beide zijnswijzen van in-zich en voor-zich-
zijn. Eén bepaalde vooropstelling leidt heel Sartre’s denken: de dingen
zijn op de eerste plaats, het bewustzijn (dus de mens) is maar een bijver-
schijnsel, en een noodlottig bijverschijnsel, omdat het de eenheid van
het ding-in-zich mist. Geestig maar zeer raak, is daarom door Roger
Troisfontaines Sartre’s wijsbegeerte bestempeld als ,,matérialisme 2
épiphénomene”, materialisme met een bijverschijnsel %). Rationalisme
en materialisme blijken wel zeer verwant: beide leiden er toe in de geest
en zijn uitingen het minder werkelijke en dan ook minder waardige te
zien, want zowel de werkelijkheid als de waardigheid van de geest, die
Sartre zegt te willen handhaven, ontgaan ons in zijn wijze van voorstel-
len geheel. Als Sartre zegt, dat zijn wijsbegeerte niet pessimistisch is,
maar optimistisch, omdat g3 het menselijk leven mogelijk maakt, dan ant-

1) ‘Tijdschrift voor Philosophie, Febr.—Mei 1945, blz. 112—113.
?) Le Choix de J. P. Sartre, Patijs 1945, blz. 18.
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woorden wij, dat hij die zo zijn optimisme onder woorden moet bren-
gen ongetwijfeld de grootste pessimist is.

Daarmee zijn wij reeds op het terrein der moraal gekomen. De meeste
critici merken op, dat in L’E#re et Je INéant ieder spoor van moraal ont-
breekt. Dat kunnen wij moeilijk onderschrijven. Dit boek is een zo we-
zenlijke methapysiek, dat het tegelijkertijd een moraal is, ook al is het
waar, dat het weinig of geen expliciete moraal bevat: die vindt men tot
nu toe nagenoeg alleen in Les Monches. Het belangrijkste moraalelement
bij Sartre lijkt ons dat van de keuze. De mens is vtij in een keuze de
fundamentele richting van zijn zijn te bepalen. Van de keuze hangt zijn

zijn af. Sartre’s hele beschrijving van het menselijk zijn wordt door zijn

keuze bepaald. Sartre kent de leugen, de kwade trouw, de onverschillig-
heid, de haat, de hebzucht, de sexuele perversie, de vertwijfeling, de
walging en de hoogmoed; hij kent niet de liefde, de vriendschap, de eet-
lijkheid, de onbaatzuchtigheid, het gebed, de nederigheid, het geloof,
de hoop, het vertrouwen, de gehoorzaamheid, de vreugde en de vrede.

Zo naderen wij de beantwoording van onze laatste vraag: wat heeft de
Christen van Sartre’s philosophie te leren? Vooreerst dit, dat zijn leven
fundamenteel een keuze is, en dat het zijn diepgang eerst krijgt, wanneer
de keuze consequent wordt doorgevoerd. Wie het menselijk zijn wil be-
grijpen, moet het in zijn diepte begrijpen, zoals Sartre duidelijk ziet.
Waar wij die diepte vinden hangt van onze keuze af: met Sartre in een
volstrekte opgeslotenheid in onszelf, of met Marcel in een volkomen
openheid voor God en ,,de anderen”. Wie zich in zichzelf opsluit en
God een spookbeeld maakt, vormt zich noodzakelijk een waanbeeld van
de wereld en een schrikbeeld van zichzelf. Het is het belang van Sartre’s
werk, dat het ons de keuze duidelijk voor ogen stelt: als wij niet van God
willen zijn, dan zullen wij worden, zoals Sartre ons tekent). Heeft
Paulus ons niet aldus reeds beschreven in het eerste hoofdstuk van de
brief aan de Romeinen? Het zijn de figuren uit Sartre’s romans en to-
neelstukken, die Paulus in de Romeinen getroffen heeft!

Wat moet onze houding zijn tegenover Sartre en zijn aanhang, een
Albert Camus, een Simone de Beauvoir, een Georges Bataille? De
philosophen onder ons — d.w.z. niet zij, die ook ,,aan philosophie doen”,

1) Vgl. Gabriél Marcel: ,,De ce point de vue, I'un des mérites de ’'ouvrage de M. Sartre,
et non le moindre, consiste sans doute 2 montrer clairement qu'une métaphysique qui nie
ou refuse la grice aboutit inévitablement 4 dresser devant nous I'image d’un monde atrophié
et contradictoire dans lequel le meilleur de nous-mémes est en fin de compte incapable de
se reconnaitre”, Homo Viator, Parijs 1944, blz. 255.

86



HET EXISTENTIALISME VAN JEAN.-PAUL SARTRE

maar de vak-philosophen — moeten het existentialisme bestuderen. Zij
kunnen er niet aan voorbij gaan. Zij kunnen er aan de ene kant veel van
leren, aan de andere kant zullen zij gereed moeten zijn voor een bestrij-
ding, die op de hoogte van de bestredenen staat. Dit is geen gering werk
— het vereist een zich volkomen eigen maken van de gedachtengang
van den tegenstander — maar het is een noodzakelijk werk. De christen-
wijsgeer heeft niet het recht, zich te verlustigen in een kunstig gecon-
strueerd systeem van denkhokjes en van daaruit al wat nieuw en vreemd
is als absurd af te wijzen *). Hij heeft — naar het grote voorbeeld van Tho-
mas van Aquino — in alle openheid te onderzoeken en het grootse
arsenaal der wijsgerige traditie te gebruiken om al wat er in het nieuwe
en vreemde goed is te assimileren: ,,Onderzoekt alles en behoudt het
goede”. Hetzelfde geldt voor de theologen, psychologen en psychiaters:
zij zullen de uiteenzettingen van Sartre niet kunnen missen (in dit ver-
band moge ook even gewezen worden op de invloed van Freud op
Sartre!). Buiten deze vakkringen heeft men geen belang bij de lectuur
van Sartre’s wijsgerig werk. En zij kan daar ook onmogelijk vruchtbaar
zijn, omdat men Sartre enkel met een zeer technische scholing bereiken
kan. Wat het litteraire werk van Sartre betreft, genoemde kringen zullen
dit evenzeer moeten lezen als het wijsgerig werk. Daarenboven zullen
de beoefenaars der litteratuurwetenschap er zich niet aan kunnen ont-
trekken. Verder zouden wij de lezing hiervan enkel willen aanraden aan
degenen, die haar nodig hebben uit een oogpunt van apologie en in staat
zijn haar te verwerken. Het lezen van Sartre’s romans en toneelstukken
is in het geheel geen onverdeeld aangename zaak. Men heeft zeer dik-
wijls de neiging, het boek in een hoek te gooien, omdat men walgt van
alle perversiteit. En men doet goed zich niet aan deze lezing te zetten
zonder noodzaak. Maar heeft men haar nodig, dan kan men alles om-
draaien. Dan kan men uit Sartre’s werk leren, wat de wereld wordt,
wat wij worden, wanneer God geen realiteit meer voor ons is. Men kan
ook zien, welke reactie wij zelf oproepen, als wij het Christendom niet
meer beleven, als het voor ons een aaneenrijging van formaliteiten wordt,
als wij enkel nog maar de letter kennen en niet meer de geest. Tegenover
Sartre’s mystiek van het isolement kan men enkel de mystiek van de ver-
eniging met Christus stellen. Een mentaliteit als waaruit Sartre’s werk

1) Hij heeft dus niet het recht te doen als Luc. J. Lefévre in zijn volmaakt ondeskun-

dig boekje L’existentialiste est-il un philosophe? (Patijs 1946). Voor Lefévre is men enkel
philosooph als men thomist is en aangezien Sartre geen thomistis....
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voortkomt, kan enkel door een levend geloof opgeheven worden ).

Menig niet-philosooph kan de behoefte voelen om iets anders van
het existentialisme te weten. Het is moeilijk daarvoor litteratuur aan te
geven, want het meeste wat over het existentialisme verschenen is, be-
hoort tot de strikte vaklitteratuur. Naast hetgeen Prof. Sassen over het
existentialisme heeft geschreven in zijn Wisbegeerte van ongen Tid, meen
ik drie kleine boekjes aan te kunnen bevelen. Vooreetst: Prof. Dr. M.
van Rhijn, Siren Kierkegaard, Baarn 1941; een boekje, dat een goede in-
druk geeft van Kierkegaard’s leven en werken, voorzoover dat in een
zo klein bestek mogelijk is. Vervolgens Roger Troisfontaines, Exis-
tentialisme et Pensée chrétionne, Leuven-Parljs 1946; een uitstekend over-
zicht van de verschillende vormen van het existentialisme en een diep-
gaande vergelijking met het christelijk denken. Tenslotte: het reeds
meermalen genoemde boekje van Sartre zelf: L’Existentialisme est un
Humanisme, Patijs 1946, dat in beknopte en bijzonder heldere vorm de
voornaamste gedachten van het existentialisme samenvat. :

Wij hopen althans enige indruk van het existentialisme en in het bij-
zonder van dat van Sartre gegeven te hebben. Een andermaal hopen wij
hier of elders het existentialisme van Marcel tegenover dat van Sartre
te stellen.

1) Dat het geloof in Franktijk hiertoe levend genoeg is, bewijst wel de ,,Discussion sur
le péché”, 5 Maart *44 ten huize van den Hr. Moré te Parijs gehouden, waar behalve den
gastheer 0.a. aanwezig waren: Georges Bataille, Simone de Beauvoit, Albert Camus, Maurice
Metleau-Ponty en Jean Paul Sartre van existentialistische zijde; Pierre Burgelin, Jean Da-
niélou S.J., Maurice de Gandillac, Jean Hyppolite, Jacques Madaule en Gabriel Marcel
van katholieke zijde. Vetslag in ,,Dieu Vivant”, Jrg. I nr. 4.
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Storm over de Gereformeerde Kerken

in Nederland

door TH. STELTENPOOL S.V.D.

I. DE ONTWIKKELING DER GEBEURTENISSEN.

De kwestie-Schilder heeft veel stof opgejaagd en herhaaldelijk heeft
men ons de vraag gesteld, wat nu eigenlijk de grond was van de moei-
lijkheden. In He# Schild heeft Pater Grollenberg O.P. reeds een beknopt
overzicht gegeven van wat zich afspeelde. Hij achtte zich daarbij ver-
plicht op te merken, dat men van synodale zijde niet geheel tevreden
was over zijn weergave der feiten. Wij willen opnieuw een poging doen
om de gebeurtenissen zo zuiver mogelijk te reconstrueren, daarbij iets
verder teruggaande omdat wij van oordeel zijn, dat men de juiste strek-
king eerst zal doorzien, als men voortdurend rekening houdt met het
eerste begin van een stroming, die later oorzaak werd van zulke felle
tegenstellingen.

1. Het voorspel der moeilijkheden.

Samen met Prof. F. L. Rutgers, Ph. J. Hoedemaker, A. F. de Savornin
Lohman heeft Dr. A. Kuyper in 1876 de Vrije Universiteit gesticht om
het Calvinistische ideaal in alle richtingen wetenschappelijk uit te wer-
ken. Hij wilde mannen vormen, die een verantwoorde Calvinistische
levensbeschouwing konden uitdragen onder het Nederlandse volk.
Kuyper maakte daarbij zijn eigen ideaal tot ideaal van de universiteit.
Het werd een nieuwe poging om zijn kerkvolk te brengen tot cultuur-
aanvaarding zonder daarbij echter ook maar iets prijs te geven van wat
hij zag als behorende tot de specifiek gereformeerde overtuiging. Hoe
bewust dit doel werd nagestreefd, bleek duidelijk uit de pijnlijke ge-
schillen met de medestichters, eerst met Prof. Hoedemaker en later met
Prof. de Savornin Lohman.

Ondanks de vastheid, waarmede Kuyper derhalve zijn ideaal hand-
haafde, kwam dit in zijn actieve vooruitstrevendheid op den duur toch
wel een beetje stetk op den achtergrond. Hijzelf wees daarop in de jaar-
vergadering van 1912, de laatste, welke door hem werd voorgezeten.
Wanneer men de vele moeilijkheden overweegt, waaraan de jonge
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universiteit, verstoken van alle staatssubsidie, het hoofd moest bieden,
wekt dit verschijnsel geen verwondering. Men heeft echter de oor-
spronkelijke doelstelling nooit losgelaten en toen de professoren Dr.
H. Dooyeweerd en Dr. D. H. Th. Vollenhoven in 1926 aan de Viije
Universiteit werden verbonden, ontstond er een sterke stuwing naar
oorspronkelijk werk, op de eerste plaats op wijsgerig en rechtskundig
gebied, dat tenslotte echter ook zijn weerslag had op de theologie.

Men kan in het algemeen zeggen, dat de nieuwe beweging zich aan-
sloot bij de grondgedachten van den ouden Kuyper en van Dr. H.
Bavinck. Deze beweting behoeft echter onmiddellijk een nadere toe-
lichting. In de uitwerking kwamen er wel degelijk diepgaande tegen-
stellingen aan de dag met deze beide meest markante figuren uit de
eerste dagen der verenigde kerken. Men kan trouwens niet zonder grond
beweren, dat Kuypers wetk eerder een élan, dan een omschreven pro-
gram inhoudt. Gegrepen door dit élan stelden Dooyeweerd en Vollen-
hoven zich niet minder ten doel dan een volledige zuivering van de
Calvinistische denkwijze. Naar hun opvatting was deze sterk besmet
met een massa heidense termen en ook wel met heidense ideeén, die
vanuit de Grickse wijsbegeerte — zulks vooral via de scholastiek —
waren binnengedrongen in heel het Westers denken. Zij wilden daar-
tegenover een tot in zijn diepste gronden vernieuwd wijsgerig stelsel
opbouwen, dat zij aandienden als een ,,Schriftuutlijke Wijsbegeerte™.

Hun ideaal was derhalve om zich los te maken van de scholastieke
verwarring in het gereformeerde denken en terug te grijpen naar de
zuivere waarheid der Schriften ).

Voor ons is vooral van belang, dat men bij het streven naar dit ideaal
de reeds verworven inzichten wel niet voorbij wilde zien, maar toch
in een zeer critische geesteshouding kwam te staan tot al wat tot dusver
in de kerken was geleerd. Voor deze groots opgezette onderneming kon
men overigens aansluiten bij het vernieuwingswerk, dat op exegetisch
terrein reeds was verricht door mannen als de professoren van Gelderen,
Grosheide, Greydanus, Ridderbos. Ter vermijding van misverstand
dient men bovendien goed in het oog te houden, wat onder de term
»Schriftuurlijke Wijsbegeerte” moet worden verstaan. Men wil iets tot
stand brengen, dat niet valt onder de theologie. Wel gaat men uit van-

1) Het is merkwaardig hoe dit ideaal herinnert aan verschillende strevingen, die men

ook elders vindt. Of deze telkens gedeeltelijke overeenkomst ook op verwantschap
wijst, willen wij hier niet uitmaken,

90



STORM OVER DE GEREFORMEERDE KERKEN IN NEDERLAND

alle gegevens der H. Schrift als a priori vaststaande onfeilbare waar-
heid, maar, voortbouwende op deze gegevens, tracht men te komen
tot een alomvattende wijsgerig verantwoorde kijk op het leven en de
wereld. Het wijsgerig karakter ligt hier derhalve in de wijze, waarop de
schriftgegevens worden verwerkt en ten dele ook in de keuze der
onderwerpen.

Ieder, die zich rekenschap geeft van de draagwijdte dezer onderne-
ming, begtijpt, dat de jonge professoren op den duur moesten komen
te staan voor moeilijkheden, die enigszins herinneren aan de eerste
christelijke eeuwen en de bloeitijd der scholastiek. Daarbij kwam echter,
dat de oude uitdrukkingen, die inderdaad ten dele uit heidense schrijvers
werden overgenomen, in het christelijke denken bewust of onbewust
een geheel andere waarde hadden gekregen. In deze nieuwe waarde
waren zij aanvaard door de gehele Kerk en o.a. opgenomen in de uit-
spraken van verschillende algemene concilies. Wie al deze termen zo-
veel mogelijk wilde vermijden of door nieuwe vervangen, moest er nood-
zakelijk toe komen om ook gangbare gereformeerde opvattingen in zijn
strenge critiek te betrekken. Wegens de innerlijke samenhang van heel
het christelijke denken kwamen op deze wijze ook enkele in gerefor-
meerde kring ingeburgerde theologische uitdrukkingen in het gedrang.
Men verwietp bijv. het gezegde, dat de mens is samengesteld uit ziel
en lichaam, wat dan weer zijn consequenties meebracht bij de leer over
het voortbestaan van den mens en over de verthouding van Godheid
en mensheid in Christus. Ook het gecompliceerde vraagstuk van de
algemene genade en daarmede dat van de waarde van het menselijk
denken en de menselijke natuur werd opnieuw in discussie gesteld. Het
is inderdaad alles van ingrijpende betekenis. Toch mag men o.i. niet
zover gaan als prof. Hepp, die voor zover wij zien, ook van gerefor-
meetd standpunt de ,,funeste” gevolgen van deze streving sterk heeft
overdreven in zijn brochute over Dreigende Deformatie. Hetgeen daar
wordt gezegd is zeker niet de zuivere weergave van wat leeft in de gere-
formeerde kringen. Dit kan trouwens reeds worden afgeleid uit de
sterke nadruk, die wordt gelegd op de ,algemene menseclijke natuur”
van Christus, een opvatting van Kuyper, die zeker geen algemene in-
stemming meer vindt.

Al zal men derhalve op zijn hoede moeten zijn voor alle overdrij-
ving, het is zeker, dat het nieuwe streven en vooral ook de ctitiek op
de grote Dr. A. Kuyper bij velen een zekere weerstand vond. De situatie
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werd niet gemakkelijker, toen er ook nog een aantal problemen naar
voren kwamen, die zuiver tot het gebied der godgeleerdheid behoor-
den. Het vraagstuk der pluriformiteit in kerkvorm en belijdenis werd
opnieuw aan de orde gesteld. Geen wonder, daar uiteindelijk de op-
vatting van Dr. A. Kuyper leidde tot een tekstuitleg over de door Chris-
tus gewilde eenheid der Kerk, die de opvatting van de gehele christelijke
geschiedenis (Calvijn meegerekend) bewust terzijde stelt, om alleen
eigen interpretatie als ,,zuiver schriftuurlijk” te handhaven. Dit pro-
bleem was niet het enige, dat in het geding werd gebracht. Ook het
vraagstuk van de zeggingsmacht der meerdere vergaderingen werd in
deze dagen actuccl. Waarschijnlijk hebben de moeilijkheden bij de be-
kende kwestie-Geelkerken zich hierbij laten gelden. Hoe dit ook zij,
onder leiding van Prof. H. H. Kuyper ontstond er een streving om
grotere zeggingsmacht toe te kennen aan de meerdere vergaderingen.
De publicaties, welke in dit opzicht het meest opzien baarden, waren
een artikel van Prof. Hepp in de studentenalmanak van de Vrije Univer-
siteit in 1932 en een dissertatie onder leiding van prof. H. H. Kuypet
door Dr. M. Bouwman geschreven over het kerkrecht bij Voetius. Wie
enigszins op de hoogte is met de opvattingen, waarop de oude Kuyper
zijn Doleantie heeft gebouwd, zal onmiddellijk aanvoelen hoe sterk
men hier afbuigt van de toen getrokken lijn.

In het eigen blad van Dr. A. Kuyper, de bekende Herant, verdedigde
men vooral na 1937 derhalve een richting, die op het eetste gezicht in
onverzoenlijke tegenstelling staat tot diens meest uitgesproken opvat-
tingen over de unieke rol der plaatselijke kerk ). De strijd verliep aan-
vankelijke zonder dat bizonder scherpe tegenstellingen aan den dag
traden. Men kreeg de indruk van een levendige, ietwat geanimeerde
wetenschappelijke belangstelling. De vrees, dat er een storm op handen
was, leck te midden van het in menig opzicht nog bloeiende kerkelijke
leven in geen geval gerechtvaardigd. De professoren Dooyeweerd en
Vollenhoven wonnen meer en meer tetrein. Zij konden hun stempel
drukken op de meeste jongeren. Hun leerlingen bezetten steeds meer
plaatsen, die direct of indirect van betekenis waren voor het kerkelijke
leven. De nieuwe wijsbegeerte met de gehele theologische achtergrond,
die er bij behoorde, sloeg diep wortel in de gereformeerde bodem. Prof.

1) Wij kunnen het niet eens zijn met Dr. M. Bouwman, die in zijn verdienstelijke bro-

chure Tweeérlei Kerkrecht de hier vermelde tegenstelling op o.i. niet verantwoorde wijze
minimaliseert.
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Dooyeweerd smaakte het genoegen, dat zijn grote werk: De wifshegeerte
van de Wetsidee werd uitgegeven op kosten van de Kuyper-stichting. Dit
alles had zoveel te gemakkelijker plaats, omdat door deze professoren
de strijd niet werd gevoerd op het terrein der godgeleerdheid ). Zij
trachtten de theologische vraagstukken, die hun werk vanzelf naar
voren bracht, zooveel mogelijk te vermijden. Beiden waren zij trouwens
van een rustige geesteshouding, die de polemiek allerminst uitlokte.

Dit zou spoedig anders worden. In het oude Kampen werd professor
Schilder benoemd, die in menig vraagstuk de zijde koos der genoemde
hoogleraren aan de Vrije Universiteit. Prof. Schilder was theoloog, dog-
maticus. Van nature tot de strijd uitgerust, openhartig, scherp van visie
en boeiend van zegging, ging er van zijn geschriften en persoonlijke
voordracht een stuwing uit, welke reactie wekte. Gemeenschappelijk
met de richting Vollenhoven-Dooyeweerd heeft hij met name de sterke
nadruk gelegd op de geloofsgehoorzaamheid aan de H. Schrift. Aan-
vankelijk bracht ook hij vooral het probleem der algemene genade ter
sprake, al werden ook vele andere kwesties, vooral die van het verbond,
tegelijkertijd aan de orde gesteld. Terstond valt op, hoe Schilder in zijn
critiek op het wetenschappelijk stelsel van Dr. A. Kuyper veel scherper
is dan de beide anderen, die bij alle critiek steeds uitdrukkelijk hun
waardering doen uitkomen. Onder invloed vooral van prof. Greydanus
is Schilder later ook de kerkrechtelijke zijde van het probleem gaan be-
handelen. En daar staat hij nu juist helemaal op het standpunt van den
ouden Kuyper. ‘

Dit laatste verdient onze volle aandacht. Het illustreert namelijk, hoe
in de jaren waarover wij nu spreken, de eenheid tussen de beide in 1892
bijeengebrachte groepen zo stetk was geworden, dat men eigen-
lijk niet meer kon spreken van een richting oud-A (Afscheiding) en
oud-B (Doleantie). Wel gaat het voor een goed deel over problemen,
die ook toen aanleiding waren geweest tot moeilijkheden, maar de schei-
dingslijnen lopen nu anders. De opvattingen van dr. A. Kuyper worden
verdedigd en bestreden zowel door mannen van de Vrije Universiteit
als van de Theologische Hogeschool. Toch mag men niet vetrgeten, dat
prof. Schilder, die voor zijn promotie (hij promoveerde aan de univer-

1) Prof. Vollenhoven studeerde eerst theologie, maar richtte zijn aandacht later naat de
philosophie. Hij zocht vooral naar een weerlegging van het Neo-Kantianisme op ontische
basis. Prof. Dooyeweetrd promoveerde in de rechten, ook hij ging later zijn belangstelling
richten op de wijsbegeette.
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siteit van Erlangen op proefschrift Zur Begriffsgeschichte des Paradoxons,
Kampen 1933) als predikant werkzaam was in het Westen des land, *)
zich altijd meer is blijven oriénteren naar de Oostelijke provincieén
(oude Afscheiding). De vraagstukken, die tot 1905 met zoveel animo
waren behandeld, blijven in deze jaren nog min of meer op de achter-
grond, al laat de kwestie over het verbond met alle daaraan verbonden
consequenties reeds zijn invioed gelden. De bladen, waarin de verschil-
lende opvattingen het schetpst naar voren komen, zijn De Herant, waat-
in de professoren H. H. Kuyper en Hepp (beide van Amsterdam) de
toon aangegeven, en De Reformatie, die geheel onder leiding staat van
prof. Schiider.

2. De wrijving ter synode van 1936.

Te midden van deze moeilijkheden kwam in 1936 de gewone synode
bijeen. Om de gang van zaken te verduidelijken moet hier nog worden
opgemerkt dat op een dergelijke synode niet slechts de plaatselijke ker-
ken zijn vertegenwoordigd, maar dat ook de hoogleraren in de theolo-
gie hun praeadviezen aan de synode kunnen voorleggen. Natuutlijk zijn
deze adviezen als zodanig niet beslissend, waar echter de afgevaardigden
slechts zelden volledig op de hoogte zijn van de diepete gronden en de
consequenties van de problemen, die ter tafel komen, gaat er van deze
professoren een ver strekkende invloed uit 2).

Prof. Hepp had als prof. aan de Vrije Universiteit reeds in 1930 op
de synode van Arnhem een concept ingediend betreffende de algemene
genade. Dit concept was toen ter zijde gelegd. De vraag was nu, hoe
de synode zou reageren, als dit vraagstuk samen met de andere omstre-
den kwesties in behandeling zou worden genomen.

Op de synode werd de zaak aanhangig gemaakt, maar toen de namen
van Dooyeweerd, Vollenhoven, Schilder werden genoemd, verwezen
naar een commissie ad hoc. De meerderheid in deze commissie was meer
ingenomen met de richting Hepp-Kuyper. Daar echter ook de professo-
ren Greydanus, Schilder en Vollenhoven in de commissie zaten kon
worden verwacht, dat het vraagstuk van alle kanten zou worden bezien.

1) Prof. Schilder is eigenlijk afkomstig uit Ned. Hervormd milieu. Hij studeerde echter
te Kampen bij de professoren Bouwman, Greydanus, Lindeboom. Hij heeft gedurende
achttien jaar als predikant gewerkt in verschillende gemeenten van de Geref. Kerken, het
laatst in Rotterdam.

%) Een der voornaamste grieven tegen Schilder zal juist zijn, dat hij om persoonlijke
reden deze hem tot plicht gerekende invloed niet heeft aangewend.

94



STORM OVER DE GEREFORMEERDE KERKEN IN NEDERLAND

Nu gebeurde er iets, dat de sfeer ernstig heeft vertroebeld. Onder de
zware en stetk agressieve titel Dreigende Deformatie begon prof. Hepp
met een teeks brochures, waarvan de eerste de nieuwe richtingen tot
hun grondstrevingen trachtte te hetleiden. Prof. Hepp meende te moe-
ten waarschuwen voor een latent biblicisme en een daarmede onmiddel-
lijk samenhangende onderschatting van het gezag, dat men tot dan toe
steeds aan belijdenis en dogmatick had toegekend. Deze brochures wet-
den later gevolgd door andere, die de tegenstellingen op de verschil-
lende punten ter sprake brachten. Prof. Hepp sprak op een vaderlijke
toon, iets uit de hoogte. Namen werden niet genoemd, maar ieder wist,
wie bedoeld werden. Het werd een pijnlijk geval, daar prof. Hepp samen
met de aangevallen personen in één commissie zitting had. Hij was vol
kerkelijke ijver en achtte zelfs de artikelen in De Herant niet meer vol-
doende. Zo begon hij tegelijk een sterke actie in het door hem geleide
Credo. De tegenstanders waren echter evenzeer overtuigd, dat zij de
wate gereformeerde gedachten vertegenwoordigden. Zij voelden zich
allerminst ingenomen met de beschuldiging, dat zij de kerken in de rich-
ting van een dreigende ontaarding stuwden. Tegelijk kwam in deze
dagen nog de schorsing van ds. Staal uit Drachten. Die schorsing had
een pijnlijke kant, daar zij geschiedde door de meerdere vergadering, zon-
der dat de plaatselijke kerk er in werd gekend. Nu liepen de meningen
stetk uiteen over de vraag, of een dergelijke handelwijze tot de compe-
tentie van de synode behoorde. Zo kwamen ook de kerkrechtelijke pro-
blemen op een zeer onaangename wijze aan de orde.

De vraagstukken, die bij een aldus geprikkelde stemming moesten
worden behandeld waren niet gemakkelijk. De gedachten over wat wel
en wat niet tot algemeen aanvaarde gereformeerde overtuiging was
geworden, liepen sterk uiteen. De oude prof. Greydanus stelde zich op
het standpunt, dat men derhalve de problemen, welke aan de orde
waren, moest laten rusten tot een verheldering in de inzichten zou zijn
tot stand gebracht. Dit was natuurlijk tegen de wensen van degenen,
die de kerken wilden redden uit de dreigende deformatie. De omstreden
kwesties werden niet van het programma geschrapt. En nu gebeurde
er opnieuw iets zeer ernstigs. Professor Greydanus trok zich uit de com-
missie van vootlichting terug. De richting, welke hij voorstond, kwam
aldus zeer stetk in de minderheid. Bovendien had Schilder reeds gewei-
gerd om deel te nemen aan de vergaderingen der deputaten, zulks op
grond van zijn bezwaren tegen de brochure van prof. Hepp en diens
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weigering om in te gaan op een voorstel tot samenspreking. Daarop
weigerde de commissie hem verder mededelingen te doen.

3. Het conflict breekt uit. De extra-moeilijkheden van Schilder.

De sfeer was met onweer geladen. Op den duur liepen de zaken zo,
dat de professoren Vollenhoven en Schilder een minderheidsrapport
gingen uitbrengen aan de synode, welke in 1939 te Sneek bijeenkwam.
Toen ook het meerderheidsrapport werd ingediend, bleek dat de vijf
anderen professor Schilder beschuldigden van leringen, welke ingingen
tegen het Woord Gods. Daarop wilde deze zich uit de commissie van
pracadvies geheel terugtrekken. Tenslotte deed hij dat niet, omdat hij
toch de gelegenheid zou krijgen om zich in het openbaar te verdedigen.

Tot overmaat van ramp stokten nu de werkzaamheden door het uit-
breken van de oorlog. De Duitsers vielen ook ons land binnen. Prof.
Schilder werd gevangen genomen. Tijdens zijn gevangenschap werden
de leergeschillen ter synode niet behandeld. Na vetloop van tijd werd
hij echter weer vrijgelaten maar met verbod ook maar iets te publiceren.
Dit feit heeft de moeilijkheden nog verscherpt. Zeker, de houding tegen-
over de bezetters had op zichzelf met de zaak niets te maken, maar het
is waarschijnlijk, dat het geschil een minder onaangename wending had
genomen, als de politieke achtergrond de kerkelijke gebeurtenissen
niet in een bizonder onaangenaam licht had geplaatst. Men vergete
niet, dat Prof. Schilder nog steeds de beschuldiging handhaaft, dat o.m.
prof. H. H. Kuyper (de zoon van den ouden Kuyper, die merkwaar-
digerwijze gedurende de wereldoorlog van 1914 de Duitse inval in
Belgié trachtte te verdedigen) een veel te slappe houding aannam tegen-
over de bezettende macht. Het gereformeerde kerkvolk was er trouwens
lang niet mee ingenomen, dat Max Blokzijl kwam te zitten op de Redac-
tiestoel van den ouden Kuyper en dat De Herant de Duitsers naar de
mond ging praten.

In 1941 bracht Prof. H. H. Kuyper de omstreden vraagstukken op-
nieuw openlijk ter sprake in deze Herant. Schilder kon zich nu niet in
het openbaar verdedigen. Hij protesteerde echter op zijn colleges. Uit
deze tijd stamt het gehectografeerde tractaat De Kerk, een vetslag van
colleges tussen Januari en Juni 1942, uitgegeven buiten verantwoorde-
lijkheid van Prof. Schilder.

In December 1941 werd door de Snecker synode besloten de leer-
geschillen opnieuw te behandelen. Daartoe zou men in Mei 1942 bijeen-
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komen, thans te Utrecht. Dit was tegen de opvatting van vele kerken,
die intussen als hun mening te kennen gaven, dat men tot rustiger tijden
diende te wachten. Ter synode was een slechts kleine meerderheid van
gedachte, dat uitstel aan de kerken tot al te groot nadeel zou strekken.
Tevens werd besloten eventueel eerst in 1943 een nieuwe synode bijeen
te roepen. De zittende synode bleef derhalve voortduren, wat op zich
al zeer sterk herinnerde aan het zo gevreesde ,,hiérarchische” instituut
van een als bestuursorgaan blijvend zetelende synode (in plaats van een
vergadering, die voor bepaalde aangelegenheden bijeen komt). Boven-
dien bleef zij aan, nadat het gewone tijdsbestek van drie jaar verstreken
was, met de bedoeling aldus zelf de eindbeslissing te kunnen nemen.

Toen had de gebeurtenis plaats, die men wel als het beslissende psy-
chologische moment zal moeten beschouwen, van waaruit de ontwikke-
ling in de verkeerde richting is gegaan. Professor Schilder trok zich
terug als praeadviseur en daarop hield ook prof. Vollenhoven zich ver-
der afzijdig. *) Professor Schilder wees op het feit, dat de theologische
school van Kampen niet op dezelfde voet ter synode vertegenwoordigd
was als de Vrije Universiteit. Dit was natuutlijk een gevoelig punt. De
verhouding van de beide opleidingsscholen in de theologie was eigen-
lijk nooit geheel tot klaarheid gebracht. Bavinck heeft de knak van zijn
leven gekregen bij het zoeken naar een oplossing voor dat probleem.
Nu Schilder op dat punt terugkwam antwoordde men van de andere
zijde, dat dit niet ter zake deed en bovendien niet juist was daar er slechts
één hoogleraar van Kampen ontbrak, als prof. Greydanus ter vergade-
ring wilde komen. Schilder achtte zich bovendien in zijn vrijheid be-
perkt door het schrijfverbod, terwijl zijn tegenstanders doorgingen met
de zaak in het publiek te behandelen. Ook hield hij vast aan zijn eis tot
openbare behandeling (zie boven). Het antwoord was, dat de beraad-
slagingen niet door de publicaties werden beinvloed en dat de behande-
ling tegen de gewoonte in niet in het openbaar kon geschieden vanwege
de tijdsomstandigheden. — Het vootnaamste bezwaar van Schilder was
echter, dat de synode zich gedroeg alsof zij een hi€rarchisch bestuurs-
lichaam was en niet slechts een vergadering ad hoc en dat men zelfs
zover ging, om op eigen gezag en tegen de kerkorde in aan te blijven,

1) Prof. Schilder had de plicht als adviseur de synode bij te wonen, prof. Vollenhoven
had deze plicht niet. Ook hij keurde de methode om een publiek ingediende aanklacht in
comité-generaal te behandelen beslist af. Na al wat er gebeurd was streefde hij verder naar
een vredebewatend compromis.
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zolang men het zelf verkoos. Hierop werd later geantwoord met een
verwijzing naar de kerkvergadering van Dordrecht.

Op 26 Mei 1942 heeft Schilder zijn bezwaren schriftelijk ingediend.
Zelf verscheen hij ondanks herhaalde dringende oproep niet meer tet
vergadering. Hij zou dat slechts hebben gedaan als de synode af wilde
zien van de behandeling der leergeschillen.

Dit waren de omstandigheden, waaronder de synode een aantal con-
clusies aanvaardde, waarvan men verwachtte, dat zij algemeen instem-
ming zouden vinden. Verschillende punten werden niet behandeld. Om-
trent de algemene genade waren de uitspraken uiterst voorzichtig ge-
formuleerd. Verder werd slechts gehandeid over het genadeverbond en
het zelfonderzoek. Ook op dit punt bevatte de verklaring in hoofdzaak
echter slechts wat reeds in 1905 gezegd was.

En nu gebeurde er iets, dat men niet had voorzien. Ondanks de in
acht genomen voorzichtigheid rezen juist in verband met het genade-
verbond de moeilijkheden van alle kanten. De gevoerde strijd had de
gemoederen veel scherper tegenover elkander geplaatst dan het geval
was geweest bij de toch ouk gespannen toestand in 1905. Bovendien
had men — wel zonder opzettelijke bedoeling — een kleine zinsnede
weggelaten, waaraan toen door de A-Broeders veel gewicht was ge-
hecht. Ofschoon men zich in 1905 in formulering schijnbaar eetst aan-
sloot bij dr. A. Kuyper, had men daaraan toegevoegd, dat de grond voor
de toediening van het Doopsel eigenlijk niet was de menselijke ver-
onderstelling, dat dit bepaalde ten doop gehouden kind was wedet-
geboren, maar het gebod van Christus om te dopen. De zijnsgrond van
het Doopsel had men aldus toch weer enigszins buiten bespreking ge-
houden. Tevens had men er op gewezen, dat een kind zowel voor als
onder als na het Doopsel kon worden wedergeboren. Daardoor was
Kuypers opvatting, dat men doopte op grond van de veronderstelde
wedergeboorte (we geven het hier vrij simplistisch weer) opnieuw in
het gedrang gebracht. Men heeft in verband met deze kwestie een nogal
uiteenlopende verklaring gegeven van de gebeurtenissen in 1905. Feit
is wel, dat de conciliante geest van Bavinck eigenlijk de oplossing aan
de hand heeft gedaan en dat deze oplossing door allen werd aanvaard.
Nu wordt van de zijde der ,,bezwaarden” (technische uitdrukking om
degenen aan te duiden, die zich in geweten verplicht achten om bij de
kerkelijke instantie een bezwaarschrift in te dienen tegen een opvatting
in de voorgedragen kerkelijke leer, die naatr hun overtuiging niet over-
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eenkomt met het Woord Gods) beweerd, dat de toen gevonden op-
lossing eigenlijk maar een compromis was, dat men moeilijk als kerkelijke
leer kan voorstellen. Inderdaad krijgt men een dergelijke indruk. Wij
hebben niet de gelegenheid gevonden om op deze historische vraag in
te gaan, maar men zal ons sterke bewijzen moeten geven, om ons van
het tegendeel te overtuigen.

Hoe dit alles ook zij (men zal straks zien, dat het wel degelijk van
betekenis wordt), de synode citeerde uit de formulering van 1905 ,,dat
het zaad des verbonds krachtens de belofte Gods te houden is voor
wedergeboren en in Christus geheiligd, totdat bij het opwassen uit hun
wandel of leer het tegendeel blijkt” met alleen de toevoeging, dat dit
»geenszins zeggen wil, dat daarom elk kind waarlijk wedergeboren zou
zijn”. Wij willen niet ingaan op de vraag of men in een ander punt van de
verklaring toch eigenlijk niet prof. Schilder heeft willen treffen. In ieder
geval heeft men dit niet effectief bereikt. De moeilijkheden zullen ver-
der vooral het hier weergegevene betreffen.

De synode, welke zelf had uitgesproken, dat het genadeverbond een
fundamentele betekenis heeft voor het geloofsleven, had een uiterst
gevoelige en door de voorafgaande debatten zelfs overgevoelige zenuw
geraakt in het lichaam der Gereformeerde Kerken. De reactie was fel.
Een deel der vroegere A-broeders protesteerde onmiddellijk tegen wat
zij zagen als een poging om het wetenschappelijk systeem van dr. A.
Kuyper tot kerkelijke leer te verheffen. Veel van wat er aan oude grie-
ven nog in de herinnering lag, leefde weer op. Zo kwam er opnieuw
een gevoelselement in de kerkelijke discussies, maar nu een gevoels-
element, dat gedragen werd door een diepgaand verschil in overtui-
ging, dat in 1905 wel overbrugd leek maar geenszins tot oplossing was
gebracht. Over de draagwijdte van dit geschil komen wij nog te spre-
ken. Hier geven wij slechts het verloop der gebeurtenissen weer.

4. 5 In den Chaos”.

Op 1 Sept. kwam de synode opnieuw bijeen. Zij stond tegenover een
niet bepaald vredelievende stemming. Bovendien wetrd haar zeggings-
macht mede in het geding gebracht. Prof. Schilder gaf aanstonds te ken-
nen, dat hij haar wettigheid in twijfel trok en dat hij haar zeker niet
meer zou erkennen, als zij buiten haar aan de kerken bekend gemaakt
agendum zou gaan. Op een vrij scherp gesteld schrijven van prof. Schil-
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der en een ander van prof. Greydanus reageerde de synode met de eis,
dat de beide hoogleraren zich althans de facto zouden conformeren aan
de besluiten en dat zij zich moesten verplichten, om aan de uitvoering
op loyale wijze mede te werken. Hun werd opgelegd om dienaangaande
een categorische verklaring af te leggen zonder dat eerst nader werd
omschreven, welke deze besluiten waren.

Tegelijk — en dit was van zeer veel gewicht — nam de synode op
7 October 1942 met algemene stemmen het volgende besluit: ,,desynode
acht het nodig, dat de classicale vergaderingen bij kerkelijke examens
zich vergewissen, dat de candidaten instemmen met de leeruitspraken
van Sneek-Utrecht van 1942”. Dat was een soort oorlogsverklaring.
De synode bleek besloten om door te zetten, kost wat kost. De discus-
sies over het gezag der meerdere vergaderingen (wij komen ook daarop
terug) werd aldus met een praktische maatregel beslist. Op de achter-
grond stond de vraag, of aan de beslissingen van een gewoon alge-
meen concilie dezelfde waarde moet worden toegekend als aan de formu-
lieren van enigheid. Dit zou eigenlijk verwondering moeten wekken.
Immers, waarom zou een kerkvergadering als die van Dordrecht eigen-
lijk een zo unieke zeggingsmacht hebben gehad? Kwam dat door de
aanwezigheid van buitenlandse kerken of is dat te danken aan de lang-
durige instemming van de Kerk zelf? Beide beweringen lijken ons van
gereformeerd standpunt nogal gewaagd. Van de andere kant was de
omstreden uitspraak van 1905 nu werkelijk niet een geschikt punt om
et deze kwestie door een praktische maatregel mee tot een oplossing te
brengen.

Nog erger werd dit alles gemaakt door een derde maatregel. De
synode benoemde een plaatsvervanger voor prof. Greydanus, die de
leeftijd had bereikt. Daarmede ging zij duidelijk buiten haar agendum.
Opnieuw werd aldus een kerkrechtelijk geschil door een praktische maat-
regel beslist.

Prof. Schilder bevond zich na dit alles wel in een zeer moeilijk par-
ket. Hij was van opvatting, dat de synode door al deze daden haar be-
voegdheden te buiten ging. Zweeg hij, dan zou men later wellicht mis-
bruik maken van het adagium: ,,wie zwijgt stemt toe”. Dat mocht hij
dus in geen geval doen. Een uiteenzetting van zijn standpunt in de pers
was onmogelijk. Hij zocht dus een andere uitweg, waardoor hij tege-
lijk hoopte niet al te openlijk in botsing te komen met de beslissingen
der synode. Evenals prof. Greydanus antwoordde hij op de boven ver-
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melde eis met een weigering. Prof. Greydanus werd op uiterst voor-
komende wijze behandeld op grond van een lichte aanwijzing, dat hij
bereid was zich de facto aan de nieuwe benoeming te conformeren. Prof.
Schilder heeft het echter intussen als zijn plicht aangezien om zijn kerke-
raad — die van Kampen — in een uitvoerige missive te verzoeken, om
duidelijk uit te spreken, dat de synode onwettig was geworden en om
enige dienovereenkomstige maatregelen (die practisch neerkomen op een
poging om de synode het leven verder onmogelijk te maken) te treffen.

Natuurlijk groeide intussen de onrust in de Kerken, zulks wel niet
zonder toedoen van Schilder. Aan een uitnodiging tot samenspreking
meende deze niet te kunnen voldoen. Schriftelijke onderhandelingen
mislukten eveneens. De standpunten liepen te ver uiteen. Bovendien
waren er nu allerlei meer persoonlijke kwesties mee gemoeid, waar-
mede men, naar ons lijkt, bewust weliswaar geen rekening heeft willen
houden, maar die onbewust wel een woordje zullen hebben meegespro-
ken.

De toestanden, die nu langzaamaan ontstaan, zouden later door ds.
C. Veenhof worden behandeld in een brochure met als titel: Iz den
Chaos. Dit is niet te verwonderen. In een Toelichting maakte de synode
nl. haar standpunt duidelijker kenbaar. Het gezag van deze Toelich-
ting, die de tegenstanders wind in de zeilen blies, door in te gaan op
kwesties, die steeds als ,,vtij”” waten beschouwd, werd door de synode
stevig gehandhaafd, maar toch werd verklaard, dat de Toelichting minder
officieel was dan de leeruitspraken. Later werd er bovendien nog een
Praeadyies aan toegevoegd als nadere verklaring. Ook over de preciese
gezagswaarde van dit praecadvies tast men in het duister. Tenslotte ont-
brak het niet aan persoonlijke verklaringen van synodeleden, alle min
of meer als gezaghebbend aangediend. Voor de gewone gelovigen en
ook voor de predikanten werd het werkelijk een warnet. Het ergste
was, dat men niet kon uitgaan van vaststaande kerkrechtelijke opvat-
tingen, want die waren juist mede in geding gebracht en werden nu
door omstreden piactische maatregelen beslist. Ook ontbrak het aan
de nodige gegevens daar de behandeling ter synode tegen de eis van
Schilder in, niet in het openbaar geschiedde.

5. De Ontknoping.
In 1943 gaat de zittende synode eindelijk heen. Zij komt een maand
later bijna ongewijzigd weer bijeen. Schilder, die de wettigheid der
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nieuwe synode natuurlijk niet ontkent, kan als intussen ,,ondergedo-
ken” praeadviseur de vergaderingen niet bijwonen. De synode ver-
gadert overigens thans in het openbaar en wijst alle gravamina — waar-
onder wel een van prof. Greydanus maar geen van prof. Schilder — af,
terwijl de binding der candidaten blijft gehandhaafd. Een nadete ,,ver-
klaring van gevoelen, waarin de ,,bezwaarden’ aantoonden, dat de
synode hen niet had begrepen, wordt door deze laatste genegeerd. Een
intussen nog binnengekomen verzoek om ook aan Kampen het promo-
tierecht toe te staan, wordt afgewezen. Dat geeft aan de grief van Schil-
der, dat de Vrije Universiteit door de synode wordt voorgetrokken, nog
een argument meer. De tegenstelling oud-A en oud-B laat zich door dit
alles heen opnieuw gelden.

Dan verzoekt Schilder, dat men de bindendverklaring zou intrekken.
De synode wil daarop begrijpelijkerwijze niet ingaan. Bovendien spreekt
zij haar verwachting uit, dat geen predikant iets zal leren, dat strij-
dig is met de door de vorige synode genomen beslissingen. Zelf in
een dwangpositie geraakt, zendt Schilder nu zijn niet gepubliceerde
Brief aan de Synode op 14 Jan. 1944 aan alle kerkeraden, ten einde aldus
de gewenste openbaarheid van behandeling te forceren. Hij wijst er in
deze brief op, dat het hem niet mogelijk is een bezwaarschrift in te
dienen, daar hij (hij is ondergedoken) geen bibliotheek ter beschikking
heeft. Z.i. zijn de uitspraken der synode echter deels tegenstrijdig en
deels onjuist. Hij kan zich derhalve niet laten binden om niets te leren,
wat met de besluiten in strijd is. Toch is hij bereid om te zwijgen, mits
de synode intussen afziet van de bindendverklaring. Hij zal dan een be-
roep doen op de volgende synode. Wanneer men ook op deze voor-
waarde niet meent te kunnen ingaan, aldus de slotzin, dan is z.i. de teer-
ling geworpen. Men begrijpt de ontstemming der synode over deze
brief. Vooral het laatste zinnetje wordt hoogst kwalijk genomen. Men
ziet er een bedekte bedreiging in, die Schilder naderhand zal ontken-
nen. Hij had slechts een zeer duidelijke tekening willen geven van de
feitelijke toestand, terwijl hij er tegelijk als ambtsdrager (hoogleraar in
de dogmatiek) een advies aan toevoegde.

De synode meent niet te kunnen dulden, dat Schilder zich als een
partij op gelijke voet tegenover haar plaatst. Men besluit hem een aantal
vragen voor te leggen, die hij binnen de veertien dagen met ja of neen
moet beantwoorden. Deze wijze van doen is volgens Schilder’s opvat-
ting wederom tegen het geldende kerkrecht. Hij beantwoordt echter
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alle vragen met een gemotiveerd neen. Tegelijk beklaagt hij zich over
het feit, dat men hem niet heeft gehoord, en dat anderen in gelijksoortige
omstandigheden heel anders worden behandeld. Later zal hij opmerken,
dat de synode der Ned. Herv. Kerk, tegenover de vaders van Afschei-
ding en Doleantie met minder overhaasting te werk ging, dan nu ge-
schiedde tegenover een zoon der Geref. Kerken. Hij wijst er op, dat
hij steeds tot samenspraak is bereid geweest (de voornaamste grief van
de synode), uiteindelijk met als enige voorwaarde, dat zijn antwoord
in de acta zou worden opgenomen. Bovendien waren de tegen hem ge-
richte beschuldigingen uitgesproken, nadat de slotrede van de synode
reeds was gehouden en derhalve behoorde het niet meer tot de bevoegd-
heden der synode om deze kwestie te behandelen. De reactie van de
synode is kort en krachtig. De opvattingen van Schilder worden afge-
wezen, zijn beweringen niet aanvaard. Hij had bovendien door zijn
voorwaarden iedere samenspreking onmogelijk gemaakt. De synode
was slechts vootlopig gesloten.

Vanuit Amsterdam werd nu nog een bemiddelingspoging onderno-
men met steun van de professoren Dooyeweerd en Vollenhoven en van
ds. de Graaf. Deze bemiddelaars wensten in de kwestie over het ver-
bond het standpunt van Schilder wel niet voor hun rekening te nemen
en waren evenmin diens opvatting toegedaan over de kerkrechtelijke
kant der moeilijkheden. Het was echter hun wens, dat er binnen de ge-
reformeerde ketken omtrent deze vraagstukken vrijheid van discussie
mogelijk zou blijven. De poging mislukte.

Een nieuwe verwikkeling deed zich nog voor, toen candidaat Schil-
der, neef van den Professor, bij zijn examen struikelde over de bindend-
verklaring. Dit was des te erger, daar er allerlei onaangenaamheden mede
gepaard gingen zoals de niet volledig officiéle, maar toch eigenlijk ook
weer wel officiéle uitspraak, dat de opvattingen van dezen candidaat in
strijd waren met de belijdenis. De synode mag nu nog een poging tot
verzoening doen door er op te wijzen, dat de geschillen eigenlijk maar
klein waren, zij herroept haar uitspraak niet. Bovendien maakt de bin-
dendverklaring alle compromis onmogelijk. Intussen bepalen de mindere
vergaderingen hun houding tegenover candidaten en predikanten min
of meer naar eigen goeddunken. Van eenheid is op dit punt geen spoor
te bekennen.

Temidden van deze verwarring neemt prof. Schilder, die intussen als
scheurmaker (dus niet als ketter!) is geschorst, de beslissing. Hij ver-
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breekt op elf Augustus 1944 de gemeenschap met de kerken, welke
zich aan de synodale beslissing onderwerpen en begint een actie om te
komen tot een nieuw kerkverband. De verwarring bereikt haar hoogte-
punt. De tegenstellingen spitsen zich tot het uiterste toe en dat te mid-
den van de moeilijkste oorlogsomstandigheden. Als de walm van het
slagveld is opgetrokken blijken 77.303 leden der Gereformeerde Kerken
zich achter Schilder te hebben geschaard. Vooral in Groningen en Over-
ijssel, waar vroeger de Afscheiding haar grootste aanhang vond, blijkt
men verontwaardigd over het gedrag der synode. De afgescheidenen
houden — zoals zulks ook vroeger bij de afscheidingen het geval was
cn om gelijksoortige motieven — vast aan de naam ,,Gereformeerde
Kerken in Nederland”. Slechts werd er ter verduidelijking aan toege-
voegd : ,,.... onderthoudende artikel 31 K.O.”. De meerderheid der
Kamper studenten staat achter Schilder, die met den ouden Greydanus
en enige anderen de colleges voortzet en ook de doctortitel toekent. Een
poging tot verzoening van Utrecht uit ondernomen moet als mislukt
worden beschouwd. De nieuwe synode in Februari van dit jaar bijeen-
gekomen heeft niet veel bereikt. Wel heeft men een vervangingsformule
willen geven, maar waar men de eerste formule zakelijk niet terug wil
nemen, is deze voor de afgescheidenen niet aanvaardbaar. Trouwens,
op de synode, welke in April door deze laatsten is gehouden, hebben
zij het besluit van 1905 uitdrukkelijk afgewezen. Ook al heeft men dan
besloten om althans schriftelijk weer contact te zocken met de synoda-
len, het ziet er niet naar uit dat dit op het ogenblik veel zal opleveren.

Wanneer wij al deze gebeurtenissen nog eens overzien, menen wij
het recht te hebben tot het volgende oordeel, dat trouwens naar onze
indruk over het algemeen door de meeste Gereformeerden zelf wordt
onderschreven: Het is geen verkwikkelijke geschiedenis. Wij bedoelen
daarmede niet een oordeel uit de hoogte uit te spreken. Wij zijn ons te
goed bewust van menselijkheden in eigen kring. Wij constateren slechts
een betreurenswaardig feit, dubbel betreurenswaardig, omdat vele diep-
christelijke mensen zich ten gevolge daarvan juist op dit beslissende
moment geschokt hebben gevoeld in hun overtuiging en daaruit niet
de meest gunstige conclusie hebben getrokken.

Teder ziet onmiddellijk dat er verschillende punten zijn, die men niet
gemakkelijk kan prijzen. Over de brochures van prof. Hepp en over
de methode om zich onder bepaalde omstandigheden uit de commissies
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terug te trekken, is al zoveel te doen geweest, dat wij er liever over
zwijgen. Een ding valt sterk op. De synode kwam bijeen om een leer-
geschil op te lossen van diep-ingrijpend karakter en kon voor haar zeker
niet normale handelwijze slechts voldoende grond vinden in de zeer
bizondere omstandigheden door de leergeschillen geschapen. Nu is het
wel eigenaardig, dat al haar beraadslagingen, geen ander besluit op-
leverden dan de herhaling van wat vroeger reeds was beslist. Waren de
leergeschillen zo gevaarlijk, waarom dan geen besluit? En waren zij het
niet, waarom dan deze wijze van doen? Men voelt hoe gemakkelijk het
is om hier allerlei persoonlijke motieven te vermoeden. De beschuldi-
ging, dat men bepaalde figuren van de Vrije Universiteit wilde sparen,
terwijl men andere van de Theologische Hogeschool trof, lag voor de
hand.

Van de andere kant: toen de synode eenmaal met zo weinig tevreden
bleek en daardoor een wijze matiging betrachtte, had men de zaak in de
doofpot kunnen doen met de opmerking, dat er dan feitelijk nauwelijks
iets beslist was. De binding was dan wellicht achterwege gebleven.
Want die is het eigenlijk, die de grootste moeilijkheden veroorzaakte.
Uiteindelijk werd door die binding de kerkrechtelijke vraag, de gevaar-
lijkste van allen, aan de orde gesteld en.... door een feit opgelost. Men
zou haast kunnen zeggen, dat er een politiek van het fait accompli werd
toegepast. Men vergete niet, hoe groot de verdeeldheid was met be-
trekking tot de kerkrechtelijke kant van het vraagstuk. De voorstanders
van het sterker synodaal gezag waren zelf in de loop der jaren van in-
zicht veranderd. Zeer frappant zijn de uitspraken, welke prof. Schilder
in Eerste- en Tweedehands-Gegag p. 22 v. aanhaalt van prof. H. H. Kuyper.
En dat nog wel uit De Herast van 1938. Men bedenke van de andere
kant, dat de synode in een zeer moeilijk parket was geraakt door de
feiten zelf. Als zij haar gezag wilde redden moest zij iets doen. Of daar-
tegenover de juiste methode werd gevolgd door rondzendbrieven is een
andere vraag. Maar wat had men anders moeten doen?

Hoe het ook zij, men staat voor de feiten. Wij wachten de verdere ont-
wikkeling af. Natuurlijk heeft het daarbij onze bizondere aandacht, of
er uit de leergeschillen eventueel een mogelijkheid kan geboren worden,
waardoor de Gereformeerden de Katholieke opvattingen beter begrij-
pen en misschien ook met meer sympathie begroeten. Dat is het wat wij
in het tweede gedeelte nog betrekkelijk kort willen beantwoorden.
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Christendom en Humanisme
Kanttekeningen Bij een actueel prol)leem

door Dr. M. M. J. SMITS VAN WAESBERGHE 8S.].

,»,L’homme est 4 I’ordre du jour. Comme c’est bien,
quand ce n’est pas aux dépens de Dieu et, par ce
détour, aux dépens de I’homme”|

SERTILLANGES.

»Men vergisse zich niet. Men roept om Huranisme, en die kreet in
doodsnood kan niet worden misverstaan.... Het wordt inderdaad tijd
om den mens weer grond onder de voeten te geven.... Daarom is de
welbegrepen humanistische roeping der Kerk dringender dan ooit™. %)

Met deze woorden wees Bernard Verhoeven op een der meest bran-
dende na-ootlogse problemen: de vraag naar een meer humanistische
levenshouding. Zo is het inderdaad. Een oorlog is het mreest o1.-huma-
nistische, dat zich denken en volvoeren laat. De mens die den mens
miskent en veracht in zijn rechten, zijn plichten, zijn eigendom, zijn
cultuur en welvaart, kortom in zijn bestemming en waardigheid als
mens. Hierom kan het geen bevreemding wekken, dat de mens, geplaatst
voor het raadsel van zich zelven, zich bezint op zich zelven, en de hu-
mane levenswaarden en de humane levensbestemming opnieuw aan een
onderzoek onderwerpt. Hoe kan de mens als mens leven, als mens zo
tijk en gelukkig mogelijk leven? — deze bezinning stelt hem voor het
probleem van het Humanisme. De Christenmens moet hiet antwoord
geven op het vraagstuk van het Christelijk Humanisme.

De feiten staven deze beschouwing. Publicaties verschenen na de
Bevrijding over de problemen van het Humanisme en het Christelijk
Humanisme. Congressen werden aan deze vraagstukken gewijd. In ons
land en buiten ons grensgebied rezen humanistische stromingen, soms
in kerkelijk, soms in geheel on-kerkelijk en on-Christelijk verband. De
lezer heeft zich hiervan in dagblad en tijdschrift op de hoogte kunnen
stellen — ik ga er niet nader op in. Doch met dit al blijft het probleem
van het Humanisme, dus voor ons van het Christelijk Humanisme, een

1) Roeping, Mei 21946.
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probleem, omdat men er geen bevredigend antwoord op weet te vinden.
Het probleem van het Christelijk Humanisme raakt aan de fundamenten
van onze Christelijke levensbeschouwing. Hierom zij dit vraagstuk nog
eenmaal in breed perspectief onderzocht.

% Xk Xk

Het probleem van het Humanisme, en dus ook van het Christelijk
Humanisme beweegt zich tussen de driehoek: God — de mens — de
wereld. Uit deze voorstelling kan men aanstonds een bepaalde eigen-
schap van het Humanisme aflezen. Het bezit nl. in zijn probleemstel-
ling de eigenaardigheid om den mens zegenover God en zegenover de wereld
te plaatsen. Op zich genomen behoeft men hiermede niets verkeerds te
bedoelen, doch de wijze, waarop de Humanist deze verhouding conci-
piéert en formuleert, getuigt doorgaans wel van een verkeerde opvat-
ting. Wanneer men van Humanisme spreekt, maakt men openlijk of
stilzwijgend de veronderstelling, dat er tussen den mens en het doel
zijns levens, God, een z.g. ,,niemandsiand” ligt, het ,neutrale” gebied der
humane levenswaarden, waartegenover hij naar persoonlijk inzicht een
meer of minder aanvaardende of afwijzende houding kan aannemen.
Dit persoonlijk inzicht hangt af van de aard zijner levensbeschouwing.
Hier scheiden de Humanisten zich af van de niet-Humanisten. Genen
accentueren het instemmend gebaar ten opzichte van de humane levens-
normen en levensvormen. Dezen maken voorbehoud of laten een af-
wijzend geluid horen. Wat hiervan ook zij — men gaat uit van de pre-
misse, dat de mens tegenover het ,,onzijdig” gebied van de ,,wereld”
staat, waarvan hij zich overeenkomstig zijn opvatting op een afstand
houdt of dat hij dichter tracht te benaderen.

Sommige Humanisten gaan nog verder en plaatsen den mens niet
alleen tegenover de wereld, doch ook tegenover God, en wel in dien
zin, dat hij van zijn zelfheerlijkheid uit, rekenende naar de schaal ener
bijna autonome persoonlijkheidscultuur, zijn verhouding tot God nader
vaststellen kan. Zulk Humanisme mag men niet aanstonds als ,,onchris-
telijk”” brandmerken. Het kan zijn, dat de Humanist in het bestaan van
God gelooft; dat hij het Christendom als de enige door God geopen-
baarde godsdienst aanvaardt. Doch nu roept hij een gebiedend: halt.
Hij wil den Christelijken God dienen, in zover dit geen beletsel stelt aan
het vrije en bijna onbeperkte gebruik der humane levenswaarden. De
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Humanist dient de wereld, en ook God, voor zover hij God in de wereld
dienen kan.

Het Humanisme spant zijn eigen valstrik, doordat het scheidt en niet
verbindt. Het verwerpt de éne harmonische levensconceptie. In de
meeste gevallen belijdt het dit ,,Verdeel en heers” weliswaar niet bewust,
doch men moet helaas erkennen, dat in de halfheid van zijn leer de
kracht van zijn invloed schuilt.

Dat de tweede veronderstelling, de verhouding tegenover God, voor
den Christen onaanvaardbaar is, dat wij in deze veronderstelling van
geen positief, en nog minder van een Christelijk Humanisme spreken
kunnen, behoeft geen betoog. God is het eersze levensdoel en de eerste
levensnorm van den mens. Als ondergeschikte kan en mag de mens de
verhoudingen niet omkeren. In vele kringen heeft men met deze opvat-
ting dan ook terecht afgedaan. Men verwerpt haar als een zeer beden-
kelijk erfstuk van vroegere generaties. Het inzicht is gerijpt: men keert
terug naar God als tot den waren Souverein, de enig hechte Rots in het
brandend wereldgetij.

Doch ook de eerste veronderstelling, de verhouding tot de wereld,
is niet-Christelijk en hierom niet-juist. Dit vergeet men al te licht, en
omdat men zich hiervan niet klaar genoeg bewust is, stelt men het pro-
bleem van het Christelijk Humanisme zo verward en is de oplossing,
die men vootstaat, vaak zo onvolledig en zelfs verkeerd.

Voor den Christelijken mens, die zich op het standpunt der volle wer-
kelijkheid plaatst — en dit verkrijgt men enkel door het theologische,
niet door het wijsgerige zicht op het wereldplan —, bestaat er geen
»niemandsland”, geen ,,neutrale, onzijdige wereld”. De mensheid, en
niet deze of gene mens, is door God tot een bovennatunrlijk levensdoel
verheven, het bezit van God in de genade en in de glorie, en al wat God
buiten den mens schiep, is voor den mens bestemd om hem dit boven-
natunrlijke levensdoel te helpen bereiken. De voortreffelijkheden van
Gods heerlijke schepping: ze zijn den mens geschonken met het oog op
het bovennatuurlijke levensdoel. Gelijk de schepping oorspronkelijk
deelde in de ,,glorie der kinderen Gods”, zo zucht en smacht zij sinds
het luistervolle begin ,,in barensweeén tot heden toe”, ,,totdat zij we-
derom bevtijd zal worden van de slavernij der vergankelijkheid”. (Rom.
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8,19 vlg.) Alle levenswaarden zijn dus uiteraard goddelijke, en sinds de
komst van Christus, Christelijke levenswaarden, geschonken om het éne
en eénige Christelifke levensdoel te bereiken. Zij mogen en kunnen zelfs
niet anders dan op Christelifke wijze besteed worden.

Het is voor den theologisch denkenden mens onaanvaardbaar om
van ,,Christendom en Humanisme™ te spreken, alsof hier twee groot-
machten tegenover elkander staan, gereed om zich wederzijds te be-
vechten of om vrede met elkaar te sluiten. Er bestaat geen Humanisme
als afzonderlijk levensgebied, Humanisme, waartegenover het Chris-
tendom zijn houding zou moeten bepalen. Zelfs de uitdrukking: ,,Chris-
telijk Humanisme” werkt verwarrend, omdat er van geen ,,Christelijk”.
Humanisme sprake kan zijn als antipode van ,,Heidens” Humanisme.
Zoals het Humanisme geen op zichzelf staand levensgebied is, zo
is ook het Heidendom geen onafhankelijke grootmacht. In het licht
van Gods scheppingsplan bestaat er geen Humanisme en geen
Heidendom als ,,neutraal” levensgebied. Er bestaat op de wereld
alleen Christendom, dat wel of niet, onvolmaakt of volmaakt Christelijk
beleefd wordt.

Het is absoluut noodzakelijk om het probleem van het Humanisme van
dezen kant te bezien en te benaderen. Immers, wanneer het Humanisme
de houding van den mens wil bepalen ten aanzien van God en de wereld,
wanneer men moet toegeven, dat deze houding wezenlijk bepaald wordt
door de verhouding tussen ,,Natuur en Bovennatuur”, tussen ,, Wereld
en Openbaring”, is het voor jeder begrijpelijk, dat men van die feitelijke
verhouding, van de realiteit van het wereldplan moet uitgaan en hieraan
zijn verdere conclusies vastknopen. Doet men dit niet, dan stelt men
het probleem noodzakelijk verkeerd, vervalt men in een onvermijde-
lijke verwarring der begrippen — niemand zal bijv. kunnen zeggen,
wat men onder ,,Humanisme als levensgebied of als levensbeschouwing
dient te verstaan —, geeft men een oplossing, die niet of slechts ten dele
aanvaardbaar zal blijken. Grondslag moet zijn de éne en énige Christe-
lijke levensvisie. Eén — omdat zij het wereldplan als een totaliteit be-
schouwt; énig — omdat zij alleéen rekening houdt met en wortelt in de
feitelijke ordening der dingen. Gaat het om déze levensvisie, dan zal de
Katholieke opvatting zich vaak afscheiden van de algemeen-Christe-
lijke. De Katholiek beschouwe zijn kijk op het Humanisme als een bij-
zonder voorrecht, doch ook als een bijzondere opdracht, een culturele
plicht, waarvan hij zich diep bewust behoott te zijn. Voorrecht en plicht:
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beide zijn de consequentie van zijn levensbeschouwing, een consequen-
tie, die hij niet mag ontwijken en waarmede hij niet mag schipperen.

* % %

Wij zullen nu trachten een positief antwoord te geven op het vraag-
stuk, dat ons bezighoudt. Het Humanisme van Katholiek-theologisch
standpunt bezien, zou men in vraag en antwoord aldus kunnen omschrij-
ven. Hoe kan de mens de waardigheid van g ijn natunr het volledigst tot gelding
brengen? Door in verhonding tot God, overcenkomstig het plan der feitelijke
orde, vrif en bewust tfe aamvaarden en fe beamen. Vervolgens door van de levens-
waarden op die wijze gebruik te maken, gelifR 3 passen in het plan dier feitelijke
orde en dienstig 34n voor ijn verwerkelijking. Uit de eerste daad volgt nood-
zakelijk de tweede, omdat men de middelen niet scheiden kan van het doel,
waarvoor zij bestemd zijn. Gaat de mens zo te werk, dan zal hij aan de
verheffing en veredeling van zijn humane waardigheid de meest kansrijke
mogelijkheid bieden. Zo is hij Humanist in den waren zin des wootrds.

Stelt men het probleem van het Humanisme of van het Christelijk
Humanisme — ’t geen in dit verband hetzelfde is — op deze wijze, dan
is de schijnbaar ingewikkelde knoop niet zo moeilijk te ontwarren. Het
antwoord is betrekkelijk eenvoudig, omdat men zich op enkele algemeen-
geldende wijsgerige en theologische waarheden beroepen kan. Ignatius
van Loyola heeft men geprezen als een bij uitstek Christelijken Humanist.
Dit heeft men algemeen erkend, wijl hij ,,een ruim standpunt inneemt
ten opzichte van de natuurlijke levenswaarden”. Doch wat men niet
genoegzaam erkent, dat is zijn scherp inzicht in de probleemstelling van
het Humanisme. Hij geeft een antwoord even kort als krachtig, even
begrijpelijk als alomvattend, en men vraagt zich glimlachend af, waarom
het probleem toch zoveel hoofdbrekens kost, wanneer het zo scherp
gesteld en zo simpel opgelost kan worden. Zoekt men problemen, om-
dat men zichzelven gaarne problemen schept? Van de eenvoudig spre-
kende, volle waarheid is men somstijds niet gediend.

Bij Ignatius van Loyola zijn leer en leven innig versmolten. In de
Geesteljjke Ocefeningen, onder den titel Grondbeginsel en Grondslag, geeft de
Humanist antwoord op het probleem van het Humanisme. Men beproeve
de logische kracht van deze vier schakels. Aan deze keten kan men ruk-
ken en wringen; haar vérwringen kan men niet. Ignatius ontvouwt zijn
Levensprogram in de vier fundamentele punten:
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1. De mens is geschapen om God onzen Heer te loven, Hem eerbied
te bewijzen en Hem te dienen, en daardoor zijn ziel zalig te maken.

2. Het overige op het aanschijn der aarde is geschapen voor den mens,
om hem te helpen in het nastreven van het doel, waartoe hij geschapen is.

3. Hieruit volgt, dat de mens die middelen in zover dient te gebrui-
ken, als zij hem behulpzaam zijn tot het doel, en er zich in zover van moet
ontdoen, als zij hem daartoe hinderen.

4. Hierom is het nodig, dat de mens zich onverschillig, dit is zich vrij
en los make van alle schepselen, voor zover dit aan de vrije keus van
zijn vrije wil toegelaten en hem niet verboden is.

Deze beginselen zijn eng en ruim tegelijk. Zij openen de weg tot elk
goed gebruik der humane levenswaarden, en snijden den pas af van elk
verkeerd gebruik daarvan. Zowel om het eerste in toepassing te brengen
als om het tweede te vermijden heeft men ,,onverschilligheid” nodig.
Alleen op het fundament der innerlijke vrijheid bouwt men een werke-
lijk humaan levensgeluk.

Het antwoord van den schrijver der Geestelijke Oefeningen is goed, doch
het is nog niet volledig. Wij lieten reeds uitkomen, dat niet de rede,
doch het geloof, niet de philosophie, doch alleen de theologie het pro-
bleem van het Humanisme tot in zijn diepste kern ontleden kan. Geleid
door de theologie stoten wij op het eigenlijke ,,zijn” der dingen. Ignatius
van Loyola heeft zijn Grondbeginsel en Grondslag dan ook uitsluitend als
een soort ,,propadeuse” bedoeld, als een voorbereiding op de gelovige
doorvorsing van het probleem.

Wij gaan derhalve het probleem van het Humaisme in theologisch
perspectief bezien. Hierbij moet men ook op een viertal punten acht slaan.

1. Bij zijn oorspronkelijke bestemming heeft God den mens z0 ge-
schapen en verheven, dat de schoonheid van de schepping voor hem een

- allerfijnste, een allerrijkste en tegelijk een allerzuiverste genieting was.
Immers het gebruik der scheppingsgaven in al hun bekootlijkheid en
verscheidenheid was door de bijzondere gesteldheid van den mens hat-
monisch verbonden met den dienst en de verheetlijking van God.

2. Door de zondeval is er in de bestemming van den mens geen
wezenlijke verandering gekomen. Echter wel in zijn toevallige, feite-
lijke verhouding ten opzichte van die bestemming. In zijn verhouding
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tot God staat hij voor een onoverbrugbare kloof. Hij heeft zich van Hem
losgescheurd door de zonde. Hij is evenwel niet 20 slecht, dat alles in
hem ,,zonde” is. Wel bemerkt hij bij het gebruik der scheppingsgaven,
dat de harmonie plaats heeft gemaakt voor disharmonie. Door de ge-
spletenheid in zijn natuur, de strijd tussen vlees en geest, lokken de schep-
pingsgaven hem verder weg van zijn levensdoel, God.

3. Jezus Christus heeft door Zijn komst de verhouding van den mens
ten opzichte van het laatste levensdoel gezuiverd en hersteld. Dit is de
weldaad der Verlossing. Het Kruis, waaraan de stervende Zaligmaker
hangt, met uitgestrekte armen, is het teken van verzoening tussen de
aarde en den hemel. ,,Wanncer Ik van de aarde omhoog ben geheven,
zal Tk alles tot Mij trekken” (Jo. 12,32). Aldus is de ketn van zijn wezen
hersteld, kan de mens weer op goede en heilzame wijze van de schep-
pingsgaven gebruik maken, mits hij de eerste wet van het Christendom
wil aanvaarden. Die wet is de leer van het Kruis. Zij ligt uitgedrukt in
het gebod van Christus: ,,Zo iemand Mijn volgeling wil zijn, moet hij
zich zelf verloochenen....” (Mt. 16,24).

4. Stelt de mens zich op dit Christelijk standpunt, dan kan het leven
opnieuw zijn volle schoonheid ontplooien. Dan is al wat God schiep
weer ,,goed” en zelfs ,,zeer goed.” Kunst, Wetenschap, Cultuur, Wel-
vaart, de heerlijke genietingen en vreugden des levens, — dit alles ver-
hoogt de waardigheid van den mens, verruimt en verdeelt zijn mens-
waardig bestaan. Hier kan men werkelijk van Christelijk Humanisme
spreken, van humanistisch beleefd Christendom. Men houde echter onwrik-
baar vast, dat het Christelijk Humanisme in deéze orde, in dit wereld-
plan niet de eerste, doch de /zatste phase vormt van een lang en moei-
zaam proces, het eindpunt van een ontwikkeling: de geleidelijke ont-
worsteling van de geest uit de beklemming van het vlees. Wanneer men
op deze rangorde geen acht slaat, miskent men het Christendom in een
van zijn primaire bestanddelen. De feitelijke wereldorde kent waarden,
die boven de humanistische levensgenieting gaan. Zij zijn de consequen-
ties van de leer en de wet van het Kruis, als versterving, boete, offer,
de vrijwillige afstand van het aardse om het meer volmaakte bezit van
God en van de dingen om God. ,,Immers de prediking van het Kruis
is wel een dwaasheid voor hen, die verloren gaan, maar voor ons, die
behouden blijven, is ze een kracht Gods”. Hiermede legt Sint Paulus
getuigenis af van het geopenbaarde Woord des Heren. (I Cot. 1,18)

* % ok
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Als conclusie uit het voorafgaande volgt vooreerst, dat alleen het
Christelijk Humanisme waarachtig humanistisch zal zijn. Immers de
mens kan zijn gevestigd-zijn-in en zijn geordend-zijn-op de bovennatuur
niet ontkennen, wel miskennen. Aan de werkelijkheid vermag hij zich
niet te onttrekken. In het gebouw der bovennatuur is Christus de Hoek-
steen. ,,En wie in Hem gelooft, wordt niet beschaamd” (I Petr. 1,6).
De humanistische levensopvatting zal dus Christelijk zijn, of zij zal niet
of slechts in schijn humanistisch zijn. Het waarachtige Humanisme ver-
onderstelt derhalve de cultivering van den snmer/ifken mens in Christe-
lijken geest. Het is een ,,geestelijk ’probleem, dat de mens allereerst in
zichzelf, door geestelijke zelftucht, tot oplossing moet brengen. ,,La pri-
mauté du spirituel” geldt hier als onverbiddelijke wet.

Waarachtig Humanisme kan met het Christendom niet in tweestrijd
geraken. Het Christendom biedt veelmeer den deugdelijken waarborg
voor een alzijdige ontplooiing van de humanistische levensbeschouwing.
Het Christendom kent evenwel ook waarden, die blijkbaar niet aanstonds
met de humanistische levensvisie stroken. Hieruit kan men als tweede
conclusie afleiden, dat, hoewel het Christendom de humanistische le-
venshouding bevorderen zal, het toch niet tot zijn zending behoort, die
houding steeds en overal tot hoogste ontplooiing op te voeren.

De waarheid dezer stelling kan men toetsen aan de ,,Christenen’ bij
uitstek, de Heiligen. Er zijn Heiligen, aan wie men gaarne het praedicaat
»»humanistisch’ toekent. Sint Franciscus van Sales, Ignatius van Loyola,
Philippus Nerius kan men hieronder rekenen. Ex zijn er ook, die beslist
,»niet-humanistisch” waren. Het zijn de Heiligen van de bewuste wereld-
verachting, als Benedictus Labre, of van het volkomen offer in onuit-
puttelijken lijdensmoed, als Gemma Galgani en Margaretha Maria
Alacoque. De Christelijke Humanist verloochent het wezen en de zen-
ding van het Christendom, wanneer hij ten aanzien van die Heiligen een
misprijzend woord zou durven spreken. Weer anderen — en dit is de
wonderlijke alomvattendheid van het Christendom — lijken juist in
hun totale ontlediging en verzaking het humanistische ideaal te berei-
ken. Sint Franciscus van Assisi€ heeft men den Troubadour der godde-
lijke minne genoemd. Hij zong het Zonnelied uit verrukking om Gods
luisterrijke schepping. En toch, hij vluchtte de wereld en droeg de stig-
mata van Jezus in zijde, handen en voeten.... Wonderlijke synthese van
lijden en geluk, van levensverachting en levensbegroeting. En het ge-
heim hiervan? De genade veredelt en vervolmaakt — ook en juist in deze
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orde van schending en verwonding der natuur — den mens. Alleen de
Christen, die door kruisiging, offer en dood den weg naar God hervon-
den heeft, die hem durft bewandelen op de wijze, waarop men nlt tot
God kan naderen, door de geestelijke gelijkheid en veteendheid met
Christus, zal het ware en volle mens-zijn in zich bereikt zien. Ook Mys-
tiek en Humanisme — deze twee schijnbaar tegenstrijdige grootmachten
— liggen dus niet ver van elkaar. Ja, zij grijpen in elkaar. Het is niet
moeilijk om in den mystiek gelouterden en gerijpten mens, die Ruus-
broec een ghemein mensce noemt, omdat hij in zijn volstrekte beleving
van God alle mensen in liefde omvat en zich uit liefde aan hen toewijdt
en wegschenkt, den waarlijk humanen en humanistischen mens te zien.
En nu zwijgen wij van den ,,idealen” mens, Jezus Christus. Hij was
volmaakt in de natuur en volmaakt in de bovennatuur. Ja, volmaakt
in de natuur omdat Hij volmaakt in de bovennatuur was. In hem werd
God mens, door Hem en in Hem verheft de mens zich tot God. ,,En toen
Hij uiterlijk als een mens werd bevonden, heeft Hij Zich nog vernederd,
door gehoorzaam te worden tot den dood, ja, tot den dood van het
Kruis”. Dit was de schijnbare vernietiging van Zijn mens-zijn. Schijn-
baar! Want ,,daarom ook heeft God Hem verheven” (Phil. 2,8-9). Hij
verrees in glorie uit Zijn schande — om zijn schande. Hij verscheen
opnieuw in den glans van Zijn allerschoonste en allerbeminnelijkste
Mensheid. Met eeuwige vreugde zullen wij bewonderend opzien naar
Zijn beleven van de ware Humanitas, en naar de maat ons gegeven,
ons aan Zijn Heetrlijkheid spiegelen.

Deze laatste beschouwingen lijken misschien bijkomstig ten aanzien
van het probleem, dat wij stelden. Zij laten echter zien de breedte en
diepte van de opgeworpen kwestie. De vraag: hoe kan de mens de waar-
digheid van zijn natuur het volledigst tot gelding brengen, geeft ant-
woord op de gehele Christelijke levensbeschouwing, antwoord ook op
het Christelijke en Katholieke Humanisme. -

k* ok 3k

Het is goed, dat wij den Christen ,,humanistisch” leren leven. Toen
Christus in de Bergrede verkondigde: ,,Zoekt eerst het Rijk van God
en zijn gerechtigheid, en dit alles (wat gij vraagt) zal u worden geschon-
ken als toegift”, vatte Hij het humanistische ideaal in een zeer begtijpe-
lijke formule samen (Mt. 6,33). De Christen herscheppe zich naar den
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nieuwen mens, hij omklede zich met geloof en liefde, en zich verheugend
over Gods goedheid en mildheid, over den onuitputtelijken rijkdom
Zijner schepping, zal de blijdschap der kinderen Gods zijn deel zijn.
Zo leeft hij ,,humanistisch”.

Doch is het ook goed om van het probleem van het Humanisme zoveel
gewag te maken, als thans geschiedt? Hier menen wij een waarschuwend
woord te moeten laten klinken. Zeker, het kan van nut zijn om met hen,
die het integraal-Christelijk standpunt niet aanvaarden, over het probleem
van het Humanisme van gedachten te wisselen. Dit vraagstuk immers,
gezien als een onderzoek naar de juiste verhouding tussen God, den
mens en de wereld, staat noodzakelijkerwijs in het brandpunt van elke
positieve levensbeschouwing. En dit probleem grijpt des te benauwder
en te beklemmender om zich heen, naarmate men zich van het integraal-
Christelijk standpunt, van het enig ware uitzicht op deze kwestie, verder
verwijdert. Dan lijkt het probleem nog ingewikkelder en nog moeilijker
oplosbaar. Wanneer men de kwestie dan zuiver stelt en men geeft met
tact en beleid de steekhoudende bewijsgronden voor de Katholieke op-
vatting, dan mag men waardering en toenadering verwachten. ,,Wat
begeert de (eetlijke) mens vuriger dan de waarheid?”, zo klinkt een hoop-
vol woord van Sint Augustinus. Juist het probleem van het Humanisme
biedt vele punten van contact en een behandeling van dit vraagstuk kan
verblijdend resultaat afwerpen.

Doch afgezien van deze confrontatie met de mening van andersden-
kenden lijkt het mij niet geschikt en niet gewenst om aan het probleem
van het Humanisme van Katholieke zijde en in Katholiek verband die
levendige aandacht te schenken. Niet alleen omdat de behandeling van
dit onderwerp zo gemakkelijk tot verwarring en misvatting aanleiding
geeft, omdat men de kwestie niet zuiver en niet breed genoeg stelt —
hierop zij nogmaals en met nadruk gewezen —, doch voornamelijk om-
dat in de aanprijzing van het Humanisme zo gemakkelijk een compromis
besloten ligt. Bezien wij deze geestesrichting historisch, gelijk zij zich in
de laatste vijf eeuwen aan ons vertoonde, dan is de strekking bijna steeds
deze: Ook de Christen kan te kust en te keur van Gods schone gaven
genieten. Het leven en al wat het leven biedt, heeft ook voor hem zijn
hoog-menselijke waarde. Hij doet dwaas en onverstandig, wanneer hij al
dat heerlijke van de hand wijst. Op zich is deze houding niet verkeerd.
Wij zagen het. Doch men vergeet hierbij zo licht, wat wij de ,,tweede
en derde phase” noemden: de begeerlijkheid en de onverbiddelijke wet
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van het Kruis. Men gtijpt aanstonds naar de ,,vierde phase”. En toch, de
conclusie, die niet op de juiste premissen steunt, leidt onvermijdelijk
tot een compromis, is reeds vaak een compromis.

Zo kan het probleews van het Humanisme — met de beste bedoelingen
overigens — aanleiding geven tot een vervlakking van het Christendom.
Men ziet de leer van Christus te aards, te uitetlijk, te natuurlijk. Heeft
men in verband met de thans oprijzende stromingen niet terecht ge-
sproken van een ,,ontgoddelijking” van het Christendom? Christendom
zonder kruis is géén Christendom. Het is een ,,verburgerlijkt’” Chris-
tendom. Wij leven in een tijd, die verdieping van innerlijke beleving
cist. ,,Een beleefd Chiistendom zal uit zichzelf bezieling brengen, een
Goddelijke bezieling, die alle denkbare hinderpalen stormerhand zal
nemen’ ).

En deze reden klemt te meer, wanneer wij denken aan den s#d op
leven en dood, dien het Christendom thans moet voeren. Wanneer wij
zien, hoe de golven van een materi€le welvaart zich over ons uitstorten,
een welvaart, die de geestelijke waarden, allereerst de zedelijke en gods-
dienstige, doet kwijnen en verstikken en de begeerte naar geld en goed
steeds hooger opdrijft. Dienen wij dan met zoveel kracht beroep te doen
op de humanistische levensbeschouwing en levenshouding met haar
aanprijzing van de natuurlijke levenswaarden? Is dit nuttig en verstan-
dig? Moeten wij het niet als doeltreffender en heilzamer beschouwen om
te grijpen niet naar de bekroning, doch naar de kern van de Christelijke
levensleer: de prediking van het Kruis, het zo noodzakelijke gebod van
de onthechting en zelfverzaking? Hier raken wij het kar# der huidige
actualiteit. Want niet door het Christelijke Humanisme, maar door de
Christelijke Verkondiging van strijd en overwinning, van lijden en
zegen, van dood en opstanding, van Kruis en Triomf, herstellen wij de
wereld.

En dit te meer daar wij in déze wereld, op dit tijdstip voor onze ogen
het woord van Christus bewaarheid zien: ,,Wie niet met Mijj is, is tegen
Mij” (Mt. 12,32). Niet door uitetlijke toevalligheden, maar door een
verborgen innerlijke dynamiek, een proces van ontbinding, dat de goe-
den doet botsen tegen de kwaden en de kwaden afstoot van de goeden,
scheidt de wereld zich in twee kampen. Zoolang men niet bij machte is
om dit proces van ontaarding en ontbinding te stuiten, zal de scheiding
zich noodzakelijk immer straffer en duidelijker voltrekken — men be-

1) De Nieuwe Eenw, 14 Sept. 1946, blz. 1.
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denke dit wel, wanneer men spreekt over isolement en doorbreking!
Een compromis brengt in dit allerscherpste conflict geen oplossing en
verzoening. Het is een dam, die den opdringenden vloed niet kan stu-
wen of keren. Ware het hierom niet beter om op Congressen en Studie-
dagen niet aan de levensvisie van het Humanisme, doch aan de ideo/ogie
van het Communisme en haar bestrijding de zo dringend nodige aandacht
te wijden? Het Humanisme brengt nauwelijks redding in het huidige
conflict, in den barren en bitteren strijd der geesten. Hier baat alléén het
Christendom, dat ten volle wordt aanvaard en beleefd. Het Christendom
van Christus Zelf. Het Christendom met in zijn vaan: het Kruis!
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Internationaal Werk in Londen

Historisch-critisch betoog over de Nederlandsche
Katholieken en het Gezantschap bij den Paus
door Prof. Dr. J. A. VERAART

Een van de zaken, die in Londen een gelukkige oplossing
hebben gevonden, was het Gezantschap bij den Paus.
Enkele maanden voor de benoeming van Jhr. van Weede

i i o mim wrmmgbd s X
— wiens benoemmg algemeen con voortdurend tot 200

groote instemming aanleiding geeft — werd onderstaande
rede door mij, zoowel voor de International Democratic
Christian Union als voor haar Nederlandsche Afdeeling

uitgesproken.
J A V.

Hebt Gij een juist denkbeeld over de wereldbeteekenis van den Paus?

Deze vraag wordt U niet gesteld als Katholieken, die uit Evangelie en
Traditie weten, dat de Paus is de Stedehouder van Christus op aarde,
dat Hem de Sleutelmacht is gegeven en dat Hem het weiden van de kud-
de is toevertrouwd.

Maar deze vraag wordt U gesteld als Nederlandsche staatsburgers,
die belangstelling koestert voor de groote wereldproblemen en daarvoor
belangstelling koesteren moet — ik zou mogen zeggen als wereldbur-
gers, die ook wilt uitzien boven het heden en U vragen stelt omtrent de
wereld, die na dezen oorlog moet worden geschapen.

Het antwoord wordt gegeven in alle nuchterheid. Ik voel mij vrij
van alle romantiek, die U misschien — het is een meesterwerk overi-
gens — in Le Pape van Louis Veuillot kan hebben geirriteerd. '

En dan moet het doodnuchtere antwoord zijn: de Paus is de grootste
staatkundige wereld-grootmacht — en niets minder.

De verklaring van dit merkwaardige en belangrijke feit heeft uiteraard
velen bezig gehouden. Er zijn een aantal theorieén opgesteld en vet-
dedigd, waarover ik U eenigen tijd zal moeten bezig houden. De meeste
van deze theorieén zijn volstrekt onhoudbaar, bezwijken voor de kracht

der feiten.
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De zwakste van deze theorieén — nochtans een, zooals wij aanstonds
zullen zien, waaraan men zich met name in Nederland heeft vergaapt —
is die van de souvereiniteit van den Paus over een stnk grondgebied. Het feit,
dat reeds in de oudste tijden van het Christendom dit grondgebied door
keizerlijke schenkingen tot stand kwam en de Pauselijke Staat een Staat
tusschen de Staten werd, die zich, met vele verwikkelingen, tot 1870
handhaafde, zou de verklaring zijn van de staatkundige beteckenis van
den Paus. Reeds een staatsman als Napoleon I heeft met deze theorie den
spot gedreven — en terecht. Het zal U misschien teleurstellen en anderen
onder U wellicht kwetsen in nog bestaande romantische gevoelens op
dit punt, maar de waarheid gebiedt te zeggen, dat die Pauselijke Staat,
ook in de beste tijden, een zeer zwak en vrijwel steeds slecht bestuurd rijk
is geweest; dat in sommige tijden en stellig in het midden der 19e eeuw
zelfs van een zeer achterlijken staat, met opvallend veel misstanden, kon
worden gesproken. De staatkundige beteekenis van dit gebied ging eigen-
lijk nooit uit boven die van een mogendheid van den derden of vierden
rang. Welke staatkundige beteekenis zou dan de vorst van zulk een staat
in de wereld bezitten? De vraag stellen is haar beantwoorden. Niet noe-
menswaard natuurlijk. Voor het feit, dat de Paus is, wat Hij is, levert de
tijdelijke macht van den Paus geen enkele bijdrage.

Zoo is het ook door alle staatkundige machten van beteekenis na 1870
begrepen. Als — om maar een enkel voorbeeld te noemen — de Czaar
van Rusland ernstig overweegt, of hij niet tegen Itali€ ten oorlog zal
trekken, om den laatsten aanval op de tijdelijke macht van den Paus te
helpen afslaan en deze schismatieke vorst zich met name door geogra-
fische moeilijkheden daarvan tenslotte laat terughouden, is zijn gezind-
heid allerminst te verklaren uit zijn sympathie voor een staatje meer of
minder op het Italiaansch grondgebied, maar — en dit brengt ons reeds
op het spoor van de juiste verklaring — omdat hif vreest, dat de staatkundige
macht van den Paus ou worden beschadigd door gemis aan eenige tijdelijke macht.
Dit is wel een heel andere sfeer van denken dan in de ongelukkige theo-
rie, die ik U hier noemde....

Nadat de tijdelijke macht van den Paus was verdwenen en deze letter-
lijk de gevangene van het Vaticaan was geworden en nadat de ervaring
had geleerd, dat — met name onder den grooten Leo den XIIIden —
de staatkundige positie van den Paus grooter was dan ooit, zocht men
naar verklaring van dit zoo interessante feit. Twee theorieén begonnen
opgeld te doen, die van de politicke macht der Katholieken en die van
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het ontzien of ter wille zijn van de belangrijke katholicke volksgroepen.

Wat die eerste theorie betreft: over de staatkundige macht der Katho-
lieken hebben wij, Nederlandsche Katholiecken in Engeland, wel eenige
ervaring. Als wij ons hetinneren een bijzonder gunstige en geheel excep-
tioneele positie — van een tijdlang slechts en met groote schaduwzijden
— in ons eigen Vaderland; als wij ons dan ook nog herinneren een pe-
riode van het Duitsche Centrum — het tijdvak van Windthorst, de
Reichensperger’s, Mallinkrodt —; als wij misschien nog even denken
aan een tijd van overwicht van een katholiek-staatkundig georganiseerde
groep in Belgié — wel, dan zijn wij over de politicke macht der Katho-
lieken over de gehecle wereld uitgepraat. Wij allen kennen het lamen-
tabele feit, dat juist in de katholieke landen — Frankrijk, Spanje, de
Zuid-Amerikaansche republieken — de staatkundige macht der Katho-
lieken volstrekt nihil is. Wij kennen veel van de verklaring daarvoor en
-wij weten ook, welke treurige gevolgen het voor het algemeen staat-
kundige leven en voor de maatschappelijke plaats der katholieken heeft
meegebracht. Van de beide martelarenlanden — het katholieke Polen,
het katholieke Ietland — behoeft wel in het geheel niet te worden ge-
sproken; wat hebben zij in het moderne Europa beteekend, als over ka-
tholieke staatkundige macht wordt nagedacht?

Is de situatie niet veeleer zoo, dat als wij het Pausdom moeten zien
in zulk een grootsche positie, wij juist een onmetelijken afstand moeten
vaststellen tusschen den inspireerenden factor en hen, die allereerst door
het pauselijk woord moesten worden geinspireerd? Was het zoo niet
met Rerum Novarum in 1891, met Quadragesimo Anmo in 1931 — en is
het vandaag met nieuwe pauselijke uitspraken niet nog evenzoo? Wij,
die hier welbewust samenwerken in de International Christian Demo-
cratic Union met zooveel katholieke staatkundige leiders van vele lan-
den — en onderschatten wij de beteekenis daarvan niet, want wat zou
er van staatkundige macht der Katholicken over de wereld nog over
zijn, indien wij dit niet hadden? — wij weten maar al te goed, hoe be-
droevend klein nationaal en internationaal de welbewuste macht van
moderne katholieke staatkunde eigenlijk is. Wij weten, hoever fascisme
en half-fascisme hebben ingevreten in de katholiek-staatkundige milieus
— ziet, wat wij met onze geloofsgenooten in de Vereenigde Staten, in
Canada, in Zuid-Amerika hebben te stellen. Wij weten, om wat voor
treurige excuses zelfs Katholieken uit het land met de hoogste katholieke
organisatie — ons eigen land — ons hun medewerking weigeren en zoo
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het Katholicisme een speelbal laten zijn van al de stormen van anti-
Christendom, die nu over deze aarde woeden en aanstonds, na den oot-
log, wellicht met verdubbelde kracht. Het wenkbrauwfronsen van een
zekere vrijzinnigheid — zonder eenigen geestelijken inhoud overigens!
— is voldoende om hen zich te doen verstoppen, of desnoods hen luid-
keels te doen verklaren, dat zij geen deel hebben aan zoo iets als ,,de
Katholieken zich laten bezinnen op hun staatkundige taak van de toe-
komst”.

Wat zou men ons dan komen aandragen met een theorie, die de mach-
tige positie van het pausschap uit de macht van de Katholieken in het
staatkundige zou willen verklaren? Wij weten, hoe weinig het is inder-
daad, hoe het juist altijd de Katholieken zijn en blijven, die — daarge-
laten hun belijden in kerk en binnenkamer — de openbate beteekenis
van den Paus voor maatschappelijke orde, voor internationale orde,
voortdurend practisch loochenen of zelfs metterdaad bestrijden.

De tweede theorie na 1870, die van ,,het ontzien of ter wille zijn van
belangrijke katholieke volksgroepen”, maakt het wat betet, al is ook zij
tenslotte voos. Wat wij, Nederlandsche Katholieken in Engeland, uit
pijnlijke ervaring zoo wel weten, weten niet-christelijke of anti-christe-
lijke staatslieden even goed: dat onze politicke macht als Katholieken
bedroevend klein is. Maar er zijn tenslotte, hoe treurig ook gescheiden
op zooveel gebied, groote katholicke volksgedeelten — en moet men
die niet ontzien? Deze menschen, die van de sociologie van Sint Thomas
van Aquino, van Leo XIII en Pius XI, die van de vredesnota’s van
Benedictus XV en Pius XTI, zoo weinig terecht brengen — zij knielen
tenslotte voor dezelfde altaren, kennen hun momenten van geestelijke
verhefling, vinden elkaar dan toch nog wel somtijds in openbaar samen-
zijn. Het niet eerbiedigen of althans erkennen van een zoo hooggeplaatste
als den Paus van Rome zou het nationaal leven, misschien zelfs het natio-
naal-staatkundig leven schade kunnen berokkenen. Is dan vertegen-
woordiging bij het pauselijk hof, althans het niet verbreken van betrek-
kingen daarmee, niet een verstandige daad? Zijn er ook niet gebieden
van overzee, die met den godsdienst van dezen hoogsten vertegen-
woordiger te maken hebben — en is met name de Missie niet iets, wat
de zoozeer verdeelde Katholieken zeker samenbindt? Zou het dus geen
nationaal voordeel hebben, op de hoogte te zijn van wenschen, direc-
tieven, daar in het Vaticaan geuit — te voorkomen al te groote mis-
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grepen in het behandelen van de groep vraagstukken; die met de Missie
b.v. samenhangen?

Er zit iets in dezen gedachtengang — maar dan toch wel bitter weinig.
Het is niet zoo absurd als de theorie van den Paus als tijdelijk souverein
of die van de staatkundige macht der Katholieken. Maar wat verklaart
deze theorie omtrent de houding van het Czaristisch Rusland of van het
Groot-Brittanni€ van Disraéli en Gladstone? Niets hoegenaamd. Wat
hadden zij met het ontzien van katholicke groepen van doen? En als wij
aan den oorlogsstrijd van het heden denken: wat verklaart zulk een
theotie voor al de pogingen van een Finland, een Hongarije, een Bul-
garije, een Japan? Waarom al die pogingen, zoodat een reis van een Mgr.
Spellman President Roosevelt tot allerlei verklaring noopt — en zulk
een reis de internationale pers wekenlang bezig houdt?

Het is duidelijk, dat deze theorie volkomen inadequaat is en dat dieper
moet worden gepeild om tot een behoorlijke verklaring van het groote
verschijnsel te komen.

II

Deze theorieén hebben alle afgedaan; de laatste twee met haar poging
tot een verklaring ,,van buiten uit”, zijn geheel mislukt, nadat de eerste,
zonder eenige innetlijke waarde altijd, noodzakelijk voor de naakte feiten
was bezweken.

Er is echter wel een voortreffelijke theorie, een verklaring ,,van bin-
nen uit” — de historische theorie. Dit pausdom is een monument, voor
vriend en vijand en onverschillige, dat reeds boogt op een meer dan
duizendjarige openbare traditie, na eeuwenlang leven in de verborgen-
heid van catacomben. Duizend jaar internationale en staatkundige tra-
ditie, alleen reeds van het Edict van Milaan tot het Concilie van Bazel toe.

Ik zal mij wel wachten, U als leidsman aan te bevelen den katholiecken
revolutionnair van de negentiger jaren en van de jaren v66r den eer-
sten wereldootlog, Léon Bloy. Maar in zijn Le Désespéré en in zijn La
Femme Panvre heeft hij onsterfelijke bladzijden geschreven over de be-
teekenis van die duizend jaar.

- ,,L’homme est tellement éternel, que les idées qu’il réalise le moins
sont les idées du temps et de I’espace.”

Met dezen prachtigen zin leidt hij in: duizend jaren, tien eeuwen, ge-
weldig als de geboden van Sabaoth! En steeds gaat het voort, zoodat de
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woorden van den grooten protestantschen geschiedschrijver Macaulay
bijna een gemeenplaats zijn geworden: en nog zal het Pausdom onge-
broken staan, als de reiziger van Nieuw Zeeland op de ruines van Londen
een schets maakt van de bouwvallen van London Bridge.

En altijd is er — want daarover gaat het thans alleen — de staat-
kundige macht van den Paus. Of Charlemagne wordt gekroond, de Hoh-
enstaufen teruggedrongen, of Napoleon I moet capituleeren, of Bis-
marck zijn binnenlandsche politiek moet wijzigen. Voor Hem zullen Mus-
solini en Hitler in het stof verdwijnen, zal een wereld-communisme moe-
ten wijken, zal een wereldplutocratie eenmaal zijn een belachelijk en
vergeten hoodstuk van economische wereldwanorde.

Al de ellendige mislukkingen van de Renaissance-pausen en de groote
zwakheid in het grootste deel van 17e en 18e eeuw, met het bijzonder
criticke punt van de Fransche Revolutie — leest erover de tragische
bladzijden bij den historischen grootmeester Godefroy Kurth — heb-
ben dit machtigst historisch gegeven ternauwernood kunnen beschadi-
gen. Als die Fransche Revolutie in de ijzeren knuisten van Napoleon
komt, is het deze geweldigste aller staatslieden, die het eerst de wereld-
grootmacht, den Paus, ondergaat — en openlijk erkent. Onmiddellijk
na den zwakken Pius VI komt Pius VII; vitwendig even zwak, schijn-
baar nietig, maar bewust beladen met die traditie van duizend jaren
staatkunde — en daardoor een grootmacht zonder gelijke, de wereld-
grootmacht. Bladert eens in de grandiose werken van Aulard, Sorel,
Vandal, Madelin — allen geschiedschrijvers van wereldfaam. Hun be-
wondering en verwondering spreken uit elke letter van hun machtige
boeken. En met Pius VII begint een nooit gekende hetleving van het
Pausdom van de 19¢ en 20e eeuw, begint een ongebroken glorieuse dynas-
tie — Gregorius XVI, Pius IX, Leo XIII, Pius X, Benedictus XV,
Pius XTI — en de onvergankelijkheid van de groote staatkundige macht
wordt voortdurend bevestigd.

111

Vraagt dan niet, bij een critisch onderzoek naar het wezen van die
grootmacht, naar de meening van den een of anderen staatsman van den
derden of van den tienden rang. Het zij ons voldoende, de getuigenis te
hooten van de drie grootste staatslieden van de 19e eeuw, Napoleon 1,
Bismarck en Gladstone. Bij herhaling spreken zij zich uit. Het meest
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welsprekend en tot Sint Helena toe de Fransche tiran; met een zekere
grimmigheid — en een schouderophalen van niet verstaan — Bismarck;
met groote koelheid, omdat het gaat om iets dat van zelf spreckt —
raadpleegt zijn levensbeschrijver John Morley in de al te omvangrijke
drie deelen — Gladstone. Bij de eerste twee spreekt vooral het gevoel van
het eigen tijdelijke en voorbijgaande — bij Napoleon is dat altijd heel
stetk — tegenover zulk een macht van de eeuwigheid. Zeer realistisch,
worden zij juist geirriteerd door geestelijke lieden om den Paus heen;
dikwijls laten zij hun verachting voor dezen den vrijen loop. Een halt
is er steeds, als de Paus zelf in het geding komt. Met Britschen eigenwaan
en bedenkelijk opgetrokken wenkbrauwen spreekt Gladstone over den
pauselijken Staat — vergetend het armzalig huishouden van Ierland, dat
Engeland naast eigen deur kan vinden — en daar veroorzaakt heeft.
Met een heel ander lijden stellig dan dat van de Romeinsche boeten uit
het erfdeel van Petrus. Maar de Paus zelf is geen oogenblik in discussie
— hier ontmoet de eene grootmacht de andere en twijfelt een internatio-
naal ver ziende en een trotsche vertegenwoordiger van Groot-Brittannié
niet, welke de grootste is van de twee.

v

Met groote nationale schaamte herdenken wij dan ook den blunder,
door Nederland in 1871 gesiagen, toen het nauwelijks zijn weder-intre-
den in de groote internationale maatschappij had gedaan. Dan voor het
eerst oprijzend uit een nationaal leven, zonder eenige grootheid van
cultuur, door onze beste historiekenners en kunstenaars terecht genoemd:
een nationaal moeras, begint ons land met den ezelstrap, daartoe gein-
inspireerd door het zoozeer van den grooten Thorbecke afgeweken
liberalisme van Kappeyne van de Coppello. Wat weet de poovere Dum-
bar meer dan het theorietje van den Paus, vorst van den Pauselijken Staat?
En zoo komt een meerderheid tot de onnoozele meening, dat met het
Pausdom is afgerekend, omdat de ongelukkige en niets ter zake doen-
de Pauselijke Staat is verdwenen. Waarom dan niet een ezelstrap? Al-
berdingh Thijm en Nuyens, reeds lang verbijsterd door het in ons land
weer oplaaiend anti-papisme, met zooveel staatslieden van internationale
reputatie terecht van meening, dat het negatief gedeelte van de tijdelijke
macht van den Paus zeker beteckenis heeft voor de vrije meeningsuiting
van den Paus; deze groote leiders van de Katholieken van die dagen, zij
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zien vooral — en terecht — de kwaadaardige poging om het Neder-
landsch Katholicisme te grieven. Tot een juiste stelling van het groote
probleem kwamen zij nog niet — kwam geen Katholiek in dien tijd. Zoo-
veel jaren later zou pas de kranige dissertatie verschijnen aan de Amster-
damsche Universiteit van Jan Willem Schneider — den zoo spoedig
voor het openbaar leven der Katholieken van Nederland vetloren ge-
ganen jongere van groot talent.

Het Gezantschap bij den Paus verdwijnt. Het blijft opgeheven, tot
dat in den eersten wereldoorlog de groote liberale staatsman Cort van
der Linden — altijd open voor alle meeningen en zeker voor die van
Struycken, die hem tijdig over de juiste beteekenis van den Paus als
internationale grootmacht had ingelicht — zich die grootmacht in den
zoo critieken tijd herinnert. Het Gezantschap bij den Paus hetleeft; ons
land wordt bij het Vaticaan door eerste klas staatslieden — een Louis
Regout, een Octave van Nispen tot Sevenaer — vertegenwoordigd.

Maar in 1925 neemt een politicke imbeciel, een Ds. Kersten, in dit ge-~
weldige internationale vraagstuk de leiding. Profiteerend van een tot
in het absurde doorgevoerd evenredig kiesrecht, viert hij uit zijn anti-
papisme van den nieuweren tijd. Wat deert hem de theorie over de staat-
kundige beteekenis van den Paus? Wat deert hem het buitenlandsche
prestige van Nederland? Maar erger dan dit is het, dat partijen van aan-
zien dit buitenlandsch prestige opofferen aan binnenlandsch partij-kra-
keel of aan voldoening van het belachelijk anti-papisme van groepen
van haar leden of aan de concurrentie onder het kiezerscorps. En zoo
vergrijpt een kleine meerderheid zich opnieuw aan het Gezantschap bij
den Paus en verdwijnt dit ten tweeden male.

A%

Laat ik eenigen tijd stil staan bij de ellendige fouten, die bij dit alles
zijn begaan. Laten wij beginnen met de hand in eigen boezem te steken.

Zeker, er was volop reden tot groote verontwaardiging onder de
Nederlandsche Katholieken. Zij wisten, dat juiste redeneering en zui-
vere theorie niets te maken hadden met de gepleegde wandaad. Zij wis-
ten, dat een deel van hun landgenooten — in het land van orde en vrij-
heid! — hen wilden kwetsen en dat zij, de Katholieken, daarvoor geen
enkele aanleiding hadden gegeven. Daar was bovendien een bijzondere
reden tot verontwaardiging. De zaak van het Gezantschap was een
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nationale zaak, zoo goed als de sociale directieven van Rerum Novarum
en Quadragesimo Anno wereldzaak zijn. Maar wie eerder dan de Katho-
licken hadden voor al deze zaken in de bres te staan? Wie waren beter
ingeleefd in de eeuwenoude traditie van de weteld-staatkundige betee-
kenis van den Paus? Wie kenden beter dan zij de feiten, hoe die staat-
kundige macht altijd op wereldvrede is gericht, in het staatkundige zoo-
wel als in het sociaal-economische? Wisten de Katholieken niet, dat het
maar enkelen zijn onder de niet-katholieken — een President Roosevelt
b.v., die er zich openlijk op beroemde, dat hij voortdurend Quadragesimo
Apnno raadpleegde — die zich zelfs met wetenschappelijke impulsen in
de buurt van het pausschap wagen? Kenden zij niet zooiets van geheel
bevooroordeelde wetenschap — onder het mom van vrije wetenschap —
die stelselmatig de rijkste objecten, de meest zich opdringende objecten,
negeert, zoodra zij daar iets meenen te zullen vinden, dat niet past bij
a priori aanvaarde en geheel vastgeroeste geesteshouding? Voor de zaak
in kwestie konden zij er zeker van zijn, dat maar een enkele, zeer hoog-
staande niet-katholiecke Nederlander nog een paar dagen bedrukt zou
zijn om dit erbarmelijk votum van de Tweede Kamer!

Intusschen tijst de vraag: zijn er geen tactische fouten door de Katho-
licken gemaakt bij de Gezantschapskwestie? Tk meen van wel — en zelfs
zeer ellendige fouten.

Toen Cort van der Linden het klare inzicht had gewonnen, dat, zij
het aanvankelijk tijdelijk, de verbinding met den Paus moest worden het-
steld, had het toen niet van wijzen tact getuigd, het voorbeteiden van
het herstel dezer betrekking op te dragen aan een gezaghebbend pro-
testantsch diplomaat? Moesten de eenvoudigen van geest — zoo al niet
van hart — die nu eenmaal door allerlei anti-papistischen rimram waren
misleid en die in deze ingewikkelde vraagstukken uiteraard moeilijk weg-
wijs raken, worden opgeschrikt door de zending van Mgr. Nolens?
Moest de zending van een prelaat van de R. K. Kerk, zijn veel te veel
op den voorgrond treden bij deze aangelegenheid, niet volkomen mis-
leidend werken? Terwijl zij toch ook in het geheel niet paste bij de so-
liede, door alle internationale grootmachten aanvaarde theorie? Werd
dan het voorbeeld o.a. van Groor-Brittannié nog altijd z66 slecht be-
grepen? Waarom werd — en iedereen zal begrijpen, dat hiermee niets
wordt gezegd tegen twee van de grootste glories van de katholieke
staatkundige partij in ons land! — tweemaal een katholicke Gezant ge-
kozen?
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Toen het gevaar in 1925 dreigde, waarom werd toen niet tijdig dat
aantal eerste-klas niet-katholieke Nederlanders gemobiliseerd, de man-
nen met inzicht in internationale verhoudingen, in de wereldpositie van
Nedetland, mannen uit de school van de Beaufort, persoonlijkheden,
die te juister tijd op de partijen van links met name gunstigen invloed
konden uitoefenen? Zelf heb ik getuige mogen zijn van de meer dan
slordige voorbereiding van het Kabinet-Colijn van 1925 — ik ga thans
niet in op de geheel verkeerde ontwikkeling van onze binnenlandsche
politiek in dien tijd, die ook voor deze zaak zooveel op haar geweten
heeft; mijn inzichten daarover zijn U voldoende bekend! — en ik weet
dus, hoe over deze allerbelangrijkste kwestie in katholiek-staatkundigen
kring werd heengeloopen. Ik weet dus ook, dat toen reeds vast stond,
dat de Heer van Karnebeek niet de portefeuille-kwestie zou stellen,
dat op de Chirstelijk-Historischen niet te rekenen viel; en dat — lamen-
tabile dictul — toch de steun aan een Kabinet-Colijn werd doorge-
dreven....

VI

Zien wij nog eens om ons heen.... Bekijken wij maar de Engelsche
kranten van een veertien dagen.... Finland, Hongarije, Italié, Japan,
Bulgarije, de Vereenigde Staten — en het Vaticaan. Het pauselijk Hof
wemelend van buitenlandsche diplomaten — en wij ontbreken.

Gaan wij nog even wat dieper in op de historische theorie — op de
traditie. Dit is niet alleen een zaak van uitwendige, maar ook van in-
wendige beteekenis. Wat de geheele wereld, met haar diep-christelijke
overlevering, ondanks ontkenning en bestrijding, ten diepste weet is
dit: Daar in het Vaticaan is het eenige wereldcentrum, waarvan wegenlijke ge-
rechtigheid in het internationale is te verwachten. Daar is niet alleen geen enkel
materieel belang van grooter of kleiner orde, daar is de handhaving van
de leer: aan ieder het zijne, met meer omzichtigheid en verfijning, met
meer historischen zin dan waar ook toegepast, ten bate van allen. Daar
is de veroordeeling van allen machtswaan, de veroordeeling van alle
tirannie, de veroordeeling van alle vernietiging van het zwakke. Daar is
ook de cultuur van een positieve internationale rechtsorde, zonder ge-
weld van den een en zonder vrees van den ander. Daar reikt het recht
in het sociaal-economische — waardoor het recht zijn grootsten inhoud
krijgt. Machtsfilosofie wordt daar veroordeeld — en de wijsbegeerte,
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die Grieksche Oudheid met het licht van Thomas van Aquino verbindt,
inspireert daar de wereldwijsheid.

Voor de Nederlandsche Katholieken als staatsburgers, in samenwer-
king met zooveel verstandige volksgroepen, is thans groot werk te doen.
Zooals bij de groote sociale Encyclicken — waarover ik reeds vroeger
tot U mocht spreken —, die veel verder reiken dan de Katholieken,
maar voor de geheele menschheid zijn bestemd, hebben wij, Katholie-
ken, in staatkundige vereeniging, in dienst van onze aanstonds herboren
nationale gemeenschap, een belangrijke staatkundige taak te verrichten.

Op de komende algemeene vergadering van de International Chris-
tian Democratic Union, waar generaal Haller, Dr. Slavik, Dr. Batista
i Roca en ik zullen spreken over De Volkenbond — nu!, zal ik het voor-
recht hebben te bepleiten, dat in de Council van The Commonwealth of
Nations, die wij afbidden, een permanente zetel van Advies voor het
Vaticaan wordt ingeruimd. Daarvoor is de steun van de Nedetlandsche
Katholieken onontbeerlijk — maar ook van zooveel anderen, met in-
zicht in het nieuwe internationale leven en vol goeden wil.

Gezamenlijk moeten wij uitwisschen alle teekenen van internationale
onmondigheid bij een volk, dat internationaal thans terecht zoo groot
aanzien geniet en aan een Grotius en een Asser voor internationale wijs-
heid en wetenschap zooveel is verschuldigd.
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Onderwijsvernieuwing door Kees Boeke
door P. ELLERBECK 8S.].

Er is in de wereld van onderwijs en opvoeding veel gerucht rond Kees
Boeke en rond de ideeén en methodes die hij toepastin zijn Kindergemeenschap
te Bilthoven. Op velerlei gebied wordt hij aangevallen en de bezwaren die
men hoott, spreken elkaar soms lijnrecht tegen: zijn methodes zouden heidens
en amoreel zijn en.... hij handelt uit een pietistisch christelijke mentaliteit.
Hij gaat individualistisch te werk en.... hij laat het individu ondergaan in de
gemeenschap. Wat daarover te denken?

Als een schilder over veletlei levensgebieden gaat schrijven en tot veel
omstreden theorieén komt, moet men, om hem als schilder te kennen, niet
naar zijn theorieén luisteren, maar gaan kijken naar zijn werk, Daarin zal
hij zich beter uitdrukken dan in getheoretiseer over aesthetick, wijsbegeerte
of politiek, waarin hij slechts amateur is.

Gegeven de disputen over de theorieén van Kees Boeke lag het voor de
hand zijn ,,Werkplaats Kindergemeenschap™ eens te bezoeken, om te zien
wat hij tot stand gebracht had en hoe hij zelf in zijn werk stond. De heer
Boeke was zo bereidwillig een dag van zijn druk bezet leven vrij te maken
om mij rond te leiden en mij zijn idee&n uitcen te zetten in een eerlijk gesprek.
De oprechte bewondering die ik voor hem kreeg, geeft me de moed om ook
eerlijk mijn indrukken en reflexies weer te geven in het besef niet aan dank-
baarheid te kot te schieten voor zijn vriendelijk onthaal.

Zeker een ééndaags bezoek op zich is niet voldoende voor een definitief,
naar alle kanten uitgewogen oordeel, maar men doet er toch feiten op en
hoort gedachten die een verantwoord totaal beeld kunnen geven. ILaat ik
dus met de feitelijke gegevens beginnen om van daaruit de diepere aspecten
te beschouwen.

* Kk

Aan het station van het mooie Bilthoven wachtte de heer Boeke me op:
een lange goed gebouwde zestiger, nog weinig grijs en in zijn volle kracht.
Hij beantwoordt aan de voorstelling, die we ons van een moderne dominé
maken: er ligt een rustige mildheid over hem, een mensenvriend, die niet
uitbundig is, maar met wien men graag over zijn miserie zou praten. Hij
heeft iets sereens, maar niet die klare, realistisch-diepe sereniteit van een
Benedictijner monnik.

De kinderen, die we onderweg passeerden, begroetten hem eenvoudig:
,-Dag Kees”. Dat klinkt vreemd, maar het heeft niets van een vulgaire frére
et compagnon-houding. ’t Is een vertrouwdheid van een eigen soort, die hem
niet naar beneden haalt en die door een oud-bewoner van een klein democra-
" tisch Achterhoeks stadje best in te denken is. Boeke vertelde dat deze begroe-
tingswijze vanzelf is gegroeid.

We gingen nu de Kindergemeenschap bekijken. Duitsers en Canadezen
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hebben haar bezet en hun sporen achtergelaten. Alles ligt nog uiteen in ten
dele geimproviseerde gebouwen, die echt uitgewoond zijn. Vooral in het
Zuiden kennen we dat beeld. Ik was me bewust dat dit milieu en de nood-
zakelijke uitwerking ervan op de kinderen mijn oordeel over Boeke’s werk
niet mochten beinvlioeden. Bijna iedere onderwijs- en opvoedingsinrichting
heeft in het uiterlijk aspect geleden en gewoonlijk is dit slechts het geringste
deel van de algehele ontreddering die over de jeugd zelf is gekomen.

Een 250 kinderen, jongens en meisjes van 3 tot 18 jaar, vormen de kinder-
gemeenschap, te samen met een staf van docenten of werkers. De kindeten
zijn vooreerst verdeeld in vijf grote groepen die volgens de kleuten van het
spectrum worden aangeduid: paars de kleuters, blauw de kinderen van de
eerste klassen L.O., groen die van de laatste klassen L.O., geel de groep
van hen die we met de leerlingen van de M.U.L.O. of eetste drie klassen
M.O. kunnen gelijkstellen, het z.g. I.V.O. (individueel voortgezet onderwijs),
oranje, die daarna nog doorwerken.

Voor het onderwijs zijn er geen klassen maar leeftijdsgroepen.We moeten
hier afstand doen van onze gewone voorstelling van een school, waar de
leerstof volgens jaren is ingedeeld, waar men cijfers krijgt en op het eind
van het jaar overgaat of blijft zitten. Hier krijgt men geen cijfers, men blijft
niet zitten, men gaat in verschillend tempo vooruit. Om die vooruitgang aan
ieders individueel tempo aan te passen zijn de vakken verdeeld in groepen:
de doegroep, de talengroep, de wiskundegroep enz. Iedete groep omvat ver-
schillende vakken, ieder vak een aantal vakdelen. Zo zijn er op de school een
400 vakdelen, die elk hun eigen eisen hebben, waaraan door tentamen of proef
moet voldaan worden. Ieder hoeft niet alle vakdelen te doen. Ex is specialisa-
tie mogelijk b.v. in technische of zelfs huishoudelijke richting. Er zijn mini-
mum-eisen en men kan zich aanpassen aan de individuele begaafdheid en ont-
wikkeling. De kinderen krijgen niet alle dezelfde maaltijd van kennis opge-
dist, maar ze kunnen 3 la carte dineren. Om hen in de keuze en de uitwer-
king te helpen hebben ze in groepjes van ongeveet 12 kindeten een mentor,
één der onderwijskrachten.

Het princiep der zelfwerkzaamheid geldt hier: geen hoorschool, maar een
doeschool, en daardoor wordt het onderwijs in de gehele opvoeding die de
Kindergemeenschap geven wil en waarvan dit beginsel een der hoofdpeilers
is, ingebouwd. De andere hoofdpeiler is het beginsel dat men de kinderen
tot gemeenschapsmensen moet opvoeden. Dat vraagt de vorming van een
groot verantwoordelijkheidsbesef en daartoe gééft men de kinderen ook grote
verantwoordelijkheid.

Tedere week b.v. is er een vergadering die door de kinderen zelf geleid en
genotuleerd wordt. Elkeen mag kwesties op het program zetten en de pro-
blemen die de gemeenschap stelt, moeten daar worden opgelost, niet doot
stemming, de minderheid kan immers gelijk hebben. Als er geen eensgezind-
heid komt, neemt men geen beslissing, maar komt men later op de zaak terug.

Men wil van buiten af niets opleggen (behalve dan de boven gegeven rege-
ling), alles moet van binnen uit aanvaard worden. Er wordt niet gestraft, de
overtreder moet zelf tot inzicht komen van wat hij misdeed en in ovetleg met
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de anderen de zaak goed maken. Ondanks de publicke behandeling tracht
men de individuele beschaming zoveel mogelijk te voorkomen.

De kinderen houden zelf de gebouwen schoon, vervaardigen meubels en -
- onderwijsmateriaal en onderhouden de tuin. Handenarbeid staat er hoog in
ere. Kunst is een zeer voorname factor in de opvoeding en de prestaties zijn
hoger dan men van zulke jonge kinderen zou verwachten. Men speelt Shake-
speate en zingt de Matthiuspassion van Bach. Door het leren waarderen van
goede kunst en het vieren van verzorgde feesten vragen ze niet meer naar het
minderwaardige. Er wordt ook aan sport en aan rythmische gymnastiek ge-
daan. Alles is er op ingericht ook een goede lichamelijke vorming te geven.

Op al deze gebieden leert het kind zich uiten in een gemeenschap waar de
meest uiteenlopende sociale verhoudingen verwerkelijkt zijn: tussen klei-
nen en groten, tussen jongens en meisjes, tussen minder- en meerbegaafden,
tussen kinderen en volwassenen. Eén verhouding wordt echter zorgvuldig
geweerd: de zuivere gezagsverhouding; daarmee, zo zegt men, wil men de
kinderziel niet forceren.

Dit zijn de grote lijnen van de Kindergemeenschap. Er zijn mooie aspecten
in deze opzet, maar we hebben toch ook kritiek. Eerst willen we ons echter
afvragen: welke geest bezielt dit alles? Dat is immers het voornaamste.

Men merkt aanstonds dat een grote toewijding al deze bemoeienissen rond
het kind beheerst. Kees Boeke is een practische idealist, iemand die zich zelf
geeft. Hij is een belichaming van de geest die hij anderen wil bijbrengen.
Naast hem staat zijn vrouw Mevr. Boeke Cadbury; hoewel uiterlijk niet zo
opvallend, schijnt ze mij werkelijk een onmisbare zorgende figuur in deze
gemeenschap. Beider geest heeft zich medegedeeld aan de uitgebreide staf van
medewerkers, die bij een belachelijk lage salariéring leven voor het mooie
werk.

Maar welk doel bepaalt die schone toewijding, men sprak immers wel van
amoreel, heidens, communistisch? Dit is zeker niet juist. Kees Boeke is een
Christen met hart en ziel, maar nu is het zo tragisch dat het begrip ,,Christen”
zovele betekenissen heeft. De volheid van het Christendom is het Katholicis-
me, en waar daarvan wordt afgeweken, blijft het een torso, schoon misschien,
maar onaf. Boeke’s Christendom is het best gerakteriseerd door de mentaliteit
der Quakers, die hij in volle consequentie wil doorvoeren. Zelf is hij zende-
ling geweest voor deze Society of Friends in Syrié.

Ik meen dat dit feit het duidelijkste licht werpt op het grondplan van zijn
opvoedingsmethode. Als men een korte beschrijving van deze secte leest, dan
heeft men tevens de beginselen waarvan dit syteem de consekwente toepas-
sing is en allerlei eerst onverklaarbare aspecten worden dan duidelijk.

De secte der Quakers wordt door Algermissen het tot het laatste subjec- °
tivisme doorgevoerde Protestantisme genoemd. Geen dogma’s, geen pries-
ters, geen sacramenten, zo weinig mogelijk organisatie, maar alleen de inner-
lijke Christus wil men er. Niet het uiterlijk licht van de bijbel, maar alleen het
innerlijke licht is van belang. Het goddelijk zaad valt in de ziel, het groeit op
onder werking van Christus’ licht en daardoor, en alleen daardoor, wordt
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de mens van de zonde bevrijd, met Christus verenigd en tot goede werken
bevrucht. De godsdienstige houding is er een onbepaalde en onbepaalbare -
gemoedstoestand van waaruit dan de houding van aanbidding en de goede
daden voor de naasten moeten volgen. Dat godsdienst ook waarheid is, door
God geopenbaard en door de Kerk voorgehouden, en dat die waarheid het
enige veilige richtsnoer is voor de goedheid van de godsdienstige daden,
wordt er niet geaccepteerd. En hoewel men er de realiteit van de zonde er-
kent, durft men toch het dogma der erfzonde in alle consekwentie niet te
aanvaarden en houdt geen rekening met het feit dat juist in het godsdienstig
gevoel deze zonde zich kan verhullen en tot de ergste excessen kan leiden,
juist omdat dit gevoel niets boven zich erkent.

Me dunkt deze band met het Quakerisme geeft ons te denken. Kees Boeke
is een verklaard tegenstander van confessioneel onderwijs, dat verdeling zou
brengen onder de kinderen. Welnu als men dieper ziet merkt men dat zijn
opvoeding ook geen neutraal onderwijs is, — dat bestaat immers nergens —
maar een bepaalde vorm van confessioncel onderwijs, maar dan van zijn
confessie. Omdat deze echter zeer vaag en ondogmatisch is en niemand wil
vastleggen aan een vaste formule, wekt ze de indruk neutraal te zijn. Men is
er tevreden met een algemene godsdienstig-affectieve houding, die nog tot
alletlei bepalingen kan voeren. Maar dat is nog geen godsdienst, omdat gods-
dienstige daden helderheid en zekerheid, een ongeschokte overtuiging vragen.
Wat moet zo’n opvoeder antwoorden als een kind nu de vraag stelt: is Chris-
tus nu werkelijk God? Toch een zaak van het grootste gewicht!

We gaan hier echter niet verder op in. Een feit is dat er een vage religieuse
sfeer hangt in Boeke’s stichting en dat deze zich vooral uit in de aesthetische
beleving van grote christelijke kunstwerken. En dit is zeker een groot voor-
deel boven het platmaterialisme en oppervlakkig scientisme van menige neu-
trale school. Boeke is een oprecht Christen, die zeker een goede invloed heeft
op allen die ver van godsdienst en menselijke waardigheid zouden opgroeien
zonder hem. Hij bereidt de bodem voor op het zaad, maar wat zou zijn werk
vruchtbaarder zijn als hij niet alleen beploegde en wiedde maar ook de be-
stemming van iedere akker wist en het juiste zaad mocht mee zaaien met den
Goddelijken Zaaier: ,,Zoals de hemelse Vader Mij gezonden heeft, zo zend
Ik u” (Jo. 20, 21). Boeke gelooft in de inwendige Geest, wij ook, maar die
Geest spreekt niet alleen in het mensenhart, maar ook in degenen die door
Hem gezonden worden: ,,Die u hoott, hoort Mij” zeide Christus (Luc. 5, 16).
We moeten niet alleen geinspireerd worden door de figuur van Christus, maar
Hem, geheel en al zoals Hij verschijnt in Evangelie en Kerk, aanvaarden.

De bewonets van Galilea werden ook geboeid door Christus® persoon,
door Zijn goedheid tegenover de zicken die Hij genas, door de waardigheid
die van Hem uitstraalde. Maar toen Hij te Capharnaum over het brood sprak

“dat Hij zelf was zeiden ze: ,,Dit woord is hard, wie kan naar zo iets luisteren?”
(Jo. 6. 60) en toen trokken velen zich terug en bleven niet langer bij Hem. Het
godsdienstig gevoel kwam in opstand, ze aanvaardden niet de hele Christus,
ze wilden uit Christus’ leer kiezen wat hun beviel, het waren heretici, mensen
die een keuze doen. De individuele benadering van Christus is zo onvolledig.
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Heel het leven der Kerk is uitwerking van het wezen der menswording. Eén
mens kan dat niet omvatten en als hij dat toch wil, maakt hij zich zelf tot een
Christus, niet in de zin van St. Paulus ,,alter Christus”, waarbij het ik ver-
dwijat, maar tot een pseudo-Christus.

Boeke leert ons zoals zovele vtome Quakets te leven volgens het geloof,
maar de vraag is of het het ware geloof is. Zijn gebouw is niet opgetrokken
op het enige fundament en hoe schoon het dan ook lijkt, beter als andete
totaal ongodsdienstige systemen, het blijft een verminking van het beste dat
we hebben: de openbaring Gods in Christus. :

Hoe staat het nu met de practijk van de opvoeding, die we boven schetsten?
Laat ik trachten de sfeer te beschrijven, zoals ik die aanvoelde. Er is een rustige
en beschaafde sfeer. Waar gestudeerd werd, merkte men dat de kinderen ont-
spannen geconcentreerd waren. Er heerste in die lokalen de stemming van
een universiteitsleeszaal, waar mensen zitten die weten wat rustig studeren
is. Dit contrasteert wel sterk met wat ik in andere scholen zag. In het geheel
ontbrak er echter iets wat men elders soms te veel vindt: een uitbundigheid,
een jolige jongensachtigheid. De grotere jongens maakten op mij geen
frisse indruk, ze leken me te oud, te verstandig, haast cen beetje levensmoe.
Me dunkt dit milieu zal goed zijn voor zenuwachtige kinderen, die et tot
rust komen, ook wel voor meisjes, maar voor jongens ontbreekt te veel het
rivaliteitsmoment in de opvoeding, de competitie, de sttijd. Eerlijk gezegd
het was me te weinig mannelijk.

Misschien is die indruk van enkele uren vals, of een verkeerde generalisa-
tie, maar als men nu merkt dat de kinderen voortdurend aangemoedigd wot-
den, dat hun prestatie’s hoog worden aangeslagen, waar ze mij nog heel not-
maal voorkwamen, dat men niet straft, dat de jongens altijd met meisjes samen
zijn, dan schijnt het me toe dat mijn observatie niet louter een visueel toe-
vallig beeld was, maar een inzicht werd dat telkens groeide en door het uiter-
lijk beeld gevoed werd. »

Zeker het is erg gelukkig dat de kinderen rust vinden voor hun geest, niet
overladen worden met nodeloze kennis, dat in prettig en vormend werk allet-
lei spanningen worden afgereageerd. Maar zou het slappe Quakeridee van
gezag zich niet wreken? Vormt men zo niet harmonische, maar slappe, hyper-
beschaafde mensen die de kleine, door de gemeenschap gestelde eisen wel
aankunnen, maar die niet de eis van een absolute norm voelen, omdat zij die
niet krijgen? Ligt er in het geven van de verantwoordelijkheid aan kinderen
in zo grote mate, niet een onverantwoordelijkheid bij de opvoeders, die geen
sterke beslissingen aandurven? Worden de kinderen zo niet vroegtijdig ondet-
gedompeld in de gemeenschap waardoor ze niet tot zichzelf kunnen komen?

En dan: er bestaat geen straf. Hoe kan men mensen opvoeden zonder dat
ze ook aan de lijve voelen wat op de zonde volgt? De mens is ook lichaam
en we mogen hier wel eens naar de goddelijke economie zien, waarin de zon-
daar ook gestraft wordt, hier op aarde tot zijn heil, daarna voor ecuwige ver-
gelding. In de Hebreénbrief staat: ,,Want de Heer kastijdt dien Hij bemint,
tuchtigt elken zoon dien Hij liefheeft. Verdraagt het dus als een kastijding;
God behandelt U als zonen. Want is er wel een zoon, die door zijn vader niet

133



ONDERWIJSVERNIEUWING DOOR KEES BOEKE

wordt gekastijd? Zo ge dus zonder kastijding zoudt wezen, waarvan allen
hun deel krijgen, dan waart ge bastaards en geen zonen (Hebr. 21 : 6—9). Daar
waar men de straf wil afschaffen vergeet men weer de realiteit der erfzonde,
in ieders vlees aanwezig.

Opvoeden is klaarmaken voor de wereld van de volwassenen, zoals ze is,
om ze beter te maken. Daartoe is nodig dat de mens zelfstandig en desnoods
eenzaam zich te weer kan stellen tegen bederf van buiten en van binnen. En
dat moet hij leren door strijd tegen de hartstochten en strijd tegen de onge-
zonde invloeden in de gemeenschap. De jongens van Kees Boeke vechten
niet. Op vele neutrale scholen zijn de gevaren te groot, zijn ze hier niet te
klein? Zo kweekt men kasplanten.

Bouwt men een ideale jeugdgemeenschap, waar, onder een soort collec-
tieve suggestie de driften weinig aan het woord komen en alles gemakkelijk
in der minne geschikt wordt, dan kunnen de kinderen wel gelukkig zijn —
ook dat kan gesuggereerd worden — maar dat is toch geen voorbereiding
voor het leven, dat nu eenmaal anders is. Daar zijn wel sterke gezagsverhou-
dingen, waaraan men zich moet onderwerpen en waarbij men toch vrij moet
blijven; daar worden de driften geprikkeld en toch moet men zich rein be-
waren. Er moet gestreden worden voor het goede, tegen het kwade. Hoe
verruwend, hoe onaesthetisch en onprettig dat vechten ook is, mijn hemel,
het goede is het waard!

Opvoeding moet normen bijbrengen op de allereerste plaats, het moet leren
hoe er volgens die normen geleefd kan worden, en daar is de opvoeder met
klaar inzicht voor nodig. Ook het psychisch apparaat moet gevormd worden
in harmonie, maar op slot van rekening, hoe nuttig een gemeenschap daar
ook voor is, dat gaat eerder vanzelf dan het verwerven van normen.

Maar als men vindt dat alles eerst in eigen gemoed verantwoord moet zijn
volgens een samenklank van gevoelens, en niet volgens beginselen die klaar
en ongeschokt aanvaard worden, als men alles slechts van harte wil doen, dan
kan men beter over de beginselen praten en alles in ’t vage laten. Maar dan is
men ondanks alle praten over gemeenschap toch individualist omdat de
eigen subjectiviteit norm is geworden.

Onzepractische bezwaren komen zosamen met de theoretische. Chestertonzegt
dat alle oorlogen godsdienstoorlogen zijn. Alleen een grote goede zaak als een
godsdienst brengt de mensen er toe te strijden. Onder alle verschillen in opvoe-
dingssystemen ligt de godsdienstverscheidenheid. Hier is het de gemoedsgods-
dienst van de Socsety of Friends. De gemeenschap dient er alleen om het gevoel te
stimuleren, maar de mens staat er in alles eenzaam tegenover God en Christus.

We hebben groot respect voor het werk van Kees Boeke. Hij heeft het niet
gelaten bij getheoretiseer over opvoeding, maar hij is met inzet van geheel
zijn persoon zelf begonnen. En juist het werk zal, hopen we, de nodige cot-
recties brengen op wat in aanzet minder juist was.

Moge zijn geest steeds open blijven voor de lessen van het leven én van de
genade, en zo door blijven werken, niet in getheoretiseer maar zoals hij reeds
zolang deed in de onbaatzuchtige dienst van de opvoeding. Dan is hij zeker
een paedagoog naar Christus.
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De troontede, door Hare Majesteit de Koningin op 23 Juli ter opening van
de Staten-Generaal uitgesproken, bevatte een uitvoerig werkprogram, waarbij
zoo goed als geen gebied, waarop DE REGEERING haar werkzaamheid
kan of moet uitoefenen, onvermeld is gebleven. Van de Staten-Generaal
mag men veronderstellen, dat zij gaarne willen medewerken om chaotische
toestanden op te ruimen. Nauwelijks echter had de nicuwe Minister van
Onderwijs het mes ter hand genomen om in zijn departement eenige bezui-
niging, waarvan hij de noodzakelijkheid kon bewijzen, aan te brengen, of
vooral de leden van de Partij van den Arbeid zagen in die maatregelen
een aanslag zoowel op de opbloei van de kunst als op het welzijn van be-
ambten, waarvan velen toevallig tot hun Partij behoorden. Zijne Excellentie
had met de opgeschroefde oppositie makkelijk spel en reduceerde den wervel-
wind tot een storm in een glas water. Met dat al was de houding van de vroe-
getre socialistenpartij een symptoom van de onwennigheid samen te gaan
met de RK.V.P. Met meer succes traden beide partijen eendrachtig op tegen
de communisten. Nadat deze een ,,spontane” staking te Amsterdam hadden
uitgelokt, z.g. als protest tegen de uitzending van onze troepen naar In-
donesié, en daarbij den overmoed hadden de regeering omtrent deze relletjes
te interpelleeren, was de P. v. d. A. zoo verstandig openlijk het drijven der
communisten af te keuren en zich met de regeering eens te verklaren.

Niet minder voortvarend als zijn ambtgenoot van Onderwijs blijkt de
minister van JUSTITIE te zijn. Reeds twee jaar zit ons land met het probleem
der politicke delinquenten. Het vorige ministerie wist daar geen raad mee.
Minister van Maarseveen pakt de koe bij de horens. Hij kondigde richtlijnen
af, waarbij hij de delinquenten in bepaalde categorieén verdeelde en onder
de lichte gevallen een streep wilde zetten, zich daarbij beroepend op het
christelijk gevoel van barmhartigheid. Bij velen vond dit denkbeeld, dat ook
het nederlandsch Episcopaat had aanbevolen, eerder spot dan instemming.

Het is ons niet duidelijk, waarom in een christelijken staat geen barmhartig-
heid mag worden toegepast. Maar laat het zijn dat barmhartigheid te zeer op
wraakgevoelens stuit, voor het utiliteitsargument, dat het vasthouden van
zeventigduizend burgers, die jarenlang op hun berechting zouden moeten
wachten, een definitieve kloof maakt tusschen Nederlandsche burgers en
dat al deze slachtoffers vroeg of laat naar het communistisch kamp gedreven
of gelokt worden, kan toch niemand blind blijven.

Hoever de vervolgingszucht gaat, blijkt uit de beschuldigingen tegen het
Driemanschap der Unie, dat men ook al onder de politieke delinquenten
heeft willen indeelen. Het Driemanschap is zoo verstandig geweest een
commissie van onderzoek aan te vragen ter beoordeeling van zijn gedrag
tijdens de Duitsche bezetting. Het rapport van de commissie-Schermerhorn
was: dat de Unie, onder hun leiding goed werk heeft gedaan en dat zij vrij
van alle schuld uitgaat, al hebben de leiders fouten gemaakt. Maar wie geen
fouten heeft gemaakt in die jaren, hij moge den eersten steen werpen!
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Al de mooie woorden van Van Mook ten spijt, is de verhouding tot de
REPOEBLIK nog lang niet opgeklaard. De conferentie van Malino heeft
de Repoeblik eenigszins verzwakt, want het bleek, dat met de buitengewesten
best te praten viel. Er werd besloten te stichten De Vereenigde Staten van
Indonesié, bestaande uit de volgende vier: Java, Sumatra, Borneo en de Groote
Oost, welke vier staten weer verdeeld zullen worden in autonome gebieden.
Dit alles voorloopig onder erkenning van het Nederlandsch gezag. Uiteraard
waren Sumatra en Java op deze bijeenkomst afwezig. Op Java werd op
17 Augustus het eenjarig bestaan der Repoeblik herdacht, waarbij Sjahrir
zijn volgelingen opwekte om ,,sportief en beheerscht” te zijn, twee eigen-
schappen, die tot nog toe, getuige de moorden en het herhaaldelijk stop-
zetten der evacuaties der Europeanen, hun absoluut ontbraken. Intusschen
heeft de regeering gemeend, haar doel beter te kunnen bereiken, indien zij
een commissie-generaal naar Indonesié zond. Ook vroeger in moeilijke
overgangstijden had het staatsgezag daarvan gebruik gemaakt. Thans meende
de regeering, bij monde van den Minister van Overzeesche Gebieden, Jonk-
man, dat een commissie-generaal noodig was, ,,opdat het opperbestuur de
internationale betrekkingen en de structuur van de nationalistische bew=ging
makkelijk zou kunnen behandelen. De lt.-gouverneur-generaal is beperkt
tot vertegenwoordiging van de Kroon”. Het mandaat, dat aan de commissie,
dic bestaat uit de heeren Max van Poll, W. Schermerhorn en F. de Boer
en waarin ambtshalve ook zitting heeft de luitenant gouverneur-generaal,
is meegegeven, behelst, dat zij moet streven naar herwinning der volledige
souvereiniteit van het Nederlandsch gezag in Indi€, dat door een overeen-
komst met de Britsche tegeering (Aug. 1945) beperkt was. Voorts zal zij
regelingen treffen waardoor met behulp van het moedetland of andere
mogendheden de financieele en economische reconstructie van Indié kan be-
gonnen worden. Zij zal de taak van de Nederlandsche strijdkrachten bij het
herstel van orde en recht omschrijven, en vooral; in overleg met de ingezete-
nen in al hun verscheidenheid van herkomst en cultuur, aan Qost-Indié de
waardige plaats geven in het komende staatsbestel.

De commissie-generaal is heelhuids te Batavia aangekomen. Ook Lord
Killearn, die een schakel vormt tusschen de Nedetlanders en de Indonesiérs,
is aanwezig en heeft beide partijen een lunch aangeboden, die vier uur duurde
en waar men het eens werd over de samenkomst van de commissie-generaal
en een Indonesische delegatie. Deze eetste officieele bijsenkomst zal plaats
hebben, (vermoedelijk op 7 Oct.), na de terugkeer van Pangkalpinang,
waar de conferentie van Malino met de buitengewesten wordt voortgezet.
Van Mook ontvouwde hier zijn program, waarin hij den nadruk legde op
de vrijheid der vereenigde landen en op de erkenning van de Repoeblik op
Java. Over Sumatra kon hij zich nog niet zoo positief uitlaten.

Sinds 29 Juli is d¢ VREDESCONFERENTIE te Parijs haar werkzaam-
heden begonnen. Zjj, die in Augustus op vacantie waren en de bladen niet
hebben bijgehouden, hebben weinig belangrijks gemist. Er zijn 21 Staten
vertegenwoordigd: vier groote, die de grondslagen voor bepaalde verdragen
reeds hebben vastgesteld, n.l. Engeland, Rusland, Frankrijk en de Vereenigde

136



POLITIEK OVERZICHT

Staten en 17 andere kleine mogendheden, benevens China. Deze laatste wilden
niet gebonden zijn aan de reeds eigenmachtig genomen besluiten der Big Four
en ecischten recht op gelijke stemmen, n.l. gewone meerderheidsbesluiten.
Hiertegen heeft zich de Sovjet-vertegenwoordiger met hand en tand en in
felle bewootrdingen, waatbij ook Australié en Nederland, die voor het recht
der kleine naties opkwamen, niet gespaard werden, verzet. De Zuid-Afri-
kaansche gedelegeerde berekende, dat als het Sovjetvoorstel er door kwam,
de andere staten niets te vertellen zouden hebben. Want bij invoering van
het tweederde meerderheidsvoorstel, zouden veertien stemmen noodig zijn
voot het aannemen van een aanbeveling, terwijl de groote Vier slechts vier
stemmen er bij nood’g hadden om hun zin door te drijven. En deze stemmen
kon Rusland o.a. door zijn satelietstaten Polen, Yougo-Slavié, Albanié en
Ockraine makkelijk krijgen. De ,,opstand der kleine naties’ mocht niet baten.
De kleine mogendheden mogen slechts aanbevelingen doen met twee derde
meetrderheid. Aanbevelingen met eenvoudige meerderheid aangenomen wor-
~ den onderworpen aan het onderzoek van den Raad van Ministers van Buiten-
landsche Zaken; dus van de Big Fours en die kunnen er mee doen,wat zij willen.

Nadat aan deze procedurekwestie negen dagen verspild waren, begon de
eigenlijke bespreking en wel over den status van Italié. Het vraagstuk over
Triést werd naar een commissie verwezen uit machtcloosheid hierin een
verzoening te verkrijgen. De Qostenrijksche afgevaardigde Gruber en de
Italiaansche minister de Gaspari werden het onderling eens, dat Zuid-Tirol
Italiaansch blijft. Bulgarijé kwam met klachten over de gewelddadigheden
van Gtiekenland en op zulk een hooge toon, dat de Gricksche afgevaardigde
vroeg: wie heeft feitelijk den oorlog gewonnen? Voor het overige is nog niets
van beteekenis bereikt.

Achter al deze moeilijkheden ligt het onderlinge wantrouwen over den toe-
stand tegen den volgenden ootlog en waarvoor beide partijen thans hun voor-
posten willen vastgelegd zien. Zij denken meer in oorlog dan in vrede.

Hierbij speelt de toeckomst van DUITSCHLAND een groote rol. De mi-
nister van buitenlandsche zaken der Vereenigde Staten, Byrnes, wien het wooz-
dengehaspel te Parijs verdroot, begaf zich 6 September naar Stuttgart om
2an de Duitschers het Amerikaansche standpunt uiteen te zetten. Hij ver-
klaarde zich voor een vrij en onafhankelijk Duitschland, dat in den vorm van
de Vereenigde Staten van Duitschland een zelfstandig, democratisch bewind zou
voeren. Wat de grenzen van dit Rijk betreft, Rusland zou Koningsbergen
behouden en Polen zou, omdat het een gebied aan de Sovjet had afgestzan,
naar het westen toe eenige uitbreiding verkrijgen, terwijl Frankrijk zich te-
vreden zou moeten stellen met de inlijving van het Saargebied. ,,Voor het
overige zullen de Vereenigde Staten geen steun verleenen aan ecenige aan-
spraak op gebied, dat onbetwistbaar Duitsch is, of aan eenige verdeeling van -
Duitschland, welke niet door de betrokken bevolking wordt verlangd.”
De ketn van deze woorden is gericht tegen de Russische expansie naar het
westen. Of daarmee tevens een Nederlandsche grenscorrectie veroordeeld is,
behoeven we niet voetstoots te aanvaarden.

Wallace, minister van Handel, kwam openlijk tegen Byrnes in verzet.
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Zijn opvatting was, dat de Veteenigde Staten ,,bereid moeten zijn de eischen
van Rusland te bezien in het licht van wat wij zelf en de Britten als noodza-
kelijk voor onze veiligheid achten”. Wallace beriep zich hierbij op de persoon-
lijke meening van president Truman. Nochthans heeft deze hem gedesa-
voueerd en Wallace werd genoopt zijn ontslag te nemen.

Churchill ging nog een stap verder dan Byrnes. Hij strecft naar de Vereenigde
Staten van Enropa en van hecl de wereld. Frankrijk, het ,,morcele” en culturecle
middelpunt van Europa zou de leiding moeten nemen, te zamen met Duitsch-
land, met Groot-Brittanié, het Britsche gemeencebest, het machtige Amerika en
»naar ik vertrouw Sovjet-Rusland. In dit geval zou alles goed komen™.

Met andere woorden: 2ls alle staten het cens zijn, zal er geen ootlog komen.,
Vérité de monsicur de la Palisse! Churchill hecft wel eens diepere waarheden
verkondigd. In dit opzicht was maarschalk Smuts voorzichtiger.

In OOST-EUROPA is de toestand verre van geruststellend. In Noord-
Griekenland wordt gevochten tusschen opstandclingen, die steun uit het bui-
tenland ontvangen, vooral uit Yougo-Slavié. Koning Constantijn is, na een
referendum, met stille trom teruggekeerd en heeft ecn berg van moeilijkheden
te doorwarstclen, alvorens hij rustig op zijn koningstroon kan plaatsnemen.
Turkijé staat onder bedrciging van Stalin, die weliswaar gezegd hecft:
»de wereld verkeert niet in werkelijk oorlogsgevaar”, maar Stalin verstaat
de kunst, zijn ware gedachten onder woorden te verbergen, zoodat in plaats
van geruststelling zijn woorden achterdocht verwekken. Van het Turksche
Rijk werd herzicning 2angevraagd van het verdrag van Mosntreux, in 1936
gesloten. Rusland wil met Turkijé samen de verdediging der Dardanellen
cp zich nemen. Wat dit beteekent is duidelijk. Zoowel het Britsche als de
Amerikaansche regeering stijven Turkijé in het verzet tegen dezen eisch.
Turkijé versterkt derhalve de Datdanclien, maar ontving cen waarschuwing,
dat,,dit rechtstrecks in strijd is met de veiligheid der Zwartezee-mogendheden.

20 November 1945 begon het proces tegen de ootlosgmisdadigers van
Duitschland. Benigen tijd trek het de belangstelling der wereld en stond
NEURENBERG dagclijks cp de eerste bladzijde der bladen vermeld.

Het proces, dat de grondslagen van het internationale recht trachtte te leg-
gen, duurde echter voor het groote publick te lang en eetst, toen het moment
van het eindvonnis naderde, ontstond nieuwe spanning. Op 1 October had
de uitspraak plaats over de vier punten van beschuldiging: Samenzwering
tegen den vrede, misdaden tegen den viede en voorbeteidingen tot den
aanvalsoorlog, ootlosgmisdaden en misdaden tegen de menschelijkheid.

Onder de ter dood veroordeelden (tot den strop) behoort de vroegere
rijkscommissaris, Seys-Inquart, die op de dric laatste punten is schuldig
bevonden. Omtrent de rechtvaardigheid van dit vonnis, zal ten onzent wel
geen verschil van meening bestaan. Over de vrijlating van Fritzsche, Schacht
en von Papen zijn de meeningen verdecld. Vooral over von Papen kan de
vraag opgeworpen worden, of hij nict onder punt 2 en 3 zou vallen. Maar
de rechters hebben beslist, dat intrigeeren en ondermijnen geen samen-
zweren of misdaden tegen den vrede is. K. J.D.
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GODSDIENST

Fr. Taymans d’Eypernon, Le
Mpystire primordial, La Trinité dans sa vivan-
te image (Museum Lessianum, Section théo-
logique, No. 41), Bruxelles-Paris, L édition
Universelle-Desclée De Brouwer, 1946. 190
blz. .

Tussen de vele boeken over de mysteties
van ons H. Geloof is dit een boek over het
oer-mysterie, het geheim der Alleth. Drieéen-
heid. Schrijver stelt in zijn inleiding terecht
vast dat de gedoopte een soort minderwaar-
digheidscomplex bezit tegenover dit geheim
en dat priesters, tot op Drievuldigheids-
zondag toe, liever over al het andere preken
dan daarover. Zeer helderziend is hij in het
aanwijzen der diepste oorzaak: in deze ge-
schapen wereld zien wij alleen nog de éne
natuur Gods wetkzaam en, in tegenstelling
met de volledige openbaring en tra-
ditie, niet de goddelijke Personen, in hun
gemeenschappelijkheid en eigenheid van
wetking tevens. Wij zien de Alleth. Drieéen-
heid niet als gemeenschap, en daarom wil
schr. vanuit onze gemeenschap, haar ,,levend
beeld”, het mysterie van Vader, Zoon en H.
Geest in meer sprekende begrippen uitdruk-
ken.

Bij zijn poging hiettoe begint P. Taymans
met een hoofdstuk waarin de openbaring

* van dit geheim wordt beschreven, een open-
bating niet slechts in woorden, maar in de
daad, in de zending van den Zoon tot ons
heil, en in heel Diens werkzaambheid, in zijn
leven voor den Vadet en zijn geven van den
H. Geest. Dan wotden de verschillende po-
gingen tot synthese detr gegevens opgesomd,
de ,,ontologische” en ,,psychologische”
driegenheidstheotieén. Zelf bouwt schr.
daarna zijn synthese op doot een steeds con-
crete en levende beschtijving van wat ,,ge-
meenschap”, ,,persoon’ en ,,betrekking” is
in deze schepping, om dan op te stijgen tot
de goddelijke Gemeenschap der drie Perso-
nen die zelf betrekkingen zijn tot elkander.
Hietbij is het een bevtijding dat niet meer
uitsluitend de voortkomst van den
Zoon met onze kennis en die van den H.
Geest met onze liefde wordt vergeleken,
zoals totnogtoe in de theologie gebruikelijk
was. Juist de vetrgelijking der goddelijke
Personen met geschapen personen, en
niet slechts met elementen die de specula-

tieve psychologie met veel moeite — en wel-
licht ecn weinig aptiorisme — in ons ziele-
leven aanwijst, maakte ons begrip van Hen
concreter. Met een dergelijk concreet begrip
daalt de schr. nu weer tot ons mensen af en
spreekt over de zending der goddelijke Per-
sonen, ovet het geheim der Alleth. Driegen-
heid als kernpunt aller geheimen van ons
H. Geloof, over de beelden en sporen der
Drievuldigheid, tetwijl in een conclusie nog
iets gezegd wordt over de zin van het lijden
in het licht van de nabeelding van Vader,
Zoon en H. Geest in ons leven.

Wij zouden enige zeer kleine bezwaren
kunnen formuleten op positief gebied. Is
bijv. het tritheisme ooit een bestaande
ketterij geweest, en is met name Johannes
Philoponus de tritheist dien onze handboe-
ken van hem maken? (vgl. het art. ,,Mono-
physisme” van M. Jugie in de Dict. de
Théol. Cath.). Op speculatief terrein wensen
wij soms meet klaatheid, vooral in het laat-
ste hoofdstuk, waar het besef dat in de
schepping nooit een onderscheid te vinden
is dat tegelijk werkelijk is en louter betrek-
kelijk, ons tot een meer afgewogen oordeel
zou brengen over de verschillende beelden
en sporen det Drievuldigheid welke de
theologie heeft menen te vinden.

Ons hoofdbezwaar echter houdt tegelijk
een grote lof in voor dit boek: Wij zouden
het ndg concreter gewild hebben, ndg meer
opgebouwd vanuit het ,,levend beeld” der
Trinitas, en dat is dan de bovenna-
tuurlijke gemeenschap van Christus en
zijn Lichaam, de Kerk. Schr. begint met de
gegevens der H. Schrift, maar wij zouden
wensen dat hij ze meet — meer nog dan hij
reeds doet — gebtuikte door heel zijn werk
heen. De H. Schrift toch is veel meer dan
een traditiedocument uit een bepaalde tijd,
zij is de geschiedenis van het enig heilsfeit
welke voor alle tijden geschreven is. En dit
heilsfeit van onze verlossing door den mens-
geworden Zoon Gods is de grote openba-
ring der Allerh. Dricgenbeid. Het goddelijk
karakter van den Zoon bijv. is juist het beste
uit de eigen mensheid van den Zoon te ken-
nen. Misschien is ook iets van den H. Geest
te zien in het voortwerken van Jezus’ leven
in zijn Kerk, de Bruid die uit zijn zijde gebo-
ren is. En in elk geval zijn de goddelijke
zendingen veel concreter te beschtijven uit
de zending der Apostelen bijv. (vgl. Joh.
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20,21) dan uit de verhouding van kunste-
naar tot levenloze stof.

Maar, zoals gezegd, dit bezwaar is een
lof. Lof voor de ingeslagen weg en de po-
ging om onze gelooskennis op dit punt meer
levend te maken. Veel van wat P, Taymans
zegt is ons uit het hart gegrepen. Zijn werk
is voor ons een vruchtbate poging tot ,,vet-
kondigingstheologie” in den goeden zin
van het wootd, d.i. tot theologie die juist
door haar wetenschappelijke nauwkeurig-
heid en diepte het mystetie des te meer ver-
kondigt en verkondigbaar maakt, Wij wen-
sen dit boek daarom in handen van velen die
van het grootste geheim van ons H. Geloof
allereerst zelf willen leven om er daarna
met klaarheid en vuur van te getuigen.

P. SCHOONENBERG 8S.]J.

M. C. Schouwenaars, Fimrouwe-
lijkheid in de Kleeding, Borgerhout (Belgig),
»Zedenadel”, ze druk, 1946. 32 blz,

Deze brochure zouden wij in handen wil-
len zien van velen die in deze verworden
tijd nog een positief christelijk ideaal willen
nastreven. Zoals geheel het, niet zeer om-
vangrijk maar wel zeer degelijk ceuvre van
mej. Schouwenaars, richt ze zich vooral tot
de opvoedets. In de drie geschriften die we
van haar kennen zouden wij dit boekje een
bijzondere plaats willen geven, Haar be-
langrijkste wetkje lijkt ons De Proble-
matiek van het jonge Meisje
(Antwetpen, Het Groeit, Geloofsverdedi-
ging, z.j. Setic ,,Gezinsproblemen”, n. 2.
9o blz.), waarin zij, tijdens den ootlog, op
serene en positieve wijze haar idealen uit-
schreef. Een vlijmscherpe aanklacht, hi4st
een ontgoocheling, beluisteren wij in Het
jonge Meisje van 1945 (Brussel,
De Pijl, 1945. 20 blz.), terwijl zij dan in deze
brochure blijk geeft haar positieve instelling
toch niet vetloten te hebben. Daarom juist
vinden wij dit geschrift zo’n steun voor wie
nog positief wil oordelen en streven.

P. SCHOONENBERG 8S.].

Romano Guardini: Van heilige
Symbolen, Heemstede, de Tootts, 1946, Ge
druk. 128 blz.

C. A. Boumans verzorgde de zesde druk
van dit fijne boekje dat een inleiding is in de
levende werkelijkheid der liturgie en reeds
eerder vertaald is door dr. V. Leemans. In
handig zakformaat werd het ditmaal uitge-
geven. Diepe gedachten worden hier uitge-
drukt in de voor ieder verstaanbare taal der
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symbolen, zodat de eenvoudigen het begtij-
pen kunnen en de denkers erdoor bevredigd
worden.

De boeken van Guardini zijn steeds het
lezen meer dan waard, dit geldt bijzonder
voor dit werkje, zoals P. Molenaar in zijn
vootrwoord aantoont. P. SCH.

P. Richard Grif CS.Sp., Ja Vader.
Leven in God. Uit het Duitsch vertaald doot
Pellegrino, Roermond-Maaseik, Romen en
Zonen, z.j. 9e druk, 266 blz.

Een boekje over geestelijk leven, dat in
weinige jaren een ge druk beleeft, behoeft
geen aanbeveling meer. Met een korte
karakterschets ten behoeve van hen die dit
werkje nog niet kennen, mogen wij daarom
volstaan,

,,»Ja Vader” is een beknopte leidraad voor
heel het geestelijk leven, dit laatste be-
schouwd onder het gezichtspunt van gewil-
lige actieve overgave aan Gods H. Wil. Het

“stelt dit leven niet als jets gemakkelijks voor,

niet als een a.h.w. bij verrassing uit te voe-
ren verovering, zoals wij dat van sommige
geestelijk-pacifistische ,,kleine weg”- of
,»klein geheim”-misbruikers gewend zijn,
het eist stoere eetlijke strijd. Schr. is reéel
genoeg om vast te stellen dat het soms on-
mogelijk is blijmoedig ,,ja” te zeggen op
GOA« \VI:I.

Alles wat zo gemeenlijk voor een normaal
geestelijk leven noodzakelijk wordt geacht
wordt in dit licht bezien: vertrouwen en
standvastigheid; het dragen van het lijden:
gebed en overweging; het actieve leven in
vereniging met God; zelfcontrdle en gewe-
tensonderzock (algemeen en bijzonder);
Eucharistie en Mariaverering; broederlijke
Christengemeenschap en het werken van den
H. Geest in ons. Er staan prachtige blad-
zijden in.

Dit werkje is niet geniaal, wel bezonken
en gezond; geen hoge literatuur, maar zeer
genietbare stevige kost; geen ijdel verstands-
amusement, maar een veilige weg.

Tedere geloovige met een gemiddelde ont-
wikkeling, die in zich het verlangen voelt
wat meer werk van zijn geestelijk leven te
maken, grijpe getust naar ,,Ja Vader”.

H.

P. Richard Griaf C.S.Sp., Bidt
Broeders, vertaald en bewerkt uit het Duitsch
door Pasch. J. van Kaathoven en Cyrill. A,
van Liempd, Notbertijnen, Roermond-
Maaseik, Romen en Zonen, 2.j., 342 blz. .
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»»Ja Vader leerde ons een eenvoudige ma-
nier van werken; Bid¢ Broeders tracht den een-
voudigen weg te vinden voor ons gebed”,
met deze woorden karakterizeert Schr. zelf
doel en inhoud van dit wetkje. Al moeten
wij ons steeds oprecht verheugen over iede-
re poging om de geest van gebed bij het
‘katholieke volk te versterken en al geven wij
gaarne toe dat de bezonken vroomheid van
P. Grif ons ook hier zeer nuttige en mooie
bladzijden schenkt, toch kunnen we dit
gebeds-tractaatje lang niet zo geslaagd achten

als Ja Vader, waarop het — zoals voort-

durend blijkt — als vetrvolg gedacht is. Schr.
wil ons aanleiden tot gebed. Maar hij heeft
46 bladz. vol tamelijk abstracte theotie no-
dig, om eindelijk te komen tot de woorden:
,,Maar eerst en vooral moeten we bidden.”

Verder betwijfelen we of de hoofdgedach-
ten van deze omslachtige theoretische inlei-
ding, n.l. dat Christus in ons leeft, dat we
die inwoning kunnen ervaren en dat we ons
op die ervaring moeten toeleggen, wel ge-
schikt zijn voor mensen, leken zowel als
kloostetlingen, die de berg van het gebed
nog moeten beginnen te beklimmen. Dit zijn
eerder gedachten voor reeds tamelijk ver
gevorderden.

Beginnelingen moet men vooral een
methode aan de hand doen. Schr. wil natuur-
lijk allerminst quietist zijn, eist actieve mede-
werking van de mens. Maar medewerking
zegt keuze van te gebruiken of niet te ge-
bruiken middelen. Iemand willen helpen bij
deze keuze is hetzelfde als hem een methode
leren. De te hooi en te gras gegeven prac-
tische wenken van blz. 172 en vv. kunnen
daarvoor o.i. niet opkomen. Dat men zich
niet in strijdvragen wil vetliezen in zo’n
werkje is zeer begrijpelijk en te billijken; dat
men ruim 200 blz. lang theorie geeft van het
gebed en heel die grote traditie der gebeds-
methode van Betnardus over Bonaventura
en de Modetne Devotie (Mombaer) tot
Ignatius en Theresia van Avila, ja tot Fran-
ciscus van Sales en de latete Franse School
verzwijgt, lijkt niet geheel te verantwoor-
den.

Wat aan dit werkje vooral ontbreekt, is
de straffe systematische opbouw. Daardoor
ontstaan logische oneffenheden.

Deel I handelt over de waarde van het
gebed; pas in deel II onder 2 tracht Schr. te
formuleren wat gebed eigenlijk is. Hij ziet
het hier wezenlijk als ,,gesprek met God”;
tevoren, in het hoofdstuk ,,Bidden en wet-
ken”, zag hij het reeds functioneel als voor-

waarde om ,,Ja Vadet” te kunnen zeggen.

Deel III bevat voorbeelden van' uitge-
werkte overwegingen. Vanaf blz. 221 bezit-
ten we dus een nieuw meditatiecbock. Gezien
de voorzichtige bescheidenheid waarmee
Schr. deze vootbeelden aanbiedt (vootr-
woord blz. 11—12), mag men er niet meer
in zien dan prikkels tot zelfstandig overwe-
gen. Menigeen zal er nut van hebben, het-
geen trouwens — ondanks onze bezwaren
— van het hele werkje gezegd kan worden.

H. J.

Dt. J. J. M. van det Ven, Over
Christendom en Humanisme, Bussum, Paul
Brand, 1946. 93 blz.

Op den omslag wordt de schrijver mees-
ter en op de titelpagina doctor genoemd.
In ieder geval doceert hij meesterlijk. Scherp
zet hij de begrippen Christendom, Katholi-
cisme en Humanisme uiteen. In het laatste
onderscheidt hij terecht het voorchristelijke
(Vergilius vader van het avondland!), het
christelijke, vooral zooals dat reeds bij de
Kerkvaders te vinden is, en het praeter-
christelijke, dat rationalistisch en later zelfs
irrationalistisch is. Zeer juist merkt hij op
dat zelfs dit laatste niet zelden in den leven-
den mensch minder sterk is dan zijn geeste-
lijke natuur en haar drang naar het eeuwige.

Wij bevelen dit goed geschreven werkje
sterk aan, J. T.

LITTERATUUR

Anthonie Donketzt, Karaktertrek-
ken der Vaderlandsche Letierkunde, Arnhem,
van Loghum Slaterus, 1945. 423 blz.

Vroomheid, nuchterheid, soberheid van
gevoelsuiting en een typische humor, dit
zijn volgens Anthonie Donker bijzondere
trekken van het Nederlandsche karakter en
van de Nederlandsche letterkunde. In het
uitvoerige boek dat hij aan dit onderwerp
wijdt, belicht hij die eigenschappen van alle
tijden en bewijst zijn stelling zoo overvloe-
dig dat wel niemand daaraan twijfelen zal.
Andere trekken dezer letterkunde zijn: haar
burgerlijk karakter (burgerlijk in den oot-
spronkelijken, nict-ongunstigen zin), het
ontbreken van een sterk Calvinistisch stem-
pel ondanks onze Calvinistische geschiede-
nis, eveneens het ontbreken als ik het zoo
noemen mag van een ,,zee-stempel” op die
litteratuur ondanks ons doot de zee zoo sterk
beinvloed verleden. Er is, zooals men ziet,
veel negatiefs in deze karakterizeering. Dit
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is echtet niet Donkers schuld, die met veel
liefde en volmaakte objectiviteit zijn onder-
werp behandelt, doch de schuld dier lettet-
kunde of, zoo men wil, van dat volk zelf.
Toch, geloof ik, dat Donket teveel over het
hoofd ziet het groote verschil tusschen de
lettetkunde van vé6r en van na tachtig, De
vroomheid bijvoorbeeld is na tachtig vrij-
wel uit de litteratuur verdwenen, zoodat zij
ook niet meer als karaktertrek kan gelden.
Zoo zouden er meer bemerkingen te maken
zijn, wat echter niet veel af doet aan de waat-
heid, dat de auteur inderdaad een boek ge-
schreven heeft, dat een goede, juiste en uit-
voerige kenschetsing biedt van het typische
der vadetlandsche litteratuur. J.v. H.

WETENSCHAP.

Dr. A.G.M. van Melsen. Natunr-
wetenschap en Wisbegeerte. Bibliotheek van
Thomistische Wijsbegeerte. Utrecht-Brus-
sel, Het Spectrum. 204 blz.

Het is wel een zeer belangwekkend en
uiterst actueel onderwerp dat Prof. van Mel-
sen in dit tweede deel van de Bibliotheek van
Thomistische Wijsbegeette behandelt. De
tijd dat de Natuurphilosophie het stiefkind
was van de heropbloeiende Neo-scholastiek
blijkt gelukkig eens te meer tot het vetle-
den te behooten. De schtijver neemt een
tweedelige taak op zich. In het eerste deel
onderzoekt hij de verhouding van Wijshe-
geerte en Natuurwetenschap, in het tweede
gedeelte bespreekt hij in het licht van dit
gegeven de wijsgeetige consequenties der
modetne Physica.

Het is hier niet mogelijk en ook niet de
plaats om de belangtijke resultaten van dit
degelijk, ja magistraal onderzoek in bijzon-
derheden na te gaan, slechts enkele gegevens
willen we hier kott belichten waaruit den
physisch of philosophisch geinteresseerden
lezer de volle rijkdom en het belang van dit
werk eenigszins moge blijken.

In het eerste deel is het kennelijk het voor-
naamste doel van den schrijver om den na-
tuurwetenschapper een gefundeerd denk-
beeld te vetschaffen van den aard, de metho-
de en de probleemstelling van de metaphy-
siek, zoo moeilijk te benaderen voor dezen
speurder naar exacte, hatde feitelijkheden.
Na een globale tegenoverstelling van natuut-
wetenschap en wijsbegeerte volgt een rijk
geschakeerd historisch overzicht van de ver
uiteenloopende opvattingen der philosophen
zelf over hun wetenschap. Niettegenstaande
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deze soms scherpe tegenstellingen zien we
daarna in een derde hoofdstuk den algemee-
nen aard der metaphysiek optijzen en leeren
we haar beteekenis inzien voor het mensche-
lijk weten. Ondanks de groote bepetking
die de schrijver zich daarbij weet op te leg-
gen ware o.i. hier ook een kotte karakteti-
seering van het laat-middelecuwsche nomi-
nalisme gewenscht om zijn ingtijpenden in-
vloed op de moderne wijshegeerte, meer
bijzonder op het positivisme.

Na deze voorbeteiding worden Natuur-
wetenschap en Metaphysiek in een vierde
hoofdstuk met elkander geconfronteerd, in
hun ondetlinge vethouding gekenschetst en
met name aangegeven wat de natuurweten-
schapper wel en wat hij niet van de meta-
physiek heeft te verwachten voor zijn vak-
wetenschap. Deze geheele behandeling is
een model van een geleidelijke methodische
ontwikkeling die er terecht van afziet on-
middellijk de opgewotpen vragen volledig
te beantwoorden, maar er vooreerst op uit
is alle facetten van dit belangtrijk problemen-
complex te belichten om dan met alle gege-
vens voor oogen een verantwootde oplos-
sing te geven. Reeds het uitgraven der diep-
gewortelde problemen is- een rechtvaardi-
ging van het bestaansrecht der wijsbegeette
tegenover de loochening daarvan doot het
Neo-positivisme, Vergeten wc nict tc vei-
melden dat de schtijver daarbij ook de na-
tuurphilosophie tot haar recht laat komen,
die volgens hem niet alleen op het object
maar ook op de tesultaten der physica de
metaphysiche methoden toepast. Komt ze
ook tot haar volle recht? Wanneer de schrij-
ver spreekt van een ,,alles bij elkaar mager
resultaat’ dat de natuurphilosophie ver-
schaft omdat de stof als stof voor ons on-

‘doorzichtig blijft vanwege het potentieele

principe, de oerstof, heeft hij klaarblijkelijk
den physicus voor oogen die volgens zijn
aard naar meer tastbare resultaten verlangt.
Wellicht had een meer gedetailleerde uit-
eenzetting van de taak der natuurphiloso-
phie, in zooverte ze b.v. ook de hierarchi-
sche ordening der stoffelijke entia volgens
hun stijgende zijnsvolmaaktheid in de drie
groote rijken van het loutere zijn, het leven,
het (zintuigelijk) kennen en hun verdetre
gradatie binnen die rijken zelf beschouwt,
den physicus nog meer van haar vollen rijk-
dom doen vetrmoeden. Het tweede gedeelte
wil aan de hand van eenige voorbeelden de
beteckenis aantoonen van de wijsgeerige
analyse der gegevens der recente physica.
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Het begint in hoofdstuk vijf met een kort
maar helder overzicht van de moderne
quantenleer en wat daarmede samenhangt.
Stap voor stap wordt daarna in het volgend
hoofdstuk in een scherpzinnig en boeiend
betoog ingegaan op de wijsgeerige gevolg-
trekkingen die de moderne physici naar aan-
leiding van de door hen gevonden resulta-
ten plegen te maken. De laatste gronden
van hun veelvuldige misvattingen en bezwa-
ren ten opzichte van het causaliteitsbegin-
sel, determinisme en vrije wil worden cpen-
gelegd waarbij ook de waarschijnlijkheids-
rekening in haatr verband met het determi-
nisme meer uitvoerig tet sprake komt. Door
zijn scherpe ontleding laat de schrijver op
overtuigende wijze zien, dat de leidende
onderzoekers op dit gebied in hun popula-
riseerende beschouwingen den niet deskun-
digen lezet enkel daardoor in den waan bren-
gen alsof de modetne physica een ernstige
moeilijkkeid zoude vormen tegen het causa-
liteitsbeginsel, omdat ze buiten physische,
neo-positivistische theses in hun betoog
,,binnensmokkelen”. Deze echter vinden
noch de jure, noch de facto steun in de voor
’t overige zeer waardevolle resultaten van
hun onderzoek. Toch zijn er ook nog andere
niet-positivistische opvattingen omtrent het
determinisme, o.a. het vereenzelvigen daar-
van met het klassieke mechanicisme, die den
physici in dezen patten spelen. Ook deze
worden door den schrijver op zakelijke wijze
recht gezet.

In hoofdstuk zeven wordt dan de relati-
viteitstheorie onder de loupe genomen maar
enkel met betrekking tot het gelijktijdig-
heidsbegrip. Beginnend met een beschrij-
ving van het beroemde experiment van
Michelson wotden de voor deze behande-
ling noodzakelijke bestanddeelen dezer
theorie uiteengezet en aangetoond dat daar-
doos het begtip der objectieve gelijktijdig-
heid volstrekt niets van zijn beteekenis ver-
liest. De auteur vindt daarbij een geschikte
gelegenheid op den aard van het neo-positi-
visme nader in te gaan.

Tenslotte volgt in een laatste hoofdstuk
cen samenvattende beschouwing over het
wetenschapkarakter der moderne physica
wiet beteckenis niet is gelegen op philoso-
phisch maar op natuurkundig terrein, ,,al
stimuleert ze uitermate de bezinning” op tal
van philosophische problemen.

Als we op het einde van onze bespreking
nog een wensch mogen uitspreken dan zoude
het d. ze zijn dat een herdruk van dit vrucht-

baar werk den schrijver gelegenheid moge
bieden het tweede groote probleem, het-
welk de moderne physici bezighoudt, dat der
su stantie, op een even degelijke wijze te
behandelen. Dt. E. J. E. HUFFER 8S.].

C.J.F. Slootmans, Jan metten Lip-
pen, 2ijn Familie en 3ijn Stad. Een Geschiedenis
der Bergen-op-Zoomsche Heeren van Glymes.Rot-
terdam-Antwerpen, Donket, 1945. 603 blz.

De ondettitel van dit imposante boek
drukt nog het best den inhoud uit. De hoofd-
titel immers doet een monografie verwach-
ten, maar in feite zijn slechts een honderdtal
bladzijden gewijd aan Jan II van Glymes,
die van 1140—1494 het latere markiezaat
bestuurde; de rest handelt over den oot-
sprong van het geslacht en drie van Jans
opvolgets.

Het is moeilijk een samenvattend over-
zicht te geven van dit werk. De schrijver
heeft weliswaar getracht de lotgevallen der
heeren van Bergen op Zoom in het wijdere
verband der cultureele, godsdienstige en
politicke gebeurtenissen te plaatsen, maar
als rasecht archivaris heeft hij niet kunnen
nalaten ook de kleinste details over men-
schen en dingen mee te deelen. Voor de
Bergenaren zal dit ongetwijfeld interessant
wezen, maar voor de overige lezers wordt
wel wat te veel van het goede geboden.
Toch kunnen ook zij soms verrassende bij-
zonderheden vinden in dit lijvig boek, b.v.
over de Maria-vereering, den kerkzang,
engelsche bijbels (waarover Slootmans reeds
vroeger had geschreven), de eigenaardige
curateele waaronder het kapittel door het
stadsbestuur werd gesteld, kasteelenbouw en
inpolderingen en natuurlijk ook over den
ondergang van Jan IV op zijn reis naar
Spanje.

Meer dan hondetd bladzijden met ver-
wijzingen zijn aan het wetk toegevoegd en
bewijzen dat de heer Slootmans zich bij zijn
vootstudies niet minder dappet toonde dan
de om haar ,,vroomheid” zoo vaak bezon-
gen stad, wier archieven aan zijn zorgzame
handen zijn toevertrouwd.

Wat het uitwendige betreft: dit is het
mooiste boek dat ik sinds de bevtijding in
handen heb gektegen. Band, papier en illus-
traties zijn geheel voorootlogsch.

Dr. J. TESSER, S.].

Dr. ]J. Lindeboom, De confessioneele

Ontwikkeling der Reformatie in de Nederlanden
(Kerkhistorische Studién behoorende bij het
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Ned. Arch. voor Kerkgesch. Deel III),
;:-Gravcnhage, Martinus Nijhoff, 1946. 116
1z.

Dit heldete en tijk-gedocumenteerde be-
toog vertast voortdurend door zijn markan-
te karakteristieken van menschen en stroo-
mingen. Het zal wel geen omwenteling in
de heerschende opvattingen ovet het onder-
werp brengen (hetgeen de schrijver ook niet
bedoelt) maar wel fijnere nuancecringen en
de vetlegging van accenten ten gevolge heb-
ben. Schr. betoogt dat het Lutheranisme
hier te lande grooteren invloed heeft gehad
dan men met Pont gewoonlijk aanneemt,
wat vooral moet blijken uit den invloed van
Luthers kerklied en uit het verzet tegen de
Augsburgsche Confessie, dat nooit zoo om-
vangrijk had kunnen zijn, ook al neemt men
terecht aan dat zij vaak als dekmantel voor
andere opvattingen moet dienen, als velen
er niet voor gevoeld hadden. Zelfs als men
den scht. moet toegeven dat wij het Luthe-
ranisme breeder moeten zien, nl. als een
doorwerken van luthetsche geesteshou-
ding, zal men m.i. dit gedeelte niet het
sterkste van het onderhavige werk kunnen
noemen.

De Calvinistische invloed is volgens Schr.
overdreven, met name door Van Schelven.
Onjuist is de voorstelling dat Genéve de
bakermat is van het Nedetlandsch Calvinis-
me; veeleer is deze bij de Hugenoten in
Frankrijk te zoeken en daarmee is verklaard
waarom juist in de Vlaamsche grenslanden
het eerst en het krachtigst het Calvinisme
doordrong, van waaruit het niet het minst
door een zestigduizend refugiés naar de
steden in het Nootden wetd gebracht of al-
daar versterkt., Daardoor vooral heeft het
Calvinisme de overhand gektegen in de
kerk, tijdelijk ook in den staat, op het meer
autochthone hervormde Christendom, dat
vooral door Sacramentariérs en Bijbelsche
Humanisten wordt vettegenwoordigd en
beter samengevat wordt onder den naam:
nationaal gereformeerdendom.

Het bevteemdt dat aan de economische
factoren van den godsdienstig-politieken
opstand niet meer aandacht is geschonken.
Het Corpus iconoclasticum ontbreekt in de
overvloedige documentatie. Noot 1 op blz.
88 en de passage over de verhouding van
scholastick en mystick op blz. 38 kunnen
wij niet onderschrijven.

Dr. J. TESSER S.].

Prof. Dt. M. J. H. Smeets, De Ont-
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wikkeling van de Inkomstenbelasting. Tilburg,
Betgmans, 1946, 32 blz.

Met zijn doorwrochte rede heeft Prof.
Smeets zijn vele publicaties op het gebicd
van de leet der Openbate Finantién op voot-
treffelijke wijze vermcerderd. Ook in deze
rede een wijze beoordeling van de doelma-
tigheid der belastingen, nict alleen naar
finantiéle maar ook naar economische en
sociale gezichtspunten. Degenen die zich
beijveren voor hetvorming van ons belas-
tingstelsel, zullen dit betoog met vrucht be-
studeren. Hopelijk schenkt de nieuwe hoog-
leraar ons nog eens ecen meer uitvoerig werk
over de leer der Openbare Finantién, dat de
materie minder gecomprimeetd behandelt,
en daardoor aan leesbaarheid wint.

TH. MULDER 8S.]J.

Joseph Winckers, De gelfstandige
Oundernemer in de nieswe Samenleving. Maas-
tricht, Veldeke, 1946, 24 blz.

De groep waar het hietom gaat is die van
de zelfstandige ondernemers: de onderne-
mers die met eigen kapitaal, op eigen risico
en op eigen verantwoordelijkheid in am-
bacht, handel, verkeer en nijverheid optre-
den. De oude middenstandsverenigingen
moeten verenigingen van zelfstandige ondet-
nemers worden.

Duidelijk en overtnigend formuleert S,
zijn gedachte. Alleen schijnt het ons toe, dat
hij de practijk uit het oog vetliest, waar hij
ook de boeten in de bond van zelfstandige
ondernemers wil onderbrengen. Want primo
zijn de boeten uitstekend georganiseerd, en
secundo dreigt hier (nog?) geen gevaar van
onder de voet gelopen te worden doot het
groot-kapitaal. Ook de wenselijkheid dat de
zeer grote zelfstandige ondetnemerts zich bij
de bond aansluiten lijkt ons aanvechtbaar.

TH. M.

Dr. A.Chorus, Paedagogische Mocilijk-
heden by Gestichiskinderen, Mededelingen van
het Opvoedkundig Instituut der R.K. Uni-
versiteit, Nijmegen—Utrecht, Dekker &
van de Vegt N.V., 1946, 23 blz,

Een zeer goede beschouwing over de
gestichtsopvoeding, waarin op evenwichtige,
wetenschappelijk verantwoorde wijze de
moeilijkheden vandeze zozware opvoedings-
taak worden geanalyseerd en waarin goede
verbeteringen worden voorgesteld. Ieder
die met deze kwestie te maken heeft ten
zeerste aanbevolen. P.E.
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door J. VAN HEUGTEN 8S.].

Ik twijfel eraan of de drie Hervormde predikanten, aan wie Dr. Cor-
nelia de Vogel haar boek Ecclesia Catholica®) opdraagt, met
deze opdracht bijzonder ingenomen zullen zijn. Deze opdracht is een
ultimatum, een ootlogsverklaring in den vorm eener broederlijke om-
helzing. Nog nooit is er in Nederland tegen de Hervorming, ook niet
door Le Sage ten Broek of H. A. des Amorie van der Hoeven, zulk een
requisitoite opgesteld als bij monde van Dr. de Vogel. Zij ondermijnt
de basis, waarop de Reformatie berust, tot in het binnenste van haar
wezen.

De Schrijfster wil haar boek niet als een bekeetingsgeschiedenis of
als een apologie voor de Katholieke Kerk beschouwd zien, doch voor
den lezer is het dit wel, en in hooge mate. Zelfs al zou ,,deze of gene
van mijn protestantsche lezers mijn teekening van het Protestantisme
in dit boek meer levend, warmer en overtuigender dan die van het
Katholicisme™ vinden, zooals zij zegt, haar getuigenis heeft den klank
van een doodsklok voor het Protestantisme en van Paaschklokken voor
het Katholicisme. Overtuigender kon haar beschrijving van het laatste
moeilijk zijn; ze is zoo overtuigend, dat een logisch denkend mensch na
lezing het Protestantisme niet anders dan als een reusachtige vergissing
kan zien. En juist die warme teekening van het Hervormde geloof ver-
sterkt te meer dat overtuigende, omdat het iedereen duidelijk wordt,
dat alleen het meest dwingende, onontwijkbare inzicht de schrijfster
in den schoot der Moederkerk dreef. Slechts een vrouw, een hoog
ontwikkelde vrouw, kon dit boek schrijven, waarin zij met zoo harts-
tochtelijke aanhankelijkheid zich tot het Hervormde geloof bekent en
dit later vaarwel zegt. Een man had hier anders, schuchterder, gere-
setveerder, verstandelijker geschreven. Newmans Apologia is
zooveel gedistanti€erder, hartstochtloozer dan Ecclesia Catho-
lica, ofschoon toch Newman een werkelijk bekeeringsverhaal be-
doelde.

Toch was het goed dat hier een vrouw over deze dingen schreef, zoo-

1) Dr. Cotnelia de Vogel, Ecclesia Catholica, Redelijke Verantwoording van een per-
soonlijke Keuze, Uttecht-Brussel, Het Spectrum, 1946. 276 blz.
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dat het tastbaar werd hoezeer het hart zich kan vasthaken in wat het
eenmaal als zijn eenige redding zag. Deze vrouw is er een, bij wie de
rustelooze waarheidsdrang en de zin voor helderheid evenzeer verbazen
als de onstuimige geloofsdrift. Dat het Protestantisme nog zulke vrou-
wen voortbrengt, pleit voor hetgeen de auteur voortdurend betoogt,
dat n.l. de Geest Gods ook dezen afgescheiden tak niet geheel verlaten
heeft. Een naklank van haar gevoelens voor de Hervormde Kerk vinden
we onder de laatste hoofdstukken, waar zij het den Katholieken apolo-
‘geten wel wat lastig maakt. Tk denk niet dat zij over tien, twintig jaar
dit hoofdstuk nog zal handhaven. Ook Karl Adam en zelfs een enkele
maal Newman vinden bij haar geen genade, laat staan de mindere groot-
heden. De apologeten zouden in de logische en theologische lijn, dus op
een afstand, volkomen gelijk kunnen hebben, terwijl wie in het hand-
gemeen stond en bloedend uit den strijd komt, dit alles te onwerkelijk
vindt.

Alleen een ongewone geloofsdrift kan een vrouw bezielen tot zoo
diepgaande en onvermoeide studie als waarvan dit boek blijk geeft.
Protestantsche critici zullen ongetwijfeld wijzen op het feit dat Dr. de
Vogel eerst laat, op haast volwassen leeftijd, het Hervormde geloof
leerde kennen en daaruit haar overgang tot het Katholicisme trachten
te verklaren en te bagatellizeeren. Zoo heeft men cck met Newman
gedaan, die eveneens eerst laat tot het Anglicanisme kwam. Newman’s
vrienden Pusey, Keble en Hurrell Froude, volgden zijn voorbeeld niet,
doch bleven waar zij waren, omdat, zeide men, zij dieper in het Angli-
canisme wortelden. Geheel en al, tot op den naad, zullen die critici
geen ongelijk hebben. Waarom? Omdat de eerste overtreding van Dr.
de Vogel een overtreding is, die een Protestant-vanuit-den-moedetschoot
niet z66 gemakkelijk begaat, en dat is: onbeperkt te vertrouwen in het
natuurlijk verstand, in de logica. Dit is natuurlijk slechts een Protes-
tantsche overtreding.

Van alle axioma’s der Hervorming klinkt er geen enkel, noch dat
van Gods Woord alleen, noch dat der algeheele zondigheid, noch dat
van de verdiensteloosheid der werken of welk ander ook, zoo praehis-
torisch en antihumaan als dit, dat er een onoverbrugbare afgrond gaapt,
dat er geen schijn van verbindingsmogelijkheid is tusschen de natuurlijke
rede en de Openbaring Gods. Het is, geloof ik, de oerfout, de eigenlijke
erfzonde van het Protestantisme dat het nooit het mathematisch juiste
en noodzakelijke standpunt van het natuurlijk verstand ten opzichte van
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de bovennatuur heeft weten te vinden, dat het dit verstand altijd als een
bastaard beschouwd en meer dan stiefmoederlijk behandeld heeft. Daat-
uit zijn de wildste excessen gevolgd. Ik sprak van een axioma; dit is mis-
schien minder juist. Wel hebben de verwoedste reformatorische denkers,
Luther voorop en Karl Barth achteraan, het menschelijk intellect bij tijd
en wijle als het verachtelijkste aller verachtelijkheden gesmaad, doch een
min of meer overeenstemmende opvatting, zooals die over andere
protestantsche leerstukken bestaat, is er in de Hervormde theologie niet.
Wel ovetheerscht doorgaans, waar het over geloofszaken gaat, een
algemeen wantrouwen in de menschelijke rede als ook begrepen in de
algeheele zondigheid en als vijandig staande tegenover de werkingen
Gods, doch zonder datzelfde redeneerende verstand kan ook een Her-
vormd theoloog geen vin verroeren. De Protestantsche uitleg der erf-
zonde, volgens welke de mensch volkomen verdorven en alles aan hem
zondig geworden zou zijn, dwong tot die opvatting. Daardoor werd
het instrument, waarmee de mensch in alle geestesaangelegenheden, ook
in geloofszaken, te opereeren heeft, verminkt en gedegradeerd. Het onder
de zonde begtepen en verdorven verstand werd een huurling, een slaaf
of lijfeigene, wien niets eigens of wezenlijks meer werd toevertrouwd.
In al wat des geloofs was werd het niet meer meegeteld of toegelaten.

Het standpunt der Katholieke Kerk is van den beginne af, met Paulus
te beginnen, anders geweest. Verstand of rede is nu eenmaal iets, meende
en meent de Kerk, dat wel accidenteel, maar niet wezenlijk, in zijn
essentie onder de zonde begrepen kan worden, in dien zin, dat het zijn
koningsrecht als faculteit van het wate zou verloren hebben. Als zoo-
danig is de rede absoluut, heeft zij iets onoverwinnelijks en indestructie-
bels. Wanneer zij iets met volstrekte zekerheid inziet, zooals bijvoor-
beeld de grondbeginselen van alle logisch denken, dan is er niet alleen
geen etfzonde, maar geen macht in den hemel of op de aarde, die aan dit
inzicht iets kan veranderen. Hierin vertegenwoordigt het erbarmelijke
creatuur mensch in zekeren zin iets volstrekts en oneindigs. Al zou
Adam een geheelen boomgaard verboden vruchten geplukt en gegeten
hebben, al zou de erfzonde ook heel de wereld in die mate met zonde en
verdoemenis ovetstroomd hebben, dat de meest Heidelbergsche aller
catechismussen de doemwaardigheid van al het menschelijke had moeten
verdriedubbelen, dan nog zou het verstand in zijn wezen onaangetast
zijn gebleven en zou het een zekere onfeilbaarheid hebben behouden.
Wel wordt het menschenverstand door alletlei moeilijk te ontleden
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psycho-physische inwerkingen sterk gekleurd en beinvloed en is het
accidenteel door den zondenval verzwakt, doch dit raakt de kern niet.

Verstand is een wonderlijke essence en op een of andere wijze een
glimp, een verre, heel verre weerschijn van het ongeschapen Licht,
van den Logos zelf, volgens de beginverzen van het Johannesevangelie.
Is dit zoo, dan kan er ook geen onoplosbare tweespalt zijn tusschen
verstand en openbaring, tusschen natuutlijke kennis en de wereld van
het geloof. Dan heeft het Protestantisme dit vuur uit den hemel niet
met de noodige zorg behoed en de gevolgen zijn niet uitgebleven. Het
plaatste heel de geloofswereld op een eiland, op een soort Pathmos,
dat voor de rede volstrekt ontoegankelijk bleef en zoo moest de rede
wel eens rebelsch worden. Een geloof, dat alle verstandsbruggen achter
zich opblaast, dat de natuurlijke rede veracht, dat zich verschanst in een
geoutreerd supra-naturalisme, dat alle, alle menschenwerking als zondig
stempelt, dat alles wat vorm en gedaante aanneemt als ontgeestelijking,
als heidensche verzinnelijking van het evangelie beschouwt, zulk een
geloof moet wel in louter paradoxen leven. Geen wonder dat het Pro-
testantisme zoo dikwijls paradoxale persoonlijkheden voortbrengt en
in paradoxale stellingen vernieuwing vindt. S6ren Kierkegaard en Karl
Barth zijn daar voorbeelden van; zij zijn de consequente en genuiene
afstammelingen van Luther en Calvijn.

Anderzijds wordt het verklaarbaar dat het Protestantisme, doordat
de rede rebelsch ging worden, zich in tegenovergestelde uitersten be-
woog, dat het den deist en scepticus Kant als zijn philosoof en den
heel-of-halven pantheist Schleiermacher als zijn theoloog kon beschou-
wen, dat het zich hier in vrijzinnigheid en daar in extatisch piétisme uit-
viert, dat het eenerzijds een volstrekt van de wereld afgewend gelaat
vertoont en ter andere zijde al het wereldsche, ook de onchristelijkste
wetenschap, in zich opneemt en absorbeert. Zoowel de aanbidder en
vergoddelijker der rede, Hegel, als de ondermijner en destructor van alle
transcendente zekerheden, Kant, zijn binnen het Protestantisme mogelijk.
Alle uitersten doen zich hier voor tengevolge van het onmogelijke stand-
punt of liever niet-standpunt, dat de reformatoten de natuurlijke rede
aanwezen. Naast de allerstrengste opvatting omtrent de geinspireerd-
heid der Schrift, die elke syllabe als onmiddellijk door Gods Geest ge-
inspireerd beschouwt, staat de zeer vrije zienswijze der overigens in-
transigente dialectische theologie, die den Bijbel als menschenwoord
aan alle kritick uitlevert. Dr. de Vogel spreekt in haar boek over de
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recente petiode in de Hervormde Kerk, waarin men met de wonderen
uit het evangelie niet goed raad wist. Men kon en durfde ze niet loo-
chenen en tochl.... ten slotte aanvaardde men het evangelie ondanks de
wonderen. Jezus’ hooge Persoonlijkheid dekte de lading well

Ook hangt hiermee samen dat geen mensch eigenlijk weet, wanneer
iemand ophoudt Protestant te zijn. Renan betreurde het, dat hij uit het
Katholicisme gekomen was: wate hij Protestant geweest, dan had hij
levenslang, ondanks zijn veranderde opvattingen, als Protestant kunnen
doorgaan. De Nedetlandsch Hervormde Kerk heeft tot nu toe de vtij-
zinnigen nooit officieel buitengesloten, omdat haar de juiste en strenge
maatstaf ontbreekt. Zoo fluctueert het Protestantisme van het eene
uiterste naar het andere en drijft mede op de geestesstroomingen van
het moment. Op het oogenblik gaat er een vloedgolf van orthodoxie
en ziet een belangtijk deel van het Protestantisme, niet het minst in
Nederland, bewonderend op naar de salti mortali, die de Duitsch-
Zwitsersche theoloog Karl Barth tusschen hemel en aarde uitvoert.
Barth vormt de reactie op een lange periode van kritiek en doctrinaire
vervlakking, van gevoelsoverheersching en verburgerlijking. Hij wend-
de den boeg in star dogmatische, vroeg-reformatorische richting, doch
stelde zoo steile en absurde eischen aan het denken zijner volgelingen,
dat het velen te machtig werd en de een na den ander op eigen compas
ging varen. De lust in krasse tegenstellingen, dien we reeds bij Luther
vinden, is bij Batth een manie geworden. Met harde consequentie tracht
hij de telkens nieuwe verstandelijke monsterachtigheden, waarvoor zijn
onverschrokken orthodoxie hem plaatst, in zijn stelsel te absorbeeren
en vervolgt unverfroren zijn weg, heroiek tot in het absurde en absurd
tot in het heroieke. Het is ongetwijfeld dit heroiek absurde dat hem
zooveel aanhangers toevoert. Nooit is er een tijd geweest, waarin het
heroiek absurde, na een doorgang door het irrationeele, zulk een greep
had op den mensch als in deze periode van verbijsteringen. Wie het met
Barth wil houden, heeft zich met het absurde te vetbroedeten en vele
zijner natuutlijke inzichten den hals om te draaien.

Wegens dit antiredelijke standpunt der reformatoren heeft ook het
Protestantisme nooit weg geweten met het humanisme. Er zijn be-
roemde humanisten geweest onder de vroegste aanhangers der Hervor-
ming, doch voorzoover zij niet enkel ,,00k Protestant’” waten, maat
werkelijke ijveraars, hadden zij moeite om hun verhouding tot de an-
tieke wereld te handhaven tegenover de authentieke theologen. Zij zijn
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de voorloopers der latere vrijzinnigheid. Het eigenlijke humanisme
heeft zich zelden thuisgevoeld in een genuien Protestantsch milieu;
daarvoor was de tegenstelling tusschen het wereldoptimisme der eenen
en de wereldverdoeming der anderen te groot. Reeds Erasmus raakte
erover slaags met Luther.

De eerste overtreding nu van Dr. de Vogel is, dat zij nog in den
boezem der Hervormde Kerk verkeerend onbeperkt op haar inzicht
begint te vertrouwen en al verder zoekend en den Ariadne-draad der
logica volgend, een uitweg vindt uit het labyrinth der Protestantsche
geloofsopvatting. Zelf zegt zij in haar boek, dat ,,de Schriftverklaring,
waarin het (Protestantsche geloof) gegrond is, zelf ook een geloofszaak
is”. Ook tusschen die Schriftverklaring, de evangelie-opvatting van
het orthodoxe Protestantisme, en de menschelijke rede, gaapt de ge-
wraakte onoverkomelijke afgrond. Wie nu gaat inzien dat die Schrift-
verklaring kreupel en onhoudbaar is, komt op een zeker moment tot
het besef, dat hij te kiezen heeft tusschen een stekeblinde overgave aan
het geloof of het volgen van een verstandelijke zekerheid. Volgens
Protestantsche premissen is dit laatste ongetwijfeld een overtreding.
Nu zijn echter die premissen zoo onmenschelijk en tegennatuurlijk,
dat ze slechts door theologen in een cathedersfeer kunnen geurgeerd
worden.

Zoo zijn er meer stellingen in het Protestantisme, die een denkend
sterveling doen stijgeren van verbazing; hiertoe behoort allereerst de
koppige overtuiging dat geen mensch met zijn natuurlijk verstand op
eenigerlei wijze ook maar iets omtrent God kan weten. Ondanks de
klare uitspraken van Paulus wordt hier krampachtig aan vastgehouden.
Vervolgens de wonderlijke meening dat alle zonden even groot en
doemwaardig zijn en er geen verschil tusschen zonde en zonde bestaat.
Dit komt ons zoo buitenwereldsch voor, dat wij het niet mogelijk achten
dat iemand dit z66 verstaan kan. Ook de algemeen Protestantsche leer-
stelling, dat wie wezenlijk het geloof bezit, dit nooit verliezen kan, lijkt
ons van een zoo star en onwerkelijk supra-naturalisme, dat men zijn
weten van menschheid en ervaring onder den voet moet loopen om dit
staande te houden. '

Toch vormen deze opvattingen, gerangschikt rond de sola-fide-leer
en het geestelijk verstaan van het evangelie, de grondslagen van het
»-reformatorische denken”, zooals theologen het graag formuleeren. Dit
reformatorische denken is voor Katholieken inderdaad iets uit een
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andere wereld, iets waarbij men zich afvraagt niet zoozeer: zijn wij
voortgekomen uit eenzelfde oorspronkelijke Christenheid? doch eer:
stammen wij af van denzelfden stamvader Adam, die ons gelijke denk-
wetten overleverde? Wanneer bijvoorbeeld een in aanzien staande theo-
logische school, voortdenkend in de reformatorische lijn der onverzoen-
baarheid van gelooven en weten, beweert dat het geloof met den his-
torischen Jesus niets te maken heeft, doch slechts met Jesus als geloofs-
inhoud, dan raken wij even uit het evenwicht. Het denken van orthodoxe
Protestanten lijkt anders, hun logica lijkt een andere dan de onze, zoodat
de verdere vraag gewettigd schijnt: hebben zooveel eeuwen Protestan-
tisme, zooveel eeuwen reformatorisch denken eén variatie bewerkt in
de hersens van een groot deel onzer medemenschen? Is hun geestes-
structuur zoo gewijzigd dat er iets, wat wij volslagen invariabel en con-
stant-menschelijk dachten, veranderd is? En is deze wijziging de oorzaak
geworden der ontstellende theorieén, die er leven in de hoofden der van
Christus vervreemde denkers? Voelen wij, Katholieken, wat denk-
structuut en methode betreft, ons niet veel meer verwant met de leidende
geesten der anticke wereld dan met die der modernen? Zijn bijvoorbeeld
de latere niet-christelijke philosofen voor ons niet veel enigmatischer en
. ontoegankelijker van innerlijke structuur, veel onnadenkbaarder dan de
groote Grieken? Dezen dachten, afgezien van de vroege natuurphilosofen
van wie we weinig weten, altijd nog langs een klassicke lijn, die ons
zoo vertrouwd is en die we bij de lateren niet terugvinden. Hun hersen-
structuur, hun logica, hun denkgymnastick is van verwanten huize,
stamt uit hetzelfde arsenaal als de ons gewende, terwijl die der nieuweren
voor ons gevoelen op een andere planeet thuishoort. Wij kunnen ons,
om maar jets te noemen, met geen mogelijkheid verbeelden, ons ook
maar eenigszins den weg eigen maken, waarlangs iemand ertoe komt te
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