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J^an öe ©oïcinöfng. 
XX. 

En God zag al wat Hij ge
maakt had, en zie, het was zeer 
goed. Toen was het avond 
geweest, en het was morgen 
geweest; de zesde dag. 

Gen. 1 : 31. 

Het lag schier In den aard der zaak, 
dat vooral bet practisch Optimisme een 
krachtige reactie in het leven moest roepen. 
Het optimistische beweren, dat we de hope 
niet hadden op te geven, dat eens het 
goede en ware zou triomfeeren, en dat het 
eind geheel het wereldplan zou kronen, was 
steeds ook der Christenen belijdenis. Niet 
daarin ging het Optimisme feil en niet dit 
lokte verzet uit. Maar wel school de feil 
in het heel ander beweren, dat alles 
vanzelf terecht zou komen; dat hetgeen 
ons thans nog misviel, slechts overgangs-
phasen waren; dat reeds nu de donkerste 
schaduwzijde voor het licht Inkromp; en 
dat bij gestadigen voortgang, gelijk de bloem 
uit de knop, zoo de gelukstaat zich vanzelf 
uit het nog troebele heden zou ontwikkelen. 
Een inzicht, dat ddarom te minder bevre
digen kon, omdat het ons persoonlijk aan 
onzen jammer overliet, en slechts aan de 
menschheid, in gansch algemeenen zin 
genomen, den eindtriomf waarborgde. Het 
verzet bleef dan ook niet uit en kwam, 
evenals het Optimisme zelf, ongemerkt uit het 
practische leven op. Al spoedig toch werd de 
indruk gevestigd, dat de werlóelijkheid niet 
aan de zoo schoone voorstelling beantwoord
de, haar Integendeel weersprak. Van een 
rijker godsdienstleven, dat zich, naar luid de 
optimistische profetie, allengs vanzelf ont
plooien zou, mits alle dogma uit den tempel 
werd uitgezuiverd, kwam niets. Het was toch 
niet de vraag, of er hier en daar enkele 
vroom-gestemde zielen tot een teederder 
mystiek kwamen, maar of in den breeden 
kring van het volksleven ook maar iets van 
die rijkere en hoogere godsdienstige ontwik
keling te bespeuren viel, en dan kon het 
antwoord niet anders dan teleurstellend 
luiden. Veeleer ontzonk onder deze actie 
een zeer aanmerkelijk deel van 't volk, én in 
de hoogste, èn In de middel- én in de laagste 
kringen, aan allen godsdienst geheel. Met na
me de intellectueel rijker begiftigden wisten 
niet meer waar de kerk stond of waar hun 
synagoge zich verschool; de middenstand 
ging In 't stoffelijke op; en onder de lagere 
standen morde wel de ontevredenheid, maar 
werd juist in de kringen, die het nieuwe 
licht toejuichten, aan geen danken meer 
gedacht. £n toen er tenslotte weer een 
Réveil kwam en zelfs het vergeten Calvinisme 
opleefde, was het juist, gelijk eertijds, ook 
nu het In dogmatische klaarheid schitte
rend geloof, waarvan de nieuwe stoot ten 
leven uitging. 

Op zedelijk gebied stond men al spoedig 
voor dezelfde teleurstelling. Zeker, de toe
nemende beschaving ontnam aan het leven 
vaak z^n vroegere ruwheid. De struikroover 
loerde niet meer, gel^k voorheen, op den een
zamen wandelaar in het woud.Er werd minder 
gebrast en gevochten. Er was in deschen-
nige taal zuivering gekomen. Men schold el
kaar niet meer zoo grof op den publieken weg 
uit. En ook het sexueel schandaal verschool 
zich meer achter gesloten deuren. In het 
vormelijke van de uiting was verzachting 
merkbaar. Maar wat waardij had dit voor 
den standaard van het zedelijk leven, dat 
immers aan de innerl^'ke gesteldheid van 
het hart hangt en nooit naar den vorm 
mag worden afgewogen.' En ging men nu 
ook hier van den vorm op bet wezen terug, 
zoo bleek het al spoedig buiten tegenspraak, 
dat er op zedelijk terrein van eenige af
doende of hope gevende beterschap een
voudig geen sprake was. Wat ook wisselde, 
de zedelijke thermometer bleef aldoor 
even ongunstig staan. Zoo was het in oude 
tijden geweest, en zoo was het nog. En 
wat gaf dan recht, om van de toekomst 
betere dingen te verwachten? Het hart 
bleef het zondige hart. De tochten van dit 
hart bleven maar al te zeer het leven be-
heerschen. De zelfzucht bleef de onheilige 
religie van het eigen ik. Het goud bleef 
het oog verblinden. Haat, nijd en laster 
deden 't onheilig vuur gedurig hooger op
vlammen. Wat ook wijziging onderging, het 
panacé der beschaving bleek tegenover de 
zonde machteloos. Buckle toonde het op-
onwecrlegbara w^ze met cijfers aan, hoe 
de statistiek van eeuw tot eeuw een zelfde 
klaaggeluid deed hooren. En de hoog
geroemde beschaving bleek ten slotte weinig 
anders da» e«n vernis, 't welk de scheur 

in het hout, dat er onder school, welover-
glansde, maar niet helen kon. Zelfs was het, 
alsof de beschaafde vorm keer op keer In 
de misdaad een verfijning wist aan te 
brengen, die het demonisch karakter van 
het kwaad op nog stuitender wijs deed 
uitkomen. Van een gestadige zedelijke 
verbetering was alzoo geen sprake. Wel 
natuurlijk bij enkele personen en in kleine 
philanthropische kringen, maar in ons ge
slacht als j;eslacht ganschelijk niet. Eer 
viel waar te nemen, dat de vastigheid van 
het zedelijk leven in haar grondslagen werd 
aangetast. Een geheel nieuwe, vrije moraal 
kwam op. Eigendom heette diefstal. Het 
huwelijk werd door het epos der vrije liefde 
in zijn wezen aangerand. Echtscheiding 
werd geloofd. Zelfs Sodom's zonde ver
goelijkt. De hartstocht van het spel hield 
op zich in te binden. Het schaamtegevoel 
verloor zijn fijnheid. Ons tooneel werd 
almeer ontadeld. Onze litteratuur werd al 
meer vergiftigd. En zelfs de kunst, die ons 
hooger op zou voeren, verliep maar al te vaak 
in het vuil-gemeene. Wat bleef er dan over 
van de sanguinische verwachting, alsof we 
bij rustig voortgaan vanzelf bij de zedelijke 
volmaaktheid zouden uitkomen.' De Pessimist 
kon zoo onzinnige profetie niet voor echt 
keuren, en diende er op hoogst ernstige 
wijze zijn protest tegen in. Vulden niet 
onze krankzinnigengestichten zich op 
pijnlijke wijze, en nam niet telken jare het 
aantal der zelfmoorden nog gestadig toe.' 

Bovendien, er was nog iets anders, waar
uit zonneklaar het ongelijk van het Optimisme 
bleek. Het Optimisme, men versta dit wel, 
wijst voor den komenden gelukstaat niet op 
de verrijzenis uit het graf, maar spreekt 
uit de overtuiging, dat de gelukstaat zich 
hier op aarde steeds meer verwezenlijkt. 
Daarvoor beroept het zich dan bij voorkeur 
op al wat 't leven veraangenaamt, verrijkt, 
en in vorm veredelt. Er is meer welvaart. 
Alle takken van menschelijke bedrijvigheid 
bloeien als vroeger nooit. Men woont 
beter, men reist gemakkelijker, men kleedt 
zich aangenamer, men eet fijner, men 
drinkt keuriger, er Is meer kunst om het 
leven zekeren glans te leenen, de horizont 
van 't leven Is uitgebreid, er is meer alge-
meene kennis verspreid, er wordt meer 
gedaan om anderer nood te lenigen, kortom, 
als we terug moesten naar het leven onzer 
vaderen van voor drie eeuwen, we zonden 
ongetwijfeld veel schoons en prettigs ver
liezen, en ons in menig opzicht arm gevoe
len. Alleen maar, dit alles bevredigt het 
hart niet. Eerst geeft 't een prikkel, die 
weldadig aandoet, maar al spoedig stompt 
die prikkel af, en bevredigt ons niet meer. 
Weelde Is als de bruidstijd voor het jonge 
echtpaar. Weelde maakt wie er pas 
Inkwam, een oogenblik dronken van geluk, 
maar dit gevoel van hooger geluk slijt af. 
Of ge In de prachtigste sofa wegzinkt of 
op een matten stoel gaat zitten, wat maakt 
het In 't eind voor verschil? Zoo komt ai 
spoedig de doodelijke demon van de verveling 
op. Men vindt in al zijn uitwendig geluk niets 
wat het hart bevredigen kan. Dit maakt 
mat en dof, verlamt en ontzenuwt; en wie 
van het gelaat, het hart kan aflezen, en na 
elkander een rijkaard In zijn weelde, en 
een stil burgergezin of ook een boerengezin 
ten plattenlande bezoekt, kan de overtuiging 
niet van zich zetten, dat het levensgeluk 
nog veeleer bg die eenvoudigen In den 
lande, dan bij de rijke gunstelingen der fortuin 
inwoont. Dit nu constateert de Pessimist, 
niet alleen In zijn eigen zelfbesef maar 
evenzoo bij zijn omgeving, en daarom noemt 
hij leeg verzinsel al dat roemen in hooger 
levensgeluk. Het Is zatheid des levens, en 
geen levensgeluk waarbij men uitkomt, en 
uit de diepte van ons geslacht klimt een 
klaaglied op, dat hij met weemoed beluistert 
en waarop zijn eigen hart een pijnlijken 
echo geeft. 

In die stemming hoort ook de Pessimist 
wat de natuurkundigen en de sterrekundigen 
ons verhalen omtrent den afloop die onze 
planeet wacht. Hij verneemt beweringen 
als van Malthus over de onevenredige ver
houding tusschen de toeneming der bevol
king en de veel langzamer toeneming van 
den voedingsvoorraad dezer aarde. Hij be
luistert anderer berekening, in wat betrek
kelijk korten tijd de kolenvoorraad van de 
mijnen uitgeput zal zijn, zoodat er over 
duizend en meer jaren op deze ontboschte 
wereld geen middel meer zal te vinden zijn 
om zich te verwarmen, het drijfwiel te 
laten wentelen, en het stoomschip de wateren 
te laten doorklieven. Alles raakt van liever
lede op. Alles wordt uitgeput. Iets wat nu 
niet hindert, indien men nog rekent op een 
voortduring van deze wereld van ettelijke 
eeuwen, maar toch een onhoudbaren toestand 
in het leven moet roepen, zoo men met 
onze Optimisten rekent op een eindeloozenj 

duur. De aarde koelt af, Heel ons Zonne
stelsel moet vroeg of hat uit zijn stand 
geraken. Kortom, Aé d^Sotu van gelukzalig
heid, dien de Optimisten droomen, kan niet 
anders dan illusie en zelfbedrog zijn. Ze 
misleiden de schare met hun valsche 
profetieën. Aan dit droomen, onderwijl men 
aan den rand van den afgrond staat, moet 
een einde komen. Men moet den hoogen 
moed grijpen om de waarheid onder de 
oogen te zien, en dan bl^kt het aanstonds, 
dan blijkt het op onherroepelijke wijze, dat 
we niet op de ^«j/-mogeIijke, maar op de 
j/(^£^/f/-mogelijke wereld leven, en dat geen 
jubelzang, maar één e ptofundis den denker 
voegt. 

We zijn thans, zoo zeggen de Pessimisten 
ons dan, aan het derde stadium van ons 
menschelijk denken toegekomen. Eerst 
zocht de menschheid het geluk hier bene
den. Toen het hier niet gevonden werd, 
zocht men het aan de overzij van het graf. 
En nu ook dat eeuwige leven in vertwijfe
ling Is opgelost, zijn we toegekomen a^ 
het derde stadium, waarin we den moed 
moeten grijpen, om helder en klaar de 
werkelijkheid der dingen onder de oogen 
te zien en onze illusiën hebben te begraven. 
In de eerste periode van haar kindsheid 
leefde de menschheid onbezorgd; genoot 
het leven; zag in het genieten van dat 
leven het hoogste dat ze grijpen kon, en 
dacht zich dat aardsche geluk als ook na 
den dood voortbestaande. Men kende geen 
hoogere behoeften, men was met wat men 
had overgelukkig, de lach verdrong den 
traan, en als dan eindelijk het onvermgde-
lijke kwam, en de dood ons wegraapte, 
wist men niet beter te doen, dan zich een 
hiernamaals te denken, dat ons de vreugde 
op aarde hergeven 301% zoo mogelijk nog 
verhoogd, en ontdaan van al wat hier zoo 
vaak ons levensgeluk verstoorde. Met name 
zou er in het hiernamaals geen dood meer 
zijn. Geheel juist was deze voorstelling van 
de gedachtenwereld der oudheid niet. Ook 
de oudheid kende het noodlot In de trage
die, en had in haar beste tolken veel hoo
gere aspiration. Denk slechts aan Plato. 
Het denkbeeld der vergelding was aan de 
oudheid allerminst vreemd. Maar zooveel 
moest dan toch toegegeven, dat de heiden
wereld het niet voor het groote publiek tot 
een hoogere levensbeschouwing gebracht 
heeft, en dat hierin haar zwakheid school. 
Toen, zoo zeggen u de Pessimisten, is het 
Christendom gekomen, dat den moed had, 
om het onbevredigende van dit aardsche 
leven in te zien, en daarom den naar 
geluk dorstenden mensch verwees naar het 
hiernamaals. Voor de optimistische be
schouwing van dit aardsche leven stelde 
reeds het Christendom een pessimistische 
levensopvatting in de plaats. Deze aarde was 
voor de Christelijke religie meer een jammer-
dal dan een gelukstaat. Vandaar de zuilenhei-
ligen, de kloosters, de ascese, deklaagzangers, 
maar voor het aardsch geluk stelde de Chris
telijke religie dan ten minste de hemelsche 
gelukzaligheid in de plaats. Dit heeft toen 
eeuwenlang de volken getroost, hen staande 
gehouden, en energie in het hart doen 
bloeien. Maar ook dit heeft thans uit. De 
Pessimistische wijsgeer zegt u, dat geheel 
die Christelijke voorstelling van een geluk
staat hiernamaals op niets dan zelf bedrog 
berust, dat er geen hemel en geen hier
namaals en geen toekomstige gelukstaat is, 
en dat we daarom ten slotte In het derde 
stadium van ons leven zijn, aangekomen, 
waarin de fakkel der Hope voor goed 
en voor altoos is uitgebluscht, en ons niet 
anders overblijft dan om klaar In te zien 
en volmondig te erkennen, dat de Schep
ping waarin we leven, éen groote mislukking 
is; ja, dat geen wereld denkbaar is, slechter 
en rampzaliger dan de wereld waarin we 
gedoemd zijn te leven. 

De machtigste denker, die deze opvatting 
van het leven In een wijsgeerig stelsel zette, 
was Arthur Schopenhauer, wiens bloeitijd 
in de eerste helft der vorige eeuw valt. Niet 
dat niet ook vroeger In Indië, en zelfs onder 
de christelijke asceten, het Pessimisme onder 
zekeren vorm was gebracht, maar princi
pieel is het toch het eerst door Schopen
hauer en na hem door von Hartmann als 
doorgedacht wijsgeerig stelsel uitgestald. 
Schopenhauer ging daarbij uit van de stel
ling, dat eigenlijk de eenige en de alles 
beheerschende macht de wil Is. Er kan 
voorstelling, er kan bewustzijn, er kan na
denken bekomen, maar toch waren dit alles-
niet anders dan organen, waardoor de wil 
werkt, of instrumenten waarvan db wil zich 
bedient. Die wil is dan echter niet te ver
staan in den zin waarin wij allen van 
wil spreken, d. w. z. als de macht van het 
ik om zi^'n kracht op een gesteld doel te 

richten, maar als de algemeene naam voor 
alle drijvende kracht. Waar een wil is, 
daar werkt een kracht, die over eiken te
genstand wil triomfeeren, en bewust of on
bewust zich zelf poneert en als macht 
poogt te openbaren. Er moet dus aan al 
het bestaande een Oer-wil, d. I. een oorspron-
kelgke, een aan alles voorafgaande wil ten 
grondslag liggen, een wilsmacht die niet 
in een aan God behoeft gehypostaseerd te 
worden, maar die, geheel afgezien vanhaar 
oorsprong of wezen, zich heeft gepoogd te 
verwezenlijken; en het Is door deze door 
niets te stuiten actie van dezen oer-wll, dat 
het heelal tot stand kwam. Die wil werkt 
nu als bewegende en drijvende kracht In 
al wat bestaat. Die wil werkt In de blinde 
stof, In steen en in metaal, kortom in al 
wat bestaat. Alleen aan die blinde wils
kracht ontleent al het onbewuste zijn drij
ving. Reeds in de plant neemt deze wils
kracht een eenigszins anderen vorm aan, 
maar tot bewustzijn werkt ze zich eerst 
op In het dierlijk leven, meest nog alleen 
met behulp van de voorstelling. Toch 
gaat dit in de hooger aangelegde dieren 
reeds veel verder, die zich een doel kiezen 
en dit najagen; terwgl ze natuurlek eerst 
tot volle openbaring komt in den mensch, 
en des te machtiger, hoe hooger die mensch 
staat, of beter nog gezegd, de mensch 
staat te hooger, hoe krachtiger de wil In 
hem werkt. De mensch kan daarom met 
zijn wil zich tegen anderer wil overstellen, 
en desnoods ten slotte zich tegen den Oer
wil sterken, om, kon het, zelfs het gewrocht 
van den Oer-wil te-niet te doen. 

En tot dit pogen nu bestaat alle aanleiding. 
Vraagt men zich toch af, of die Oerwil, 
d. i. de grond van alle geestelijk zijn, goed 
werk geleverd heeft, dan kan het antwoord 
niet anders dan bitter teleurstellend luiden. 
Die Oerwil is uiterst dom te werk gegaan, 
en het resultaat van zrjn arbeid is een door 
en door slecht uitgevallen wereld. Die 
wereld is niet alleen niet debest-mogelijke, 
gelijk de Optimist dit u diets maakt, maar 
we kunnen ons nauwelijks een slechter 
wereld denken. De werkelijkheid spot met 
alle ideaal. Bijna alles is juist het omge
keerde van wat het zijn moest, om goed te 
zijn. Ja, ze is zoo door en door slecht, 
dat, ware ze nog maar een weinig slechter 
geweest, ze zelfs niet meer zou kunnen be
staan. De Oerwil is hier de hoofdschuldige, 
aan wiens dom en dwaas werk alle ellende, 
alle leed, al het tragische, al het in den grond 
onmogelijke van wat we In ons en om ons 
waarnemen, te wijten is. 

Dit Pessimisme had uiteraard veel boven 
het Optimisme voor, zoo zelfs dat het meer 
dan één Christelijk denker reeds daardoor 
toesprak, dat het oprechter, eerlijker, meer 
waar was, dan het practisch Optimisme, 
dat immers lachte bij pijn, de wonde van 
het leven toedekte zonder ze te kunnen 
helen, en onmachtig was om op het gelaat 
uit te drukken wat diep In het hart gevoeld 
werd. Daar nu het Christendom in zijn 
nobeler vorm steeds tegen dat vernissen van 
het leven zijn protest had ingediend, en 
met heiligen moed het onbevredigende van 
ons leven in deze wereld onder de oogen 
had durven zien, moest een Pessimisme wel 
sympathie wekken, dat soms nog sterker 
aan al het onwaarachtig geroep over den 
gelukstaat hierbenedea het zwijgen oplegde. 
Een sympathie, die nog versterkt werd door 
Schopenhauer's opnemen in zgn schoon
heidsleer van veel uit Plato, en in zijn 
zedeleer van het ascetisch element. Toch 
ging deze sympathie nooit boven zeker 
peil. Op het eerste punt waarop het hier
namaals in het verschiet daagde, nam ze 
een einde, en ook Schopenhauers over-
hellïng naar de Buddhistische opvatting 
moest ten leste afstooten. Toch kon het 
niet anders, of Schopenhauer moest wel op 
de lijn der Indische ascese uitkomen. Ook 
het begin der 20e eeuw kenmerkt zich door 
gelijksoortige verschqnselen. De reactie te
gen een Optimisme, dat heel ons leven ver
guldt zonder het te heiligen, moest wel èa 
in Schopenhauer's tijd, èn zoo ook nu weer, 
leiden tot een streven, om alle kinder
lijk behagen in al dit klatergoud te onder
drukken, onzen geest vrij te maken van de 
banden des vleesches en alleen in het ster
ken van den eigen wil door ascese heil 
te zoeken. Op zichzelf is daarom het Pes
simisme een gemeengoed van alle tijdenen 
is het tot op zekere hoogte ook van de 
Christelijke Religie onafscheidelijk, maar 
toch was, wat in breeden kring Schopen
hauers roem vestigde, niet zoozeer dit 
Pessimisme op zichzelf, doch het diep door
gedachte wijsgeerig systeem, dat hij er voor 
opbouwde, en de schitterende taal waarin 
hij het aanprees. 

Toch Is het meer nog zijn gematigde 
geestverwant Von Hartmann, die aan de 
droeve levensopvatting van het Pessimisme 
ingang schonk. Vooral zijn prachtig werk: 

„De wijsbegeerte van het onbewuste" droeg 
hiertoe bij. Hij ging niet zoover om het 
bestaande heelal als het slechtst denkbare 
te vonnissen. Veeleer nam hij aan, dat 
het allicht niet beter kon uitvallen, dan het 
uitviel, maar toch vindt ook h^ zijn uit
gangspunt in de overtuiging, dat de onbe
wuste Oer-wil schuld aan dezen jammerlgken 
misstand der dingen heeft. Aan dien wil 
ontbrak het hooger denken, voor dien wil 
was het hooger bewustzijn niet opgeklaard. 
Aan dien wil ontbrak alle intelligentie. In 
drijfkracht sterk, was die wil nochtans 
blind. Wij menschen zijn hier het 
slachtoffer van. Dit roept een diep melan
cholische stemming der gemoederen in het 
leven. „De illusiën der menschheid, zoo 
schrijft hij, zijn dood, de Hoop is uitge
brand, want waarop zou men nog hopen 
kunnen? De doodmoede menschheid sleept 
haar hoogst gebrekkig lichaam geknakt in 
haar geest van dag tot dag verder. En 
ze koestert, gelijk een grijsaard die bij 
levenden lijve aan het leven afstierf, inden 
diepsten grond nog slechts één wensch, 
de begeerte namelijk naar rust, naar vrede, 
en naar een slaap zonder droomen, waaruit 
ze niet meer opwaakt, om haar innerlijke 
onrust te stillen." Feitelijk dus ook hier 
het zich verliezen In de Buddhistische 
Nirvana. En als men hem dan tegenwerpt, 
dat dit verschiet op zijn beurt door de 
innerlijke troosteloosheid vermoeit, dan 
antwoordt hij: „Indien deze uitkomst van het 
leven ook al troosteloos drukt, zoo moet ik 
mijn lezers toch zeggen, dat ze zich vergissen, 
zoo ze ooit waanden In welke wijsbegeerte 
ook troost en hoop te zullen vinden." „De 
wijsbegeerte, zoo betuigt hij al verder. Is 
koud als steen, hard voor haar adepten en 
zonder gevoel. Ze zweeft in de etherzalen 
van het zuivere denken, en jaagt niet anders 
na dan de bevroren kennis van ai wat is, in 
verband met de oorzaken van het bestaande, 
en van het wezen der dingen. En ais dan 
de geestelijke kracht van den mensch te 
zwak blijkt, om zulke uitkomsten der wijs
begeerte te kunnen dragen, zoo dat veler 
hart verstijft in schrik en afschuw, in ver
twijfeling breekt, of week geworden, zich 
in Wereldsmart voelt wegvloeien, en daarom 
zich met geen wijsbegeerte inlaat, dan laat 
toch de wijsbegeerte van het Pessimisme 
zich hierdoor geen oogenblik uit haar spoor 
trekken, en neemt van deze gemoedsstem
mingen slechts nota als nieuwe bgdrage 
tot de zielkundige gegevens, die ze onder
zoekt." En vraagt men nu, waarop dit 
alles moet uitloopen en wat van zulk 
een mislukt heelal het einde zal zijn, 
dan gunt deze wijsgeer u slechts één uit
zicht. Dit namelijk, dat allengs de mensch
heid den in haar inwonenden wil tot zulk 
een graad van sterkte zal kunnen opvoeren, 
dat haar wil ten slotte machtiger zal zijn 
dan alle andere wil, die in de wereld tegen 
haar overstaat; iets wat daarom niet ondenk
baar Is, omdat haar menschelijke wil van hoo
ger soort is; en dat de menschheid, op dit 
hoogtepunt eenmaal aangekomen, met haar 
wil allen anderen wil zal te niet doen, d. w z. 
het gansch heelal in het niet zal doen 
wederkeeren. Wat zeggen wil, dat dan van
zelf het heelal zal ophouden te bestaan, 
zoo zelfs, dat er niets overblijft, Waaruit 
een nieuwe cirkelgang van het leven zou 
kunnen beginnen. Zelfs In zijn gematigden 
vorm leidt alzoo het wijsgeerig Pessimisme 
tot geen andere uitkomst dan tot den terug
keer In het niet, en dat wel veel droever 
zelfs dan In het Buddhisme. Immers in deze 
systemen is van een God, van een eeuwig 
Wezen geen sprake, en zelfs de bekoring 
van bij zijn teniet gaan tot zijn oorsprong 
terug te keeren, blijft hier uit. 

Zonder overdrijving mag daarom vast
gesteld, dat noch het wijsgeerig Optimisme 
noch het wijsgeerig Pessimisme ons in de 
oplossing van het wereldraadsel ook maar 
één stap verder hebben gebracht. Het Opti
misme kent geen Voleinding, maar droomt 
voort in den waan, alsof de gélukzoekenden 
roemen mochten, dat hun huizen eeuwig 
zullen zijn. Het gaat al voort en verder en 
steeds hooger. Er Is rustelooze vooruitgang. 
We mogen en moeten bij tienduizenden 
van jaren en honderden van eeuwen rekenen, 
maar geen menschelijke taal kan dan ook 
uitspreken, tot wat een, al ons begrip te 
bovengaande, gelukstaat de wereld en op 
die wereld de mensch eens geraken zal. 
De gezichteinder Is voor het Optimisme 
schier oneindig. En treedt nu tegen dezen 
waanzin als reactie het Pessimisme op, 
dan leert dit ons wel een einde, maar 
toch ook geen Voleinding. Voleinding 
toch is het bereiken van het doel, waar
toe het heelal In het leven werd ge
roepen. En dit kan niet, omdat de domme 
Oer-wil zijn actie inzette zonder zich een 
doel te hebben voorgesteld. Uit die actie 
zonder voorgesteld doel Is daarom al onze 
ellende geboren. De ellende komt niet op 



uit onze zonde, maar uit de domheid en 
onbewustheid van den Oer-wil. Al wat w^ 
als mensch doen kunnen Is daarom, onzen 
eigen wil tegenover dien Oer-wil sterken, om, 
zijn we eenmaal machtiger geworden, dien 
Oerwil en al zi^n werken te niet te doen, tot 
er niets meer bestaat, en in dit Niet alle 
ergernis voor ons wegvalt. Het zijn de 
twee elementen van de Hope en de Smart, 
die de éene in het Optimisme, de tweede 
in het Pessimisme een wrjsgeerige ontwik
keling hebben gezocht, maar juist door 
die ^doelde en gewilde eenz^digheid nooit 
tot harmonie of evenwicht konden leiden. 
En het is niet de wijsbegeerte, maar alleen 
de Christel^ke religie, die met heide deze 
elementen rekenend, onze Hope van dezen 
stand der dingen losmaakte en richtte op 
hooger doel, en juist met dit hooger doel 
onzer Hope gewapend, In staat was de 
ellende en den jammer van dit leven on
verbloemd zich voor oogen te stellen, 
zonder dat het leven tot aan onzen dood 
toe zichzelf in troostelooze vertw^feling 
opgaf. 

DR. A. K. 

AIzoo (zeg ik nlieden) is er 
blijdscliap voor de engelen 
Gods over éénen zondaar, die 
zicli belceert. SMX. . ir : I O . 

Nu de hooge vierdagen der Christenheid weer 
achter ocs li^en, is een woord ter herdenking 
van de .Engelen Gods niet te onpas. 

De apostel betuigt ons, dat de Engelen be
geer^ waren, om in 't heil dat Gods genade 
aan de wereld bood, in te zien, en in 't stuk 
heilige historie, dat van Nazareth tot den Olijfberg 
verliep, «en we de Engelen gedurig als deel
nemende in wat plaats grijpt, optreden. Eerst 
hooren we van een Engelverschijning aan 
Zacharias in den Tempel, en kort daarop van 
een Ëngelyerichijning aan Maria te Nazareth. 
Bij de geboorte van den Christus daalde een 
heirschare van Engelen neder in Efrata's velden. 
Bij de verzoeking in de woestijn zijn het de 
Engelen die den Heiland ondersteunen. In 
Gethsemacee is het nogmaals een Engel Gods, 
die Jezus door den Vader wordt toegezonden. 
In den morgen der Opstanding is het een Engel 
weer, die den steen van het graf afwentelt. En 
bij de Hemelvaart van den Olijfberg zijn het 
evenzoo Engelen Gods • die nederdalen en de 
jongeren troosten in hun verlatenheid. £n wel 
wordt op den Pinkstermorgen van Engelen geen 
melding gemaakt, maar nu, na Pinksteren, begint 
dan ook de groote toebrenging, en gaat 't woord 
van Jezus in vervulling, dat er heilige blijdschap 
is bij de Engelen Gods zelfs over één enkelen 
zondaar die zich bekeert. 

Zoo teekent ons het Evangelie het verloop 
der heilige historie. Altoos de Engelen Gods 
deelende in ons geluk, en van Godswege zelven 
deelnemende aan het werk onzer redding, en 
het zijn niet de jongeren, maar het is altoos 
Jezus zelf, die ons op de Engelen wijst, als wel 
van ons onderscheiden, maar niet van ons afge
scheiden. Blijbaar kan Jezus zich het hooger 
leven niet denken zonder dat de Engelen er 
gedurig in optreden. Altoos vestigt Jezus den 
indruk, dat de Engelen met ons bezig zijn, 
zich met ons inlaten, op de hoogte zijn van 
wat onder menschen voorvalt, en zoo innig met 
ons meeleven, dat het heil dat van Christus 
onder de kinderen der menschen uitgaat, hen 
in heilige verrakking brengt. Er ontbreekt daarom 
iets aan onze voorstelling, zoo voor ons besef 
de Engelen in deze toebrenging en zaliging niet 
meerekenen. De Engelen zijn niet alleen Serais 
voor den Troon, die het driemaal heilig zingen, 
maar ook een wereld van heilige geesten, die 
met onze menschenwereld in verband treedt, en 
ook met ons persoonlijk in betrekking staat. 

Nog sterker spreekt dit, zoo we letten op de 
gevallen Engelen, die nu als booze geesten hun 
bemoeiing met onze menschenwereld voortzetten, 
doch nu ten verderve. En nu is het opmerkelijk, 
hoe onze Heiland zich niet alleen gedurig uit
laat over de Engelen Gods, maar evenzoo telkens 
de aandacht zijner jongeren vestigt op de demo
nen. Ge kunt dan ook de Evangeliën niet met 
opmerkzaamheid volgen, of ge vindt altoos weer 
die dubbels werking die uit de ongeziene wereld 
op ons uitgaat: eenerzijds de Engelen Gods die 
staande bleven en ons heil bedoelen, en ander
zijds de Engelen die afvielen en er steeds op 
uit zijn, om ons geestelijk te schaden. Satan 
boven allen uit. Zelfs kan men zeggen dat de 
booze geesten ons nog meer bescheid geven 
over de verhouding van de Engelenwereld tot 
onze menschelijke wereld, dan de Engelen die 
ons zegenen. Met name toch uit wat ons om
trent de booze geesten bericht wordt, verstaan 
we duidelijk, dat die geesten ons persoonlijk 
kennen; dat ze weten in welke toestanden we 
verkeerec; dat ze in die toestanden een ver
zoekenden en verleidenden invloed op ons kunnen 
uitoefenen; en dat ze zelfs in den mensch 
woning kunnen maken, om zijn bewustzijn te 
beheerschen en te spreken door zijn mond. 
Als Jezus met bezetenen in aanraking komt, 
merken de geesten dit terstond; zeggen het 
Jezus aan dat ze hem kennen; en spreken alsof 
de bezetene zelf sprak, smeekende om gespaard 
te blijven en voor Jezus toorn niet te be
zwijken. 

Dit geldt natuurlijk ook voor ons persoonlijk. 
Noch satan, noch een der demonen, zou afdoenden 
invloed op ons kunnen uitoefenen, zoo bij ons 
niet bij name kende, in ons karakter was inge
drongen, wist naar wat zijde we voor de zonde 
open liggen, en zóó ter dege op de hoogte was 
van onze omstand^heden, dat hij in dit weefsel ons 
vangen kon. Ook toont het feit van het varen 
in een persoon en het varen uit een persoon, 
dat zulke geesten zich naar ons toe kunnen 
bewegen en zich in onze nabijheid kunnen 
ophouden. Hoe zij deze kennis erlangen, is ons 
niet geopenbaard, maar de feiten toonen dat ze 
deze kennis beciUen. Dit kan nu schelen. Het 
kan de eene maal sterker uitkomen dan de 
andere maal. Doch hoe men dit ook schikke 
of plooie, uit de eigen ontmoeting van Jezus 
met deze bezetenen en uit hetgeen bij met die 
geesten spreekt en doet, zien we toch klaar voor 
oogen, (kt er tusschen deze geesten en tusschen 
de menschelijke personen, op wie ze het ge
munt hebben, een zeer nauw verband bestaat. 
Een verband dat uiteraard vooral bij satan 
doorgaat. Noodigt nu de Heere in bet „Onze 
Vader" ons uit, om eiken dag van ons 
leven om bescherming van Gods genade tegen 
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dezen boozen geest te roepen, dan volgt hierait 
dat deze demonische werkzaamheid van satan 
zich zeer verre uitstrekt, ons allen gelden kan, 
en dat dus satan ons kennen moet en in staat 
moet zijn, om zich in onzen toestand te ver-
pUatsen. 

Doch dan geldt geheel ditzelfde ook van de 
goede Engelen Gods. Deze toch hebben met 
de booze geesten de natuur der Engelen gemeen. 
Immers het is niet aan te nemen, dat God, 
na den val der Engelen, aan deze booze 
geesten gaven en talenten zou hebben uitge
deeld, die ze oorspronkelijk niet bezaten. Dwingt 
nu de Schrift ons aan te nemen, dat de geval
len Engelen ons kennen en in onze toestanden 
indringen kunnen, dan miskent ge den hoogen 
staat der Serafijnen, zoo ge het u voorstelt 
alsof de goede Engelen u niet zouden kennen, 
en niet met u van doen zouden hebben. Als 
Jezus u dan ook betuigt, dat de Engelen Gods 
jubelen van vreugde zoo een zondaar zich be
keert, onderstelt dit vanzelf dat de Engelen 
dit weten, er kennis van dragen en er van op 
de hoogte zijn. Ze zouden niet juichen kunnen 
om wat hun onbekend bleef. Vast staat alzoo, 
dat toen gij tot bekeering kwaamt, de goede 
Engelen Gods dit geweten hebben, het met 
zekerheid hebben geweten, en geweten hebben dat 
het bij u echte bekeering was. Hoe toch zou er 
anders blijdschap van de Engelen Gods ook over 
u geweest zijn. Nu zij ook hier geheel in het 
midden gelaten, of de Engelen Gods deze kennis 
door mededeeling of door eigen aanschouwing 
bezitten. Voor u is het genoeg, dat ge weet, 
hoe er tusschen hemel en aarde een heirschare 
Gods is, die zich ook met u inlaat; dat het 
Gode belieft deze heirschare als instrument te 
gebruiken om ook u te zegenen; en dat waar satan 
en zijn demonen ook u persoonlijk belagen, er 
van Gods zijde een heilige wacht van zijn goede 
Engelen tegenover staat, om voor u te strijden 
en u te sterken. Zoo wordt de leegte aangevuld. 
Zoo is het zelfs in de eenzaamheid geen ver
latenheid die u beklemt, maar een warm gevoel 
van meeleven om u heen, dat u verkwikt. Zelf 
zegt Jezus ons in de gelijkenis van Lazarus, 
dat de Engelen Gods den gestorven Lazarus 
opnamen en droegen in Abraham's schoot, en 
ge waant toch niet, dat Jezus zoo iets louter 
ter opsiering van het verhaal zou gezegd hebben. 
Wie wandelt bij het licht dat Jezus ontstak, 
kan niet omwandelsn op aarde alsof de Engelen 
Gods hem niet aangingen. Mits het altoos een 
rekenen zij met de twee heirscharen van 
geesten tegenover elkander. Een nooit verge
ten, dat de gevallen Engelen op u aandringen en 
bij en om u doende zijn, om u van de genade 
aivallig te maken, en dan, juist daartegenover, er 
een u in verkwikken, dat de goede Engelen Gods, 
bij wie blijdschap was om uw bekeering, u ook 
na uw bekeering niet varen lieten, maar uw 
heilige bondgenooten zijn en blijven in uw strijd 
voor het Koninkrijk Gods. 

DR. A. K. 

Amsterdam, 9 Juni 1911. 

Ongetw^feld behoort Keizer Wilhelm van 
Duitschiand tot de hoogststaande vorsten 
van Europa en tot de meest beteekenis-
volle personen van onzen tijd. Hij dankt 
zijn eminente positie niet alleen aan den 
hoogen titei dien hij draagt, en aan het 
machtige r^k waarover h^ heerscht, maar 
niet minder aan zijn krachtige, scherp ge-
teekende persoonlijkheid, aan de vastheid 
van zijn wil en aan zi^n uitnemend verstand 
en veelomvattende kennis. Aan zijn oordeel 
over zaken en toestanden mag daarom 
zeker waarde worden toegekend. 

Het is daarom, dat we aan The Christian 
de volgende uitspraak van den Keizer ont-
leenen over den B^bel, die ons niet alleen 
leert, hoe hoog de Keizer de Heilige 
Schrift stelt, maar ons ook een blik gunt 
in zijn eigen gemoed. De Keizer moet zich 
aldus hebben uitgelaten: „Ik lees dikw^ls 
in den Bgbel. Ik houd ervan er eiken nacht 
in te lezen. Een Bijbel ligt altoos op een 
tafeltje naast mijn bed. Ik vind er de 
schoonste gedachten in uitgedrukt en kan 
me niet begrepen, hoe het mogelijk is, dat 
zoovele personen zoo weinig aandacht aan 
de Heilige Schrift schenken. Hoe kan iemand 
de Evangelieverhalen en andere stukken 
van den Bijbel lezen, zonder zich overtuigd 
te gevoelen, dat deze woorden eenvoudig 
de waarheid bevatten, gegrond op onweder-
sprekelijke feiten. Telkens wanneer ik een 
beslissing te nemen heb, vraag ik mijzelven 
af, wat de Bijbel mij zou leeren in dat 
bepaalde geval te doen. De Bgbel is voor 
mij de bron, waaruit ik licht en sterkte 
put. In uren van droefheid en neerslachtig
heid zoek ik daarin m^n troost. 

„Tijdperken van gevaarlijke twijfelzucht 
hebben altoos op hun beurt t^dperken van 
bezield religieus gevoel in het leven geroe 
pen. Ik kan niet verstaan, hoe het leven 
kan geleefd worden zonder gemeenschap 
met den Almachtige. We moeten allen 
onze Gethsemane-uren doormaken — uren 
waarin onze trots wordt vernederd. Het 
is zoo moeilijk voor ons ootmoedig te zijn, 
want elk onzer verlangt z^n eigen heer en 
meester te wezen." 

Zulk een woord van dezen machtigen 
Keizer te hooren, doet het harte goed. 

De heer Bensdorp zendt ons het volgende 
schreven: 

Hooggeleerde Heer. 
In uw artikel over Calvijn's biographie van 

Prof. Doumergue trof mij de volgende passus. 
„Calvijn legt er juist zoo sterk mogelijk tegen

over de Roomzche Kerk den nadruk op, dat 
de predikanten niets van zichzelf mogen predi
ken, maar alleen wat in de Schrift geopen
baard is". 

Leert de Katholieke Kerk dan, dat de predi
kanten wèl iets van zichzelf mogen prediken? 
Stelt de Katholieke Kerk, gelijk U beweert, 
de predikanten op één lijn met de Apostelen 
en profeten, en beweert ze dat zij in denzelfden 
zin Gods mond zijn? 

Zou U zoo goed willen zijn, mede te deelen, 
waar de Katholieke Kerk zulks leert? Ik heb 
zoo iets nog nooit gehoord. 

Ook is mij niet duidelijk, wat u bedoelt met 
de bewering, dat Luther en Calvijn één lijn 
trokken, wat aangaat het stellen van de auto-
titeit der Schritt tegenover de autoriteit der 

Roomsche Kerk en dat beider diepste over
tuiging was: 

Het woord Gods zullen ze laten staan, 
U zegt zelf, dat destijds geheel de Christe

lijke Kerk nog aan de goddelijkheid der H. 
Schrift geloofde. De leuze: „het woord Gods 
zullen ze staan laten" was dus gemeengoed van 
geheel de Christenheid, van de Katholieke kerk 
minstens evengoed als van Luther en Calvijn. 

Deze laatsten stelden tegenover de autoriteit 
der Roomsche Kerk dan ook niet de autoiiteit 
des H. Schrift, maar hun eigen autoriteit. „Het 
woord Gods zullen ze laten staan," beteekende 
in hun mond feitelijk niets anders dan: „onze 
verklaring van Gods woord zullen ze laten 
staan". 

Zulks blijkt wel allerduidelijkst daaruit, dat 
Luther, daar Jacobus II : 24, 17 niet strookte 
met zijn verklaring van Rom. III : 28, maar 
boudweg den geheelen brief van Jacobus ver
wierp en zich bovendien zeer oneerbiedig uit
liet over andere gedeelten der H. Schrift, En 
zulks ondanks zijn leuze: „Het woord Gods 
zullen ze laten staan." 

Als U de Katholieke Kerk wilt aanvallen, 
moet U geen gebruik maken van een wijze van 
bestrijding, welke zelfs door uw eigen partij-
genooten, o.a. door Dr. Kuyper Senior, in zijn 
brochure „Band aan het Woord", als onrecht
vaardig is veroordeeld. 

Hoogachtend, 
Uw dw, 

TH, .BsNSDORP, Cong. S. 5. Red. 
A., 6 Juni 1911. 

Wat het eerste punt betreft, heeft de 
heer Bensdorp noch onze noch Calv^'n's 
bedoeling begrepen. Calvijn opponeert op 
bedoelde plaats (predicatie over il Tim. 
3 : 15), ofschoon hij de Roomsche Kerk 
niet met name noemt, blijkbaar tegen twee 
dingen, die hij in de Roomsche Kerk af
keurt. Vooreerst, dat deze Kerk de leeken 
of gemeenteleden onderworpen had aan het 
gezag van hun leermeesters, niet omdat; 
en in zooverre hun woord overeenkwam 
met de Heilige Schrift, maar om de auto
riteit, die in hun ambt of persoon schuilt. 
En in de tweede plaats, dat de leeraars 
der Roomsche Kerk b^ hun prediking zich 
niet alleen bepalen tot wat God in de Heilige 
Schrift ons geopenbaard heeft, maar daaraan 
allerlei menschelijke vonden hebben toe
gevoegd, die gelijk Calvijn het uitdrukt, 
louter fantasie zqn. Wat nu het eerste punt 
betreft, zal ook de heer Bensdorp toege
ven, dat deze voorstelling niet onjuist is; 
en wat het tweede aangaat begrqpt ieder, 
die de prediking van de Roomsche Kerk 
uit dien t^d kent, wel, dat Calvijn bier 
doelt op de heiligen legenden, wonderverha
len en leervoorstellingen, die niet aan de 
Schrift, maar aan de traditie of aan de 
gangbare opinie in de Roomsche Kerk 
ontleend waren. Dat de Roomsche Kerk 
de predikanten daarom op één Iqn zou 
stellen met de Apostelen en Profeten en 
beweren zou, dat ze in denzelfden zin „Gods 
mond" zijn, is noch doorCalvgn noch door 
ons gezegd. 

De tweede opmerking van den heer 
Bensdorp is in zooverre juist, dat de 
Roomsche Kerk, gel^k we trouwens zelf 
ook opmerkten, aan het gezag van de 
Heilige Schrift in formeelen zin niet getornd 
heeft. Maar voor Luthei, Calvin en voor 
heel het Protestantisme was de leer der 
Roomsche Kerk, waaraan ze GoddelQk 
gezag toekent, met de Heilige Schrift in 
strijd en werd ze door Gods Woord klaar 
en duidelijk weersproken. In dien zin 
schreven we, dat de Reformatoren het 
gezag der Heilige Schrift tegenover het 
gezag der Kerk hadden gesteld. Natuurlijk 
zal de heer Bensdorp dit laatste evenmin 
als elk Roomsche kunnen toegeven, maar 
het is ons niet duidelijk, waarom deze een
voudige vermelding in een historische uit
eenzetting van het standpunt door de 
Reformatoren ingenomen, een aanval op de 
Roomsche Kerk zou moeten heeten. 

Dat Luther, door een al te subjectieve 
critiek geleid, aan de eerlijkheid van som' 
mige bijbelboeken getw^feld heeft, is vol
komen juist en is ook door ons openlijk 
erkend. Voor het gevaarlijke element, dat 
hierin school, zijn we dan ook heusch niet 
blind, en we zijn dankbaar, dat Calvijn een 
geheel ander standpunt heeft ingenomen. 
Maar met het principieele geding, waarom 
het hier gaat, heeft dit niets te maken. 
Luther mocht twijfelen, of sommige boeken 
wel terecht door de Roomsche Eerkinden 
Canon waren opgenomen, maar dit raakt 
niet het vraagstuk van het gezag der Schrift; 
alleen de tractie der Kerk. 

Heel gelukkig is Prof. Doumergue dus 
niet geweest met de door hem aangevoerde 
bewezen, dat Calvijn tegen de zoogenaamde 
hoogere Schriftcritiek geen bezwaar had, 
Het ging om een drietal brieven, aan wier 
echtheid en Goddelijk gezag in Calvijn's 
dagen twijfel was gerezen, deels op dog 
matische, deels op historisch-critische grou' 
den. Had Calvijn dezen twQfel gedeeld en 
daarom een of meerdere van deze brieven 
verworpen, dan zou Prof. Doumergue schijn 
van recht hebben. Maar nu we zagen, dat 
Calvijn de ingebrachte bezwaren juist niet 
voldoende achtte, om deze betwiste brieven 
te verwerpen, en het voor hun authentici 
teit opnam, verliest daarmede het door 
Prof. Doumergue aangevoerde bew^s van 
zelf elke kracht. 

De eenige vraag, die nog zou kunnen 
opkomen, is deze, of Calvijn de canoniciteit 
van deze boeken wellicht handhaafde juist op 
grond van zijn critisch onderzoek en Prof. 
Doumergue dus toch gelgk had, dat het ge
tuigenis des Heiligen Geestes voor Calvijn 
in deze materie niet beslissend was. Het 
antwoord op deze vraag nu is niet moeil^k 
te geven, want in de Confessie der Fran-
sche Kerken, die door Calvijn zelf is op
gesteld of goedgekeurd, wordt over deze 
vraag uitvoerig gesproken. Nadat in Art. 3 
de tweken des Ouden en Nieuwen Verbonds 
met name zijn opgenoemd (dus ook de 
brieven van Jacobus II, Petrus en Judas) 

volgt daarop In Art. 4: „Wij weten, dat 
dese boeken canoniek en een vaste regel 
voor ons geloof zijn (niet als vrucht van een 
historisch critisch onderzoek, maar) uit het 
getuigenis en de inwendige overreding van 
den Heiligen Geest, die ze ons doet onder
scheiden van de andere kerkelijke geschrif
ten". Het getuigenis van den Heiligen Geest 
was dus voor Calvgn wel degelijk beslissend. 

Evenzeer is de voorstelling van Prof. Dou
mergue onjuist, alsof Calvijn niet geloofd zou 
hebben aan de „inspiration verbale", de 
woordelijke inspiratie van de Schrift (p. 76) 
en daarom zou hebben aangenomen, dat 
de bijbelschrgvers zich vergist hadden 
in de keuze hunner woorden, in historische 
mcêdeelingen en in hun aanhalingen van 
het Oude Testament. De Schrift zou volgens 
Calvijn alleen gezag hebben gehad „en 
matière de foi", in geloofszaken. Niet om 
de woorden en om de historische bijzonder
heden, maar om de „doctrine spiritueile", 
den geestelijken leerinhoud der Schrift, 
zou het Calvijn te doen zgn geweest (p. 78) 
Critiek op de woorden der Schrift zou 
daarom geoorloofd wezen en meermalen door 
hem zijn geoefend. 

Gaat men de bewgzen na, die Prof. 
Doumergue hiervoor uit de exegetische 
werken van Calvijn aanhaalt, dan staat men 
wel ietwat verbaasd over de zonderlingh^id 
dezer argumenten.Wanneer Prof. Doumergue 
er bijv. op wijst in een noot op pag. 76, 
dat Calvijn de bestaande indeeling van het 
Nieuwe Testament in hoofdstukken en verzen 
op verschillende plaatsen onjuist en zelfs 
dwaas heeft genoemd, wat heeft dit dan 
met de inspiratie der Schrift te maken? 
Het argument zou waarde hebben, wanneer 
Calvijn gemeend had, dat deze indeeling in 
hoofdstukken en verzen van de Apostelen 
zelf afkomstig was, maar Calvijn wist natuur
lijk evengoed als ieder deskundige, dat deze 
indeeling eerst in veel later eeuw is aan
gebracht en met de Apostelen natuurlijk 
niets te maken heeft. 

En precies evenzoo staat het met de 
reeks citaten door Prof. Doumergue uit 
Calvijn's geschriften aangehaald pag. 76, 77, 
waaruit blijkt, dat Calvijn meermalen cri
tiek heeft uitgeoefend op den ons overge-
leverden tekst van het Nieuwe Testament 
en opmerkt, dat het een of andere woord 
of uitdrukking in het verband niet past. 
Indien Calvijn gemeend had, dat de Apostelen 
zich vergist hadden, kon dat argument op
gaan, maar Calvijn wgt deze vergissingen 
niet aan de oorspronkelijke bijbelschrijvers, 
maar aan latere overschrijvers van de hand
schriften. De een of andere onwetende 
lezer, zegt hij, heeft dit woord in den tekst 
ingevoegd; dit woord is een glosse ge 
weest, die oorspronkelijk op den rand is 
aangebracht en later in den tekst is inge 
slopen; verschillende handschriften hebben 
dit woord niet, en daarom behoort het niet 
in den tekst. Calvijn oefent dus zeer zeker 
„tekstcritiek", maar deze critiek raakt niet 
het Apostolisch woord zelf, maar altoos den 
ons overgeleverden tekst. En wie heeft ooit 
beweerd, dat deze textus receptus vrij van 
fouten was? Hoe voorzichtig CalvQn zich 
voorts hierover uitlaat, kan wel het best blijken 
uit hetgeen h^ opmerkt bij Matt. 27:9, 
waar een profetie uit Zacharia wordt aan
gehaald en op naam van Jeremia wordt 
ges'celd. Augustinus, en op zijn voetspoor 
Luther, schreven ronduit, dat Mattheus 
zich vergist had en hier aan een geheugen-
feil van den evangelist was te denken 
Calvijn - daarentegen zegt: „Ik belijd niet 
te weten, hoe de naam Jeremia hier in den 
tekst is ingeslopen en ik bekommer er mij 
niet veel over. De zaak zelf toont zeker 
duidelijk genoeg, dat men zich vergist heeft 
door den naam van Jeremia in plaats van 
Zacharia te stellen". Van een vergissing 
van Mattheus spreekt Calvijn juist niet, 
zelfs geeft het hier gebruikte woord ob-
repserit, dat bij Calvijn altijd gebruikt 
wordt om aan te duiden, dat het woord 
later in den tekst is ingevoegd, duidelijk 
te kennen, dat CalvQn aan een fout van 
een overschrijver geloofde. 

Van meer beteekenis dan deze tekst-cri-
tische quaesties, die met de Schriftinspiratie 
natuurlijk niets te maken hebben, is de 
vraag, die Prof. Doumergue vervolgens be
handelt, hoe Calvijn gedacht heeft over de 
schijnbaar tegenstrijdige verhalen, die in 
de Schrift voorkomen. Vooral in zijn com
mentaar op de drie eerste Evangeliën heeft 
Calvijn zich meermalen over dit vraagstuk 
uitgelaten. Van een harmonistisch geknut
sel om deze verschillende verhalen in het 
gelgk te breien, wil Calvijn niet weten. 
Hij erkent, dat de voorstellingen, die de 
Evangelisten van dezelfde gebeurtenis geven, 
op verschillende ondergeschikte punten van 
elkaar afweken, en dat ze de chronolo
gische volgorde der gebeurtenissen niet 
altoos streng in acht hebben genomen. 
Maar dat hierb^ van een vergissing of 
een bepaalde onjuistheid sprake zou wezen, 
heeft Calvijn juist bestreden. De vraag b. v. 
of men een reeks gebeurtenissen naar chro
nologische volgorde wil voorstellen, of dat 
men een zakelijke orde wil volgen, zoodat 
men bgeen voegt, wat innerlijk saamhoort, 
heeftmetde/»»^/^^vanhetverhaalnatuurlijk 
niets te maken. En evenmin neemt Calvijn 
aan, dat er een wezenlijk verschil bestaat 
tusschen den inhoud der Evangelieverhalen. 
Twee voorbeelden, waarop Prof. Doumergue 
zich beroept, mogen dit aantoonen. Bij de 
geschiedenis van de opwekking van Jaïrus' 
dochterke wijst Calvijn op het verschil, 
dat, volgens Mattheus, Jai'rus tot Christus 
kwam om te zeggen: mijn dochterke is ge
storven, terwql volgens Lucas en Marcus 
het dochterke toen nog slechts doodkrank 
was, en eerst onderweg, toen Jaitus Chris
tus naar zijn huis geleidde, de tijding hem 
gebracht werd, dat zijn kind overleden was 
(Matth. 9 VS. 18 en v.v. Marcus 5= 22 
en v.v. Lucas 8: 40 en v.v.) Sommigen 
hebben, om dit verschil weg te nemen, 
ondersteld, dat hier van twee geheel onder
scheidene gevallen sprake was; maar Calvijn 

verwierp dit gevoelen, omdat de berichten 
duidelijk op een en hetzelfde geval doelen. 
Maar nog veel minder wil hij van een wezenlijk 
verschil of een vergissing bij Mattheus 
weten. „Er is niets ongerijmds in", zegt h^', 
dat Mattheus, zich toeleggende op beknopt
heid, slechts eenmaal kortelijk aanstipt, 
wat de andere evangelisten onderscheiden-
Igk elk op zijn eigen plaats verhalen". 
Het tweede voorbeeld, door Prof. Dou
mergue aangehaald, is ontleend aan het 
verhaal, hoe Christus den storm op zee 
deed bedaren. Volgens Mattheus 8: 27 
maakte dit wonder zulk een indruk, dat de 
menschen zich verwonderden, zeggende: 
Hoedanig een is deze, dat ook de win
den en de zee hem gehoorzaam zijn! In 
de parallelplaatsen Mc. 4: 14 en Luc. 
8:25 wordt deze uitroep niet aan de om
standers, maar schijnbaar aan de Apostelen 
2slf toegeschreven. Naar aanleiding van dit 
op zichzelf onbeteekenend verschil schrijft 
Calvijn : „Het schijnt, dat Marcus en Lucas 
dit woord aan de Apostelen toeschrijven, 
maar het past beter bij de anderen, aan 
wie Christus nog niet bekend was geworden". 
Prof. Doumergue haalt alleen deze woorden 
aan en geeft daardoor den indruk, alsof 
Calvgn de mededeeling dezer Evangelisten 
i'n twijfel trok. Hoe weinig juist dit is, 
blijkt reeds uit de woorden: het schijnt, 
(.laar nog veel meer uit wat er op volgt: 
„indien iemand meent, dat de Apostelen 
dit woord gesproken hebben, dan moet de 
beteekenis dezer woorden zijn, dat Christus' 
Goddelijke macht daardoor genoegzaam 
bewezen werd; maar aangezien het meer 
waarschijnlgk is, dat niet de Apostelen, 
maar de anderen dit gezegd hebben, zoo 
leeren de Evangelisten, dat door dit wonder 
hun ziel getroffen was enz". Calvijn denkt 
er dus niet aan, hier een wezenlijk verschil 
aan te nemen, of te veronderstellen, dat 
de andere Evangelisten zich op dit punt 
vergist hebben. De tegenstrijdigheid bestaat 
volgens Calvijn slechts in schijn; en alle 
Evangelisten, dus niet alleen Mattheus, maar 
ook Marcus en Lucas, hebben 't zelfde 
bedoeld. 

En evenzoo staat het ten slotte met het 
argument door Prof. Doumergue ontleend 
aan de wijze, waarop de Nieuw Testa-
mentische schrijvers het Oude Testament 
hebben geciteerd. Zeker, Calvijn heeft in 
z^'n commentaren en preeken telkens erop 
gewezen, dat de Apostelen het Oude Testa
ment niet letterlijk aanhalen, maar de 
hoofdg-^dachte vrij in hun eigen woorden 
reproduceeren; hij wijst er ook met name 
op, dat de Apostelen met het oog op hun 
Grieksche lezers vaak gebruik hebben ge
maakt van de Grieksche vertaling van het 
Oude Testament, die destijds algemeen 
gebruikelijk was, en dat deze tekst niet al
toos overeenstemde met onzenHebreeuwschen 
tekst; en hij wijst er evenzoo meermalen 
op, dat de Apostelen aan de door hen aan
gehaalde profetieën uit het Oude Testament 
een dieperen geestelgken zin hebben toege
kend, dien de Oud-Testamentische schrijvers 
er niet mee hebben bedoeld. Maar Calvgn 
denkt er daarom niet aan, de Apostelen 
ie beschuldigen, dat zij het Oude Testament 
valsch zouden hebben geciteerd. Integendeel, 
Calvijn weerlegt juist die aanklacht, die 
ook in zijn dagen door profane lieden, 
gelijk hij het noemt, tegen de Apostelen 
werd ingebracht. „Enkele profane lieden 
zegt Calvijn bq Ef. 4:8, hebben den Apostel 
wel beschuldigd, dat hg hier misbruik 
van de Schrift had gemaakt, omdat 
hij de woorden van Ps. 6Z in een anderen 
zin heeft aangehaald dan de Psalmdichter 
ze bedoelde. Maar hierin is niets onge
rijmds. Dat Paulus deze woorden op Christus 
toepast, is toch niet zonder oorzaak; immers 
wat in David's persoon was afgebeeld, 
moest op Christus betrekking hebben, omdat 
Hij het wezen en de substantie van deze 
schaduwen is. Paulus heeft dus geen 
misbruik gemaakt van deze passage door 
haar toe te passon op Gods Zoon". En 
op dezelfde wijze verdedigt Calvijn in zijn 
exegese op ï Cor 2 : 9 Paulus tegen het 
verwijt, dat deze de woorden van Jesaja 
anders had aangehaald, dan ze bij Jesaja 
voorkomen, en bovendien dit getuigenis van 
Jesaja misbruikt had door 't tegen de 
bedoeling van den profeet te verklaren. 
Wat het eerste betreft, handhaaft Calvijn 
uitdrukkelijk, dat de Hebreenwsche tekst 
de door Paulus gegeven vertaling wel toe
laat en de Apostel dus niet van de „sim-
plicitas verborum" is afgeweken. En wat 
het tweede betreft, antwoordt hij, dat „er 
geen zekerder en vertrouwenswaardiger 
uitlegger is van deze Godsspraak dan de 
Heilige Geest, die haar aan Jesaja gedic
teerd heeft en haar door den mond van 
Paulus ons heeft uitgelegd". 

Natuurlijk neemt dit niet weg, dat er 
moeilijkheden over blgven, en Calv^'n aarzelt 
dan ook volstrekt niet dit te erkennen. 
De rede van den diaken Stephanus bijv,, 
die Lucas in de Handelingen der Apostelen 
cap. VII ons mededeelt, wijkt, gelijk bekend 
is, op verschillende ondergeschikte historische 
punten van het Oud Testamentisch geschied
verhaal af. Zoo b^v. in vs. 12, waar Ste
phanus het getal der zielen, die met Jacob 
in Egypte gekomen zijn, opgeeft ais 75, 
terwijl Mozes uitdrukkelgk van 70 spreekt. 
En evenzoo in vs. j 6, waar Stephanus zegt, 
dat de beenderen der aartsvaders begraven 
zijn geworden in de spelonk, die Abraham 
van de kinderen van Sichem kocht, terwijl 
uit het Oude Testament bl^kt, dat "deze 
spelonk gekocht is door Jacob. Calvijn 
erkent zoo onbevangen mogelijk, dat dit 
onjuistheden zijn. Bij het eerste neemt h^ 
nog de mogeigkheid aan, dat een latere 
afschr^ver zich in de getallen vergist heeft, 
maar bij het tweede zegt hij ronduit, dat 
Stephanus zich openbaarlgk vergist heeft 
en dat deze plaats daarom te verbeteren is. 
Alleen houde men wel in het oog, dat hier 
niet sprake is van een Apostolisch getuigenis, 
maar van een historische mededeeling om
trent een geïmproviseerde redevoering door 
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