
356 
Welk een aanbiddelijke weg wordt hier gewezen 

naai' den zegen des Verbonds. Waiit het ging toen 
gelijk nn: om den C h r i s t u s . En dan ontdekt 
ziah hier geen weg waarin wij werken e n ver-
d i e n e n , maar ©en weg waarin God g e v e n wi l , 
de weg van het ootmoedig gebedsleven. -

Hier komt de ecihte oamacht uil; niet de val
se he, maar de e e l i t e. 

De valsche oinmadht bidt nietj geeft zicli over 
aan ziorgelooze lijdelijlcbeid. tö^^SiJ 

Maar bij' Izjpjk komt de ware kennis van nïach-
teloosheid uit, üel echte weten van onvruchtbaar
heid, als ©ene Gode welbehagelijke verootmoediging 
des iiarten. Eene verootmoediging die niel rustig 
is, die niet slap en wericeloos neerzit, die zich niet 
verbergt acihter de vleesciielijke verontschuldiging, 
d a t h e t il o c h a l l e e n G o d s w e r k i s — maar 
die den weg inslaat, waarin God zegt dat Hij 
zich laat verbidden; een kennen van onvrucht
baarheid, waaruit een roepen geboren wordt, een 
roepen om doorbreken des Geestes, '©en smeeken 
oipworsfcelend uit den nood en de behoefte der 
ziel of de Heere zich wil ontfermen. 

Kennen wij z-iük smeeken? 
O, wij' weten allen die waarheid wel, dat wij 

in" onszelven onvruchtbaar zijn. Maar het komt 
er op aan, h o e wij dat weten. Waar ons die 
wetenschap brengt. 

Of het ons koud laat en hel ons eigenlijk het
zelfde is of wij er iets aan kunnen doen of nî et 
— óf dat het ons in de benauwdheid brengt en 
ïn levendige behoiefte uitdrijft naar den Heer©. 

Onderzoeben wij onszelven zonder sparen voor 
het aangezicht Gods. En dat deze waarheid ons 
dan neersla, ons alles ontneme, ons arm en be
hoeftig inake, zoodat we niets overhouden dan 
onze onvruchtbaarheid; opdat we daarmede uilge
dreven worden naar God in Christus: „Laat mijne 
ziel leven en zij zal u loven". En dan zegt 'sHee-
Bein Woord: „AVie zijn leven verliezen zal, die zal 
hetzelve behoiuden". 

Welk eene moedgeving voor alle waarachtige 
bidders om Gods genade en den H. Geest, allen 
die uit de onvruchtbaarheid wan hun leven de 
handen naar den Heere leerden uitstrekken. 

De Heere laat zioh van hen verbidden. Het kan 
wel eens lang duren; wel eens angstig en donk©r 
worden. Zie (het aan Izak'. 

Maar dat de bidder dan niet af late. Dat hij 
dan juist zéér bidde; dan vooral den Heere vast-
boude bij zijne 'toezeggingen en pleite op zijn 
Woord. 

De Heere zal zich laten verbidden. Het is zijii 
eigen genadewerk als wij Hem niet loslaten. Dan 
komt Hij nóg tot al zulke onvruchtbaren om te 
zeggen: „Uw vrucht is uit Mij gevonden". 

U. • , V. A. 

LITERATUUR EN KUNST. 

Christendom en Kunst. 

IV. 
In liet eerste artikel werd de moeilijkheid van 

een praktische vereeniging van Christendom en 
kunst besproken. Terwijl velen theoretisch spoedig 
gereed zijn, brengt de praktijk van het leven blijk
baar ongedachte verwikkelngen, wanneer tenminste 
zoowel jnet Christelijke als met artistieke e'ischen 
ernst gemaakt wordt. Helaas hebben wij aan de 
laatstgenoemde wel eens minder streng de hand 
gehouden, en zijn voorbarig geweest üi ons spreken 
van „Christelijlïe kimst". De moeilijkheid ligt in 
twee levensrichtingen, de „aesthetische"" en de „ethi-
sciie", die elkaar schijnbaar uitsluiten (art. 2). Het 
vorige artikel noemde reeds eenige kenraoi'keu van 
een aestlieüsche levensrichting. 

Hèt gevoel van eenheid met de natuur brengt 
nu den aestlietischen mensch tot zijn „ci-edo": 

POPDLAIR'WETENSCHAPPELIJKE SCHETSEN. 

Aesthetische Ghristusbeschouwing. 

(D e b e w e e g 101 o z e C h r i s t u s). 
De schending van hel „Christusgeheim", het niet 

hooren naar de tot bezinning roepende silem van 
Christus, die den voorbarigen naam „schoone mees
ter" afwijst, is een zonde, die haar bezoldiging 
meebrengt. Haar poging m i s l u k t , gelijk we reeds 
zeiden. 

D!e enkel a e s t h e t i s c h e Christusgenieter on
dergaat -— dit in de eerste plaats — het lot van 
'eflk, die söhooiniheid stil bewonderen wil; hij staat 
stil bij dezen en bij dien trek; de schoone ver-
scihlijlning houdt hem vast nu eens door deze, dan 
wieer door die bizonderheid; en nu kan hij desnoods 
diie schooinlieden e a t a 1 o g i s e e r en, hij heeft de 
ieemiheid (ervan ni3t gezien. Dat er in de historie des 
hieils zich een drama voltrekt, dal bij het kruis van 
Golgotha de draden van de wereldgeschiedenis inéén-
looplön tot één onontwarbaar kluwen, dat daar bij 
dat Jioiogbepmiii de eeuwigheid bots', tegen den tijd 
en het gansche heelal in beweging komt, — het 
ototgaat ^Ues den man, die de pose van de dra-' 
matis personae, ook van den Christus, wil be
wonderen. Het gaat in zulk beoefenen van aes-
thetischön ©eredienst als in de schilderkunst der 

dat éénzelfde Êi^^Êh in alle d i n g l ^ ^ dat zij 
allen zijn deeleh van het groot 'Geheel. Zoo ziet 
hij het Al verbonden in onverbreeklijken samen
hang, en door hel gansoh heelal de krachten elkaar 
de „gouden emmers" reiken! Ik denk hier aan de 
beroemde woorden uit den eersten monoloog van 
Goethe's Faust: 

„Wie alles sich zum Ganzen- webl, 
Eins in dem andern wirkl und lebt! 
Wie Himmelskrafbe auf und nieder steigen 
Und sioh die goldnen Eimer reichen". 

Ook hij zelf, deze aesthetische menscli, laat zich 
gaarne in-voegen als schakel in den éénen onver-
broken keten, en heeft vreugdevol gebracht het 
kostbare offer van zijn persoonlijkheid. Gij' moet 
hel hem zelf hooren zeggen: 

„O Sonn', jch bin dein Strahl; o Ros' ioh bin 
dein Duit, 

Ich bin dein Tropf, o Meer, ioh bin dein Hauch, 
o tuft". 

(Rückert). 
Eén al-leven is er slechts; wij moeten ons niet 

zelfstandig gevoelen tegenover de naituur, zegt hij, 
maar meeleven dat ééne grcote, rustige leven! 

„Er z.ijn niet levingen gescheiden, afzonderlijk", 
zegt Johannes 'Viator, „er is één leven, dat op
groeit in vele orden". Als de onbewuste zee wil 
hij zqn, een golf in den Oceaan van het Al-Eene. 
In die stem^ming zingt Kloos zijn uit aesthetisch 
oogpunt zoo heerlijk sonnet: 

„O, Zee, was Ik als Gij in al uw onbewustheid, 
Dan zou ik eerst gehéél en gróót gelukkig zijn; 
Dan had ik eerst geen lust aan mensohlijke be

lustheid, 
-Op mensohelijke vreugd en menschelijke pijn. 
Dan was mijn Ziel een Zee, en hare zelf gerust

heid, 
Zou, wijl Zij grooter is dan Gij, nóg grooter zij»"-

Hier zien wij, dat persoonlijkheid geen plaats 
meer vindt; de zelfstandigheid, liet individueele 
der ziel is te loor gegaan. Zooals de Ooeaan speelt 
met zijn golven, zóó is het menschenleven een 
spel der verschijning, want: er is in waarheid 
maar ééij Leven. 

Maar reeds heeft menigeen hierin „pantheïsti
sche" 'klanken gehoord, en ik weet, dat wij nu 
in verzet zullen koanen, naar ik hoop niet alleen 
uit dogmatische motieven, maar omdat wij besef
fen, hoe oneiiidig rijker wij dan toch zijn! Maar 
zoolang wij ons nog 'dadelijk afwenden en schuw 
worden bij het hooren van dit woord „panlhe-
isme", vrees ik, dq,t wij nog niet genoeg onzen 
eigen rijkdom kennéli. 

Ja, wij belijden en ervaren, dat wij niet kun
nen missen een God, die deze 'wereld te boven 
gaat. Want, zal hel 'Goddelijke iets zijn, dan kan 
hel niel opgaan in dit of dat, — dan moet het 
niét zijn het eindige. Niets anders dan afgoderij 
zou hel zijn, wanneer wij dit eindige en vluchtige 
gingen verheffen tot bovenaardsche heerlijkheid. 
Zoo hebben im!mers in primitieve tijden de men-
schen vereerd de dingen ro'ndooi,, — den stroom, 
die bruiste, en den vogel, die klepte in de avond
lucht, ien defl wind, 'die voer door de bosscihen, 

en vertelde dingen onzegbaar, njxar aie oirtroerden 
het kinderlijk geinlaed! 

Maar toen is er geweest dat siiiipele volk van 
de woestij'n, waaraan God Zichzelf wilde open
baren, dal Hij is de Heilige, hoog verheven en 
ver-af, — jniaar die -ook' nabij is, zóö dat zij Hem 
nu niel meer 'kunnen missen in hun leven, en 
naar Hem dorsten als ©en land, dor en mat, hijgt 
naar de verkwikking van den regen! 

Daaroim,, wij die nu weten, dat God al dit ein
dige ver te boven gaat, wete'U wij ook, dat toch 
weer, zooals Calvijn ergens gezegd heeft, „op vro-

tegenwO'Ordige symbolen-schilders. Terecht wijst Dr 
H. M. V. JSieŝ ) ©roip: „Wie hel onzichtbare zicht
baar wil niaken, „mo'et zich bedienen van buiten-
gewo'ne Jniddelen. Herhaling van beweging is er 
één van. Eein gansche reeks van gestalten wordt 
geteekénd 5n juist dezelfde lichaamshouding, met 
volkomen hetzelfde gebaar, de handen bijv. naar 
voren of naar boven uitgestreklL, terwijl de arm 
van de' ééne figuur in onnatuurlijke lengte weder 
verder reikt dan die der andere. Een geheimzinnige 
macht haoet achter deze 'gestalten zich bevinden 
en hen dwingen om zich op' dezte wijze en in 
deze richting te bewegen; het zijn de mario'net-
ten, welke wij uit Maeterlinck keimen. In den regel 
stellen deze figuren menscihelijke wiez'ens voor; mét 
iets bo'venmenschelijk's evenwel; de o-ogien zijn ge
slopen of staren zonder iets van het p'mringende 
te zien; als de gestaKen der p'rimitieven zijn ze 
aam deze aarde o-nttogen. Allerlei grillige lijnen, 
die, wel verre van willekeurig, met de meest nauw
gezette jiegBlmaat zij'n aangebracht,' verfioogen het 
effect van hél geheimzinnige en stellen het mys
terie voor 'den 'geest des beschouwers." 

•Preciies als bij deze symbolici wordt in de aes
thetische Chiistus-beeldinig van d'?n tegenwoordigen 
tijd al te di'kwijls Christus ver-symboliseerd; de 
methode moge vaak anders zijn, het streveii is 

1) De Nieuwe Mystiek, R'dam, 1900, bl. 135. 

me wijs"**;fe'sïtatuur God genoemd kan worden, 
— dat 'Go'd' is „overal", zooals in het kinder
versje staal, en dat Hij dus tóch weer is in' het 
ruischen van den wind door de wouden, en in 
al wat ons in Zijn natuur doet. huiveren van 
ontroering?' 

Nu zien wij pas de armoede in het pantheïsme 
van een aesthetische levensrichling. Wat is God 
immers voor den aesthelicus? Van God we©t hij 
niets anders te zeggen, dan wat Hij niet» is.' Hij 
is het Oneindige, het Onzegbare. 

„Wer darf ihn nennen? 
Und wer bekennen: 
Ich glaube ihn! 
Wer emipfinden 
Und sich unterwinden 
Zu sagen: Ich glaub ihn nicht?" 

Gevoel is alles! Een naam is .voor Faust „klank 
en rook, verhullend he'mjelgloed". Voor de stem-
mi'ngen van het gemoed meent men bevrediging 
tö vinden in dei;fen aesthetischen godsdienst. Maar 
noem' het dan, zooals ge wilt: geluk, liefde, of 
God! Faust zegt: „Ich habe keinen Namen dafür!" 

Ik heb nooit goed kunnen begrijpen, dat Kloos 
niet 'Oipeens gevoeld heeft, hoe arm hij' wel was, 
toen hij aanhief: 

„Ik zeg ü.al le ' 'Ootmoedig en devootIijk,.|f^^; 
Maar tuet een wil, alleen door Gods wirbréek-

baaï: 
Daar Is een God, soho'on wij niet weten Wie 't is". 

Hoe ontnuchterend dez'© derde versregel, na, de 
innigheid van de twee eerste! Ï S S S Ï Ï ^ ^ E 

Wij hebben nu gezien (om hel voorgaande' k'ört 
saam te vatten), hoe aan de aesthetische levens-
riohting eigen is een opvatting van de natuur als 
één 'Organisch geheel, die haar voert tol een pan
theïstisch getinte vroomheid, met een Z'.g.'„aigiios-
tisch" godsbegrip (d.w.z. een godsbegrip, dat van 
God niets anders weet te zeggen, dan dal wij 
Hem 'niet kunnen kennen). We merkten reeds in 
't begin o,p, dat de aesthetisqhe levensrichling hel 
zedelijke onderwerpt aan het natuurlijke. De tegen
stelling: heilig-oaheilig treedt dus geheel O'p den 
achtergrond, oim plaats te rujm'en voor de tegen
stelling: s cho'on-leelijk. „Schoon" kan dus zijn voor 
den aesthetischen miensch, wat wij in onze zede
lijke beo'Ordeelihg „slecht" no©tóen, want hij' legt 
uitsluitend den miaatstaf der scho-O'nheid aan. 

Zoo is het bijv. te voorzien, dat het meest per
verse karakter voor den kunstenaar uil aesthetisch 
oo'gpunt uiterst belangwelckend kan zijn. Hier komt 
ons onwillekeurig voor den geest het beeld van 
een der Woest tragische kimstenaarsfiguren uil on
zen tijd, Oscar 'Wilde, den beroe'mlden schrijver 
van „The Picture of 'Dorian Gray". Wegens Mis-
drijf tegen d© zeden veroordeeld tol twee jaar 
tuchthuisslraf, schreef hij in den laatsten tijd van 
zijin verblijf in de gevangenis zijn „De Profundis". 
Hier vertelt hij (ik citeer d© vertaling van Bou-
t©ns, -pg. 75): „De m-enschen vonden h©t afgrijse
lijk van Wij, dal ik de sleohte elementen des levens 
ten eten vroeg en genoegen had in hun gezelschap. 
Maar gezien van den kant, vanwaar ik als belevend 
kunstenaar hen naderde, waren zij lieerlij'k sug
gestief '©n opwekkend... Zij waren voor iiiij de 
glanzendste van alle vergulde slangen, en zonder 
hun vergif zouden zjij' ni'st volnlaak't zijn geweest". 
De tragiek van d© aesthetische levensrichting voelt 
men wel heel diep', als mjen luistert naar deze 
bek©ntem'ssen: 

„Ik werd de verziwendelaar van mijn eigen genie, ~ 
en het scho'ük miij een bijzondere vreugde een 
eeuwigdurende jeugd te verkwisten.. Vermosid van 
op de hoogten te verkéeren, daalde ik opzelteüj'k 
af naar de laagten op zoiak naar nieuwe zinnen
prikkeling. Wat de paradoiX voor mij was in de 
sfeer der gedachte, werd hel perverse voor biij 

hetzelfde. MJen ' verwazigt hem tot een mysterie; 
Goilgotha wordt mysieriënspel; evangelis is er'reeds 
in mysteriëngerucht en zaligheid in mysteriénper-
ceptie. Men let nieil langer .op de uitwendige ver
schijning, dan U'oodig is, om ae t© verwazigen en 
op ie heffen in d© mysli3ke uitbeelding van haar 
verborgen wezen. Christus wordt de Christusge-
daöhte, het Christussyinhool; en Jezus van Naza
reth, de Jezus van vleesch en bloed, is gansch 
devotelijk weggedaan. 

Deze Icunst is vol van relevatie ^), van een levens-
beelding, die van hel alledaags^he ontdoet, een 
gebeuren in hooger sfeer. Maar van revelatie, van 
openbaring, is zij gansch ontledigd. En wij' erkennen 
geen relevatie zonder revelatie. 

Een, der symholici. Jan Toorop, schreef, na zijn 
b'cfceering tot de roomsche kerk: „De schoonheid 
is afhahkelijk van 'de diepte der liefde tot hel Groole 
Mysterie De hoogste schoo'nheid in kunst z'al 
dus bereikt worden wanneer de liefde het vurigst 
en de O'verga.ve aan Go'd volkomen is." ^). De eerste 
zin evenwel verklaart den tweeden. Goid is hier 
enkel het Groole Mysterie. Als zoo'danig slechts 
is hij welko'm. Hij en zijii Christus. Ik denk dat 
Romie met dezen bekeerling, om Ie b e g i n n e n 

2) M i e k J a n s s e u. Schets over het leven en enkele 
werk'-n van Jan Toovop. A'dam. Yeen, bl. 14. 

8) M i e k J a n s s e n , bl. 18. 
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