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In Memoriam Prof. Dr H. Bouwman. 

Nauwelijks is de kring der Theologische School van 
het graf van den eenen, x-ustenden, hoogleeraar terug
gekeerd, of hij wordt geroepen naar dat van den anderen, 
die de rust reeds had gevraagd, maar die, eer ze hem 
kon worden gegeven, tot „de" rust is ingegaan, die ovei--
blijft voor het volk van God. 

Pi-of. Bouwman is heengegaan. 

Toon ik voor enkele jaren de uitnoodiging ontving, 
een woord te schrijven voor den Kamper Almanak, ter 
gelegenheid van het jubileum, dat de hoogleeraren 
Dr H. Bouwman en Dr A. G. Honig tegelijkertijd mochten 
vieren, hield mij, bij de ovsi-weging van wat ik zeggen 
moest, vooral de nuchterheid van Prof. Bouwman 
vast. 

Deze nuchterheid heeft hem steeds een eigen stempel 
gegeven. 

Groninger van geboorte, uit Groningen gekomeiij,kende 
hij de warmte-van-gemoed, die, ondanks veler bewering 
van het tegendeel, kenners der provincie ook daar in-
heemsch zien, men denke slechts aan Bouwman's pree
ken — maar bleef hij in de uiting van wat er in hem 
omging, in de practische raadgevingen, die men van 
hem kreeg, in de uiteenzetting van zijn denkbeelden 
altijd de man van den nuchteren kijk, en het nuchtere 
woord. 

Professor Geesiuk heeft daar eens op een heel „nuch
tere" manier uitdrukking aan gegeven, toen hij in een 
recensie over Prof. Bouwman's boekje „Amerika" een 
vergelijking trok, tusschen de manier, waarop Prof. 
Bouwman verslag deed van zijn belevingen in de reus
achtige abattoirs in Chicago, èn de manier, waarop 
Q u e r i d o dat zou gedaan hebben. 

Zulk een recensenten-parallel heeft hier meer te be-
teekenen gehad, dan een speling van schalkschen geest; 
ze raakte iets van het eigenlijke. 

En dat „eigenlijke" van Prof. Bouwman was zijn voor
deel. 

Want het is geen toeval geweest, dat hem juist, naast 
de kerkgeschiedenis, het kerkrecht werd op
gedragen als hoogleeraar. In de geschiedeniswetenschap 
kan men desnoods een dichter, een ziener, een profeet, 
gebruiken. Zèlls een dichter, als de dichter tenminste 
méér dan dichter is, als hij óók nog heel wat anders 
is, een combinatie bezit, die haast nergens voorkomt. 
Feitelijk moet het onderwijs in de geschiedenis ver
deeld worden tusschen een profeet en een pluizer, 
ieen schouwer en een, die curieuselijk onderzoekt. Maar 
het kerkrecht, — daarvoor kan men geen dichters ge
bruiken. Dat eischt nuchterheid, en nog eens nuchter
heid, een klaren kijk, een taai geduld, en een zin voor 
formulieren, die niet elks gave kan zijn. 

Zoo heeft Prof. Bouwman de hem toegewezen plaats 
met eere kunnen vervullen. Zijn werk over het Gere
formeerde Kerkrecht, dat nog niet voltooid was, maar 
misschien toch gereed ligt, legt er bewijs van at. 

Maar, nog eens, bij de nuchterheid van den denker, 
komt, als typeerend, ook de trek van het „gemoedelijke 
leven". 

Het is merkwaardig, dat deze hoogleeraar, die door 
aanleg zoo'n nuchtere geest was, zich telkens zoo sterk 
bleek aangetrokken te voelen tot het onderwerp der 
„mystiek". 

Ten deele is dat natuurlijk verklaarbaar uit zijn his
torische studiën. Wie de kerkhistorie nagaat, stuit tel
kens op het verschijnsel der „mystiek", ziet, hoe in haar 
allerlei draden zich samenweven, deels van geraffineerd 
intellectualisme, deels van een overgevoeligheid, welke 
zich laat gaan, en weet, beter dan menig ander hoe 
uiterst gevaarlijk hier elke uitglijding is. Tevens hoe 
doodend alle rationalisme is. Reeds uit dat oogpunt 
moet de kerkhistoricus tot de „mystici", hetzij hij hen 
beschouwt als stiefkinderen van het christendom, of niet, 
zijn aandacht voelen heengetrokken. 

Daar komt nog bij, als tweede factor, die deze voor
liefde voor dergelijke onderwerpen verklaren kan, de 
sterke sympathie, die Prof. Bouwman altijd gehad heeft 
voor het Gereformeerde leven in zijn schakeerin
gen, ook in zijn kerkdijken vonn. Hij leefde met 
de Gereformeerde Kerken mee, kende haar strijd, zocht 
voor haar het goede, en was er zoo telkens op uit als 
denker, niet alleen dus als gemoedsmensch nu, na te 
gaan, wat „ware" en wat „valsche" mystiek was. 

In dit verband was zijn voorliefde voor mystieke 
ondei-werpen een zuivere neerslag van den kerke-
1 ij k e n s t r ij d, dien de hoogleeraar-i-edacteur met 
innige belangstelling volgde, en waaraan hij voor zijn 
deel leiding wilde geven. De jongeren weten het zoo 
niet, maar de ouderen des te beter: de tijd, waarin 
Prof. Bouwman de kracht van zijn leven voelde dringen 
tot zijn rijpste daad, was een tijd van worsteling, juist 
over vragen van „ware" of „valsche" mystiek, van zui
vere of valsche „bevinding", van lichtvaardige of wettige 
„toeëigening" des geloofs. Zonder deze vragen zou het 
vuur vóór 1905 nooit zoo hoog hebben kunnen oplaaien. 
Onze tijd heeft andere vragen. Tóen evenwel kwamen 
dergelijke ondenverpen aan de orde. Sommigen meenen, 
dat dit veranderde aspect van het kerkelijk dispuutleven 
een gevolg is van een veranderde mentaliteit; ze maken 
dan de tegenstelling zóó: vroeger praatten de menschen 

I nog eens over het „hartewerk", het werk daar „binnen", 
tegenwoordig is het alles intellectualisme. Dat is natuur
lijk een onjuiste manier van probleemstelling, want wie 
den strijd over de toen aan de orde gestelde onderwerpen 
nagaat, moge eenerzijds rekenen met wat wij zooeven 
opmerkten, toch weet hij aan don anderen kant niet, 
waarover hij zich meer verwonderen moet: over de 
lichtvaardigheid, waarmee inzake wedergeboorte, roe
ping, doop, geloof, bekeering, verzekerdheid, enzoovoort, 
gedecreteerd werd door velen, die er over debat
teerden, gelijk thans anderen het doen over het chi
liasme, — dan wel over het pure intellectualis-
m e, waarmee niet alleen de kwesties zelf gesteld werden, 
maar ook voor het „zieleleven" regelen werden ont
worpen, „gesteldheden" werden in schets gebracht, „state
lijk en standelij k leven" werden onderscheiden, en wat 
dies meer zij. Er zijn intellectualisten vooral onder de 
„mystiek ingeleiden". 

In zulk een tijd heeft Prof. Bouwman met zijn tijd 
meegeleefd en met zijn kerk meegeleefd. 

Dus heeft hij haar onderwerpen behandeld. En hij 
trachtte, nuchter als hij was, vast te houden aan wat 
hij hield voor de objectieve gronden voor de zeker
heid des geloofs, trachtte in persartikelen, en in rede
voeringen, uit de historie na te gaan, hoe de draden 
van „ware" en „valsche mystiek" ook vroeger door elkaar 
geloopen hebben, en hoe het verleden ons in het heden 
kan leeren, de kluwens te ontwarren. En met de klem 
van den in dien tijd al bewuster Gereformeerde Schrift
aanvaarding kwam hij op tegen alles, wat hem ziekelijk 
scheen, en pleitte daarnaast ook steeds voor een ge
zonde ontwikkeling van het godsdienstig leven van het 
„nabij God te zijn", gelijk hij zich dat dacht. „Het zout 
bij het ei", zooals een ouderling in mijn eerste gemeente 
het uitdrukte. 

Toch zou het niet juist zijn, alleen aan intellectueele, 
en professorale, en journalistieke belangstelling voor 
deze onderwerpen hun vaak terugkeerende behandeling 
toe te schrijven. Het moet ook de aanleg geweest 
zijn, die er toe dreef. Al was Bouwman de man der 
kerk-historie en van het kerk-recht, toch was niet een 
preek over de kerk het eerste, wat hem „lag", maar 
een preek over de „ziel". Psalm 25. De armen. De ver
borgenheid des Heeren. Nabij God te zijn. Lijden. Ver
troosting. In zulke onderwerpen gaf hij zich; dat ge
moedelijke was het typeerende van zijn toespraken, b.v. 
bij de opening van Theol. Schooldagen. Het zou inte
ressant zijn, na te gaan, hoeveel artikelen bij opening 
van een nieuwen jaarkring eindigden met „God regeert". 
Dat kan een geschiedtheoretische kijk van een Gerefor
meerd theoloog zijn. Bij Prof. Bouwman was het, be
halve dat, ook de neerslag van de gemoedelijke 
stemming, waai'in hij de pen neerlei. Ik geloof niet, dat 
wie hem gekend heeft, het anders zien zal, dan ik hier. 

Deze combinatie van nuchterheid en gemoedelijkheid 
heeft hem tot een man' van beteekenis gemaakt. In 
politieke kringen werkte hij vlijtig mee: de nuchtere 
kijk. Op den preekstoel commandeerde en oreerde niet 
de breed-opeischende calvinist, maar zocht de gemoede
lijke preeker den weg naar een simpel hart. In onderwijs
zaken was hij onvermoeid, en trok de lijnen naar gere
formeerd beginsel, maar de ziel van het kind was hem 
eerder een kwestie van Jacobus Koelman, dan van een 
nieuweren psycholoog. Voor de rechten der Theologische 
School voerde hij het pleit, maar den vrede der kerken 
had hij — en dat was geen vrees voor gevolgen, maar 
stellige, positieve gemoedelijkheid — lief; deze liefde, 
zich tot rust brengend met het typeerende „God regeert" 
van zooeven, deed hem dan ook de scheidslijn vinden 
tusschen wat wèl in de pers moest behandeld worden, 
en wat niet in publieke bespreking zou komen. 

En als ik het wèl zie, was het ook dit vooropstellen 
van den vrede der kerken, die hem tot het laatste, van 
hem juist in discussie gebrachte, openbare advies ge
bracht heeft: voorloopig nog maar niet de eenige ge
zangen uitbreiden. In hoever dit juist gezien is, dat is 
hier natuurlijk geen punt van bespreking. Slechts hierom 
noem ik ook deze bizonderheid, wijl daarin m.i. de heele 
mensch Bouwman geteekend werd: desnoods terwille 
van de gemoedelijkheid een eenmaal aangenomen lijn 
weer loslaten, hoewel de kerkhistoricus en kerk-canoni-
cus zelf natuurlijk uitnemend wel begreep, dat dit ten
slotte uit een oogpunt van theoretische overwegingen, 
gezien den loop der besluiten, toch eigenlijk moeilijk 
ging. 

Hier is ook het verschil tusschen hem en Prof. Linde
boom op dit ééne puntje naar voren gekomen. Linde
boom, die het nieuwe lied als een zaak van den prij s 
van God zag, en daarom het geen dag onnoodig missen 
wilde, Bouwman, die het als een uiting van den 
voorradigen „schat des harten", als een acte 
van expressie van wat aan „impi-essies" bij het 
„volk" leefde, zag, en die daarom, met het oog op dat 
volk, aan welks volvaardigheid-tot-zingen hij — terecht 
voor een deel — twijfelde, het nog wel wat uit wilde 
stellen. Men moet ook hierin hem verstaan; en tenslotte: 
hij heeft ook hierin weer getoond, zichzelf te zijn. Kerk
recht, mijne heeren, dat is de zaak bij elkaar houden; 
ziedaar een zin, i4ie eens uit zijn mond gekomen moet 
zijn. Dat was geen verloochening van de rechte lijnen, 
maar een pleidooi voor een gemoedelijk behandelen 
der dingen en daarbij rekening te houden met de om
standigheden. 

Men kan in de eigen practijk over de toepassing van 
deze methode van de zijne in bepaalde gevallen verschil
len; maar men waardeert toch tenslotte boven alles de ver
binding van de twee grondeigenschappen van dit stoere 
karakter; ze heeft eenerzijds den intellectualist, ander-
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zij ds den mysticist, en beide even sterk, op den achter
grond gedrongen. 

Voor de vorming van onze predikanten heeft dan ook 
déze „nuchterheid", zóó gezien, vérstrekkende gevolgen 
gehad. Zij heeft meegeholpen aan de verbreking van het 
dubbele isolement, waarin langen tijd het Gerefoimeerde 
leven gevaar liep, zich op te sluiten: het isolement van 
het naar binnen gekeerde zelf-analyseerende leven, en 
het andere van afwijzend tegenover de buitenwereld 
staan, met enkel negativisme. 

Velen zijn er, die den ontslapen hoogleeraar van nabij 
hebben mogen ontmoeten, en zijn gulle vriendelijkheid 
met dankbaarheid zich herinneren. Voor de hoogeschool 
te Kampen beteekent zijn heengaan een verlies van een 
markante persoonlijkheid. Wie hem zagen bij het laatste 
jubileum, die hebben hem nog jaren van rust toe
gedacht; hij leek nog zoo jong en zoo sterk, de stem 
bleef forsch, de houding recht. 

Maar men heeft zich vergist. 

Tenslotte, niet alleen voor Kampen, maar ook voor 
het Gereformeerde leven beteekent het heengaan van 
zulke voorgangers een mijlpaal. Ik voel dat hoe langer 
hoe scherper, naarmate ik meer kennis neem van de-
vraagstellingen van den laatsten tijd. Lees eens dez& 
probleemstelling van Karl Barth: is mijn geloofs-
verzekerdheid een strijd van Jakob, dan wel een Don 
Quichoterie, en zie dan, hoe hij de vraag van Jakob-
dan-wel-Don-Quichot te pas brengt bij de vraag van den 
doop in verband met de geloofszekerheid en de bewust-
zijnstheologie, en ge voelt ineens, hoe onmetelijk ver de 
afstand ligt tusschen de doopsbehandeling van mannen 
als Bouwman (de „Nieuwe Rotterdamsche Courant" 
heeft nog pas een haar typeerend loopje er mee ge
nomen), en ook de manier, waarop zij de kwesties van 
geloofsverzekerdheid behandelen, eenerzijds, en de wijze, 
waarop ons geslacht de vragen aanpakt, aan den ande
ren kant. Tusscheir Barth's Don-Quichot-thema en 
Bouwman's Voetiaansche termen is de afstand even groot 
als tusschen Querido en Bouwman als zij een abattoir 
beschrijven in Chicago. Maar het is meer dan een vei--
schil in woorden. De problemen zelf zijn ver
anderd. Met Comrie, en Teellinck móest het voorgaande 
geslacht zich bezig houden, en „auseinandersetzen"; 
maar we zien ook, dat in een tijd als dezen andere 
vragen opkomen. Of liever de oude vragen, maar in 
een heel anderen vorm, en van een heel anderen kant 
aangepakt. 

Daarom eindig ook ik dit artikel met Prof. Bouwman's: 
„God regeert". 

Er zijn „jongeren", die met deze ouderen gebroken 
hebben, zonder te weten, wat hen bond, en ver-bond. 
Zij zijn van de ouderen uitgegaan, want ze waren 
uit de oervaderen van deze ouderen niet. 

God zij gedankt, dat er onder ons na Assen een zuive
ring gekomen is, en dat we weer jongeren hebben, die 
de vragen en de vraag-termen van dezen tijd verstaan, 
maar tenslotte den band aan Teellinck en Comrie, aan 
Brakel en Smytegelt niet doorknippen, al zien ze ook 
nóg zooveel onvolledigheden in hün probleemstelling, nu. 

Mogen deze jongeren voortgaan op den weg van Prof. 
Bouwman: verbindende het klare overleg van het door 
studie zich oriënteerende denken met de warme liefde 
vóór de eenvoudigen, en ook van de eenvoudigen, voor 
wie Christus gestorven is. 

Dat laatste is altijd nog wat breeder gezegd, dan de 
relatieve volzin: in wie de Heere zoo al wat is komen 
te werken. 

De zwoelheid van den laatsten relatiefzin was in 
Bouwman niet, wel de breedheid van den eersten. 

En daai-om kon hij ook eerbiedig blijven stilstaan, 
als inderdaad God iets groots gedaan had; om dan de 
onderscheiding te bestudeeren van „ware" en „valsche" 
„mystiek". 

K. S. 

üEESTEUIKE^iOMEZ^ 
Recbtvaardigmaking en Heiligmaking. 

II. 

De weldaden der recbtvaardigmaking en der 
heiligmaking zijn, gelijk we herinnerden, onafschei
delijk van elkaar. Niet alleen, naar de ondeelbare 
eenheid van ons zieleleven, subjeotiel, d.i. in haar 
toepassing door den Heiligen Geest en haar toe
ëigening door het geloof, 'maar ook objeotief: in 
den éénen Christus, pns van God gegeven beide 
als onze reohtvaardigmaking en als onze heilig
making. 

En dit alles in overeenstemming met het karak
ter van heel het werk Gods in Christus tot onze 
verlossing en zaligheid, dat niet mechanisch, 
maar, naar den eisch onzer menschelijke bestaans-
wijze, organisch is. 

Daarom worden we door het geloof niet maar 
dit of dat van Christus^ maar den gehéélen Chris
tus, met heel zijn heilsschat deelachtig. We worden 
Christus-zèlven ingelijfd en bezitten daarmee, voor-
werpelijk, in Hem alles wat we tot onze verlossing 
en zaligheid behoeven: de heiligmaking niet minder 
dan de recbtvaardigmaking. 

Doch hier komt nu de moeilijkheid, waarmee 
de inzender van de vraag die' we behandeten, 
en waarmee velen met hem, gedurig hebben te 
worstelen. , 
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. In hun geloofsleven stuiten ze op een anomalie^ 

op ©en wanverhouding, tusschen hun rechtvaardig-
making voor God en hun heiligmaking. 

In hun geloofsoefening lervaren ze hun recht-
vaardigmaking als volkomen; wordt hun deel de 
roem des Apostels: „Wij dan, gerechtvaardigd 
zijnde door het geloot hebben vrede bij God door 
onzen Heere Jezus iChristus". 

Maar beproeven ze izich nu in hun heihgmaking, 
dan is de uitkomst zulk een geheel andera Dan 
vinden ze zoo niets van volkomenheid. Dan is 
het alles nog slechts armelijke aanvang en klein 
en zwak beginsel. 

Op zichzelf reeds een bron van droefheid. Doch die 
hun ook telkens weer een bron van onrust dreigt te 
worden omtrent de waarachtigheid van hun recht-
vaardigmaking en de oprechtheid van hun geloof. 
Het Woord leert hun, dat rechtvaardigmaking en 
heiligmaking onafscheidelijk zijn, en dat de eerste 
het deel niet kan zijn van wie vreemd is aan de 
laatste. Dat Woord betuigt hun ook, dat de op
rechtheid van het geloof zich bewijst in de goede 
werken als zijn vruchten, en dat alle geloof dat 
deze vruchten niet voortbrengt een dood geloof 
is, machteloos om 'gemeenschap te geven met 
Christus en daarom ook krachteloos ter rechtvaar
digmaking voor God. 

Zoo werpt de onvolkomenheid hunner heilig
making voor hun oog een schaduw op hun recht
vaardigmaking ; zet ze er een vraagteefcen achter — 
gaat ze hun die betwisten. 

Wat is nu de weg om aan de beklemming van 
deze anomalie tusschen onze rechtvaardigmaking 
en onze heiligmaking te ontkomen? 

Die ligt niet in allerlei zelf-bedachte middelen 
tot geruststelling, zooals b.v. dat we dezelfde ano
malie ook ontdekken bij anderen, die we voor 
oprecht-geloovigen houden; dat de Schrift ze ons 
zelfs toont bij de rijkstbegenadigden onder Gods 
kinderen. 

Want het eerste heeft een al te onzeker uitgangs
punt, en het laatste mag ons wel troosten en be
moedigen, maar zal het toch alleen waarlijk en 
heiliglijk doen, als -we er de verklaring voor von
den in het genadewerk Gods zélf bij zijn volk. 

En die verklaring i s er. 
Ze ligt in hoofdzaak — ons bestek laat niet 

toe in bizonderheden af te dalen — in het vol
gende : 

Ie. dat, hoe onafscheidelijk rechtvaardigmaking 
en heiligmaking ook 'zijn, er toch verschil is in 
beider toepassing. 

Dit groote verschil, dat de weldaad der recht
vaardigmaking, in den weg der geloofsoefening, 
in dit leven den geloovigen reeds tén volle wordt 
toegepast (Rom. 5:1), maar dat dit met de wel
daad der heiligmaking niet en nooit het geval 
is (Rom. 7). 

Toegepast wordt ook deze laatste zeer zeker. Dat 
toont ons hetzelfde Rom. 7 waaruit ons blijkt dat 
ze in dit leven nooit anders dan onvolkomen 
ons deel wordt, en dat zegt ons het „heiligen" 
en het „geheiligden in Christus Jezus" waarmee 
de Apostelen altoos weer de geloovigen aanspre
ken. Maar volkomen ons deel wordt ze eerst in 

l5CIlADPaUKE5Cnm5ÏM 
(SpeUmg-Terpsira.) 

Rousseau's Emile. 
I. 

Inleiding. 

In slechts weinig werken vindt men een juist 
overzicht van de bedoeling die Rousseau met het 
schrijven van de Emile had en dientengevolge een 
nog minder juist overzicht van de inhoud van 
dit werk. 

J_,icht heeft men te veel gelet op de opvoed
kundige wenken die Rousseau geeft, terwijl toch 
zijn bedoeling was de natuurlijke ontwikkeling van 
het menschehjk geslacht in romanvorm te schetsen. 
Die ontwikkeling in de natuur, door de natuur, 
overeenkomstig de natuur geschiedt als vanzelf, 
van binnen uit. Zoo moest hij wel als hoofdregel 
stellen, dat de opvoeders zooveel mogelijk de handen 
thuis moeten houden ©n dat hun hoofdbemoeien 
moet wezen, buiten het kind om te werken, zóó 
dat de natuur vrij spel heeft. — Aan de teeke-
ning van die ontwikkelingsgang beantwoordt de 
bouw van de Emile-roman geheel. Hij bestaat uit 
drie deelen. 

Het eerste deel behandelt de ontwikkeling van 
den man, van Emile. Het tweede de ontwikkeling 
van de vrouw, van Sophie, en het derde of laat
ste de vereemging van man en vrouw, van Emile 
en Sophie. In hen als ouders begint het nieuwe 
geslacht. 

De algemeene opmerkingen zijn voor Rousseau 
de hoofdzaak, terwille van zijn lezers geeft hij 
concrete gestalten in Emile en Sophie. Zoo loopt 
door deze hoofdverdeeling in drieën een andere in 
de bekendte 'vijf boeken, waarvan de eerste vier 

de ure van ons sterven. (Heid. Cath. vr. en antw. 
42 en 114). 

Op de vraag, waarom het den Heere behaagd 
heeft het zóó te beschikken, kunnen we hier 
thans niet ingaan. Voor ons doel heeft het ook 
geen belang. Wat we zeiden is reeds voldoende om 
de aanvechtingen, die uit de onvolkomenheid onzer 
heiligmaking voor ons kunnen opkomen, te breken. 

In de tweede plaats moet er op gewezen, dat 
deze altoos bestaande anomalie tusschen onze 
rechtvaardigmaking en onze heiligmaking, abnor
maal worden kan tengevolge van eenzijdige ge
loofsoefening. 

Het is de Heilige Geest die ons de heilsweldaden 
in onzen Heere Jezus Christus toepast. 

Doch in deze toepassing gaat het alweer niet 
mechanisch maar organisch toe. Zóó toe, dat ook 
wij zelven daarin werkzaam zijn. Want ze ge
schiedt in den weg des geloofs. En het geloof is 
daarbij geen dood kanaal, maar een levende en 
levendige werkzaamheid onzerzijds. (Dordtsche 
Leerr. hfdst. II, 11 en 16). 

Daarom kan eenzijdige geloofsoefening ten aam-
zien van Christus als onze rechtvaardigmaking, 
met verwaarloozing of althans met veronachtza
ming van de heiligmaking, oorzaak zijn, dat de 
anomalie tusschen de toepassing dezer beide wel
daden toeneemt, ja, dat we straks aan beide 
armer worden. 

Want er mag hier schommeling kunnen zijn — 
scheiding is er nooit. En wie verzuimt met ernst 
in Christus zijn heiligmaking te zoeken, zal ook 
den vrede Gods, die vrucht der rechtvaardigmaking 
is, niet langer smaken. 

Naar ik vrees raken we bij dit laatste aan den 
wortel van veel gemis van blijden roem bij Gods 
volk in hun rechtvaardigmaking, en van veel slap
heid in den strijd met de zonde en in de gehoor
zaamheid aan Gods wil. 

Gezond, rijk en krachtig kan het christelijk leven 
onder ons pas zijn, als de oefening van ons 
geloof in overeenstemming i's met zijn natuur: 
als we, gelijk het geloof ons Christus, den ge-
heelen Christus inlijfde, ook in de oefening van 
ons geloof ons naar Christus, den vollen en gp-
heelen Christus uitstrekken. Naar Hem, „die ons 
geworden is wijsheid van God, en rechtvaardigheid 
en heihgmaking en verlossing". 

V. F. 

iDfEMrimEM KUN5I 
Een sGbilderüententoonstelllng. 

Op verzoek van een onzer medewerkers nemen we uit 
het „Kerkblad van de Geref. Kerken van 's Gravenhage" 
enkele fragmenten over van een artikel van Ds W. van 
't Sant, over de tentoonstelling van den schilder Roeland 
Koning, die in Den Haag is gehouden en door den heer 
Van Beeok Galkoen werd geopend. 

„Persoonlijk ben ik nog diep onder den indruk vooral 
van de hoofdwerken: in het midden de kruisiging van 

O'Ver de opvoeding van Emile; en het vijfde boek 
over de opvoeding van Sophie en haar vereeniging 
met Emile handelen. 

Het eerste boek geeft na een inleiding met zeer 
algemeene opmerkingen een beschrijving van de 
opvoeding van den zuigeling in het eerste levens
jaar. ' 

Het tweede boek geeft Rousseau's vermeend 
ideaal van de ontwikkeling van lichaam en zin
tuigen van een jongen van zijn tweede tot twaalfde 
levensjaar. 

Het derde boek behandelt het onderwij's, eerst 
in het algemeen en later in het bijzonder, te geven 
aan een knaap van twaalf tot vijftien jaar. De 
verstandelijke vorming staat in het middelpunt. 

Het vierde, of laatste dat over Emile alleen 
spreekt, geeft aan, hoe de jongeling van vijftien 
tot twintig jaar te leiden is, door de branding 
der sexueele hartstochten heen, tot de volmaakt
heid van een zedelijk en godsdienstig welgevormd 
mensch. — In dit laatste boek vinden we dus de 
beruchte geloofsbelijdenis van den Savoyschen Ka
pelaan, een geloof rustend op de rede, wars van 
de openbaring Gods in Zijn Woord. — 

Met dit vierde boek sluit feitelijk de Emile zich 
af. De romantiek en sentimentahteit van het vijfde 
boek zal menig lezer voor dit boek gewonnen 
hebben. Voor de opvoeding geeft het weinig, voor 
de samenleving van man en vrouw vrij wat prac-
tische en onpractische aanvnjzingen. 

* * 

Dieper dan het intellect hgt het gemoed. De 
beweging van het gemoed is vaak heftiger dan die 
van de stroom van het denken. De spreker die het 
hart weet te treffen, heeft grooter invloed dan 
hij die fijn gesponnen logische betoogen bouwt. 
Zoo is de macht van den gevoelsmensch Rous
seau op de massa te verklaren. Immers achter 
zijn ideeën stuwt de kracht der felle bewogenheid, 
brandt het vuur van de hartstocht. Maar vuur 
brandt niet zonder brandstof. Gevoelens stuwen 
niet dan door ideeën. Daarom over de beginselen. 

Jezus, ter eener zijde Adam en Eva in diepe schaamte ge
bogen na den zondeval, en anderzijds: de Ziener op Pat
mos. Nimmer zag ik zóó dicht naderend aan de Schrift 
deze machtige wereldfeiten uitgebeeld; vooral de kruisi
ging doet ons denken aan het aangrijpend woord: „Ver
vloekt is een iegelijk, die aan het hout hangt", en aan 
Jesaja's uitspraak: „een iegelijk was als verbergende het 
aangezicht voor Hem; Hij was veracht, en de onwaardig
ste onder de menschen". Dat beeld van het verwrongen 
gelaat van den Verbrijzelde laat u niet los, en ge zegt: 
wat heeft Hij zich diep voor ons, vloek- en doemwaar-
digen, moeten vernederen. 

En nu geef ik het woord van den heer Van Beeok Gal
koen door. 

„De kunstenaar heeft in zijn leven niet zelden moeilijke 
momenten. Wanneer hij in zich gevoelt den scheppings-
drang dan lijdt hij er vaak onder aan dien drajig geen 
uiting te kunnen geven op een aan zijn inspiratie adae-
quate wijze. Dan komt er conflict tusschen de visie en de 
techniek. 

De visie moet er zijn, anders is er geen kunst, doch 
maakwerk. Het object dat de schilder weer wil geven, 
moet een reflex hebben gevonden in zijn gemoed. Die 
reflex moet in zijn innerlijk leven vorm krijgen. Er moet 
dus iets doorleefd zijn voor de conceptie tot stand komt 
en de vormgeving kan worden gezocht en gevonden. Een 
schilderij is een levensuiting, het resultaat van de wor
steling tusschen willen en kunnen, in vele gevallen van de 
worsteling tusschen willen en niet-kunnen. Het conflict 
zal scherper zijn naar mate de hoogere vlucht van het 
willen de gebondenheid des te pijnlijker doet gevoelen. 
Dan: het gevonden evenwicht, wanneer de schilder de 
moeilijkheden heeft overwonnen en zijn penseel door 
compositie en kleurgeving uiting kan geven aan wat in
nerlijk werd geschouwd. 

Vooral in den laatsten tijd is daarbij de realiteit in de 
vormgeving door het visueele teruggedrongen. Sommige 
schilders geven het in zich opgenomen beeld meer weer 
in het vervaagde droombeeld van hun eigen visie dan 
volgens levenswerkelijkheid. 

Bij Koning is dit niet het geval. 
Wanneer we nagaan wat deze tentoonstelling ons 

biedt, dan treft ons in vele schilderijen, bij juisten vorm, 
een rustige toon. De lichteffecten geven aan het geheel 
een harmonisch karakter, dat de oppervlakte niet opper
vlakkig, maar als uiting van het bezonkene doet waar
deeren. 

In het bijzonder wil ik stilstaan bij de kruisiging. Hier 
is niet de rust die treft, maar de bewogenheid, niet het 
licht maar de duisternis. 

In de oudste Gothiek vinden we het lijden van Christus 
weergegeven door hevige aandoening in serene rustige 
vormgeving. Eerst later ontstaat het streven om de aan
doening uit te drukken door groote bewogenheid. Zoo 
deed het ook Koning. Hij gaf den Gekruisigde weer in 
bitteren strijd en duisternis van zwaar lijden. Dit kan bij 
eerste beschouwing' onvoldaanheid wekken. Zoo ging het 
aanvankelijk mij, en ik kan mij voorstellen dat ook an
deren die ervaring hebben. De bewogenheid treft ons im
mers daarom zoo omdat wij ons den Gekruisigde in ons 
diepste denken niet anders kunnen voorstellen dan als 
den Overwinnaar, die voor ons over lijden en dood heeft 
getriumpheerd. De Majesteit van den Overwinnaar uit te 
drukken in de bewogenheid van het lijden, gaat dat niet 
het menschelijk kunnen te boven? 

Toch, de voorstelling liet mij niet los. En toen kwam 
mü voor den geest het woord uit het Oude Testament: 
„Waarlijk, Hij heeft onze krankheden op zich genomen 
en onze smarten, die heeft Hij gedragen". 

Zoo spreke dit schilderij van den strijd, die ook in den 
beschouwer tot overwinning kan leiden, wanneer hij in 
den Strijder ook den Levensverwinnaar ziet. 

die in de opvoeding van Emile zich openbaren, 
nog enkele artikelen. Zonder beginsielen leeft nie
mand, ook geen Rousseau, al breken zijn sterke 
aandoeningen van lust en onlust nog al vaak de 
dammen van het strakke betoog en is hij slag op 
slag van inco'nsequentie te beschuldigen. 

Tegenover het ideaal van het rationalisme plaatst 
Rousseau zijn ideaal van den nieuwen mensch'. In 
het middelpunt stelt hij 'de tegenstelling van na
tuur en cultuur, van rede en leven. De Aufkla-
ruQg wil menschen van gezO'nd verstand in een 
cultuur, door de rede gevormd en geordend. De 
rede moet het openbaringsgeloof doen vallen, de 
wetenschap tO't bloei brengen en eindelijk de we
reld en het leven beheerschen. „Tegen het eind 
der achttiende eeuw leidde dit, schrede na schrede, 
van empirisme tot sensualisme, van naturalisme to-t 
materialisme, van deïsme tot atheïsme,' van een 
enthousiaste tot een egoïstische moraal". (Win
delband.) 

God en goed bestaan dan voor velen niet meer, 
eigenbelang en nut komen in de plaats van zede
lijke zelfverloochening. 

Zinluigelijke waarneming van een wereld, die 
enkel uit stof heet te bestaan geeft de eenige be
trouwbare kennis, waartoe telkens mO'ot worden 
teruggekeerd om denkend de wetenschap •^'•erder 
te bouwen. 

Deze opvatting kan naar de innige overtuiging 
van Rousseau de menschheid niet voeren tot VO'I 
geluk. Ze kan niet keeren de gang der menschheid 
naar het verderf. De breuk tusschen de waarde der 
natuur en die der cultuur, door de Aufklarung ge

slagen, is volgens hem niet te overbruggen. Daar
om weet hij alleen van een terugkeer tot de 
natuur en zet de beginzin van de Emile ons 
met één greep aan de overzijde van de stroom 
die de cultuur vain 'de natuur scheidt. 

In het vervolg van het bO'ek blijkt hij echter van 
milder opvatting en wordt zijn streven: Terug 
tot een hernieuwde, meer natuurlijke cultuur, d.i. 
een natuurlijke ontwikkeling in langzamer tempo 
dan het geforceerde van zijn tijd, dus toch een 


