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Wegen Gods hoe duister zijt gij;
Maar w' omvleug'len ons het hoofd
Voor 't verblindend licht der toekomst,
die 't verrukte hart gelooft!

I. DA COSTA

De schrijfster was een achterkleindochter van Willem de Klercq, een heel bekend man
bij het Réveil

Opgedragen aan al mijn Réveil — Vrienden in Verleden en Heden
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VOORWOORD

Het Protestantse Réveil in Nederland en Daarbuiten, 1815-1865 gaat uit van het
piétisme en de vroege romantiek der achttiende eeuw. Zowel het Nederlandse, als het
internationaal Réveil kan slechts begrepen worden uit zijn voorgeschiedenis.

Het godsdienstig leven, juist omdat het leven is, kent zijn periodes van ups en downs,
van stilstaand water en stroomversnelling, van Réveil en Revival. Het negentiende-
eeuwse Réveil was zo'n geestelijke stroomversnelling in een te voren nog bijna
stilstaand water. Een versnelling die zich uitbreidde, waardoor de grenzen van deze
beweging moeilijk zijn aan te geven. Het Réveil voltrok zich in de negentiende eeuw,
toch was een poging tot een iets nadere tijdsbepaling nodig. Die tijdsomgrenzing
kostte hoofdbrekens. In ieder land is het welhaast anders. Wat in 't ene land nog als
een voorbereiding kan beschouwd worden, is in het andere land reeds Réveil. Wij
kozen als beginpunt van het Réveil, dat een na-Napoleontische beweging is, het jaar
1815 waarin Napoleon geheel van het wereldtoneel verdween. 1815 was ook het jaar
van de Heilige Alliantie, een van de merkwaardigste vruchten van het Réveil. In 1815
begon Bilderdijk zijn particuliere lessen aan Isadc da Costa te geven. Al hebben wij de
Bilderdijkse school een voorspel genoemd, toch maakte die reeds deel uit van het
Reéveil. Het was ook in 1815 dat de historie begon van het legitimisme, dat op menig
punt een politieke achtergrond van de begin-periode van het Réveil vormde.

Was het moeilijk een beginjaartal aan te geven, het vinden van een eindpunt scheen
haast ondoenlijk. Het Réveil is beweging, is geestelijke stroomversnelling. Wie kan
een goed gefundeerde dam in die versnelling aanbrengen, waardoor de stroom gestuit
wordt? Een stroomversnelling eindigt in een kabbeling. De geestelijke Réveil-
kabbeling verliep in ieder land weer anders.

Uiteindelijk kozen wij 1865 als slot jaar. Wij deden dit uit Nederlandse overwegingen.
Het jaar 1865 bracht de bevestiging van de Confessionele Vereniging, de laatste wat
bleke vrucht van het Nederlandse Reéveil.

Naast de tijdsbepaling brengt ook de plaatsbepaling van het Réveil strijdpunten met
zich mee. Het kan niet uitblijven of de schrijfster heeft voor menige lezer het Réveil 6f
te breed 6f te smal getekend. Het Réveil was slechts weer te geven in personen. Het
was een innerlijk gebeuren, waarvan de uiterlijke gebeurtenissen een soms wat flauwe
afspiegeling gaven. Dit bracht de noodzaak met zich de mensen zoveel mogelijk in
eigen taal te laten spreken. Vandaar het ontstellend groot aantal citaten uit brieven,
dagboeken en geschriften. Een strakke lijn te volgen was dikwijls moeilijk, om-

dat een geestelijke opleving haar eigen soms wat kronkelige pad gaat, de auteur en de
lezers hebben dit te volgen. Moge ondanks dit alles Het Protestantse Réveil in
Nederland en Daarbuiten bijdragen tot een beter begrip van het Réveil in geheel West-
Europa.

Dit voorwoord mag niet besloten worden zonder een woord van hartelijke dank aan
vele personen en instanties in binnen- en buitenland.

In de allereerste plaats spreekt de schrijfster haar grote dankbaarheid uit aan de
Nederlandse Organisatie voor Zuiver-Wetenschappelijk Onderzoek, die de uitgave
van dit boek mogelijk maakte.

Dank past ook voor de oriénterende theologische gesprekken met: Professor dr. H.
Berkhof; dr. W. Bernoulli (Greifensee); ds. R. Chérix (Neuchatel); ds. W. Gilbert
(Wiesbaden); ds. Maurice Lador (Genéve); mej. ds. E. B. A. Poortman; professor dr.
A. A. van Ruler; bisschop dr. C. E. Sommer (Frankfurt); professor dr. E. Stdhelin



(Bazel); ds. I. P. van der Waal; ds. J. R. Wolfensberger en professor dr. G. ten Zijthoff
(Springfield Missouri U.S.A.) .

Bijzonder waardevol was ook het contact met de thans overleden dr. F. Sigg, bisschop
van het Geneefs diocees der bisschoppelijke Methodisten- kerk. De uren in zijn
bibliotheek gesleten en de met hen gevoerde gesprekken, zijn onvergetelijk. Ditzelfde
geldt van de ontmoeting met de gestorven Heimleiter van het Methodistisch
Ferienheim Viktoria in Reuti-Hasliberg, Prediger E. Miiller. Hij opende de schrijfster
wijde perspectieven, door haar in contact te brengen met het Methodisme, dat een
onmishaar element is in de achtergrond van het Réveil.

Veel medewerking werd ook ondervonden in de Universiteits- en Openbare
bibliotheken te Bazel, Geneve, Zurich en Neuchétel. Professor dr. P. Bonnard stelde
de schrijfster in staat de papieren van César Malan te bestuderen in de bibliotheek van
de Faculté de Théologie de I'Eglise libre te Lausanne, die tevens de papieren van A. R.
Vinet herbergde. De Hernhutter kostschool te Montmirail opende haar archief en
bibliotheek. Veel hulp en bereidwilligheid werd ook ondervonden in de
Staatsarchieven, te Bazel, Geneve en Neuchétel. Een apart woord van dank geldt de
Bibliotheque des pasteurs te Neuchétel. Veel medewerking gaf ook het archief van
"'The Methodist Missionary Society' te Londen. Dankzij een reisbeurs van Z.W.O.,
kon, na een voorlopige oriéntatie van mej. drs. D. W. M. J. Wolfensberger, hier het
onderzoek verricht worden door mevr. drs. N. Mosimann-Munting. Mede dank zij een
reisbeurs van Z.W.O. kon de schrijfster in 1958 een begin maken met het Zwitserse
onderzoek.

In Nederland wordt hartelijk dank gebracht aan de Evangelische-Broedergemeente te
Zeist; aan het Algemeen Rijksarchief en de Koninklijke Bibliotheek te 's-Gravenhage;
de Universiteitsbibliotheek te Utrecht; de Universiteitsbibliotheek, het Bilderdijk-
museum en het Reéveil-Archief te Amsterdam. Dank vooral aan de hulpvaardige dr. S.
L. Verheus.



HOOFDSTUK |
INLEIDING

Kort nadat Europa zich bevrijd had van de Napoleontische overheersing ontstond in
tal van landen een geestelijke opwekking in kerk, maatschappij en staat, die kortweg
met de naam Réveil wordt aangeduid.

Een beweging, die in ieder land zich weer anders voordoet en op een ander tijdstip
begint of voortgaat. Men zou kunnen spreken van een kerkelijke beweging, echter niet
uitgaande van de geestelijken, maar van de leken. Een beweging, die zich niet liet
opsluiten binnen de muren van de kerk, maar ook staat en maatschappij doortrok.
Verontrust door de bevestiging van de staatkundige ideeén der Franse revolutie,
toonde het Réveil zich in politiek opzicht veelal anti-revolutionair. Tegenover de
nieuwe machthebbers kregen de antirevolutionaire inzichten in de praktijk vaak een
revolutionair karakter. In maatschappelijk opzicht werkte het Réveil baanbrekend door
zijn belangstelling en zorg voor de misdeelden. Het Réveil ontstond als reactie op het
rationalisme, maar tegelijkertijd had het ook in de rationalistische bodem zijn wortels,
terwijl het anderzijds tijdgebonden was aan de romantiek.

ROMANTIEK EN RATIONALISME.

De romantici, welke nationaliteit zij ook hadden, waren bewogen mensen, doortrild en
gekweld door het grote levensgeheim, dat zij speurden in de natuur en speurden in
zichzelf. Zij wilden de natuur niet doorvorsen met hun verstand, maar zij snakten naar
een zielsbeleving van haar oneindige diepte. Niet het verstand, maar het gevoel moest
triomferen, zoals Willem Bilderdijk in een zijner verzen verklaarde:

'‘Wat is 't, of Leerbewijs de wederspraak doet zwichten,
Het hart is 't, dat geraakt, het oordeel moet verlichten'.

Het was ook Bilderdijk, die verzuchtte:

'Maar, 6 Hemel!
In 't gewemel

En gewoel
Rondgedreven
Door een leven
Zonder doel;

Prooi der stormen;
Aas der wormen;
Asch en stof;

Heb ik 't leven
Weg zien zweven
Als een boomblad in den hof.

Op U hopend

Die 't ons opent,
Bleef 't gezicht

In dit duister

Naar Uw luister
Heen gericht;

Maar — wat zag ik?
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Wat vermag ik,

't Graf ten buit

Blind geboren,

Is 't verloren

Zoo Gij 't oog mij niet ontsluit...'

De zelfverzekerdheid van het gevonden hebben van het rationalisme, had plaats
gemaakt voor het zoeken en gevonden worden van de romantiek en het Réveil. De
mens uit de eerste helft der achttiende eeuw wilde voor alles waarheid, een waarheid
gevonden door de menselijke rede. In Duitsland verscheen in 1720: Vernlnftige
Gedancken von Gott, der Welt und der Seele des Menschen auch allen Dingen
uberhaupt den Liebhabern der Wahrheit mitgetheilet von Christian Wolffen.
Liefhebber van de waarheid was een eretitel, ja de hoogste eretitel, die men in de
achttiende eeuw kon dragen.

Waarheid door de gewonnen inzichten, door de kennis van de wetten van het heelal.
Niet langer meer verzetten geestelijkheid en leken zich tegen de leer van de zestiende-
eeuwse Copernicus, uitgebreid en bevestigd door de zeventiende-eeuwse geleerden,
Galilei en Kepler. Hun eeuwgenoten hadden zich heftig gekant tegen het idee dat de
aarde in plaats van het middelpunt van het heelal te zijn, als een der planeten in
ellipsvormige banen rond de zon zou cirkelen. Christus was immers gekomen om de
aardse wereld te redden en zou dan de aarde geen middelpunt zijn? De strijd om het
inzicht duurde lange jaren en eerst de achttiende-eeuwse mens gaf zich volledig ge-
wonnen. De mens werd zich bewust dat hij slechts een miniem klein stofje in het groot
heelal was. Maar dit maakte hem niet deemoedig, integendeel eerder hoogmoedig
Immers dat hij dit besefte was een teken van de grootheid der menselijke rede, zijn
ratio, die hem in staat stelde de cosmologische, de biologische, de natuurkundige
mysterién en raadsels te doorgronden en op te lossen.

GODSDIENST, STAATKUNDE, DE BURGER

De mens was zich bewust geworden van zijn onbeperkte mogelijkheden van redelijk
wezen. Dit kwam ook op ander terrein tot uiting, met name op het godsdienstige en
politieke vlak. Hij wilde niet meer in de eerste plaats afhankelijk zijn en onderdaan.
Het geloof moest de verstandelijke toets kunnen doorstaan, de menselijke rede werd
hoogste scheidsrechter in godsdienstzaken. In het staatkundige zocht men naar een
wetmatige verklaring voor het gezag. De verdragsleer deed opgang.

Reeds Hugo de Groot betoogde, dat al wortelde het gevoel voor de gemeenschap in de
menselijke natuur, een staat toch pas daar begon, waar bij een verdrag een vrijwillige
aaneensluiting plaats vond.

John Locke, de Engelse filosoof uit het einde der zeventiende eeuw ging verder en
verklaarde dat de staat door een verdrag in het leven werd geroepen. Deze
verdragstheorie werd uitgewerkt en overgenomen door tal van schrijvers. Zij werd
voor het eerst duidelijk in de praktijk gebracht met de onafhankelijkheidsverklaring
van de Amerikaanse staten, de oorspronkelijke Engelse kolonién, van 4 juli 1776.
Theoretisch vond zij haar hoogtepunt in de ideeén van Jean Jacques Rousseau. Zijn
Contrat Social (maatschappelijk verdrag) was een uiteenzetting en gaf uitdrukking aan
de algemene volkswil (la volonté générale). Rousseau was de apostel van de
volstrekte volksSoevereiniteit en daardoor de profeet van de Franse revolutie.
Volstrekte volksSoevereiniteit, was dat te verwezenlijken? De Franse revolutie bracht
dit ideaal ongetwijfeld dichter bij in haar 'rechten van de mens' en in de republikeinse
staatsvormen. Maar waren de revolutionaire vernieuwingen van blijvende aard,
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hadden zij kracht van bestaan?

De tijd was inderdaad rijp voor tal van nieuwe denkbeelden op politiek, juridisch en
economisch gebied. De Napoleontische macht consolideerde de revolutionaire
veranderingen. De nieuwe denkbeelden werden de volkeren opgelegd, zoals ook reeds
de Verlichte Despoten dit op menig gebied geprobeerd hadden. De revolutionaire
republieken gingen op in het Franse keizerrijk en zijn vazal-monarchieén. De
Napoleontische macht kwam na niet al te lange tijd ten val. Het legitieme koningschap
der Bourbons in Frankrijk verving Napoleon's parvenu-keizerschap. Ook elders
keerden de legitieme vorsten en machthebbers terug.

De revolutie behoorde tot het verleden, maar de revolutionaire geest leefde voort. De
'burger’ was ontwaakt en tot 't bewustzijn gekomen dat hij niet uitsluitend onderdaan
was, maar inderdaad burger, medebouwer aan de staat. 1)it burgerschap bleef roepen
om een vastlegging van zijn mensen- en burgerrechten. Het begrip 'grondverdrag’ was
gemeen goed geworden en vond zijn uiting in de strijd om een grondwet. Niet meer
door machtsvolkomenheid wilde men geregeerd worden, maar op grond van een
constitutie, waarin plichten en rechten van vorst en onderdanen stonden opgetekend.

In het revolutionaire tijdperk werd in West-Europa de constitutionele eenheidsstaat in
het leven geroepen. De Napoleontische heersers verborgen achter het mom van
constitutie, volksSoevereiniteit en plebisciet een dictatoriale despotie. Het restauratie-
tijdperk bracht tegen wil en dank en ondanks de legitimiteit, de revolutionaire
constitutionele eenheidsstaat tot ontwikkeling en bevestigde haar. Een eenheidsstaat,
want het was gedaan met de geprivilegieerde macht der lagere publiekrechtelijke
lichamen en met die van personen. Aan feodaliteit en herediensten was voor goed een
einde gekomen. In het sociale en economische leven bracht de revolutie de opheffing
der gilden met hun lasten, maar vooral met hun rechten, teweeg.

De erfenis van de revolutie was unificatie, een eenheidsdrang op politiek, ad-
ministratief en in mindere mate ook op economisch gebied. Ook de Nederlanden
waren een eenheidsstaat geworden. Het Koninkrijk der Verenigde Nederlanden
(Noord en Zuid) moest als bufferstaat tegen Frankrijk dienen. De teruggekeerde
Oranje-vorst, Koning Willem | had op zijn minst gezegd verlicht despotische
neigingen. Eenheid moest er zijn in het Koninkrijk ook in geestelijk opzicht, hetgeen
heel wat kerkelijke moeilijkheden met zich zou brengen.

De Franse revolutie had gestalte gegeven aan de politieke 'nieuwe denkbeelden' der
achttiende eeuw, feitelijk gold hetzelfde ook in godsdienstig opzicht. De 'nieuwe
denkbeelden' op het terrein van filosofie en religie vonden hun hoogtepunt en gestalte
in de Franse eredienst van de rede en het Opperwezen. Wel in mindere mate, maar
toch goed te onderkennen, deed ook in andere landen het rationalisme in de vorm van
deisme zijn intocht in de kerken. God werd een beredeneerde macht door de rede te
kennen. De mens was niet langer meer een arme zondaar, die slechts uit de Goddelijke
Genade door het bloed van Christus de verzoening deelachtig kon worden, maar een
redelijk wezen, dat naar een deugdzaam leven streefde. God was de grote pedagoog,
die hem bij dit streven leiding gaf. Juist dit vertrouwen in de redelijkheid der deugd,
het geloof in de geslaagde pedagogie Gods ten opzichte van Zijn schepping en
schepselen, maakte in de opvattingen van de Aufklarung de mens in zijn streven,
kennen en kunnen tot middelpunt en doelwit van de Goddelijke voorzienigheid.

PIETISME; BIBLICISME; MYSTIEK

De mens, doelwit en uitgangspunt van het godsdienstig leven. Merkwaardig genoeg
brak dit menselijk absolutisme zich ook nog op een geheel andere wijze baan in het
einde der zeventiende en in de achttiende eeuw. Deze laatste eeuw is niet alleen te
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kenmerken met rationalisme en deisme, maar ook door piétisme, mystiek, theosofie en
occultisme. Menig religieus gelovig mens, die zich onderworpen en afhankelijk van
God en Jezus Christus voelde, had niet meer genoeg aan het deelhebben in de
gemeenschap der kerk rondom Woord en Sacrament. Hij wenste persoonlijk
aangesproken te worden. Het contact met Jezus Christus, Gods Zoon, wilde hij zich
door bevinding eigen maken. De bevinding van de bekeerde mens. De bekering stond
in het middelpunt, de bekering moest aangetoond kunnen worden. Het leven na de
bekering moest van smetten vrij gehouden worden. De bekeerden sloten zich aaneen
en vormden grotere of kleinere kringen, die zich richtten op de praktijk van de
vroomheid, de praxis piétatis. Aan dit Latijnse woord piétatis werd de naam piétisme
ontleend.

Het piétisme, dat zijn wortels heeft in de zeventiende eeuw komt onder allerlei
vormen en schakeringen voor in de achttiende eeuw. Het zou veel en veel te ver
voeren een gedetailleerd beeld te geven van dit geestelijk gebeuren. Wij zullen
volstaan met het aanwijzen van enkele personen en kringen, die direct of indirect van
invloed op het Europees en Nederlands Réveil zijn geweest.

JEAN DE LABADIE (1610-1674)

Als uitgangspunt van het zuiver piétisme noemen wij Jean de Labadie. Hij was
geboortig uit Guyenne en kreeg zijn opvoeding bij de Jezuieten. In 1650 ging hij over
tot het Calvinisme. Hij was achtereenvolgens predikant te Geneve en Middelburg
(Waals predikant). Labadie, die een Rooms Katholiek ascetisme paarde aan een
Calvinistische preciesheid, predikte met vuur de praxis piétatis, de Christelijke
roeping het leven te leiden afgezonderd van de wereld, dodende de aardse lusten en
dodende het eigen ik. De opvoeding tot dit leven kon niet in de kerk, maar moest in de
Kleinere kring van huisgemeente of conventikel geschieden, waar de twijfel kon
worden uitgesproken, de zondaars bestraft worden en de oproep tot bekering luid kon
Klinken.

De Labadie had een grote invloed, die tot ver in de achttiende eeuw te onderkennen
bleef. De geschiedenis in Nederland van het Labadisme wordt in een volgend
hoofdstuk behandeld, hier volgen wij de Europese lijn, die in )uitsland begint.

PHILIPP JAKOB SPENER (1635-1705)

Het Duitse piétisme is uitgebreid en veelvuldig, wij volgen slechts de lijn, die leidt
naar het Nederlandse Réveil en beginnen daarom met Philipp Jakob SDener, geboortig
uit de Elzas. Na zijn theologische studie in Straatsburg | nacht hij nog enkele
semesters in Bazel en Genéve door. In de laatste stad huordc hij meermalen De
Labadie preken. Hij onderging een invloed, die hij nimmermeer vergat. Terug in
Duitsland, werd hij eerst hulpprediker in Straatsburg. Hij promoveerde aldaar en was
achtereenvolgens Oberpfarrer aan de Lutherse kerk in Frankfurt a/ Main en
hofprediker van de Saksische Keurvorst Johann Georg 1l te. Dresden. Dit laatste was
hij maar kort, want hij botste met zijn wereldse heer en meester. Hij verwisselde
Dresden voor Berlijn en werd Propst van de Berlijnse St. Nicolai-kerk.

Spener streed voor een vernieuwing van de Lutherse kerk in piétistische zin. Als
dominee te Frankfort liet hij zijn Pia Desideria (vrome wensen) verschijnen. In zijn
inleiding schreef hij: 'Laat ons bedenken dat in het toekomende niet gevraagd zal
worden hoe geleerd wij waren en hoe wij onze geleerdheid aan de wereld voorlegden.
Niet gevraagd of wij leefden in de gunst van de mensen, welke eer ons ten deel viel en
wat voor een grote naam wij in de wereld achterlieten. Niet gevraagd wat voor aardse
schatten wij verwierven en de vloek, die dit met zich bracht. Gevraagd wordt of wij



13

eenvoudig van hart trouw getracht hebben het Rijk Gods te bevorderen, door een
zuivere en Godzalige prediking en door een waardig voorbeeld in versmading der
wereld, verloochening van onszelf, opneming van het kruis en navolging van onze
Heiland...'

Spener had al spoedig veel inviloed in het Lutherse kerkelijke leven. Zijn in 1677
geschreven Einfache Erktarung des Katechismus Luthers vond in ruime Kring
instemming. Het catechetisch onderwijs werd hierdoor verbeterd. Eenmaal in Berlijn
kreeg Spener invloed op het universitaire leven. De theologische faculteit van Halle
(in Brandenburg) werd geheel Speneriaans. De studenten werden in de eerste plaats
opgeleid in de Bijbelse theologie, de dogmatiek kwam in de tweede plaats. Bovendien
waren ook enige uren praktische theologie, waaronder catechetiek in het studieplan
opgenomen. Door toedoen van Spener werd zijn jongere geestverwant August
Hermann Francke in 1692 tot predikant in Halle beroepen en al spoedig daarnaast
benoemd tot hoogleraar in de theologische faculteit.

AUGUST HERMANN FRANCKE (1663-1727)

August Hermann Franke was een geheel ander man dan de wat teruggetrokken
Spener. Hij was zeer energiek en een uitnemend organisator. Francke zocht de
vernieuwing niet in de eerste plaats in de kerk, maar in de opvoeding, uitgaande van
de stelregel dat mensen en kinderen door opvoeding en opleiding gebracht konden
worden tot: ‘wahre Gottseligkeit und Christliche Klugheit'.

Francke was geboortig uit Libeck, hij was de zoon van een notaris en magister in de
beide rechten. Hij studeerde theologie in Kiel en Leipzig. In de laatste stad werd hij in
1685 privaatdocent aan de universiteit. Met een van zijn collega’s richtte hij een
conventikel van Bijbelvrienden op, het Collegium filobiblicum. Niet alleen de jonge
leerkrachten, maar ook de theologische professoren deden al spoedig mee. Alle
Zondagmiddagen kwam men van vier tot zes samen om het Oude en Nieuwe
Testament in de grondtalen te lezen en te bestuderen. Het conventikel kreeg een
internationale vermaardheid, wie als buitenlands theoloog of filoloog in Leipzig
kwam, bezocht dit conventikel.

Francke bleef niet in Leipzig, maar vertrok op verzoek van zijn oom, die hem een
familie-stipendium voor zijn studie verschafte, in de herfst van 1687 naar Llneburg.
Hier moest hij zich bij de superintendant Sandhagen voor de praktijk van het
predikambt bekwamen. In Lineburg onderging Francke na een zware geestelijke
worsteling zijn bekering. Zijn zielestrijd, zijn '‘Buszkampf' bleef hem zijn gehele leven
bij. Kort nadien ging hij via Dresden terug naar Leipzig. In Dresden maakte hij een
tussenstation van twee maanden, die hij doorbracht ten huize van Spener. Het was een
belangrijke tijd. Francke nam Spener's religieuze gedachtenwereld geheel in zich op.
Terug in Leipzig hervatte hij zijn oude werk. Hij nam actief deel aan het filobiblicum
en de Bijbellezingen, die hij daar hield, werden zelfs opengesteld voor de burgerij. Zij
trokken echter zoveel belangstelling, dat het kwaad bloed zette bij zijn collega's.
Hierdoor was hij genoodzaakt zijn werk in Leipzig op te geven, hij nam het beroep tot
diaconiepredikant in Erfurt aan. Hier had hij echter dezelfde moeilijkheden als in
Leipzig, vandaar dat het beroep, naar een voor-gehucht van Halle en zijn benoeming
tot professor in het Grieks en de Oosterse talen aan de theologische faculteit te Halle,
een uitkomst waren. Francke kreeg een dubbele taak, waarvan hij een driedubbele
dagtaak maakte Als pastor begon hij onmiddellijk met de armenverzorging van zijn
niet rijke parochie.

Hij nam een vaste dag, waarop hij brood uitdeelde. In zijn armenbusje vond hij op
zekere dag 7 munten van 16 groschen, hiermee richtte hij een armenschool op. Zijn
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studeerkamer was het leslokaal, een zijner studenten fungeerde als onderwijzer.
Francke had zich voorzien van wat leerboeken, terwijl de student zes groschen per
week kreeg. Na acht weken zou ongetwijfeld het geld op zijn, maar na acht weken
was de school een fenomeen geworden. ledereen sprak van het goede onderwijs. De
bemiddelde ouders wilden ook hun kinderen naar school zenden bij Francke. Naast de
arme leerlingen kwamen betalende scholieren. Francke's faam ging het land door, van
heinde en ver kwamen ouders, die hun zonen wilden schoolleggen bij Francke. Er
kwam een internaat voor deze jongens, het pedagogium genaamd, hieraan was ook de
school verbonden. Aan de burgerschool kwamen vervolgklassen, terwijl er al spoedig
een Latijnse school werd opgericht. Francke stichtte een ondersteuningskas voor zijn
studenten. De Hallese gestichten breidden zich in de loop der jaren steeds verder uit.
Er kwamen een weeshuis, een ziekenhuis, een apotheek, een drukkerij, een seminarie
voor het opleiden van leerkrachten, een meisjesschool en een collegium theologicum
orientale ter vorming van zendelingen bij." Later werd nog de 'Cansteinsche
Bibelanstalt' aan de stichtingen verbonden.2

Vooral het pedagogium genoot grote vermaardheid. Francke had eigen en op sommige
punten moderne pedagogische en didactische denkbeelden. Hij deelde zijn leerlingen
in naar de leervakken. Uitsluitend intellectueel onderwijs vond hij uit den boze. leder
kind moest dagelijks enige uren handenarbeid verrichten. Er werd gewerkt op de
draaibank, glas geslepen, hout gezaagd en tuinbouw bedreven. Er heerste een strenge
tucht. De tijd kende geen vacanties, terwijl spelletjes maar zelden goedkeuring vonden
in de ogen van de opvoeders. Francke bracht zijn strenge piétisme ook in de
opvoeding tot uiting. De bekering stond in het middelpunt, het brengen van het kind
tot een werkelijke Godzaligheid en Christelijke wijsheid was het doelwit, niet het
uitsluitend verwerven van exacte kennis.

Een der bekendste leerlingen van het pedagogium was de jonge graaf Ludwig von
Zinzendorf. VVoor wij echter nader ingaan op Von Zinzendorf en de Hernhutters,
willen wij nog enkele andere personen en stromingen noemen.

JOHANN ALBRECHT BENGEL (1687-1752), HET BIBLICISME

Johann Albrecht Bengel was een dominee's zoon uit Winnenden in Zwaben. Hij begon
na een veel bewogen jeugd in 1703, in Tlbingen zijn theologische studie. Hij vond
hier onder de studenten een broederkring, een collegium piétatis in de geest van
Spener, dat zich bezig hield met Bijbelstudie en zingen, terwijl de leden zich ten volle
verantwoordelijk voor elkaar voelden. Bengel was een stille ernstige student met een
innig gebedsleven en steeds bezig met het doorvorsen van de Schrift. Na zijn studie
was hij vijf jaar repetitor in Tlbingen, waarna hij benoemd werd tot leraar aan het pas
opgerichte seminarie in Denkendorf. VOor deze betrekking te aanvaarden, maakte hij
een reis door Duitsland, hij bezocht tal van instituten en Latijnse scholen. Hij kwam
ook in Halle. Drie maanden bleef hij daar op de stichtingen. Hij kwam diep onder de
indruk van het werk van Francke en zijn helpers. De dagelijkse omgang met Francke
was van grote invloed op hem. Dit was duidelijk te merken in de inaugurele oratie bij
zijn intree aan het seminarie te Denkendorf. Zijn onderwerp was: 'De devotie, de
godsvrucht is de zekerste weg tot de wetenschap'.

Bengel verzette zich tegen vroomheid dienstbaar gemaakt aan wetenschap, maar ook
tegen het verwaarlozen van de wetenschap ter wille van de devotie. Volgens Bengel
was en moest er zijn een zuivere harmonie tussen devotie en wetenschap. 'Vroomheid
behoedt de aanleg voor verwarring door verkeerde hartstochten, fundeert het onder-
richt door ware zelfkennis, leidt de oefening doordat zij rust en tevredenheid schenkt'.
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Deze in zijn oratie geponeerde stelregel bleef Bengel zijn leven lang volhouden. Tot
zijn 54e jaar bleef hij in Denkendorf, in 1741 werd hij Propst van Herbrechtingen, in
1749 aanvaardde hij het ambt van Konsistorialrat in Stuttgart, tevens werd hem hierbij
de abdij in Alpirsbach overgedragen. De nieuwe abt bleef echter in Stuttgart wonen.
Bengel werd Propst om zodoende meer tijd voor zijn studie te hebben. Toch hadden
reeds zijn studies in Denkendorf hem onsterfelijk gemaakt. Hier kwam tot stand zijn
Gnomon Novi Testamenti, een harmonie der Evangelién. Dit werk was de neerslag
van zijn onderwijs in Denkendorf. Bengel werkte iedere twee jaar het Nieuwe
Testament in het Grieks door met zijn leerlingen. De harmonie der evangelién dreef
Bengel in apocalyptische richting. Hij werd als het ware gedwongen tot apocalyptiek.
Hij moest de getallen doorgronden, die in de Openbaring voorkwamen.

In 1740 liet hij verschijnen: Die erklarte Ofenbarung Johannis, oder vielmehr Jesu
Christi aus dem revidierten Grund-text tbersetzt, durch die prophetischen Zahlen
aufgeschlossen und Allen, die auf das Werk und Wort des Herrn achten, und dem, was
vor der Tar ist, wirdiglich entgegen zu kommen begehren, vor Augen gelept.

Dit boek over de Openbaring van Johannes en het later verschenen Gnomon hebben
Bengel een grote invloed gegeven op het piétisme van zijn eigen tijd en op het Réveil
der negentiende eeuw.

Bengel, een zeer goed tekst-criticus, was de belangrijkste vertegenwoordiger van het
achttiende-eeuwse Biblicisme. Hij ging uit van de veronderstelling dat de Bijbel een
systematisch bericht bevatte van de Heilsdaden Gods. De weergave van dit Goddelijk
systeem was de enige taak der theologie. In de getallen der Openbaring zag Bengel
een tijdtafel, lopende van de Openbaring van Johannes tot aan de wederkomst van
Christus.

Naast het Bijbelse piétisme van Spener, Francke en Bengel c.s. moet ook dat van de
Philadelphiérs in het oog gevat worden.

JAKOB BOHME 1575-1624) EN DE PHILADELPHISCHE STROMING

De Philadelphische stroming gaat terug op Jakob Bdhme, de Duitse schoenmaker-
mysticus uit de buurt van Gérlitz. Een man met een vrome, visionaire maar ook een
wat verwarde geest. Als schoenmaker-gezel op 'Wanderschaft' kreeg hij zijn
visioenen, die hij te boek stelde. Hij ontwikkelde in zijn geschriften een eigen
cosmologische mystieke leer. Zijn taal was verward door de beelden, die in elkaar
overvloeiden en het eigenaardig woordgebruik. Overtuigd van de verwantschap van
God en de mensenziel, meende hij langs intuitieve weg alles in God en God in allen te
leren kennen. De weg en het hulpmiddel hierbij was de algemene levensdrang, die tot
zelfopenbaring kwam in Gods wijsheid. Hij zag dit alles zich afspelen in het proces
van geboorte en openbaring der Godheid. De eerste fase was de oorsprong in God, de
grond aller dingen; de tweede fase werd gevormd door de val der schepping, waarbij
de individuen uit de grond, uit God wegvielen en uiteen raakten. De derde fase, het
toekomende gebeuren, was de terugkeer tot God. Het geschapen leven als zodanig was
zondig, maar Christus was het verlossende beginsel, dat in de mens geboren werd.
Behme verklaarde met grote nadruk: 'In dem Menschen ist die Pforte der heiligen
Gottheit'. BShme's invloed heeft zijn eigen tijd verre overschreden, zijn stem bleef
doorklinken. Wij denken hierbij 0.m. aan het ontstaan der Philadelphische beweging.
In Engeland was het de rijke weduwe Jane Leade-Ward (1623-1704), die zeer onder
de indruk kwam van de door Béhme te boek gestelde visioenen. Zij was zelf ook
mystisch en visionair aangelegd. Zij tekende haar eigen visioenen op in haar dagboek,
dat zij later uitgaf onder de titel: A Fountain of Gardens. Haar in 1661 en 1683
verschenen geschriften van mystiek karakter: The Heavenly Cloud now breaking en
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The Revelation of Revelations bleven aanvankelijk onopgemerkt tot de Rotterdamse
theoloog Loth Vischer de boekjes in het Duits vertaalde en ze liet verschijnen bij de
Amsterdamse uitgever H. Wetstein.3

De Duitse vertalingen vonden een groot debiet en de aandacht was gevestigd op de
Engelse zieneres. Reeds had zich in Londen rond Jane Leade en haar geestverwant en
helper Francis Lee een kring gevormd, die ook elders in Engeland navolging vond. De
vertalingen brachten buitenlands contact met zich. In Duitsland, Nederland en ook in
Zwitserland ontstonden eveneens 'Philadelphische kringen', die samen met de Engelse
kringen een grote internationale correspondentie-gemeenschap in stand hielden.
Talloze brieven gingen heen en weer.

De Philadelphians waren vogels van zeer diverse pluimage, maar zij waren één in de
geest. Zij wilden geen nieuwe kerk, nog minder een secte vormen, zij streefden naar
een geestelijke gemeenschap ver daarboven uitgaande. Zij waren op weg naar het
Philadelphia der Openbaring, dat het Woord van Christus bewaard had en een
geopende deur ontving, die niemand meer zou kunnen sluiten (Openb. 111 7-13). Men
was verbonden door de broederliefde ('t Griekse Philadelphia). Broederliefde is voor
de wedergeborene de genade, die als een vlam in het hart brandt en alle kwaad en
zonde verteert. Philadelphia! Men kon het niet stichten op aarde, slechts er naar
uitzien en met gelijkgezinden in de geest optrekken. De Philadelphische boodschap
vond een willig oor bij de Duitse en Zwitserse piétisten en bij de collegianten in
Nederland.

NIKOLAUS LUDWIG GRAF VON ZINZENDORF (I 700-1760)

Aangeraakt door de Philadelphische gedachte werd ook Nikolaus Ludwig von
Zinzendorf. Een zoon uit het geslacht der rijksgraven Von Zinzendorf dat als devies
voerde: 'Ik wijke niet voor één, niet voor allen'. Nikolaus Ludwig schreef naar
aanleiding daarvan in een gedicht:

'Zoo ligt ons in 't bloed, het wijken valt ons zwaar

Voor Eéne echter moest ik met mijn leus toch vallen...
Voor Jezus, Die voor mij aan 't gruwelijk schandhout hing
Met Wien de oude dag zoo snood heeft spot gedreven,
Maar die de Koning werd van nieuwen wereldkring,

Wien teeken Koningen als sieraad werd gegeven...'

Wanneer vond de jonge graaf von Zinzendorf Jezus? Wanneer was het beslissende
keerpunt in zijn leven?

De jonge Nikolaus Ludwig, die toen hij zes jaar was zijn vader verloor, werd
aanvankelijk opgevoed door moeder en grootmoeder. Toen zijn moeder al spoedig
hertrouwde, bleef hij bij zijn grootmoeder, de Vrijvrouwe von Gersdorf op
Hennersdorf wonen. De Vrijvrouwe was een vurige aanhangster van Spener, een der
peten van haar kleinzoon. Een leerling van Francke werd belast met de intellectuele
vorming van de jonge graaf. Op tienjarige leeftijd werd Nikolaus Ludwig oud genoeg
geacht om van huis gezonden te worden. Hij werd leerling op het pedagogium in
Halle. Hij kreeg in overeenstemming met zijn rang en stand een eigen kamer, die hij
moest delen met zijn gouverneur. De laatste was een schijnheilig man, maar hoog in
aanzien bij de moeder en grootmoeder van de jonge leerling. Hij maakte Nikolaus
Ludwig het leven zuur. Het graafje had het toch al niet gemakkelijk met zich op
school in te burgeren. Hij was zeer vroom opgevoed en had daarbij een zekere
deftigheid over zich. Zijn makkers plaagden hem en zijn leraren begrepen hem niet en
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vonden hem een beetje hypocriet. Hij leerde goed en makkelijk, bij ieder openbaar
examen moest hij optreden en zijn grote bekwaamheid in Frans, Latijn en Grieks
tonen. Hij raakte op een betere voet met zijn leraren en ook zijn medeleerlingen
hielden op met plagen, toen hij zijn aanvankelijk van verlegenheid trotse houding
opgaf. Hij kreeg vrienden en sloot zelfs met Frédéric de Watteville een vriendschap
voor het leven.

De jonge Zinzendorf opgevoed in de geest van Spener, richtte onder zijn
medeleerlingen kleine gebedskringen op. Zelf maakte hij met de Watteville deel uit
van de orde van het Mosterdzaad met het motto: 'uit niets, iets en niemand van ons
leeft voor zichzelve alleen'. Een orde die de Hallese tijd overleefde en bleef bestaan in
Zinzendorf 's leven.

Na de jaren in het pedagogium doorgebracht, wachtte Nikolaus Ludwig een geheel
andere tijd. Zijn oom en voogd wilde hem behoeden voor eenzijdig piétisme en liet
hem rechten studeren in Wittenberg, in een goed orthodoxe, maar niet piétistische
omgeving. Als landjonker moest hij ook leren paardrijden, schermen en dansen. In
zijn dagboek schreef hij: Ik spreek met mijn hartsvriend, den alomtegenwoordige
Heiland Jezus Christus, dat Hij mij toch veel bekwaamheid in deze dingen moge
geven, opdat ik van zulke beuzelachtigheden spoedig met ere afkome en de vrijheid
krijge om de ledige uren des daags aan iets degelijkers en aan iets dat mijn gemoed en
toekomst beter past te kunnen besteden'.

Na de studie kwam, de gewoonte van die dagen getrouw, de buitenlandse reis.
Zinzendorf verbleef o.m. een tijd in Utrecht en in Parijs. In de eerste stad maakte hij
kennis met het Calvinisme, in de tweede met het Rooms-Katholicisme. Dit alles
verruimde zijn blik, wat hem zeer te stade zou komen in zijn leven.

Terug in het vaderland kreeg hij van zijn grootmoeder het landgoed Berthelsdorf, dat
hij geheel op Christelijke wijze wilde besturen. De Lutherse piétist Rothe werd
dorpspredikant, een Zwitserse Calvinist werd belast met het rentmeesterschap.
Zinzendorf zelf moest als ambtenaar bij het ministerie van Justitie, te Dresden wonen.
Hij kwam slechts nu en dan op zijn landgoed. Te Dresden én op Berthelsdorf hield hij
gebedssamenkomsten, hierin gesteund door zijn vrouw Erdmuthe Dorothea, gravin
Reuss.

De vriendschap met De Watteville groeide uit tot een geestelijke werkgemeenschap.
Op 31 januari 1724 sloten Zinzendorf, De Watteville, ds. Scheffer en ds. Rothe de
bond van vier. Een ‘conventie’ met het doel het rijk der duisternis uit te roeien en het
rijk van Jezus Christus uit te breiden. De bond van vier kan gelden als het eerste begin
der Evangelische Broedergemeente.

De verbondenen begonnen met hun aandacht te richten op de nederzetting van de
Moravische broeders op Berthelsdorf. Deze Moraviérs kwamen uit de buurt van
Fulnek in Moravié. Zij hadden een leven van verdrukking achter zich. In Bohemen en
Moravié was voor de Protestanten en dus ook voor deze afstammelingen der
Taborieten geen plaats. Veel Moravische broeders waren reeds in de 17e eeuw, in de
dertigjarige oorlog of kort daarna, weggetrokken en hadden vestiging gevonden in
Polen en Silezié. Het troepje dat een veilige haven op Berthelsdorf vond, had het veel
langer uitgehouden. Zij hadden uit liefde voor hun vaderland de verdrukking gelaten
gedragen. De toestand werd echter onhoudbaar waarop ook deze Moraviérs
(messenmakers) met vrouw en kinderen het land verlieten. De weg werd hun gebaand
door Christian David, een bekeerde Rooms-Katholiek.4 Hij kreeg van Von Zinzendorf
de toestemming tot een nederzetting van Moravische Broeders op Berthelsdorf.
Christian David bracht zelf de blijde mare over aan de Broeders en was hun
reisgeleider naar Berthelsdorf.



18

In de zomer van 1722 kwamen de Moraviérs aan, per brief welkom geheten door de
Graaf Von Zinzendorf. De Moravische kolonisten vingen terstond aan met het bouwen
van een groot huis, dat zij de naam Herrnhut gaven. Op 22 december 1722 maakte
Von Zinzendorf in persoon kennis met de Moravische nederzetting. Een
kennismaking met verstrekkende gevolgen. Immers de Moravische broeders enerzijds
en Von Zinzendorf en de zijnen anderzijds, zouden samen de Evangelische Broeder-
Uniteit doen ontstaan.

Wat brachten de Moravische Broeders met zich? Een vroomheid, waarin vooral de
boete een grote rol speelde. Een drang tot het vormen van kleine overzichtelijke
groepen, geboren uit een bewuste gemeenschapsvorming. Men wilde een apostolische
geloofsgemeenschap zijn. Er kwamen spoedig nog meer Moraviérs op Berthelsdorf.
De Moraviérs smolten samen met de kring van Von Zinzendorf. Op 12 mei 1727
grondvestte VVon Zinzendorf de nieuwe gemeenschap door het laten aanvaarden van
de statuten.

Alle kolonisten van Herrnhut beloofden op handslag de reglementen te zullen
nakomen. De statuten hielden o.m. in: 'De bewoners van Herrnhut willen met alle
kinderen Gods onder alle kerkgenootschappen in broederlijke liefde verbonden zijn,
en een afwijking van belijdenis niet veroordelen, doch zij zullen de eigen
geloofsbelijdenis getrouwelijk opvolgen. Alle menselijke verdienste in zake de
rechtvaardigmaking moeten buitengesloten zijn, maar in het najagen der heiligmaking
moet volle en ganse ernst geéist worden.' Het was een zeer minutieus reglement wat in
de statuten vervat was. Geen broeder mocht zonder voorkennis van de ouderlingen
een ambacht uitoefenen, een zaak oprichten, een huis bouwen of een huwelijk
aangaan. De ouderlingen werden gekozen, uit hun midden werd een commissie door
het lot aangewezen voor het dagelijks bestuur. De gehele Broederschap was
onderverdeeld in 'banden’ later 'choren’ geheten. Heel het leven speelde zich af in deze
Kleine gemeenschappen.

De aanvaarding der Statuten werd bekroond en geheiligd door het gemeenschappelijk
vieren van het Heilig Avondmaal op 13 augustus 1727. Hierdoor werd de
gemeenschap Herrnhut werkelijkheid.

Voor Von Zinzendorf was de vereniging van ‘opgewekte’, bekeerde zielen,
gewichtiger dan de zuivere leer. De liefde tot de gewonde Christus, de liefde tot zijn
wonden, bracht de mens ertoe zijn naasten, die in dezelfde gemeenschap verkeerden,
lief te hebben. Middelpunt, grond en kracht van het geloof was de lijdende Christus.
Kracht en verzoening vloeiden uit Zijn wonden. Niet geloven in Christus was de enige
zonde. De mens Jezus was het zichtbaar teken voor het geloof in God, in Zijn
werkelijkheid en erbarmen. Op het persoonlijke innerlijke contact met de Heiland
kwam het aan. Als Christus bezit van het mensenhart nam, ebden de verstandelijke
ideeén over God weg en het eigenwillige gevoel verdween. Het geloof was een werk
Gods in de mens. Het geloven was de enig nodige plicht. Zinzendorf kon slechts
geloven door God zichtbaar te maken. In Jezus Christus was God zichtbaar voor de
mens.

Al speelde bij de Moravische Broeders de boete een grote rol, bij Zinzendorf lag dit
anders. Hij was met hart en ziel de leer 'der objectieve rechtvaardiging', zoals de
Lutherse kerk leerde, toegedaan. Geen mens kon zichzelf van de macht der zonde
bevrijden, want aan de vorst der duisternis moest een losprijs betaald worden. God
verloste de mensheid door in de Zoon aan het Kruis te sterven. God rechtvaardigde
dus de mens uit louter genade. Om deze genade deelachtig te worden, moest de
gelovige eerst tot het bewustzijn komen, dat hij een volkomen zondaar was en van
nature een kind der duisternis. Eerst vanuit dit bewustzijn kon hij de genade der recht-
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vaardiging; kon hij de genadige liefde van God beseffen. Niets heiliger dan een
zondaar die genade had ontvangen. Hiertoe was geen mystieke overweging en geen
martelende boetestrijd nodig. Het is God, die het doet, de mens heeft slechts zijn hart,
zijn jawoord te geven.

De statuten spraken van de broederlijke verbondenheid met alle kinderen Gods, die
verspreid waren in tal van kerkgenootschappen en gezocht moesten worden. De
Hernhutters hadden van stonde aan de drang tot het gaan naar de broeders, tot het
zoeken van het verlorene en tot het uitdragen van de Blijde Boodschap. De
zendingsdrang ontwaakte en kwam aanvankelijk vooral uit in de zendings-bede-
dagen. Al spoedig wilde men ook praktisch deel hebben aan het zendingswerk. In
augustus 1732 vertrokken de eerste zendelingen naar de Deense kolonie op St.
Thomas. Het was het eerste begin van het eeuwenlange zendingswerk der
Hernhutters.5

DE UNITAS FRATRUM

De grote moeilijkheid voor Von Zinzendorf en de zijnen was het ontbreken van
kerkelijke autoriteit voor het zendingswerk. Met de Lutherse kerk had Von Zinzendorf
ongenoegen. Het enige waarop hij kon terugvallen was de oude Moravische
Broederuniteit, al ontbrak hem ook hier de kerkrechtelijke bevoegdheid. Na veel
overleg was de Oudste der Poolse Broedergemeente, Daniél Ernst Jablonski,
bijgestaan door de Senior in Lissa, bereid in 1735 David Nitschmann tot bisschop te
wijden, waarna in 1737 Jablonski en David Nitschmann de Graaf von Zinzendorf tot
bisschop wijdden. Zijn gemeente was de Unitas.

Fratrum, hij was bisschop geworden van de oudste Protestantse kerk. Zijn zending had
nu kerkelijke autoriteit. In 1742 en 1746 erkende Frederik de Grote van Pruisen de
Uniteit en begunstigde haar nieuwe nederzettingen in Silezié. In 1749 volgde
Engeland dit voorbeeld. De Engelse erkenning werd vastgelegd in een parlementsact.
De bisschoppelijke broederkerk kreeg het recht zelfstandig te arbeiden op de
zendingsvelden. Haar nederzettingen zouden door Engeland in bescherming worden
genomen.

De Unitas Fratrum kreeg haar nederzettingen op velerlei plaatsen in Duitsland, in
Denemarken, Nederland, Zwitserland, Engeland en lerland. Veelal waren de
nederzettingen tussenstations naar de zendingsvelden, maar tegelijkertijd waren het
brandpunten van geestelijk leven.

De Unitas Fratrum heeft een belangrijke rol gespeeld in het Europese geestesleven der
achttiende- en negentiende eeuw.

JOHANN AUGUST URLSPERGER (I 728-1806)

Het oude Philadelphische ideaal, het verlangen naar aaneensluiting van de broeders en
zusters in de gelove, wat ook sterk in de Unitas Fratrum leefde, kreeg ook nog op
andere wijze gestalte.

Johann August Urlsperger, Luthers predikant uit Augsburg, was reeds als jong
theoloog van plan geweest een gezelschap te stichten tot bevordering van de
Christelijke liefde, een 'Bund der Erweckten'. In de loop der jaren richtte hij zijn
aandacht meer en meer op de zuivere leer der Drie-eenheid, op het doorgronden van
het geheim der Triniteit. Zijn uitgangspunt was Colossenzen Il v. 2 en 3: 'opdat hun
harten getroost en zij in de liefde verenigd worden tot allen rijkdom van een volledig
inzicht, en zij het geheimenis Gods mogen kennen, Christus, in wien al de schatten der
wijsheid en kennis verborgen zijn'. Het geheim der Triniteit dat in de brief aan de
Colossenzen voor hem lag, wilde Urlsperger openleggen. Hij maakte een onderscheid
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in de door God geopenbaarde Triniteit in Vader, Zoon en Heilige Geest en in de Drie-
Eenheid in wezen. Urlsperger hoopte door de geopenbaarde Drieéenheid, de wezens-
drieéenheid in. God te doorgronden. Als kind van zijn tijdwiel het hem zwaar de kern
van het heilsgebeuren tot zich te laten spreken, te aanvaarden. Hij wilde het geheim
der Wezens-Drieéenheid in God langs theo-sophische en esoterische weg ontsluieren.
Het was de drang van Béhme, van de Philadelphiérs, die in hem nieuwe gestalte
kreeg. Na zijn denkbeelden eerst schriftelijk onder de mensen gebracht te hebben, gaf
hij in 1776 zijn ambt op, om zich geheel aan de mondelinge verspreiding te kunnen
wijden. Urlsperger verbond zijn verlangen naar aaneensluiting van ‘'opgewekte zielen'
met zijn drang naar de verkondiging van zijn triniteitsopvattingen. Hij nam de
wandelstaf op en bereisde Duitsland, Nederland, Zwitserland en Engeland. Zijn plan
tot oprichting van een 'hollandisch-deutsche Gesellschaft' mislukte. Urlsperger wilde
een grote associatie stichten, die bestaan moest uit tal van kleinere kringen en
groepen. Deze groepen zouden door geregelde correspondentie met elkaar in contact
blijven. Naast deze associatie wilde hij een geleerd genootschap oprichten, dat zich
bezig moest houden met de bewerking en verspreiding van apologetische lectuur.
Urlsperger vond in Bazel de meeste belangstelling en instemming met zijn plannen.
Hier was de bodem reeds bereid. Ondanks het verzet der Bazeler regering had de
predikant Hieronymus d'Annoni in 1756 een 'Gesellschaft guter Freunde' opgericht
met als doelstelling het bevorderen van de algemene Christenplicht, de eer van God en
het heil der medemensen, terwijl men elkander zou opbouwen in het geloof. De leden
verklaarden uitdrukkelijk zich niet met staats- en kerkelijke zaken te zullen inlaten. Zij
stelden een uitgebreid programma op van de Christelijke werken waarmede men zich
bezig wilde houden. Met deze kring kwam Urlsperger in aanraking.6 Hij logeerde bij
een der leiders ds. Burckhardt, met wie hij lang en veel praatte. Urlsperger's plannen
werden in een kleine vriendenkring uitvoerig besproken. Men werd het eens, maar
kwam nog niet tot daden.7 In februari 1780 verscheen, natuurlijk anoniem, 'Bericht
einer vorgeschlagenen und wirklich entstehenden deutschen Gesellschaft edler tatiger
Beférderer reiner Lehre und wahrer Gottseligkeit'. Op grond van dit pamflet werd geld
verzameld en werden leden gewonnen. Er vormde zich een groep.

In augustus 1780 had de eerste samenkomst plaats, zonder op rang of stand te letten,
verbond men zich als broeders en zusters elkander te stichten en lief te hebben. Men
kwam bijeen tot Bijbellezing, gebed, overdenking en onderzoek van de zielstoestand.
Van Urlsperger's weidse verlangen naar doorvorsing van de geheimenissen der
Triniteit was maar weinig overgebleven. De naam werd op den duur ingekort tot
Deutsche Christentumsgesellschatft.

Er werden ook elders in Zwitserland, in Duitsland en in Nederland soortgelijke
kringen opgericht, die met Bazel, maar ook onderling in correspondentie stonden.
Men wisselde ervaringen uit en deed mededeling van hetgeen in de kringen voorviel.
Het duurde niet lang of in Bazel stelde men uit deze correspondentie Protokollen
samen, die men eerst in geschreven vorm rondzond. In 1787 ging men over tot het
uitgeven van een periodiek: Sammlungen fir Liebhaber Christlicher Wahrheit und
Gottseligkeit. Het waren de oude Protokollen, die thans in gedrukte vorm werden rond
gezonden.

In Bazel zetelde het secretariaat en het directorium. Men zou kunnen zeggen in Bazel
was het hart van de Christentumsgesellschaft. Het Bazelse piétisme had het gewonnen
van de meer of min theosofische geestelijke speculaties van Urlsperger.

K. F. A. STEINKOPF (1773-1859); C. F. SPITTLER (1782-1867)
De Christentumsgesellschaft maakte belangrijke jaren door onder leiding van de
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secretaris-directeur, K. F. A. Steinkopf. Dit eindigde met zijn vertrek in 180 | naar
Londen, waar hij een Duits pastoraat op zich nam. Hij werd een der oprichters van het
Brits- en Buitenlands Bijbelgenootschap, waarin hij ook Bazel betrok.

Van stonde af aan interesseerde de Christentumsgesellschaft zich voor de zending.
Trouwens zendingsdrang kenmerkt het piétisme in al zijn vormen. Een zendingsdrang,
die in daden werd omgezet, toen in 1815 werd opgericht de 'Evangelische
Missionsgesellschaft', de Baseler Mission, die ook nu nog haar zendingswerk verricht.
De toenmalige secretaris Christian Friedrich Spittler sprak echter de gevleugelde
woorden: 'Wenn wir dafir sorgen, dasz die Heiden Christen werden, so dirfen wir
nicht versaumen, auch darauf bedacht zu sein, dasz die Christen keine Heiden
werden'.

Spittler richtte zijn aandacht op de inwendige zending. Hij had een open oog voor
mensen en kinderen die uitgegleden waren op de levensweg. Door zijn toedoen
werden opgericht een seminarie voor onderwijzers te Beuggen waaraan een
reddingshuis voor verdwaalden verbonden was; een huis voor de zending onder de
Joden, waar de pas bekeerde Christen Joden konden

wonen; een inrichting voor doofstommen, terwijl in 1840 de Pilgermission St.
Chrischona bij Bazel gesticht werd met 't opleidingsinstituut voor zendelingen en
evangelisten. Voorts werden nog o.m. een gesticht voor drankzuchtigen, een
diakonessenhuis en een kinderziekenhuis in het leven geroepen.

De twee kanten van de zending, de uit- en inwendige zending stonden bij Spittler en
zijn opvolgers steeds in het middelpunt. Het piétisme zocht naar de persoonlijke
beleving in de godsdienst, maar de piétisten waren ook overtuigd van de waarheid van
Paulus uitspraak aan de Corinthiérs: "Want God's medearbeiders zijn wij...'

De Christentumsgesellschaft geloofde aan een hel, maar daartegenover stond de blijde
zekerheid dat er voor iedereen genade was, een ieder kon terecht worden gebracht. Uit
die Genade leefde men.

HET ZWITSERSE PIETISME

Het Bazelse piétisme was niet enig in zijn soort, piétisme in velerlei schakering
speelde in het einde der zeventiende en in de achttiende eeuw een voorname rol in het
religieuze leven van Zwitserland. Een rustig bestaan genoten de piétisten niet, want
steeds weer toonden de officiéle kerkelijke machthebbers hun ongenoegen tegen dit
godsdienstig leven dat buiten de kerk scheen om te gaan.

In te gaan op het veelkleurig Zwitsers piétisme is onmogelijk, het zou te ver voeren.
Er was veel invloed uit de omringende landen. De school van Spener en Francke had
velerlei vertakkingen in Noord- en Oost-Zwitserland. Ook de Philadelphische groepen
uit Engeland, Duitsland, Holland en de Duitse en Franse geinspireerden en mystici
hadden veel aanhang. Grote bekendheid kreeg Gerhard Tersteegen (1697-1769).
Tersteegen was oorspronkelijk opgeleid tot koopman in Mihlheim afd Ruhr. Zelf van
aanleg mystiek, kwam hij in Mihlheim in aanraking met een kring van piétisten en
mystici, hij werd een trouw bezoeker van hun bijeenkomsten. Hij verwisselde het
koopmanschap voor het rustige handwerk van lintwever, hierdoor kreeg hij tijd voor
zijn religieuze bezigheden, waaraan hij zich ten slotte geheel wijdde. Tersteegen
schreef en dichtte. Hij bedreef zielszorg door gesprekken en brieven, hij maakte verre
reizen om voor de mensen te preken en met hen te praten. Zijn invloed ging de Duitse
grenzen ver te buiten, vooral in Zwitserland, in Holland en in Skandinavié had hij zijn
aanhangers. Zijn geestelijke liederen werden klassiek en worden nu nog gezongen.

In Zuid-West Zwitserland, in la Suisse romande werd in de eerste helft der achttiende
eeuw veel invloed ondervonden van de uit de Cevennen verdreven Camisards. In het
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tweede gedeelte van de eeuw bespeuren wij in Geneve, Lausanne en Neuchétel,
Methodistische invloedssferen afkomstig uit Engeland

De staatskerk, beter nog de kantonnale kerk (die Landeskirche of I'église nationale)
sloot de piétisten, de mystici, Philadelphiérs en wat dies meer zij, uit. Deze groepen
werden dakloos in kerkelijk opzicht, terwijl zij ten dele ook zelf op de kerk neerzagen
en er niets mee te maken wilden hebben. Het is echter een fout geweest dat ook de
kalme piétisten uit de school van Spener en Francke buitengesloten werden. Het is de
verdienste van de Hernhutters, dat zij dit euvel min of meer hebben opgevangen. In de
eerste plaats doordat Von Zinzendorf een tegenstander was van de piétistische
zielskwellerijen en te starre wettelijkheid. Bovendien was zijn streven zijn aanhangers
een zuurdesem te laten zijn in de bestaande kerken, hierdoor werden soms van de kerk
afgedwaalde en afgestoten zielen weer in de oude kerk teruggevoerd.

MONTMIRAIL

Er kwamen Hernhutterse zendelingen en nederzettingen, maar het waren nergens
concurrenten van de officiéle kerk. De invloed der Broeders begon in Bazel en Bern,
maar breidde zich spoedig uit, vooral in Frans-Zwitserland. Geneve werd een
middelpunt van de Moravische Broeders. Een ander centrum had een lange
voorgeschiedenis en kwam tot stand door de jeugdvriendschap van Zinzendorf met
Frédéric de Watteville, zoon uit een voornaam Berns geslacht, dat door vrouwelijke
vererving het landgoed Montmirail in het gebied van Neuchatel, in zijn bezit had. Na
veel moeilijkheden met de autoriteiten, daar Neuchatel Pruisisch leenbezit was,
mochten de Hernhutters of Moravische Broeders zoals zij in Frans-Zwitserland
genoemd werden, zich op Montmirail vestigen. Al in 1757 rees het plan daar een kost-
school te stichten. Maar Von Zinzendorf voelde daar niet zoveel voor, zodat eerst na
zijn dood het plan voortgang vond. In 1765 besloten de Broeders en Zusters een
‘etablissement’ te vestigen voor de dochters van de Zwitserse leden van de kring. Men
zou dit doen in de geest van Montmirail, d.w.z. in die van vrede, liefde en eenvoud. Al
spoedig werden ook meisjes buiten de Broederkring toegelaten. De archieven wijzen
uit dat in de negentiger jaren der 18e eeuw, de Utrechtse meisjes Bisdom school lagen
in Montmirail. De dagboekjes der leerlingen, die zij kamer bij kamer moesten maken,
spreken een eigen taal. Wij lezen van vreugde omdat de meisjes zich voor het eerst bij
de fontein, vermoedelijk buiten, mogen wassen. Wij bespeuren de aandacht, die er
was voor hetgeen de heer Mettetal voorlas over de zending onder de Hottentotten. Wij
bemerken met welk een hartelijkheid de directie, waartoe behalve de Mettetals ook de
heer en mevrouw Mortimer hoorden, steeds weer werd begroet. De leiding gevende
figuren waren mensen, die later invioed zouden krijgen op het vroeg-Geneefse
Reveil.8

De Landeskirche of Eglise nationale was angstig om vreemde elementen op te nemen.
In het eene kanton omdat de kerk liberaal-rationalistisch was en angst had voor
orthodoxe inmening, in een ander kanton omdat de orthodox-conservatieve gemeente
de piétisten c.s. verketterde als waren zij vrijdenkers. In deze kantonnale Protestantse
kerken was het geloofsleven vervlakt of verstard. Des ondanks waren er nog
merkwaardige figuren, die in eigen omgeving leven wisten te scheppen.

JOHANN KASPAR LAVATER (1741-1801)

Een dezer mensen was Johann Kaspar Lavater, die ook in de voorgeschiedenis van het
Nederlandse Réveil een rol zou spelen.

Lavater is een der origineelste persoonlijkheden der achttiende eeuw, doordat hij
tegengestelde tijdstromingen in zich verenigde. Hij werd dan ook of hemelhoog
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geprezen Of voor gek versleten door zijn tijdgenoten. Hij was dominee en dichter,
natuurvorser en gelaatkundige, maar bovenal een waarachtig zielzorger en een levend
Christen. Lavater had een onafhankelijke geest en stond een onafhankelijke politiek
voor. In de Franse jaren, die Zwitserland doormaakte, heeft hij zich nimmer voor de
vreemde overheerser gebukt.

I,avater begon als hulpprediker aan de Waisenhauskirche in Zirich; in 1778 werd hij
predikant, in 1786 eerste predikant aan de St. Peterskirche. Hij was een Zirichse
predikant met een parochie rond de Peterskirche, maar hij had nog een andere
gemeente, die zich verder uitstrekte dan zijn parochie, verder dan Zirich en
Zwitserland, want grote stukken van Europa hoorden ertoe.

Aanvankelijk was hij een groot kenner en liefhebber van de geschriften van jakob
Bohme en Emanuél Swedenborg, terwijl hij evenmin afkerig was van magnetisme en
somnambulisme In de loop der jaren viel dit alles van hem al; wat bleef was zijn
Christelijk geloof. Hij bleef vasthouden aan zijn geloofsbelijdenis zoals hij die
samenvatte in zijn Aussichten in die Ewigkeit (17681778). Hij schreef hier dat de kern
van het Christendom voor hem was: Trhebung des Menschen aus seiner natdrlichen
Ohnmacht zu gbttlicher Is. raft durch den Christusglauben und das Christusgebet'.
Nadat hij eens 1 wee Joden gedoopt had, verklaarde hij: 'Christus woont door het
geloof in )ms hart, zodat wij mogen beseffen en erkennen de breedte, de hoogte en de
diepte van de liefde van Christus, die alle verstand te boven gaat, zodat wij allen
gevuld worden met Gods vervulling.' De mens, ja alle mensen lu iaden zalig worden,
dat was Lavater's overtuiging.

Lavater verbond zijn overtuiging van de uiteindelijke redding van alle mennen nret.
geestdrift voor de mens, als het Gods wonder van de natuur. Dit was ook de drijfveer
van zijn studie over de gelaatskunde. In de inleiding van zijn Physiognomische
Fragmente zur Befarderung der Menschenkenntnis und Menschenliebe schreef hij:
'Gott schuf den Menschen Sein Bild. Er schuf ihn zum Gleichniss Gottes... Gottheit
wie kraftig und freundlich hast du dich im Menschen offenbart...'

Het typische van Lavater is de combinatie van zijn achttiende-eeuwse rationalistische
verlangen naar kennis van het zienlijke en onzienlijke met zijn warm Christus-geloof.
Wij gaan hier nog nader op in bij zijn contacten met de Nederlandse vrienden.

HET METHODISME

Reeds werd even gewezen op Methodistische invlioeden in Zuid-West Zwitserland.
Het Methodisme had nog een veel grotere invloedssfeer en had zijn contacten ook in
Frankrijk en Nederland, zodat aan deze geestelijke stroming aandacht moet worden
gewijd.

Van october 1735 tot januari 1736 voeren twee schepen van Engeland naar Noord-
Amerika, naar de kolonie Georgia. Een der stichters van deze kolonie was generaal
James Edward Oglethorpe, een pionier op het gebied der gevangenis-hervorming. De
kolonisten bestonden voor het merendeel uit ontslagen gevangenen. In 1735 ging
Oglethorpe voor de tweede maal scheep naar zijn kolonie. Als secretaris vergezelde
hem de jonge Charles Wesley (1707-1788), terwijl diens oudere broer John als
zendeling-predikant meeging. Zendeling voor de Indianen, predikant voor de
veelsoortige blanke bevolking. Veelsoortig, want behalve Engelsen waren er
Waadtlanders en andere Zwitsers, Piemontesen en Duitsers heengetrokken. Op de
schepen, die in october 1735 uitvoeren bevonden zich o.m. twee honderd Salzburgers
en zes en twintig Moravische broeders.
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JOHN WESLEY (1703-1791)

John Wesley ging met enthousiasme in zijn ziel. Zijn beweegredenen waren daarbij
zeer merkwaardig. Hij verklaarde te gaan om zijn ziel te redden. Hij was een kind van
zijn tijd en als Rousseau zag hij de Indianen, die nog niet in aanraking gekomen waren
met de cultuur, voor onbedorven schepsels aan. Zij zouden ongetwijfeld als kinderen
dankbaar het Evangelie aannemen. Bovendien meende Wesley door het stamelen van
vreemde talen zijn eigendunkelijkheid te zullen verliezen.

John Wesley was vanaf zijn jonge jaren een zeer plichtsgetrouw Christen. Met
inspanning van al zijn krachten streefde hij naar de genade en liefde van God. Hij
meende dat alles afhing van eigen wandel en werk. Hij, John Wesley moest Christus
navolgen. Hij werd hierin gesterkt door de lectuur van Thomas & Kempis en de twee
geschriften van Jeremy Taylor over 'Holt' Living' en 'Holy Dying'.9 Bovenal echter
door de geschriften van zijn tijdgenoot William Law (1678-1761), met name A
Practical Treatise upon Christian Perfection en zijn boek A Serious Call to a Degout
and Holy Life. Wesley was een ijverig Christen, maar hij had geen vrede in zijn leven,
hij had geen vrede met God.

John Wesley studeerde theologie in Oxford. Hij was student van ChristChurch college
en werd in 1726 Fellow aan Lincoln college. In 1726 nam Charles zijn plaats in op
Christ-Church college. Charles was al even ijverig in het nakomen van zijn
godsdienstplichten als zijn broer. Hij verzamelde een kring studenten om zich heen,
die zijn ijver deelden. Toen John in 1729 in Oxford terugkwam, nadat hij zijn vader
enige tijd als hulpprediker in Epworth had bijgestaan, sloot hij zich onmiddellijk aan
bij de 'Holy Club'. Het was een 'religious society’, wat in die dagen een zeer gewoon
verschijnsel was. De leden waren allen bezorgd voor het eigen zieleheil. Daarom
kwamen zij drie maal per week van zes tot negen bijeen voor gebed, Bijbel, lezing en
het lezen van stichtelijke lectuur. De vrienden hadden een gelofte gedaan hun
godsdienstplichten zeer nauwgezet na te komen o.m. door geregeld te vasten en ter
communie te gaan in de Anglicaanse kerk. Maar naast dit alles hadden deze studenten
een open oog voor de sociale noden van hun tijd. Zij wijdden zich aan
gevangenisbezoek, zij begonnen met armenzorg, maakten ziekenbezoeken en richtten
een breischooltje op. Bij dit alles ontbrak éen ding, de vreugde. Het streven langs de
weg van menselijke volmaaktheid naar de zaligheid, het verdienen van Gods gunst,
was een juk dat zwaar woog.

Tot de Holy Club behoorden ook Benjamin Ingham, die gelijktijdig studeerde met de
Wesleys en de veel jongere George Whitefield, die beiden naar Georgia gingen.

Reeds op reis waren de Wesleys ijverig bezig als Anglicaanse geestelijken en
evangelisten, als zielzorgers voor de groep Engelse kolonisten, die dit ongetwijfeld
zeer nodig hadden. Zelf werden zij versterkt door hun contact met de Hernhutters, die
aan boord waren en vooral de Wesleys zeer fascineerden met hun zingen en bidden,
evenals door hun vrolijk christelijk gedrag. Sterk kwam dit tot uiting, toen in een
hevig onweer en een loeiende storm de Hernhutterse opgewektheid niet in het minst te
lijden had. Dit bracht John Wesley tot diep nadenken, hij bleef in contact met de
Hernhutters ook toen men aan land was gegaan. Heel wat praatte John met de leider
van deze Moravische broeders, August Gottlieb Spangenberg.

Georgia werd én voor Charles Wesley én voor John Wesley een mislukking John
scheepte zich op 22 december 1737 in voor de terugvaart naar het moederland, zijn
broer was al eerder vertrokken. Er was een nederlaag geleden, maar een nederlaag die
ten goede zou werken.

Op zijn terugvaart verdiepte John Wesley zich in Le Chrétien réel van Pierre Poiret.
Dit boek bevatte de levensbeschrijving van Comte Gaston Jean-Baptiste de Renty. Het
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was lectuur die Wesley aan het denken zette, want waarom had hij innerlijk
schipbreuk geleden? Hij kwam tot de overtuiging dat hij vervreemd was geraakt van
de Goddelijke liefde, dat zijn hart verdorven was, dat hij in Georgia Gods eer
verloochend had. Hij had nog maar één hoop, dat was de rechtvaardiging door Gods
vrije Genade in de verlossing van Jezus Christus. Maar hij wist ook dat Paulus
uitroep: "... Niet meer ik, maar Christus leeft in mij..." (Gal. 2 vs. 20) hem vreemd was
gebleven.

Terug in Engeland, afwisselend in Londen en Oxford, brak voor John een moeilijke
tijd aan. Wel werd hij vaak uitgenodigd om te preken, dit en de zielszorg, die hij
ondanks zich zelf telkens weer bedreef, steunde hem. Steun gaven hem ook de
gesprekken met Peter Bohler, een jonge Hernhutter zendeling. Bohler die op doortocht
was naar Carolina in Noord-Amerika, maakte een tussenstation in Engeland, waar hij
enige tijd bleef om zich aan de studie te wijden. Béhler's gesprekken met de Wesleys,
want ook met Charles had hij contact, waren erop gericht om in de eerste plaats de
filosofie, beter gezegd de ethiek, die hun geloofsleven overwoekerde af te breken. Dit
ging lijnrecht in tegen de toenmalige Engelse overtuiging, dat het niet zozeer op het
geloof als wel op een vroom leven aankwam. Hij vond bij John open oren, al bracht
hij hem bijna tot vertwijfeling. Wesley voelde hoe hem de grond onder de voeten
werd weggenomen. Wat moest hij doen, hoe kon hij preken, hoe kon hij zielzorgelijke
gesprekken voeren, als hij zelf niet geloofde. Bohler troostte hem met de woorden:
‘preek het geloof totdat je het hebt, dan zal je het geloof prediken omdat je het hebt'.
Charles Wesley, die ziek lag aan een zware pleuris, kreeg verschillende malen bezoek
van BShler, die met hem sprak, las en bad. Charles kwam tot een nieuw
geloofsinzicht, maar pas op de eerste Pinksterdag, 21 mei 1738, kwam hij voorbereid
door Luther's commentaar op de Galatenbrief, met name naar aanleiding van Galaten
Il vs. 20, tot het volle geloof in Jezus Christus en vond de vrede met God.

Drie dagen later kwam ook John tot inzicht. Wij lezen in zijn dagboek: 'Woensdag 24
mei 1738: 's Avonds ging ik ongaarne naar de bijeenkomst in de Aldersgate-street
waar Luthers inleiding op de brief aan de Romeinen gelezen werd. Om ongeveer
kwart vOOr negen toen men de plaats las waar Luther de verandering beschrijft welke
God door het geloof aan Christus in het hart teweeg brengt, werd het mij zeldzaam
warm om het hart. Ik besefte dat ik voor het heil van mijn ziel werkelijk op Christus
vertrouwde. Daarbij werd mij de zekerheid geschonken dat Hij mijn zonden, ja juist
de mijne, weggenomen had en mij gered van zonde en dood'. John Wesley was be-
vrijd, herboren, gerechtvaardigd. Deze nieuwe geestesgesteldheid uitte zich ook in
zijn preken. De eerste zondag na zijn bekering preekte hij 's morgens over | Joh. 5 vs.
4: dit is de overwinning die de wereld overwonnen heeft: ons geloof'. 's Middags
preekte hij over God, die de goddelozen rechtvaardigt. De kerkelijke instanties wezen
deze nieuwe prediking van Wesley af, de ene kerk voor, de andere na werd voor hem
gesloten!

In de veelbewogen zomer van 1 738 kon Wesley toch nog een van zijn grootste
wensen in vervulling doen gaan. Hij bracht een bezoek aan Herrnhut. Hij reisde via
Holland, waar hij enkele dagen bleef; naar Duitsland. Hij deed eerst Halle aan en
bezag daar alles, hij maakte echter pas op zijn terugreis persoonlijk kennis met
Francke. In Mariénborn bezocht hij de Graaf von Zinzendorf en bleef veertien dagen
onder zijn dak verkeren, daarna zette hij koers naar Herrnhut. Hier leefde hij het leven
der Broedergemeente geheel mee. Hij sprak met tal van mensen en hoorde vele en
velerlei bekeringsgeschiedenissen.

Wesley was getroffen over hetgeen hij hoorde, maar hij bleef kritiek houden. Hij stak
die niet onder stoelen of banken, maar schreef zijn bezwaren ronduit aan de Broeders,
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nadat hij terug van de reis zijn indrukken rustig overdacht had. Hij wees op de
veronachtzaming van het vasten, op een zekere lichtzinnigheid in gesprek en gedrag,
op de tijdverspilling, de Broeders wisten de tijd niet uit te kopen. Bovendien meende
hij dat er aan de waarheidsgetrouwheid ook wel het een en ander mankeerde. Er
heerste te Herrnhut een al te grote liefde voor het geheimzinnige en een zekere
vermenging van menselijke schranderheid met Goddelijke wijsheid. De begrippen
werden niet scherp genoeg onderscheiden. De Graaf von Zinzendorf was te zeer alles
in allen en werd blindelings gehoorzaamd. Wesley bespeurde daarbij een trots op de
Broeder-Uniteit, die hem niet zonder meer aanstond, want dit maakte de liefde van de
Broeders te beperkt. Kortom, Wesley vond Herrnhut te eng. Misschien kwam hij
daardoor wel tot zijn geliefkoosde uitspraak: 'de ganse wereld is mijn kerspel'.

Wesley werd geen Hernhutter, hij bleef een methodistisch Anglicaan, hij groeide uit
tot een Anglicaans Methodist. Terug in Engeland kreeg hij hoe hanger hoe meer
aanhang, ongemerkt vormde zich een gemeente om hem heen. Aanvankelijk preekte
hij in de kerken, maar toen hem dit onmogelijk werd gemaakt, sprak hij zijn woord in
de open lucht.

JOHN WESLEY EN GEORGE WHITEFIELD (1714-1770)

Molm Wesley hield niet van veld- en straatprediking, maar toen het niet weer anders
kon, ging hij in op de uitnodiging van George Whitefield zijn voorbeeld in deze te
volgen. Whitefield was reeds in 1735 tot een tweede bekering gekomen. Hij had een
goede tijd in Georgia, waar hij veel tot stand bracht. Hij was naar het vaderland
teruggekeerd om zich te laten ordineren in de Anglicaanse kerk. Whitefield zat het
preken in het bloed, hij getuigde en sprak, waar hij ook was. Zijn preken waren
meeslepend en als hij voorging puilden de kerken uit. Maar voor de hogere
geestelijkheid behoorde hij al spoedig tot de gevaarlijke ‘enthousiasts’, de kerken
werden voor hem gesloten. Voor Whitefield was dit niet erg, want hij was reeds met
straatprediking begonnen en wijdde zich nu geheel daaraan. In Bristol, waar hij
preekte, was de toeloop zo groot, dat hij het alleen niet meer aankon, hij vroeg daarom
John Wesley hem te komen helpen. Deze kwam, zij het met tegenzin. Hij merkte
echter al gauw het belang van deze spontane prediking. Hij bleef er dan ook mee
voortgaan. Whitefield, Wesley en hun aanhangers evangeliseerden in geheel
Engeland. Zij bereikten heel wat meer mensen dan in of door de officiéle kerk.
Whitefield en Wesley werkten samen, maar het was een samenwerking, die geen stand
hield. Whitefield was Calvinist en overtuigd van het leerstuk der predestinatie, dat
Wesley afwees. Vele jaren hielden zij hun strijdpunten binnenskamers. Eerst in 1768
brachten hun aanhangers de controverse aan het licht. Er barstte een pamflettenstrijd
los. De kloof werd niet meer overbrugd, er bleef een Calvinistisch Methodisme en een
min of meer Arminiaans Wesleyaans Methodisme.

HET WESLEYAANS METHODISME

John Wesley was organisatorisch ingesteld, hetgeen zijn richting ten goede kwam. Hij
bleef vasthouden aan de Anglicaanse kerk, want hij wilde afscheiding zo lang
mogelijk voorkomen. Toch bouwde hij een eigen gemeente op, daarbij geinspireerd
door de Broeder-Uniteit. Wat bij de Hernhutters de 'banden’ waren, waren bij Wesley
de 'klassen'. Het was de onderlinge verantwoordelijkheid, die hij hiermee tot stand
bracht. De onderlinge zielszorg van de leden, de evangeliserende leer, de hymns en
opwekkingsliederen, vele van de hand van Charles Wesley, zijn steeds kenmerkend
voor het Methodisme gebleven.

Wat was de leer van dit Wesleyaans Methodisme? Het woord leer is niet geheel juist,
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daar de persoonlijke geloofsovertuiging in de eerste plaats komt. In 1739 verscheen
Wesley's vlugschrift The Character of a Methodist.

Hij schreef hierin: 'Een Methodist is een man in wiens hart de liefde Gods is
uitgegoten door de Heilige Geest. Hij is gelukkig in zijn God, dank zij onze Heer
Jezus Christus, door Wie hij de verzoening is deelachtig geworden. Door Jezus
Christus heeft hij vrede met God. Door genade is hij gerechtvaardigd... Hij heeft zijn
broeders lief, maar ook zijn vijanden. Hij is rein van hart. Gods liefde heeft zijn hart
gereinigd van wraakzucht, afgunst, boosheid... Men kent de boom aan zijn vruchten,
dus de Methodist, die God liefheeft houdt Zijn geboden. Hij oefent zich een
onbezwaard geweten te hebben tegenover God en de mensen... Alles wat hij doet, doet
hij ter ere Gods... Hij tracht waar hij in de gelegenheid is, zijn medemensen goed te
doen.' Tot slot lezen wij:

'Ik geef u dit alles als de grondslagen van het Methodisme, maar wanneer gij hiertegen
inbrengt, dat dit de oerbeginselen van het Christendom zijn, wel dan zeg ik: ja
inderdaad. Wie is, wat hier gepredikt wordt, is een Christen. Wat voor een naam hij
draagt doet niets ter zake... Hebt gij God lief en dient gij Hem? Dat is genoeg. Geef
mij de hand, wij zijn broeders'. Wesley werkte dit vlugschrift uit in een preek, die in
1741 in druk verscheen. Hij preekte naar aanleiding van Phil. 3 vs. 12: 'Niet, dat ik het
reeds zou verkregen hebben of reeds volmaakt zou zijn, maar ik jaag er naar, of ik het
ook grijpen mocht, omdat ik ook door Christus Jezus gegrepen ben'. Voor Wesley was
de rechtvaardiging door het geloof, de justificatie, het begin van een nieuw leven. Het
was de geboorte. Wesley sprak graag van 'Babes in Christ'. Het was het begin van de
weg tot heiliging, die kwam na de justificatie. Heiligmaking was de weg naar de
volmaaktheid.

In 1766 gaf Wesley in zijn A Plain account of Christian Perfection een uitwerking en
verduidelijking van de problemen over heiligmaking en volmaaktheid. Op de gestelde
vraag: 'hoe weet ge dat gij geheiligd zijt?' antwoordde hij: "ik weet het, zoals ik weet
dat ik gerechtvaardigd ben. Door de rechtvaardiging weten wij dat wij van God zijn,
wij weten het door het getuigenis en de vrucht van de Heilige Geest, die Hij ons heeft
gegeven'. De vraag, hoe weet gij dat gij gered zijt van uw ingeschapen verdorvenheid,
beantwoordde hij met: 'de Geest getuigde ons ervan dat bij de rechtvaardiging ons de
zonden vergeven zijn, zo zal de Geest getuigen dat bij de heiliging de zonde is weg-
genomen’. Op de vraag wanneer is iemand volmaakt, verklaarde hij: ‘lemand is
volmaakt wanneer hij Christus volledig navolgt, maar volledige volmaaktheid behoort
noch aan de mensen, noch aan de engelen, maar aan God.'

De Christelijke volmaaktheid is heiligheid, is het doelwit in de ontwikkelingsgang in
het aardse leven en tegelijkertijd voorwaarde voor het leven in liet hiernamaals Zonder
heiligheid zal geen mens God zien. Maar wie worden gerechtvaardigd? Welke mensen
kunnen de weg gaan van heiliging tot heiliging? Wesley schreef in zijn dagboek van
december 1739 dat hiervoor drie voorwaarden nodig waren. In de eerste plaats de
genade en barmhartigheid Gods, ten tweede het vergoten bloed van Christus,
waardoor aan de gerechtigheid Gods voldaan wordt, ten derde het waarachtig geloof
van de mens in het zoenoffer van Christus. Zonder geloof wordt geen mens gered
noch gerechtvaardigd.

Wesley herhaalde steeds weer dat de rechtvaardiging geen eindpunt maar eelt begin
was. Na de justificatie komt de heiliging, komt het leven van de gerechtvaardigde
mens gekenmerkt door werken der dankbaarheid. Een mens levende in en onder de
genade van God, geleid door de Heilige Geest, door geloof goede werken en
heiligheid voortbrengende. 'A faith which is productive of all good works and all
holiness'".
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Maar deze toestand van gerechtvaardigd zijn, van een geheiligd mens zijn, was niet
statisch. In een preek over I Joh. 3 v. 9 vlocht hij een waarschuwing in. Naar
aanleiding van het verhaal van David en Bathseba wees hij erop hoe er een stille
teruggang kon zijn van genade tot zonde, stap voor stap. De mens wendt zich af van
God's waarschuwende stem en luistert naar de lokkende stem van de verleider. De
slechte begeerte neemt zijn ziel in bezit, geloof en liefde sterven weg, de mens wordt
overgeleverd aan de zonde, Gods macht heeft zich teruggetrokken.

John Wesley wees de predestinatie af; maar evenzeer de lijdelijkheid van antinomisme
en quiétisme, de mens was en bleef verantwoordelijk. Nog sterker accentueerde dit
zijn geloofsgenoot J. G. de la Fléchere.

JEAN GUILLAUME DE LA FLECHERE (1729-1785)

De la Fléchére was. een Zwitser van geboorte, die als student naar Engeland ging en
lange jaren predikant was in het dorpje Madely. Gezondheidsredenen dreven hem
voor korte tijd terug naar Zwitserland, van 1777-17$1 vertoefde hij in Nyon aan het
meer van Genéve. Zijn verblijf bleef niet zonder invloed op zijn omgeving. John
Fletcher, zo was de naam die hij in Engeland droeg, was de man, die in de pennestrijd
tegen de Calvinistische Methodisten en Antinomianen, in zijn Checks to
Antinomianism, de Methodistisch-Wesleyaanse opvattingen systematiseerde. Hij was
de Melanchton van het Methodisme. Fletcher accentueerde 's mensen vrije wil, die
onder- steund door de reddende genade welke de mens als een vrije gave, als een
talent is geschonken, hem in staat stelt op ondergeschikte wijze mee te werken met
God. De mens wordt gered door het geloof, dat werkzaam is in liefde. Wanneer het
geloof ophoudt te werken in daden van liefde sterft het weg, zoals een hart dat
ophoudt met kloppen. De mens wordt vrijgesproken op het moment dat hij gaat
geloven. Verliest een mens zijn geloof, sterft het geloof; dan wordt ook de justificatie
te niet gedaan, slechts een hernieuwde bekering kan haar herstellen.

In dit Wesleyaans Methodisme vinden wij trekken terug van het Nederlands
Arminianisme. Wesley en Fletcher zelf waren zich hiervan bewust. In de eerste
aflevering van het door Wesley opgerichte tijdschrift The Arminidan Magazine vinden
wij 'An account of the Synod of Dort’, een uittreksel uit het desbetreffende gedeelte
van Geraert Brandt's Historie der Reformatie.

Dit Arminianisme in het Methodisme is van eigenaardig belang voor de geschiedenis
van het Réveil, dat zich, zowel in Nederland, Zwitserland als elders, voltrok in de
spanningen van Arminianisme en Calvinisme.

Wesley, de man van het geheiligde leven, dat goede werken voortbrengt na de
justificatie, was een sociaal bewogen mens. In deze sociale bewogenheid is hij het
Réveil voorgegaan. Het Methodisme is hierdoor een merkwaardig sluitstuk van de
hier aangegeven piétistische lijn, die leidt naar het Réveil.
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Hoofdstuk 2
VOORGESCHIEDENIS VAN HET REVEIL IN NEDERLAND
HET KERKELIJK LEVEN

Het geestelijk en kerkelijk leven der Noord-Nederlandse natie voltrok zich vanaf de
eerste decennia van haar zelfstandig volksbestaan tussen de twee polen van
Calvinisme en Humanisme. Het Calvinisme deed de Nederlander zijn kleinheid en
absolute verwerpelijkheid tegenover. Gods ondoorgrondelijke almacht gevoelen. Maar
de Kleinheid tegenover God werd gecompenseerd door een zeker gevoel van
eigenwaarde tegenover de medemens en de menselijke instanties. Het Humanisme
voedde in het geestelijk leven der natie de eerbied voor ieder menselijk individu. Waar
de Calvinist sprak van de verlossing van de in zonde gevallen mens, sprak de
Humanist van de geestelijke evolutie van de beelddrager Gods.

De Gereformeerde kerk in de Republiek had Calvinisten en Humanisten in zich
verenigd. Maar al behoorden zij tot één kerk, eensgezind waren .zij niet. Al spoedig
kwamen zij tegenover elkaar te staan als rekkelijken en preciezen; Arminianen en
Gomaristen; Remonstranten en Contra-remonstranten; Coccejanen en Voetianen.

In de dogmatische twisterijen dreigde het innerlijk Christendom ten onder te gaan.
Reeds in het begin der zeventiende eeuw weerklonk de roep naar de persoonlijke
beleving van dit innerlijk Christendom... Een roep die bleef doorklinken in het
opkomend piétisme Naast de predikant kwam de pre- kende en evangeliserende leek;
naast de kerk, de oefening. De kiem hiervan lag in de Gereformeerde kerk zelf; daar
hier in het begin de 'profetie’ in zwang was. Bijeenkomsten, waar niet alleen de
predikanten en de doctores in de theologie, maar ook ouderlingen en gemeenteleden,
die de gave der profetie bezaten, voorgingen. Deze bijeenkomsten raakten op den duur
in onbruik, maar het lekenelement bleef in de kerk en daarbuiten zijn rol spelen. Huis-
onderwijzers en ziekentroosters, die in de catechisatién voor volwassenen voorgingen,
de vrome leek, de huisvader als leider der dagelijkse Bijbellezing en morgenaandacht,
waren niet meer weg te denken uit het godsdienstig leven. De huiselijke Bijbellezing
begon door deelname van magen, buren en vrienden uit te groeien tot een 'oefening'.
Het oefening- en conventikel- wezen, het geloofsleven van de huiskamer dat zich
naast de officiéle kerk ontwikkelde, zien wij hier in opkomst.

NEDERLANDS PIETISME

JEAN DE LABADIE IN NEDERLAND

Veel invloed op dit godsdienstig leven naast de kerk, had de reeds in het vorige
hoofdstuk genoemde Jean de Labadie. Zijn conventikels, waar ieder zijn bezwaren
kon uitspreken, zijn twijfel bekennen, waar de zondaren bestraft werden en de oproep
tot bekering klonk, hebben veel betekend voor het opkomend Nederlandse piétisme.
Veel invloed ging ook uit van zijn boeken, waarin hij aandrong op het mede-beleven
van de dood aan het kruis, want men moet, aldus De Labadie, met Christus gekruisigd
worden, sterven en opstaan, in eigen vlees de levende tekens dragen hiervan, eerst dan
pas wordt de verzoening beleefd.

FRIEDRICH ADOLF LAMPE (1683-1729)
In de Gereformeerde kerk begon de tegenstelling Voetianen-Coccejanen plaats te
maken voor die van Kerkelijken en Piétisten. De eerste groep waren zij die tegen alle
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conventikels of oefeningen waren. Het was een groep die al gauw uiteenviel in
orthodoxen en toleranten. De laatsten namen rationalistische allures aan en werden
dragers van de nieuwe denkbeelden. De voorstanders van de oefeningen en
conventikels, die trouwens zelf daaraan deelnamen, waren de piétisten of fijnen. Zij
stemden in met de klacht van Jeremia: 'Hoe is het goud zo verdonkerd, het goede fijne
goud zo veranderd? Zij klaagden erover dat het fijne goud van de ware godsdienst
zoekgeraakt was. Vandaar hun bijnaam ‘fijnen’. Van de Voetianen hadden zij de
strenge sabbatsrust, die gehandhaafd moest worden, de afkerigheid van het wereldse,
de eenvoud in Kleding en haartooi. De Labadie liet hun de voorliefde voor de
conventikels en de Kruisgedachte na. Ook de oude Coccejanen hadden invioed op het
piétisme, waarbij vooral gedacht moet worden aan de Coccejaanse piétistisch gezinde
hoogleraar Friedrich Adolf Lampe. In 1720 werd hij naar Utrecht geroepen om een
theologische leerstoel te bezetten. Evenals De Labadie snakte ook Lampe naar de
meebebeleving van de Kruisdood, waarin dan tevens een zoet genot gesmaakt werd:

'In Jezus' armen, hert en open wonde

Heb ik een bron van zuivre lust gevonden,
Hier proeve ik hemeldrank en englenspijs,
Hier ben ik in der liefde zee verzonken,
Hier werden alle zielsbegeerten dronken,
Hier is mijn Kanaén, mijn paradijs...'

Hierbij kwam een ascetische agressie tegen het eigen 'ik’. Dat 'ik' moest naar mystiek
begrip dagelijks gekruisigd worden, omdat het mee schuldig was aan het gruwelijk
heilsdrama. Naast de Kruisgedachte en deze agressie bracht Lampe het 'Borg’ zijn van
Christus naar voren. Hij deed dit op drastische wijze zich kerende tot die vromen, die
hun heil door eigen werk, eigen daden en kunnen wilden veroveren, uitroepende: 'Ach
zondaar, zijn die schatten nogal te gering voor U? Stinkt uw eigen zondepik, uw eigen
drek nog niet genoeg tegen u aan? ... Bedien U van uw recht. Eischt hetgeen God
beloofd heeft'.'

DS. WILHELMUS SCHORTINGHUIS (1700-1750)

In 174.0 verscheen een boek van ds. Wilhelmus Schortinghuis, predikant te
Midwolda, getiteld Het innige Christendom, waarin hij ‘de dierbare Vijf nieten’
aanprees. Die nieten waren: "Ik wil niet', ik kan niet’, 'ik weet niet’, 'ik heb niet’, 'ik
deuge niet'. Zelfvernietiging aldus Schortinghuis, was de enige weg om tot God te
komen: 'Wordt iemand niet, dan wordt God het al'. Dit quiétisme dat wij ook reeds bij
Lampe tegenkwamen, gepaard aan zijn denkbeelden over de Borgtochtelijke
voldoening door Christus, werkten mee om het type van de 'fijne’ te doen ontstaan, dat
in de romans van Betje Wolff en Aagje Deken gechargeerd werd en over de hekel
gehaald.

Het piétisme had ook nog heel andere kanten, die aansloten op buitenlandse
invioeden.

DE BROEDER-UNITEIT IN NEDERLAND

In 1734 bezocht August Gottlieb Spangenberg, die een jaar later naar Georgia werd
gestuurd, Amsterdam. Hij kwam om met de bewindhebbers der Surinaamse sociéteit
te onderhandelen over de mogelijkheden van Hernhutter zending in Suriname De
Surinaamse sociéteit droeg aan de Amsterdamse geleerde, Isadc Lelong op, het
geschrift over de Broeder-Uniteit, meegebracht door Spangenberg te bestuderen.
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Lelong, zeer gepakt door hetgeen hij las, schreef naar aanleiding daarvan zijn boek:
Godts Wonderen met zijne Kerke. VVoordien had hij reeds verschillende geschriften
van en over de Broeder-Uniteit vertaald. De Broedergemeente kreeg door dit alles be-
kendheid in Nederland, ook in de voorname kringen. Zeer belangstellend was Prinses
Marie Louise van Oranje-Nassau, de weduwe van Johan Willem Friso.

In 1736 verscheen de Graaf von Zinzendorf zelf in Amsterdam. Hij kreeg zeer veel
aanzienlijk bezoek, maar ook de predikanten en de kleine man wisten hem te vinden.
Al spoedig waren de godsdienstoefeningen die hij hield eivol.

Deze geweldige toeloop bleef niet onopgemerkt. Nederland verkeerde in het tweede
stadhouderloze tijdperk en een ieder, die goede relaties onderhield met leden van het
Huis van Oranje werd in het oog gehouden. De belangstelling van de Prinses-Weduwe
voor de Broeder-Uniteit was bekend. Het duurde niet lang of Von Zinzendorf werd
van een gevaarlijke Oranjegezindheid verdacht. Hierop schreef de Graaf een
declaratie, waarin hij heel zijn handel en wandel uiteenzette. Dit hielp en men liet hem
verder ongemoeid.

Von Zinzendorf huurde te Amsterdam een huis, waarin hij zich vestigde met vrouw,
dochter en twaalf medewerkers. Vanuit dit Amsterdamse centrum had de uitzending
van zendelingen plaats.

Het Amsterdamse huis, waar men twee maal per dag samenkomsten hield, werd
spoedig te klein. Von Zinzendorf sprak zuiver Christocentrisch, maar het waren juist
deze preken, die geheel geconcentreerd waren op Christus, die vele mensen zo bitter
nodig hadden en het duurde niet of de toehoorders konden geen plaats meer vinden. Er
moest naar andere ruimten worden omgezien.

Het goede contact dat Von Zinzendorf met de Prinses-Weduwe had stelde de Broeders
in staat een stuk grond te kopen aan de Hollandse 1Jsel even buiten 1Jsselstein, het was
feitelijk een gebied dat hoorde aan de Prinses. Hier werd de eerste Hernhutter
nederzetting, 's Heerendijk, gesticht. Toen alles in kannen en kruiken was, vertrok
Von Zinzendorf met zijn familie naar Duitsland. Hij nam zijn weg over Groningen en
Friesland, hij bezocht in Leeuwarden de Prinses om zijn dank te betuigen.

De lJsselsteiners keken verwonderd en zelfs geérgerd naar de illuminaties en naar de
vrolijk-feestelijke godsdienstoefeningen, die soms hele dagen duurden. Eigenlijk
deelden de nuchtere Hollanders veel van de bezwaren van Wesley. Zij stemden in met
zijn critiek na zijn bezoek in Herrnhut in 1738. Bezwaren, die in de eerstvolgende
jaren zouden toenemen. De Broedergemeente maakte de zgn. 'ziftingsjaren' door. In
die jaren stond het genieten van de godsdienst voorop, men wilde de blijdschap in de
Heer tot uiting brengen met licht (illuminatie), door dichtkunst, schilderkunst, muziek.
Alles moest feestelijk en aesthetisch geschieden. Deze drang naar het feest vermengde
zich met een overdreven en gewild onschuldige (onnozele) kinderlijkheid. Het ‘wordt
gelijk de kinderen' werd wel heel drastisch in praktijk gebracht. Dit alles ging
bovendien samen met een erotisch-mystieke verheerlijking van Christus' wonden,
speciaal van de wonde in de zijde.

Daar 's Heerendijk van de 'ziftingstijd' een duidelijke afspiegeling gaf is het te
begrijpen, dat de stugge Hollandse Calvinisten verwonderd en geérgerd stonden te
kijken. Met moeite was men er toe gekomen dat er orgelmuziek in de kerk mocht zijn,
maar verder gaan daarin was onmogelijk.

Toch trokken de Hernhutterse godsdienstoefeningen veel bezoekers, ook de
predikanten vermeden 's Heerendijk niet. Dit joeg de officiéle kerkelijke instanties in
het harnas. Over en weer werden herderlijke brieven, rekwesten, weerleggingen en
wat dies meer zij, uitgewisseld. Dit duurde totdat de Z.H. synode der Gereformeerde
kerk te Woerden in juli 1739 besloot de Hernhutters te tolereren, mits zij stil voor zich
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leefden en zich niet met de Gereformeerden bemoeiden. De predikanten kregen de
opdracht de leden der kerk te behoeden voor de dwaalleer der Broeders. Hielden de
Broeders zich niet aan hetgeen de synode van hen verlangde dan kon men de
Drossaert van lJsselstein, in uiterste instantie zelfs de Heren Staten, verzoeken in te
grijpen en de bijeenkomsten te verbieden.

Ondanks al het geharrewar begon men aan elkander te wennen. 's Heerendijk werd
door zijn groot aantal bewoners en vele doortrekkende gasten te klein. De heerlijkheid
Zeist-Driebergen werd aangekocht. Van 1 746 tot 1752 duurde de langzame,
bedachtzame overplaatsing. De Hernhutters kregen hiermee een nieuw middelpunt.
Op tal van andere plaatsen ontstonden Hernhutter vriendenkringen. Zij werden
gevonden in Amsterdam, Haarlem, Hoorn, Enkhuizen, Den Haag, Leiden, Utrecht,
Woerden, Gouda, Rotterdam, Gorinchem, Middelburg, Kampen, Zwolle, Blokzijl,
Groningen, Hoogezand, Norden, Akkrum, Terhorne, Oldeboorn, Leeuwarden en
Heerenveen.

De opbloei van de Broedergemeente in Nederland hield geen stand. Financiéle en
geestelijke moeilijkheden dreven de vriendenkringen uiteen. Reeds in 1754 op geen
conferentie in Zeist, moest men dit onder ogen zien.. Er werd een reizende Broeder
aangesteld, die de kringen moest bezoeken en het verloop tegengaan. Maar het mocht
niet baten. De dood van Von Zinzendorf droeg het zijne bij tot de achteruitgang, die
ook, in Duitsland en elders was te bespeuren. In juli r764 op een bijeenkomst van
voorgangers en vertegenwoordigers der diverse gemeenten en kringen; gehouden op
het slot Mariénborn, werd de internationale achteruitgang in studie genomen. Hierbij
was. de Nederlandse toestand een punt van uitvoerige bespreking.

Het lot gaf antwoord op de vragen. Reeds van vroeg af aan hadden de Moravische
Broeders en met hen de gehele Broedergemeente het lot geraadpleegd, om zo de stem
van de Heiland te horen. Ook op de bijeenkomsten in Mariénborn werd het lot
geraadpleegd, de Heiland wees erop dat de tijd van toenadering tot de Gereformeerden
gekomen was.

Men besloot gemeenschap met de Gereformeerden te zoeken. De Amsterdamse
broeders, Beyer en Babelingk, beiden van oorsprong Gereformeerd, kregen opdracht
het werk in deze geest aan te pakken. In 1765 op een conferentie in Zeist sprak een
leider van het gehele gemeenschapswerk. Hij zei over de Nederlandse toenadering tot
de Gereformeerden, dat men zich voor al te veel disputeren moest wachten. Men had
slechts de mensen erop te wijzen dat men zich niet om het wel of niet uitverkoren zijn
van een ander had te bekommeren, men moest slechts zeker zijn van eigen
uitverkiezing. De prediking in het gemeenschapswerk moest enkel en alleen de
Heiland en Zijn dood tot onderwerp hebben. Men mocht niet erop uit zijn de mensen
over te halen tot de Broedergemeente. Voelde iemand zich geroepen tot het
lidmaatschap, dan mocht dit niet verhinderd worden, integendeel hierover paste het
blij te zijn. Maar voor alles moest de vrede bewaard worden ook met de
Gereformeerden.

De nieuwe aanpak van het evangelisatiewerk had niet zo erg veel succes. Er
ontstonden wel gemeenschapsgroepen met Mennonieten en Gereformeerden, maar tot
een bloeiend kringleven kwam het niet.

De bekendste groep was die van ds. J. L. Verster in Rotterdam. Hij kwam wekelijks
bijeen met een aantal eigen gemeenteleden en Doopsgezinden. In deze ‘oefeningen’
werden de berichten van de Broedergemeente in Nederland en in het buitenland
gelezen. Er werd geld voor de zending der Hernhutters ingezameld. Naar voorbeeld
van de Broedergemeente hield ds. Verster in de lijdensweken speciale diensten en had
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hij aparte bijeenkomsten voor mannen en vrouwen. Hij meende dat dit beter was voor
de zielszorg. De zeer orthodoxe kerk in Rotterdam keurde dit werk van ds. Verster,
die toch tot de Gereformeerde predikanten behoorde, sterk af. VVerster werd al spoedig
te boek gesteld als 'mennoniet gezind Hernhutter,' die de tolerantie wilde invoeren, ge-
holpen door zijn pertinent Arminiaans gezinde collega Le Sage ten Broek'. VVooral de
bekende kampvechter voor de ware orthodoxie ds. P. Hofstede trok geweldig van leer
tegen ds. Verster.

De Hernhutter kringen en gemeenschappen hadden geen lang leven, zij stierven uit,
door gebrek aan jong bloed. Wat er nog over was werd weggevaagd door de Bataafse
revolutie van 1795. Slechts Zeist en een kleine kring in Haarlem bleven bestaan. Toch
had de tijd van de gemeenschapsvorming, de belangrijke factor in het zoeken naar
nieuwe wegen door de Hernhutters en bovenal het contact met de 'volkskerk' invioed
op het Nederlandse geestesleven. De Hernhutters kregen hierdoor hun aandeel in de
voorgeschiedenis van het Réveil. De invlioed der Broedergemeente gaf het Reveil
gevoel voor het interkerkelijke, voor het zoeken naar geloofsgemeenschap in plaats
van naar kerkelijke verdeeldheid.

HET METHODISME EN NEDERLAND

Wij spraken van de Hernhutter bijeenkomsten in Amsterdam in de dertiger jaren, die
plaats hadden ten huize van de Mennoniet ds. Deknatel. Deze Doopsgezinde predikant
vertaalde zelf tal van liederen van de Broeder- Gemeenschap.

Deknatel was een gastvrij man en zo stapten ook John Wesley en zijn reisgenoten bij
hem af, toen zij op reis waren naar Herrnhut. Zij hadden eerst Rotterdam aangedaan,
waar Wesley gastvrijheid en vriendschap vond bij de medicus dr. J. Koker, met wie
hij in het Latijn bleef corresponderen. Koker vertaalde later enkele van Wesley's
tractaten in het Nederlands. Via Gouda,

waar men licht geérgerd was dat de heren bij het bezichtigen van de kerkramen de
hoed afnamen, ging het naar Amsterdam, vandaar trok men naar 's Heerendijk.
Wesley was verrukt over de hartelijkheid van ds. Deknatel en ds. Barkhausen, van
oorsprong een Moscoviet. De zindelijkheid van straten en wegen viel Wesley op, hij
schreef hier uitvoerig over in zijn dagboek. Het bezoek was kort en het zou nog jaren
duren véor hij wat langer in Nederland verbleef.2

Eerder dan dit langere bezoek van Wesley c.s. kwam het Calvinistisch Methodisme in
boekvorm ons land binnen. De Nederlandse vertaling van James Hervey: Theron en
Aspasio of reeks van Godvrugtige gesprekken en brieven over de gewigtigste,
noodigste en nuttigste onderwerpen, in vier delen, had al in 1765 zijn derde druk.

De werken van John Newton werden wat later vertaald. Zijn Bundel van stichtelijke
leerredenen verscheen in 1786 in het Nederlands; zijn Cardiphonia of Gemeenzame
Brieven meestal geschreven aan Godvrugtige vrienden, werd in vertaling gedrukt te
Amsterdam in de jaren 1793-1794.

Voor de verschijning van Newtons geschriften had Wesley zijn tweede bezoek aan
Nederland gebracht, zodat ook het Arminiaans Methodisme ons vaderland
binnenkwam. Aan zijn bezoek ging het een en ander vooraf.

In de tweede aflevering van het jaar 1782 van de Arminian Magazine vinden wij een
uitgebreid verslag van de Methodistische prediker W. Ferguson over zijn veelvuldige
reizen naar Holland. Ferguson was zakenman en had Hollandse connecties, o.m. in
Den Haag. Van de zaken kwam het op de godsdienst. Hij vertelde van John Wesley en
aan degenen, die het Engels machtig waren, deelde hij Wesley's preken uit. In 1779
bracht hij het verzoek aan Wesley over, om Methodistische boeken en vlugschriften in
Den Haag in dépot te geven bij een boekverkoper. Tevens ondersteunde Ferguson het
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voorstel twee preken in het Nederlands te laten vertalen. Het agentschap van
Methodistische lectuur kwam tot stand, maar men had er niet genoeg aan. Men wilde
John Wesley in persoon zien en horen preken.3

In juni 1783 gaf Wesley gehoor aan deze wens. Wesley was het Nederlands niet
meester en de meeste Hollanders spraken geen Engels. Het was daarom goed dat de
zoon van Ferguson de rol van tolk op zich genomen had en hem vergezelde. Wesley
had zijn goede indruk uit 1738, toen hij gefrappeerd werd door de schone, vriendelijke
gezichten van de bevolking en het aardige groeten op straat, behouden. Hij voelde
zich in 1783 spoedig thuis in (vaderland. Na zijn bezoek schreef hij aan een zekere
mevrouw Barton: 'Er is een gezegend werk gaande in Den Haag, Amsterdam, Utrecht
en in menig andere stad. De gelovigen wedijveren in eenvoud van geest en in
soberheid van kleding met de oude Engelse Methodisten...'’4 Wesley doelde met zijn
'blessed work' niet zozeer op het officiéle kerkelijke leven, dat maar al te zeer aan het
rationaliseren en vervlakken was, als op de persoonlijke belangstelling, op het eigen
Bijbelonderzoek, op de huisgodsdienstoefening. Uitvoerig beschreef hij in zijn
dagboek een thee bij mevrouw van Wassenaer in Den Haag. Twaalf dames en heren
waren met hem uitgenodigd. Na de thee gaf Wesley een Bijbeluitleg van 1 Cor. 13 vs.
1-3. De kapitein M. vertaalde woord voor woord. Na een gebed van Wesley, werd het
slotgebed gesproken door een kolonel van de stadhouderlijke garde. De volgende dag
had een soortgelijke bijeenkomst plaats bij een buurvrouw van mevrouw van
Wassenaer. Hier sprak Wesley over Gal. 6 vs. 14. Opnieuw vond hij in kapitein M.
een uitmuntende tolk.5

In Utrecht hield Wesley Bijbelbesprekingen aan huis bij de heer en mevrouw Johan
Gideon Loten. Wesley was al reeds enige tijd in correspondentie met de dochter van
de Loten's. Hij preekte in Utrecht, evenals hij in Rotterdam had gedaan, in de Engelse
kerk. 's Avonds legde hij aan huis bij de heer Loten aan een kring van
belangstellenden zijn preek over z Cor. 13 uit, De jurist professor dr. M. Tydeman
vertaalde het gesprokene in het Nederlands, tot slot zong men afwisselend Engelse en
Hollandse gezangen. Natuurlijk bezocht Wesley ook de Broedergemeente in Zeist,
waar hij zijn oude vriend bisschop Anton Seifart terugzag. De ontvangst liet veel te
wensen over. Seifart bood hem eten noch drinken aan, maar hij moest wel kopen in de
dure Hernhutter winkeltjes met producten van hun nijverheid: Wesley's sympathie
ging niet zozeer naar de Hernhutter Broeders, als naar de Hollandse vromen uit, naar
mensen als de Van .Wassenaers, de Lotens; naar professor Tydeman c.s. De Hollandse
vromen, die zonder vaste regels; zonder veel onderling contact, zo streng en
eenvoudig naar het Woord van God leefden. Wesley verbaasde zich over de grote
genade van God die over hen was gekomen, waardoor zij op deze wijze konden leven.
Eén ding keurde Wesley af in Nederland, dat was de wijze waarop men ter kerke ging.
Noch bij het komen, noch bij het uitgaan gaf men elkaar de hand, zelfs geen knikje
kon erop overschieten. Het enige wat men zag was;. de dominee en het kerkboek. De
gemeenschap werd. door Wesley bij dit kerkgaan smartelijk gemist.

In het algemeen kan men zeggen dat de kringen, waarin Wesley invloed had, de zeer
gegoede kringen waren. Een maatschappij, die voor zover wij konden nagaan in Den
Haag en Utrecht min of meer aansloot op het Réveil van de negentiende eeuw. In
1786 bracht Wesley opnieuw een bezoek aan Nederland. Na zijn terugkomst in 1783
had hij geschreven: 'Er zijn zoveel kostbare zielen in Utrecht, vol van geloof en liefde,
en ook in Haarlem en Amsterdam... Ik wil ze tenminste om het jaar bezoeken...'7 Het
mocht niet zo zijn, nog eens in 1786 kon hij de reis aanvaarden; dat was de
laatste.keer.8
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ZWITSERSE INVLOED IN DE VOORGESCHIEDENIS VAN HET
NEDERLANDSE REVEIL

Naast de Duitse en Engelse invloed, wordt nu die uit Zwitserland besproken.

DE CHRISTENTUMSGESELLSCHAFT EN NEDERLAND

In een vorig hoofdstuk kwam het ontstaan en de geschiedenis van de
Christentumsgesellschaft ter sprake, thans willen wij de aandacht vestigen op het
Nederlands contact met dit Bazelse en tegelijk internationale gezelschap. De eerste
brief uit Holland, die te vinden is in het archief van de Christentumsgesellschaft in de
Bibliotheek te Bazel, is van 1783 van de maand maart.9 Het is een uittreksel uit een
schrijven van een niet nader aangeduide dominee uit Haarlem aan een zekere
Wardenburg in Amsterdam. De Haarlemse dominee wilde een ‘gezelschap’ oprichten,
in correspondentie treden met Bazel en daardoor deel krijgen aan de protocollen van
de Christentumsgesellschaft. Tevens blijkt uit deze brief dat Amsterdam al een kring
rijk was. In een brief van de koster van de Nicolai-kerk, tevens schoolmeester, Johan
Christiaan Korbicke van 22 augustus 1783 vinden wij nadere inlichtingen over de
Amsterdamse kring.10 Het waren vijf mensen, die onderling bidstonden hielden en
samen de brieven en gedrukte protocollen uit Bazel lazen. Het waren kleine luiden,
behalve de reeds genoemde koster- schoolmeester, hoorden ertoe de smid Joachim
Vorstadt, de knopenmaker Gottlob Haller, de koopman in spiegels G. S. Schuppius en
de smid Heinrich Wiegering. Als zesde lid trad nog toe J. F. Stuven. Korbicke had nog
naar Bazel geschreven dat hij niet zeker wist of men zich werkelijk reeds een
Christentumsgesellschaft kon noemen. Uit de brieven van zijn opvolgers in de
correspondentie met Bazel, nl. van Stuven en Schuppius, blijkt dan ook dat daaraan
eerst nog een plechtigheid moest voorafgaan, die op 17 november 1784 plaats vond.10
Na gemeenschappelijk gezang, na Bijbellezing en meditatie over Lucas 14 v. 25, na
herhaald gebed, nam men elkander in liefde aan. Alle broeders en zusters (ook de
huisvrouwen waren aanwezig) bekrachtigden de aanneming met een luid 'ja’. De
correspondentie met de diverse secretarissen in Bazel werd nu zeer regelmatig.
Dekring breidde zich uit, ook elders ontstonden gemeenschappen. Gebeds-
correspondentiekringen werden gevonden in Haarlem, Rotterdam, Monnikendarnl2
en Zwolle. Wat later volgden Harlingen, Oost-Friesland en Leiden. De protokollen en
ook later de Sammlungen fur Liebhaber Christlicher Wahrheit und Gottseligkeit
werden druk gelezen, men was één met Bazel. Ook de Nederlandse kringberichten
verschenen in de protokollen en Sammlungen. Als rechtgeaarde Nederlanders was
men echter niet zo scheutig met berichten, er heerste een zekere terughoudendheid,
zoals blijkt uit een brief van F. L. Busch aan secretaris Meyer in Bazel van 31 juli
1791.13 De Sammlungen zijn desondanks ook voor Nederland een belangrijke bron.
Onder meer blijkt dat er kringen waren in Bunschoten en Scherpenzeel. Uit de
laatstgenoemde plaats zijn de berichten talrijk en uitgebreid, duidelijk blijkt de
aansluiting van deze kring op het latere Réveil.

Veel merkwaardigs levert ook de particuliere correspondentie met Bazel op. De
Amsterdamse kring komt hierin naar voren als een groepje heilbegerige lieden, maar
afkerig van nieuwlichterij en rationalisme. Men verlangde naar Bijbelse
Evangelieverkondiging zoals de Rotterdamse Lutherse dominee J. Scholten die gaf.
De in 1778 beroepen orthodox Lutherse predikant Johannes Hamelau werd geroemd.
Ds. Verster, verguisd door zijn ambtgenoten, nam een eervolle plaats in de
correspondentie in.14 Veel werd geschreven over de onenigheden in de Evangelisch
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Lutherse kerk in Amsterdam, die uitliepen op de afscheiding van de orthodoxe groep.
De afgescheidenen hergroepeerden zich als Hersteld-Evangelisch Lutherse kerk. De
Amsterdamse groep van de Christentumsgesellschaft behoorde ongetwijfeld tot deze
bezwaarde Lutheranen. De Lutherse strijd had zijn moeilijkheden waarin ook Stuven
en Schuppius c.s. betrokken werden. Een brief van 19 november 1786, geschreven
door Schuppius, geeft hiervan een duidelijk beeld. Het 'gezelschap' zo noemden
Schuppius en de zijnen zich het liefst, kwam iedere woensdagavond om zes uur bijeen
bij Stuven in de Voetboogstraat. In diezelfde straat woonde ook een 'Quaker’ waar het
'gepeupel’ bijeenkwam. Deze mensen wachtten tot het gezelschap uiteenging om de
leden met straatvuil en parapluien te lijf te gaan.15

Naast de Lutherse kerk kwam ook de politiek ter sprake en wel vanuit een
conservatief-Orangistisch  standpunt.16 Ook de andere gezelschappen cor-
respondeerden met Bazel. Uit deze correspondentie halen wij een enkel punt naar
voren. Merkwaardig zijn nl. de brieven die handelen over een in Delft in 1 797
gestichte Broeder-sociéteit. Aanvankelijk kwamen de Broeders slechts in het geheim
bijeen. Na i80i traden zij ook naar buiten. Zij hadden een eigen liturgie en eigen
gewoonten. Tevens werd er nog een instituut genoemd dat werkte onder de zinspreuk:
'‘Aan de armen wordt het Evangelie verkondigd’, deze instelling huisde eveneens in
Delft.17

De brieven van de Nijmeegse ds. H. J. Wijck aan secretaris Steinkopf in Bazel
maakten melding van de financiéle steun van de Christentumsgesellschaft ter
bevordering van het Protestantisme in het Roomse Nijmegen.” Belangrijker dan dit
alles waren de brieven en berichten over de zending, waarnaar steeds met spanning
werd uitgezien. De brieven vertellen over de Hollandse zendeling Joh. Th. van der
Kemp, die in dienst stond van. de London Missionary society. Hij vertaalde een
Londens adres, dat op 6 november 1797 verscheen onder de Nederlandse titel: Adres
aan de godsdienstige ingezetenen der Vereenigde ,Nederlanden. Een adres dat insloeg,
want ruim zes weken later, op 19 december 1797 werd gesticht: 'Het Nederlandsche
Zendelinggenootschap ter voortplanting en bevordering van het Christendom
bijzonder onder de Heidenen.™

DE ZENDING

De zending der achttiende en negentiende eeuw was geen zaak van de officiéle kerk,
maar van particulier initiatief. Het zendingswerk was doortrokken van de gedachte aan
de komst van het Rijk Gods. De zending gaf de troostende zekerheid, dat ondanks het
verval rondom, het Rijk zijn licht reeds vooruit werpt op deze wereld. Voorts
betekende het standpunt van het Rijk Gods, dat men de vormgeving van de kerk onder
de heidenen moest overlaten aan ‘Woord en Geest'. Daarom nam het Nederlandse
Zendeling- genootschap het Londense beginsel aan luidende: 'den heidenen alleen te
zenden het heerlijk Evangelie van den hooggeloofden God en het den bekeerden over
te laten dien kerkelijken vorm bij zich in te voeren die hun het meest als met Gods
Woord overeenkomstig zou voorkomen'.

Het nieuwe genootschap kon in zee gaan, er was een directie gekozen om het nieuwe
zendingsscheepje te sturen. De reeds genoemde ds. J. L. Verster werd voorzitter; als
eerste secretaris, belast met de buitenlandse correspondentie fungeerde ds. B.
Ledeboer. Vele orthodox-kerkelijke Nederlanders keken wat schuw naar het nieuwe
genootschap, er dreigde, zo leek hun, 'vermenging van leerbegrippen’. Op 21 mei 1799
moest de grondslag herzien worden, waarna deze luidde: 'Het genootschap houdt zich
aan het Oude en Nieuwe Testament als den grond waaruit de kennis der Waarheid
moet worden gehaald en als den eenigen regel van geloof en wandel, en aan de twaalf
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artikelen van het Algemeen  Christelijk  Geloof. Het Nederlandse
Zendelinggenootschap paste ongetwijfeld in de voorgeschiedenis van het Réveil, maar
tegelijkertijd zou het voor veel Réveilmannen der negentiende eeuw een steen des
aanstoots worden.

JOHANN KASPAR LAVATER EN NEDERLAND

De laatste buitenlandse invloed in de voorgeschiedenis van het Réveil is die van de
Zuricher predikant Johann Kaspar Lavater. In zijn grote internationale correspondentie
wordt ook die met Nederlanders gevonden. Mannen die hoofdzakelijk hoorden tot de
vriendenkring van Rijklof Michaél van Goens. Mensen als Hiéronymus van Alphen,
mr. Jan Hinlopen, ds. Jorissen. Verwant aan dit kringetje waren C. Munter, W.
Munniks en niet te vergeten mevrouw Godin-Ten Hove, terwijl er een zakelijke relatie
bestond met liet uitgevers-echtpaar La Fite-Bouay in Den Haag, over een Nederlandse
uitgave van Lavater's Physiognomische Fragmente. Daarnaast wijzen wij op de bijna
schalkse correspondentie met Lucie Elisa Mackay. Bovendien correspondeerde
Lavater nog met enkele predikanten, waaronder ds. Johannes Wilhelmus Bussingh,
die op 21 februari 1800 uit Rotterdam in het Hollands schreef over de politieke en
maatschappelijke moeilijkheden.20

Met Munniks in Groningen wisselde Lavater van gedachten over de gelaatskunde. In
een brief van 18 december 1779 legde Munniks een nauw verband tussen hersens en
ziel. Hij noemde Lavater's gezichtanalyse een godsdienstige bijdrage.21

Jacobus Bellamy zond Lavater zijn gedichten met een Nederlandse brief, waarin de
passage: 'Het portret op de tijtel moet mijn afbeelding zijn, doch het is niet geheel en
al waar, er ontbreekt zeer veel aan het 00g'.22

Je kon immers niet weten wat Lavater daaruit voor gevolgtrekkingen zou maken. Van
Alphen schreef in het Frans en opende zijn correspondentie in april 1776 met de
vraag: 'mag ik mijn vriend zeggen al ken ik U niet persoonlijk?" Hij was vol
bewondering voor het oeuvre van Lavater en stortte zijn hele hart bij hem uit. Hij gaf
een aandoenlijke beschrijving van het heengaan van zijn jonge vrouw. Zij was 25,
hijzelf 29 toen zij stierf. Met een zeker welbehagen liet hij erop volgen dat de dood
van zijn vrouw hem geinspireerd had tot het dichten van een elegie en twee odes.
Afschriften van deze gedichten voegde hij bij zijn brief. Hij spaarde Lavater ook niet
de mededelingen over het door hem geschreven tractaat naar aanleiding van enkele
Protestantse dogma's.23

Lavater's antwoord in het Duits was niet zeer aanmoedigend. Hij begon met te
schrijven dat hij moeilijk nieuwe correspondenties kon beginnen, want dat er reeds
zoveel lasten op zijn schouders drukten. De toegezonden gedichten leken hem goed en
vloeiend, zijn kennis van het Nederlands was echter te gering voor een juiste
beoordeling. Feitelijk was alleen het slot van de brief, waarin hij schreef over het
zware verlies dat Van Alphen geleden had, warm en -meelevend. Hij wees hem op de
troost van God en de beloften van Christus, waarin hij zijn bemoediging zou vinden.
24 Hoewel Lavater's eerste antwoord niet uitnodigend was voor verder contact,
schreef Van Alphen na een half jaar opnieuw, hij sloot zijn silhouet bij de brief in. Hij
wilde dolgraag een analyse door de zo vereerde Lavater van dit silhouet hebben. Hij
schreef er niet bij dat het zijn eigen silhouet was. Lavater had dit wel door, maar het
verhinderde hem niet eerlijk te antwoorden. Van Alphen kwam er misschien minder
goed af dan hij gehoopt had. De meester schreef: 'Die Silhouette ist von keinem
auszer-ordentlichen Genie; aber auch von keinem ganz gemeinen Menschen. Er
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scheint gerad aber furchtsam und zur Hypochondrie geneigt zu seyn. Auch etwas
langsam und unordentlich-empfindlich, leicht reizbar und kiimmerhaft. Doch hélt ich
es fur ein ehrliches Gesicht und nicht undenkend....25

Met mr. Hinlopen, advocaat en lid van de vroedschap te Utrecht, correspondeerde
Lavater in het Frans, maar met meer genoegen dan met Van Alphen. In deze
correspondentie is vooral de houding tegenover de nieuwe revolutionaire, door de
Fransen gesteunde, machthebbers aan bod. Lavater was blij toen Hinlopen in een brief
van 5 juli 1795 schreef: "Van Alphen zit in Den Haag als ambteloos burger, C. Munter
is uitgeweken naar Berlijn en ik heb ook mijn ambt neergelegd'.26 Lavater
antwoordde: 'God zij geloofd dat Gij U te midden van al Uw ongeluk opheft door de
Christelijke hoop'. Hij ging in op het lot van Holland dat zich blindelings had
uitgeleverd en vervolgde: 'lk zou wel op mijn knieén mijn vrienden in Holland willen
smeken zich tot geen een partij te lenen en moedig zich alleen te houden aan God en
aan de directe plichten. Houdt U, zo zou ik willen zeggen, zo lijdelijk mogelijk,
verbindt U inniger dan ooit aan de Meester der menselijkheid, te meer nu het
mensdom zich van Hem afkeert... Onze lichtzinnigheid maakt het voor God absoluut
noodzakelijk ons bitter te kastijden'.27 Hinlopen, in een brief van i 1 mei 1796,
beaamde met zijn gehele hart wat Lavater geschreven had. Hij zou zich in alles alleen
aan Jezus Christus houden.28 Het was dezelfde moedige houding, die Lavater, zoals
wij reeds schreven, in de Franse jaren in Zwitserland toonde. Lavater en zijn groepje
Hollandse vrienden stonden in de eerste jaren der revolutionaire Franse overheersing
pal voor een Christelijke onafhankelijkheid.

Was de briefwisseling met Hinlopen min of meer politiek, in die met mevrouw Godin-
Ten Hove was de zielzorger Lavater aan het woord. Hij belastte zich met de
geestelijke zorg voor haar dochter, maar moest daar noodgedwongen ook een zeker
toezicht op deze, aan verbinden. De jonge vrouw vertoefde in Zirich en wilde haar
wettige echtgenoot in de steek laten om met een vriend te trouwen. Tevergeefs trachtte
Lavater haar van scheiding terug te houden. Toen de scheiding een voldongen feit was
geworden en mevrouw Godin in uiterste verontwaardiging haar dochter niet meer
wilde zien en niets van haar weten, was het Lavater, die haar tot een meer ver-
zoeningsgezinde en christelijke houding bracht. Lavater wist moeder en dochter weer
tot elkaar te brengen. Zijn brieven aan mevrouw Godin waren opbeurend en troostend,
maar brachten haar gelijktijdig tot het begrip van een werkelijk Christendom in de
praktijk, waaruit de moederlijke toenadering tot haar dochter voortvloeide.29

De belangrijkste vriendschap was die met Rijklof Michaél van Goens. Een jonge
beroemde en beruchte geleerde, die reeds op achttienjarige leeftijd extra-ordinaris
hoogleraar in Utrecht werd. Hij doceerde geschiedenis, welsprekendheid, antiquiteiten
en de Griekse taal. Zijn vertaling van een traktaat van Mozes Mendelssohn onder de
titel: Verhandeling over het verhevene en naive in de fraeje wetenschappen, waarin hij
ook citaten uit de Dictionnaire d'anecdotes (Paris 1767) opnam en zijn Inaugurele
oratie, waarin hij de studenten aanspoorde goed Grieks te leren om gemakkelijker de
'niet-klassieke taal' van het Nieuwe Testament te kunnen onderscheiden, brachten de
ultra-confessionele prof. P. Hofstede tegen hem in het harnas. Een felle pennestrijd
brak los. Van Goens trad als overwinnaar uit de strijd. De Utrechtse Vroedschap
verklaarde No. 2 van dl. 11l der Nederlandsche Bibliotheek, waarin Petrus Hofstede
zijn gram gelucht had tegen Van Goens, voor een 'eerrovend libel'. Hofstede liet het er
niet bij zitten en kreeg bijstand van zijn collega J. Habbema, die eveneens een uitval
tegen Van Goens deed.
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Al hoewel Van Goens aardig stand hield tegen zijn aanvallers, meende hij toch zijn
professoraat te moeten neerleggen. Hij bleef niet werkeloos, maar verwisselde de
katheder voor een stoel in de Vroedschap van Utrecht. Hij was toen 28 jaar (mei
1776). Daarnaast bleef hij de leider en toonaangever van het literair-
wetenschappelijke vriendenclubje van zijn zwager H. van Alphen, waartoe Van
Hinlopen, Bellamy c.s. hoorden.

Van Goens werd aanvankelijk versleten voor uiterst radicaal in de godsdienst, geheel
waar was dit echter niet. In politiek opzicht was hij eerder conservatief. Zijn Politiek
Vertoog over het waar sistema van de stad van Amsterdam, dat hij eigenlijk niet tot
een algemene publicatie wilde maken, kwam toch onder het groot publiek en bracht
een geweldige beroering teweeg. Van Goens werd uitgekreten voor landverrader, hij
zou heulen met de vijand. Hij zou pro-Engels zijn en dat was een lelijk ding want
Nederland was gewikkeld in de vierde Engelse oorlog (1780-1784).

Van Goens was van moederszijde een Cunningham en kleinzoon van een Schots
kolonel in dienst der Republiek. Hij had dus vreemd bloed in de aderen en bovendien
trok hij zich niets aan van de publieke opinie. Hij ging onvervaard door met het
schrijven van zijn Prins- en Engelsgezind weekblad: De Ouderwetsche Nederlandsche
Patriot. Men bleef hem dan ook uitschelden voor verrader, oproermaker, spion en
meer dergelijk fraais.

Het ging van kwaad tot erger. Op 11 augustus 1782 werd een verzoekschrift met 300 a
400 handtekeningen aan de Utrechtse Vroedschap aangeboden, het 'verzoek' gold de
afzetting van Van Goens als lid van dit hoog college. Hij was de requestranten voor
geweest en had zijn ambt reeds neergelegd. Hij vestigde zich in Den Haag, maar ook
daar werd hem het leven zuur gemaakt. In 1786 draaide hij het lieve vaderland de rug
toe en toog naar het buitenland.

Na een korte rusttijd in Bazel-Augst nam hij de begeleiding op zich van madame
Krooch en haar beide dochters, de vrouw van de oud-Russische gezant. Het
gezelschap maakte een reis door Zwitserland en Savoye. Op deze reis maakte Van
Goens, die echter zijn Hollandse naam had verwisseld voor die van Cunningham, in
Zurich persoonlijk kennis met Lavater, met wie hij sinds 1783 in correspondentie
stond.

De reis met madame Krooch en haar dochters eindigde, maar Cunningham vond een
nieuwe opdracht, hij werd gouverneur van de twee jonge graven von Stolberg. Met
deze twee knapen woonde hij in Marburg, waar zijn pupillen studeerden. Hij maakte
hier kennis met Jung-Stilling. Deze was spiritistisch, theosofisch en min of meer
piétistisch ingesteld. Hij was een veelzijdig man, want niet alleen dat hij door zijn
staar-operaties een vermaard oogheelkundige was, hij trad zelfs een tijdlang op als
professor in de staathuishoudkunde in Marburg. Cunningham en de twee graven van
Stol- berg volgden deze colleges. Jung-Stilling schreef naast enige romans ook be-
schouwelijke boeken. Vooral zijn Lebensgeschichte werd beroemd. In Nederland
kreeg men omstreeks 1800 belangstelling voor hem en tot ver in de i ge eeuw werden
zijn boeken, al of niet in vertaling, gelezen.

Cunningham kwam in persoonlijk contact met Jung-Stilling. Onder de naam
Raschmann schreef Stilling over hem in zijn Lebensgeschichte. Cunningham was toen
op religieus gebied nog zeer links georiénteerd. Hij sprak met grote eerbied over
Christus, maar op het stuk der Verzoening dacht hij geheel rationalistisch.30

Van veel groter betekenis, juist in religieus opzicht, was Cunningham's ontmoeting en
vriendschap met Lavater. In 1790 was Cunningham's taak bij de jonge graven van
Stolberg ten einde, hij vestigde zich in Bazel-Augst en het was hier dat Lavater hem
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kwam opzoeken. Was het Lavater die invlioed op Cunningham had, zodat hij veel
positiever in zijn geloofsuitingen werd, of was het Cunningham die Lavater genas van
zijn al te sterke hang naar occultisme, mystiek en wonderbare genezingen?

Het was in 1791 dat Lavater zijn vriendenbrieven begon te bundelen. In het jaar
daarvoor gaf hij voor het eerst zijn Handbibliothek fiir Freunde31 uit. Een uitgave van
Kleine 160 boekjes als handschrift gedrukt, waarvan er zes in een jaar verschenen. Hij
zond de boekjes met een persoonlijk inschrift aan zijn vrienden in binnen- en
buitenland. In Nederland waren het H. van Alphen c.s. en professor M. Tydeman, die
de boekjes geregeld ontvingen. De ontvangers zonden Lavater nu en dan een Louis
d'or om de uitgave mogelijk te maken en te bestendigen. De jaargang 1790 bevatte
hoofdzakelijk poézie, uittreksels uit geschriften uit oudere- en nieuwere tijd en
geestelijke liederen. In 1791 waren het preken, preekfragmenten en brieven, die de
hoofdinhoud uitmaakten. Deze jaargang bevatte echter ook een uitvoerig relaas van
Lavater's bezoek aan Cunningham.32

Lavater, die vijf jaar naar dit bezoek had uitgezien, schreef alles wat hij wilde vragen
aan zijn correspondentie-vriend nauwkeurig op. Het verslag van het bezoek toont dan
ook dat er heel wat besproken werd. Het was een bonte mengeling van onderwerpen,
van positieve gebedsverhoring, Bijbel en menselijke natuur tot patriottisme toe. Ook
Swedenborg kwam op het tapijt. Lang had Lavater gevochten tegen zijn drang naar
occultisme en mysticisme, maar nu kon hij zeggen dat Swedenborg ondanks zijn
goede gedachten toch in de grond een onevangelisch systeem had uitgedacht. Im-
manuél Kant stond hoog in aanzien bij de beide gespreksgenoten. Lavater zeide van
hem, een vriend citerende: 'Kant is krachtens zijn filosofie een Christen, zijn
wijsbegeerte voert direkt tot het Christelijkste Christendom'. In de dagen dat zij samen
waren werden de gesprekken steeds Bijbelser en dieper. Het gesprek culmineerde in
'God is liefde'. 'Alleen dat werkt ten goede en maakt een geweldige indruk op de
mensen, ook op de afgedwaalde mensen. Daarentegen kan de voorstelling van een
onverzoenlijke God, van ren strafgericht Gods slechts ten kwade werken en een
moord betekenen voor Ledere liefhebbende harten.

Ook zou deze voorstelling ingaan tegen de leer der Apostelen, de predikers van de
verzoening door Christus en van het altijd nieuwe erbarmen Gods'. De twee februari-
dagen waren voor Lavater zowel als voor Cunningham (Van Goens) rijke dagen. Er
kwam een geestelijk vennootschap tot stand. Cunningham werd medewerker aan de
Handbibliothek.

De vier jaargangen van deze kleine boekjes, bij elkaar zijn het er vier en twintig,
hadden ook op de Hollandse vriendenkring van Lavater veel invloed. Cunningham
werd al spoedig een ijverig medewerker. Zijn eerste bijdragen waren een opstel over
'de Vrijheid en het politiek Utopisme'33 en een vertelling 'Phanuel en Salome’,34 een
oude Joodse anecdote uit Jeruzalem, die hij opnieuw verhaalde Gaandeweg werden
zijn bijdragen, die hij of in het Frans of in het Engels schreef; waarna Lavater voor
een Duitse vertaling zorgde, religieuzer. Grote stukken van zijn 'Christian
Thoughts',35 werden door Lavater vertaald en afgedrukt. Interessant was ook
Cunningham's opstel: 'Over dat wat in de Bijbel niet staat'. Hij was gelovig en ironisch
tegelijk toen hij schreef: 'Sedert enige jaren is het weer mode alles uit de Bijbel weg te
exegetiseren... Als wij toch eens die goede oude, heerlijke Bijbel namen zoals zij
is'.36 Kenmerkend was ook zijn bloemlezing uit John Newton's werken, die door
Lavater als 'eedanken aus Newton' in de Handbibliothek werden opgenomen.37

De Lavater van de Handbibliothek was een gerijpt man en een vurig Christen. VVoor
Lavater was Jezus Christus levende werkelijkheid. Hij stond voor zijn geloof. Hij
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schreef eens: 'Entweder Atheist oder Christ! Das heiszt: ich sehe fur mich kein Mittel.
Ich bin sogleich konsequenter Atheist, wenn ich aufhére evangelischer Christ zu
seyn'.38 Van de kleine groene boekjes, die Lavater zo trouw aan zijn vrienden zond,
moet veel invloed zijn uitgegaan. Een invloed die niet verticaal maar horizontaal was.
Een lijn die uitkomt bij het Réveil, maar anderzijds ook bij een man als Aarnout
Drost, voortgekomen uit en zeker zeer verwant, aan de kring van Van Alphen. Door
die verwantschap onderging ook hij de invloed van Lavater's denkbeelden.39

LIBERAAL NEDERLAND

Uitvoerig werd gesproken over de buitenlandse invioeden op de piétisten en de
vromen, uit welke kringen het Réveil zou voortkomen, maar ook liberaal Nederland
verwerkte menige vrucht van vreemde bodem.

Het Nederlandse gezelschapsleven uit de achttiende eeuw richtte zich naar Frankrijk.
Franse modes, Franse ideeén, Franse weelde vierden hoogtij. In 1767 verschenen een
Franse en een Nederlandse uitgave van J. F. de Marmontel's staatkundige roman
Bélisaire. De schrijver durfde de stelling aan dat tussen de ziel van Cato, van Aristides
en die van een Christen geen kloof gaapte. Ook de heidenen zouden zalig worden,
mits zij maar deugdzaam

waren. Dit kon niet ongestraft geschreven worden. Weer zien wij prof. Petrus
Hofstede ten strijde trekken. Hij gaf een boekje uit getiteld: De Belisarius van den
Heer Marmontel beoordeeld en de kwade zeden der vermaardste heidenen
aangetoond, ten bewijze hoe onbedagtsaam men dezelve om hunne deugdzaamheid
verhemeld heeft. In dit geschrift moest ook Socrates menige veer laten. Hierop greep
de Remonstrantse dominee Cornelius Nozeman naar de pen en schreef: Socrates' eere
gehandhaafd. Hiermee brak de 'Socratische oorlog' uit, die nog menige pen op het
papier bracht.

Niet alleen De Marmontel werd gelezen, men waagde zich ook aan Voltaire. In 1764
verscheen te Leeuwarden een vertaling van zijn Traité sur la Tolérance. De Staten van
Friesland verboden het boek, maar zonder veel succes, want in 1774 verscheen reeds
een derde druk van deze vertaling.

DE GEREFORMEERDE KERK EN HET LIBERALISME

In de Gereformeerde kerk waren grotere en kleinere twisten aan de orde van de dag.
Daar was in Zwolle ds. Antonius van der Os, die beticht werd de deugd te preken ten
koste van het geloof. Hij gaf aanstoot door in zijn preken te verklaren dat de
rechtvaardiging des zondaars na, niet voor het geloof plaats vond. Genesis 3 legde hij
uit als zou de mens alleen om eigen zonden door God veroordeeld worden. Bovendien
verstond Van der Os onder de rechtvaardigheid Gods: 'Gods genegen wil om den
zondaar door Christus zalig te maken'. Dit alles samen maakte dat VVan der Os te boek
werd gesteld als een Sociniaans Arminiaan. Hij werd in 1750 afgezet door de Zwolse
kerkeraad, een afzetting die pas na lange tijd door de classis en eindelijk in juni 1755
door de Overijselse synode bevestigd werd. Van der Os werd leraar bij de vrije
Doopsgezinde-Remonstrantse gemeente te Beverwijk. Het rumoer dat deze afzetting
teweeg bracht weerklonk door het hele land.

De Gereformeerde kerk had nog steeds enkele verwoede kampvechters voor de ware
leer, de bekendste waren ds. Nicolaas Holtius uit Koudekerke en ds. Alexander
Comrie uit Woubrugge. Zij gaven van 1753 tot 1759 samenspraken uit getiteld:
Examen van het ontwerp van tolerantie om de leere, in de Dordrechtse synode anno
1619 vastgesteld met de veroordeelde leere der remonstranten te verenigen. Het
gewraakte ontwerp der tolerantie bestond alleen in hun verbeelding, maar de dialogen
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waren uitmuntend om de broeders, die niet volkomen zuiver in de leer waren op
onnavolgbare wijze over de hekel te halen. Wij zagen reeds hoe R. M. van Goens
werd lastig gevallen. Professor dr. F. A. van der Marck, hoogleraar in het Nederlands
staatsrecht, het natuur- en volkenrecht, Protestants kerkrecht en Romeins recht, werd
niet zuiver in de leer bevonden, om het zacht uit te drukken. Op 18 december 772
werd hij gevonnisd door een vergadering van curatoren en professoren.

Hij werd onrechtzinnig verklaard op het punt van het oorspronkelijk bederf, van de
wedergeboorte en van de bijzondere genade, daar zijn meningen ten deze ‘aanliepen’
tegen de leer der Gereformeerde of Hervormde kerk. Van der Marck verloor zijn
Groningse leerstoel. Hij vertrok met zijn gezin naar Nijmegen. Korte tijd was hij
professor aan het Athenaeum te Lingen, daarna te Deventer. In 1795, met de Bataafse
omwenteling, werd hij in ere hersteld, hij kon zijn Groningse leerstoel weer bezetten.

STAATKUNDIG NEDERLAND IN DE LOOP DER ACHTTIENDE EEUW.

DE VERLICHTING

In de eerste helft der achttiende eeuw verkeerde het grootste gedeelte der Nederlanden
weer in een stadhouderloos tijdperk. Na de dood van stadhouder Willem I11 had
slechts het Noorden een stadhouder en wel Johan Willem Friso. Na diens onverwachte
en vroege dood in 1711 werd zijn posthume zoon Willem Karel Hendrik Friso (de
latere Willem 1V) stadhouder van Friesland. In 1718 wees Groningen hem als
stadhouder aan, een voorbeeld in 1722 gevolgd door Gelderland en Drente. Tijdens
zijn minderjarigheid werd het regentschap en de voogdij waargenomen door zijn
moeder Marie Louise van Hessen Kassel (de Prinses van Oranje). Na de volks-
bewegingen in 1747 werd de Friese stadhouder tot erfstadhouder van alle gewesten
verheven. Zijn bewind moest een einde maken aan de misstanden der regenten-
oligarchie. Zijn regering was te zwak en te kort om werkelijk alle ingrijpende
verbeteringen tot stand te brengen, al veranderde er wel het een en ander ten goede.
Na zijn dood in 1751 volgde zijn driejarig zoontje onder regentschap van zijn moeder
Prinses Anna op. Na haar dood in 1759 nam Prinses Marie Louise als gouvernante het
regentschap voor haar kleinzoon Willem V als Fries stadhouder op zich. Na de dood
van Prinses Marie Louise in 1765 nam Prinses Caroline van Nassau Weilburg het
regentschap voor haar broer op zich. Dit duurde maar kort want in 1766 werd Willem
V meerderjarig. Hij werd evenals zijn vader erfstadhouder van alle gewesten. Heel
gemakkelijk was dit niet, want tijdens het tweede gedeelte van zijn minderjarigheid
(1759-1766) hadden met uitzondering van Friesland, de Staten van de gewesten zelf
het stadhouderschap waargenomen, bijgestaan door Lodewijk Ernst van Brunswijk
Wolfenblittel aan wie het .Kapitein- Generaalschap was opgedragen.

Willem V volgde als erfstadhouder van alle gewesten dus eigenlijk een stad-
houderloos bewind op. Dit zette een stempel op zijn stadhouderschap. De regenten die
de macht in handen genomen hadden, lieten die niet zo makkelijk glippen. Willem V
was geen krachtige figuur en zeker niet iemand van wie vernieuwing kon uitgaan. Hij
werd als Prins van Oranje erfstadhouder over alle gewesten, hiermee aanvaardde hij
naar de vorm een bijna vorstelijke macht, de werkelijkheid was anders. Willem 1V had
geen werkelijke verbetering tot stand gebracht, doordat hij niet durfde kiezen voor de
achttiende-eeuwse democraten, maar een tussenpositie bleef innemen. Zijn zoon was
nog veel minder tot krachtige besluiten in staat. Hij was en bleef een aarzelend man.
De burgerlijke ontevredenheid bleef bestaan tegen de regenten-oligarchie, de regenten
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zelf keken met schele ogen naar het stadhouderschap, dat een zekere wrevel bij hen
opriep, terwijl zij afkerig waren. van iedere vernieuwing.

De vernieuwing zetelde niet bij de regenten maar bij de gegoede burger, die was
aangeraakt door de geest van de Verlichting. Buitenlandse invloed was hieraan niet
vreemd. De Amerikaanse vrijheidsoorlog en de onafhankelijkheidsverklaring van
Philadelphia (4 juli 1776) gepaard gaande met de proclamatie van de rechten van de
mens, maakte in verlicht burgerlijk Nederland een diepe indruk.

Het idealisme der mensenrechten sprak de Nederlander aan. De verlichte Nederlander,
die eerder de redelijke deugd dan de rede verheerlijkte, was een idealist. Hij was
overtuigd, dat hij staat en maatschappij zou kunnen hervormen, mits hij de mensen tot
groter kennis en beschaving bracht.

DE MAATSCHAPPIJ TOT NUT VAN T ALGEMEEN

Vanuit het boven geschetste idealisme stichtte Jan Nieuwenhuyzen in 1784 'de
Maatschappij tot. Nut van 't algemeen’. Reeds de eerste zinsnede van het. 'Plan tot
oprichting' verried dit, luidende: 'Elk weldenkend Nederlander, die een wezentlijk
belang in den bloei en den welstand van zijn Vaderland stelt en overweegt wat een
mensch, een Christen aan zijne Natuurgenooten, aan zijne mede-Christenen
verschuldigd is, moet een teder medelijden over den staat des gemeenen mans in ons
Vaderland gevoelen, mangel aan veelvuldige kundigheden heeft onder velen onzer
handwerkende landgenooten plaats..." In deze leemte moest voorzien worden door
onderwijs en wat niet al. Hele programma’s werden opgesteld.

De Nederlandse verlichting trachtte naast dit maatschappelijk streven zich politiek te
verwezenlijken in de Patriottenbeweging. Zij trok hierbij één lijn met de anti-
Orangistische regenten. Willem V voelde dit maar al te goed. | let duurde niet lang of
van zijn stadhouderlijke en militaire bevoegdheden was weinig meer over. Een lege
vorm zonder inhoud werd zijn deel. In dit nithollingsproces schenen echter de
democratische idealen, waaraan Willem V niet had voldaan, min of meer tot
verwezenlijking te komen.

Aan de democratische ontwikkeling kwam in 1787, door de September-
Gebeurtenissen, een ontijdig einde. Tegen het Pruisische leger, gezonden door Koning
Frederik Willem 1l van Pruisen om genoegdoening te Kkrijgen voor uur zijn zuster
Prinses Wilhelmina, de vrouw van Prins Willem V, voor de haar aangedane
belediging bij Goejanverwellesluis, bleek de door de Patriotse provincies
geimproviseerde defensie niet op te kunnen. De satisfactie voor Prinses Wilhelmina
werd verkregen, tevens werd Prins Willem V in de volle uitoefening der
stadhouderlijke macht hersteld.

De Patriotten waren verslagen. VVoor een groot deel weken zij uit en zochten zij hun
heil in Frankrijk. Zowel in St. Omer als in Parijs ontstonden kolonies van Nederlandse
ballingen, een klein aantal ging naar Amerika, weer anderen trokken naar Belgié en
vandaar naar Frankrijk.

De stadhouderlijke Oranje-macht duurde niet lang. Het was een tijd van een zeer
conservatieve binnen- en buitenlandse politiek, van een slechte financiéle toestand en
economische achteruitgang.

De oude spreekwoordelijke Hollandse zuinigheid had in de achttiende eeuw de viucht
genomen, was des te bedenkelijker was omdat de handel, de slagader van de
Nederlandse welvaart aan het einde van die eeuw zware tijden doormaakte Na 1787
trad een sterk verval in, dit zou nog eerder zijn gebeurd, ware het niet dat de
Nederlandse koopman tevens commissionair en bankier was geworden, hiertoe in
staat gesteld door het kapitaal, dat in de voorafgaande eeuwen verworven was.
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Nederland speelde op de geldmarkt een eerste rol, het werd de geldschieter van
Europa. De Nederlander van de voorafgaande eeuwen was ondernemend geweest. Op
verre avontuurlijke tochten had hij zich zijn rijkdommen verworven. Op deze reizen
was hij dikwijls overgeleverd geweest aan het spel van wind en golven. Hij was dage-
lijks in contact met Gods oneindige en huiveringwekkende majesteit, die zich in het
natuurgebeuren afspeelde. Slechts een rotsvast vertrouwen, voortvioeiend uit zijn
Gereformeerd geloof, deed hem de strijd met de natuurelementen aandurven. De
achttiende-eeuwse bankier en rentenier was onafhankelijk van de natuur en bezag haar
vanuit zijn buitenverblijf. Zijn belangstelling was geprikkeld, hij vergaarde kennis
omtrent het gebeuren in het heelal. Zijn rede ontdekte de wetten, die de 'Goddelijke
rede' gemaakt had. Zijn rede schreef hem voor hoe hij die wetten moest hanteren om
zelf een gelukkig en deugdzaam mens te worden. Zijn levens- en wereldbeschouwing
was louter verstandelijk en gaf aan het gevoel geen plaats. Was het wonder dat dit zijn
reactie meebracht?

De Franse revolutie liet ook Nederland niet ongemoeid. De Franse Conventie, zeer tot
genoegen van de in Nederland verscholen Patriotten en de '‘Bataven' in het buitenland,
verklaarde op 1 februari 1793 de oorlog aan de 'tyrannen’: George I11 van Engeland en
de erfstadhouder Willem V. De mislukte veldtocht der Fransen sloeg aan de hoop van
Patriotten en Bataven de bodem in. Toch was het de Patriotten een teken geweest dat
zij zich moesten organiseren. Ook het achttiende-eeuwse Nederland kende zijn 'vijfde
colonne'. Zij kregen gelijk, begin januari 1795 trokken de Fransen over de bevroren
wateren Nederland binnen. In de nacht van 18 op 19 januari 1795 verliet Willem V, na
afscheid genomen te hebben van de

Staten-Generaal en de Staten van Holland, het land. De fluwelen Bataafse revolutie
schiep Nederland om in een eenheidsstaat, de Bataafse Republiek. De neerslag
hiervan was ook in de kerken te bespeuren.

De Republiek der Verenigde Nederlanden kende de Staatskerk, de gewestelijke
staatskerk, ieder gewest had zijn eigen synode. De omwenteling maakte een einde aan
de bevoorrechting van de ene Gereformeerde of Hervormde Kerk. De staatsregeling
van 1798 gaf iedere burger vrijheid om God te dienen naar de overtuiging van zijn
hart. Aan allen werd gelijke zekerheid en bescherming verleend (art. 19). In een eerder
artikel werd de burgers 'de eerbiedige erkentenis van een Albesturend Opperwezen,
die de banden der maatschappij versterkt ten duurste aanbevolen'. Al was er geen
staatskerk, de kerk stond niet los van de staat. Reeds in 1803 verklaarde het
Staatsbewind, dat de godsdienst van te groot gewicht voor de burgerlijke maatschappij
was, dan dat zij aan het oppertoezicht van de staat mocht onttrokken worden. Van dat
moment af ging het crescendo met de staatsinmenging, de financiering van de kerk
leidde hier reeds toe.

Toen in 1806 de Bataafse Republiek vervangen werd door het Koninkrijk Holland met
als Koning, Lodewijk Napoleon Bonaparte, nam de ‘zorg' voor de Hervormde kerk
steeds grotere afmetingen aan.

In 1809 lag het van staatswege ontworpen ‘concept reglement op de organisatie van
het Hervormd Kerkgenootschap in het Koningrijk Holland' gereed. Er volgde in 1810
een behandeling in de Staatsraad, maar het kwam niet verder want het Koninkrijk
Holland werd ingelijfd bij het Franse Keizerrijk. Een Keizerlijk decreet van 1812
benoemde een commissie tot organisatie der kerkgenootschappen. De Keizer
verlangde een vereniging van Rooms-Katholieken en Oud-Katholieken, Hervormden,
Remonstrant en, Luthersen en Doopsgezinden. Alles moest één worden.
Vertegenwoordigers van al die kerken zaten braaf bijeen. Een kerkelijk congres, dat
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inderdaad ook aan de arbeid trok. Een groot rapport werd opgesteld, maar daarmee
was het verder uit. November 1813 kwam, Nederland werd bevrijd en werd
zelfstandig. De kerk was bevrijd van de revolutionaire Napoleontische idealen.

Was de kerk ook bevrijd van de rationalistische geest? Neen, want die leef- <le voort
in vele Nederlanders. Niet voor niets zong men, blij en welgemoed, de Evangelische
gezangen, vol van burgerdeugd en menselijk optimisme:

'Komt Christnen, toont met woord en daad,
Dat wie de ware godsvrucht smaakt,
Een Christen zonder huichlarij,
Altijd de beste burger zij.

Erkentnis van Gods albestuur

Dooft in hem al 't onedel vuur,

Van wrok, partijschap, vleijerij,

Wie ook aan 't roer van zaken zij.
Of roept hem God tot hooper staat,
Om nut te doen met raad of daad,
Dan is hij edel, deugdzaam, vrij,

De steun en d'eer der maatschappij'.

De Hervormde kerk had in haar laatste decennia een nieuwe psalmberijming die de
berijming van Datheen moest vervangen, tot stand gebracht. Op 1 januari 1775 werd
de nieuwe berijming in gebruik gesteld. Reeds toen was de vraag naar een
gezangenbundel gehoord. Als gelijkgeschakelde kerk werd ook dit werk aangevat. Op
i januari 1807 werden de Evangelische gezangen ingevoerd. VVoor vele jaren, dit zal
nog blijken, was een steen des aanstoots de kerk binnengerold. De goed
confessionelen, de ware Calvinisten verzetten zich. Zij vonden de gezangen vijandig
aan de psalmen, en daarbij onrechtzinnig op 't punt der genade, onmacht, verkiezing
en verwerping, het was al te zeer een product van de tijdgeest geworden.

Het conventikelwezen bleef ook in de Franse tijd bestaan. Het kreeg nieuwe twijgen.
Hieraan was de Hervormde kerk schuld. Toen in 1796 een aantal rechtzinnige
Oranjegezinde predikanten, zoals de Leidse predikant ds. N. Schotsman (vader
Schotsman) geremoveerd werden (een nette term voor geschorst of afgezet) traden
ook vele leden uit de kerk, zij het dan ook meestal in de vorm van er niet meer heen
gaan. Men zocht elders zijn heil. Er ontstonden nieuwe oefeningen of conventikels,
huissamenkomsten waar de geremoveerde dominees ook konden spreken. In
Amsterdam was het mevrouw Winter-Koenen, die de 'vromen' bij zich aan huis
nodigde, in Leiden begon in 1801 de fabrikant van greinen, Lefeburé, zijn wekelijkse
Bijbellezingen. Nadat de dominees teruggeroepen waren in het ambt, bleven de
oefeningen doorgaan. Zij waren mede een verzet tegen de tijdgeest, een beginnend
voorspel van het Réveil.
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Hoofdstuk 3
VOORSPEL VAN HET NEDERLANDSE REVEIL

Nederland was vrij! Het Oranjehuis weergekeerd uit de ballingschap, culmineerde niet
meer in een erfstadhouder maar in een Soeverein Vorst, weldra verheven tot Koning.
De eenheidsstaat ontstaan in en door de Bataafse revolutie, uitgebouwd onder het
Koninkrijk Holland, bedreigd in de tijd van de inlijving bij het Franse Keizerrijk, bleef
vernieuwd bestaan. Het was geen absoluut vorst, maar een constitutioneel vorst, die de
teugels in handen nam.

In de proclamatie van de Soevereine Vorst van 2 december 1813 stond te lezen: "... 1k
aanvaarde wat Nederland mij aanbiedt, maar ik aanvaarde het ook alleen onder
waarborging eener wijze constitutie, welke uwe vrijheid tegen volgende mogelijke
misbruiken verzekert..." Het duurde niet lang of een grondwetscommissie werd
benoemd, die terstond aan het werk toog.. Leidraad bij dit werk was de schets voor
een grondwet, ontworpen door Gijsbert Karel van Hogendorp. Een ontwerp dat
dateerde van 1812, toen dus een illegaal werkstuk. Nadat de vergadering van
Notabelen, vertegenwoordigende het Nederlandse volk, haar fiat gegeven had, werd
de grondwet op 29 maart 1814 afgekondigd en op 30 maart bezworen door de
Soevereine Vorst. Reeds in 1815 werd de grondwet herzien in verband met de
vereniging van de Noordelijke en Zuidelijke Nederlanden. De Soevereine Vorst werd
Koning, een constitutionele koning.

Niet iedereen was enthousiast over de gang van zaken. Er waren lieden, die het hoofd
schudden en het nieuw herstelde rijk schrikkelijk naar de Franse revolutie vonden
rieken. Met name waren zij bang dat de monarch zich al te zeer aan de wil van het
volk had gebonden en niet meer scheen te weten dat hij aan God en aan Hem alleen,
verantwoording schuldig was. Terwijl ook de verhouding van kerk en staat grote
zorgen baarde.

In de grondwet van 1814 gaf art. 139 de Soeverein wel een zeer grote macht t.0.v. van
de kerk. Behalve zijn recht van toezicht over alle godsdienstige gezindheden, voor
zover dit dienstig was voor het staatsbelang, had hij bovendien het recht van inzage en
beschikking omtrent de ‘inrigtingen van die gezindheden welke... eenige betaling of
toelage uit 's Lands kas genieten'. Daar met name de Nederlands Hervormde kerk
financieel zeer gebonden was aan de staat, kon een ieder begrijpen dat dit op de
'volkskerk' sloeg.

De grondwet van 1815 handhaafde het artikel niet, maar in de art. 195-196 werd de
Koning genoegzame macht in het kerkbestel gegeven. Hij was het (lie zorg moest
dragen dat de toegestane staatsgelden aan de kerken, ieder daad werden besteed voor
de doeleinden waarvoor zij bestemd waren. Terwijl art. 196: 'De Koning zorgt dat
geen Godsdienst gestoord worde in de vrijheid van uitoefening die de grondwet
waarborgt. Hij zorgt tevens dat alle godsdienstige gezindheden zich houden binnen de
palen van gehoorzaamheid aan de wetten van den Staat', voor velerlei uitleg vatbaar
was. Het duurde niet lang of de Koning maakte gebruik van de in deze artikelen
verscholen staatsmacht over de Kerk.

De Hervormde Kerk in het Koninkrijk der Nederlanden had een nieuwe organisatie
nodig, daar zij nog geheel op oude federatieve voet geschoeid was. Er kwam
vernieuwing, maar het was een organisatie van staatswege. Bij Koninklijk Besluit van
7 januari 1816 werd de organisatie van het bestuur der Hervormde Kerk ingevoerd. In
de aanhef van het Besluit stond te lezen:

'Gezien het ontwerp van een algemeen reglement voor het bestuur der Hervormde
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kerk in het Koningrijk der Nederlanden, vervaardigd door de consulerende commissie
tot de zaken der Hervormde Kerk.' Dit was wel zeer euphemistisch uitgedrukt, de taak
der commissie was wel zo uitsluitend consulerend of adviserend geweest, dat het
ontwerp niet van haar, maar van de ambtenaar J. D. Janssen was.

J. D. JANSSEN EN HET ALGEMEEN REGLEMENT VAN BESTUUR DER
HERVORMDE KERK

J. D. Janssen was reeds commies, later rapporteur in kerkelijke zaken in het laatste
jaar der Bataafse Republiek onder de Raadpensionaris Rutger Jan Schimmelpenninck.
Hij behield zijn functie onder Koning Lodewijk Napoleon, hij klom op tot
hoofdcommies bij het ministerie van eredienst. Tijdens de inlijving werd hij
gehandhaafd, toen de bevrijding Oranje terug deed keren bleef Janssen onverdroten bij
het ministerie van eredienst. Hij. bracht het tot oppercommissaris voor de kerkelijke
zaken, eerst bij de Commissaris-Generaal H. van Stralen, later bij de Minister van
binnenlandse zaken W. F. Roell. Al deze jaren werkte Janssen op velerlei manier aan
een ontwerp voor de organisatie van het bestuur der Gereformeerde of Hervormde
Kerk. Dit ontwerp was de grondslag voor het K.B. van 7 januari 1816. J. D. Janssen
was een typische vertegenwoordiger van de Bataafse verlichting. In 1775 als
predikantszoon geboren, ging hij op de jaren des onder.. scheids gekomen in Leiden
theologie studeren. Eenmaal candidaat in de Godgeleerdheid verving hij zijn vader in
1796 enige tijd als predikant, daar Janssen sr. lid van de Nationale Vergadering
geworden was. Na dit intermezzo teruggekeerd in Leiden, maakte hij zijn studie wel
af, maar wenste hij geen predikant meer te zijn. Janssen was een studieus man, maar
hij verwierf in de eerste plaats kennis op het gebied van natuurrecht, geschiedenis en
letterkunde. Hij was op en top een moralist en in zijn moralisme verzandde zijn
evangelisch christendom.

Janssen bezag de kerk vanuit een natuurrechtelijk standpunt. Hij vatte de inrichting
van de kerk op als een technische kwestie, die buiten het geloof, buiten de Schrift en
de belijdenis stond. De kerk, en hierin stond hij heus niet alleen, maar had hij de
instemming van velen zijner tijdgenoten, was niet meer ‘een vergadering der ware
Christ-geloovigen', maar 'een instelling ter bevordering van godsvrucht, stichting en
goede zeden, een genootschap om den eeredienst te behartigen'.' De kerk werd
beschouwd als een willekeurige vereniging in de staat, een gedeelte van de
staatsgemeenschap. De staat als geheel had het recht van oppertoezicht en
voogdijschap.

Dit alles viel duidelijk af te lezen uit het reglement van 1816.2 De Koning kreeg
uitgebreide bevoegdheden door zijn benoemingsrecht van de leden van het provinciaal
en classikaal kerkbestuur, terwijl hij de eerste keer ook de leden der synode
benoemde. De benoeming van een vaste secretaris van de synode geschiedde eveneens
door de Koning Voeg hieraan nog toe art. 23 handelende over door de synode te
ontwerpen kerkelijke reglementen en verordeningen, die voorgedragen moesten
worden aan het Ministerieel departement van Hervormde eredienst ten einde
Koninklijke goedkeuring te verwerven, en het wordt duidelijk dat de Koninklijke- en
Staatsbemoeienissen met de kerk er duimendik oplagen.

De gevaren, die men vreesde bleven niet uit. Er kwam verzet in de vorm van
kerkelijke bezwaarschriften. Er kwamen protesten van de classis Amsterdam, van de
classes van Tiel, Haarlem, Utrecht, Delft en Delftland, Tielerwaard en Gorinchem. De
Waalse kerk van Dordrecht zond ook een protest in. Het principieelste was
Amsterdam in zijn afkeuring, zich ronduit verklarende tegen de te nauwe verbintenis
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van de synode met het departement van Hervormde Eredienst. Men vreesde bovendien
voor synodale bemoeiing met leerstellige aangelegenheden. Dit scheen haast
onvermijdbaar daar de synode de opdracht had van 'het doen invoeren van alle inrig-
tingen op de examina der aankomende leeraren, de plaatselijke kerkeraden, de
predikantsberoepingen en inzonderheid het regelen en verbeteren van het
Godsdienstig onderwijs'. Ongetwijfeld zou de synode zich hierdoor bemoeien met
'zaken de belijdenis rakende'. Dit was te bedenkelijker omdat in de synodale
vergaderingen door de leden hoofdelijk en zonder lastbrief gestemd werd. Het hoogste
kerkelijk bestuur kreeg hiermee ten opzichte van de lagere kerkelijke instanties een
vrij onbeperkte macht.

De commissaris-generaal, provisioneel belast met de zaken van de Hervormde kerk,
O. Repelaer, veegde de bezwaren van Amsterdam en de andere classes van de tafel
met de dooddoener: ... Maar daarenboven, het Synode wordt niet opgeroepen om
leerstellige geschillen te beslissen...".3 De tijd van leerstellige geschillen was voorbij.
Men wilde verenigen en samenvoegen, zowel in als buiten de Hervormde Kerk. Men
droomde van een vereniging van alle Protestanten. Er was een geest, die zowel leefde
in de Nederlands Hervormde en Waalse kerk, als bij de Lutheranen, Remonstranten en
Doopsgezinden. Een geest, die het best gekenschetst wordt met de woorden:
rationalistisch-supranaturalisme. Men nam een tussen-positie in die een bemiddelend
standpunt verried. Enerzijds legde men de nadruk op de redelijkheid der
geloofsinstellingen, anderzijds bleef men vasthouden aan het gezag der Goddelijke
openbaring. In dit rationeel supra-naturalisme meende men een midden-positie
gevonden te hebben tussen de oud-Protestantse orthodoxe kerkleer en het deisme
waarin aan de Christelijke geloofsovertuiging geen plaats werd gegeven.

De Synode kwam in juni 1816 voor het eerst bijeen. In de eerste zitting werd o0.m. een
nieuw reglement op het examen en de toelating tot het leraarsambt vastgesteld.4 In dit
reglement rolde een steen des aanstoots de kerk binnen met art. 28 luidende: "Wij
ondergeschrevenen door het provinciaal kerkbestuur van ... tot den openbaren
predikdienst in de Nederlandsche Hervormde Kerk geadmitteerd, verklaren bij dezen
opregtelijk: dat wij de belangen, zoo van het Christendom in het algemeen, als van het
Nederlandsche Hervormd kerkgenootschap in het bijzonder, door leer en wandel,
zorgvuldig zullen behartigen; dat wij de leer welke overeenkomstig Gods Heilig
Woord, in de aangenomen formulieren van eenigheid der Ned. Herv. Kerk is vervat,
ter goeder trouw aannemen...' enz. Er bleef ruimte voor afwijkende meningen, want
zelf mocht men beoordelen wat overeenkomstig Gods Woord was, de formulieren
behoefden niet meer in hun geheel ondertekend te worden. Van rechtse zijde werden
bezwaren tegen deze rekkelijkheid te berde gebracht, maar na een synodale
beantwoording, kwam men er niet meer op terug. Men wilde rust, rust en nog eens
rust. Het geestelijk leven in Nederland leek meer op een stilstaand vijvertje dan op een
krachtig vliedende stroom. Maar er kwam leven, want er werden stenen in de vijver
gegooid.
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DE JEUGD VAN ISAAC DA COSTA; WILLEM BILDERDIJK

In de zomer van het jaar 1813 had de ontmoeting plaats van Willem Bilderdijk met de
jonge Portugees-Joodse knaap, Isadc da Costa (1798-1860). Isadc was de zoon van
Daniél da Costa, wijnkoper, en zijn vrouw Rebecca Ricardo. Hij was enig kind en
genoot een zorgvuldige opvoeding. Zijn vader was een vooraanstaand man in de
Portugees-Joodse gemeente, waar hij jarenlang lid was van het besturend college der
par assijns. In politiek- nationaal opzicht was Daniél da Costa met hart en ziel Jood, in
religieus opzicht behoorde hij tot de rekkelijken, al werden de Joodse feesten en
gebruiken in zijn huis steeds in ere gehouden. Rebecca Ricardo, was zoals haar zoon
later verklaarde: 'meer gehecht aan de Godsvereering van het rabbijnsche Jodendom'.5
Isadc behield goede en sterke herinneringen aan het Joodse leven in het ouderlijk huis,
anders had hij in zijn Israél en cle

Volken nooit met zo'n liefde en warmte over de viering van de Vrijdagavond en van
de Seideravond kunnen schrijven.

De Sefardiem of Portugese Joden hadden steeds een aparte en voorname plaats in
Amsterdam ingenomen, zij waren meer in aanzien dan de Duitse Joden. Hierin kwam
verandering door de in de Franse jaren voltrokken emancipatie. De Jood, ook de
Portugese Jood werd gelijkgeschakeld. Dit betreurde Daniél da Costa, bovendien was
hij een vurig Oranje-klant, zodat zijn gevoelens verre van pro-Frans waren. Hij
maakte wel gebruik van de voordelen der emancipatie en zond zijn zoon naar de
Latijnse school en in aansluiting daarop naar het Athenaeum illustre. Hierop zou Isadc
dan te Leiden zijn studie in de rechten aan de Universiteit moeten vervolgen. Zijn
vader had hem voor de advocatuur bestemd.

Isadc da Costa moest rechten en letteren studeren, maar hij moest eerst geschoold
worden in het Hebreeuws. Daniél da Costa zocht een Hebreeuwse leraar en vond die
in Mozes Lemans, een Duitse progressieve Jood. Voor Lemans bestond er feitelijk
geen Joodse nationaliteit meer, de Joden moesten opgaan in een maatschappij, die
slechts mensen kende. Voor Lemans leefde het gezegde: ‘wees een Jood in uw
woning, een mens bij uw uitgaan'.6 Hij koesterde de mening, dat de emancipatie van
de Joden zelf afhing. De Joden moesten worden opgevoed in de richting van de
cultuur van het volk te midden waarvan zij leefden. Hij behoorde dan ook tot de
oprichters van het genootschap: 'Chanoch lanangar gnal pie darkoo',7 dat zich ten doel
stelde 'de bearbeiding van een geregeld onderwijs der Israélietische jeugd in het
Koning-rijk Holland'.

In diezelfde tijd, in 1807, werd nog een geheel ander gezelschap opgericht en wel 'Het
Letteroefenend Genootschap tot Nut en Beschaving', 8 een reactie op het Tot Nut van
't Algemeen, dat voor Joden gesloten bleef. Nut en Beschaving was niet een zuiver
Joodse vereniging, maar had ook Christenleden, want men wilde de grens tussen Jood
en niet-Jood wegvagen. Tot de niet-Joodse leden behoorde o.m. mr. J. Kinker, terwijl
mr. Willem Bilderdijk erelid was.

Bilderdijk kwam zeer trouw op de bijeenkomsten en het was dan ook in "Tot Nut en
Beschaving' dat hij met Lemans kennis maakte. De leraar van Da Costa, die trots op
zijn leerling was, liet al spoedig diens 'Lof der Dichtkunst' aan Bilderdijk lezen. De
oude dichter was getroffen en wenste een kennismaking met de hem nog onbekende
jonge Muzen-zoon. Lemans voerde Da Costa in persoon bij hem binnen Isadc da
Costa schreef later over dit bezoek: ...ik was voorgesteld als een jong liefhebber, zelfs
beoefenaar van (le poézij; en ik ontfing bij dit eerste gesprek reeds menig dichterlijke
les, die ik eerst later misschien kon waardeeren'.9

De vijftienjarige Da Costa, die in de zomer van 1813 bij Bilderdijk op bezoek kwam,
had reeds twee Athenaeum jaren achter zich. Wel had hij, zoals vaak de gewoonte
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was, een gouverneur die toezicht hield op zijn studie aan het Athenaeum. Daniél da
Costa had daartoe voor zijn zoon een Franse émigré, een felle tegenstander van de
Franse revolutie en alles wat daarnaar zweemde, uitgekozen. Hoever zijn invloed ging
op de jonge Isadc, valt moeilijk te zeggen.

Isadc da Costa was lid van het Portugees Israélitisch letterkundig genootschap
'‘Concordia Crescimus'. Hij was een zeer actief lid en werd zelfs aan het eind van 1813
bekroond voor zijn antwoord op de prijsvraag: 'Is het waar volgens de Stoicijnen, dat
de deugd genoegzaam is om den mensch gelukkig te maken ?'1-

WILLEM BILDERDIJK (1756-1831)

Isadc da Costa een jong aankomend dichter met een bewogen gemoed en een
leergierige geest, kwam op bezoek bij de voor die tijd oude mr. Willem Bilderdijk. Hij
kwam bij een man, die een veel bewogen leven achter zich had.

Bilderdijks opvoeding had zich voor een groot gedeelte afgespeeld in de ziekenkamer.
Van zijn vijfde tot zijn achttiende jaar leed hij aan een beenwond, waar wat al te veel
aan gedokterd was. Hij had een eenzame jeugd, terwijl zijn ontwikkeling zich geheel
autodidactisch voltrok. In deze jeugdjaren ontstonden zijn hyper-individualisme en
zijn merkwaardig fantastisch getinte wetenschappelijke aanleg Na zijn beterschap
werkte hij een paar jaar op het kantoor van zijn vader, die behalve medicus, inspecteur
was van 's lands gemene middelen in Amsterdam, Amstelland en Gooiland. Na de
kantoorjaren studeerde Bilderdijk jr. rechten in Leiden. Hij vestigde zich na de
voltooiing van zijn studie als advocaat. Hij was een vurige Oranjeklant en verdedigde
verschillende Prinsgezinde slachtoffers van de partijtwisten. lets in Bilderdijk liet hem
steeds weer de onderliggende partij kiezen. Vandaar dat hij na het herstel van de
stadhouder als advocaat van de Kezen optrad. Hij kon niet meelopen, hij moest zich
kunnen verzetten. De ineenstorting van de stadhouderlijke macht, bracht Bilderdijk
weer in de gelederen van de Prins van Oranje. Hij verkoos geen eed aan de nieuwe
regering af te leggen en koos de ballingschap. Hij week uit naar Duitsland, waar hij
een zware tijd doormaakte. In 1806 zocht hij het vaderland weer op. Onder Koning
Lodewijk Napoleon, wiens leermeester hij enige tijd was, verbeterde zijn positie. De
inlijving bij Frankrijk bracht nieuwe rampspoed, Bilderdijk had moeite het hoofd
boven water te houden. \,

Hij trachtte aan de kost te komen door lezingen te houden in Felix Meritis en de
Hollandse Maatschappij voor Kunsten en Wetenschappen. In de laatstgenoemde
maatschappij droeg hij in januari 1811 zijn beroemd geworden 'Afscheid’ voor, met
het profetische slot: 'Holland groeit weer! — Holland bloeit weer..." Een voorspelling,
die in vervulling zou gaan. Hij was verder

een werkzaam lid van het onder Koning Lodewijk Napoleon opgerichte Koninklijk
Instituut van Wetenschappen, als secretaris hiervan verdiende hij nog het een en ander
bij.

In het herstelde Nederland veranderde in de eerste jaren niet zo heel veel in
Bilderdijks positie. Bilderdijks droom van het bezetten van een leerstoel aan een der
Universiteiten, ging niet in vervulling. Hij had in Duitsland de hoop gekoesterd op een
professoraat, maar ook daar te vergeefs. In Duitsland vreesde men hem, zoals
Bilderdijk zelf schreef, om zijn godsdienstige opvattingen, die niet strookten met het
'‘dom Deistische' der consistories en opperconsistories, waarvan in Brunswijk de
gehele universitaire wereld afhing. Edoch in het bevrijde Nederland stonden zijn
kansen al even slecht. Hier waren het zijn staatkundige gevoelens, die een gevaar
leken in te houden. Professor J. M. Kemper b.v. was bang dat zij niet alleen de
burgerlijke vrijheid van de mens maar ook zijn zedelijke waarde zouden aantasten.
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Deze zeer geziene hoogleraar verklaarde dan ook: aan mr. Bilderdijk kan men niet het
onderwijs van aanstaande regenten opdragen.

Bilderdijk, taalkundige en dichter, hield echter ook zijn ogen gericht op een taalkundig
professoraat. Smartelijk was de deceptie toen in 1815 niet hij bemoemd werd tot
professor in de Nederlandse taal en letterkunde aan het Athenaeum te Amsterdam,
maar de wiskundig zeer begaafde, literair totaal onbeduidende J. P. van Cappelle.
Bilderdijk was gedesillusioneerd, groot was daarom zijn vreugde toen Daniél da
Costa, op raad van professor H. W. Tydeman, hem vroeg zijn zoon Isaéc als leerling
aan te nemen. De jonge Da Costa moest een overgang hebben van Athenaeum naar de
Leidse universiteit. Er werd daarom besloten dat hij onder leiding van Bilderdijk het
Romeinse recht en de Nederlandse taal en letterkunde zou bestuderen. Het werd een
rijk jaar zowel voor de meester als voor de leerling. Er werd niet alleen studie gemaakt
van Romeins recht en de Nederlandse taal en letterkunde, er werden ook lange
gesprekken gevoerd over natuurrecht, filosofie, geschiedenis, taalbegrip, poézie, enz.
enz.. Bilderdijk leidde zijn discipel binnen in zijn veelkleurige ideeénwereld. Hij kon
spreken, hij had een klankbord gevonden. Bovendien: Da Costa was een Portugese
Jood en dat betekende heel veel voor Bilderdijk. Hij koesterde warme sympathie voor
de Joden, mits zij werkelijk Jood gebleven waren. In hen zag hij geen vijanden van het
Christendom, maar mensen, die leefden in een voodrstadium. Vooral de Portugese
Joden waren bij hem hoog in aanzien Hij huldigde de overlevering dat deze Joden tot
een aparte tak van het Israélitische volk behoorden. Een groep, die reeds dadelijk na
de verwoesting van de eerste tempel wegtrok naar Tarsis (Spanje- Portugal) en dus
geen deel had gehad aan de verwerping van Christus.

Al pratende gaat een jaar snel om. In september 1816 vertrok Isadc da Costa naar
Leiden, Bilderdijk was alleen en een bron van inkomsten verviel. Het laatste woog
niet het zwaarst, wel het derven van de luisterende leerling. Professor Tydeman bracht
weer uitredding met een nieuw plan. Hij stelde Bilderdijk voor naar Leiden te
verhuizen en daar, in deze universiteitsstad een privatissimum in de Vaderlandse
Geschiedenis te openen. Bilderdijk ging gretig op het voorstel in, in 1817 verhuisde
hij naar Leiden.

Bilderdijk vestigde zich in Leiden, in een stad, die nog bloedde uit de wond haar in
1807 geslagen door de ramp van het kruitschip. Wel had heel de natie meegeleefd met
dit vreeslijk gebeuren en werd er twee miljoen gulden bijeengebracht voor de
slachtoffers van de ramp en verwoesting. In 1808 werd met grote plechtigheid de
eerste steen gelegd voor een gedenkteken van de ramp. Tot een werkelijke opbouw
kwam men niet, pas in 1856 werden academische laboratoria op een der verwoeste
stadsgedeelten gebouwd, in 1886 werd op een ander stuk het Adriaan van der
Weripark aangelegd. Leiden was in de loop der achttiende eeuw en de daarop
volgende Franse jaren, een arme stad geworden door de achteruitgang van de laken-
nijverheid. In 1708 werden nog 24000 lakens per jaar gemaakt, in 1802 waren dit er
nog maar 1000. In 1811 lagen bijna alle fabrieken stil en die nog in werking waren
gingen zienderogen achteruit. In 1816 moest drie vijfde van de bevolking door
particulieren of van stadswege ondersteund worden. Pas in 1840 begon de
greinweverij door de handel met China op te leven. In 1843 trad een herstel van de
gehele textielnijverheid in. De invoer van de machine verving de handenarbeid en
deed de productie stijgen.

In de jaren van achteruitgang, viel er merkwaardig genoeg juist in textielkringen een
geeselijke opwekking te bespeuren. J. Lefeburé, eigenaar van een kleine fabrieks-
weverij van greinen, begon in 180i met het houden van oefeningen. ledere week
kwamen dertig tot tachtig mensen op zijn biduur. Er werd gezongen, gebeden en uit de
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Bijbel gelezen, terwijl de fabrikant een Bijbelse-meditatie hield. De woorden naar
aanleiding van de gelezen Bijbeltekst, waren eenvoudig maar direct, evenals zijn
gebeden. Lefeburé schreef later ook nog enkele theologische brochures, die zijn naam
voor het nageslacht bewaarden. In de twintiger jaren begon dit bovengenoemd biduur
ook studenten te trekken, theologen in opleiding die naast het academisch onderwijs
een warm, opwekkend woord nodig hadden.

De Academie was nog steeds de parel van Leiden, terwijl haar invloed zich ook in
andere steden liet gelden. Het Koninklijk Besluit van 1815 bepaalde opnieuw dat de
Athenaea geen examen-rechten hadden. De professoren aan de Athenaea, zoals b.v.
die te Amsterdam, mochten wel testimonia verstrekken, maar de examens moesten
aan de Universiteiten worden afgelegd. De Leidse Universiteit was deftig, belangrijk
maar niet le'v id. In een brief van 31 maart 1825 schreef Isadc da Costa aan zijn oud-
leermeester Willem Bilderdijk: 'Professor Tholuck is weder hier ter stede voor een
paar dagen overgekomen. Ik heb hem niet gezien, maar verneem van onzen Thelwall,
dat hij de Leydsche Hoog- en gewone leeraren alles behalve levend in het geloof
gevonden heeft, een uitdrukking die v.d. P(alm) hem moet gezegd

hebben hier te lande niet gebruikelijk te zijn. De goede vreemdeling was half ziek van
het Laodiceisme, dat hij in Leiden getuigd had en kwam hier om zich een weinig te
verkwikken'" In dit Laodiceisme, dat reeds vele jaren heerste, kwam Bilderdijk. Hij
riep, hoe kon het anders, verontwaardiging en tegenweer op.

HET PRIVATISSIMUM VAN BILDERDIJK (1817-1827)

In mei 1817 opende Bilderdijk een privatissimum in de Vaderlandse Geschiedenis. Hij
schreef aan mr. S. Ipz. Wiselius dat hij de stof op een geheel nieuwe wijze en wel:
'juridisch, critisch, diplomatisch’, zou gaan behandelen. De vraag was echter of hij
leerlingen zou krijgen? Heel veel zijn er inderdaad nooit geweest. Hij begon met zes
leerlingen en in de tien jaar dat hij dit privaat-college gaf, heeft hij alles bij elkaar
veertig studenten gehad. De eerste zes, die zich in de donkere achterkamer op het
Rapenburg aan de voeten van de meester neerzetten, waren Isadc da Costa, diens neef
Abraham Capadose, de gebroeders Willem en Dirk van Hogendorp, Nicolaas
Carbasius en Johan Tiberius Bodel Nijenhuis. Wat zouden zij te horen krijgen en uit
welke staatkundige en theologische gezichtshoek zou de vaderlandse geschiedenis
belicht worden?

Willem Bilderdijk was een wijsgerig romanticus met een contra-revolutionaire
instelling in het staatkundige, al was zijn staatsbesef niet los te maken van het
natuurrecht. Hij was de eerste en misschien wel enige Nederlandse romanticus uit het
einde der achttiende begin negentiende eeuw, die verwant en bekend was aan en met
mannen als Lavater en Jung-Stilling.

Bilderdijk zocht de grondslag van zijn wijsgerig-godsdienstig stelsel in de Eenheid
Gods.12 Eenheid in het zedelijke, in het natuurlijke, in het geestelijke en bij deze
Eenheid, uitbreiding in alle kringen en ordeningen. Eenheid en uitbreiding lagen voor
Bilderdijk verankerd in het Goddelijk wezen zelf. De openbaring hiervan wordt
gevonden in natuur en Bijbel en erkend door het hart. Want al mogen waarneming en
verstand kennis geven van de verschijnselen en hun onderling verband, het ware
wezen der dingen, de onzienlijke wereld wordt slechts door de inwerking van Gods
geest in het hart van (le mens erkend. Deze erkenning is een genade Gods. De hoogste
wijsheid is van boven, is uit God, de ware wijsbegeerte aanvaardt haar met het hart.13
Wijsbegeerte en godsdienst vielen samen bij Bilderdijk. Godsdienst was voor hem niet
alleen middelpunt van leven maar ook van denken. In dit opzicht greep hij terug op de
middeleeuwse filosofie. Zijn uitgangspunt was niet een wijsgerig beginsel, maar de
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God der Openbaring, de God die richtte en verzoende, de God van rechtvaardigheid
en barmhartigheid. Een God, die volstrekt één was, hoogtepunt van harmonie en
tegelijk alles omvattend. God alleen is: 'Alles in Hem is volstrekt en volkomen, en dus
wat Hij denkt bestaat eo ipso. Denkt God iets buiten Zich, het is scheppen, en dit
scheppen geschiedt door den Logos...14 Gods scheppen was Zijn bevel; dat is Zijn
wil, dat is Zijn voorstelling van de wereld'.15 Van de Eenheid zich uitende in de
scheppingsdaad, kwam Bilderdijk op de Drieéenheid: 'Zou God ook zich zelven niet
denken — Voorzeker, maar Hij kan zichzelven niet buiten Zich denken... Hij denkt
Zichzelven in Zich... dat denken is derhalve geen scheppen, geen daarstellen buiten
Zich, het is genereeren, gelijk de Heilige Schrift het noemt, en daar dit denken van
God is, is dit geteelde, God; en daar God het in Zich gedacht heeft, is het God als
Hij... Hem gelijk en in Hem; niet buiten of afgescheiden van Hem, maar een van
Wezen met Hem. En zie daar wat wij noemen, de tweede Persoon in de Godheid, de
Zoon..., den Vader gelijk en Wien minder dan den Vader te stellen, Godslastering is,
en de ontkenning van den Vader als God, in zich sluit... Maar nu, Hij die zich-zelve
denkt en in Zich denkt, denkt Hij zich ook niet noodwendig in den Zoon, die in Hem
bestaat? Zekerlijk. En dit denken is ook God; en wel God uit God, en door God. En
zie daar eene nieuwe, nu niet teling, maar uitvloeiing gelijk het genoemd wordt van
den Vader door den Zoon, en dit uitgevloeide is evennoodwendig God en even zeer
éen met Vader en Zoon, als de Zoon één met den Vader is'.16

Bilderdijk bracht hiermee de Heilige Geest, het derde Lid der Drieéenheid naar voren.
De Drieéenheid was een voldongen heilig feit en heilsgeheim.

In het Heelal, de Goddelijke schepping, was de eenheid Gods afgedrukt. Deze
wereldharmonie bleef echter niet, maar werd doorbroken door de zondeval. De zonde
van de mens was opstand tegen God. Vergeving kon slechts door strafvoldoening
plaats hebben. Bilderdijk verklaarde: 'Niets dan eene hereeniging met God kan, dezen
afval van Hem in de schuld herstellen... Christus (Gods Zoon) heeft zich met de
menschheid vereenigd en aldus heeft hij voor de zondige menschheid straf kunnen
dragen en aan de strafwet voldoen'.17

De gekruisigde en verheerlijke Christus, door Wie de mens uit Gods genade de
verzoening deelachtig wordt, mits hij zich aan Christus overgeeft en zich door Zijn
Geest laat leiden, werd het kernpunt van Bilderdijk's godsdienstige opvattingen. De
wereldharmonie was verscheurd door ‘s mensen val, zij zou hersteld worden door de
heerschappij van Christus op aarde. 18

Deze overtuiging beheerste ook Bilderdijks geschiedbeschouwing. Zijn leus was: 'De
weg van Gods voorzienigheid met het menschdom... moet het voorwerp zijn waar
men de aandacht onafgekeerd op gevestigd houdt. Deze verklaring was het
programma van Bilderdijk's geschiedvorsing en geschiedschrijving. Van deze soort
geschiedschrijving was noch in het kerkelijke, noch in het wereldlijke kamp iets te
bespeuren. Zij gaven geen antwoord op de vragen naar het rijk van Christus en de
voorafschaduwingen daarvan, de voorbereidingen en toebereidselen daartoe in de
gebeurtenissen. Gods weg met de mensheid werd niet aangegeven, want men stelde
zich niet de vraag naar de doorgaande geschiedenis van de Christenkerk in verband
met de voorspellingen.

Bilderdijk poogde in die leemte te voorzien, hij zag de gang der geschiedenis op een
geheel eigen wijze. In zeer korte trekken samengevat komt die zienswijze op het
volgende neer: 'De Zaligmaker stelt den doop in, zendt zijn volgelingen om het
Evangelie uit te breiden, en vaart ten Hemel, van waar Hij eenmaal zal wederkeren in
heerlijkheid, en zegt Zijne Goddelijke tegenwoordigheid toe tot het einde der eeuwen.
— De volgelingen prediken en stichten wijd en zijd kerken, die zich uitbreiden tegen
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vervolging en verdrukking in. De kerken verbinden zich tot één lichaam. De belijdenis
dezer kerk wordt de godsdienst van het Romeinse rijk. Het rijk en zijn kerk scheuren.
Het West-Romeinse rijk gaat onder, de kerk blijft bestaan en wordt zelfstandig... De
Paus, het kerkelijk opperhoofd krijgt in het Westen de algemene heerschappij. Aan
den Paus, als bekleedende den hoofdzetel in Christus rijk, geven de vorsten gezag en
goed. Men mag hierin een middellijke aardsche regeering van Christus zoeken. Maar
deze toestand duurt niet.

Het Imperium wordt hersteld. Een conflict ontstaat tusschen kerkelijke en wereldlijke
macht. Noodlottige invloeden van buiten werken mee, het Islamisme komt op en ver-
breidt zich. Mohammedanen en Grieken, die geen godsdienst hebben, brengen Europa
hun letteren en wijsbegeerte. Deze vreemde invloeden werken ondermijnend op het
gevoel van godsdienst en godsvrugt. Zedenbederf en ongodisterij maken zich meester
van het middelpunt en den hoofdzetel der kerk. Inwendige verdeelheid ontstaat. De
Roomsch-Katholieke kerk geeft door nieuwigheden en dwaasheden vat op zich, en
deze dwaasheden staan in verband met belangen, die men niet kan of wil opgeven.
Luther treedt op. — Hervorming. — Ongelukkig moeten de Hervormers om de kerk
in haar verkeerdheden te bestrijden een beginsel aannemen (individualisme), dat
eindelijk geheel het Christendom afbreekt, zooals de tijd leert. — Twee kerken: de
Roomsche en de Protestantsche zijn ontstaan. Over en weer verdoemen zij elkaar en
maken de tegenpartij voor Anti-Christisch uit. De Roomsche Kerk neemt steeds af.
Haar opperhoofd wordt een bloote vertooning zonder macht. De Protestantsche kerk
doet door haar beginsel zelf afstand van alle heerschappij en onderwerpt wat Christus
behoort hier aan vorsten, daar aan magistraten, elders aan haar kerkbedienaren. De
staten houden op Christelijke staten te zijn. Tegelijkertijd, hetgeen de merk-
waardigheid der periode vergroot, worden de Joden ingelijfd in de burgerschap der
natién, waaronder zij leven. Zij houden op een bijzonder volk te zijn; zij vallen af van
Mozes' wet, en gaan veelal over tot deisterij. — De Joden hebben niet in Christus
geloofd, omdat Hij niet als heerscher verscheen, de Christenen denken niet aan Zijn
Rijk, maar aan eigen menschelijke grootheid. Deze tweevoudige verwerping was
voorzegd. Maar gelijk die verwerping straffen en verwerping van Godswege ten
gevolge had, nadert eens het tijdstip, waarop Christus verschijnen zal. Dan zullen
Joden en Christenen Hem erkennen, dan zal Zijn rijk en heerschappij zich on-
wederstandelijk openbaren, het moge middellijk of onmiddellijk zijn. En de teekenen
die de gewijde Schriften ons geven, die de eerste kerk erkend heeft, kondigen zich van
nu af reeds aan, en moeten onze verwachting scherpen’.19

Bilderdijk had zeggingskracht en een fascinerende persoonlijkheid. VVoor bijna al zijn
toehoorders betekende college lopen bij Bilderdijk, voor kortere of langere tijd onder
zijn invloed staan. Bilderdijk stelde huis, hart en tijd beschikbaar voor zijn leerlingen.
Zij konden altijd bij hem komen, er was steeds een luisterend oor van hun ‘grote’
leraar. Was Bilderdijk niet in staat tot luisteren, kon hij slechts betogen, dan was er het
luisteren van zijn vrouw, zijn tweede echtgenote Katharina Wilhelmina
Schweickhardt. Mevrouw Bilderdijk luisterde en troostte de jongens, wanneer de
moeilijkheden heel zwaar waren, met haar degelijk Duits gebak.

Het eerste college werd door Bilderdijk ingezet met de exclamatie: "Waarheid heeft
geen Vaderland dan bij God, zij, zij is het doel des historieschrijvers, en hij als
zoodanig is geen Hollander, geen Fransch- of Engelschman. Hij is Waereld-, ja hij is
Hemelburger, die van boven de aarde en zonder deelneming, op de woelingen der
volken nederziet..." 'Die tot de beoefening der geschiedenis toetreedt, zet zich als op
den rechterstoel van 't Heelal, beide in 't onderzoek en 't beoordeelen moet hij den
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plicht van eiken rechter met naauwkeurigheid en onvooringenomenheid vervullen...
Wij zijn dit aan personen en namen, wij zijn het aan de eeuwige waarheid, die boven
ons is en ons heilig moet zijn, wij zijn het aan ons zelven verschuldigd, en geen der
plichten, die op ons liggen kan heiliger zijn. — Met deze gevoelens derhalve treden
wij ons perk in; zij zijn de mijnen; ik onderstel ze bij U, en zal ze U meer en meer
trachten in te boezemen'.29

DE LEERLINGEN

Hoe keken die eerste zes leerlingen bij dit ongetwijfeld meeslepend begin? Bij die
oproep tot een rechtvaardig rechterschap? Ongetwijfeld zullen zij gedacht hebben hier
horen wij iets nieuws en op een manier die nieuw is. En zij hadden gelijk. Bilderdijk's
geschiedverhaal zou in alle opzichten verschillen van de gangbare Wagenaariaanse
opvattingen van onze Vaderlandse geschiedenis.

Wagenaar had de geschiedenis gezien vanuit staatsgezind standpunt d.w.z. vanuit de
gezichtshoek der heren regenten, de dragers van de macht der Staten. De stadhouders
waren dienaren en hun pogingen om tot een meer zelfstandige macht te komen waren
een onwettig vergrijp. Deze geschiedopvatting vastgelegd in Wagenaar's 21 delen
Vaderlandsche historie bleef lange jaren de enige gangbare. De hoogleraren Von
Pestel en Adriaan Kluit,

beiden professor in Bilderdijk's studentenjaren, bestreden Wagenaar. Vooral Kluit
poneerde de leer van de landsheerlijke macht en Soevereiniteit. Niet de Staten waren
volgens hem Soeverein, maar de Landsheer. De stadhouder was niet zozeer de dienaar
der Staten, maar de opvolger, de vertegenwoordiger van de Landsheer. De leer van
Von Pestel en Kluit bleef binnen de Leidse Academie-muren. Het was Bilderdijk, die
hun denkwijze populariseerde en romantiseerde, en, zij het ook in een zeker wel wat
ongewone vorm en lang niet altijd betrouwbaar, naar buiten bracht. De dictaten van
zijn colleges werden al spoedig in ruimer kring dan die van zijn leerlingen gelezen. Na
zijn dood werden zij gemeengoed in de 13 delen der Vaderlandsche Geschiedenis,
waarvan de uitgave door professor dr. H. W. Tydeman bezorgd werd.

Bilderdijk's colleges waren breedvoerig. Zijn Teisterbantse legende, die zijn
glorierijke afkomst bewees, vroeg veel tijd. Hij hield nooit de rechte weg, maar
dwaalde altijd af op zijwegen.

Willem van Hogendorp bekende dan ook in een brief aan zijn vader dat de lessen van
Bilderdijk wat langdradig dreigden te worden. Het was een overwinning dit aan
Gijsbert Karel van Hogendorp te schrijven. Immers Van Hogendorp sr. had weinig op
met de romantisch- contra-revolutionaire inzichten van Bilderdijk en juist daarom
hielden zijn zoons hun leermeester steeds hoog bij hun vader. Maar het was Willem
even wat te bar geworden.

WILLEM VAN HOGENDORP (1795-1838)

Willem van Hogendorp had iets van de koele politiek-juridische blik van zijn vader en
diens werkelijke vaderlandsliefde. Hij had geweigerd als Garde d'honneur Napoleon te
volgen en was weggevoerd naar Metz. Hierdoor had hij niet met zijn broers een der
eerste dragers van het herwonnen Oranje kunnen zijn. Maar hij droeg het Oranje in
zijn hart. Dat hart, dat onder een schijn van vrolijke gemakkelijke omgangsvormen en
gepunte geestigheid, hunkerde naar warmte, naar vervulling, naar een levende wereld-
en Godsbeschouwing. Hij was met al zijn zogenaamde nuchterheid de echte ro-
manticus van de overgang der eeuw. Hij was bijzonder bevriend met Isadc da Costa,
die Bilderdijks denkbeelden al in Amsterdam had leren kennen en een uitgezochte
gesprekspartner voor Willem van Hogendorp was. Da Costa was in gedachten steeds
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bezig met een herstel van het Jodendom door de komst van de Joodse Messias. In
Amsterdam hadden de lessen van professor David Jacob van Lennep hem de eerste
stoot in deze richting gegeven. Van 1,cnnep placht op zijn colleges in de oude
geschiedenis de historische waarheid van de Bijbel naar voren te brengen. Hierdoor
leerde Da Costa begrijpen, dat inderdaad de geschiedenis van de Joden in het Heilige
Land geen sprookje maar werkelijkheid was. Dit was aanleiding voor zijn
stoutmoedige dromen over het herstel van zijn volk. Onderwerp van menig gesprek
met Van Hogendorp. Dromen die ook gevoed werden door Bilderdijks aandacht voor
het Portugese Jodendom. Trouwens Bilderdijks lessen brachten hem ook verder tot
een sterker bewustzijn van zijn Jodendom.

ABRAHAM CAPADOSE (1 795-1874)

Ongetwijfeld was het Da Costa die zijn neef en jeugdmakker Abraham Capadose,
student in de medicijnen in Leiden, meetroonde naar Bilderdijk. Capadose had er geen
spijt van, want al spoedig merkte hij bij Bilderdijk een zekere voorliefde voor de
medicijnen, die telkens weer in de historische en filosophische uiteenzettingen om de
hoek kwam kijken. Het waren naast de persoonlijke omgang met Bilderdijk, de
gesprekken met de meester, die Capadose zeer boeiden. Bilderdijk had een sterk
gevoel voor de albezieling van het Heelal. Alles, het kleinste natuurgebeuren, het
nietigste wezentje, was opgenomen in het plan van eenheid en uitbreiding, waarnaar
God de hemel en aarde geschapen had en bestuurde. Dit kwam voor Capadose
wonderwel overeen met zijn pantheistische gevoelens, die hij in die dagen koesterde.

DIRK VAN HOGENDORP (1797-1845)

Da Costa luisterde met alle aandacht als Bilderdijk zijn voorspellingen deed over de
naderende ondergang der wereld en het komende Rijk. Visioenen die pasten in Da
Costa's mijmeringen over de Joodse Messias. Op Willem van Hogendorp daarentegen
maakten dit soort uitspraken van Bilderdijk weinig indruk. Bij het aanhoren daarvan
zal ongetwijfeld een klein spottend glimlachje om zijn lippen gespeeld hebben. Op 20
januari 1819 schreef hij aan zijn vriend Da Costa, die toen al naar Amsterdam
vertrokken was: 'Hij (Bilderdijk) heeft mij dezer dagen weer veel verteld van onze
laatste dagen, die op handen zijn, en wel met zooveel vertrouwen en zekerheid, dat ik
hem niet durf zeggen, dat hij maar een half geloovige voor zich heeft...'21

Willem's broer Dirk zou niet zo gauw spotten met wat hij hoorde. Hij was een wat
zorgelijke jonge man. Dat had zijn redenen, die hij pas veel later eens meedeelde in
een brief aan M. J. Chevallier van 18 maart 1837. 22

Hij vertelde hoe Gijsbert Karel van Hogendorp zijn zoons reeds in hun jeugd
financieel beheer en zuinigheid bijbracht. Hij gaf zijn zoons ieder een vaste som gelds,
waarvan zij zelfstandig hun kleding en wat dies meer zij moesten bekostigen. Dit
moest Dirk dus ook doen toen hij daarvoor de leeftijd had, Hij had echter geen
geldkist of andere bergplaats die hij kon afsluiten. Vader Van Hogendorp controleerde
steeds nauwkeurig de inkomsten en uitgaven. Op een gegeven dag kon Dirk niet al het
geld tonen dat hij volgens zijn 'rekenboek’, wij zouden kasboek zeggen, moest hebben.
Tot straf moest hij toen zijn geld in bewaring geven aan de gouverneur. Toen begon
de ellende pas goed. De gouverneur was altijd 'court d' argent’, zonder blikken of
blozen nam hij het benodigde geld uit Dirk's geldkist. Wanneer hij het terug moest
geven, beweerde hij altijd minder gehad te hebben, dan hij in werkelijkheid genomen
had. Er werd dus maar weinig 'gerestitueerd’. Dirk kon geen recht tegen deze man
krijgen want hij had de schijn tegen zich. Zelfs was hij genoodzaakt fictieve
rekeningen voor zijn vader te maken, om tot een saldo te komen, dat de gouverneur
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wilde erkennen in bewaring te hebben. Dirk moest door dit alles van een pijnlijke
zuinigheid zijn en des ondanks maakte hij dikwijls schulden, die hij pas in zijn eerste
twee studiejaren in Leiden kon afdoen. Zijn brief eindigde met: 'Dit alles viel mij toen
hard, doch nu zie ik dat het mij tot zegen geweest is, en het middel in Gods hand was
om Zijne gaven in waarde te houden en Hem bij het genot derzelver te doen danken'.
Deze benauwenis had wel een stempel op Dirk gedrukt. Hij had iets teruggetrokkens
gekregen. Hij was zeer zwijgzaam in gezelschap en miste geheel en al het brillante
van zijn broer Willem. Maar Dirk was van een grote trouw en wie of wat eenmaal zijn
liefde, zijn bewondering, zijn instemming had verworven, verloor die niet meer. Dirk
kon een persoon of een zaak tot het uiterste verdedigen. Dit bracht ook moeilijkheden
in; zijn leven. Uit trouw aan Bilderdijk's anti-constitutionele gevoelens, aan zijn
contra-revolutionaire leer, wilde hij, toen hij afgestudeerd was en een justitiéle positie
moest aanvaarden, geen eed op de grondwet afleggen. Hierdoor sloot hij zich, zeer tot
ongenoegen van zijn vader, van ieder openbaar ambt uit. Dirk kon niet anders, hij was
tot en met gebonden aan hetgeen hij bij Bilderdijk geleerd en gehoord had. Hij
meende dat hij aan deze leer moest vasthouden. Hij zag hierin een stukje van de strijd
voor een positief streng Christendom. Eerst langzamerhand zou hij onderschei-
dingsvermogen krijgen. Hij zou zwichten voor de eed, toegang krijgen tot het
openbare leven en juist daarin zou hij zich een waar Gereformeerd Christen tonen.

NICOLAAS CARBASIUS (I 795-1834)

Nicolaas Carbasius, zoon van de Patriot Cornelis Carbasius, was zelf een wvurig
Oranje-klant. Met permissie van zijn vader mocht hij in 1813 mee optrekken tegen de
Fransen. Bij Bilderdijk zocht hij de ware nationale historie- beschrijving. Hij was
bijzonder voldaan over hetgeen hij hoorde op het privatissimum en maakte een zeer
uitvoerig, betrouwbaar en uiterst nauwkeurig dictaat. Dictaten, die uitgeleend konden
worden, later zou Da Costa's vriend Willem de Clercq hier zeer veel profijt van
hebben.

JOH. TIBERIUS BODEL NIJENHUIS (1797-1872)

Ten slotte zat ook nog Johan Tiberius Bodel Nijenhuis onder het eerste zestal
leerlingen. Hij was de a.s. schoonzoon van professor Tydeman en deze wilde hem
laten profiteren van Bilderdijk's lessen. De andere vijf, ieder op eigen manier
origineel, keken een beetje neer op Bodelletje: zou hij het wel kunnen volgen?
Inderdaad Bodel Nijenhuis had nog geen uitgesproken denkbeelden. Toch luisterde hij
aandachtig met een zekere welwillende bewondering (soms ook verwondering), die
ook professor Tydeman de eerste jaren tegenover Bilderdijk aan de dag legde.

DISSERTATIES UIT DE SCHOOL VAN BILDERDIJK

Bilderdijk's leer en ideeén bleven niet binnen de muren van de donkere achterkamer
op het Rapenburg. Met name zijn historisch-politieke denkbeelden werden door de
leerlingen in hun dissertaties in de wereld gebracht. Natuurlijk konden zij niet bij hun
vereerde leermeester promoveren, maar geen mens kon hun de inspiratie ontnemen,
die er van hem uitging. Er werden aan de Leidse Hogeschool Bilderdijkiaanse
dissertaties verdedigd. Dat dit niet geheel vredig verliep valt te begrijpen.

Wat was in 't kort samengevat Bilderdijk's historisch-politieke leer? Zijn grondidee
was: het gezag heeft zijn oorsprong in God, terwijl het secundair zijn grond in 's
mensen natuur vindt. De mens leeft in gemeenschap in de maatschappij. ledere
maatschappij onderstelt een te samen bestaan, een coéxistentie. Bij die coéxistentie
moet men elkander over en weer recht afstaan. De oudste oorkonden der mensheid
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tonen van het begin af aan een beginsel van wedijver ontaardend in moord en
doodslag. Er moeten middelen in het werk worden gesteld om dit te voorkomen.
Hiervoor komt het gezag, niet het verdrag in aanmerking. Oorsprong en voorbeeld van
het gezag zijn te vinden in de huiselijke staat, waar het vaderschap alle macht insluit
en tevens alle ongelijk en geweldpleging uitsluit. De burgerstaat is niets anders dan
een voortduring bij uitbreiding van de samenleving onder het vaderlijk gezag. In de
monarchie stelt men die vader des huisgezin voor in de persoon van de vorst, in de
aristocratie onderstelt men hem, als waarde hij onzichtbaar rond, doorwerkend in de
personen aan wie hij de waarneming van het bestuur toevertrouwde. Alleen de
volksregering is een misgeboorte van het menselijk onverstand, een bron van wat
onmenselijk is, voortgebracht door de godslasterlijke en hersenschimmige afgod van
Volksmajesteit. Het is verkeerd om het gezag voor te stellen als voortvloeiende uit een
verdrag van individuén ter oprichting van een algemeen bestuur. lets waartoe men
toch moet komen, wanneer men de mensen onafhankelijk en gelijk naast elkander
plaatst in hun oorspronkelijk bestaan. Maar God was wijzer, dan deze wijsheid en gaf
de mens de oorsprong van het gezag in de betrekkingen van vrouw tot man, zoon tot
vader. Zodra men deze betrekkingen, en de consequenties daarvan in het uitgegroeide
gezin, de staat, niet meer wilde zien, moest dit eindigen met de uitroeiing van alle
zedelijk gevoel en in de burgerstaten met de volstrekte ommekeer van alle dingen en
de invoering van dwingelandij, want het gezag sproot dan niet meer voort uit het
natuurrecht.23

Uit het bovenstaande vloeit voort Bilderdijk's afkeer van de verheerlijking van het
staatkundig verdrag en de constitutie in welke vorm ook. Hij stond voor het gezag van
een vorst, die in zijn geweten zich gebonden weet aan Gods wet, waardoor hij
liefderijk en vaderlijk over zijn volk regeert, vrij van de band ener constitutie.
Vanzelfsprekend werkte deze opvatting ook door in Bilderdijk's historische colleges.
Bilderdijk zag in Filips 11 geen meinedig vorst en een dwingeland, maar een monarch
die naar zijn geweten en tot heil van zijn volk handelde, een volk dat opstandig was.
Toch keurde Bilderdijk de daden van Willem van Oranje niet af. Oranje was geen
leenman van Filips |1, maar prins en rijksvorst, dus diens gelijke. De betekenis van de
opstand lag voor Bilderdijk in de geloofsstrijd, in 's Prinsen strijd voor het zuivere
Christendom, waardoor hij de grondlegger van de ware gezuiverde kerk werd.
Bilderdijk's beschouwingen over de vaderlandse geschiedenis, die hij zeer meeslepend
voordroeg, veroverden zijn leerlingen. Zelfs de gematigde Guillaume Groen van
Prinsterer, als student kind van zijn dagen, een trouw catechisant van ds. Dermout en
ook in het staatkundige liberaal, schreef later: 'Het is zoo, ook de lessen van Bilderdijk
heb ik gehoord. Veel heb ik daaraan te danken gehad. Door hem vooral ben ik tot een
onbevangen onderzoek van de volkshistorie en aan het twijfelen omtrent de
uitnemendheid van het liberalisme gebragt...’24

Een andere bekende leerling, Jacob van Lennep, meegetroond door vrienden naar de
grote meester, werd z0 gepakt door diens voordrachten, dat hij een pur-sang contra-
revolutionair dreigde te worden. Zijn vader, professor van Lennep, moest niet veel
hebben van Bilderdijks contra-revolutionaire, anti-constitutionele denkbeelden, hij
schreef daarom aan A. R. Falck of er geen mogelijkheid bestond Bilderdijk aan een
der academién in het Zuiden een leerstoel te bezorgen.

Niet alleen de Amsterdamse hoogleraar ook de Leidse professoren maakten zich
ongerust over Bilderdijk's invloed, die meer en meer tot uiting kwam in de dissertaties
van studenten, die zijn privatissimum gevolgd hadden. Het duurde niet lang of de
atmosfeer werd geladen.

De eerste leerling die promoveerde was Willem van Hogendorp. Zijn proefschrift
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handelde over 'Willem 1Il en zijn strijJd tegen Frankrijk voor het Europeesch
Evenwicht'. Zijn promotor was professor mr. H. W. Tydeman, maar Bilderdijk en zijn
vader, die een zeer goed historicus was, waren evenzeer bij zijn werk betrokken. Heel
zijn correspondentie met deze twee in de jaren 1818 en 1819 toont dit. Hij schreef
onder inspiratie van Bilderdijk, maar veel hiervan kon noch bij zijn promotor noch bij
zijn vader door de beugel.

In een brief van 8 maart 1819 aan Da Costa schreef Willem van Hogendorp met een
zekere wanhoop: 'Ondertusschen krijg ik hier den wind van voren aan alle kanten,
naauwlijks ben ik met een gedeelte mijner dissertatie voor den dag gekomen, of ik heb
moeten schrappen en keeren en modificeeren op eene ondragelijke wijze. Gij weet dat
de stad uwer inwoninge er hier en daar niet al te best afkoomt; ik had haar niet
gespaard, maar gezegd wat er van te zeggen was. Nu vinden zij hier dat het thands
minder dan ooit de tijd is met zulke waarheden voor den dag te komen, en daar
hebben zij zoo geheel geen ongelijk in.25 Maar het pijnlijke was dat Bilderdijk op
zijn beurt ontstemd was over alle schrapperijen, hij vond dat Willem van Hogendorp
niet voor zijn denkbeelden durfde uit te komen.

Bilderdijk dichtte een hartelijk vers, maar wilde aanvankelijk niet dat Willem van
Hogendorp, naar de gewoonte dier dagen, het achter in zijn proefschrift liet afdrukken.
Eerst nadat Bilderdijk het tweede gedeelte der dissertatie gezien had, gaf hij
toestemming. Willem was blij, want zoals hij aan Da Costa schreef: ... het vers is anti-
aristocratisch, anti-Loevesteinsch, enfin tegen alles waar mijne dissertatie tegen is, en
zoude er bij al mijn verlangen een vers van Bilderdijk daarachter te mogen plaatsen,
uitnemend bijkomen..." (20 april 1818).26 Da Costa zelf gaf zijn vriend ook een vers
mee. Willem schreef op 9 mei 1819 aan zijn vader: 'Zoo mijne dissertatie er alleen niet
komt heb ik althans twee krachtige auxiliairen...'27 Die hulpen waren de gedichten
van Bilderdijk en Da Costa, of Gijsbert Karel daar even gelukkig mee was als zijn
zoon, was nog de vraag.

De promotie van Willem van Hogendorp verliep rustig, de bom barstte bij die van J.
Rau, eveneens een leerling van Bilderdijk. Hij promoveerde op Il april 1821, op een
proefschrift getiteld: Over de Monarchie als de beste Regeringsvorm. De hoogleraar in
de Nederlandse taal en letterkunde waarschuwde openlijk voor Bilderdijks invloed op
die 'sn... baardelooze jongens'. Bij de promotie van. I. Vosmaer deed Siegenbeek niet
alleen een aanval op de promovendus, maar stipte hij tevens aan hoe een drijverig
baardeloos doctor (doctor imberbis) hem onlangs had willen leren wat aan een vorst
geoorloofd was. Rau kon zich dit aantrekken, maar de school van Bilderdijk was voor
geen kleintje vervaard, men sprong elkaar bij. In Dirk van Hogen- dorp, die nog in
Leiden was, stak een geharnaste kampvechter. De promoties waren openbaar en de
studenten mochten even goed aanvallen als de hoogleraren. Bij de promotie van J.
Amersfoordt nam Dirk zijn kans waar en viel hij aan. Hij schreef aan Da Costa in
Amsterdam (23 juli 182l): 'Wij hadden het over Willem II, ik heb een half uurtje
geopponeerd, en ik geloof dat ik hem vrij in het naauw had, toen men mij met geweld
het woord heeft afgenomen, zoodat ik Siegenbeek nog niet heb kunnen antwoorden
over zijne doctores imberbes, ik heb voor het oogenblik moeten cedeeren...'’28

De Leidse professoren sloeg de schrik om 't hart. Op dezelfde dag als Vosmaer was nl.
Da Costa in de letteren gepromoveerd, maar in zijn stellingen school menig addertje.
In een van deze bijvoegsels op zijn proefschrift brak hij een lans voor het onbeperkt
recht van de kroon, terwijl ook andere stellingen uiting gaven aan de Bilderdijkiaanse
geest.

Aan menig diner werd gesproken over de gevaarlijke Leidse gebeurtenissen. Wiselius,
directeur van politie te Amsterdam, memoreerde in voorzichtige termen in een rapport
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aan de Koning Da Costa's voorliefde voor het absolutisme. De Leidse hoogleraren
waren over dit alles niet te spreken en staken de hoofden bijeen, er moest iets
gebeuren. Daarom opende professor Kemper in 1821 het nieuwe academische jaar met
een oratie 'De liberali disputatione’. Da Costa kreeg van de beide broeders Van
Hogendorp uitvoerige mededelingen over deze gebeurtenis. Willem schreef op 21 sep-
tember 1821:29 'Kom toch in Leyden! Wonderlijke tijdingen zult gij er vernemen. De
krijgsmachten zijn te velde en de campagne geopend met oratién, die den bozen geest
onzer anti-liberaliteit en anti-humaniteit te lijf willen..." Naast de wat spottende brief
van Willem, schreef Dirk op 22 september30 een ernstig en precies veslag. Van de
oratie van Kemper vertelde hij: 'Siegenbeek, Van Kampen, Ekama, Van Assen, Van
Royen en eene menigte studenten en menschen van jaren waren present. Hij had altijd
aan ons gedacht, alle dissertatién had hij gelezen, alle waren mooi, sommigen
uitstekend, maar eenige en voornamelijk de theses losbandig en geschikt om
tweedracht te strooien, daartegen wilde hij ons waarschuwen... Wij hebben eene vrije
wil, van onze historie weten wij niets. Willem I had geen recht, Oldenbarneveld en de
De Witten zijn de ornamenten van ons land wat ook unus ille vir moge beweeren
jegens de geheele natie sedert twee eeuwen. Wij moeten liberaal zijn... Ik stond in een
hoek om niet gemerkt te worden, doch hij vond mij en bij iederen uitval fixeerde hij
mij. Ziedaar het kort verhaal van dit schoon ding, gisteren is deze gevolgd door eene
oratie van Siegenbeek: 'De laude Wagenarii', het spijt mij dit voortreffelijk stuk van
den oordeelkundigen Hoogleeraar niet gehoord te hebben... Wat zegt gij van dit alles...
Ik beschouw deze oratie tot hoon van het huis van Oranje, onder de studenten heeft zij
geen opgang, maar verontwaardiging behaald... Wat kan Bilderdijk die klub
uitlagchen, die Hemel en aarde tegen hem bewegen!

Dirk van Hogendorp zelf was bezig een dissertatie te schrijven over het recht van
Willem | op de Soevereiniteit van Holland. Evenals zijn broer Willem bewoog hij zich
op historisch terrein, waarin hij hulp vond bij zijn vader, bij Bilderdijk en bij zijn
vriend Da Costa. Zijn vader waarschuwde hem tegen het poneren van gevaarlijke
theorieén. Hij mocht niet zoals Da Costa in zijn stellingen voor den dag komen met
‘obscurantismus en despotismus'. Gijsbert Karel hielp ook met het moeilijk historisch
onderzoek, hij leende zijn zoon zelfs zijn eigen keurige historische aantekeningen met
de nodige wenken om er vooral netjes op te zijn en er voorzichtig mee om te gaan. Er
mocht niets door elkaar worden gehaald.

Da Costa wees hem op de noodzaak van goed Latijn en zorgde voor een kundig
copiist. In een brief van 10 augustus 182 i schreef hij: "... Intusschen is er één ding
waarop ons de kwaadaardigheid der tegenstanders te meer opmerkzaam moet doen
zijn om namelijk in secondaire zaken ja zelfs in kleinigheden géén vat aan de critiek
en aan een billijke berisping te geven; en dat wel niet zoo zeer om ons zelven, als om
de goede zaak, die daarmede gecoprometteerd wordt... Ik maak gaarne gebruik van het
vertrouwen dat gij in mij stelt, om dit toe te passen op Uwe dissertatie waarin ik de
zaken uitmuntend behandeld vinde en zoodanig dat er zeer veel nut door gesticht kan
worden, doch waarvan de taal en het Latijn wel hier en daar voor aanmerkingen bloot
staan.'31

In een brief van 9 october32 drukte Da Costa hem op het hart het gehele werk en
vooral de stellingen nog eens 'rijpelijk' met Bilderdijk te bespreken.

Dirks dissertatie was ondanks de hulp van zijn vader toch een echt Bilderdijkiaans
geschrift. Zelfs Willem van Hogendorp hield er zijn hart voor vast. Met spanning
werd de dag van de promotie afgewacht. Juist na de oraties van Kemper en
Siegenbeek kon deze promotie een gebeurtenis worden. Tot zijn spijt werd Dirk door
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geen der hoogleraren aangevallen. Het bleef een studentendebat, maar de
promovendus wist toch nog het een en ander tegen de professoren te plaatsen. Hij
verdedige zich in een uitnemend en vloeiend Latijn en kwam met grote warmte op
voor hetgeen hem heilig was geworden in de jaren bij Bilderdijk. Hij wist zijn kalmte
te bewaren zodat met name professor Siegenbeek hem prees voor zijn 'moderatie’. Dit
was nu niet dadelijk de bedoeling van Dirk geweest. Professor Siegenbeek was
gevleid geweest dat hem de dissertatie zeer tijdig was aangeboden. Deze attentie was
eerder bewezen uit overweging, dat ook de vijand zich op de aanval moest kunnen
voorbereiden, dan uit beleefdheid en eerbied.

Meer en meer werd het Leids gebeuren een Nederlandse aangelegenheid. De
Arnhemsche Courant, in welker redactie ds. H. H. Donker Curtius en mr. J. M. de
Kempenaer, de gewezen studiegenoot van Willem van Hogendorp en Da Costa, zaten,
opende in de editie van 19 maart 1822 een 'Domper- rubriek'. Het eerste stuk getiteld:
‘Lof van den Domper' ving aan: 'Er zijn verschillende soorten van dompers. Niet
alleen van blik, koper of tin, zooals wij ze gewoonelijk op onze nachtblakers hebben,
maar ook zedelijke. Van zulk soort heeft men er in elke wetenschap.. Alle wetenschap
is een licht hetwelk schijnsel geeft. Al wat dat licht uitdooft is een domper... Te
Leyden naast den tempel der verlichting is de fabriek van den domper opgezet. Aan
het uithangbord is zij te kennen en wie niet zien kan heeft slechts te spreken en... een
kind zal hem terecht brengen! Niemand behoeft dus verlegen te zijn... Een bezwaar
evenwel is er, namelijk dat men er niet gelijk bij een blikslager voor een dubbeltje
terecht kan komen. De prijs integendeel is hoog, en zoude enorm kunnen schijnen,
indien men vergeten kon, dat het een hemelsbreed verschil maakt of men een
eenvoudige huiskaars, dan of men het licht der wijsbegeerte, regts- en staatkunde
uitbluscht. Naarmate de laatste vlam grooter is, moet ook de domper grooter zijn en
dus meer geld kosten'.

In deze rubriek werden achtereenvolgens in bedekte maar hatelijke termen de
gewraakte dissertaties besproken. Het werk van ‘de club van Bilderdijk' dat in de
eerste jaren na de studententijd verscheen, werd al evenzeer onder het mes genomen.
De Bilderdijkianen werden niet afgeschrikt, enkele vechtersbazen lieten hun
rumoerige kreten tot ver buiten de collegemuren horen. Een man als de hooggeleerde
en zachtmoedige Van der Palm werd door dit alles heftig geschokt. Hij hield in begin
1824 in Leiden een redevoering over 'Het ware gezond verstand', een lezing die in
Den Haag herhaald werd. Jammer genoeg maakte hij op de 'Dompers' geen indruk.
Wat voor plaats komt Bilderdijk en zijn leerlingen in de geschiedenis van het Réveil
toe? Zij hadden stenen in de roerloze vijver van het Nederlandse geestesleven
geworpen, stenen die kringen in het water maakten. Het was nog slechts een begin, het
begin van een réveille, maar niet van het Réveil. Er moest nog heel wat meer gebeuren
voor de doodswade van de sluimer, die de Nederlandse harten gevangen hield,
weggetrokken kon worden.
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Hoofdstuk 4
HET REVEIL IN EUROPA TOT 1830

Het Nederlandse Réveil, waarvan wij de voorgeschiedenis en het voorspel tekenden,
moet beschouwd worden als een nationaal geestelijke beweging, een nationaal
Protestants-Christelijk Réveil, tegelijkertijd echter als een facet van de Europese
Protestants-Christelijke opleving uit de eerste helft der negentiende eeuw. Een
Protestants Réveil, maar waarmee in verschillende landen een Rooms-Katholieke
opleving gepaard ging, waarvan wij echter slechts een enkele keer melding kunnen
maken.

Het Nederlandse Réveil, hoe kon het anders, had contact met de geestverwanten in het
buitenland. Het is goed daarom thans in vogelvlucht het Reveil in Europa te bespreken
tot ongeveer 1830. Een later hoofdstuk zet de bespreking voort tot rond 1860-1865.

HET REVEIL IN ENGELAND TOT 1830

In Engeland zette de geestelijke opleving vroeg in. Hier en daar leidde de opwekking
tot afscheiding van de staatskerk. De Wesleyaanse Methodisten, die aanvankelijk
slechts groepen vormden samenkomende buiten de kerk, maar tenslotte gedwongen
werden zich af te scheiden van de Anglicaanse kerk, waren hiervan het voorbeeld.
Toch had ook in de staatskerk een Reveil plaats.

De dragers van deze opwekking werden gevonden onder de Evangelische richting. De
Evangelischen waren positief orthodox, maar niet zeer liturgisch aangelegd, vandaar
dat zij later de naam van low-church kregen. In zeden en eisen streng, predikten de
Evangelischen, ook door eigen voorbeeld, een Christendom dat geheel op de naaste
was gericht. De grote geboden: 'Gij zult liefhebben de Here uw God met geheel uw
hart, met geheel uw ziel en met geheel uw verstand' en 'Gij zult liefhebben uw naaste
als u zelve' waren levende werkelijkheid voor hen.

De Evangelische richting stemde in met de Calvinistische opvatting van de
verwerpelijkheid van de natuurlijke mens. Zij was overtuigd dat na de zondeval in de
mens niet alleen Gods beeld was beschadigd, maar weggevaagd. Slechts Christus kon
de mens terugbrengen tot de goedgunstigheid van God, kon hem herscheppen tot kind
van God. De mens, louter uit zich zelf, kon zich niet tot God wenden. Redding ervoer
hij slechts door Gods onbegrijpelijke, pure, onverdiende genade in de liefde tot
Christus. Door het geloof hem uit genade geschonken, kreeg de mens deel aan de
barmhartigheid Gods. Het ogenblik dat de mens zich bewust werd van dit geloof, was
het moment van zijn bekering, van zijn regeneratie. De rechtvaardigmaking

was geschied, de heiligmaking zette in. De verloste mens werd geleid door de geest
Gods, de Heilige Geest, die hem leidde in geest en in waarheid, steeds opnieuw
gelaafd door de Bijbelse bronnen. De verloste mens zag zijn naaste. Het Engelse
Réveil kenmerkte zich door een practisch Christendom, dat zich in daden omzette.

De dragers van het Evangelische Réveil waren geestelijken en leken uit de
Anglicaanse kerk. Zij werkten echter op sommige punten samen met de dissenters.

In 1795 werd op instigatie van de Methodistische prediker Rowland Hill de ‘London
Missionary society' in het leven geroepen. In dit zendingsgenootschap werkten
dissenters samen met Anglicanen. De Anglicaanse hogere geestelijkheid had hier geen
vrede mee. De bezwaren golden vooral het feit dat dit zendingsgenootschap toch
tamelijk ver van de kerk stond. In 1799 kwam dan ook de Church-Missionary-society
tot stand. Deze nieuwe maatschappij was aanvankelijk vooral afgestemd op het werk
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in Oost-Afrika, vandaar dat zij de naam kreeg van The Society for missions in East-
Africa of kortweg The African Institute. Daar het werk min of meer afgebakend
scheen, konden de beide zendings-verenigingen rustig naast elkaar blijven bestaan. De
Church-Missionary-society was evengoed een werk van de Evangelische groep als het
Londense genootschap. In beide speelde van de aanvang af het lekenelement een grote
rol. Het zendingswerk was bovendien nauw verbonden met de strijd voor de
afschaffing van de slavenhandel en de slavernij. Achter dit practische Christelijke
werk stond de Clapham-group, zelfs sprak men wel van een secte, wat fout was, want
alle leden behoorden tot de Anglicaanse kerk. Tot deze groep behoorden o.m. William
Wilberforce, Henry Thornton, Zachary Macauly, James Stephen, Charles Grant en wat
later ook Lord J. S. Teignmouth.

Buiten de Clapham group waren natuurlijk evengoed leken te vinden, die dragers
waren van het Réveil. In de eerste plaats moet de aandacht gevestigd worden op
Hannah More (1745-1833), vrouw van aanzienlijke huize, thuis in mondaine kringen
en een schakel vormende tussen het wereldse en wereld-afkerige leven. Zij was
bekeerd onder invioed van de Calvinistische Methodist John Newton. Zij bleef de
Anglicaanse kerk trouw en was daar een ijverig 'Evangelisch’ lid. Na haar bekering
liet zij anoniem, maar de schrijfster was gauw genoeg bekend, een zeer moedig boek
verschijnen getiteld: Thoughts on the importante of the manners of the great to general
society. Dit boek werd door verschillende andere geschriften gevolgd. In 1799
verscheen van haar hand: Strictures on female education. De doelloze en lege
opvoeding van vrouwen en meisjes was Hannah steeds een doorn in het oog geweest.
Hannah More hield zich niet alleen onledig met schrijven, zij was ook een Christin
van de daad. Zij was een rouw helpster van Wilberforce, in diens pogen tot herstel en
verheffing van liet doodarme, verpauperde en ontkerstende plaatsje Cheddar.
Ontkerstend, in het hele dorpje was nog slechts één Bijbel te vinden en die werd
gebruikt tot opvulling van een bloempot. Geen geestelijke had in Cheddar zijn do-
micilie, er waren geen scholen, er was slechts grauwe armoede. De Christelijke
arbeiders richtten een werkschool en een Zondagsschool op, zij evangeliseerden en
leverden een gevecht op leven en dood tegen de rijke boeren, die niets voor de
verbetering van de positie van de arme man voelden. Het was altijd z6 geweest en dus
moest het zo blijven.

Een man, die evenmin ongenoemd mag blijven, al hoorde hij niet tot de Clapham-
group, was de filantropische christen-koopman, Granville Sharp (1735-1813). Hij was
de eerste die in een publicatie de gruwelijke en onhoudbare toestanden bij de
slavenhandel in Afrika beschreef. Met nadruk wees hij erop dat deze toestanden
moesten verdwijnen. Toen in 1787 de maatschappij tot afschaffing van de slavernij
werd opgericht benoemde men Granville Sharp tot voorzitter. Hij moet het ook
geweest zijn, die het denkbeeld opperde een eigen gebied, een eigen kolonie te
stichten voor de vrijgelaten slaven. Henry Thornton werkte het plan uit en stichtte in
Sierra- Leone met het bijeengebrachte kapitaal deze nieuwe kolonie en stelde de
grondregels op. Granville Sharp en Henry Thornton waren de eerste directeuren van
de maatschappij, die de nederzetting leidden. Sierra-Leone werd het eerste
zendingsgebied van de Church-Missionary-Society. Het was een gebied met een zeer
slecht klimaat, waaraan vele mensen ten offer vielen. Sierra-Leone kreeg dan ook, al
vrij spoedig de naam 'White mans grave'.

In zijn werken voor de afschaffing van de slavenhandel en de slavernij werd Granville
Sharp al spoedig overvleugeld door Wilberforce, die de zaken in het parlement kon
bepleiten. William Wilberforce (1759-1833) was een zeer gefortuneerd man. Reeds
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kort na zijn meerderjarigheid werd hij voor de stad Hull tot afgevaardigde in het
Parlement gekozen. Hij was een vriend van William Pitt, een vriendschap stammende
uit de studentenjaren in Cambridge. Wilberforce, door geboorte en fortuin tot de grote
wereld horende, werd nooit een werelds man. Hij had zijn aandacht op de Bijbel ge-
richt, in zijn vrije tijd wijdde hij zich aan Bijbelonderzoek. In 1785 kwam hij tot
persoonlijke bekering. Hij sloot zich aan bij de Evangelische Clapham-groep. Al
spoedig kreeg hij een leidende positie, ondanks dat hij zich eerst in 1798 in de
Clapham-streek vestigde.

In 1797 verscheen van de hand van Wilberforce het baanbrekende boek: .A practical
view of the prevailing religious system of professed Christians in the higher and
middle classes in this country contrasted with real Christianity. Het boek maakte veel
opgang en werd vertaald in Frans, Italiaans, Spaans, Nederlands en Duits. Wat in deze
gold voor Engeland was evenzeer op zijn plaats voor andere landen.

In 1802 begon de Clapham-group met het laten verschijnen van een tijdschrift The
Christian Observer. Wilberforce nam ook aan dit werk deel. Hoofdzaak bleef echter
zijn werk in het Parlement. Met alle kracht streed hij in de

volksvertegenwoordiging voor de abolitie. Hij had succes: in 1807 werd de
slavenhandel afgeschaft, in 1833 volgde de algehele opheffing van de slavernij in de
Engelse gebieden. De aanhangers van de abolitie hadden gezegevierd.

De Clapham club richtte haar aandacht niet alleen op de gebieden overzee, haar leden
hielden ook de ogen open voor de maatschappelijke en geestelijke noden in eigen
omgeving, evenals in de wat wijdere omtrek. De leden ondersteunden scholen en
bibliotheken; zij deden gevangenisbezoek, ijverden voor spaarbanken en gaven geld
voor kerkbouw. De Clapham-group richtte Zondagsscholen op en verspreidde
Christelijke lectuur. De Anglicaanse Clapham-leden bleven de dissenters steunen, met
name bij de oprichting van het Tractaat-genootschap in 1799 en het daaruit
voortkomende Britse Buitenlands Bijbelgenootschap in 5804.

HET BRITS- EN BUITENLANDS BIJBELGENOOTSCHAP EN ZIJN INVLOED
IN EUROPA

De stoot tot de oprichting van dit Bijbelgenootschap werd gegeven door de
rondreizende dominee uit Wales, Rev. Thomas Charles. Hij had in zijn landstreek het
gemis gevoeld aan een Bijbel-uitgave in het Welsh. De vromen in Wales konden hun
Bijbel niet lezen, omdat zij het Engels niet machtig waren. Aandoenlijk waren de
verhalen over de verre tochten, die er gemaakt werden om te mogen lezen in een van
de zeer sporadisch aanwezige Welshe Bijbels. Thomas Charles deed een dringend
verzoek om Welshe Bijbels en klopte hiertoe niet te vergeefs aan bij het
Tractaatgenootschap. Dit genootschap nam onmiddellijk de uitgave op zich. Het
bestuur begreep echter al gauw dat men niet kon stilstaan bij de Welshe Bijbel en viel
Rev. J. Hughes bij, die uitriep waarom alleen een Bijbel voor Wales, waarom dan niet
voor het gehele vaderland (d.w.z. in de verschillende dialecten), ja voor de gehele
wereld? Hij gaf hiermee de leus aan voor het nieuw opgerichte genootschap: 'the
British and Foreign Bible Society'. Vastgesteld werd dat de vertalingen zonder
aantekeningen of verklaringen het licht zouden zien. Op deze wijze hoopte men alle
richtingen van dienst te kunnen zijn. De Bijbel mocht niet aan een bepaalde uitleg
gebonden worden. Het Bijbel- genootschap ham spoedig een wijde vlucht. Er werden
buitenlandse secretarissen benoemd, die Europa bereisden. In tal van landen werden
bureaux gesticht of het oprichten van een eigen Bijbelgenootschap gestimuleerd en
financieel gesteund. Moeilijkheden werden het Britse Bijbelgenootschap niet
gespaard. Wat moest in de Bijbelvertalingen opgenomen worden? Moesten ook de
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buiten de canon gebleven apocriefe boeken een plaats in de vertalingen krijgen?
Hierover rezen in 1820 hooglopende twisten. Na ampele besprekingen en het
benoemen van een commissie van onderzoek, waarin o0.a. Wilberforce en Macauly
zaten, kwam men in 1825 tot het navolgende besluit: 'de fondsen van het genootschap
mogen alleen gebruikt worden tot het drukken en verspreiden van de in de canon
opgenomen boeken." Tevens kwam men overeen dat ook het geven van geld aan
afdelingen of bijzondere personen aan deze regel gebonden was.

TSAAR ALEXANDER 1 (1777-1825) EN HET RUSSISCHE REVEIL

De contacten van het Brits- en Buitenlands Bijbelgenootschap werden steeds
uitgebreider, het tweede gedeelte van deze naam was dan ook geen ijdele klank.
Merkwaardig was vooral het contact met Rusland. Dankzij het bezoek van de twee
secretarissen Pinkerton en Paterson werd in de voorname Russische kringen aandacht
gewekt voor het Bijbelgenootschap. Het paste in de Russische religieuze wereld van
die dagen, die zich bewoog om de figuur van Tsaar Alexander I. De Keizer zelf had
grote belangstelling voor de Bijbel en achtte het werk van een Bijbelgenootschap bij
uitstek een geloofswerk van algemeen Christelijke aard. Op Keizerlijk bevel moesten
dan ook alle confessies hieraan deel nemen. Men zag op de vergaderingen en
bijeenkomsten Russisch-orthodoxe Metropolieten naast de Aartsbisschop van de
Rooms-Katholieken. De Generaal super-intendant van de Protestantse kerk, de
leidende geestelijkheid van de Engelse en van de Nederlandse kerk, de
Broedergemeente, de Vrijmetselaarsloges, ja zelfs enige mystieke secten, allen zonden
hun vertegenwoordigers. Keizer Alexander begon met een gift van 25000 roebel te
geven aan het nieuwe genootschap en verbond zich tot een vaste jaarlijkse bijdrage
van 10000 roebel.

In 1812 had de stichting van het Russische Bijbelgenootschap plaats. Doel van het
genootschap was de vertaling van de Heilige Schrift in alle talen en dialecten van het
Russische rijk, als mede in het profaan gesproken Russisch. De verspreiding van de
vertalingen zou een onderdeel zijn van de nog veel belangrijker taak van het
genootschap nl. de uitbreiding van het ware Christendom. Daarom zou men ook
invloed moeten krijgen op de leiding van scholen en kerken, om hier meer dan
voorheen de grondregels van het Evangelie als richtsnoer en basis tot uiting te laten
komen. Het Bijbelgenootschap was en bleef typisch aristocratisch, het was op zijn
minst bon ton... en in politiek opzicht zelfs nuttig om er lid van te zijn. Tsaar Alexan-
der I, zijn hofkring en naaste dienaren waren allen samen de steunpilaren van deze
Russische opleving.

Alexander | was opgevoed door zijn grootmoeder Katharina Il. Deze verlichte despote
doordrenkte haar kleinzoon met de nieuwe denkbeelden. Het was dan ook begrijpelijk
dat zij hem als gouverneur de Zwitser F. C. la Harpe had gegeven. De liberalistische-
deistische opvoeding mocht echter niet baten.

Alexander's mystieke en occulte neigingen weken niet, erger nog was een zekere
verwarring, een in 't wild opschieten van deze emoties. Eerst een intense en zuivere
innerlijk godsdienstige opleving en de aanraking met het werkelijke Christendom
konden orde in zijn gemoed scheppen. De Russische Tsaar was een zoeker en kwam
op zijn geestelijke omzwervingen eerst terecht bij de sinds het begin der negentiende
eeuw toegelaten Vrijmetselaars-orde. Zijn werkelijk heil vond hij pas wat later bij de
jonge geestelijke Philaret, de latere Metropoliet van Moskou. Diens preken over het
Rijk Gods dat in de mens was en die over de gave van de Heilige Geest, maakten in
brede kring een diepe indruk. Zijn preek over de Heilige Geest vond echter bij de
orthodoxen een slecht onthaal Philaret werd beschuldigd van schending der kerk-leer.
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Er werd hem een kerkelijk proces aangedaan. Philaret kwam onverslagen uit de strijd.
De Tsaar had alles op de voet gevolgd, hij had de gewraakte preek zelfs met groot
interesse gelezen. Tsaar Alexander werd bekeerd tot Philaret. Hij beloonde Philaret
door hem de ring met het kruis te geven en hem tot Archimandriet te verheffen. Naast
Philaret was het vorst Golicyn, de opper-voorzitter van de Russische synode, later ook
minister van ere-dienst, die grote invloed had op Alexander. Hij bracht de Keizer tot
het lezen van de Bijbel. Hij wees hem op Psalm 91 vs. | en 2: 'Wie in de schuilplaats
des Allerhoogsten is gezeten, vernacht in de schaduw des Almachtigen. — Ik zeg tot
den Heere: Mijn toevlucht en mijn vesting, mijn God, op wien ik vertrouw'. Toen
Alexander bij het betreden van de kerk dezelfde woorden hoorde spreken, meende hij
God's stem gehoord te hebben, hij was bekeerd. Hij las de Bijbel, kwam tot stilte en
inkeer en kreeg een innerlijke rust. Helaas, die rust was niet blijvend.

De quakers Allen en Stephen Grellet, die Rusland bereisden, leerden hem het stille
gebed. Jung-Stilling, met wie hij op een zijner reizen in West- Europa in aanraking
kwam, gaf hem de uitzichten van het chiliasme. De diplomaat Rodion Kozelev (174.9-
1827), ex-gezant in Kopenhagen, bracht uit die stad de mystiek en het occultisme van
Swedenborg, waarmee hij in Denemarken in aanraking was gekomen, naar Rusland.
Hij vond hiervoor een open oor bij de Keizer. Bovendien was Kozelev een groot
ijveraar voor de niaconnerie en ook hiervoor kon hij bij Tsaar Alexander makkelijk
interesse opwekken. Al deze geestelijke spijzen waren te zwaar voor Tsaar Alexander
en brachten hem opnieuw in verwarring. Ondanks zijn geregelde Bijbelsludie, zijn
aandacht voor het Bijbelgenootschap, de wijze lessen van Golieyn, bleef in hem een
verwarde occulte mystiek leven. Dit verzwakte zijn innerlijk leven en ontnam hem de
kracht om op juiste wijze tegen de ultraorthodoxe en ultra-conservatieve partij op te
treden. Deze partij was er al Istiig op uit om een punt te zetten achter Alexanders
voortvarende en vooruitstrevende hervormingen.

In 1824 werd Golicyn ten val gebracht, hij legde het presidium van het
Bijbelgenootschap neer en werd vervangen door de Metropoliet Seraphim. Diens
eerste werk was het verdagen tot nader order van de bijeenkomsten, de
correspondentie met de provinciale dochtergenootschappen werd opgeschort en alle
verband van het Russische Bijbelgenootschap met het buitenland verbroken. Het
Nieuwe Testament werd niet meer in het Russisch gedrukt, de nog aanwezige
exemplaren mochten niet meer verspreid worden. Men verbood aan de studenten het
lezen van het Nieuwe Testament. Het oecumenisch Réveil had zijn einde gevonden.

DE HEILIGE ALLIANTIE (1815)

Het Russische Réveil had een kort leven, maar toch liet het een merkwaardig door
Alexander geschapen monument achter. Immers iets van het Russisch Réveil bleef
leven in de acte van de Heilige Alliantie.

Wat was dit veel omstreden pact, dat de naam Heilige Alliantie droeg? Volgens de
machtige Oostenrijkse staatsman, Metternich: Tin lautes Nichts', desondanks blijft het
merkwaardig als fenomeen van Alexander's vroomheid en het Russisch Réveil.

Het manifest van 26 september 1815 werd afgekondigd in naam van de 'zeer heilige
en ondeelbare Drieéenheid' en was ondertekend door Keizer Frans | van Oostenrijk;
Koning Frederik Willem 11l van Pruisen en Tsaar Alexander van Rusland. Getekend
en uitgegeven in Parijs in het jaar 'der genade' 1815, hield het verband met de
onderhandelingen tussen de grote mogendheden na de nederlaag en tweede ondergang
van het Napoleontisch Keizerrijk, uitlopende op de tweede vrede van Parijs (20
november 1815). Het manifest van de Heilige Alliantie was een geheel eigen mystiek-
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romantisch maar toch ook Christelijk staatsstuk van Tsaar Alexander. Het begon met
de verklaring dat de ondertekenaars nog slechts zouden regeren volgens de
voorschriften van de Christelijke godsdienst (cette religion sainte), voorschriften over
rechtvaardigheid, naastenliefde en vrede. Hierna volgden enige artikelen over de
praktijk van deze voorschriften. Artikelen handelende over onderlinge broederschap,
verdediging en bevordering van godsdienst, vrede en recht en over de mogelijkheid tot
toetreding en aansluiting van de grote en kleine mogendheden. Inderdaad traden de
Europese staatshoofden toe, met uitzondering van de Sultan van Turkije en de Koning
van Engeland. Veel is er te doen geweest in de historische wereld of dit manifest van
de Heilige Alliantie inderdaad. Alexander's werk was of dat hij handelde onder
inspiratie van Madame de Kridener.

JULIANA DE KRUDENER- DE VIETINGHOFF (1764-1824)

Madame de Kriidener kwam in 1815 bij Tsaar Alexander, omdat haar van Godswege
geopenbaard was, dat deze vorst door God was aangewezen als bestrijder van de anti-
Christ, Napoleon, en de boze demon der revolutie in welke vorm ook.

Uit rijke Baltische ouders geboren, trouwde JulianavonVietinghoffop jeugdige leeftijd
met de veel oudere diplomaat in Russische dienst, Baron von Kriidener. Zij leidde een
werelds leven met hem, waarin de ontrouw aan haar man een grote rol speelde. In
1802 na de dood van haar man, vestigde Juliana zich op haar vaderlijk erfgoed even
buiten Riga. Het was een groot grondbezit, waarop vele slaven werkten. Mevrouw von
Kriidener had een sociaal bewogen gemoed en was blij met de keizerlijke Ukaze van
1803, waarin Tsaar Alexander de grootgrondbezitters machtigde hun slaven in
vrijheid te stellen en hun een stukje grond in pacht te geven. Juliana von Kridenervon
Vietinghoffwas een van de weinige grootgrondbezitters, die dankbaar gebruik
maakten van deze keizerlijke machtiging.

In 1804 verliet mevrouw von Kriidener haar landgoed en vestigde zij zich in Riga. In
het zelfde jaar kwam zij, door toedoen van haar schoenmaker, in aanraking met de
Evangelische Broedergemeente. Zij kwam tot bekering. Haar sociale bewogenheid
werd Christelijke bewogenheid voor de naaste. Zij streefde naar een beoefening van
het Christendom in de praktijk van het leven. Zij wijdde zich aan het verplegen van
oorlogsgewonden en aan armenzorg. Waar zij kwam, want zij trok steeds rond, zocht
zij naar zieken, naar armen en verdoolden. Zij verpleegde en verzorgde, deelde
voedsel uit en sprak met de mensen. Zij evangeliseerde in persoonlijke gesprekken en
in het openbaar door haar getuigenis van de gevonden waarheid. In Karlsruhe sprak zij
voor de soldaten, zoals blijkt uit een brief aan Spittler van 17 november 18131. In
Karlsruhe woonde zij een tijd in huis bij Jung-Stilling, haar mystieke neigingen
werden hier gevoed door het chiliasme dat haar gastheer predikte. Zij had echter nooit
veel rust en was haast voortdurend op reis. Tussendoor woonde zij samen met de
profetes, zieneres Marie Kumnier en ds. Fontaines in een dorpje in de VVogezen. Marie
Kummer mishaagde door haar mystisch profetisch optreden de overheid en werd
gevangen genomen.

MADAME DE KRODENER; VOORSPEL VAN HET ZWITSERSE REVEIL

Reeds enige malen was Madame de Kriidener met groot genoegen in Zwitserland
geweest, toen zij in 1813 opnieuw Geneve bezocht. Zij werd hiertoe gebracht door
haar sympathie voor een kleine maar zeer levendige godsdienstige kring van studenten
en Moravische broeders. In 1810 was deze kring, zich noemende 'Société des Amis'
tot stand gekomen. Er waren in Genéve meer dergelijke conventikels geweest, maar
de een voor de andere had opgehouden te bestaan. Alleen de Société des ames
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intérieures kwam nog bijeen. Tot deze kring hoorde ds. Moulinié, die op velerlei wijze
een rol speelde in het Christelijke leven en veel invloed had op de jongeren.

De leiding van de Société des Amis was in handen van de theologische studenten E.
Guers en H. L. Empaytaz, gesteund door de Moravische broeders Jacques Mérillat en
Mettetal. Madame de Kriidener werd in het midden van de 'Vrienden' zeer hartelijk
ontvangen. Zij luisterde in de avondbijeenkomsten, waar meestal Empaytaz voorging,
maar sprak ook zelf. Zij getuigde: 'Mijn vrienden ik nodig U aan de voet van het kruis,
luister naar de woorden van een arme zondares, die hoopt op de woorden des levens:
Uwe zonden zijn U vergeven'.

Mevrouw de Kriidener maakte opgang en een grote menigte mensen drong naar
binnen op de bijeenkomsten der 'vrienden'. De officiéle kerkelijke instanties hadden
steeds afwerend gestaan tegenover de bijeenkomsten der 'vrienden’; toen Madame de
Kriidener daar begon op te treden, vonden zij het ogenblik gekomen om in te grijpen.
In de notulen van de Vénérable Compagnie des Pasteurs van 24 december 1813 2
vindt men de mededeling, hoe het door het Consistoire gearresteerde reglement op de
niet erkende godsdienstige verenigingen en samenkomsten ook voor de studenten van
kracht werd. ledere student, die ondanks de vermaningen van Consistoire en
Compagnie deze bijeenkomsten bleef bezoeken, werd uitgesloten van de wijding tot
het predikambt in de staatskerk.

Het nieuwe reglement bracht vooral Guers en Empaytaz in moeilijkheden en
tweestrijd. Guers gaf aanvankelijk toe en verklaarde geen bijeenkomsten meer te
zullen bezoeken. Doch het duurde niet lang of hij herriep zijn verklaring.3 Reeds voor
het reglement van kracht werd had Empaytaz bezoek gekregen van een der
predikanten om hem te ondervragen over zijn doctrinaire beginsels. Kort daarna moest
hij voor de Veénérable Compagnie verschijnen en opnieuw uitleg geven. Hij werd
beschuldigd van hang naar de mystiek door het lezen van mystieke geschriften.
Empaytaz verdedigde zich door zich op Paulus' uitspraak: ‘'onderzoekt alle dingen en
behoudt het goede' te beroepen. Hij had het niet makkelijk maar werd in zijn strijd
gesteund door de correspondentie met Madame de Kriidener. Toen het reglement van
kracht was geworden, moest hij kiezen tussen voortzetting van zijn studie of voorgaan
bij de 'Vrienden'. Hij koos het eerste, hij beloofde geen bijeenkomsten meer te zullen
bezoeken en zich te zullen onthouden van het voorgaan bij de "Vrienden'.

Al spoedig bleek het Empaytaz dat het hem onmogelijk was zijn belofte te houden.
Hij hernam de leiding van de société des amis en ging als vanouds voor in de
avonddiensten.4 Op 3 juni 1814 werd hij opnieuw ter verantwoording geroepen door
de Vénérable Compagnie des Pasteurs.3

Empaytaz werd uitgesloten uit het ambt. Kort daarna verliet hij Genéve en aanvaardde
hij de post van secretaris bij Madame de Kriidener. Hij trok enkele jaren rond met zijn
nieuwe meesteres. Samen waren zij in Ban de la Roche (Steinthal) in Elzas-
Lotharingen. Hier maakte Empaytaz kennis met Johann Friedrich Oberlin (1740-
1826), de patriarch van Steinthal genoemd.

De grijze pastor paarde aan een Christelijk-sociale bewogenheid een sterke
apocalyptische mystiek. Hij werkte van vroeg tot laat in de acht dorpjes van zijn
parochie. Hij zorgde voor betere scholen, voor bewaarscholen, voor spaar- en
leenbanken. Hij liet vruchtbomen aanplanten en voedergewassen voor het vee
verbouwen. Hij wijdde zijn zorgen aan de wegenbouw en was ook nog op menig
ander maatschappelijk terrein bezig. Maar het merkwaardige was dat deze Christelijke
practicus tegelijkertijd een typische mysticus was, vol bewondering voor Swedenborg
en zich steeds meer verdiepende in apocylyptische theorieén en hypothesen. Empaytaz
werd zeer gefascineerd door Oberlin, juist door diens combinatie van Christelijke
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naastenliefde en mystiek. Hij kon echter niet lang in Ban de la Roche blijven, want hij
moest zijn reislustige meesteres volgen.

In juni 1815 trokken Madame de Kriidener en Empaytaz naar Heilbronn, waar Tsaar
Alexander zich bevond. Juliana de Kriidener-Vietinghoff wisselde menig bezoek met
de Keizer aller Russen. Alexander | vond in Madame de Krudener een religieuze hulp
en leidsvrouw. Op zijn verzoek volgden Empaytaz en zij de Keizer naar Parijs.
Alexander | gaf haar het concept van het manifest der Heilige Alliantie te lezen. Zij
bracht enkele correcties en aanvullingen aan. Het was op verzoek van Madame de
Kridener dat in de aanhef het 'in de naam van de zeer heilige Drie-eenheid'
geschreven werd. Het is echter onjuist om haar ook verder een grote invloed op het tot
stand komen der Heilige Alliantie toe te schrijven. Het was Alexander's eigen werk,
vrucht van zijn mystisch-religieuze aanleg.6

HET ZWITSERSE REVEIL TOT 1830

Na de periode van samenwerking met Tsaar Alexander vertrokken Madame de
Kridener en Empaytaz in het najaar van 1815 naar Bazel. Het duurde niet lang of zij
hielden ook hier godsdienstige samenkomsten, waar zij afwisselend voorgingen. De
toeloop was groot. De overheid zag gevaar en kwam tussenbeide. Op 24 januari 1816
werd een verbod afgekondigd van alle godsdienstige samenkomsten zowel in het
openbaar als in besloten kring, die buiten de erkende kerken vielen. Desondanks
wilden Madame de Kriidener en haar secretaris verder gaan met hun werk. Zij wilden
zich niet schikken naar de wensen van de overheid en zochten hun heil in uit te wijken
maar Badens grondgebied. De notulen van de Compagnie des Pasteurs in Genéve
maakten hiervan met een zekere voldoening gewag.?

Empaytaz verliet zijn vaderland, maar vergat niet de kring van zijn vrienden en
studiegenoten in Genéve, hij voelde zich betrokken bij hun moeilijkheden en hun
zieleheil. Daarom liet hij in 1816 in Baden een vlugschrift verschijnen getiteld:
Considérations sur la Divinité de Jésus Christ, adressees a Messieurs les Etudiants de
I'Auditoire de Théologie de I'Eglise de Genéve.

Een en andermaal was de Vénérable Compagnie des Pasteurs de Geneve beschuldigd
of geprezen omdat zij niet langer meer het dogma van de Goddelijkheid van Jezus
Christus scheen te belijden. Reeds d'Alembert in de Encyclopedie had in zijn artikel
over Geneve hiervan melding gemaakt. Een afdoende weerlegging van de blaam of lof
over deze omissie was nooit verschenen. Dit nu wilde Empaytaz goedmaken door zijn
boekje gericht aan de studenten in de Theologie, maar bestemd voor de dominee's en
professoren. Empaytaz stelde een uitgebreid onderzoek in om na te gaan of het dogma
der Goddelijkheid van Jezus Christus inderdaad nog werd beleden. Hij begon met de
catechismus van 1814, het resultaat was negatief. Hij vond een 'silence absolu’, vrij
vertaald een doodzwijgen van de Goddelijkheid van het Zoonschap Gods van Jezus
Christus. Met het verdere catechetische onderwijs was dit eveneens het geval. De
liturgie ging aan het zelfde euvel mank. Empaytaz onderzocht daarop 197 preken,
gepreekt in bijna een halve eeuw, over de Goddelijkheid van de Heiland was geen
woord te vinden. De verhandelingen van de professoren der theologische faculteit
gaven hetzelfde negatieve resultaat.

In deze verhandelingen vond men de namen van Plato en Socrates heel wat
veelvuldiger genoemd dan die van Jezus Christus. Hij betrok ook de Geneefse
Bijbelvertaling van 1805 in zijn onderzoek. Al spoedig bleek hem dat gehele passages
betrekking hebbende op de Goddelijke natuur van Christus totaal verminkt waren.
Toch was dit de zgn. 'Geneefse Bijbel' uitgegeven op gezag van de Compagnie des
Pasteurs, waarvan het gebruik verplicht was. Empaytaz stelde in het licht hoe deze
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gewraakte Bijbel afstak bij de oude vertalingen en bij de Bijbel-uitgaven gebruikt in
de buitenlandse Hervormde kerken.

Ten slotte nam hij de theologische proefschriften onder de loep. Het resultaat van dit
laatste onderzoek stond al bij voorbaat vast, want de onderwerpen spraken voor
zichzelf. Men promoveerde op 'het spel’, op de 'luxe’, op de 'matigheid’, op de
'vaderlijke tucht'. Anderen weer schreven hun theses tegen 'de wraakzucht', tegen 'de
leugen’, tegen 'de kwaadsprekerij' of tegen 'het spotten’. Bij dit alles vierde de deugd
hoogtij, maar werkelijk begrip voor de Evangelische boodschap ontbrak. Empaytaz
rondde zijn onderzoek af door het dogma van de Goddelijke natuur van Jezus Christus
te toetsen aan de Heilige Schrift, aan de geloofsleer van het Calvinistisch Geneve uit
het begin der achttiende eeuw en aan die van de geloofsgemeenschappen uit de
begintijd der Hervorming Zijn conclusie van het onderzoek vatte hij samen in de
verklaring: 'Ceux qui nient la Divinité de Jésus Christ renversent de fond en comble
tout le plan de la religion chrétienne'. Hij eindigde zijn brochure met de vraag: 'Wat
kunnen de theologische studenten, de predikanten van morgen, doen om het
onderricht in de heilige leer der kerk te herstellen?'

Het werkje van Empaytaz bracht een geweldig rumoer teweeg in Genéve. Door
velerlei oorzaken was de atmosfeer zwaar geladen, Empaytaz' geschrift

deed het al lang dreigende geestelijke onweer in volle kracht los komen. Reeds was
een kleine storing teweeg gebracht door Ami Bost en Louis Gaussen. Het was de
gewoonte dat de jongste predikanten, zij die pas ingezegend waren, de wekelijkse
gebeds- en Bijbelstonde leidden. Hierbij moest gebruik gemaakt worden van het zeer
verlichte boekje van Osterwald, Reflexion getiteld. Bost en Gaussen lieten dit boekje
gesloten en hielden zuiver Bijbelse meditaties. Dit bracht schrik en verontwaardiging
teweeg bij de VVénérable Compagnie. Er viel echter weinig tegen te doen, het was wel
een aansporing tot oplettendheid tegenover die jonge predikanten met hun extreme
ideeén.

Er was een kringetje studenten en jonge predikanten dat zocht naar een Bijbelse
geloofsbelevenis, naar een herleving der confessie van de oude Calvinistische
Hervormde landskerk. Tot die kring behoorden o.m. Ami Bost, E. Guers, H. Pyt, J.
Henri Merle d'Aubigné, Louis Gaussen, Frédéric Monod, Gonthier, César Malan. Van
de theologische hoogleraren konden zij weinig hulp en leiding verwachten, zij
moesten die elders zoeken. Op 13 november 1812 schreef Guers in zijn dagboek: "Wij
hoorden een uitstekende preek van ds. Moulinié, over de zeden van de eerste
Christenen. Hij bracht hierdoor Pyt, Empaytaz en mij tot het bezoeken en steunen van
armen en bedroefden op alle manieren, die de Heer ons zal geven.' .8 Het was ook ds.
Moulinié, die met enkele studenten de Bijbel las en hun uitleg van het gelezene gaf.
Met vreugde werd in deze kring de stichting van de Société Bibliqgue de Geneve
begroet. Een vreugde die niet gedeeld werd door de Compagnie des Pasteurs.
Integendeel: in de notulen van 3 februari 1815 werd er geklaagd dat men in plaats van
de Geneefse Bijbel van 1805, die officieel gebruikt werd; een andere Bijbel-vertaling
verspreidde.9

Begin 1816 kwam de Engelse industrieel Wilcox, een Methodist uit de school van
Whitefield, in Genéve. Hij kwam in aanraking met Ami Bost en zijn vrienden. Er
werd veel gepraat en het duurde niet lang of Wilcox in zijn gebroken Frans, begon de
studenten en jonge predikanten de Bijbel uit te leggen. Een taak die in 1817 werd
overgenomen door de Schotse Baptist Robert Haldane.

Op 6 februari begon Robert Haldane met zijn Bijbellezingen over de brief aan de
Romeinen. Hij begon met acht studenten, maar zijn gehoor groeide spoedig uit en liep
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op tot dertig. Het kon niet uitblijven of de zeer positieve Bijbellezingen van Haldane
wekten wrevel op bij de Compagnie des Pasteurs, evenals bij het Consistoire.10 Te
meer omdat men de stormen over de brochure van Empaytaz nog niet te boven was. In
de vergaderingen van de Compagnie des Pasteurs was dit geschrift een onderwerp van
ampele besprekingen geweest. De notulen van 22 november 1816 lieten zien hoe boos
men was over de aankondigingen in de dagbladen van dit 'schotschrift'.11 Zeer
verbolgen was men ook over het feit dat het boekje gratis was toegezonden aan de
studenten, predikanten en vele andere personen. Groot was de voldoening van de
dominees toen zij hoorden dat Empaytaz het Badense grondgebied moest verlaten
(februari 1817) omdat zijn preken te veel opschudding veroorzaakten.12

Empaytaz' brochure, die bestemd was voor de dominee's en professoren, was gericht
aan de studenten en zij waren het die de klap moesten opvangen. Het waren de
positieve theologische studenten, die het protest tegen de brochure leidden. J. H.
Merie d'Aubigné en Frédéric Monod werden tot voormannen gekozen. Er werd een
manifest opgesteld, waarin stelling werd genomen tegen de aanvallen op de Vénérable
Compagnie des Pasteurs, terwijl men daarbij zijn trouw en verkleefdheid aan dit
lichaam uitsprak. Op dit manifest werden handtekeningen verzameld en daarna werd
het in persoon aan de Compagnie aangeboden. Zelfs deze aanbieding, die met zich
bracht dat studenten zouden spreken in de bijeenkomst van dit zeer eerwaardige
lichaam, ondervond eerst tegenstand. Toen het moment daar was, liep alles goed af.
Het antwoord van de voorzitter eindigde met een dankwoord, hij sprak als zijn
overtuiging uit, dat deze studenten eens de glorie van de kerk zouden uitmaken. Toch
zette dit alles geen punt achter de door Empaytaz ontketende moeilijkheden.

Om te beginnen hadden Guers en Pyt niet willen tekenen. Zij deelden niet de angst
van Merle d'Aubigné en Monod c.s. voor een breuk in de kerk. Zij wilden klaarheid in
de verhoudingen en achtten een breuk geen ramp. De Compagnie had terstond
gemerkt dat hun namen onder het manifest ontbraken en eiste van hen een schriftelijke
geloofsbelijdenis. Guers zowel als Pyt schreef hierop de geloofsbelijdenis van de
Franse Calvinistische kerk over. De Compagnie veroordeelde de 'belijdenis van Guers
en Pyt', zeggende dat dit nu juist de doctrines waren, waardoor men van de mensen
boeven maakte. De zaak ging de doofpot in.

Maar wat de Compagnie ook verklaarde of verbood, de oude geloofsopvattingen
waren niet te stuiten. Op te Kerstdag 1816 preekte ds. Cellérier sr. over de
Goddelijkheid van Jezus. Het was geen polemisch betoog, wel een warm getuigenis,
een belijdenis van het eigen geloof. Dit woord wilde men niet laten staan. Enige tijd
later hield een jong liberaal predikant een ‘'discours sur les mystéres', een
aaneengeschakelde reeks waarschuwingen tegen de Kerstpreek van ds. Cellérier. In
het discours werd o0.m. verklaard dat het gevaarlijk was te denken en te spreken over
vragen, die verborgen liggen in de schoot der eeuwigheid, daarbij proclameerde het
uitdrukkelijk de reinheid van ieder pasgeboren mensenkind Bovenal werd verklaard
dat wat bij God verborgen was, niets had te maken met vroomheid. Door deze
verklaringen werden de vrienden Guers, Pyt, Bost c.s. niet van hun stuk gebracht. Zij
hadden zich rond Haldane geschaard en volgden met grote belangstelling diens zeer
positieve Bijbeluitleg. Bij deze kring sloten zich ook de jonge predikanten Louis
Gaussen en César Malan aan.

Haldane had wveel invloed op zijn toehoorders, met wie hij ook zeer levendige
gesprekken voerde. Frédéric Monod schreef van hem dat hij behalve door zijn
hartelijke zielzorg voor zijn studenten, opviel door zijn uitgebreide en goed
gefundeerde Bijbelkennis: 'sa connaissance pratique de I'Ecriture, sa foi implicite a la
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divine autorité de cette Parole'. Hoe anders was Haldane dan de eigen professoren, die
in deze Bijbeluitleg bijna even onwetend waren als de studenten. Met smaak citeerde
Monod de geijkte uitroep van Haldane: 'Regarde ici comment lis tu, cela est écrit avec
le doigt de Dieu'. De studenten en de jonge predikanten werden gesterkt door deze
levendige Bijbeluitleg en door Haldane's begrip voor hun moeilijkheden. Maar het
duurde niet lang of er kwam een einde aan deze Bijbellezingen, Haldane verliet
Genéve. Hieraan was de houding van Consistoire en Compagnie niet vreemd. De
notulen van de Compagnie van g mei 1817 verraden dit. Zij spreken van de vele
klachten, die zijn binnengekomen tegen de Schot Haldane, welke door zijn lessen
studenten en jonge theologen tot zich trok. Haldane was een schakel in de strijd en
moest verwijderd worden.

De schakel werd er uitgelicht, maar de strijd ging verder! Reeds was hij in maart 1817
opnieuw ontbrand door een preek van César Malan over het onderwerp: De mens kan
slechts door Jezus Christus gered worden. De preek was als volgt ingedeeld: De mens
is verloren; de mens is zondaar en kan zich zelf niet redden; de verloren mens vindt
zijn redding in Christus. —

Reeds de dag nadat hij de preek gehouden had verscheen ds. Cheneviére bij Malan
om hem ertoe te brengen zijn preek te herroepen. Een dergelijke preek was niet
toelaatbaar. Malan antwoordde dat hij slechts gepreekt had volgens zijn overtuiging.
Daarop bemoeide de Compagnie zich er mee en verbood Malan deze preek in de
andere kerken van Genéve te houdenl3. De predikanten van de Compagnie waren
geérgerd over de rustverstoring. Dit moest voor het vervolg voorkomen worden, op
hun verzoek kondigde het Consistoire het beruchte reglement van 3 mei 1817 af.
Voortaan zou het verboden zijn in de preek te bespreken of te noemen: t. de wijze
waarop de Goddelijke natuur zich verenigd had met de mens Jezus; 2. de erfzonde; 3.
de wijze waarop de genade werkt of de doelmatigheid der genade; 4. de
praedestinatie. De jonge leraren en proponenten moesten dit reglement ondertekenen.
De strijd ging vanaf dat moment voor of tegen het reglement. Ami Bost, zelf al weg
uit Genéve en hulpprediker in Moutiers, gaf in zijn Mémoires een uitvoerige
beschrijving van de gebeurtenissen en stemmingen in Geneve.

Hij begon met de nadruk erop te leggen dat Haldane hoewel streng Calvinistisch toch
in liturgisch opzicht een Baptist was. Een twintigtal studenten hoorde tweemaal per
week zijn Bijbellezingen, de andere avonden kwamen zij in kleine groepjes samen tot
onderlinge oefening voor het komend beroep van dominee of zendeling. Na het fatale
reglement sloot men zich nog nader aaneen, want men hoopte elkaar te kunnen sterken
in de verwarring, die nu ,pan alle kanten scheen op te stijgen.

Haldane ging weg, zijn plaats werd ingenomen door de rijke, Calvinistische Methodist
Henri Drummond. Principiéle figuren als E. Guers, die vlak voor zijn laatste examen
stond, en Henri Pyt, die ook het einde van zijn studie zag naderen, weigerden het
reglement te tekenen, daarmee zelf een einde makende aan de nog niet begonnen loop-
baan van predikant bij de nationale kerk in Geneve.l4

Voor de jonge pas afgestudeerde predikanten Louis Gaussen en César Malan was het
bepalen van hun standpunt en houding al evenmin makkelijk. Vooral Malan bracht
telkens weer tumult teweeg in de Compagnie. Malan wilde blijven doorgaan met
preken, maar hij nam toch stelling tegen het reglement.

De notulen van de Compagnie van 28 maart 1817 toonden angst en onbehagen over
Malan's preken op het platteland, waarin hij de goede werken voor onnuttig
verklaarde, hierdoor bracht hij volgens de Compagnie onbegrip en verwarring teweeg.
De notulen van 4 april dikten de onrust nog aan. Malan deed of hij van de prins geen
kwaad wist en vroeg op 23 mei hem voor een der volgende zondagen een preekstoel
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ter beschikking te stellen. Het antwoord op dit verzoek, gedateerd 6 juni, was de
mededeling dat hem slechts een preekstoel ter beschikking kon worden gesteld bij
tekening van het reglement. Malan weigerde.IS

CESAR MALAN 1787-1864)

Malan was aanvankelijk even liberaal-rationalistisch als zijn tijdgenoten. Hem
ontbrak, naar eigen zeggen, ieder begrip voor de verzoening in en door Jezus-Christus.
Hij had slechts oog voor de goede werken en de verdienste van de mens zelf. In 1816
kwam Malan in aanraking met de Berlijner Ch. von Sack en de Lutherse predikant
Wendt. Met Von Sack las hij geregeld uit de Bijbel. Op een avond lazen zij de brief
aan de Romeinen. Toen Malan Romeinen 5. v. 10 las en voor het eerst werkelijk tot
zich liet doordringen, begon hem een licht op te gaan. Het: ‘want indien wij vijanden
zijnde met God verzoend zijn door de dood Zijns Zoons, veel meer zullen wij
verzoend zijnde behouden worden door Zijn leven', bleef voor goed in hoofd en hart
gegrift. Malan was toentertijd leraar en regent van de vijfde klasse van het College der
stad. Bovendien nam hij na zijn huwelijk kostjongens in huis. Malan was een zeer
geliefde leraar en leider. Kort nadat hij met Von Sack Rom. 5. v. 10 gelezen had,
sloeg hij tijdens een schriftelijke les van zijn klas Epheziérs 11 op, nu greep hem vers
8: 'Want door genade zijt ge behouden, door het geloof, en dat niet uit uzelf; het is een
gave van God; niet uit werken, opdat niemand roeme'. Het licht ging geheel voor hem
op.

De Bijbellezingen van Haldane en de gesprekken met deze Schotse Baptist
bevestigden hem in zijn nieuw geloof. In zijn lessen straalde deze geloofsgave door.
Dit was de officiéle instanties niet aangenaam. Kleine onenigheden bleven niet' uit.
Het bleek al spoedig dat het maar beter was geen catechismus lessen meer te geven.
De ouders van zijn leerlingen waren het hier niet mee eens en lieten dit ook ter
bestemder plaats blijken.16 Malan trachtte zich te onderwerpen aan de officiéle
instanties en vanuit deze gezindheid de catechismus lessen te geven.17. Een bidstond
die Malan in mei 1818 hield, bracht nieuwe ergernis teweeg.18 Het bleek Malan dat
hij zijn onderwerping aan het reglement, waartoe hij in maart 1818 was overgegaan,
niet kon handhaven. In augustus 1818 werd een nieuw hoogtepunt in de strijd bereikt,
aan de predikanten in en buiten de stad werd verboden hun preekstoel ter beschikking
van Malan te stellen.19

Desondanks bleef Malan trouw aan zijn roeping, in october 181820 meldden de
notulen van de Compagnie dat Malan een eigen Zondagsschool had opgericht, wat
natuurlijk de nodige bedenkingen ten gevolge had. Bedenkingen, die tot bezwaren
uitgroeiden toen men hoorde dat Malan eigenmachtig acht aannemelingen tot het
Avondmaal had toegelaten.21 De zaak werd aanhangig gemaakt bij het Consistoire.22
Ten lange leste greep dit hoge kerkelijke college op 15 augustus 1823 in, Malan werd
in het kanton Genéve van zijn ambt ontheven. Hij mocht niet meer preken en geen
sacramenten meer bedienen. De predikant trok zijn consequenties en trad uit de
Geneefse staatskerk. Malan deelde dit nog in dezelfde maand aan de Staatsraad mee.
Het Consistoire vond nu het ogenblik gekomen Malan van het ambt van predikant
vervallen te verklaren.23

Malan had niet alleen zijn uittreden uit de staatskerk meegedeeld, hij vroeg tevens de
erkenning van een eigen kleine afgescheiden onafhankelijke kerk. Hij hield nl. reeds
sinds enkele jaren te zijne huize godsdienstige samenkomsten. Hij las en besprak een
gedeelte uit de Bijbel en zong psalmen met zijn toehoorders, voorts was er een
gemeenschappelijk gebed. Malan gaf ook catechisaties en nadat het catechetisch
onderricht voltooid was, reikte hij zijn leerlingen een certificaat uit tot deelneming aan
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het Avondmaal. Zijn bijeenkomsten op zondagavond trokken veel bezoekers, zijn huis
werd te Klein. Hij liet in zijn tuin een kapel bouwen. Na de breuk met de staatskerk,
werd de kapel een kerkje. Hiermee was de gemeente van de Eglise de Témoignage tot
stand gekomen.

Malan werd ook afgezet als leraar aan het College, hij moest zijn boterham verdienen
met het houden van kostleerlingen. Eén ding was gelukkig de raad van de stad
Genéve verleende hem godsdienstvrijheid voor zijn gemeente, zoals ook de
Lutheranen, de Duitse Calvinisten en de Anglicanen die hadden. Hiertegen kon de
Compagnie des Pasteurs niets inbrengen.

VERDERE ONTWIKKELING VAN HET GENEEFSE REVEIL

Haldane was vertrokken, Henri Drummond had zijn plaats ingenomen.

Drummond was een geheel ander man, die het werk op eigen wijze aanpakte. Hij was
zeer gefortuneerd en benutte zijn geld om op velerlei wijze de goede zaak te steunen.
Ami Bost samen met een vriend bezochten hem eens en moesten toen een beetje
lachen om de vele kisten met Bijbels, die opgestapeld stonden. Bost vond dat er een
merkwaardige verandering had plaatsgegrepen, als hij dacht aan Haldane De Schotse
Baptist was de man van het warme woord geweest, Drummond daarentegen was het in
de eerste plaats te doen om de uiterlijke verschijning.24 Toch deed ook hij op zijn
beurt heel veel voor het Geneefse Réveil. Drummond vestigde zich even buiten
Geneve in Ferney op Frans grondgebied. Bij hem aan huis kwamen de vrienden
samen. Er werden godsdienstoefeningen gehouden en al spoedig vierde men samen
het Avondmaal. De eerste maal bediende Malan het Avondmaal, de tweede keer nam
Pyt deze taak op zich. Malan preekte aanvankelijk ook nog al eens in Ferney; de
feitelijke leider werd echter de jonge Franse predikant, Méjanel. Er ontstond een
kerkelijke gemeente, bovendien kwam uit deze kring voort, gesteund door het geld
van Drummond, de 'Societé continentale de Londres. Deze Société begon met
evangelisten en Bijbelcolporteurs uit te zenden.

DE KERK VAN DE BOURG DE FOUR

De kerkelijke gemeente van Ferney vatte al spoedig het plan op zich in Geneve te
vestigen. In het begin was het moeilijk om een zaal voor de samenkomsten te vinden,
daar het gepeupel nodig vond de gelovigen overlast aan te doen, zo zelfs dat de
overheid moest ingrijpen. Men kwam toen maar in particuliere huizen bij elkaar, tot
men in september 1818 een vaste verblijfplaats vond op de Place du Bourg de Four,
vandaar de naam: kerk van de Bourg de Four. Dat men de volledige instemming had
van de officiéle kerkelijke instanties kan men moeilijk zeggen. Het duurde niet lang of
ds. Méjanel werd uit Genéve gebannen. Daar stond tegenover dat Empaytaz
ongehinderd kon terugkeren. Hij werd een der ijverigste voorgangers. Reeds in mei
1817 had men het plan gemaakt voor deze kleine vrije Geneefse kerk. Juist op dat
ogenblik kwam Ami Bost voor een bezoek naar Genéve. Hij had van het begin af zijn
bezwaren tegen deze onafhankelijke kerk. Bezwaren die natuurlijk niet gingen tegen
het bestaan van een vrije kerk, maar tegen de geest ervan. Er tekenden zich steeds
duidelijker twee richtingen af in het jonge Geneefse Reveil. De Geneefs-Zwitserse
opwekking had twee kanten, die van het zuiver Calvinisme van Malan c.s. en
daartegenover de richting van het Methodistisch-Arminianisme van Ami Bost.

Malan onderging door zijn studie en lectuur veel invloed van de Engelse Non-
conformisten en hun Nederlandse geestverwanten, de zeventiende- eeuwse
Theologische school der Foederalisten. Bovenal zag hij zijn geloof weerspiegeld in de
Canones Dordracenae, de vijf artikelen tegen de Remonstranten. Bost stond in zijn
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geloof hier lijnrecht tegenover.

Ami Bost schreef in zijn Mémoires een lange beschouwing nadat hij in de voorzomer
van 1820 opnieuw een bezoek aan Genéve had gebracht.25 Een kleine twee jaar had
Bost een pastoraat vervuld in Moutiers, daarna was hij evangelist geworden van de
Société continentale de Londres, als zodanig maakte hij lange reizen en was feitelijk
een rondtrekkend prediker. Bost schreef in zijn herinneringen dat hij in Geneve kwam
in een tijd van gisting in het Réveil. Er was een zekere wrijving tussen de jonge kerk
van de Bourg de Four en de groep van César Malan. De jonge kerk had haar vorm nog
niet geheel gevonden. De 'Bourg de Four' zweefde nog tussen het strak en streng
Engels Calvinisme en de geest der Moravische Broeders. Er werd veel gepraat over
het vraagstuk van de doop. Het was moeilijk om te weten of men de volwassen-doop
boven de kinder-doop moest stellen. Juist doordat het gesprek nog gaande was, bleef
er een zekere openheid bestaan. Maar ook deze openheid bleek meer schijn dan
werkelijkheid. Bost meende te moeten schrijven: "... sous linfiuence de M. M.
Haldane et Drummond, le reveil avait dévié de la ligne sentimentale qu'il avait d'abord
suivie, pour prendre une direction plus dogmatique et en quelque degré
d'antinomianisme'. Bost had dit aan de lijve ondervonden in een onenigheid met zijn
vrienden Guers en Gonthier over het gebruik der collecten.

Bost voelde zich ver af staan van zijn oude vrienden. Reeds vanaf zijn twintigste jaar
had hij zelf een groot verlangen gehad naar een ‘renoncement total en tout', een
wereldverzaking. Hij wilde afstand doen van alle wereldse geneugten, een voorbeeld
van deze algehele overgave vond hij bij de Methodisten, bij Wesley én bij Whitefield.
De menselijke geest, zo meende Bost, werd geslingerd tussen wet en genade. Het
Geneefse Réveil koos voor de genade en volgens Bost ontweek het met deze absolute
keus de wereldverzaking. In 1821 liet Ami Bost zijn brochure: Qu'est ce que
I'Evangile verschijnen. Hierin poneerde hij de stelling dat het Evangelie enerzijds 'un
systéme de gréce, une véritable amnistie’ was, terwijl het anderzijds in de gelovige een
heiligmaking teweeg bracht, evenredig aan de kracht en de oprechtheid van het geloof.
Tussen de Methodist Bost en de Calvinist Malan stond de groep van de Bourg de
Four, die echter veel dichter bij de laatste stond. Als derde groepering zou na de
dertiger jaren Darby en zijn aanhang verwarring in de gelederen komen stichten.

JEAN HENRI MERLE D'AUBIGNE (1794-1872)

Een van de trouwste volgelingen van Haldane was de theologische student Henri
Merle d'Aubigné geweest. Trouw maar niet zonder critiek had hij de rechtlijnige
Calvinistische denkbeelden van de Schot in zich opgenomen. Hij had zelfs zijn
scherpe geest gewet in de strijd met Haldane. VVooral de erfzonde was een leerstuk
waarover de Schot en de jonge Zwitser het maar moeilijk eens konden worden. Ten
slotte had Merie d'Aubigné zich gewonnen gegeven. Samen met acht andere
theologische studenten werd Jean Henri Merle d'Aubigné door Haldane met oplegging
der handen in het predikambt bevestigd (3 juli 1817).

Na de voltooiing van zijn theologische studie verliet Merle Genéve en trok naar
Duitsland. Hij maakte in Eisenach het derde eeuwfeest van de Hervorming mee. Hij
volgde een semester de colleges van Schleiermacher en Neander in Berlijn en werd
daarna in 1818 op aanbeveling van de Compagnie des Pasteurs te Genéve, beroepen
tot Waals predikant in Hamburg. Merle d'Aubigné was een jong en vurig predikant,
zeker van zijn positief Christelijk geloof, dat hij wilde uitdragen hoe en waar ook. In
Hamburg kwam hij in een gemeente met een zeer liberaal-rationalistische kerkeraad.
Het was een gemeente die in de eerste plaats geleid werd door merendeels voorname
kooplieden. Het bleek al spoedig dat een botsing met de jonge 'methodistische’
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Zwitserse dominee niet uit zou blijven. Het werden vijf moeilijke jaren, die Merle in
Hamburg doorbracht.

Het staatsarchief in Geneve bevat o.m. de familiepapieren-Bellamy, het is uit deze
papieren dat de geschiedenis van de strijd van de jonge dominee met zijn kerkeraad
duidelijk wordt. Men vindt hierin de correspondentie van de ouderling Jean René
Bellamy met Merie d'Aubigné. Brieven over de preken van de jonge predikant, die
niet naar de zin waren van de De. Over het gebruik van een andere Bijbelvertaling dan
die de ouderlingen gewoon waren. Naast deze correspondentie vinden wij brieven
over Merle d'Aubigné, die al even instructief zijn.26 De Vénérable Compagnie des
Pasteurs te Genéve voelde zich verantwoordelijk voor Merle d'Aubigné, die immers
op haar voordracht benoemd was. De leider van de Geneefse predikanten en van de
theologische faculteit, professor dr. J. J. C. Cheneviere gaf uiting aan deze
verantwoordelijkheid, zoals uit de van hem aanwezige brieven blijkt.

Het kwam Merle ter ore, dat in een vergadering van Geneefse predikanten de klacht
van een der ouderlingen van de Franse kerk in Hamburg over hem ter sprake was
gekomen. Hamburg wilde niet langer een Jezuiet als dominee hebben. Merie
beklaagde zich hierover in een brief aan Bellamy,27 die hij aanzag voor de schuldige.
Er ontwikkelde zich een correspondentie tussen predikant en ouderling, maar ook van
deze laatste met professor Cheneviére. De professor schreef aan de ouderling dat hij
en de gehele Compagnie des Pasteurs zich excuseerden over het zenden van Merle
d'Aubigné als predikant naar Hamburg. Men had geweten dat Merle een volgeling van
Haldane was, men meende echter dat hij afstand had genomen en zich bekeerd had
van zijn 'methodisme’.

Het speet Cheneviere c.s. dat het zo anders was uitgekomen. Hij maakte tevens van de
gelegenheid gebruik uitvoerig te schrijven over de bedriegelijkheden en de koppigheid
van de 'methodisten’.28 In een brief van 6 mei 1822 deelde Cheneviére mee dat hij een
van Merle's vrienden onder de predikanten, opdracht had gegeven Merle te raden zo
spoedig mogelijk Hamburg te verlaten29. Inderdaad vertrok Merie in de zomer van
datzelfde jaar. In 1823 werd hij in Brussel beroepen. Hij trad in de jaren dat Koning
Willem I met zijn hof en regering in Brussel vertoefde, ook op als hofpredikant

Merle d'Aubigné was niet gewaardeerd door zijn kerkenraad en zeker ook niet door
alle gemeenteleden, maar hij vond toch geestverwanten in Ham- burg. Hij kwam in
contact met enige leden van de Engelse gereformeerde gemeente en van de staatskerk.
Tot zijn kennissen en goede vrienden behoorden al spoedig mensen als Hudtwalcker,
Beneke, Perthes, Caspar Voght, professor Hartmann, enz. Door professor Neander
kwam hij in aanraking met Karl Sieveking, wiens huwelijk hij inzegende. Merle
hoorde dus tot de kring van het opkomend Réveil in Hamburg. Hij richtte in 1820 de
'Niedersachsische Gesellschaft zur Verbreitung christlicher Erbauungsschriften' mee
op. Hij werd medeoprichter en redacteur van het twee-weekse tijdschrift Friedensbote.
Hij steunde de stichting van een zendingsvereniging. Kortom hij was een werkzaam
Réveilman. Zijn preken vonden buiten het kleine wereldje van de Franse kerk wel
degelijk bijval en dat niet alleen in de genoemde Réveilkring, maar ook bij veel
Lutherse intellectuelen. De Ham- burgerperiode was voor Merle zwaar, maar verloren
tijd was het niet.

Merie d'Aubigné droeg de Geneefse Réveilgeest naar Hamburg, later naar Brussel en
Den Haag uit, Frédéric Monod nam de geest mee naar Parijs,;James naar Nederland.

HET REVEIL IN BERN
liet Zwitserse Réveil beperkte zich niet tot Geneve, er was een opwekking te
bespeuren in Bern en Bazel, een Réveil in Waadtland en Neuchatel.
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De jonge Geneefse hulpprediker A. J. L. Galland bracht in 1816 het Réveil naar Bern.
Hij verwonderde zijn gehoor door oud-gereformeerd, Calvinistisch en niet louter
moralistisch te preken. Hij kreeg al spoedig aanhang, er vormde zich een kring rond
hem. Het was Galland die de jonge Sophie von Wurstemberger, de latere directrice
van het eerste Bernse Diaconessenhuis, tot bekering bracht. Hij vroeg haar op een
doopfeest, in alle eenvoud, bij het afscheid nemen: 'Niet waar jij wilt ook je hart aan
de Heere Jezus geven?' Sophie, toen een meisje van dertien jaar, heeft die vraag nooit
meer vergeten. Telkens weer opnieuw heeft zij die vraag met 'ja' beantwoord in Daar
leven.30

Makkelijk had ook Galland het niet in zijn predikantschap. Maar anders dan bij Merle
in Hamburg kwam de tegenstand niet van de officiéle instanties en machthebbers,
maar van de jeugd, opstandige jongens en meisjes, die hem katten-serenades brachten.
Dit was hinderlijk, maar mens noch kind kon het opkomend Réveil keren. Er ontstond
een Réveilkring, die zich interesseerde voor zending en evangelisatie. Er werden
zendingsverenigingen en traktaatgenootschappen in het leven geroepen. De
Réveilmannen en -vrouwen pleegden vrijwillig armen- en ziekenzorg. Men kwam in
kleine kringen samen voor gebed, een stichtelijk woord, Bijbellezing en Bijbeluitleg.
Alles scheen vreedzaam en rustig te verlopen, toch werden ook Bern de moeilijkheden
niet gespaard.

Ds. Galland werd weggeroepen naar Parijs om de leiding van het zendings-
genootschap in de Franse hoofdstad op zich te nemen. Het Bernse Réveil bleef echter
groeien. De kleine Bijbelgroepen breidden zich uit. Het was lekewerk, de leek gaf
Bijbeluitleg, bad en sprak het wijdingswoord. In de nationale Bernse kerk liep het
ledental achteruit. Er waren rationalistische liberalen, die angstig door de
veldwinnende vroomheid bedankten voor de kerk. Een der predikanten die weinig met
het Réveil ophad, zag hier een kans zich ervan te bevrijden. Hij waarschuwde de
stadsregering tegen de nieuwe ‘vroomheid', die de mensen de kerk uitdreef. Het
gevolg van zijn waarschuwing en klacht waren de overheidsmaatregelen van januari
1829. Behalve de familie-godsdienstoefening in de engste zin van het woord, mochten
er buiten de kerk geen godsdienstige samenkomsten plaats hebben. Alle verenigingen
en bijeenkomsten waar een 'valse leer' werd verkondigd, werden opgeheven. Alleen
afgestudeerde geestelijken mochten het Woord verkondigen.

De bijeenkomsten der Momiers, in Bern Stiindeler geheten, moesten verdwijnen, de
daaruit ontstane Eglise de Dieu werd opgeheven. Er hadden arrestaties en
verbanningen plaats. Desondanks kon men de opwekking niet keren, telkens weer stak
zij de kop op. Per slot ontstonden in Bern een vrije kerk en een diaconessenhuis.

HET REVEIL IN WAADTLAND IN DE TWINTIGER JAREN

In Waadtland kwam het tot veel heftiger vervolgingen. Reeds in het einde der
achttiende eeuw, begin negentiende eeuw vormden zich in dit kanton kleine mystiek-
piétistische groepen. Daarnaast hadden de Moravische broeders hun centra in
Lausanne, Vevey en St. Croix. Bovendien had ook Madame de Kriidener korte tijd
een zekere invloed op het geestelijke leven in Waadtland. Evenals de Geneefse kerk
waren de kerken in Vaud met name in Lausanne, sterk gerationaliseerd. In 1808
schreef Henri Monod dat 'le culte' geheel veronachtzaamd werd. De dominees konden
nog slechts door hun 'goede werken' tonen dat zij geloof hadden. Een uitzondering
hierop maakte ds. L. A. Curtat (1759-1832), hij was jarenlang deken van de kerk en
verbonden aan de universiteit van Lausanne voor de opleiding der predikanten. Hij
preekte nog over de oude waarheden. Hij preekte positief, maar zijn preken waren niet
levend. Curtat was beschouwelijk, om niet te zeggen dat hij een toeschouwer was in
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het geestelijk gebeuren in zijn kerk. Hij beschreef de oude mens beter dan de nieuwe
mens, de mens na de bekering. Hij kon een kanselrede houden over Christus voor ons,
maar niet over Christus in ons. Hij sprak over de roep van de Heilige Geest maar hij
kon niet getuigen van de daadkracht van de Heilige Geest in de menselijke ziel, in de
ziel van de gereinigde en opgewekte zondaar. Curtat miste het helder inzicht in het
werk van de Heilige Geest, in de persoonlijke redding, in de zekerheid van het gered
zijn.

In 1814 begon de oude juffrouw Bezenson in Lausanne met het houden van een
Bijbelkring. Zij was in Engeland geweest, bij haar terugkeer in het vaderland schrok
zij- van de ongodsdienstigheid van Vaud. Tegen dit geestelijk kwaad wilde zij de
strijd aanbinden. Curtat was hierover niet erg gesticht, want hij was angstig voor alles
wat zweemde naar het gepreek van leken. In juni 1814 werd de Société Biblique du
Canton de Vaud opgericht, met daaraan annex een tractaatgenootschap, trouw en
nauw samenwerkend met het Britse Bijbelgenootschap. Reeds dadelijk was er bij de
principieel kerkelijken een verzet tegen dit Bijbelgenootschap, dat zich wierp op een
nauwkeurige herziening van de in de kerk gebruikte Bijbelvertaling van Osterwald.
Dat leek onnodig en eigenlijk een ongeoorloofd werk. Bovendien ontstond in het
Bijbelgenootschap een speciale dameskring, die zich o.m. bezighield met het uitreiken
van een Bijbel aan de meisjes-catechisanten bij haar belijdenis. Niet alle catechisanten
kregen dit geschenk, de dames kozen de meisjes uit die in aanmerking kwamen om
met Pasen de belijdenis-Bijbel te ontvangen. Curtat zag dit met lede ogen aan, hij
bespeurde een overspanning van het lekenelement in het kerkelijk leven. Hij vond de
onderlinge samenkomsten van de leken gevaarlijk en afkeurenswaardig, daarbij kwam
dat de uitgaven van het Tractaatgenootschap hem prikkelden. Hij ontdekte hierin
Engelse invloed en Engels geld.

En 1817 verschenen twee uit het Engels vertaalde boekjes. Te weten: Essai Jur
l'oeuvre du Saint Esprit en het door Hannah Sinclair geschreven: Zettres sur les
principes de la fbi Chrétienne.

In 1818 werd een tweede druk bezorgd van Les deux Agneaux, een door César Malan
vertaald en geautoriseerd Engels vlugschrift. Het waren deze twee lammetjes die bij
Curtat de maat deden overlopen. Toen het werk in de Kkleine Bijbel- en
bezinningsgroepen geleid sloor jonge predikanten en in nauw verband staande met het
Geneefse Réveil steeds toenam, greep Curtat naar de pen. Aanvankelijk had hij niet
kunnen instemmen met het Consistoire en de Veénérable Compagnie des l'asteurs in
Geneve en hun straf optreden tegen het opkomend Réveil, maar nu ging hij hun meer
en meer gelijk geven. Hij schreef: De I'établissement des conventicules dans le canton
de Vaud, duidelijk was zijn toenadering tot de officiéle Geneefse kerk-instanties
hieruit af te lezen. Curtat kon schrijven wat hij wou, het Réveil in Vaud kon hij niet
keren, evenmin als de fatale invloed uit Engeland en Geneve.

Miss Greaves, lid van de Anglicaanse kerk, verspreidde niet alleen ijverig tractaatjes,
maar wilde ook op zondagavond een kleine groep mensen bij zich vragen voor het
gemeenschappelijk lezen van de Bijbel en het houden van een stichtelijk gesprek.
Jonge mannen wou zij uitnodigen, die dan tevens van de straat werden gehouden en
op 'voegzame wijze' hun zondagavond konden doorbrengen. Zij bemerkte dat Curtat
weinig op had met haar plan. Op 19 januari 1820 schreef zij hem dat zij afzag van
haar ‘'kring', tevens sprak zij haar bewondering uit voor de zuivere
geloofsverkondiging in de cantonale kerk van Vaud, waarvan zij Curtat de ware vader
noemde.

Op de keper beschouwd trachtte zij Curtat zand in de ogen te strooien, want kort
daarna nodigde zij Felix Neff uit enige weken te komen logeren in Lausanne en mee
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te helpen bij de stichting van een zendingsgenootschap. In plaats van de Engelse
invloed steunde zij die uit Geneve.

Reeds waren in Yverdon, Vevey, Lausanne enz. kleine zendings-groepjes gevormd,
onder invloed van Genéve sloten zij zich aaneen; in 1821 ontstond dan ook de 'Société
Vaudoise Evangelique des Missions'. Van stonde af aan moest het nieuwe
genootschap rekening houden met een verzet van de officiéle instanties. Een verzet
dat aanstuurde op een opheffing van de nieuwe vereniging. Men vond dat de dominees
hun boekje te buiten gingen en zich ongehoorzaam toonden aan de ordonnances
ecclésiastiques. Hierin werd nl. aan de predikanten voorgeschreven af te zien van
iedere onderneming die niet in overeenstemming was met hun ambt en in strijd met
hun beroep. Zij moesten steeds erop bedacht zijn hun krachten en zorgen te wijden
aan de bevordering van het geluk der zielen hun toevertrouwd.

Curtat was het met deze officiéle afkeuring van de missionaire arbeid van de
predikanten geheel eens. Hij stemde er mee in door het schrijven van een nieuwe
brochure: Nouvelles observations sur l'établissement des conventicules et sur les
missions en gays chrétien. Hij liet zich hierin smalend uit over 'le travail d'une secte
qui parle avec emfase de mission chez les paiéns pour s'en faire un titre de
missionnaire chez les Chrétiens'. Hij signaleerde haar hypocrisie, terwijl hij de hele
Reéveilgroep rustverstoorders vond door hun samenkomsten en door de met Engels
geld gedrukte en verspreide tractaatjes.

Noch de burgerlijke instanties, noch de kerkelijke waren in staat het Réveil te keren.
De ‘conventikels' bleven samenkomen, er bleven tractaten, er bleef een
zendingsgenootschap bestaan. De onenigheden groeiden uit tot strijd. Er vielen
slachtoffers onder de jonge predikanten. In Aubonne verzamelden ds. Chavannes, ds.
Olivier en ds. Juvet een kring om zich heen van gematigde mensen met wie zij
Bijbellezingen hielden. Er werd niet gedacht over afscheiding van de Kkerk,
desondanks grepen kerkelijke en burgerlijke instanties in. Olivier moest Aubonne
onmiddellijk verlaten, Chavannes werd geschorst. Olivier trad uit de kerk, ds. Rochat
uit Vevey volgde uit sympathie zijn voorbeeld. Ds. Rochat werd afgezet. Chavannes,
Olivier en Rochat vroegen eind 1823 autorisatie aan tot het stichten van een vrije kerk.
Het antwoord was het besluit van 15 januari 1824, waarbij iedere godsdienstige
bijeenkomst gehouden buiten de officiéle kerk, verboden werd. De predikanten die
zich niet hielden aan dit besluit zouden worden ontzet uit hun ambt. Dit besluit brak
de Réveil-beweging niet, straffere maatregelen waren nodig. De wet van 20 mei 1824
bracht die verscherping. ledere samenkomst der Mdmiers (de scheldnaam voor de
aanhangers van het Réveil) werd op straffe van boete, hechtenis of verbanning
verboden. Er brak een tijd van vervolging aan. Men durfde niet meer met elkander uit
de Bijbel te lezen, zonder zorgvuldig ramen en deuren gesloten te hebben. De politie
speurde overal naar verboden bijeenkomsten. Arrestaties waren aan de orde van de
dag. Dit alles bleef niet onopgemerkt en verwekte ook buiten Vaud verweer.

ALEXANDRE RODOLPHE VINET (1797-1847) EN ZIJN BAZELSE JAREN

A. R. Vinet was geboortig uit Ouchy bij Lausanne, reeds op dertienjarige leeftijd had
hij daar het College académique afgelopen. Hij liet zich inschrijven als student in de
letteren en wijsbegeerte aan de academie te Lausanne. Na zijn letteren-studie voltooid
te hebben, begon hij in Lausanne theologie te studeren, een studie die hij in Bazel
voltooide. In 1817 benoemde men hem tot leraar in de Franse taal en letterkunde aan
het gymnasium te Bazel. Twintig jaar oefende hij deze betrekking uit in de Zwitserse
Rijnstad.
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Bij zijn komst in Bazel had hij een grote afkeer van alles wat piétist was, de
Hernhutters inbegrepen. Aan zijn vriend Louis Leresche schreef hij op 7 september
181731: 'het kwaad van Bazel is de geweldige menigte van piétisten, die hier huist'.
Hij gaf een spottende beschrijving van hun handel en wandel en bovenal van hun
uiterlijk. De Baseler Mission en het zendingshuis, het opleidingsinstituut en internaat
van de zendelingen in spé, kwamen er wel slecht af. In een brief van 6 maart 1821 aan
Leresche schreef hij naar aanleiding van het Zendingshuis: 'Men kan het eenzijdig
belang dat zij tnekcnnen aan dit instituut, gerust dweepzucht en onverdraagzaamheid
noemen. Onlangs hebben zij durven schrijven en drukken, dat men slechts eerr goed
Christen was in de mate waarmee men deelnam aan deze ondernetning. Ondanks mijn
oprechte eerbied voor de zending, vind ik dat het niet kwaad zou zijn, eerst ons oude
Europa te kerstenen alvorens het Evangelie te brengen in Otahiti, en daaraan denkt
men niet zozeer... Deze piétisten ageren altijd tegen de rede en prediken steeds een
blind geloof en slaafse onderwerping; ik wil niets daarvan in mijn godsdienst: de wet
van Christus is een wet van liefde en de apostelen waren geen piétisten...'32

Alexandre Vinet, gelukkig getrouwd met zijn nichtje Sophie de la Rottaz; had een
slechte gezondheid. Een in 1820 veronachtzaamd letsel, maakte dat hij in 1821
geopereerd moest worden. Een operatie die niet geheel gelukte, waarop hij in 1823
langdurig en zwaar ziek was. Zijn gezondheid kreeg hij nooit meer helemaal terug.
Zijn ziekte bracht Vinet tot inkeer en bekering. Hij zelf schreef hierover aan zijn
vriend: 'Sedert enige tijd, en nog meer sedert mijn ziekte, ben ik ernstiger geworden,
wat ik een grote weldaad en een welwillende beschikking van de Voorzienigheid
acht.'33 Vinet begon nu ook de piétisten anders te zien. Hij werd bovendien
oplettender voor hetgeen op kerkelijk gebied in Geneve en Vaud geschiedde. Vooral
de strijd tussen kerk en opkomend Réveil in Vaud had zijn aandacht. Vinet had steeds
een warm gevoel en een levendig respect voor zijn leermeester Curtat gehad. Een
gevoel dat hij niet dadelijk prijs gaf. Vandaar zijn verontwaardiging toen hij een
verslag las van een conventikel in Rolle.

Malan was hier voorgegaan en had voor Curtat gebeden met de woorden: ‘God geve
Curtat kennis der liefde'. Vinet vond dit uiterst ongepast en schreef zijn Lettre aux
jeunes ministres vaudois, een brochure die hij in 1821 anoniem uitgaf. Het meest
frappante erin was zijn karakterisering van de geestesgesteldheid van Malan c.s., die
hij 'een eigenaardige mengeling van nederigheid en trots' noemde. Vinet veranderde
en de gebeurtenissen snelden verder. Vinet kon zijn ogen niet sluiten voor veel wat
niet in overeenstemming was met zijn opvattingen van het christelijk geloof en het
christelijk handelen.

Vinet's houding tegenover het Zendingshuis was ingrijpend veranderd zoals blijkt uit
een brief aan Leresche van 19 december 1823. Hij had begrip gekregen voor de wijze
waarop de opleiding geheel volgens de Evangelische leerstellingen geleid werd en
doortrokken was van een levend geloof: ‘L'important pour eux est de croire, et ils
croient avec une chaleur d'dme, dont on se fait difficilement une idée dans le monde...'
Geloof; levend christelijk geloof, dat zocht Vinet, maar ook vrijheid van geweten,
zoals wij kunnen lezen in zijn brief aan Charles Monnard van 1 maart 1824: "Weet ge
waarvan ik al gedurende enige tijd droom, vrijheid van geweten!" In diezelfde maand
liet Vinet zijn brochure: Du respect des opinions verschijnen. Een eerste klaroenstoot,
die gevolgd zou worden.

In zijn strijd om de werkelijke verdraagzaamheid, om de gewetensvrijheid, werd Vinet
beziggehouden door de problemen rond de verhouding van kerk en staat. De kerk zelf
had recht op gewetensvrijheid. In hoever kon nu de staat, de beschermer van de
landskerk, die de predikanten betaalde, ingrijpen in de kerkelijke zaken? De
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gebeurtenissen in Vaud waarschuwden Vinet en zetten hem aan het denken. Hij werd
meer en meer voorstander van een volledige scheiding van kerk en staat.

In 1825 schreef de 'Société de la morale chrétienne' te Parijs juist over dit onderwerp
een prijsvraag uit. Vinet zond een antwoord in met als motto Il Cor. 3 v. 17 "... en
waar de Geest des Heren is, is vrijheid'. Zijn verhandeling: Mémoire en faveur de la
liberté des cultes werd bekroond en in november 1826 uitgegeven. Vinet pleitte hierin
voor een algehele scheiding tussen kerk en staat. De gebeurtenissen in Vaud lieten
hem echter niet met rust en het was daarom dat hij in 1829 liet verschijnen: Essai sur
la conscience el sur la liberté religieuse.33 bis Hierin tekende hij o.m. protest aan
tegen het gebeurde in Vaud. Hij zette zijn eigen kerkelijk standpunt duidelijk uiteen en
wees op de plicht van kerkelijke afscheiding, die noodzakelijk zou kunnen worden.
Vinet werkte in zijn artikelen in Le Semeur, journal religieux, politique et littéraire,
zijn standpunt nog verder uit. Het was een weekblad dat van 7 september 1831 tot 28
augustus 1850 te Parijs verscheen. Vinet behoorde tot de belangrijkste medewerkers.
Vinet was niet in de eerste plaats strijder voor het individuele geloof; hij was voor
alles een ootmoedig Christen met een warm hart en een uiterst teer geweten. Zijn
geloof was een werkelijke beleving en straalde door in zijn woorden en talrijke
geschriften, in proza en poézie: Hij was en bleef én literator én theoloog. Hij was voor
heel het Europese Réveil een bijzonder belangrijke figuur, die ongewild en ongezocht
grote invloed heeft uitgeoefend op de Protestantse Christenheid in tal van landen.

ZIET REVEIL IN NEUCHATEL

let Pruisisch Prinsdom Neuenburg of Neuchatel doorleefde ook reeds voor 1830 een
Reéveil. VVan twee kanten kwam hier het Réveil binnen. Uit een brief van de Staats- of
Stadsraad aan de Gouverneur de Graaf von Bernstorff van 25 januari 1830 34 wordt
het verloop van de strijd tegen dit Réveil duidelijk. Reeds van 1814 af waren tal van
vreemdelingen in de stad en de naaste omgeving daarvan, bezig met het verspreiden
van Methodistische leerstellingen. Aanvankelijk leek dit zeer ongevaarlijk, maar al
spoedig werden de predikanten van de officiéle kerk bang voor de bevordering van
separatistische neigingen bij hun parochianen. Zij vroegen hulp aan de Stadsraad,
daarbij verklarende dat de Methodistische leer die verkondigd werd van een
exclusieve weinig christelijke geest getuigde. Een Engelse gouvernante Miss Turner
scheen uit louter propagandistische oogmerken naar Neuchatel gezonden te zijn. Zij
kwam als gouvernante bij vooraanstaande families en verbreidde daar het
Methodisme, zij maakte dan ook bekeerlingen. Bekend is bv. dat de latere professor
dr. A. F. Pétavel door haar bekeerd werd. Het bleef echter niet bij dit Wesleyaanse
Methodisme, gei rnporteerd uit Engeland. Geneve en Vaud, waar het Réveil ook al
betiteld werd met de naam ‘Methodisme’, lieten evengoed invloed gelden in
Neuchatel. Zo hielden b.v. de in Vaud afgezette predikant ds. Jasvet en Empaytaz uit
Geneve, in een dorpje vlak bij Neuchatel huissamenkomsten, godsdienstoefeningen,
waarin zij ook het Avondmaal bedienden.

De Stadsraad deed naarstig onderzoek naar dit alles en stelde zich bovendien op de
hoogte van de wijze waarop men elders deze gevaarlijke geestelijke uitwassen te lijf
ging. Het resultaat van dit alles was een straf optreden, in 1829 werden particuliere
godsdienstoefeningen verboden, want behalve door ds. Juvet en Empaytaz werden ook
elders door min of meer theologisch onderlegde voorgangers bijeenkomsten
gehouden. Hieraan maakten de besluiten van 1829 een einde, voor iedere samenkomst
moest autorisatie aangevraagd worden, in de praktijk mochten alleen de godsdienstige
huissamenkomsten, in de engste zin van het woord, doorgang vinden. Op den duur
hielpen deze besluiten maar heel weinig, het Réveil in Neuchatel was gestuit maar niet
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uitgeroeid. Het zou niet lang duren of het Réveil speelde opnieuw een rol in het
Neuchateloise geestesleven.

HET REVEIL IN FRANKRIJK

De Protestantse kerk in Frankrijk scheen in 1787 met het tolerantie-edict een nieuwe
toekomst tegemoet te gaan. De Franse revolutie bracht haar echter in zeer ongunstige
omstandigheden. Een tijd van herademing trad in onder het bewind van Napoleon. De
restauratie van de Bourbons daarentegen bracht de witte terreur en dus vervolging van
het Protestantisme. In 1816 herstelde zich de toestand, de kerkelijke organisatie, onder
Napoleon begonnen, kon zich consolideren. Schijnbaar was de oude Franse gerefor-
meerde kerk ongedeerd uit de strijd gekomen. Kerktucht en de oude gereformeerde
geloofsbelijdenis van La Rochelle bleven gehandhaafd. Uiterlijk was men dus niet van
het oude afgeweken. Innerlijk ontkwam de kerk niet aan het rationalisme De
moraalprediking in plaats van de oude geloofswaarheden deed opgang. Maar er waren
uitzonderingen, er waren predikanten die de oude geest vasthielden en de nationale
voorlopers werden van het internationale Franse Réveil. In 1823 werd in Montpellier
een bijeenkomst gehouden van predikanten uit de Midi. Men besloot maandelijks
bijeen te komen ten einde samen te werken tot opwekking van het kerkelijke leven.
Het Franse Réveil werd beinvioed door het Engelse Methodisme en het Zwitserse
Calvinisme. Reeds in de negentiger jaren der achttiende eeuw kwamen de eerste
Methodisten-zendelingen naar Frankrijk. In 1791 kwam de Methodistische evangelist
Thomas Coke van het eiland Guernsey naar Frankrijk. Hij liet zich neer in Courseulles
vlak bij Caen. Hij merkte hoe in deze streken eigenlijk geen predikanten waren,
slechts van tijd tot tijd kwaal er eens een reizend dominee die dan op verschillende
plaatsen preekte. Coke voorzag in deze leemte door twee jonge Methodistische
predikers de opdracht te geven zich in Courseulles te vestigen. De twee predikers,
Jean de Quetteville en William Mahy, moesten en konden heel wat werk verzetten. De
vele oorlogen, de Franse revolutie en al haar gevolgen bemoeilijkten het werk. Mahy
bekocht zijn werk met de dood, na vijftien lange jaren op zijn post te hebben gestaan,
werd hij door een zware melancholie overvallen en stierf hij in een sanatorium. De
Methodistische evangelisatie kwam pas goed op gang na de Napoleontische oorlogen.
De organisatie werd officieel erkend. Op de jaarlijkse Methodistenconferentie in 1816
werd Frankrijk onder de buitenlandse stations opgenomen. Aanvankelijk stond het
Franse werk onder het district Guernsey, dat enkele stations op het vasteland bezat. In
1817 kwam er een station in Cherbourg bij. Hier werkte men geheel samen met de
Franse gereformeerde kerk. De Methodisten gaven tenslotte hun post over aan de
Franse kerk, te weten aan het consistoire in Caen. Samenwerking met de Franse Kerk,
waar dit maar mogelijk was, bleek een kenmerk te zijn van deze Methodistische
zending.

In 1818 verzocht Toase een der voornaamste Engelse Methodisten-zendelingen, aan
de conferentie van Leeds nieuwe werkers naar Frankrijk te sturen. Kort na de
conferentie stak Charles Cook over naar Frankrijk. Hij werd de leider en stuwende
kracht van de Methodistische evangelisatie in Frankrijk. Zijn eerste werk was Frans te
leren. Eind october 1818 kwam hij in Caen, 3 december trachtte hij in het Frans te
preken. Een kwartier lang ging het goed, toen riep hij uit: 'Ik kan niet verder mijn tekst
uitleggen.' Hij eindigde de dienst met zang en gebed. Twee maanden later preekte hij
even makkelijk in het Frans als in het Engels. Hij kon slechts in Frankrijk blijven als
hij lid werd van de officieel erkende Eglise réeformée. In 1819 maakte hij een rondreis
door Frankrijk en verbleef hij langere tijd in het Zuiden van dit land. Hij stond in zeer
goede verhouding tot de Franse predikanten en werkte enige tijd samen met de zeer
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Calvinistische ds. Lissignol in Montpellier. Cook zeide terstond dat hij zelf Arminiaan
was. Lissignol, die zijn mededeling met een vraag beantwoordde, vroeg: 'Gelooft Gij
en predikt Gij de rechtvaardiging door het geloof?" Cook antwoordde bevestigend en
hij beleed dit met de nodige kracht. De samenwerking was zeer goed, Lissignol was
blij met de hulp van de Methodistische zendelingen.

Cook maakte een langdurige zendingsreis door de Midi, waar hij met groot succes
evangeliseerde. Hierna ging hij terug naar zijn oorspronkelijk werkterrein in
Normandié. Zijn besluit stond echter vast, dat ook in de Midi een vast zendingsstation
gesticht moest worden. De Engelse conferentie der Methodisten wilde geen nieuwe
zendelingen naar Frankrijk sturen, Cook zelf werd belast met de leiding van een
zendingsstation in de Midi.

Feitelijk was Cook de leider van heel de Methodistische zending in Frankrijk, hij
verzamelde een staf van trouwe Franse medewerkers om zich heen, mannen als: Jean
Leliévre, Jean Rostan, Hocart, Gallienne, enz. In 1821 vestigde Cook zich in Nimes.
Er ging grote kracht uit van dit Methodistisch centrum. Cook’s evangelisatie bezielde
velen, zijn prediking drong door in de wat formeel geworden Protestantse kerk en
blies als het ware het vuur der oude Hugenoten weer aan. Cook was niet alleen
Methodist, hij was een waarachtig Evangelist aan geen kerkleer of kerkgenootschap
gebonden, maar geworteld in en uitgaande van de Bijbel. Met Wesley kon hij zeggen:
de wereld is mijn kerspel. Merle d'Aubigné schreef van Cook aan Matth. Gallienne:
'Het werk dat John Wesley voor Groot Brittannié deed, deed Cook op veel kleinere
schaal op het vasteland'. Cook onderhield goede betrekkingen met predikanten als
Bonifas, Marzials, Samuel Vincent, enz., positieve dominees, die niets van het
rationalisme moesten hebben en alles in het werk stelden om de oude kerk weer te
doen herleven. Cook maakte reizen door heel Frankrijk tot in Zwitserland toe, waar hij
op verschillende plaatsen evangeliseerde. 35

HET REVEIL IN PARIJSE VERDERE ZENDING IN FRANKRIJK

Op een reis naar Engeland maakte Cook een tussenstation in Parijs, hij had veel
contact met de kleine Réveil-kring die hier in de loop der jaren ontstaan was. In 1812
was vanuit Bazel een afdeling van het Brits- en Buitenlands Bijbelgenootschap
opgericht. In 1818 ontstond naast deze buitenlandse aftakking, het specifiek Franse
Protestantse Bijbelgenootschap in Parijs. In 1822 hielp Cook bij de oprichting van de
Société des Missions Evangéliques. Bovendien was in 1822 nog een Société des
Traités religieux in het leven geroepen. In 1829 werd dit alles besloten en overkoepeld
door de oprichting van de Société pour l'encouragement de I'Instruction primaire
parmi les Protestants de France.

In october 1829 hield men te Lyon een conferentie van predikanten en evangelisten in
Zuid-Frankrijk. Men kwam tot de stichting van een 'Institut pour la formation
d'instituteurs-évangélistes'.

Het Franse Réveil ontstond door de samenwerking van binnen- en buitenlandse
krachten. Dit kwam in Parijs tot uiting in de kring van gelovige predikanten en leken,
die het werk aanvatte. Onder de leken was het de Franse uitgever Henri Lutteroth, die
door zijn activiteit in het Tractaat- genootschap, in het Bijbelgenootschap en door zijn
periodiek Les Archives du Christianisme een stuwende kracht werd voor het Franse
Réveil. Bovendien stond zijn huis steeds open voor binnen- en buitenlandse
geestverwanten en werd er menige huissamenkomst bij hem gehouden.

In 1808 kwam ds. Jean Monod, tot die tijd Waals predikant in Kopenhagen, naar
Parijs: Hij was vader van twaalf zoons en dochters. Monod, van oorsprong zelf een
Zwitser, liet zijn zoons in Genéve theologie studeren. Het waren vooral Frédéric en
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Adolphe die het meest naar voren kwamen in het Franse Réveil.

In 1818 kwam Frédéric, na beéindiging van zijn theologische studie in Geneve, naar
Parijs. Hij bracht de Geneefse Réveil-sfeer mee. Zijn brieven aan zijn theologische
vrienden in Genéve spreken een eigen taal. In een brief van 12 october 1818, toen hij
nog wachtende was op een definitief beroep, schreef hij zijn eerste indrukken. Hij was
diep onder de indruk van de misdaad, die hij in het leven van de wereldstad
ontwaarde. Misdaad door ongeloof, door trots, door lichtzinnigheid, maar ook door de
diepe armoede en ellende.

Hij schreef: 'de deugd verbergt zich en moet gezocht worden', hij vervolgde: 'Rien ici
n‘annonce extérieurement qu'il y a un Dieu, un Saveur, un ciel & venir. Le jour du
Seigneur est indignement profane méme par les agents du gouvernement et ne se
distingue des autres que par un redoublement des débauches...'" 'de grote menigte
zielen' aldus Monod, ‘geschapen voor het laatste oordeel, voor de onsterfelijkheid,
vrijgekocht door het bloed van Jezus Christus, leeft alleen voor pleiziertjes en geld
verdienen...'36 Frédéric Monod was ontzet, geroerd door alles wat hij, in Parijs zag,
maar vol ijver om juist in deze verderfelijke stad aan het werk te tijgen. Hij heeft zijn
leven gewijd aan de redding van de verloren zielen. Hij werd predikant eerst voor de
ziekenhuizen, later aan het Oratoire te Parijs. Zijn werk en invloed golden niet alleen
Frankrijk. Door zijn redactie (1820-1863) van het weekblad: Les Archives du
Christianisme werd zijn stem ook in het buitenland gehoord. Het genoemde weekblad
werd in de Réveillanden trouw gelezen.

De president van de Société des Missions deed samen met de elkaar opvolgende
directeuren van het Zendingshuis veel Réveil-werk. Tot Directeur van het
Zendingshuis werd eerst de jonge Zwitserse predikant ds. Galland benoemd, deze
werd na enige jaren opgevolgd door ds. Henri Grandpierre, een Neuchatelois, die
theologie had gestudeerd in Bazel. De diensten in het Zendingshuis, een brandpunt
van het Parijse Réveil, werden meestal door de Directeur geleid. Een ander
middelpunt was een stichting van Robert Haldane.

Deze Schotse evangelist, was na zijn Zwitsers verblijf naar Frankrijk gegaan. Hij
verbleef eerst enige tijd in Montauban, waar hij veel contact had met de universitaire
kringen. Hierna ging hij naar Parijs waar hij in 1824 een opleidings-school voor
evangelisten in de Frans-sprekende landen oprichtte. Zijn doel was op deze wijze aan
de M6miers in Waadtland predikanten te bezorgen. De school werd een religieus
middelpunt. Ook hier werden Zondags diensten gehouden door een der leraren.
Meestal ging ds. Francois Olivier voor. De diensten werden ook buiten de kring der
leerlingen door velen bezocht. De prediking was streng orthodox. De Evan-
gelistenschool en het Zendingshuis, waar de prediking op den duur meer de ethische
kant opging, waren de twee polen waartussen het Parijse, het Franse Reveil zich
bewoog.

Niet alleen Haldane werkte in op het Franse Reveil, ook Henri Drummond deed dit
door zijn in 1817 opgerichte Société continentale de Londres. Het was deze
maatschappij die de eerste Zwitserse evangelisten naar Frankrijk zond. Bijna allen
kwamen uit Geneve, uit de kring van de Bourg de Four. Mannen als Ami Bost,37 die
in Savoie en het midden van Frankrijk werkte; J. F. Vernier de evangelist in Isere en
Drome; Henry Pyt, die naar Béarn ging en de omgeving van Parijs bewerkte; Felix
Neff die vooral de Hautes Alpes bereisde. Zij allen werden uitgezonden door de
Société continentale. De hulp vanuit Zwitserland en die van de Engelse Methodisten
was de positieve Franse predikanten zeer welkom. Maar al te dikwijls waren de Franse
dominees zeer eenzaam en tornden dikwijls moeizaam tegen het vele werk op. Maar
ook die predikanten mogen niet vergeten worden. Een man als Samuel Vincent in
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Nimes, ook al bewoog hij zich op den duur in meer liberale richting, de zeer positieve
predikanten ds. Lissignol en ds. Marzials Sr. en nog vele ongenoemde eenzame
werkers, zij blijven recht houden op een eigen plaats in de geschiedenis van het Franse
Réveil.

In Parijs ontwikkelde het Réveil zich in een meer aristocratische richting. De
huissamenkomsten die sinds 1828 in zwang kwamen, samenkomsten op
donderdagavond bij De Pressensé, Lutteroth, de dames Wilks enz. wezen in die
richting. Groen van Prinsterer en zijn vrouw als zij in Parijs waren, werden in deze
kring steeds hartelijk ontvangen. In Zuid- en Midden Frankrijk bestreek het Réveil een
veel wijdere kring en betekende het kerstening van allen die van de godsdienst
vervreemd waren. Het gaf hulp in de strijd tot de instandhouding van de Protestantse
kerk.

HET REVEIL IN DUITSLAND, 'DIE ERWECKUNG'

Het Réveil in Duitsland viel geografisch gesproken in drie gebieden uiteen, gebieden,
die ieder een eigen karakter hadden. Het Duitse Réveil was veel minder internationaal
dan het Franse. Veel invioed op de Erweckung hadden de Duitse
Christentumsgesellschaft en de Evangelische Broedergemeente. Het eerste Réveil-
gebied werd gevonden in de Rijnstreken met inbegrip van Wirttemberg in het Zuiden
en een invloedssfeer tot in Bremen in het Noorden. Het Réveil hier werd gekenmerkt
door de oude piétistische vroomheid. De Frankische, Markische en Pommerse streken
vormden een tweede gebied, de Erweckung had daar het karakter van een kerkelijk
orthodoxe opleving. Een derde gebied was gelegen in de Zuidelijke landen, met name
in Beieren en het Duitse gedeelte van Bazel, de opleving was hier niet louter
Protestants, maar had ook Rooms-Katholieke kanten.

DE RIINSTREKEN

In het Rijngebied was de stad Elberfeld een middelpunt. De Hervormde

110 kerk aldaar was trots te kunnen zeggen dat zij nog nooit de kansel had gegeven aan
een die het Woord Gods 'verfalschte'. Een beroep naar Elberfeld wilde heel wat
zeggen. In 1816 beriep Elberfeld: Gottfried Daniél Krummacher (1774-1837), een
man geboortig uit Tecklenburg in Westfalen. Krummacher liep het gymnasium in
Hamm af en studeerde theologie aan de Gereformeerde Universiteit in Duisburg.
Hierna werd hij gouverneur bij een familie in Hamm. In 1798 aanvaardde hij een
beroep als predikant in Baerl aan de beneden-Rijn. Krummacher naderde de beslissing
in zijn leven. Reeds als jongen was hij in aanraking gekomen met het piétisme. Zowel
Westfalen als de beneden-Rijnstreken hadden de invloed ondergaan van Tersteegen en
zijn volgelingen, terwijl ook de leer van Friedrich Adolf Lampe nog nawerkte. Lampe
was piétist, maar hij hield de Calvinistische leer van rechtvaardiging en praedestinatie
hoog. Hierin stond hij tegenover Tersteegen en zijn navolgers. De Lampianen wilden
geen kerkelijke scheuring en waren het niet eens met de vele conventikels van de
Tersteegenianen.

De kring van de ouders-Krummacher was uitgesproken piétistisch. Als student in
Duisburg onderging Krummacher jr. de piétistische invloed van rector Hasenkamp en
professor Miller. Zijn werkelijke persoonlijke bekering beleefde Krummacher in
Baerl. In zijn innerlijke strijd en overwinning trok hij zijn gemeente mee. Er had ook
in de gemeente een opwekking plaats. Na de drie veel bewogen jaren in Baerl volgde
voor Krummacher een tijd van rustige bezinning als pastor in Wilfrath (1801-1816);
als een gesterkt en verdiept mens aanvaardde hij in 1816 het beroep naar Elberfeld.
Gottfried Daniél Krummacher heeft van de Hervormde Kerk in Elberfeld een
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monument gemaakt van piétisme en dogmatiek. Vanuit een persoonlijke
bevindelijkheid predikte hij met stelligheid en grote kracht de rechtvaardiging en
heiligmaking uit de pure genade Gods. Hij had de roep een prediker van de
praedestinatie te zijn. Inderdaad de vrijmachtige genade Gods, die de
rechtvaardigmaking en heiligmaking schonk en tot stand bracht zonder de minste
medewerking van de mens, scheen het element van de uitverkiezing met zich te
brengen. Al het menselijke streven, werken, ploeteren om tot heiliging te komen werd
te niet gedaan. Er was alleen een Heiliging in en door Christus. Het einddoel was niet
de vrome mens. God wacht niet op een ontwaken tot een bepaalde zielstoestand, God
roept juist de zondaars tot zich: 'Nicht weil ihr es wert waret, aus Gnaden seid ihr es
geworden. Also lag der Grund nicht in euch selbst, sondern auszer euch, in Christus
.resus lag er. Die Barmherzigkeit, die Liebe Gottes war es, die euch ganz n~nsonst
beseligte, und zwar der Reichtum derselben. Aus Gnaden wird die tiiligkeit
angefangen und aus keiner anderen Ursache bis zur Vollendung lurtgesetzt. So musz
das Heil anerkannt werden, aus lauter Gnaden musz es gesticht, aus lauter Gnaden
musz es angenommen werden..." Op deze wijze +prak Krummacher tot zijn
gemeenteleden, hiermee alle ongezonde, overdreven jacht naar de vrome
volmaaktheid de pas afsnijdend. Heiligmaking en rechtvaardiging lagen in Gods hand
en werden uit Genade geschonken zonder aanzien des persoons. Niet de werken, maar
het geloof kon de mens redden. 'Das Mittel aber, um ‘aus Gnade' selig zu werden, ist
der Glaube'. Krummacher predikte een zuiver reformatorisch piétisme, hij gaf een
richting aan, die enige tientallen jaren later door H. F. Kohlbriigge zou worden
overgenomen en uitgewerkt.

Krummacher vond aanhang onder zijn parochianen, zijn leer werkte bevrijdend, zijn
nuchtere aard paste bij de Elberfelders. Krummacher was ook buiten Elberfeld
bekend, maar ook bestreden en omstreden. Desondanks was hij vele jaren de leidende
persoon van het kerkelijk leven in Elberfeld en omgeving. Hij was een Réveil-
dominee, maar op eigen wijze. Het oprichten van Bijbel-, traktaat- en
zendingsgenootschappen liet hij aan anderen over, al heeft hij in alles trouw
meegewerkt. Hij was omstreden, want hij preekte een ‘praedestinatie-geloof’,
tegengesteld aan de tijd, verdacht en bij de Aufklarung én bij het piétisme. Er was een
zeker onbehagen toen zijn neef Friedrich Wilhelm Krummacher in 1834 ook in
Elberfeld beroepen werd, men had angst voor een te sterke Krummacherse overmacht.
Het was niet te keren, Elberfeld bleef in de eerstvolgende jaren een reformatorisch
middelpunt. Op den duur ontstonden er nauwe betrekkingen tussen de Tersteegen-
iaanse piétisten en G. D. Krummacher. Bij de Tersteegengroep heerste een zekere
geloofsnood. Alle nadruk viel hier op de zichtbare zonden, van waar men moest gaan
tot boete, rechtvaardigmaking, heiligmaking. Deze trits was theoretisch, men kon het
heilsschema kennen en geloven, maar de toepassing in het dagelijkse leven scheen of
was welhaast onmogelijk. Hier werkte Krummacher's prediking bevrijdend.

In hetzelfde jaar dat Gottfried Daniél Krummacher in de Hervormde kerk te Elberfeld
beroepen werd, deed Karl August Déring zijn intree in de Lutherse kerk aldaar. Hoe
anders ook dan Krummacher, was hij toch in de geest nauw met hem verbonden. Hij
had verder veel contact met de in Elberfeld bestaande 'Kreis lebendiger Christen', die
samenkwam ten huize van de leerhandelaar Johann Ball. VVanuit deze kring ontstond
in 1814 de Bergische Bibelgesellschaft en kort daarna de Missions Gesellschaft, die
zich na 1820 vooral op de zending onder Israél richtte. In 1828 verbonden zich de
zendingsverenigingen in Barmen, Elberfeld en Keulen tot de Rheinische Missions
Gesellschatft.
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De opwekking in Elberfeld, veroorzaakte in 1822 een nieuw Reéveil in Freurdenberg,
waardoor de gezelschappen uit de tijd van Tersteegen weer tot bloei kwamen. Bij deze
opwekking waren ook veel jonge mensen betrokken. Zuidelijker in Wirttemberg
leefde men nog in en van het Bengelse biblicisme. Leidende figuren hierbij waren de
predikanten Ludwig en Wilhelm Hofacker. Wirttemberg borg ook een aantal mystiek-
piétistische en theosofisch-chiliastische groepen, waaronder de Michelianen de
bekendste waren. Jakob Bdhme heeft in Zwabenland een ongekende invloed gehad.

HET REVEIL IN BREMEN EN HAMBURG

Gaan wij naar de Noordelijke invloedsfeer van de Nederrijnse Opwekking, dan springt
Bremen in het oog. Hier was de toonaangevende en leidende persoon ds. Gottfried
Menken (1768-1831), een volgeling van Samuél Collenbusch (1724.-1803). Deze
laatste was een volbloed Tersteegeniaan, die ook de invloed van Jakob Bohme en van
Bengel over zich heen had laten gaan. Collenbusch was arts, eerst in Duisburg, later in
Barmen. Hij ijverde tegen de predestinatie, hij wees de erfschuld af, maar aanvaardde
het idee van de erfzonde. De dood van Christus zag hij niet als een genoegdoening van
de straf, maar als een onderdeel van Diens actieve en lijdende gehoorzaamheid.
Christus als voorbeeld van de heiligmaking moet in de mens leven, opdat de eerbied
en het vertrouwen tot God in de mens bewaard blijven, terwijl hij in zijn streven naar
verwerving van deugden, trapsgewijs tot heiligheid komt.

Collenbusch had grote invloed op een kring van jongere theologen. Tot hen hoorde
ook Gottfried Menken, die behalve Tersteegeniaan, een vurig adept van het Bengelse
Biblicisme was. Hij droeg dit Piétisme en Biblicisme uit in Bremen, dat onder zijn
leiding een Reéveil beleefde.

In tegenstelling tot Bremen was de Erweckung in Hamburg veel minder piétistisch.
Het Réveil hier was practischer georiénteerd. De Réveilkring hield zich bezig met
Bijbel-, tractaat- en zendingsgenootschappen, met Zondagsschool en armenbezoek. In
dit practische werk trad het lekenelement sterk op de voorgrond. Ferdinand Beneke
(1774-1848) advocaat en politicus, de senator Martin Hieronymus Hudtwalcker, dr.
Karl Sieveking, Amalia Sieveking, de predikanten Johann Wilhelm Rautenberg,
Johann Hinrich Wichern (wiens persoon en werken eerst na 1830 tot volle ontplooiing
zouden komen), zij allen werkten voor het Rijk Gods, zij deden dit door de noden van
hun naasten te zien en aan hen hun tijd, geld en liefde te geven.

HET REVEIL IN BADEN EN BEIEREN

Een geheel ander aspect had de Erweckung in Baden en Beieren. In Baden maakte
Frau von Kridener rond 1817-1818 veel indruk, haar sterk chiliastische overtuiging
vond hier gehoor. Anderzijds was men nauw verbonden met de Deutsche
Christentumsgesellschaft en de Baseler Mission. In Beieren werkten én de
Christentumsgesellschaft én de Duitse romantische filosofie zeer bevruchtend op het
Réveil, terwijl ook aandacht moet worden gegeven aan de invloed van de universiteit
in Erlangen. Daarbij gaf het contact met de Rooms-Katholieken aan de Beierse
Erweckung een zeer speciaal karakter.

De invloed van de Christentumsgesellschaft en het Bazelse piétisme was vooral te
onderkennen in Neurenberg, in de kring van aanzienlijke kooplieden. Een man als
Tobias Kieszling (1745-1824), die telkens met Bijbels naar Oostenrijk reisde om de
Evangelische groepen daar te helpen, terwijl zijn huis in Neurenberg een middelpunt
was van de Christentumsgesellschaft, kreeg zelfs de bijnaam: Bisschop in
koopmansgestalte. Met hem wijdde zich een grote kring in Neurenberg aan het werk
voor Gods Koninkrijk. Grote invloed ging uit van Friedrich Wilhelm Joseph Schelling
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(1775-1854), de filosoof van de Romantiek. Hij was geboortig uit Wirttemberg,
studeerde theologie en wijsbegeerte in Tbingen. Hij werd achtereenvolgens professor
in Jena en in Wirzburg. In 1806 werd hij algemeen secretaris van de academie van
beeldende kunsten in Minchen. In 1820 vertrok hij naar Erlangen, maar in 1827
keerde hij als professor in de filosofie terug in Miinchen. De nieuwe universiteit aldaar
had hem beroepen.

Schelling was een apostel van de leer der zelfstandigheid en vrijheid van de
menselijke geest, die de natuur kan leren kennen, door af te dalen in de natuur. De
natuur is niet tegengesteld aan de geest, maar is een lagere vorm, de materie is
sluimerende geest. Natuur wordt vanuit de geest gezien. Maar het zijn gaat niet in het
bewustzijn op. Er ligt buiten het bewustzijn het volkomen onbepaalde, het is het
absolute dat ten grondslag ligt aan natuur en geest. Een absoluutheid, geest noch
lichaam, object noch subject, een irrationeel element in de wereld. Een gebied van
God. God kan eerst God zijn als Hij Zich zelf verwezenlijken kan in het absolute aan
de wortel van natuur en geest. Het voortkomen uit God is geen logische zelfontwik-
keling maar schepping, want God is wil en persoon. Het ontstaan der bijzondere
dingen is als 't ware een afval, is de zondeval. De gehele geschiedenis is een streven
naar de eenheid, naar het absolute, de heropname in het absolute is de verlossing.
Deze drang naar de eenheid, deze filosofische mystiek werd vermengd met de
theosofie van Jakob Bethme en vond juist zo in brede kringen in Beieren ingang. Dit
was niet alleen het geval in Protestantse kringen, maar ook bij de Rooms-Katholieken.
In de Rooms Katholieke kerk was heel wat gaande, met name in Augsburg en
Dillingen: viel een Reveil te bespeuren. Hierbij moeten de namen genoemd worden
van professor J. M. Sailer, Jos Weber, Patricius B. Zimmer. Bijzonder moeilijk
hadden het de beide kapelaans uit Dillingen Martin Boos en J. E. Goszner. Professor
Sailer, al hoewel in contact met de Protestantse mannen van het Réveil en met de
leidende figuren uit de Christentumsgesellschaft en de Evangelische Broederschap,
bleef volhouden dat het Gods wens was vast te houden aan de eens gegeven vormen,
de Rooms-Katholieke Kerk mocht niet verlaten worden. Kapelaan Boos had veel meer
moeite hiermee, maar hij hield vol, in 1825 stierf hij als R.K. priester in Sayn bij
Neuwied. J. E. Goszner (1773-1858) kon het niet uithouden. Door toedoen van
Madame de Kridener week hij uit naar St. Petersburg, waar hij een predikers plaats
kreeg. De rust was niet blijvend.

Toen de gunsteling van Tsaar Alexander, een vriend van Madame de Kriidener, in
ongenade viel, moest ook Goszner zijn biezen pakken in Petersburg. Hij keerde naar
Duitsland terug, in 1826 werd hij in Leipzig Protestant. In 1829 kreeg hij een beroep
naar de Bethlehem-kerk in Berlijn.

Naast het mystiek-piétisme en de filosophisch-theosofische denkbeelden moet er bij
kapelaan Boos en bij Goszner ook ongetwijfeld een reformatorische invioed gewerkt
hebben. De reformatorische factor in het Beierse Réveil kwam uit Erlangen Hier was
het professor J. C. Krafft, die de reformatorische dogmatiek aan de universiteit
doceerde. Hij proclameerde met kracht en vuur Luthers rechtvaardigingsleer, hij
verbond deze proclamatie met het Bengelse Biblicisme en de Rijk-Gods gedachte.
Krafft was oecumenisch ingesteld, hij wilde alle kinderen Gods verenigen in een reéle
gemeenschap der Heiligen. Krafft's invloed ging diep en wijd.

HET REVEIL IN BERLIJN EN OMGEVING

Goszner kwam in 1829 in een Berlijn dat het Réveil kende. Op het Berlijnse Réveil
werkten de Christentumsgesellschaft en de Hernhutters, de Evangelische
Broedergemeente in. Een grote rol werd ook gespeeld door het Brits en buitenlands
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Bijbelgenootschap. Het vroege Réveil had zowel in Berlijn, als daarbuiten in Pruisen
en Pommeren, zeer voorname aanhangers. Het 13crlijnse Réveil in zijn beginperiode
hing samen met de nationale opleving na de Franse overheersing.

Een der eerste uitgangspunten was de Christlich-deutsche Tischgesellschaft van
Achim von Arnim, bekend geworden door zijn uitgave van des Knaben Wunderhorn,
en de professor in het staatsrecht Adam von Miiller. Bij hen sloten zich aan Adolf von
Thadden-Trieglaff, die in 1816 contact zocht met kapelaan Goszner en zijn kring,
terwijl ook de gebroeders Leopold, Ludwig en Otto von Gerlach tot het tafel-
genootschap toetraden. Leopold von Gerlach was militair, hij werd later adjudant van
Koning Frederik Willem 1V. Ludwig von Gerlach was jurist en politicus, hij koos de
partij van de uiterst rechts conservatieven. Otto von (krlach studeerde theologie en
werd hofprediker.

Ten slotte hoorden nog tot deze voorname kring de Ober-prasident van Pommeren,
Ernst Senfft von Il'ilsach en M. August von Bethmann-Hollweg, hoogleraar in de
rechten, la ler minister van eredienst in Pruisen. In Berlijn werkte ook Hans Ernst von
Kottwitz. Hij was in zijn geboorteplaats Breslau bekeerd door de Broedergemeente,
maar werd er niet in opgenomen. Hij en zijn vrouw waren zeer vernaogend, hierdoor
legden zij in Berlijn de grondslag voor menig Christelijk maatschappelijk werk. Een
zeer eigen figuur was de Hernhutter predikant van de Boheemse Bethlehemskerk te
Berlijn, Johannes Janicke, die een Missionsschule opende. Hij leidde in de loop der
jaren tachtig zendelingen op, waaronder de zendeling voor China Karl Gitzlaff.

Op de verschillende grote Pruisische en Pommerse goederen werden dikwijls
piétistische kringen en bijeenkomsten gehouden, zo bv. bij Heinrich von Puttkamer,
de latere schoonvader van Bismarck Er waren ook zeer mystische groepen en
wonderlijke types als bv. Schonherr, die wij buiten beschouwing laten.

Veel aandacht verdienen de theologische faculteiten in Berlijn en Halle uit de jaren
voor 1830.

Aan de Berlijnse universiteit trad in 1820 Friedrich August Gottreu Tholuck (1799-
1877) als privaatdocent op. Hij was een arbeiderszoon uit Breslau en oorspronkelijk
bestemd om goudsmid te worden. Uitblinkende door een grote intelligentie kwam hij
toch aan de universiteit en studeerde hij dank zij Von Kottwitz, Oosterse talen. De
laatstgenoemde bracht hem in piétistische Pruisische kringen. Tholuck studeerde
daarop ook theologie en werd de 'Erweckungs-Theolog' bij uitnemendheid. In 1823
werd hij buitengewoon hoogleraar aan de theologische faculteit in Berlijn, in 1826
volgde zijn benoeming tot hoogleraar in Halle. Reeds was toen al verschenen (1823)
zijn: Guido und Julius. Die Lehre von der Siinde und vom Verséhner oder die wahre
Weihe des zweers. Een zeer bewogen boek met zinnen als: 'Die Summa meiner Worte
ist Demut und Liebe' — ... die Erlasung Jesu Christi, alle Gnade Gottes und der ewige
Himmel selbst kann mir nichts helfen, solange Er nicht fiir mich da ist, und fiir mich
ist Er nur da durch den Glauben und die Liebe".

Tholuck was in Halle tot professor benoemd als tegenweer tegen het binnensluipende
rationalisme Hij was een warm zielzorger voor zijn studenten en ook daardoor
bewaarde hij hen voor het rationalisme Tholuck was een levendig man en werd bij een
bezoek aan ons land onaangenaam getroffen door de in Nederland heersende
slaperigheid. Hij schreef naar aanleiding van zijn verblijf in 1825 aan een vriend: 'Een
jaar hier en ik zou dood zijn, morsdood! Want hoe meer langzame en slaperige
mensen ik om mij heen heb, des te meer word ik zelf door innerlijke bewogenheid
verteerd. De Hollanders zijn allemaal slaapkoppen'. Hij vroeg aan een Nederlands
hoogleraar in de theologie hoe men in het Nederlands moest zeggen: 'Het begrip put
het leven niet uit'. Het antwoord was: 'Zo iets zegt men helemaal niet in het
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Nederlands, want 'het leven' dat klinkt zo mystiek en daar hebben wij niet mee op...'38
In Berlijn had ook professor dr. August Neander veel invioed op de studenten.
Neander (1789-1850), oorspronkelijk David Mendel geheten, liet zich als Jood in
1806 Christelijk dopen en nam de naam van zijn peet aan. Hij studeerde theologie en
onderging veel invloed van professor dr. F. E. D. Schleiermacher (1768-1834.). Deze
laatste riep Neander in 1813 kort na zijn promotie in de theologie, als hoogleraar naar
Berlijn. Neander was kerkhistoricus en kerkhistoriograaf. Zijn belangrijkste werk was:
Allgemeine Geschichte der christlichen Religion und Kirche. Hoewel dit werk een
zeker piétistische aanpak verraadt, kan men het toch niet zonder meer piétistisch noe-
men, evenmin als men de schrijver voluit een piétist zou mogen noemen en men kan
hem ook niet helemaal bij het Réveil onderbrengen. Hiervoor was hij een te getrouw
volgeling van Schleiermacher, al zagen wij bij Merie d'Augbigné dat dit samen kan
gaan.

FRIEDRICH ERNST DANIEL SCHLEIERMACHER (1768-1834)

Friedrich E. D. Schleiermacher was geboortig uit een predikanten familie te Breslau.
Zijn vader begon zijn loopbaan als een volbloed rationalistisch predikant, maar in de
loop der jaren zwenkte hij af naar het piétisme. Hij zond zijn zoon naar het
pedagogium van de Hernhutters in Niesky. Schleiermacher jr maakte hier op
veertienjarige leeftijd zijn 'bekering' door, hij werd opgenomen in de Evangelische
Broedergemeente. Hij kwam sterk onder de invloed van het Zinzendorfse piétisme.
Christus werd ook voor hem de persoonlijk gekende Heiland, die door Zijn bloed aan
't kruis vergoten en Zijn verzoenend sterven de zonden der mensen droeg. De
persoonlijke relatie tot Christus heeft Schleiermacher heel zijn leven behouden. Toch
brak hij als jonge man uit het Hernhutterse keurslijf. In 1785 verwisselde hij het
pedagogium te Niesky voor het seminarie te Barby. Hier kwam hij in aanraking met
de filosphie. Zijn denken kreeg een andere richting. Hij richtte met enige vrienden een
filosofen-club’ op. Na de piétistische periode, kwam de jonge Schleiermacher nu in
die van het critisch denken. Deze critische instelling leidde tot een breuk met de
Broedergemeente, zeer tot verdriet van zijn vader. In 1787 deed Schleiermacher jr.
zijn intree op de universiteit in Halle, in die tijd, eigenlijk tegen de bedoeling in, een
bolwerk van rationalisme. Schleiermacher studeerde theologie, maar besteedde vooral
zijn tijd aan filosofie en ethiek. Hij bleef maar twee jaar in Halle, volgde toen zijn
oom, bij wie hij in huis woonde, naar Drossen. lij maakte hier een eenzame sombere
tijd door, waarin hij een sceptische levensbeschouwing koesterde. Zijn heil zocht hij
in de ethiek en filosofie. In deze eenzame jaren bereidde hij zich voor op het
theologische examen, tot hij in Berlijn voor de reformierte Kirchenbeharde met goed
succes aflegde.

Nu enkele jaren gouverneur, leraar en hulpprediker te zijn geweest werd
Schleiermacher in 1796 beroepen tot predikant aan het hospitaal la Charité in Berlijn.
In 1804 werd hij predikant en docent in Halle, in 1806 werd hij beroepen aan de
Drievuldigheidskerk te Berlijn, in 1810 aanvaardde hij een professoraat aan de nieuw
opgerichte academie in de Pruisische hoofdstad. Schleiermacher bewoog zich vooral
in zijn eerste Berlijnse jaren in de kring van verlichte romantici, zoals deze zich
gevormd had rond de Joodse arts NMarkus Hertz en zijn jonge vrouw. Schleiermacher
had veel Joodse vrienden, wat hem nog wel eens kwalijk genomen werd. Bovendien
versleet men hem voor veel rationalistischer dan hij was. Hij weerlegde deze mening
door zijn in 1799 verschenen boek: Reden Uber die Religion an die Gebildeten unter
ihren Verachtern.

Het boek bestond uit vijf redevoeringen, waaraan de schrijver bij de tweede druk in
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1806 een voorwoord voegde, terwijl hij de derde druk in 1821 vermeerderde door de
toevoeging van een reeks Erlauterungen.

Schleiermacher’s christelijke geloofsovertuiging en zijn theologische inzichten zijn in
dit werk te vinden en werden later nog afgerond door zijn dogmatiek: Der christliche
Glaube nach den Grundsdtzen der Evangelischen K'irche im Zusammenhang
dargestellt, waarvan de eerste druk in 182 verscheen.

Wij laten het werk van Schleiermacher op het gebied van de filosofie en de ethiek ter
zijde en willen slechts trachten enkele hoofdlijnen van zijn, theologisch werk aan te
geven, waardoor zijn invloed op Réveil-mannen als Merle d'Aubigné, A. F. Pétavel,
A. R. Vinet en een aantal Nederlanders uit de latere jaren, begrijpelijker wordt.

Reeds in de Reden (ber die Religion richtte Schleiermacher zich tegen de natuurlijke
religie van de Aufklarung. Hij stelde de onmiddellijkheid van de godsdienstige
ervaring in het middelpunt. De dogmatiek was bij hem bepaald door het Christelijk
vroom gemoed. Dit was het enige criterium dat beslissen kon, of een uitspraak in de
dogmatiek een plaats kon vinden, waardoor het tijdelijke, het zinnebeeldige van zulk
een uitspraak erkend werd. Schleiermachers geloofsovertuiging had mystische
trekken. In de diepte van het gemoed weerspiegelde zich het 'Universum' d.w.z. 'die
Anschauung des Universums' Religie was geen motief voor daden, maar het gehele
menselijke zijn moest van een religieuze stemming vergezeld gaan.

Schleiermacher onderscheidde twee drijfveren in de mens. Eén die op de. wereld was
gericht en zoveel mogelijk naar zich toe wilde halen, m.a.w. de drift van het zinnelijke
leven. De tweede kracht was die van het enthousiasme in de geestelijke mens. Het was
de drang naar het zich geestelijk willen verliezen in het geheel van de kosmos. De
mens was de rusteloze zoeker naar het universum, zonder ooit iets wezenlijks te
scheppen. Tussen deze twee drijfkrachten moest het tot een synthese komen. God
zond en zendt ten allen tijde enkelingen in wie op vruchtbare wijze verbonden is, wat
bij de mens in het algemeen uiteen gaat. Zij zijn de 'middelaars’ die het zinnelijke én
het geestelijke in zich verenigen. Zij zijn de priesters. VVoorzover zij scheppende
figuren zijn, die wat zij op hun tocht door het universum ontvangen hebben, zinnelijk
weten weer te geven, zijn het de dichters, de zieners, de redenaars, de kunstenaars. De
Christus was voor Schleiermacher de priester van het Allerhoogste, die het rijk Gods
tot de mensen brengt en de geheimenissen Gods verkondigt.

Voor Schleiermacher was het kenmerk van het Christendom ten opzichte van de
aanschouwing van het universum het besef; dat er een verzet is, een tegenstreven van
het eindige tegen het volledige, tegen de voleinding: 'Entgegenstreben des Endlichen
gegen das Ganze'. In het Christendom vinden wij Gods antwoord op die verbreking
van de eenheid. Op het verderf volgt de verlossing, op de vijandschap de bemiddeling.
Kenmerkend voor het Christendom is het besef van de verbrokenheid der wereld en
Gods wil om deze te genezen. De beperkte mens komt er niet; hij blijft zoeken, hij
vindt, maar verliest wat hij gevonden heeft. God openbaart zich wel voor hem, maar
de aardse zin verslindt alles: 'Alles wird fortgerissen von dem innewohnenden
irreligiésen Prinzip'.

God redt in en door de geschiedenis. De Christen ziet het universum in de
geschiedenis, God spreekt daar tot hem en verlost hem. In de wereld blijft de
gebrokenheid, juist omdat de Christen dit duidelijk ziet, is het Christendom een
godsdienst van de "Wehmut' over de 'Unterbrechung der Religion.'

God heft de verlorenheid der wereld op door Christus, de Goddelijke Middelaar.
Christus is van goddelijke natuur en niet uit de mensenwereld. Schleiermacher zag dit
als een groot mysterie. Eenmaal zal God alles in allen zijn, dan verliest de Christus
zijn betekenis, doch dit ligt in een tijd Duiten alle tijden.
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In zijn Glaubenslehre zette Schleiermacher de dogmatische kanten van het
Christendom uiteen, waarbij zoals wij reeds zeiden veel nadruk viel op de ‘trommen
Gemiitszustand'. De dogmatiek geeft de uiteenzetting van het Christelijke leven in de
mens. Voorop staat bij de nadere uiteenzettingen de grondstelling: 'In dem
Christentum is alles bezogen auf die durch Jesus von Nazareth vollbrachte Erlosung'.
Door het vrome bewustzijn, opgevat als ren genade, kan de verloste mens spreken
over God-Christus.

Schleiermacher zag de wereld gewikkeld in de strijd van twee machten: de macht van
de zonde, waarin wij zijn opgesloten in de door zonde gevallen wereld, en de
samenleving die van Christus uitgaat. Alleen de mens die hieraan deel heeft, die in dit
nieuwe leven dat van Christus uitgaat leeft, is de Christen die kan getuigen van zijn
geloof. Christus werkt in de geschiedenis, in de grote historische samenleving. Er is
geen weg om God te leren kennen dan door Christus, zoals Hij naar voren treedt in de
gemeenschap van de kerk. Christus is daarvan de bezielende kracht. Wij kunnen geen
kracht uit Ir kerk putten zonder uit Christus te putten. Door deel te hebben aan
Christus' zondeloze volkomenheid worden wij verlost. Tegelijkertijd blijft Christus de
kritische factor in deze zondige wereld, maar nooit en te nimmer vanuit deze wereld te
verklaren.

Voor Schleiermacher was Christus niet alleen het beeld van de ideale, de volkomen
mens, maar ook van de vrije mens. Schleiermacher verklaarde dat die vrijheid ook in
het gewone mensenleven te realiseren was. De vrijheid in ons, is onze goddelijkheid
én ons bewustzijn van mens te zijn. Schleiernuirher toch zei: 'Al kan ik niet zeggen
dat God in mij is, ik kan toch zeggen: er is iets van God in mij en dat ontvang ik van
Christus".

Schleiermacher, die sterk romantische, mystische trekken had, was tegelijkertijd een
kind van het rationalisme van zijn tijd. Dit komt tot uiting bij zijn verklaring dat de
religie ondanks het irrationele en het bovennatuurlijke, ondanks het mysterie van het
moment waarop Christus werkelijkheid voor de mens wordt, toch rationeel is. Althans
voorzover zij aangelegd is in de menselijke geest, de ratio, in de 'Vernunft', wat niet
adeaequaat is aan 'verstand'. Hier stuiten wij op een rationalistisch, in ieder geval een
humanistisch element, dat Schleiermacher brengt in de sfeer van het Idealisme.39
Elementen van Schleiermacher zijn terug te vinden bij A. R. Vinet in zijn opvattingen
over de gewetens- en religie-vrijheid; bij Merle d'Aubigné in zijn ideeén over de
historische bepaaldheid. In hoever Groen van Prinsterer en Van der Kemp in hun
godsdienstig-historische beschouwingen Schleiermacher naderden, valt niet direct te
zeggen. Wezensverwantheid met de romantici Willem Bilderdijk, I. da Costa enz. was
er ongetwijfeld, maar dit kan niet met realia worden aangetoond.

Een directe tegenstander van Schleiermacher was de 'Erwveckungstheologe' Ernst
Wilhelm von Hengstenberg (1802-1869) .

Hengstenberg studeerde theologie, filosofie en Oosterse letteren in Bonn, maar zijn
werkelijke vorming ontving hij in Bazel. Tijdens zijn Bazelse verblijf kwam hij veel
in het Missionshaus. De prediking in dit middelpunt van de Bazeler zending en de
invlioed van de Christentumsgesellschaft vormden Hengstenberg tot een man van de
'Erweckung'. Terug in Duitsland promoveerde hij in 1824 te Berlijn, hij werd in 1828
hoogleraar aan de Berlijnse universiteit in de Oud-Testamentische vakken.
Hengstenberg was niet alleen theoloog, maar ook een typische kerk-politicus. In 1827
richtte hij de Evangelische Kirchenzeitung op, die zowel algemeen godsdienstig,
d.w.z. in orthodox Christelijke zin, als kerk-politisch grote invloed kreeg in Duitsland
en daarbuiten. Hengstenberg opperde in zijn periodiek vele problemen over de
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verhouding van kerk en staat. Hij stond niet alleen in zijn bezorgdheid over de
oplossing van de vele vraagstukken, maar vond steun bij de juristen Von Haller en
Stahl.

KARL LUDWIG VON HALLER (1768-1854) EN FRIEDRICH JULIUS STAHL
(1802-1861)

Karl Ludwig von Haller, een Berns Patriciér, werd in de revolutiejaren naar Wenen
verdreven. In 1806 keerde hij terug in zijn vaderstad en werd hij hoogleraar in het
Staatsrecht aldaar. In 1816 verscheen zijn beroemd geworden boek: Restauration der
Staatswissenschaft, waarin hij Rousseau's Contrat Social bestreed. VVon Haller wilde
niets weten van een verdrag als grondslag van de staat. Hij zocht de verklaring in het
gegeven feit van de on-

gelijke machtsverdeling en in de behoefte aan bescherming, waarbij alle aandacht viel
op het autoriteitsbegrip. Von Haller had een sterk gevoel voor hiérarchie, dat hij ook
op godsdienstig gebied toonde. Hij vond deze hiérarchie in de Rooms-Katholieke
kerk. In 1820 ging hij daarom over tot de 'Moederkerk'. Hij verliet Zwitserland en was
enige jaren werkzaam in Parijs. Hij keerde weer terug naar Zwitserland en vestigde
zich op zijn landgoed bij Solothurn. Hij had veel Duitse contacten en was eng
verbonden met de reactionaire kringen. Hij werd een trouw correspondent van de
Duitse anti-revolutionaire Kreuzzeitung.

Hij had veel Duitse bewonderaars, de Pruisische kroonprins Friedrich Wilhelm was
een zijner trouwste adepten. Friedrich Julius Stahl was een principieel Protestants
staats-filosoof. Van geboorte Jood, bekeerde hij zich en ontving in 1819 de
Christelijke doop. Hij was achtereenvolgens privaat-docent en hoogleraar in de rechts-
filosofie in Minchen, Wirzburg, Erlangen en Berlijn. Van 1830 tot 1837 verscheen
zijn werk: Filosofie des Rechts nach geschichtlicher Ansicht. Bekend en berucht werd
Stahl's uitspraak: 'Autoritat nicht Majoritat'. Een uitspraak telkens en telkens door hem
herhaald. Hij was lange jaren de leider van de conservatief-reactionaire partij in
Pruisen. Maar ook ver buiten Pruisen en buiten Duitsland had hij invloed. Wij zullen
zien hoe ook Groen van Prinsterer in ons land zeer onder zijn invloed kwam.

De verhouding tussen het Réveil en de conservatieve partijen in verschillende landen
wordt vooral na 1830 duidelijker. Het Réveil ontstond als reactie op de Franse
revolutie, het rationalisme en de godsdienstloosheid. In de periode na 1830
kristalliseerde het. Réveil zich tot vastere vormen in staat, kerk en maatschappij.
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ENGELAND EN SCHOTLAND - JOHN NELSON DARBY (1800-1882); THOMAS
CHALMERS (1780-1847) EN EDWARD IRVING (1792-1834)

Wij begonnen dit hoofdstuk met het Engelse Bijbelgenootschap en zijn invloedsferen,
wij willen het hoofdstuk afsluiten met enkele opmerkingen over Engeland en
Schotland.

I11 1800 werd te Londen als zoon van lerse ouders geboren. John Nelson Darby. Zijn
vader zond hem naar lerland voor zijn opleiding Hij studeerde rechten in Dublin, maar
de juristerij kon hem niet blijvend boeien. Hij kwam tot bekering en besloot zijn
krachten aan de theologie te wijden. In 1826 werd hij tot priester gewijd in de
Anglicaanse staatskerk. Darby voelde al spoedig dat hij in de staatskerk niet op zijn
plaats was. Hij stootte zich van de verwereldlijkte kerkmensen, bovendien kwam hij in
verzet tegen het al te nauwe contact van kerk en staat. In Dublin kwam hij in
aanraking met Ir zogenaamde Walkerse gemeente, een groep mensen die zich onder
leiding van John Walker in 1804 had losgemaakt van de Anglicaanse kerk. Darby
kreeg zijn plaats in een conventikel onder leiding van de tandarts Groves. In 1828 trok
Darby zijn consequentie uit dit samengaan met de buitenstaatskerkelijke groepen, hij
trad uit de Anglicaanse kerk. Hij had een nieuwe weg gevonden. Hij kwam in
aanraking met Benjamin Wills Newton, een der leiders van de Plymouth broeders. De
broeders uit Plymouth wezen alle kerkelijkheid af. De ware kerk was geestelijk en
onzichtbaar. Men leefde in de verwachting van de nabije wederkomst van Jezus
Christus. Op die dag wilde men zich tezamen voorbereiden door elkander te stichten,
te vertroosten en samen het avondmaal te vieren. Vaste predikers kende men niet, hij
die de geest kreeg, sprak. Darby vond in deze kring wat hij zocht.

Het was mede door Darby dat deze Broeders uit Plymouth een veel wijdere spanboog
kregen. De beweging verbreidde zich over geheel Engeland en tal van andere West-
Europeese landen. Op het continent werd Zwitserland, met name de stad Lausanne een
belangrijk centrum. Darby werkte mee aan de uitbreiding van de Plymouth beweging,
maar zijn op kerkelijk gebied zeer anarchistische aard bracht ten slotte scheuring
teweeg. Splitsing deed meer-, dere van elkaar afwijkende groepen ontstaan.
Persoonlijk kreeg Darby een steeds grotere internationale invloed in de Protestantse
Réveilwereld. Wij zullen deze invloed in een beschouwing van het Réveil na 1830 van
meer nabij bezien.

Het Engelse Réveil had weerklank gevonden in Schotland.

De Schotse kerk van rond 1820 had een Evangelische meerderheid. De tijd van de
liberalen, de Moderates genaamd, was in feite voorbij. De Schotse Evangelische groep
stond voor een ondubbelzinnig en onbekrompen kerkelijk leven, waarin de
voorschriften van de Westminster-synode van 1647 werden gehandhaafd. De kerk had
in de achttiende eeuw haar Calvinistische oorsprong verloochend, zij was afgegleden
en verbasterd. Dit had vele positieve mensen de kerk uitgedreven. Er ontstonden
kerkjes buiten de kerk, het dissenterdom bloeide welig. In de jaren rond 1820 kwam
een kentering in dit alles. De kerk kreeg weer een positiever karakter.

In 1803 deed de jonge Thomas Chalmers zijn intree in de Schotse kerk te Kilmany.
Aanvankelijk een Moderator, maakte hij een crisis door. Na een periode van
negativisme, keerde hij terug tot gebed en een positief geloof. Naast predikant was hij
aanvankelijk nog academisch assistent in de, wiskunde aan de universiteit van St.
Andrews. Het wetenschappelijke werk beviel hem beter dan het pastorale, zelfs zijn
preken roffelde hij af. Het liep spaak. Chalmers werd ziek, tijdens zijn ziekte kwam
hij tot inkeer. Als een ander mens hervatte hij na zijn ziekte het pastorale werk. Hij
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sloot zich aan bij de Evangelische groep, maar behield de ruime blik van de
Moderates.40 Chalmers was een positief Christen en dominee. In zijn werk werd hij
gesterkt en aangevuurd door het lezen van Wilberforce: Practical View of Christianity.
Chalmers gaf zich nu in de eerste plaats aan zijn werk in de gemeente. Hij zorgde
ervoor dat er een afdeling kwam van het. Brits Bijbel-

genootschap en stimuleerde het zendingswerk. In 1815 aanvaardde hij een beroep naar
Glasgow. Chalmers ontwikkelde zich tot een zeer talentvol prediker, maar ook het
practische Christelijke werk behield zijn aandacht. Hij was een goed pastor, terwijl hij
zich tevens verdiepte in de sociale problemen van zijn tijd. In 1819 verscheen de
eerste druk van zijn standaardwerk: On the Christian and Civic Economy of Large
Towns. In 1823 kwam er een einde aan Chalmers pastoraat, hij aanvaardde de
benoeming tot professor in de 'moral-filosophy' aan de universiteit van St. Andrews,
in 1828 werd hij hoogleraar in de theologie in Edinburg.

Chalmers droeg zijn sociale ideeén aan zijn studenten uit. Toch voelde hij het vooral
in Edinburg als zijn belangrijkste taak van professor in de godgeleerdheid predikanten
te vormen. Er ging bezieling van hem uit, hij vervulde zijn studenten met liefde voor
hun studie en enthousiasme voor het komende ambt Chalmers wilde én als predikant
en als professor niet anders zijn dan een Bijbels theoloog, waarbij hij grote nadruk
legde op het universele karakter van Christus heilswerk. Hij bleef ook toen hij
hoogleraar was, een werkzaam aandeel nemen in de kerkelijke gebeurtenissen. Een
later hoofdstuk zal zijn aandeel schetsen in de totstandkoming van de Free Church of
Scotland in 1843. Een kerk die ook voor Nederland van groot belang zou worden.40
Een geheel ander man als Chalmers was de hulpprediker die hij in 1819 in Glasgow
aan zijn zijde kreeg, nl. Edward Irving. Een man ongetwijfeld met grote sprekersgave
maar met weinig gefundeerde theologische kennis. Edward Irving werd in 1821
beroepen bij de Schotse kerk in Londen. Zijn meeslepende prediking trok veel
toehoorders. Maar al spoedig overwoekerde zijn neiging tot het ongewone zijn
theologische inzichten. Hij gaf zich over aan chiliastische speculaties, die hem met
zijn afwijkende christologie op den duur in conflict met zijn kerkbestuur brachten.
Een conflict dat eindigde met zijn afzetting als predikant en als lid van de Schotse
kerk. Erving was niet geschokt door deze uitbanning uit de officiéle kerk. Er was een
nieuwe kerk in opkomst. Henry Drummond steunde Irving financieel en het was op
zijn buitengoed Albury Park, dat in 1826 de Apostolische Katholieke kerk werd
gesticht. Een kerk gesticht in het bewustzijn van de nabijheid van het Duizendjarig
Rijk en de Wederkomst van Christus. Een kerk die ook liet herstel van het oude
Apostolaat insloot. Een kerkelijke hiérarchie van Profeten, Apostelen, Engelen,
Diakenen en Subdiakenen gaf een geheel eigen karakter aan deze nieuwe geestelijke
gemeenschap. Aan de liturgie werd veel aandacht gegeven.

Zowel Irvings geschriften als zijn Apostolisch Katholicisme trokken de belangstelling
van het internationaal Réveil, dit was ook in Nederland het geval.

Met Irving sluiten wij deze eerste buitenlandse Réveilperiode af, in de tijd na 1830
hopen wij ook nog iets te zeggen over het Deens en Skandinavisch

Réveil.

De tijd voor 1830 brengt, hoezeer de landen onderling verschillen, toch een en
hetzelfde Réveil-schema naar voren. Men vindt steeds een nieuw élan tot bestudering
van de Bijbel, een nieuwe liefde voor onderlinge Bijbelbespreking, waarbij ook de
leek dikwijls de leiding heeft, een drang tot verspreiding van de Bijbel en de Bijbelse
boodschap. Bijbel- en tractaatgenootschappen worden opgericht. Een levende roeping
tot uitdragen van het Christendom in verre gebieden, doet zendingsgenootschappen
ontstaan. Daarnaast zien wij een langzaam doorbrekende maatschappelijke belang-
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stelling voor de naaste, gedragen door de overtuiging dat de christelijke naastenliefde
dit eist. Het geloof was dikwijls sterk romantisch getint, wat zich uitte in chiliastische
en apocalyptische belangstelling. Deze romantiek zou in een volgende periode
verdwijnen. De praktijk van het Christendom, de doorwerking van het Réveil in kerk,
staat en maatschappij nam de plaats van de romantiek in.
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Hoofdstuk 5

OPKOMST VAN HET REVEIL IN NEDERLAND AMSTERDAM:
BEKERING EN STRIJD; VORMING VAN DE GROEP

Het Amsterdam, waar Capadose en Da Costa terugkeerden na de Leidse jaren, had
zich nog niet hersteld van de Franse tijd.

Reeds in de achttiende eeuw maakten de handel en visserij, tezamen de oor-
spronkelijke hartader van de Amsterdamse welvaart, een crisis door. De walvis- en
kabeljauwvangst ging te niet, de haringvisserij kwijnde. De handel kreeg een ander
karakter, de Amsterdamse commercie kenmerkte zich in de achttiende eeuw door
commissie- en geldhandel. De commissiehandel was de grote welvaartsbron.
Amsterdam werd in de achttiende eeuw de geliefde tussenhaven van heel Europa. Tal
van vreemde kooplieden zonden hun goederen naar Amsterdam, waar plaatsing en
crediet was te vinden. De Amsterdamse kooplieden verdienden geld door het
aannemen van consignaties, met dit voordeel dat men zijn eigen mensen niet over zee
te sturen had en het risico ontlopen werd. Het leek alles heel mooi, maar ongemerkt
slopen de bezwaren binnen! De handel werd door correspondentie gedreven, door in
Amsterdam gevestigde vreemdelingen. De goederenhandel raakte geheel in
buitenlandse handen, de Amsterdammer bleef commissionair of bankier. In vredestijd
was dit niet schadelijk, de winst bleef aanzienlijk en liet geld stroomde naar de
handelsmetropool. Anders werd het in de Franse jaren, met hun oorlogen en
dictatoriale overheersing, met het ondergeschikt maken van de handel aan het
continentaalstelsel. In deze jaren bleef er van di. handelsmetropool Amsterdam weinig
over. Daarbij kwam dat het 1J meer en meer dichtslibde, waardoor de directe weg naar
zee werd bedreigd. Een ander bezwaar was de al te ouderwetse regeling van de
Amsterdamse beurtschipperij, waardoor het handelsverkeer zich zoetjes aan naar
Rotter- (kun dreigde te verplaatsen. De bevrijding van november 1813 bracht
natuurlijk geen plotselinge verandering. Amsterdam moest nog vele moeilijke jaren
doormaken in zijn goederen-, commissie- en geldhandel.

De commissie-handel raakte uit de tijd. De Franse en Italiaanse wijnen, bestemd voor
de landen aan de Oostzee, konden rechtstreeks verzonden worden en hadden geen
tussenhaven in Nederland nodig. De Engelsen haalden zelf hennep, vlas en bont uit
Rusland, zij hadden geen Amsterdamse hulp en geen tussenstation nodig. Engeland
had in de jaren van het continentaal stelsel vrij spel in de Europese handel gehad. De
Amsterdamse handel werd door dit alles onverhoeds teruggedrongen tot 'local trade'.
Het veranderde karakter van de handel werd door de jonge kooplieden, men zou
kunnen zeggen door de koopmanszonen, duidelijk gevoeld. Dit blijkt bv. uit een brief
van de negentienjarige Willem de Clercq.

Hij was in de zomer van 1814 op reis naar Oost-Friesland en Bremen om zaken te
doen voor het graankantoor van grootvader, oom en vader. Op | september 18141
schreef hij naar het kantoor S. en P. de Clercq en zn. een brief met de kenmerkende
zinnen. '

De buitenlanders hebben uit geheel andere pogen leeren zien dan véor de oorlogen
van Napoleon en de vervl Engelschen hebben de gehele Oostzee in handen. De oude
vormen kunnen volstrekt niet meer bestaan Men moet op eenera veranderden voet
gesteld worden, want op den ouden voet wanneer men slechts als in luilekkerland den
mond had open te doen, om er consignatién in te zien vliegen kan volstrekt niets meer
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geschieden...’

Willem de Clercq had gelijk, men moest van de commissiehandel weer tot
goederenhandel, in ieder geval tot een eigen handel, komen. Maar de handel werd al
evenzeer bemoeilijkt door de economische politiek van het Verenigd Koninkrijk. In
1816 werden de in 1813 weer ingevoerde convooien en licenten vervangen door een
door minister Appelius ontworpen tarieven- stelsel. Hoge in- en doorvoerrechten
moesten de nijverheid van het Koninkrijk, die vooral in de Zuidelijke Nederlanden te
vinden was, beschermen. Daarvoor dienden ook de lage uitvoerrechten op
fabrieksgoederen. Wat voordeel was voor de nijverheid, was nadeel voor de handel.
Bovendien werden in 1819 hoge accijnsen op koffie en suiker ingevoerd. Dit alles was
echter niet genoeg om de deplorabele toestand van de schatkist te verbeteren.

Er moesten nieuwe bronnen worden aangeboord. In overleg met de oud- minister van
financién uit de Franse jaren, Alexander Gogel, werden in 1821 belastingen op het
personeel, het gemaal en geslacht ingevoerd. Het voor die jaren hoog en streng
belastingstelsel was niet bevorderlijk voor de toch reeds kwijnende welvaart. Het
particulier- en het handelskapitaal, vooral in Amsterdam, ging zeer achteruit. De
Engelse effecten hadden in geen jaren meer dividend gegeven, terwijl ook met de
andere geldswaardige papieren de moeilijkheden niet van de lucht waren. De
staatsschuld waar vele grotere en kleinere spaarders en beleggers bij betrokken waren,
werd geunificeerd. In mei 1814 werd een wet over deze materie afgekondigd. De
unificatie bestond uit een verdeling in 1/3 werkelijke schuld waarvoor 21/2% rente
werd uitgekeerd en 2/3 uitgestelde schuld, die renteloos was. leder jaar ging 4
millioen van de uitgestelde schuld over in de werkelijke schuld, terwijl van dit laatst
genoemde gedeelte vier millioen werd geamortiseerd (afgelost). Deze nieuwe
regeling, vastgesteld door Kroon en Staten- Generaal, was een vooruitgang bij de
Franse tiércering, al bleef er een zekere gelijkenis.

Wie de particuliere dagboeken en brieven uit de Amsterdamse bank- en handelswereld
uit de eerste jaren van het Verenigd Koninkrijk leest, wordt getroffen door de talrijke
mededelingen over 'fout' gegane handelshuizen. Het was voor velen moeilijk het
hoofd boven water te houden. De slechte kapitaalstoestand, in velerlei opzicht het
ontbreken van kapitaal, maakte het voor Amsterdam moeilijk weer mee te doen in het
Europese en overzeese handelsleven. De scheepsbouw was achterop geraakt en van
modernisering van het verkeer te water was weinig sprake. Amsterdam zag in 1818
voor liet eerst een stoomboot op het 1J en wel het Engelse schip The Defiance. Eerst in
1825 werd te Amsterdam met Koninklijk octrooi, de eerste Stoomvaartmaatschappij
opgericht met binnenlandse lijnen en met een geregelde vaart op Londen en Hamburg.
Een grote verbetering voor de handel zou het Noord-Hollands kanaal worden,
waardoor Amsterdam weer een directe verbinding met de Noordzee kreeg. In 1819
werd de eerste spade voor het kanaal in de grond gezet. Verbeteringen voor de
toekomst, maar de jaren 1815-1825 waren donker. In deze niet meer bloeiende geld-
en handelsstad vond de geestelijke opleving van de eerste helft der negentiende eeuw
desondanks of misschien juist daardoor, een vruchtbare bodem.

DE TERUGKEER VAN CAPADOSE EN DA COSTA IN AMSTERDAM

In de loop van 1818 kwamen Abraham Capadose en lIsadc da Costa terug in
Amsterdam, in hun Joodse familiekring. Da Costa keerde terug als meester in de
Rechten, hij had kort voordat hij Leiden verliet met succes zijn proefschrift: Specimen
Juridicum inaugurale, de Condictionibus, verdedigd. Capadose had zijn medische
studie afgesloten met een proefschrift getiteld: l)issertatio physiologico pathologica
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inauguralis, de foetu intra foetum. De wetenschappelijke vakopleiding was voltooid,
thans volgde voor beiden de practische toepassing van het geleerde in het volle leven.
Da Costa vestigde zich als advocaat; Capadose kreeg als geneesheer deel aan de
medische praktijk van zijn oom Immanuél Capadose.

De oude dokter Capadose was het prototype van de liberale geémancipeerde maar niet
geassimileerde Jood. Hij was een vurige Oranjeklant en had het liefst in 1795 de Prins
van Oranje in zijn ballingschap gevolgd. Hij bleef in Nederland en aanvaardde de
diverse revolutionaire regeringen. Zelfs werd hij lijfarts van Koning Lodewijk
Napoleon. De koning had zeer met hem op rei verhief hem tot ridder in de Orde van
de Unie. Immanuél Capadose bekleedde tijdens de inlijving het lidmaatschap van de
Departementale Raad der Zuiderzee. In het Verenigd Koninkrijk concentreerde hij
zich weer geheel op zijn medische praktijk, hij leefde nog vele jaren als een zeer
gezien medicus. medicus. Immanuél Capadose was liberaal, rationalistisch,
geémancipeerd, maar daarbij bleef hij volbloed Portugees Jood. Hij was trots op het
Sefardisch verleden, trots op zijn stand, gehecht aan de Joodse godsdienst uit nationaal
oogpunt. In 1818 was hij een reeds bejaard man, weduwnaar en daardoor eenzaam.
Besloten werd dat zijn neef niet alleen deel zou krijgen fiat r zijn praktijk, maar
bovendien bij hem zou komen inwonen.

De kring rond de oude dokter, de kring waar de Bilderdijkiaanse jonge Capadose zijn
intree deed, was liberaal. Hoofdzakelijk waren de huisvrienden zelfs zeer on-
godsdienstig en voor het merendeel naam-Christenen. Immanuél mocht trots erop zijn
dat hij een Portugees Israéliet was, zijn kring was niet Joods. Da Costa kwam in een
Joods milieu terug, terwijl hij ook daarbuiten in Joodse kringen verkeerde. Hij werd
opnieuw een actief lid van Concordia Crescimus. Begin 1819, hij was toen zelf
voorzitter, stelde hij een nieuwe opzet voor de werkzaamheden voor. Hij vond dat er
te weinig aandacht werd besteed aan de Sefardische vraagstukken, er was te weinig
belangstelling voor de eigen geschiedenis, taal- en letterkunde. Er zou ook studie
moeten worden gemaakt van het Portugees. Zijn plannen vonden weinig ingang, het
gezelschap was al wat op zijn retour. In 1821 verliet Da Costa de Joodse literaire
vriendenkring.

Da Costa's plannen voor Concordia pasten helemaal in zijn romantisch- historische
werkobjecten uit die dagen. In een brief aan Willem van Hogen- dorp van augustus
18192 schreef hij: 'Eindelijk le dessein en est pris. Mijn Prometheus en dissertatie (de
litteraire dissertatie) eens af zijnde ga ik aan een Essai sur I'histoi.re des Juifs en
Espagne et en Portugal werken'.

Een ‘'essal’, dat pas jaren later gestalte kreeg in Da Costa's Israél en de Volken. Da
Costa had niet alleen zijn Joodse vriendenkring, hij begon ook daarbuiten in het
culturele leven zijner dagen een belangrijke plaats in te nemen. Hij was bekend als de
dichtende leerling van Willem Bilderdijk.

Zijn vertaling van Aeschylus: Perzen, opgedragen aan Bilderdijk en professor D. J.
van Lennep, had de aandacht op hem gevestigd. In 1818 verscheen Da Costa's
oorspronkelijk treurspel: Alfonsus de Eerste. De stof voor dit treurspel ontleende hij
aan de Portugees middeleeuwse geschiedenis. Dit treurspel vestigde Da Costa's
litteraire naam. De Maatschappij voor Nederlandsche Letterkunde bood hem het
lidmaatschap aan. De Hollandsche Maatschappij voor Fraaie kunsten en
Wetenschappen verzocht hem voor het vervullen van spreekbeurten in de afdeling
Amsterdam. Naast deze officiéle erkenning moet ook de officieuse niet vergeten
worden, want talrijk waren de litteraire soupertjes bij vooraanstaande
Amsterdammers, waar hij mocht aanzitten.
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Isadc da Costa was een geémancipeerde Jood, hoe kon het anders, maar hij was geen
geassimileerde Jood. Zijn Jood-zijn, zijn Joodse afkomst was hem heilig. In Leiden,
dat geen Portugees-Joodse gemeente rijk was, bezocht hij de Duitse synagoge, wat
voor een 'Portugees’ heel wat wil zeggen. In Amsterdam werd hij een actief lid van de
Portugese gemeente, het duurde niet lang of hij kreeg ambten te bekleden. Het
godsdienstige leven in de Portugees-Joodse gemeente kon hem niet bevredigen. Het
vlakke rationalistische liberalisme en de min of meer dode vormelijkheid stootten hem
tegen de borst. Deze onbevredigdheid had hij reeds vroeg gevoeld en hij was hierdoor
gedreven tot een eigen studie van het Joodse verleden. Samen met

Abraham Capadose was hij in Leiden begonnen met het lezen en bestuderen van het
Oude Testament. Het duurde maar kort, de juiste instelling voor deze studie ontbrak.
Capadose schreef hierover een vijf en twintig jaar later: 'Maar ach! hoe afschuwelijk
en rampzalig is de toestand van de onbekeerde ziel! Het was ons niet mogelijk, verder
dan Genesis door te lezen. In plaats van het gebed, waren spotternijen, beschimpingen
en zelfs (0O Heer treedt niet met ons in het gericht) lasteringen op onze lippen; en dit
klom tot zulk eene hoogte, dat ik ten laatste mijn vriend in overweging gaf, of het niet
beter ware onze onderzoekingen te staken, dan ze in die gezindheid voort te zetten... '3

Bilderdijk heeft nooit enige invloed uitgeoefend op het Bijbellezen van zijn twee
Joodse leerlingen. Da Costa schreef later: 'Bilderdijk heeft nooit getracht proselyten
van ons te maken, toch verzuimde hij nooit de gelegenheid om zijn leerlingen
begeerig te maken naar waarheid, naar hoogere waarheid, naar de WaarheidGods'. Da
Costa werd naar zijn zeggen door Bilderdijks lessen vanuit ‘een onbestemd
filosophismus aangaande God en Goddelijke dingen overgebracht in een met verstand
overtuigd zijn van de historische waarheid van het Oude Testament... Op Israéls
Messias, die eenmaal aan Israél en aan geheel de wereld in heerlijkheid stond te ver-
schijnen, wees mij Bilderdijk alleen uit de wet en de Propheten. Daarin vereenigde
zich de hoop van Jood en Christen...'4

De basis was gelegd, toen Da Costa zijn Leidse leermeester verliet kon hij verder
bouwen, wij kunnen ook zeggen hij kon het spoor dat hem in bedekte termen was
aangewezen, verder vervolgen, in ieder geval zoeken te vervolgen. Jaren van
innerlijke strijd waren voor Da Costa aangebroken. In zijn gedicht ‘God met ons' uit
1826 gaf Da Costa een belijdenis van deze strijd. Wij citeren:

'In diepten verzonken van leed en ellende,

het hart in bedwelmende droomen verward,

door prikkels van onrust, wier bron ik niet kende,
gedreven, gefolterd tot eindlooze smart,

heeft de aarde mij lang in mijn dorheid gedragen,
in morrende wanhoop aan wereld en lot...

In diepten des onheils verzonken, verloren,
versmachtte mijn ziel naar den levenden God!
Maar ach! in de blindheid der zonde geboren,
bleef rustelooze woeling mijn pijnigend lot!

O God, des ontfermens! Gij zaagt op mij neder,
en 'k werd tot een nieuwe bevatting herteeld!

In d'Eeniggeboren keert God tot ons weder,

in d'Eeniggeboren, Zijn uitgedrukt Beeld!
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Ik zag Hem, ik gaf mij! De hel is geweken;
de hemel ging op uit Uw woord in mijn ziel!

Ik zag Hem, geschaduwd op Sions altaren,

in offer en wetboek van Horebs Verbond!

Ik zag Hem, den Godmensch, die 't Al moest verklaren,
door Israéls Zienders aan 't aardrijk verkond!

Ik zag Hem, den Wortel van Davids geslachte,

zijn Heer en zijn Koning ,en tevens zijn Zoon!

den God van den hemel, d'op aarde Verachte, geheiligd,
verheerlijkt door lijden en hoon,

Mijn Redder, mijn Goél, mijn Zondenvernieler,

mijn Meester, mijn Heiland, mijn Heer en mijn God!
mijn Onheilverwinner, mijn Levensbezieler!
Gezegend, geheiligd, beslist is mijn lot!

Voor U wil ik strijden, voor U wil ik lijden,

voor U wil ik de aarde doorgalmen van lof!"

Dit gedicht geeft ons de geschiedenis van Da Costa's bekering. Het was een lange en
moeizame weg, die Da Costa aflegde van zijn 'diepten van leed en ellende’ tot aan het
'ik zag Hem, ik gaf mij! de hel is geweken'. Een weg van strijd maar ook van veel
studie. Bij zijn historisch onderzoek naar het verleden van de Joden in Spanje en
Portugal stootte hij op het vierdelig werk van de tot Christus bekeerde Jood D. Juan
Joseph Heydeck. Aan de hand van deze schrijver bestudeerde Da Costa de Profeten.
Die studie bevestigde hem de juistheid van de inzichten die hij zag gloren in de lessen
van Bilderdijk. Hij kwam tot de overtuiging dat het werkelijk Christus was, Wiens
komst door Jesaja voorzegd werd. De eenheid van de Joodse en Christelijke
godsdienst scheen voor zijn oog op te rijzen, maar bleef hem gelijkertijd een mysterie.
Hij bleef werken, worstelen en bidden om begrip te ontvangen. Naast zijn Bijbel-
studies, naast zijn zeer matige praktijk van advocaat, bleef Da Costa ook de Letteren
trouw. Hij studeerde voor zijn doctoraal examen in de Letteren en werkte daarna aan
zijn literair proefschrift Maar ook de muze der poézie kreeg haar deel. In 1819
verscheen zijn Prometheus, Dramatisch dichtwerk naar Aeschylus, waarover hij veel
gesproken en gecorrespondeerd had met Bilderdijk. De meester en de leerling bleven
veel aandacht voor elkaar behouden.

Da Costa volgde met grote belangstelling Bilderdijks strijd tegen het deisme en de
rationalisering in de Vaderlandse kerk. Een strijd die o.m. tot uiting kwam in
Bilderdijks inleiding op de tweede druk van N. Schotsman Eere-zuil ter gedachtenis
van de voor tweehonderdt jaren te Dordrecht gehoudene Nationale Synode. Bilderdijk
gaf een voorrede en voorlopige aanmerkingen. In dit laatste gedeelte poogde hij de
critiek te weerleggen, die na de eerste druk was losgebarsten. Bilderdijk schreef: 'Zoo
schaamt dan een Schotsman zich niet, neen, op dit oude, vervallen gebouw, maar
wiens grondslagen de eeuwen verduren zullen en door de poorten der hel niet
overweldigd worden, dit gebouw van het oude waarachtige Christendom, waarvoor
onze vaders leden en streden, nog een Eerezuil te stichten; en wij schamen ons niet,
ons-zelven om die Eerezuil te scharen, die, al ware zij eindeloos geringer en
onaanzienlijker dan de tegenstrevers haar maken kunnen, ons nog eindeloos dierbaar
zou zijn als waarschuwing tegen den zoogenaamden tempel van hedendaagsche
filozofische waarheid en deugd...". liet rumoer dat Bilderdijk met zijn "Voorloopige



102

Aanmerkingen' teweeg bracht, was groot.

Graag was Da Costa hem te hulp geschoten, maar zoals hij aan Willem van
Hogendorp op 12 december 1819 schreef:5 'Doch het onderwerp is te delicaat, dan dat
ik in mijne positie er veel van zeggen kan. Gij begrijpt mij in mijn gevoel en tegen u
dus kan ik spreken'. In bepaalde opzichten was Da Costa in een luchtledig komen te
staan. In de Joodse Portugese gemeente voelde hij zich niet thuis, hij vond daar niet
wat hij zocht. Toch kon hij niet zonder meer naast Bilderdijk gaan staan. Dit werd
hem duidelijk na de lezing van Bilderdijk's dichtwerk: De Ondergang der Eerste
Wareld I-V zang, dat in 1820 in druk verscheen.

De meester had hem let werk reeds eerder voorgelezen tot grote opgetogenheid van
Da Costa. Zijn verrukking steeg toen hij het episch werk zelf nog eens overlas. Hij be-
wonderde, maar merkte al gauw dat zijn bewondering niet gedeeld werd.
‘Teleurgesteld schreef hij aan Van Hogendorp: "...hier heb ik nog geen lof voor dit
alles overtrefbare stuk gehoord. Het is verloren voor het domme en verachtelijke
geslacht'. De krijgslust vlamde op in Da Costa, hij wilde de grijze bard verdedigen.
Maar toen hij de strijdbanier ophief, viel zij hem gelijktijdig weer uit de handen, door
het neerdrukkende besef van anders te zijn. Bilderdijks woorden:

'‘Maar Gij, die boven 's Hemels sferen

Aan 's Vaders rechter hand den ongeschapen'throon
Beklomt: Gij, God uit God, en menschgeworden Zoon!

Gij, die in 't graf gedaald, ook d'eersten waereldvolken

Uw vrede en zoenbloed bracht in de onderaardsche kolken,
Waar ze, in een ijzren nacht gekerkerd, hunnen band
Verbroken zagen door Uw zegenrijke hand!'

waren nog geen geloofs-eigendom van hem. Nog zocht zijn fiere en trotse geest de
triomferende Messias, die het Joodse volk eens zou zien verschijnen en niet de
gekruisigde Christus. Da Costa’s strijdbanier was geen kruis- bimier. Da Costa voelde
zich apart staan, dit maakte hem eenzaam. Ondanks de liefde voor zijn volk en zijn
naarstig speuren naar de grootheid van bet. Joods-Portugese verleden, voelde hij zich
vervreemden van de kring waaruit hij voortkwam. VVreemd stond hij ook tegenover de
nieuwe, de I'In istclijkc wereld, die hem toch scheen te roepen. Da Costa was
verdrietig, zijn gezondheid was slecht. Bilderdijk maakte zich ernstig ongerust over
zijn lievelings-leerling en schreef hem op I | augustus 1820:6 ... Den Hemel zij dank
dat gij U thands weder beter bevindt... Gave God slechts dat uiterlijke en
zielskwellende omstandigheden geen voedsel gaven aan dat gebrek van
opgeruimdheid, dat geenen bestemden naam draagt, en waarlijk ook eigenlijk in een
zeker gevoel van onbestemdheid, het moeilijkste van alle ongelegenheden of
ongemakken...".

In die eenzaamheid vond Da Costa Christus. Zijn gedicht, een ode aan Bilderdijk van
eind 1820, geeft er een bedekte mededeling over;

'k Besef; ik weet het, wat het zeit,

't geen God door U mij heeft gegeven!

Mij, balling van zijn zalig Oost,

mij, sprank van Juda, Jacobs kroost,

eens bloeiend nog in 't Zuid, maar uitgedord in 't Noorden,
hebt gij hersteld van 's noodlots
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woén, van 't lang verval heramen doen,
mij-zelf erkennen, en ... 0 hemel! zijn er woorden?'

ISAAC DA COSTA, CHRISTEN—JOOD
Bilderdijk dankte Da Costa eerst in een brief van 3 januari 18217 en kort daarna met
een tegen-ode eindigende met de veel betekenende woorden:

'‘Wees vrij, in daad, gevoel en toon!
Wees braaf; en ... Christen! en mijn zoon,
Zoo was 't niet vrucht'loos dat ik leefde.'

Da Costa had reeds de weg gezien, ook vaor dit woord van Bilderdijk. Zijn nieuwe
inzichten bleven een geheim, dat nog enkele jaren bewaard moest blijven en dat
slechts met zeer weinigen gedeeld kon worden.

Het jaar 1820 dat Da Costa veel strijd bracht was ook nog op heel andere wijze
belangrijk voor hem. In januari 1820 maakte hij kennis met de jonge graan-koopman,
literator en improvisator Willem de Clercq. De kennismaking groeide uit tot een
vriendschap voor het leven. In het voorjaar van 1820 vroeg Da Costa om de hand van
zijn nichtje Hanna Belmonte. Heel gemakkelijk kwam de verloving er niet door.
Zowel de ouders van Da Costa als de weduwe Belmonte hadden bezwaren tegen de
verbintenis in verband met de bloedverwantschap. Daarbij kwam dat Da Costa nu
maar eens eerst zijn doctoraal examen in de letteren moest afleggen, dan kon daarna
over de verloving gesproken worden.

In december 1820 slaagde Isaéc voor zijn examen, in januari 1821 had de officiéle
verloving plaats. Vader da Costa maakte nl. ook moeilijkheden omdat hij zijn zoon te
a-sociaal vond, in zijn ogen presteerde Isadc maar weinig in het maatschappelijke
leven. Van de advocatuur kwam bitter weinig terecht, dat viel geducht tegen. Op zijn
drie en twintigste verjaardag (1821) had zijn vader Isaéc bij zich geroepen en gezegd:
'Z00 zijt gij nu drie en twintig jaren geworden en wat ben je? Ik heb altoos wel
voorspeld, dat er niets van je groeien zou'. Des ondanks kwam de verloving tot stand.8

HANNA BELMONTE (1800-1867)

Hanna Belmonte verloor reeds vroeg haar vader en werd door haar moeder opgevoed.
Twee jaar voor zijn dood was Jacob Belmonte naar Maastricht verhuisd, zijn vrouw,
Simcha da Costa, bleef met haar beide dochtertjes in Amsterdam. Belmonte ging over
tot het Rooms-Katholieke geloof en werd op 6 juni 1803 te Maastricht gedoopt. In
1804 stierf hij eenzaam en alleen, wel had zijn vrouw, zoals uit een brief van Da Costa
(g augustus 1822) aan Bilderdijk blijkt, reeds voorbereidingen getroffen om naar haar
man te gaan en zich met haar dochtertjes bij hem in Maastricht te vestigen. De dood
van Jacob Belmonte kwam voor zijn vrouw zeer onverwacht. Hanna werd evenals
haar zusje Joods opgevoed, al ontving zij een deel van haar opleiding in een
Christelijk instituut.

DE VRIENDEN, ISAAC DA COSTA EN WILLEM DE CLERCQ (1795-1844)

Da Costa's literaire promotie had in juni 1821 plaats. Wij zagen reeds hoeveel stof hij
door zijn stellingen liet opwaaien, ook dit was zijn vader niet aangenaam. In juli 1821
werd zijn huwelijk voltrokken. Hij gaf een uitgebreide beschrijving van de Joodse
plechtigheid aan zijn vriend De Clercq, toen nog ten volle overtuigd dat Da Costa
Jood was.
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Willem de Clercq, oorspronkelijk door zijn ouders bestemd om Doopsgezind
predikant te worden, was door het voortijdig overlijden van een neef min of meer
noodgedwongen in de familiezaak getreden. Hij was graan-koopman en sinds februari
1818 zelfs hoofd der firma: 'S. en P. de Clercq in kranen'. Hij had de geijkte kantoor-
en handelsopleiding van die dagen doorgemaakt, te weten eerst geruime tijd
doorbrengen met het copieerboek en daarna voor de zaak op reis. De jonge Willem
bereisde in de jaren rond 1813 dr Achterhoek van Gelderland, Overijssel, Groningen,
Friesland en Noord-Duitsland tot aan Bremen toe. De kroon op dit alles werd gezet
door de grote graanreis door Duitsland tot in Rusland, ja tot St.-Petersburg. Hij maakte
deze reis in de maanden maart tot october van het jaar 1816. VVoér hij de grote tocht
aanvaardde had hij zijn liefde verklaard aan zijn achternichtje, de jeugdige Caroline
Boissevain. Er was dus een trekpleister die de terugreis even prettig of misschien nog
prettiger deed zijn dan de heenreis. Willem de Clercq maakte een handelsreis, maar
zijn reisdagboek heeft veeleer een cultureel dan een economisch karakter. Dit was niet
zo verwonderlijk. De Clercq was een intelligent en ambitieus koopman, maar zijn
liefde ging uit naar geschiedenis, naar letteren en schone kunsten, met name naar het
toneel. 9

Willem de Clercq, zoon van Gerrit de Clercq en Maria de Vos, was de geliefde
Kleinzoon van dr. Willem de Vos, Doopsgezind predikant, die door zijn grote eruditie,
zijn kennis op theologisch, op literair en historisch gebied veel bijdroeg tot de
ontwikkeling van de jonge Willem. Een zeer nodige en nuttige aanvulling op het
school- en particulier onderwijs dat zijn kleinzoon genoot. De gewone
schoolopleiding was gebrekkig, door een onophoudelijke afwisseling van school- en
huisonderricht. De beste herinneringen bewaarde de jonge De Clercq aan het
onderwijs van zijn Zwitserse leraar Tissot. Van hem schreef Willem later: 'Hij leerde
mij Latijn, maar meer nog Fransche stijl en nadenken over vele zaken'. Tissot legde
ongetwijfeld de grondslag voor De Clercq's zelfstudie. In plaats van het Doopsgezind
seminarie, waar ook grootvader De VVos hem maar al te graag naar toe had laten gaan,
kwam de kantoorkruk voor De Clercq. Hij wist echter de vele uren met het copieboek
goed te gebruiken. Er was tijd te over voor het lezen en excerperen van werken op het
gebied van geschiedenis, taal- en letterkunde. De Clercq was ambitieus en stelde alles
in het werk om door zelfstudie het gebrek aan een klassieke opleiding te herstellen.
Maar hij was niet alleen een harde werker, Willem de Clercq was ook een zeer
gezellige jongen en jonge man. Van af zijn jongste jaren had hij groot plezier in
comediespelen.

Talloos zijn de eigen geschreven toneelstukjes, die hij met zijn broer en zusjes en met
zijn vriendjes opvoerde. Op de familiedagen was hij een welkome gast want hij bracht
de vrolijkheid aan door zijn geestige speeches, zijn versjes en woordspelingen. Toch
onder zijn vrolijke en geestige aard, verborg hij een zwaarmoedigheid, die eigenlijk al
op zijn reis naar Petersburg aan het licht kwam. Op 23 april 1816 schreef zijn vader
hem: '"Wat moet ik van anderen hooren? Mijnheer uw zoon schijnt melancholiek. Wat
drommel zijn dat voor grapjes?' In een brief van 3 augustus moest vader Gerrit al weer
schrijven: 'Lieve jongen vooral geen moedeloosheid, ligt en bruin is immers op de
fraaiste schilderijen'.10 De brillante en geestige Willem de Clercq had in zijn karakter
diepe afgronden van moedeloosheid, die hij nooit te boven is gekomen.

Willem de Clercq wist zich langs autodidactische weg een grote kennis te vergaren op
letterkundig, historisch en aardrijkskundig gebied. Na de schooljaren had hij nog
Duitse en Engelse les, terwijl hij bij Tissot Latijnse les had. Bovendien leerde hij bij
professor H. Bosscha Grieks, doch dit onderricht duurde niet lang. Later zou hij met
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Da Costa Homerus lezen. Hij nam ook nog een tijdje Italiaanse en Spaanse les, maar
het leeuwenaandeel in zijn

134

talenkennis verwierf hij zich door zelfstudie. Na 1823 bestudeerde hij ook de
Skandinavische talen. De Clercq oefende zich in de talen door zijn Dagboek telkens
weer in een andere taal te schrijven. Reeds vroeg begon De Clercq met een Journaal te
houden. In 1804 als jongetje van negen jaar schreef hij zijn vacantie journalen, waarin
de kermisverslagen een belangrijke plaats opeisten. In 1811 werd het ernst, hij begon
nu werkelijk regelmatig zijn 'Particuliere Aanteekeningen' te schrijven. Hij hield dit
heel zijn leven vol, tot aan zijn vroege dood op 4 februari 1844 loopt zijn dagboek
door. Deze 'Particuliere Aanteekeningen' en tal van notities op literair, economisch en
politiek gebied zijn niet alleen een belangrijke bron voor de kennis van Willem de
Clercq, maar ook van de tijd en het tijdsgebeuren. Bovendien geven zij een kijk op De
Clercq's uitermate veelzijdige ontwikkeling.11

Dit kwam trouwens ook nog op een geheel andere wijze tot uiting. De Clercq's
geheugen hield de door lectuur vergaarde wetenschap z6 goed vast, dat het hem bijna
te veel werd. Hij had niet alleen honger naar kennis, hij had ook behoefte anderen in
het verworven geestelijk goed te laten delen. | lij wilde meedelen en deed dit op een
zeer eigen wijze. Hij had naast zijn goede verstand en sterk geheugen, een
dichterstalent ontvangen, al was het geschreven gedicht slechts bij uitzondering het
voertuig van zijn gedachten. Wij zagen reeds hoe er onder zijn lichtbewogen en
aanvankelijk vrolijke aard een donkere ondergrond school. In hem wroette dikwijls
een zware melancholie, die zich vooral in eenzame en stille uren uitte. Vandaar zijn
behoefte aan familie en vrienden, aan een actief leven, aan gestaag werk, aan
voortdurende studie in de vrije uren, en zijn gebrek aan rust om werke- lij k dichter te
kunnen zijn. Zijn scheppend vermogen kwam in de eenzaamheid moeilijk tot uiting en
het is niet zonder betekenis dat hij in zijn jeugd de toneelvorm koos om zich al
spelende te kunnen uiten. Toneel vooronderstelt de aanwezigheid van twee partijen,
spelers en toeschouwers.

De Clercq zou ook later contact nodig hebben met de buitenwereld en een tempo, dat
zo snel was, dat de zwaarmoedigheid geen tijd kreeg om hem zijn poétische inspiratie
te ontroven. Hij droeg een schat in zich van welgeordende kennis. n zijn geest lag een
licht ontvlambare brandstof, zijn wonderlijke dichters- gave, die zich meester kon
maken van woord en ritme, mits het vuur werd aangestoken. Geen fakkel was er
nodig, slechts een klein vlammetje, een flitsende gedachte, kon het doen ontbranden.
Een opgegeven onderwerp werkte als een lont in het kruit en in een reeks van
gedichten uitte zich De Clercq's rijke geest.

Hij was twintig jaar toen hij voor het eerst ontdekte dat hij de gave der improvisatie
bezat. Na een der eerste malen dat hij improviseerde tekende hij in zijn dagboek aan:
'De avond van gisteren was gelukkig. Wij hadden een betooverende krans; zes, die
elkaar liefhebben en nog vier andere aardige jongelui. Het was heerlijk. Wij deden
spelletjes, maakkten grapjes, er werd gekust, en een vrolijk gesprek deed den avond
omvliegen. Ik improviseerde en raakte geweldig in vuur. O God en Vader, Gij hebt
mij oneindige zegen gegeven. Moge ik deze weten te verstaan. Ik bid om kracht, moed,
bezigheid. Uw wil geschiede en zegene ook het lieve meisje, dat in mijn armen zonk'.
Dat meisje was Caroline Boissevain (1799-1879), op wier zestiende verjaardag
Willem de Clercq dichtte:

'Meisje, durfde ik alles melden,
Wat mijn kloppend hart ontroert;
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Melden, dat slechts gij op aarde,
In dit hart de scepter voert.'12a

In september 1815 was Caroline zestien geworden, op 23 october sprak Willem haar
zijn trouw en liefde uit. Jubelend schreef hij in zijn 'Aanteekeningen’: "Verrukking!
Van nu af heerscht er tusschen ons geene pijnlijke gedwongenheid meer, alles is vrij.
Zij is mijne vriendin; mijne raadsvrouw; mijne vertrouwde'.

Caroline Boissevain, de tweede dochter uit het talrijke gezin van Daniél Boissevain en
Johanna Maria Retemeijer was een lief, schrander en wijs meisje, die in haar huwelijk
haar man tot steun en opwekking is geweest. Van een publieke verloving en een
huwelijk kon echter voorlopig nog 'niets komen, het paar was nog te jong. Pas in 1818
konden zij trouwen.

De jaren 1816-1819 waren in het algemeen genomen voorspoedige jaren voor Willem
de Clercq. Een stijgende positie op kantoor, al werd tegenslag in zaken hem niet altijd
gespaard, een groeiend improvisatie-talent, de liefde van een aardig jong meisje waren
de factoren van die. voorspoed.

En toch kwam er onvrede in zijn hart. In zijn Dagboek verzuchtte hij: 'Niets is kouder
dan deze wereld. Hier heerscht vriendschap zonder warmte; liefde zonder idealen;
dichtkunst zonder stoutmoedigheid; vaderlandsliefde zonder opoffering; godsdienst
zonder geestdrift... Het geeft niets of men zich hiertegen verzet, want wanneer men
wil gaan hervormen wint men toch niets. Hervormers zijn niet in de mode,
geestdriftigen gaan door voor gekken...'12b

De tijdgeest was hem te machtig, maar het was nog maar een opwelling van een
ogenblik. Het leven ging verder. In 1818 werd zijn huwelijk met Caroline Boissevain
voltrokken. Hij was toen reeds directeur van de firma, in februari van dat jaar was hij
zijn in 1817 overleden vader opgevolgd.

De Clercq was een zeer jeugdig directeur, maar hij bezat op economisch gebied
kundigheden, die de firma ten goede kwamen. Het was geen makkelijke tijd voor de
handel, vele grotere en kleinere vennootschappen en firma's gingen failliet. De
regering stond een protectionistische handelspolitiek voor. Toch gaf Willem de Clercq
in zijn Memorie over den Graanhandel van 1822 een warm pleidooi voor de
vrijhandel. Hij vond bijval; op 23 april 1823 was het De Clercg's Memorie die door
een commissie van Kooplieden der stad Amsterdam aan Koning Willem | werd
aangeboden.13

De Clercq was niet alleen econoom en handelsman, hij was ook literator. Het
Koninklijk Nederlandsch Instituut van Wetenschappen, Letterkunde en Schoone
Kunsten schreef op 1 o november 1820 een prijsvraag uit luidende: 'Welken invloed
heeft vreemde letterkunde, inzonderheid de Italiaansche, Spaansche, Fransche en
Hoogduitsche, gehad op de Nederlandsche taal en letterkunde, sints het begin der
vijftiende eeuw tot op onze dagen?'

De Clercq's antwoord werd met de gouden erepenning bekroond en werd, in 1824 als
Verhandeling in druk gegeven.14 De autodidact De Clercg, want dat was hij toch in
wetenschappelijk opzicht, gaf hier de eerste en zelfs voor vele jaren nadien, de enige
vergelijkende Nederlandse literatuurgeschiedenis.. Een vriend van De Clercq had de
hele copy, toen deze persklaar gemaakt moest worden, vooral met het oog op het
taalgebruik, doorgelezen. Die vriend was Isadc da Costa.

In januari 1820 hoorde De Clercq in de Hollandsche Maatschappij Da Costa spreken.
Zijn indruk was gemengd. Hij vond de 'ode’, die Da Costa voorlas ‘wild', en al was er
bij de spreker genie te ontdekken, het was een genie, dat, zoals De Clercq in zijn



107

'Mémoires' schreef 'de schaaf nog wel kon velen'. Kort na de avond in de Hollandsche
Maatschappij, dineerden De Clercq en Da Costa samen bij Hartsen.. Het was, zou men
kunnen zeggen, een literair dinertje.

Aan het dessert improviseerde De Clercq over 'het Zuiden'. Hij bracht Da Costa in
ver- en bewondering. Telkens weer zagen de improvisator en de dichter elkaar op
literaire avondjes en soupertjes. De Clercq's eerste indruk werd gewijzigd, hij begon
Da Costa als dichter te waarderen,. al kwam hij hem nog niet veel nader.. Een
werkelijke kennismaking had pas plaats toen Da Costa onverwacht op een avond in
october bij De Clercq binnenstapte.

Het gesprek viotte onmiddellijk. Zij waren samen, geen derde stoorde hen. Zij haalden
hun hart op aan de schone letteren. De kennismaking werd al gauw vriendschap. De
Clercq leefde mee met Da Costa's verloving en huwelijk. Hij leefde mee in een voor
hem onbekende wereld, waar alles ,'op het Spaansch en Oostersch was'. De Clercq die
wist dat Da Costa zelfs ambten in de Joods-Portugese gemeente bekleedde, die zijn
verzen kende: gedichten bij gelegenheid van het openbaar examen der Nederlands,
Portugees-Israélitische armenschool uit de jaren 1818, 1818 en 1820, kun niet anders
denken dan dat hij met een Jood te doen had.

Ongetwijfeld in maatschappelijk opzicht was Da Costa nog Jood. Hij heeft dat ook
nooit als verraad aan zijn Christelijke overtuiging gevoeld. Hij zag de Joodse en
(Ihristelijke godsdienst in een evoluerende lijn liggen. Voor hem waren de
'maatschappelijke Jood' en de tot het Christendom overgegane religieuze ,Jood geen
onverzoenlijke tegenstellingen. De Christen Da Costa is in maatschappelijk opzicht
steeds Jood gebleven. Da Costa was Christen Jood in de meest directe betekenis van
het woord. Bij dit alles moet voorop gesteld worden dat hij een Portugese Jood was,
zijn historisch besef, zijn liefde voor het voorgeslacht, zijn overtuiging dat vele
eeuwen terug dit voorgeslacht geen deel had gehad aan de kruisiging van Christus,
maakten het mogelijk zijn Christelijk geloof en zijn Jood-zijn te verenigen.

ISAAC DA COSTA EN ABRAHAM CAPADOSE

Naast de vriendschap met De Clercq hield Da Costa ook het contact met de Leidse
studievrienden aan. Met name Abraham Capadose zag hij vrij dikwijls, al was deze
neef en jeugdvriend dikwijls moeilijk te benaderen. In de verlovingsdagen kwam
Capadose Da Costa gelukwensen. Da Costa had enige dagen tevoren het befaamde
vers van Bilderdijk ontvangen, hij kon niet nalaten het zijn neef te tonen. Capadose las
het en schrok, hij voelde zich bedreigd. Hij had het moeilijk, zijn gezondheid was
slecht, astma-aanvallen plaagden hem, maakten hem moe en prikkelbaar. Zijn praktijk
gaf hem niet wat hij gehoopt had. Hij vond geen bevrediging in zijn medisch werk.
Hij was sceptisch en somber gestemd, het leven was hem een ondragelijke last. Zijn
enige houvast was zijn positie in de Portugees-Joodse gemeente, waarin hij enkele
functies bekleedde. Religieus voelde hij niet voor de Joodse godsdienst, maar zijn
standing van Portugees-Jood, van Sefardie hield hem boven water. Het gedicht van
Bilderdijk bedreigde hem in zijn enige houvast. Hij werd boos toen hij het vers las en
snauwde Da Costa toe: 'Wees op Uw hoede, men heeft het plan gevormd ons te
verleiden'. Terstond daarna stond hij op en ging weg.15

Capadose was weggelopen maar het vers liet hem niet met rust. Hij zocht naar
tegenwerpingen en trachtte die in de Bijbel te vinden. Hij bestudeerde de Evangelién,
in plaats van een wapen tegen Bilderdijk en Da Costa werd hij getroffen door de
Joodse toon van Matthels, die niet het Oude Testament verwierp, maar zich erop
grondde en uit de vervulling der profetieén de eenheid van het Oude en Nieuwe
Testament bewees.
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Opnieuw ging Capadose naar Da Costa, een lang gesprek tussen de vrienden had als
resultaat een hernieuwd gemeenschappelijk lezen en bestuderen van de Bijbel.
Nauwkeurig doorvorsten zij het Nieuwe Testament. Niet alleen Da Costa, ook
Capadose gaf zich over aan Christus, maar ook bij Capadose was geheimhouding
geboden.

DE CLERCQ LEERT HET GEHEIM KENNEN

De Clercg was nog steeds overtuigd dat Da Costa Christus niet kende. Deze
overtuiging begon hem te drukken. Hij had zelf moeilijkheden in zijn godsdienstig
leven. De Doopsgezinde prediking, die hij Zondags hoorde was gerationaliseerd, de
deugd stond in het middelpunt, van een Christelijke geloofsovertuiging was niet zo
heel veel te merken. Hierin kwam verandering door de preken van de Doopsgezinde
predikant J. Ter Borg. De preken van Ter Borg gaven De Clercq steun, maar ook de
overtuiging dat hij met Da Costa moest spreken over de Blijde Boodschap. Dit viel
hem zwaar, hij moest heel wat schroom overwinnen. Was hij zelf wel overtuigd
genoeg, kon hij heus spreken?

Eindelijk op de avond van 2 augustus 1821 waagde hij het en ziet toen was het een
verrassing, Da Costa was Christen. Niet De Clercq, maar Da Costa werd de leidsman
in geloofszaken. Niet dan onder grote geheimhouding vernam De Clercq Da Costa's
overgave aan het Christendom. Zelfs voor zijn Caroline moest hij het geheim
bewaren. Hij zweeg, maar diep was zijn ontroering en zijn geluk toen Da Costa hem
toestemming gaf Caroline deelgenote in het geheim te maken. Da Costa gaf hem
schriftelijk toestemming in een zeer karakteristiek briefje: 'En zij zullen tot één vleesch
zijn (Gen. 2). Ik sta Uw verzoek toe. Bedingingen maak ik er niet bij. Ik weet te
vertrouwen op menschendeugd, zoodra zij van hoogerhand versterkt wordt'.16 Het
scheen wel of eerst nu de vriendschap volle werkelijkheid werd.

Op 11 augustus 1821 tekende De Clercq op: "Sedert acht dagen heb ik nu het geheim
van Da Costa geweten en reeds veel genoot ik in dien tijd... Oogenblikken van angst
had ik nog wel... Dan weder eens dacht ik of niet mijn vorig geloof beter was,
gemakkelijker, mij minder blootstellend aan belagchelijke oordeelvellingen van
anderen; doch op andere oogenblikken gevoelde ik weder levendig, dat dit waarheid
moest zijn. Dan weder was ik bang voor een geestdrijver gehouden te worden en
wilde ik mij in sommige oogenblikken met geweld van de magt van Da Costa
ontslaan. Egter had ik ook sommige inderdaad warme en goede oogenblikken.'

Da Costa moge min of meer een godsdienstige leider voor De Clercq zijn geweest, het
was De Clercq die Da Costa bijstond in de moeilijke tijd, die deze doormaakte en hem
de nodige afleiding gaf. Afleiding doordat de vriendschap zich ook op het literaire
vlak afspeelde.

Boekdelen spreekt in deze een brief van Da Costa van 24 januari 1822:17 'Ons
gesprek van gisteravond maakte mij op het punt der Grieksche literatuur warm. 1k wil
er nog een woord over zeggen, dat misschien nuttig zijn kan en U mijn plan nader
ontwikkelen'. Na een beschouwing over de Griekse taalgeleerde en de Griekse
literator, waarbij De Clercq de eerste geheel terzijde kon laten, maar wel moest
trachten een Grieks onderlegd literator te worden, ging Da Costa over tot een
algemene beschouwing over de verschillende Griekse schrijvers met het fraaie slot:
'‘Aan het hoofd der dichters staat Homerus. Zijn taal is een der machtigste
betooveringen, die hij in het werk stelt. Wat vertaling kan dit wedergeven? Hij
gebruikt het naive en engelachtige Grieks waaruit zich naderhand de verschillende
takken der dialecten hebben ontwikkeld. Hij spreekt het oude Grieksch in lonié
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gebruikelijk in zijn tijd... Met Homerus moet gij beginnen. Hij is de gemakkelijkste en
de meest ( Crieksche van alle Grieken... Ik verlang recht U in dit heiligdom geinitieerd
139te zien en laten wij zoodra de omstandigheden het toelaten een begin maken'.
Inderdaad lazen de twee vrienden samen Homerus, maar de theologie was wel een
erge concurrent van de literaire oefeningen. Telkens weer waren er geloofsproblemen
die besproken moesten worden. Nauwelijks wist De Clercq van Da Costa's christelijke
overtuiging of hij sneed het vraagstuk van het Avondmaal aan. Een gesprek, een brief,
weer een gesprek, De Clercq was er blij over, nog nooit had hij met iemand zo kunnen
praten.18

Da Costa bleef De Clercq ook raad geven in zijn literair en historisch werk. De Clercq
hield in het najaar van 1821 in Felix Meritis een lezing over 'De Grieken der nieuwere
Geschiedenis', een verhandeling die in druk verscheen. Da Costa las het voor de druk
klaargemaakte manuscript door en schreef op 8 december 1821 aan De Clercq: 'Uw
verhandeling is mij bij de lectuur zeer bijgevallen. En ik moet zeggen dat het een fraai
stuk is zoo wat den inhoud, als wat den stijl betreft. Daar zijn trekken in van
meesterlijke welsprekendheid, en alles is vol oordeel en gepast gebruik van
geleerdheid. Mijn vriend! schrijf in proza en improviseer in verzen'.19 Een raad die
De Clercq nakwam.

Da Costa kreeg het zwaar te verantwoorden. Zijn vader in januari 1822 ziek
geworden, was prikkelbaar en om de kleinste kleinigheden soms woedend driftig. In
februari stierf Da Costa sr. De piéteit voor zijn vader dwong lsadc de Joodse
ceremonién bij overlijden en begrafenis met de grootste stiptheid in acht te nemen. Dit
kon hij doen zonder zijn christelijke overtuiging geweld aan te doen. De Joodse
gebruiken waren voor hem zinvolle handelingen gebleven, hij was en bleef een
Christen-Jood. Capadose begreep hem hierin niet. Hij meende dat een Christen al deze
Joodse handelingen moest opgeven, mogelijk bestrijden. Capadose kon niet als Da
Costa de evoluerende lijn van jodendom naar Christendom zien.

De piéteit eiste ook dat het geheim nog minstens het gehele jaar van rouw bewaard
zou blijven. Dit bleek echter onmogelijk. Da Costa was aan hevige melancholieke
buien ten prooi gevallen. Hij ging gebukt onder berouw en schuldgevoel, want telkens
weer hoorde hij Christus bespotten, zonder dat hij tegenwerpingen kon maken. Hij
voelde dit als een smaad, die bij zijn Heiland aandeed. Hij begreep dat dit toch niet
voortduren kon en besloot te spreken. Hij ham zijn moeder in vertrouwen. Mevrouw
Da Costa was een vrome Jodin, het geheim van haar zoon bedroefde haar, maar zij
was stil en berustend.

Capadose kreeg het zwaarder te verantwoorden. In de eerste plaats was daar zijn oom
de liberale Jood Immanuél Capadose, maar wiens positie in de maatschappij
Portugees-Joods gefundeerd was. Dr. Capadose wenste niet dat dit fundament werd
aangetast door de bekering van zijn neef, compagnon en opvolger, dr. Abraham
Capadose. Deze laatste sprak ook met zijn moeder, een verlichte vrouw. Een goed
zedelijk leven ging haar boven een geloofsovertuiging. Haar zoon Abraham sprak met
haar toen zij samen een korte tijd buiten waren. Op een wandeling zei hij haar: 'Gij
ziet geliefde moeder, dat ik mij veel met den Bijbel bezighoud; weet Gij wel, dat de
profetieén al wel vervuld konden zijn en dat de Christenen gelijk hebben?' Mevrouw
Capadose toonde haar verlichtheid door de zaak af te doen met: 'Al wie zijn plicht als
een braaf mensch betracht is Gode aangenaam. En Gij, mijn zoon, zie toe, dat Gij U
niet laat vervoeren door Uwe levendigheid en sterke verbeelding'

Hierop zweeg zij verder de woorden van haar zoon dood. Nauwlijks weer thuis
vertelde zij alles aan haar tweede zoon en waarschuwde hem voor Abraham. De hele
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familie Capadose keerde zich tegen Abraham, waarbij ook het ongenoegen van de
rijke en machtige dr. Immanuél Capadose een sterke factor was. De Capadoses
vonden het niet nodig eerbied voor 'het geheim' te hebben en babbelden het overal
rond. Da Costa begreep dat de tijd gekomen was tot een openlijke belijdenis van het
Christendom. Hij en zijn vrouw besloten evenals Capadose zo spoedig mogelijk tot de
Nederduits Hervormde of Gereformeerde kerk toe te treden. Tot het voorkomen van
moeilijkheden besloten zij deze overgang niet te Amsterdam, maar beter te Leiden te
laten plaats hebben. In Leiden wilden zij gedoopt worden, na eerst een catechisatie
gevolgd te hebben.

VOORBEREIDING TOT DE DOOP

In september gingen Isadc, Hanna da Costa-Belmonte en Abraham Capadose naar
Leiden om te catechiseren bij ds. Lucas Egeling. Bilderdijk had deze predikant
uitgezocht. Egeling (1764-1835), een goede vijftiger, was uitgesproken een
rechtzinnig predikant, maar geen strijder. Egeling was een irenische figuur, hij was
een getrouw dienaar van het Evangelie, een zeer Bijbels man, maar die vrede en rust
ook in het kerkelijk leven op hoge prijs stelde. VVan dit alles getuigden zijn geschriften,
zijn Vraaghoekje, waarbij een groot deel van het opgroeiend geslacht uit rechtzinnige
kringen werd opgevoed, ontging dogmatische verklaringen, maar legde de nadruk op
een naar het Evangelie gericht deugdzaam leven. In 1820 gaf hij zijn leerboek: De
weg der zaligheid naar het beloop des Bijbels uit, een werkje dat ook in liberale
kringen gewaardeerd werd. Egeling moest niet veel hebben van Bilderdijkiaanse
speculatién over het einde der tijden en wat dies meer zij. Hij was wat huiverig voor
Bilderdijk, hij vreesde zelfs een nadelige invloed van de oude bard. Maar dit laatste
weerhield hem niet diens oud-leerlingen zeer hartelijk tegemoet te komen.

Op 21 september 1822 schreef Egeling aan Da Costa:2° '... welhaast mijn geliefde
broeder in onzen Heere Jezus Christus! Dit is immers zoo? Nu reeds; zoo ik Gode
bidden mag, in het geloof en straks door geloof en doop beide! Ik schrijf deze weinige
regelen om U te berigten, dat ik bij Uwen komst te Leyden, geheel ten Uwen dienste
ben... Hoe blijde zal ik zijn en mijnen God en Vader in den Hemel danken, als wij bij
nadere ontmoeting elkander leeren kennen als dezulken die den gezegenden Verlosser
in waarheid liefhebben...’

De goede wil was zowel van de kant der catechisanten als bij de leermeester
aanwezig. Toch zou het nog wel eens moeilijk zijn, want Da Costa en Capadose waren
wel heel erg Bilderdijkiaans. Capadose en Da Costa hielden hun vriend De Clercq
trouw van hun Leidse wedervaren op de hoogte.

Capadose schreef hem over Egeling's zachtheid, eenvoud en trouw.21 Da Costa in een
brief van 26 september 1822 deelde hem mee: 'Onze gesprekken met ds. Egeling
hebben eergisteravond een aanvang genomen. Zij zijn inderdaad stichtelijk en
zalvend. Deze man is een braaf oprecht Christen, die (ik ben er zeker van) U bij
uitstek zoude behagen... Ik hoop veel goeds voor ons van ons onderwijs. O! Hoe veel
is er nog te leeren! Hoeverre ben ik nog verwijderd van die gezegende Christelijkheid,
die niet in bespiegelingen, maar in de uitoefening van geloof, liefde en hoop bestaat...
Lieve vriend, bid voor mij dat God mijn hart week make in de Liefde, versterke in het
Geloof, opbeure door de Hoop. Veel, zeer veel ontbreekt mij nog...22

Da Costa stond open voor het evangelisch-irenische onderricht van Egeling evenals
zijn vrouw en vriend. Toch misten zij wel eens een nadere uitleg of verklaring van de
Openbaring van Johannes en waren zij maar matig tevreden met Egeling's uitspraak
dat de Openbaring een boek was gesloten met zeven zegelen. Egeling wilde niets
weten van uitleggingen die zweemden naar speculatie. Maar wat de drie bij Egeling
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misten kregen zij bij Bilderdijk, hier werd veel gesproken en gediscussieerd over de
Openbaring en de vele apocalyptische en eschatologische vraagstukken.

Het duurde niet lang of de Doopdag werd vastgesteld, heel in het geheim werd de dag
aan de trouwe vrienden Van Hogendorp en De Clercq meegedeeld. Willem van
Hogendorp die per brief meegeleefd had met zijn studievrienden, kon door zijn
verblijf in Brussel niet bij de Doop zijn. Dirk van Hogendorp en Willem de Clercq
waren in persoon tegenwoordig bij de plechtigheid. In de ochtendienst van 20 october
1822 bediende Egeling de doop aan de drie Joodse proselieten. Een ooggetuige
verslag van deze onvergetelijke dienst vinden wij in een brief van Guillaume Groen
van Prinsterer aan zijn ouders. Groen staande bij het doophek in de stampvolle kerk
had zeer ontroerd de bediening van het sacrament bijgewoond. Hij, toch ook een
leerling van Bilderdijk, voelde zich mee betrokken in het Doopverbond.23

Abraham Capadose en Isaédc da Costa schreven nadat zij op 17 october belijdenis
hadden gedaan, aan het bestuur der Portugees Israélitische gemeente te Amsterdam.
Zij deden mededeling van hun overgang tot het Gereformeerd Kerkgenootschap. Zij
bedankten voor hun diverse lidmaatschappen en betrekkingen bij de Joodse
gemeenschappen. Da Costa schreef in het slot van zijn brief: 'Ontfangt overigens, Wel
Edele Zeer Eerwaarde Heeren, de oprechte betuiging van mijne voortdurende
hoogachting, gehechtheid en

liefde voor de Israélitische natie, waaronder ik het mij steeds tot een groot voorrecht
reken te zijn geboren..." Capadose eindigde met: '... een mijner vurigste wenschen en
smeekingen tot den Allerhoogsten is en blijve, dat Hij Zijne Vaderlijke zorg en genade
met neerbuigende Liefde verder uitstorte over 't kroost van Abraham in 't algemeen en
in 't bijzonder over de Portugeesche Joden'.

NA DE DOOP, DE STRIJD TEGEN DE TIJDGEEST

Da Costa en Capadose hadden de geestelijke en godsdienstige banden met de
Portugees Israélitische gemeente doorgesneden, zij waren thans Christenen en lid van
de Gereformeerde kerk. Tot de Nederduits Hervormde gemeente waren twee strijders
toegetreden, die misschien wel iets te veel vergaten dat zij in de ogen van de mensen
nieuwelingen waren, die beter deden te luisteren dan te spreken. Botsingen konden en
zouden niet uit blijven. Vooral Da Costa voelde de strijd tegen de tijdgeest als een
plicht. Had hij niet op 9 mei 1821 aan Dirk van Hogendorp naar aanleiding van de
promotie van Rau geschreven: 'Zoo behoort het en zoo zal ten minste de goede zaak
niet tot schande der eeuw geheel en al zonder defensie blijven! Of wij t:riumfeeren
zullen, dit is voor ons menschen onzeker, bij mijn gevoelen zeer twijfelachtig, doch
wat gaat ons dit aan? Blijven wij slechts trouw waken op onze (ons) door de
Voorzienigheid betrouwde posten...'

Die overtuiging van te moeten waken voor de goede zaak bleef ook voor de Christen
Da Costa in zijn gevoel een eerste plicht. In een brief aan Dirk van Hogendorp van 28
november 1822 schreef hij opnieuw: 'Laten wij elkander versterken in den moed die
ons bezielt voor de goede zaak'.24 Ook zijn brieven aan Bilderdijk getuigden van zijn
strijders-moed.

Bilderdijk schreef hem op 28 november 1822: ' Ja, mijn dierbare Vriend, gij zijt
meegeroepen en uitverkoren tot uitbreiding van Christus Rijk, en Gode zij Dank!, gij
zult die Instemming vervullen... Alleen mijn lieve Vriend, wees bedacht, van niet op
reus te veel te willen doen, maar vooral den Geest der Waarheid tijd van werken te
laten; en, gedachtig dat wij niet meer dan eene flaauwe toebereiding van den grond in
onze macht hebben, gelooven wij niet, te kunnen planten'.25 Het was de oudere wijze
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leermeester die hier zijn onstuimige discipel trachtte te matigen. Werkelijk in te tomen
in hun 'Christelijke’ st rijdlust waren noch Da Costa, noch Capadose. En laten wij
eerlijk zijn, in (i ite gaf Bilderdijk het voorbeeld met zijn gedichten 'Het
Vrijheidsspook dezes Tijds' en "t Vorschgekwaak' uit zijn bundel Krekelzangen.
Vooral het tweede gedicht met de regels:

'‘Dees diep bedorven eeuw, van God en eer vervallen,
Stelt prijs op flikkerglans en ledig klaterschallen,
en de opgeblazen Vorsch is 't wonder van de poel,’

was een directe aanval op de tijdgeest en vuurde zijn leerlingen eerder aan, dan dat het
hen tot kalmte bracht.

Da Costa en Capadose wilden hun leraar volgen in de aanval. In hun eerste Leidse
studiejaren hadden zij Bilderdijks ideeén ingezogen, die hen wapenden tegen de
tijdgeest. Hun levend christelijk geloof gaf stuwkracht aan de Bilderdijkiaanse contra-
revolutionaire denkbeelden. Het christelijk geloof scheen door de al te verlichte
denkbeelden van de toonaangevende Nederlanders uitgebannen te worden. Trouwens
niet alleen in Nederland ook elders was dit het geval, de Franse revolutie was in
geestelijk opzicht nog niet uitgewoed.

Da Costa en Capadose misten de bezonnenheid tot onderzoek en tot een werkelijke
analyse van de tijdgeest. Evenals Bilderdijk waren zij vreemdelingen in de eigen tijd.
Bilderdijk zocht een uitweg in de mijmeringen over de ondergang van de wereld, die
bedorven was. De wereld weg, de speculaties open voor wat eens zou kunnen komen.
De vlucht in de ijle toekomst; een droom gedroomd door een christelijk hart, maar een
hart dat feitelijk al afgerekend had met het nu, al bleven de felle uitvallen van de
scherpe geest tegen het paganisme van de moderne tijd voortduren. Niet alleen in de
ijle toekomst ook in het verleden viluchtte Bilderdijk, in de romantiek van zijn
luisterrijke afkomst van de Heren van Teisterbant, waarin hij een vergoeding vond
voor veel wat het leven hem ontzegd had. De 'vreemdelingen' Da Costa en Capadose
verlangden naar een veel directere confrontatie met de tijdgeest.

Het jaar 1823 zag de twee bekeerlingen in het strijdperk treden. Trouwens er was een
uitdaging geweest van liberale zijde. Da Costa kreeg het hard te verantwoorden. Eind
1822 verscheen van zijn hand 'Vijf bijschriften aan Jhr. mr. W. van Hogendorp’,
gedichten over Willem I, Maurits, Frederik Hendrik, Willem Il en Willem 1ll. De
gedichten werden gepubliceerd in Da Costa's Poézij dl-11. De 'Bijschriften’ lieten veel
stof opwaaien. De Arnhemsche Courant gaf een artikeltje 'Domper-poézij', hierin
sprak men de wens uit, dat in het gebied van Apollo de waren uit de ‘domperfabriek’
als contrabande zouden beschouwd worden. Da Costa voelde zich geprikkeld en ham
de handschoen op, hij zette zich aan het schrijven.

Da Costa werd gestimuleerd in zijn werk door zijn verontwaardiging over de Koster-
feesten. De uitvinding van de boekdrukkunst door Laurens-Janszn. Koster moest
herdacht en bejubeld worden. Van der Palm en Tollens moesten de dankbaarheid, de
bewondering en de vreugde van het Nederlandse volk vertolken.

Op het feest in de St. Bavo te Haarlem op 10 en 11 juli 1823 wedijverden zij in
welsprekendheid en dichterlijkheid. Da Costa schreef verontwaardigd aan Bilderdijk:
... Heeft U Ed. het programma van de heidensche plechtigheid ter eere van Koster
reeds gezien? en Van der Palm préteert zich tot die verfoeilijke afgoderij'.26
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DE BEZWAREN TEGEN DEN GEEST DER EEUW

Da Costa had de pen opgenomen en schreef ijverig verder. Op 7 augustus 1823
verscheen zijn boekje Bezwaren tegen den Geest der Eeuw. Het was een aanklacht
tegen zijn tijd, tegen de gevolgen van de Franse revolutie, tegen de eigenwaan van de
mensen. De inleiding zette de toon. Da Costa schreef hierin: '...Het is vooral op het
ongegronde en gevaarlijke van dit hoovaardige gevoelen der Eeuw, dat wij onder den
zegen des Almachtigen, tegen wien de Tijdgeest met geheel het samenstel zijner ijdele
wijsheid en bedriegelijke verlichting de wereld in opstand heeft gebracht, de aandacht
van het algemeen door dit korte geschrift wenschen te vestigen... door middel van
zenige vergelijkende opmerkingen over de voornaamste punten, die tot de verlichting
van 's menschen hart en verstand betrekking hebben en waarover de begrippen van
onzen tijd zoo hemelsbreed verschillende zijn van die der voorvaderen',

Naast het element van de strijd tegen het ongeloof komt dat van de verheerlijking van
het historische Nederland. Da Costa wilde de bijzondere plaats aanwijzen die Holland
van de Voorzienigheid ontvangen laad. Het Nederlandse volk was uitverkoren en was
in de plaats van het oude ,doodse volk getreden. Maar glorierijk kon de beschrijving
hiervan niet zijn althans niet van dat volk in het heden. Da Costa schreef een aanklacht
die tegelijkertijd een verdediging inhield en een beroep deed op het verleden, waarin
de thans vertreden waarheden hoog werden gehouden.

In tien hoofdntukjes vatte Da Costa zijn aanklacht, beter gezegd zijn bezwaren samen.
I. Godsdienst: 'Slechts weinigen durven het zich nog herinneren, dat de leer der vrije
Genade en Onvoorwaardelijke Verkiezing Gods aan onze Nederlandsche kerken eigen
is, en haar kenmerkt'.

I1. Zedelijkheid: '‘Door Godsdienstigheid munt dan zeker de negentiende eenw niet uit.
Misschien doet zij dat door eene hoogere mate van ZedelijklIteid boven de dagen der
Vaderen?' Da Costa beantwoordde deze vraag ontkritnend: 'Schrijvers als Voltaire,
Rousseau, Diderot, Helvetius, Lord Byron v.m. en Duitsche neologen hebben allen te
zamen de vorderingen der zedelijkheid belemmerd.’

I11. Verdraagzaamheid en Menschelijkheid: 'Verdraagzaamheid is mede een (lier
tooverwoorden, waarmede men het onnadenkend verstand van menig welineenende
begoochelt, en hem de verschrikkelijkste misbruiken onder den naam der heiligste
deugden weet op te dringen’. Wat verder in dit hooldstukje lezen wij: 'Gelijk het met
de verdraagzaamheid is, zoo is het net de grootere mate van menschelijkheid, waarop
onze eeuw zich beroemt. Grootspraak, ijdelheid!’

IV. ,Schone Kunsten: 'Men heeft den Geest van God, van alles uitgesloten, overal
verbannen... men dichtte, men schilderde, men bouwde in de vroegere dagen uit
geloof en om te loven, in de onze, uit weelde en om naam te maken.'

V. Wetenschappen: 'Wat wetenschap heeft men niet trachten te misbruiken in deze
eeuw tot een wapen ter bestrijding van Gods Openbaring, Zijne geboden, Zijn
bestaan.'

VI. Constitutie: 'In onze tijden is het eene (bij verdrag) aangenomen waarheid, dat de
maatschappij haren oorsprong heeft in een verdrag... Wat verblindheid is deze... Wij
worden geplaatst, en plaatsen ons zelve niet in de betrekkingen, die ons plichten
opleggen; en de verplichting van den burger jegens den Staat is even zoo weinig het
gevolg van een voorafgaand verdrag, als die van een kind jegens zijne ouders... Altoos
en in alle gevallen blijft mijn hart een beginsel verfoeien, hetwelk de hulde, aan den
Koning der Koningen verschuldigd, op een hersenschimmig wezen, dat men overeen-
gekomen is het volk te noemen, overbrengt, en waardoor de wachters aan de dwalende
schapen onderworpen worden, niet aan den Oppersten Herder, die hen aangesteld
heeft...'
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V1. Geboorte: 'Geboorte is toeval! Maar diezelfde menschen, die dit fraaie denkbeeld
overal te pas brengen, houden niet op van tot walgens toe uit te weiden over de
waarde en over den adel van den mensch. Eilieve! Gij die u beroemt mensch te
wezen! Waaraan zijt gij dat voorrecht verschuldigd dan aan het toeval der geboorte?'
VIII. Publieke Opinie. 'Het was ten allen tijde en overal de publieke opinie, die aan
haar zelve overgelaten, alle kwaad berokkende, alle ongerechtigheid lief had,
waarachtige nederige braafheid, eerlijkheid, rechtschapenheid, en godsdienstigheid
miskende, vervolgde, mishandelde... En echter, o gruwel! is het in deze op verlichting
zoo hoogmoedige eeuw algemeen aangenomen (hetgeen onze Voorouders sidderen
zouden te hooren) dat de publieke opinie de richtsnoer behoort te zijn van de
handelingen en voorzieningen der regeringen'.

IX. Onderwijs: Hierbij merkte Da Costa tweeérlei misbruik op. En wel dat van het
onnodig prikkelen van eer-, glorie- en ijverzucht, enerzijds. Anderzijds: 'de
menigvuldigheid van onnutte of onvolmaakte kennis', waarmede men de vermogens
der kinderen bij het lager-onderwijs overstelpte. Bovendien schiftte men niet, ‘aan
allen wordt alles geleerd'. Dit leidde volgens Da Costa tot 'de ongezonde toestand van
een overbelasting der hoogste maatschappelijke standen, waartoe een ieder door zijn
zgn. ontwikkeling trachtte te behooren'.

X. Vrijheid en Verlichting: 'Wij leven in de eeuw der vrijheid! Wij leven in de eeuw
der verlichting! Dus doet men elkander, niettegenstaande al het tot nog toe
aangevoerde, gelooven en uitschreeuwen. Dus roemt zich in blinden hoogmoed een
eeuw van slavernij, een eeuw van bijgeloof, van afgoderij, van onkunde, en van
duisternis! Een eeuw van slavernij! Want nimmer heeft op menschenschouderen een
zwaarder juk van dwingelandij gedrukt, dan dat, hetwelk de Wijsbegeerte van deze
eeuw aan alle gevoelens en aan alle gewetens heeft opgedrongen... Van onkunde:
Want waarin bestaat in onze eeuw de verlichting van het verstand, waarop zij zoo
trotsch is, anders dan in eene verwarring van algemeene, onvolkomene, onjuiste
begrippen, die men elkander napraat, nadat men zijn verstand verwrongen heeft naar
de elendige sofisterijen van de Fransche of Hoogduitsche vrijdenkers? Maar kennis
van zaken, maar naauwkeurig onderzoek naar grondige geleerdheid, naar oor-
deelkunde — dit alles is vreemd aan den wijsgeerigen Geest der Eeuw...'

Wij gaven de inleiding en de indeling van Da Costa's strijdschrift, thans volge nog een
enkel woord over zijn slotbetrachting. Isaéc da Costa had met felle slagen ingehouwen
op de eigen tijd, hij had het bestaande geheel afgebroken, zonder in staat te zijn een
nieuw heden te construeren. Hij klaagde zijn tijd aan en beriep zich telkens weer op
het verleden, waarin de door het heden vertreden waarheden hoog werden gehouden.
Da Costa was nog niet gerijpt tot een bezonnen denker. Hij zag de gebreken van zijn
tijd en hij zag het verleden gehuld in een romantisch christelijk waas. Een brug slaan
van dat verleden naar het heden, dat reéel was van een realiteit, die inging tegen alles
wat door de Bilderdijkiaanse school voor christelijke waarheid werd gehouden, kon
hij niet. Het ontbrak hem aan constructieve denkbeelden. Hij was nog te zeer een
leerling van Bilderdijk, levende in de ban van een naderende ondergang der wereld.
Da Costa leefde ook uit het vaste en hartstochtelijke geloof dat alleen God en
uitsluitend God de uitredding zou brengen.

Zo kon hij zijn innig gelovig en waarachtig christelijk slot schrijven: 'Maar uit deze
duisternis zal wederom licht te voorschijn komen... Het Woord des Heeren verzekert
het ons. Wij weten het dat hoe akeliger de uitzichten zijn, hoe hulpeloozer.de toestand
der zaken naar de wegen van den kortzichtigen mensch, zoo veel te zekerder, zoo veel
te nader de bijstand is van Hem, die Zijne Kerk door de poorten der helle niet zal laten
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overweldigen En wij allen, laten wij Christenen zijn! Bidden wij daartoe om geloof,
om liefde, om nederigheid, om zelfverloochening, om heiliging, om ijver, om moed,
om standvastigheid, om vertrouwen, om den Heiligen Geest! — Het is vooral in dagen
gelijk wij thands beleven, dat de geloovigen opgeroepen worden met de woorden van
den Profeet: De verstrooijer trekt tegen uw aangesichte op, bewaart de vestinge: be-
sichtigt den weg, strekt de lendenen, versterkt de kracht seer".

De Nederlanders waren rustig en welgemoed gestemd, zij hadden genoten van de toch
zo verheffende Koster-feesten, zij hadden zacht meegejubeld met de blinde dichteres
Petronella Moens die dichtte:

'‘Neérland, juich in Haarlems beemden
Ging voor eigen kroost en vreemden,
De Uchtend der Verlichting op

Daar is de achtbre boom ontsproten,
Die de wereld met zijn loten;
Overschaduwt, Landgenooten,

Juich! daar steeg Uw roem ten top...

Na nog vele fraaie beelden eindigde de verzenmaakster met:

'‘Drukkunst wijdde Uw burgerkroonen,
Vlekloos aan de onsterflijkheid'.

Gesierd met de burgerkroon zat de brave Nederlander rustig in zijn stoel zijn pijpje te
roken. Maar wie durfde hem de kroon van het hoofd rukken? De bekeerling Isadc da
Costa! De beste brave Nederlandse burger voelde zich door de fanatieke onverlaat
beledigd in zijn dierbaarste gevoelens van ware menselijkheid, milddadigheid en
liefdadigheid. Hij greep naar de pen tot verweer, al zou hij spaarzaam zijn met zijn
naam te noemen. Men kon ook anoniem of onder pseudoniem schrijven.

Couranten en tijdschriften kwamen al gauw met artikelen tegen het ongehoord brutale
boekje. De Arnhemsche Courant heropende haar ‘Domperrubriek’ en wijdde enige
artikelen aan Da Costa's pamflet. Het eerste werd het hoofdstukje 'Constitutie’
onderhanden genomen. Vooral Da Costa's passage over de eed vond afkeuring. Hierin
had hij durven schrijven: 'De Koning is aan den eed, door hem op de Constitutie
gedaan, niet gehouden, zoodra hij oordeelt (en over dit oordeel is hij voor zijn
geweten alleen aanspraaklijk) dat de intrekking derzelve, het zij geheel of ten deele,
gevorderd wordt ter handhaving van zijn gezag als Vader, van zijne waardigheid als
Vorst, van zijne verplichting als Stedehouder Gods in de wereldlijke bestiering van
Zijne volken, en van zijne betrekking als Christen-Koning, die de Hervormde
Geloofsbelijdenis, gelijk zijne VVoorzaten, geroepen is aan te kleven en te beschermen.’
De Arnhemse recensent noemde deze beschouwing: 'grof beleedigend voor den
Koning en van zeer nadeelige strekking op het zoo noodige vertrouwen, hetwelk het
volk van Nederland behoort te stellen in des Konings woord, beloften en eeden’'.

Er had hier een merkwaardige botsing van denkbeelden plaats, de zeer monarchaal
gezinde Da Costa kreeg het te kwaad met de constitutioneel-monarchale opvattingen,
die heel wat meer in zwang waren dan de zijne. Hij bood zijn boekje aan de Koning
aan, maar het present werd geen antwoord waardig gekeurd. Hier zorgde de minister
van justitie mr. C. F. van Maanen voor. De minister van onderwijs A. R. Falck had het
gevaarlijke geschenk terug willen zenden. Van Maanen vond dit te veel eer voor 'het
zot en dom geschrijf van den aap van Bilderdijk', een volkomen stilzwijgen was
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gepaster.

De couranten en tijdschriften zwegen niet. In een nieuw artikel in de Arnhemsche
courant werd gewaagd van 'Het geheim verbond der duisternis, waarvan zich een
subcommissie, de heeren Bilderdijk, Da Costa en Comp. in Nederland had neergezet,
ter bevordering harer landbedervende beginselen. Zij spreken reeds luider en stouter,
dan men nog elders het hart heeft'. De Recensent der Recensenten schreef over een
'schrilpieperigen en tegelijkertijd marktschreeuwers toon, van een blafferdje tegen den
Geest der eeuw... Een wurmstekig lettervruchtje, dat veel geruchts maakte en opziens
baarde'. Aanvankelijk was het in 'de prullenbajerd’ verdwenen, maar men had het weer
opgediept om te recenseren. De Algemeene Konst en Letterbode achtte Jeremia LI vs.
63 van toepassing maar met dit gunstig verschil dat het boekje niet 'honig-zoet' in de
mond is, 'zoodat het bij velen, vanwege deszelfs scherpen smaak geene kans loopt den
buik te verbitteren'.

De Letteroefeningen schreven met gepaste pathos: ‘Zoolang wij zulke mannen als Van
der Palm onder ons hebben, zal het geschrijf van eenen Da Costa c.s. in Nederland wel
zeer weinig kwaad doen'.

Kortom men was verschrikt. De dames, die vroeger van het interessante Joodje
hadden gesproken, schudden nu haar hoofd over 'het ijsselijk boekje van die Da
Costa'. Voor de vrienden van Da Costa werd het een moeilijke tijd, hun vriend werd
gemeden. Een toestand die jaren bleef duren. Het kwam meermalen voor dat wanneer
bij zijn vrienden De Clercq of Gildemeester bezoek kwam, op de stoep aan het
dienstmeisje gevraagd werd: ‘'Is mijnheer Da Costa binnen?' Bij een bevestigend
antwoord klonk het: 'O! meisje dan ga ik liever heen'.

Nog in de jaren 1826-1830 getuigde J. W. Gefken, toen student aan het Athenaeum:
'Een Nicodemus waagde het destijds niet de stoep van Da Costa's huis bij dag op te
stappen'.27

Willem de Clercqg, Da Costa's grote vriend, maar als hoofd van een handelshuis en in
het maatschappelijk leven van Amsterdam toch al een zekere positie innemend, had
het moeilijk met de Bezwaren. Hij wilde Da Costa niet verloochenen, maar hij kon het
onmogelijk in alles met hem eens zijn. Een korte ziekte belette hem in de eerste dagen
na het verschijnen van Da Costa's pamflet de reacties mee te beleven. Maar
liefhebbende vrienden voorzagen al spoedig in deze leemte. Zij namen een
welwillende beschermende houding aan en vonden zich bepaald grootmoedig dat zij
De Clercq's vriendschap met Da Costa verdroegen. De Clercq voelde zich beledigd bij
een dergelijke beschermende houding, die zich in alles uitte. Daarbij kwam nog dat
oudere en wijzere mensen hem wilden redden van de verderfelijke invloed van Da
Costa. Professor N. van Kampen schreef kort nadat het boekje verschenen was aan De
Clercq: 'Eindelijk ligt mij nog een ding op het hart. Gij zegt dat de tijd aanbreekt,
wanneer de wensch onzer harten, de invioed van Holland op Europa vervuld zal
worden. Hoe versta ik deze geheimzinnige woorden? Toch niet door de stellingen van
Bilderdijk of Da Costa? Zulk een invioed zou ik hoogst noodlottig vinden'.28 Van
Kampen meende dit uit de grond van zijn hart. De jonge literator De Clercq met goud
bekroond sloor het Koninklijk Instituut, mocht niet een prooi worden van het obs-
emrantisme.

Onder De Clercq's kennissen was er een, die anders oordeelde. Dat was de Zaanse
koopman D. Zwaardemaker, evenals De Clercq Doopsgezind. Veel van Da Costa's
denkbeelden leefden volgens zijn zeggen ook in zijn eigen hart. Hij had de Bezwaren
aan verschillende 'eenvoudige' mensen voorgelezen, in vele stukken 'schiep men een
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ongemeen behagen'.29 Het pijnlijke voor De Clercq was, dat Da Costa niet erg
geloofde in de verwantschap met Zwaardemaker, hij schreef naar aanleiding van diens
bedenkingen, want die waren er ook: 'Doch hij schijnt mij niet recht begrepen te
hebben en in andere dingen het rechte standpunt niet te kennen... 1k gaf U liever
eenige punten op, waarover gij hem in een brief de meening nader zoudt kunnen ex-
pliceeren, dan dat ik hem in het breede wederlegge. Daar is te veel personeel in, dan
dat ik het met eenige welvoegelijkheid zelf opnemen kan.'30

De Doopsgezinde predikant en latere hoogleraar aan het seminarie van dit
kerkgenootschap Sam. Muller, deed ook niet mee aan de anti-Bilderdijk-Da Costa
hetze. Hij had zelfs de moed op een souper na een Nuts-vergadering, een dronk op
Bilderdijk in te stellen. Maar het gros van de Doopsgezinden dacht anders, De Clercq
kreeg heel wat te verduren van zijn broeders- diakenen. Een van hen, A. Willink,
verklaarde ronduit niet te begrijpen hoe iemand met gezonde hersenen zo iets had
kunnen schrijven.

Er rolde een stroom van pamfletten van de drukpers. Een der eerste brochures was die
van ds. J. A. Lotze: Vijf brieven behelzende eenige Aanmerkingen over het zooveel
geruchtmakende boek enz. De schrijver al hoewel overtuigd zijnde van Da Costa's
'goede oogmerk’ en ‘zuivere beginselen’, richtte zich in de eerste plaats tegen de
onbezonnenheid van de schrijver. Lotze was verontwaardigd over de 'liefdelooze
aanklachten' tegen de leraren der Christengemeente, bovendien had hij bedenkingen
tegen Da Costa's theoretische opvatting van de godsdienst en zijn dogmatische
bespiegelingen, terwijl hij zijn staatkundige denkbeelden erg gevaarlijk vond. De
Brieven verschenen anoniem, al begreep men al gauw wie de schrijver was. Professor
van Kampen die het niet liet bij een waarschuwende brief aan De Clercq, schreef
onder zijn eigen naam een Verdediging van het Goede der Negentiende Eeuw. Hij
nam het op voor Zondagsscholen, spaarbanken en de maatschappij Tot Nut van 't
Algemeen. Bijbel-zendelinggenootschappen en de Maatschappij van Weldadigheid
bewezen volgens Van Kampen dat de Nederlanders uit de negentiende eeuw, zij het
dan ook met minder inrichtingen dan in de tijd van hun vaderen, de liefdadigheid
lieten voortduren en hun weldaden doelmatiger besteedden dan vroeger het geval was
geweest. Van Kampen trok vooral te velde tegen de Oud-Testamentische geest van Da
Costa, die nog te kort was ingewijd in 'den onbekrompen geest van het Nieuwe
Verbond'. Ook de lijdelijke onderwerping aan de Goddelijke macht des Konings
schreef hij hieraan toe, al meende hij hierin mede de invloed van Bilderdijk te be-
speuren. Met voorbedachte rade schoof Van Kampen waar hij kon Da Costa's Joodse
afkomst, die hem min of meer tot een vreemdeling stempelde, op de voorgrond. Een
antisemitisme dat men ook in andere brochures terugvindt. Sterk kwam het uit in het
pamflet: Zedige Bedenkingen door een Vriend van Godsdienst en Wijsbegeerte. Deze
'Vriend' meende te kunnen schrijven: 'De heer Da Costa bedenke dat hij nu Christen
geworden is, en dat de hardnekkige volkshaat, die er bij de Joden tegen de Grieken
bestaat, en die in Turkije zulke treurige gevolgen voor deze laatsten heeft, op zijn
schrijven geen invloed meer mag hebben'. Bovendien was Da Costa ondankbaar ten
opzichte van de emancipatie der Joden: ... Menigeen zijner voormalige geloofsgenoten
zal dezen uitval tegen eene eeuw, in welke de Israélieten meer dan in eenig andere,
hunne onvervreemdbare regten terugbekomen, met misnoegen moeten beschouwen'.

Willem Bilderdijk wilde zijn oud-leerling bijspringen en schreef. De Bezwaren tegen
den Geest der Eeuw van Mr. I. da Costa toegelicht. Hij had het al eerder gereed
gehad, maar Da Costa had bedenkingen. Bilderdijk herzag zijn pennenvrucht en nu
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was Da Costa er zeer mee ingenomen schrijvende: Twee woorden slechts om U.
mijnen innigen dank te betuigen voor Uw heerlijke toelichting mijner Bezwaren'.
Bilderdijk was zeer fel in zijn boekje, een felheid die culmineerde in de slot-
voorspelling, dat iedere onvooringenomen lezer van Da Costa's Bezwaren zou komen
tot 'de overtuiging van den Godtergenden hoogmoed eener eeuw van slavernij, van
bijgeloof, van afgoderij, van onkunde en van duisternis...' Bilderdijk ontketende
nieuwe verontwaardiging en een voortgaande reeks van pamfletten. J. Roemer kwam
met Voordeelen van den Geest der Eeuw; Jac. Haefkens kwam Den Geest der Eeuw
verdedigen. G. Bruining keerde zich tegen Bilderdijk en Da Costa tezamen door Een
hartig Woordje aan Mr. W. Bilderdijk te schrijven. Hierin staat de fraaie zinsnede:
'Rep nu Uw voorbeeldig scherp gebit tegen het mijne, dat onder een immer zittend
leven wel eenigszins verstompt is, maar echter het bavianen gegrijns durft tarten,
waarmede Gij Uwe Portugeesche kweekelinkjes accompagneert'.

De stroom van pamfletten, want er zouden nog meer geschriftjes te noemen zijn, hield
de anders maar al te dikwijls dommelende geesten wakker. Wij vragen ons dan ook af
of Da Costa's onbesuisde boekje alleen maar een Réveille was of het begin van een
Réveil. Een wekker was het zeker. Het schrok de Nederlander op uit zijn blijmoedige,
zelfverzekerde en gezapige rust. Het rekende af met de rijmende suikerraffinadeur
Barend Klijn, die in een gedicht 'Aan de vaderlandsche jongelingen' leerde:

'Gij in paleis of stulp gezeten,
Gij kunt door 't kalm gemoed u zelven zalig heeten,
Want rust is zaligheid en zaligheid is rust.'

De Bezwaren waren niet het begin van het Réveil, maar Da Costa was door dit boekje
en zijn verdere strijdschriften uit de jaren 1823-1825 wel een ijsbreker voor het
Réveil, evenals Bilderdijk dit placht te zijn. Waarom? Omdat de kern van Réveil en
Opwekking in de grond de persoonlijke bekering is, de heroriéntering, ontdekking en
herontdekking van Bijbel en Evangelie, van de blijde boodschap der verzoening en
verlossing door het geloof in de regenererende krachten van Jezus Christus en Die
gekruisigd, geschonken door Gods oneindige genade.

De mens, die alleen maar overtuigd was van menselijke vooruitgang en menselijke
voortreffelijkheid sloot zich zelf af van die genade, evenals de mens, die de rust tot
hoogste goed verhief. Juist hierom was Da Costa door zijn strijd tegen de menselijke
hoogmoed en de verwaten rust een ijsbreker. Alleen één ding vergat hij en wel dat hij
in zijn verzet tegen de 'hoovaardij' dikwijls zelf een zeer hoogmoedige toon aansloeg.
De ware deemoed van het geloof moest hij nog ontvangen.

Het verzet tegen Bilderdijk en Da Costa nam zelfs hier en daar komische trekken aan.
Er verschenen spotschriften als De Domper-Katechismus en de Samenspraak tusschen
Zwaarhoofd en Reinhard, bovendien zag een zangspelletje het licht getiteld: Willem
van Teisterkoord of de gebroken Domper.

Da Costa schreef aan Bilderdijk: 'De Duivel stelt zich al heel gek aan dezer dagen’, hij
had om al die malligheid een zekere studentikoze pret.

Niet alleen Da Costa ook Abraham Capadose en zelfs Willem de Clercq begaven zich
op het oorlogspad tegen de tijdgeest. Capadose en Da Costa bleven hun vriendschap
trouw. Zij zagen elkaar geregeld en zetten hun Bijbelstudie voort. Zij verdiepten zich
samen in de brieven van Paulus. VVooral Capadose was op deze Bijbeluurtjes gesteld.
Hij had het niet makkelijk. De huiselijke omgeving was koud, hij werd geduld, alleen
van zijn broer Joseph ondervond hij wat hartelijkheid. Zijn gezondheid was slecht
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waardoor de medische praktijk hem drukte. Zijn zenuwgestel was overgevoelig, wat
voor een medicus, die telkens voor problemen gesteld werd, al heel lastig was. Wel
was het een voldoening voor hem toen hij in 1823 tot dokter van de Diaconie
benoemd werd. Hierdoor kreeg hij een taak in het kerkelijk- maatschappelijk leven en
telde hij mee.

DE STRIJD TEGEN DE VACCINATIE

De arts Capadose werd, hoe kon het anders, geconfronteerd met het vraagstuk der
vaccinatie. Omstreeks 1820 kwam de verplichte vaccinatie in zwang. Da Costa vroeg
verontwaardigd: 'Welk is een tijd, die waarin men om op de scholen te worden
aangenomen niet den. Doop van het kind of zijne inlijving in eenig kerkgenootschap
vraagt... maar wel dat het gevaccineerd is geworden... Geen Doop maar vaccine'. Da
Costa kon de kwestie in theorie en als leek beschouwen, Capadose daarentegen kreeg
er practisch mee te maken. Aanvankelijk voerde hij ook zelfde 'kunstbewerking' uit bij
zijn patiénten. Hij raakte echter aan het twijfelen of hij hier goedwan deed. Na veel
strijd kwam hij tot de overtuiging dat hij noch als medicus noch als Christen
verantwoord was te vaccineren. Hij weigerde langer de koepok-inenting toe te passen,
hij zwichtte niet voor de smeekbeden van zijn patiénten.

Daar hij in brede kring van zijn nieuwe inzichten wilde getuigen, nam hij de pen op en
schreef: Bestrijding der Vaccine of de Vaccine aan de Beginselen der Godsdienst, der
Rede en der ware Geneeskunde getoetst. Het boekje kwam in november 1823 uit. De
eerste tweehoofdstukken waren gewijd aan de vaccinatie als geneeskundig probleem,
het derde hoofdstuk bezag het onderwerp vanuit een theologisch oogpunt.

Capadose betoogde dat men in navolging van Jenner, die met zijn geneesmiddel de
mensheid wilde behoeden en onvatbaar maken voor de pok- ziekte, ingreep in de raad
Gods. Capadose verklaarde zich nader met: '‘De Godsdienst verbiedt den zwakken
sterveling zulk een algemeen en bovenmenschelijk plan te maken, en keurt ten
sterkste af, hetgeen ons van den mensch met den naam van onfeilbaar of
eeuwigdurend, of tot in de laatste geslachte zijn kracht behoudende, wordt
aangeprezen... De mensch vergeet de plaats, die hem door de Voorzienigheid Gods is
aangewezen. De overheden treden buiten het gebied hunner macht, wanneer zij het
geweten der ouders, hetzij middellijk of onmiddellijk dwingen of hun voorschrijven
hoe zij voor het lichaamsbehoud hunner kinderen zorgen moeten'.

Capadose's pamflet tegen de vaccinatie raakte de mensen niet alleen in hun
geloofsovertuiging, maar ook in de praktijk van hun leven. Het was een uitdaging, die
om antwoord vroeg. Een antwoord dat kwam uit wetenschappelijke kring. De medici
A. J. M. van Heusden uit Breda en professor dr. N. C. de Fremery uit Utrecht leverden
verweer. De eerste door een vlugschrift, de tweede door een voorlezing in het
Natuurkundig gezelschap te Utrecht, een referaat dat later in druk verscheen. De beide
medici weerlegden Capadose na een uitgebreid wetenschappelijk onderzoek en in een
zeer gematigde toon. Capadose antwoordde in een nieuw geschrift: Nieuwe Bijdrage
tot de bestrijding der Vaccine. De Vaderlandsche Letteroefeningen vonden goed te
spreken van: 'een nieuwe vrucht aan den boom des kwaads tot rijpheid gekomen, een
echte Sodomsappel, van buiten de frischeid en de geur van den Godsdienst, maar van
binnen enkel stank en verrotting'. Op deze wonderlijke en platte critiek ging Capadose
niet in.

Naast Da Costa en Capadose betrad ook Willem de Clercq het strijdtoneel om een
eigen woord tegen de tijdgeest te spreken.

Eind 1823 begon De Clercq te werken aan een verhandeling over de volks-vertelsels.
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Op 24 december sprak hij over dit onderwerp in een Nutsvergadering. In zijn dagboek
schreef hij: 'Eindelijk op de 24ste verhandelde ik in liet Nut over mijn volksvertelsels
in een nieuw opgeschilderd vertrek, waarvan men wel schijnt een operazaal te hebben
willen maken. Alles ging goed, de zaal was vol. Bij de uiteenzetting over de
zedelijkheid... bij de tirade tegen de Franschen, werd geapplaudisseerd. Hoe de
algemeene invloed is moet ik nog naderhand zien'.31 lets daarvan zou hij al spoedig
ontdekken. Kort na zijn voordracht sprak hij zijn boekverkoper Johannes Muller, die
hem vertelde dat er veel tegenstand tegen de verhandeling was ontstaan. De Clercq
had met verschillende uitspraken aanstoot gegeven, men speurde bij hem lenkbcelden
van Bilderdijk en Da Costa.

Barend Klijn schreef hem 13 januari 1824 een uitvoerige brief, waaraan wij ontlenen:
Ik had niet gedacht, dat de inhoud uwer verhandeling mij zulke gemengde
aandoeningen en gewaarwordingen zou veroorzaakt hebben. Op elke bladzijde vind ik
den geleerden en kundigen man, den bijzonder van God begunstigden sterveling, maar
ik vond ook tevens dat onzekere en geslingerde gevoel, hetwelk nog onbepaald zich
dan eens aan het dichterlijke der oudheid, dan eens aan het geestdrijvende van later
tijd hechtte, en voor zich zelve nog geen vast punt gevonden heeft'. Klijn was
verbolgen dat De Clercq de boekjes uitgegeven door het Nut niet geprezen had: 'Bij
uwe vertelsels huiveren de kinderen, bij de tegenwoordige boekjes wordt hun de
betrachting der deugd, in eenen heerlijken toon voorgedragen, en zij dartelen bij de
vreugde eens hoogeren levens. Hij was vooral verontwaardigd over de
schimpscheuten van De Clercq op de tijdgeest en besloot met: 'De omgang met Da
Costa heeft ook reeds Uw reine ziel bezoedeld. — Da Costa, de verleide en
beklagenswaardige verdoolde, was ongelukkig de vriend en kwekeling van den
misdadigen Bilderdijk. Gij zijt misschien de vriend van beiden, en ziedaar een
afgrond, waarin Uw zedelijke en wetenschappelijke geluk eenmaal zal verzwolgen
worden'.32

Ondanks critiek en tegenstand vormde zich rond Da Costa en Capadose een kleine
kring mensen. Het zou een te zwaar accent geven van geestverwanten te spreken, zelfs
het woord aanhangers gaat te ver. Het waren mensen, die zelf ook menig bezwaar
tegen de Bezwaren hadden en evenmin mee konden gaan met Capadose's anti-
vaccinatie denkbeelden. Maar zij waren geen blinde tegenstanders, zij zagen dat
achter de dikwijls onbegrepen strijd een levendmakende geest huisde, die hun tijd
bitter nodig had.

DE KRING BREIDT ZICH UIT

Het boekje van Da Costa kwam ook in handen van mevrouw de weduwe Francona
Koenen-Pauw, die de Bezwaren met warme instemming las. Francona Pauw was de
oudste dochter van Engelbrecht Pauw, burgemeester van Delft, die in 1795 zijn
ambten en waardigheden verloor en spoedig daarop stierf. Francona moest haar
moeder terzijde staan in het huishouden en bij de opvoeding van de jongere broers en
zusters. Die taak vormde haar tot een kloeke vrouw en versterkte haar eigenschappen
van wilskracht, bezonnenheid en strengheid. Het jaar 1795 stond gegrift in haar
geheugen en gaf haar voor goed een afkeer van al wat naar revolutie zweemde. De
nieuwe staatsvormen, voortgekomen uit de Franse revolutie kon zij maar moeilijk
aanvaarden. Haar hart bleef hangen aan de oude instellingen der Republiek van de
zeven Verenigde Nederlanden. Francona was een vroom meisje en groeide uit tot een
vrouw met een onwankelbaar geloof. Een geloof dat stoelde op haar absolute
vertrouwen in Gods woord en belofte, in Gods eeuwig,

onveranderlijk raadsbesluit. Zij was onverschrokken in het getuigen. Waar zij het
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nodig achtte trad zij vermanend en waarschuwend op, zich kerende tegen al te
moderne theorieén en denkbeelden. Zij was oer-conservatief; maar tegelijkertijd een
hartelijke, medelevende vrouw. VVoor velen in haar omgeving was zij een grote steun.
Niet ten onrechte zou Da Costa haar later de erenaam 'Moeder in 'Israél' geven.
Francona trouwde in 180 r met de rijke koopman H. J. Koenen, een man van aanzien
in het Amsterdam van die dagen. Hij stierf reeds in 1808, één maand voor de geboorte
van zijn zoontje en petekind Hendrik Jacob Koenen. Mevrouw Koenen-Pauw hield de
wol-affaire van haar man aan, opdat haar zoon deze later zou kunnen overnemen. Zij
wijdde zich verder geheel aan de opvoeding van de jonge Hendrik Jacob en van haar
stiefdochtertje. Haar man was weduwnaar geweest en was blij voor zijn dochtertje een
goede moeder gevonden te hebben.

HENDRIK JACOB KOENEN JR. (1809-1874)

De jonge Koenen kreeg zijn eerste onderricht van een gouvernante en van een
meester, die hem aan huis kwam lesgeven. Hij werd in afzondering opgevoed en
kwam niet met andere jongens in aanraking. Gelukkig was er een wijs predikant, die
ingreep. Hij bracht mevrouw Koenen ertoe haar zoontje in de zomermaanden, als de
familie buiten was, op kostschool te doen in het Instituut-Van den Hull in Haarlem. 's
Winters in Amsterdam was het weer huisonderwijs en wel van leraren van de Latijnse
school. Zijn opvoeding bleef die van een eenling, een exclusiviteit, die zich zijn hele
leven zou blijven wreken. De wijze waarop hij in zijn autobiografie over zijn jeugd-
jaren schreef en zijn angst voor het studentenleven spreken een duidelijke taal. Toch
viel het ontgroeningsmaal waar hij als vijftienjarige knaap aan deelnam, erg mee. Hij
schreef hierover in zijn herinneringen: 'Alles liep zoo betamelijk en geregeld af. Een
redelijke vrolijkheid heerschte aan het souper, dat tijdig: eindigde en waarop geen glas
teveel was gebruikt'. Koenen was intelligent genoeg, zoals bleek uit zijn
toelatingsexamen voor het Athenaeum dat hij in 1824 aflegde. Van de colleges op het
Athenaeum bevielen die van professor David Jacob van Lennep hem het beste. Op
deze colleges kwam hij voor het eerst in aanraking met het dichtwerk van Bilderdijk.
Van hennep besprak op een der eerste lessen Bilderdijk's Ondergang der eerste
Wereld.

Dit boeide Koenen en hij spitste zijn oren. Hij was blij dat dit episch dichtwerk
uitgegeven was en hij schafte het zich dadelijk aan. Hij las en herlas het en getuigde
later: 'Geen dichtstuk heeft na de llias immer zulk eenen indruk op mij gemaakt'. Van
Lennep nodigde de jonge Koenen uit ook zijn privatissimum te volgen. Dit privaat
college was van grote wil waarde voor Koenen. Hij schreef er later van: 'Er werden
een paar oude schrijvers op gemeenzame wijze en onder letterkundige gesprekken
behandeld'. Maar wat nog belangrijker was, hij vervolgde met: 'aan dat collegie (ben
ik) de getuigenis verschuldigd dat het meer dan eens de historische waarheid van de
Schrift treffend deed uitkomen. Zooals met opzicht tot de schepping der waereld uit
Niets, den zondvloed, de ontdekkingen van Champollion enz'. Dit getuigenis is ook
merkwaardig wanneer wij het bezien in verband met Da Costa's ervaringen. David
Jacob van Lennep kan moeilijk een Réveilman genoemd worden, maar zijn invloed op
de opkomst van het Nederlandse Réveil mag niet onderschat worden.

Koenen was jurist en volgde als zodanig de colleges van professor C. A. den Tex, die
hem bijzonder boeiden. Den Tex doceerde Staatsrecht, Natuur- en Volkenrecht.
Critiekloos was Koenen niet over de colleges. In zijn autobiografie schreef hij:
'Hetgeen mij in mijne regtsgeleerde studién het meest te denken gaf en den diepsten
indruk op mij maakten, waren de colleges van den hoogleraar Den Tex; welker
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beginselen geput waren uit en overeenstemden met de deistische en rationalistische
theorieén der Duitsche wijsgeeren, vooral van den laatsten tijd. Ik kon die beginselen
niet overeenbrengen met mijne aanvankelijk verkregene geloofsovertuiging; durfde er
dus niet in berusten, en stelde met rustelooze woeling en onophoudélijk streven van al
mijne zielsvermogens theorie tegen theorie, en stelsel tegen stelsel om mij van die
voor mij gansch onaannemelijke gronden los te maken'. Koenen vond steun in deze
strijd bij zijn vrienden en studiegenoten N. J. Calkoen en J. W. Gefken.

N. J. Calkoen, een oomzegger van professor van Lennep, was een vriend uit de
jongensjaren, zoals blijkt uit een gedicht van hem aan Koenen op 12 augustus 1830:
‘Ja speelnoot van mijn jeugd en vriend in jongelingsjaren, Met wien ik 's levens-pad
ten einde wensch te gaan...'

Wat verderop in het gedicht onthulde Calkoen zijn godsdienstig-staatkundige
denkbeelden:

'Of waant ge dat des Volks vrijmagtig alvermogen,
Wiens wil zich in een uur en staat en Koning schept,
Zou vreezen voor des mans meélijdenswaardig pogen
Die in zijn blindheid nog van God en erfmagt rept'.33

Die meelijdenswaardige figuren waren zij zelf, Nicolaas Jan Calkoen, Hendrik Jacob
Koenen en Jan Willem Gefken, studenten in de rechten, eerst in Amsterdam, daarna in
Leiden, in zich ronddragende een roeping tot verzet tegen de tijdgeest. In menig
opzicht waren zij geestverwanten van Da Costa, al behielden zij een zeker
voorbehoud. Zoals Calkoen zei, hadden zij veel sympathie voor Da Costa's
gereformeerde en gemoedelijke zielsovertuiging, maar zij merkten vele aanvechtbare
punten op in zijn staatkundige en maatschappelijke beschouwingen.

Mevrouw Koenen-Pauw had haar zoon al in 1823 Da Costa's Bezwaren in handen
gegeven. Koenen, toen vijftien jaar oud en bezig zich voor te be-

reiden voor het Athenaeum, had het boekje gelezen. Hij vond het echter nogal
wonderlijk en kon zich er niet zonder meer aan gewonnen geven. Toch bleef het zijn
gedachten bezighouden. Toen ook zijn beide vrienden Da Costa's strijdschrift gelezen
hadden werd het een voortdurend onderwerp van gesprek. Koenen kreeg meer en
meer belangstelling voor de schrijver, hij werd nieuwsgierig naar een nadere
kennismaking, die echter pas in 1825 plaats vond.

DA COSTA ALS VERBREIDER VAN DE IDEEEN VAN BILDERDIJK

De schrijver van De Bezwaren zat niet stil. Van zijn advocatuur kwam niet veel
terecht en hij zag in, dat hij in een andere richting werk moest zoeken. Hij voelde zich
bekleed met de profetenmantel van Willem Bilderdijk en zag de verbreiding van diens
ideeén als zijn eerste taak. Kort nadat hij gedoopt was, kwam hij enige keren op
bezoek in het Theologisch Gezelschap van de heer Oyens, opgericht in Bilderdijks
Amsterdamse jaren. Da Costa schreef hierover aan Bilderdijk op 15 november 1822:
'Ik vond daar den geest wel eenigszins ontaard van die stemming, waar in het
gezelschap zich moet bevonden hebben tijdens Uw verblijf in Amsterdam, doch bij
voortduring evenwel zeer geneigd tot de goede beginselen, en alleenlijk een weinig
versterking in zommige punten van de ware leer noodig hebbende. Het was hun
derhalve zeer welkom, toen ik mij, onder de ingeving van den Geest des geloofs in
mijn harte, over eenige gewichtige artikelen van ons gezegend Christendom nog al
zeer verre uitbreidde'.34

Niet alleen in godsdienstig opzicht ook cultureel wilde hij Bilderdijks denkbeelden
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uitdragen. Het duurde niet lang of Da Costa begon ‘colleges’ te geven. In mei 1823
begon hij op verzoek aan een kleine kring mensen een cursus 'over de Taal' te geven.
Zijn toehoorders waren J. P. Prinsen, hoofd van de normaalschool te Haarlem, Willem
de Clercq, Abraham Capadose, 'l'eixera en J. B. Retemeyer. Een enkele keer, als hij
toevallig in Amsterdam was, woonde Willem van Hogendorp de lessen van zijn
vriend bij. In september 1823 schreef hij zijn broer Dirk: 'Dezen morgen heb ik een
uitmuntende les van Da Costa over de Hollandsche Taal bijgewoond... Allerheerlijkst!
Dat doet hij alle acht dagen en dan een geheelen ochtend. Zooveel levendigheid in
voordracht en heldere intuitie zag ik op het punt der taal zelfs bij Bilderdijk niet'.35 In
october 1823 kwam er aan dit eerste ‘college’ reil einde. Het afscheid van spreker en
toehoorders was 'niet zonder wezentlijke aandoening, en met dankzegging aan God
voor den zegen over onze gesprekken uitgestort’, schreef Da Costa een dag later aan
Bilderdijk.

Da Costa zocht al spoedig naar een nieuw onderwerp om te bespreken en liet zijn oog
vallen op de kerkgeschiedenis. Hij opende een college over de kerkhistorie in de
zeventiende eeuw. De Clercg was weer van de partij en volgde met grote aandacht de
voorlezingen, waarvan hij zorgvuldig dictaat hield. In zijn ‘'Particuliere
Aanteekeningen' lezen wij op 2 december 1823: s Avonds werd ik regt versterkt door
het college bij Da Costa. Hij was zoo opgeruimd en helder, ik had gedacht dat het
college over de vereeniging van Staat en kerk zeer droog zoude zijn en juist het
tegendeel was waar. Hij redeneerde zoo duidelijk, zoo zuiver. Het was regt goed.
Proselytenmakerij is inderdaad dit college niet, want Capadose hoeft niet overtuigd te
worden, Retemeyer was er reeds voor, eer dat hij alles wist. Wolterbeek, Hoogland en
Smit zijn de menschen niet om hetzij medegesleept te worden, hetzij werking op
anderen te maken'.

Neen, proselieten maken was"niet Da Costa's zaak. In augustus 1823 had hij het al
heel duidelijk aan De Clercq geschreven: 'Daar is niets, waarvoor ik grooter schrik heb
dan voor het oprichten, of zelfs den schijn, van eene factie of partij; en het is zeer
goed dat deze afkeer in al onze woorden en daden blijkt'.3s

DE CLERCQEN DE KINDERDOOP

De Clercq was met hart en ziel toehoorder, maar Da Costa's woorden brachten hem
ook wel eens in moeilijkheden. Met name was dit het geval toen de kinderdoop ter
sprake kwam. De Clercq was Mennist en dus voorstander van de doop der
volwassenen en moest dus feitelijk de kinderdoop afwijzen. Da Costa's uitspraken in
deze kon hij echter niet zonder meer naast zich neerleggen. In zijn Dagboek klaagde
hij: 'God beware mij voor de zonde, mijne kleinen verder van Christus te houden dan
zulks mooglijk ware'. Hij vroeg Da Costa om raad.

Deze schreef hem: Ten antwoord op uwen aandoenlijken brief zend ik U volgens
verzoek mijne korte aanteekeningen over den kinderdoop. God zegene het gebruik dat
gij ervan maken wilt. Raadpleeg alleen met Christus onzen Heer en dat door middel
van een onderworpen geloof aan Gods Woord en (als gehuwde) met Uwe echtgenote,
die moeder is en Christen, te overleggen is plicht. Mijn gebed stijgt met het Uwe ten
hemel, opdat ieder onzer moge weten wat hem plicht is...".37

De Clercq kon niet tot een besluit komen. De praktijk van het leven gaf hem de
oplossing. In 1824 stierf heel onverwacht zijn tweede zoontje, de kleine Paul. Toen
het jongetje stervende was begreep de vader dat hij niet langer weerstand kon bieden,
het mocht niet, hij gaf zelf zijn kindje de nooddoop. De Clercq koos hiermee voor de
kinderdoop. Het was de eerste stap op de weg naar een verbreking van de banden met
de. Doopsgezinde sociéteit.
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DA COSTA'S VERDERE LESSEN EN COLLEGES, HISTORISCHE GE-
SCHRIFTEN

De vriendschap van De Clercq en Da Costa verdiepte zich. Zij bespraken samen de
geschiedenis der Joden, vooral die van de Spaanse Joden. Het was Da Costa die sprak
en doceerde, De Clercq luisterde. Maar zijn luisteren was even inspirerend als Da
Costa's spreken.

Da Costa's colleges zowel als zijn lessen aan De Clercq, waren voor de 'docent’
tegelijkertijd een zoeken naar de voorgeschiedenis van de strijd tegen de neologie.
Waar lagen de wortels van afkeer tegen dogma en kerkleer? Hoe moest de strijd
gevoerd worden tegen een Bijbelonderzoek dat ontaardde in deisme? Op 5 december
1823 na een levendig 'college’ over de Joden38, onthulde Da Costa aan zijn vriend De
Clercq zijn plan voor een nieuw boekje.

Het onderwerp zou zijn 'De Sadduceén'. De stof wilde hij in drie hoofdstukken
indelen. |. 'De Sadduceén in het Joodsche land’; IlI. 'Het Sadduceisme der
hedendaagsche neologie’; 111. 'Het Sadduceisme onder de Arminianen’.

Het tweede hoofdstuk zou het zwaartepunt van het boekje zijn, dat even als De
Bezwaren een strijdschrift zou zijn. Het derde gedeelte was bedoeld als vervolg op het
college van 1823 en een inleiding op dat van 1824, waarin Da Costa wilde spreken
over geschiedenis en strijd van en over de leer der zonde, verkiezing en
voorbeschikking.

In het voorjaar van 1824 verscheen het vlugschrift De Sadduceén. Min of meer tot
schrik en verontwaardiging van de schrijver werd het boekje eerst doodgezwegen. In
de Recensent werd het met vier regels afgekeurd, voor de rest werd nergens van deze
tweede brochure van Da Costa melding gemaakt. Tot plotseling een zeer geharnaste
tegenstander in het strijdperk trad. Mr. Samuél Iperuszn. Wiselius viel aan met een
geschrift getiteld: De Sadduceén van Mr. I. da Costa getoetst aan Redelijkheid,
Geschiedenis en Bijbel. Wiselius, die min of meer als een vriend of geestverwant van
Bilderdijk bekend had gestaan, zinspeelde hier inderdaad op, door de leerling van zijn
vriend hierin te betrekken, schrijvende: ... hij... ware mij eenmaal te dierbaar geweest,
dan dat het denkbeeld van alle betrekkingen met hem te moeten verbreken, mij geene
hevige zielesmart zoude hebben veroorzaakt, eene hernieuwde en meer aandachtige
lezing echter van zijne Sadduceén heeft mij andere gevoelens nopens hem doen
opvatten'. Hij meende Da Costa te moeten weerleggen en wel ten eerste om de
onkunde, die uit het boekje sprak; ten tweede om de schrijver tot bezadigder
gedachten te brengen; ten derde om Da Costa's opstandige gevoelens tegen de Koning
aan de kaak te stellen. Wiselius verklaarde: 'In opstand tegen den Koning? — Ja in
waarheid! — Of heeft niet de Vorst, wien de uitgedrukte wil des Nederlandschen
volks, onder de leiding eener gunstige Voorzienigheid, eenen troon in ons midden
stichtte, van dat zijne hand den scepter aanvaardde, ja reeds vroeger, duidelijk
betoond, voorbij te willen zien, wat achter is, om te streven ééniglijk naar hetgene
vooruit is...

Zelfs verweet Wiselius in dit verband Da Costa opstandigheid tegen Christus: '‘Doch
niet alleen tegen den Koning, dien wij in ons midden zien, is hij wederspannig, hij is
het ook en nog veel heftiger, tegen den Koning aller Koningen, tegen Hem, Wien alle
magt gegeven is in hemel en op aarde. Ook dit moet even spoedig opgemerkt worden
door allen, die niet in eene uit-, maar in eene inwendige Kerk het Rijks Gods, de
wezentlijke onderdanen van Vorst Messias erkennen'.
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Isadc da Costa bleef merkwaardig kalm bij deze ongedachte, onverwachte en uiterst
scherpe aanval, die op vele plaatsen toch werkelijk hout sneed. Onvervaard ging hij
verder met een behandeling naar eigen inzicht van de kerkgeschiedenis. Zijn colleges
bleven door zijn levendigheid en originaliteit een steeds weerkerend genoegen voor
zijn hoorders. Hij wijdde zijn lessen meer in het bijzonder aan de vaderlandse
kerkgeschiedenis. Da Costa vond dat deze te veel uit de Remonstrantse gezichtshoek
beschouwd was, waardoor het beeld van de twisten tijdens het twaalfjarig bestand ver-
troebeld werd. Dit wilde hij herzien. Hij dwaalde evenals Bilderdijk gedurig af op zijn
colleges, naast de Remonstrantse en Contra-Remonstrantse twisten werden nog vele
andere personen en gebeurtenissen naar voren gebracht. Uitvoerig kwam bv. ook
Johan de Witt ter sprake. Een détailstudie had Da Costa tot de overtuiging gebracht
dat 'de Loevesteinsche dwingelanden kennelijke instrumenten van den Duivel waren
om het werk van God in ons land, zoo verre het hun toegelaten is, te vernielen'. Da
Costa's beschrijving van Johan de Witt was die van een man met een 'verfoeielijk’
karakter. Da Costa had ook zijn persoonlijke mening over het Huis van Oranje, die hij
De Clercq in een onderonsje meedeelde. Uit De Clercq's aantekeningen leren wij deze
opvattingen kennen.

Volgens Da Costa was het tweede Huis van Oranje, de Friese tak altijd wat flauw
geweest. Toch had stadhouder Willem 1V veel goeds gehad, zodat Da Costa hem het
teken noemde van de betere Josias, die uit zijn stam voort zou komen. Koning Willem
| kon de vervulling van dit teken niet zijn, hij was meer door de drang der om-
standigheden, uit haat tegen de Franse overheersing dan uit liefde voor Oranje
gekozen. Jan van Nassau zou echter in het zevende geslacht weer opstaan, hierdoor
zou de Kroonprins de vervulling van het teken zijn!

Da Costa beperkte zich niet tot zijn colleges, hij wilde zijn historische inzichten ook
door de druk bekend maken In 1824 verscheen zijn Het Karakter van Prins Maurits.
Eerste Stukjen: Inlichtingen omtrent het karakter van den stadhouder Prins Maurits. In
1825 gevolgd door: Tweede Stukjen. Ophelderingen aangaande de rechtspleging van
's Lands-advocaat, Johan van Oldenbarneveld.

Maurits was Da Costa's held, aan zijn zijde stonden: ‘ware Godsdienst en Godsvrucht,
ware vrijheid, eerlijkheid, trouw, billijkheid, rechtvaardigheid, edelmoedigheid en
grootheid’, aan de andere zijde waren volgens Da Costa alleen te onderkennen:
'losheid en onverschilligheid in den Godsdienst, verdrukking en aristocratische
dwingelandij, listigheid, ontrouw, onbillijkheid, schending van 's land grondwetten...’
De Remonstranten, die de geschiedschrijving in handen hadden keerden de zaak juist
om. Daarom vond Da' Costa dat de kennis van deze geschiedenis een algehele
hervorming moest ondergaan en hij meende dat de tijd daartoe nabij was. Het nieuwe
geschrift van Da Costa liet veel stof opwaaien, daarbij was het een kwaad ding dat hij
zich niet de nodige rust had gegund tot een werkelijk diepgaand historisch onderzoek.
Da Costa moest ook van vriendschappelijke zijde menige Kritische opmerking
incasseren. Feitelijk had hij zijn doel voorbijgeschoten.

Da Costa had de strijd tegen de geest der eeuw aangebonden, maar als hij daarbij
gebleven was, zou men hem niet kunnen zien als een der eerste mannen van het
Nederlandse Reveil. Belangrijker dan zijn strijdschriften is dan ook de Kkleine
optekening in het dagboekje van Hanna Da Costa-Belmonte, gedagtekend 21 october
1824: 'begonnen de huisselijke dienst. Da Costa heeft de eerste preek gedaan uit
Matth. X1X vs. 22 en 26'.39 Regelmatig vinden wij na deze eerste mededeling de
teksten van de 'preeken’. Behalve de Da Costa's namen ook mevrouw Belmonte en
haar dochter Henriétte deel aan deze huissamenkomst. Juist voor deze twee waren
deze onderlinge godsdienstoefeningen van veel belang, want beiden waren zij zich aan
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het voorbereiden voor de Doop en de toetreding tot de Wale-kerk. Zij catechiseerden
bij de Waalse predikant ds. P. Chevallier, die het tweetal op 7 december 1824 doopte.
I'n n paar weken later had er opnieuw een doopplechtigheid in de familie 1)a Costa
plaats. Ds. Chevallier bediende de doop aan de kleine Willem da Costa, het oudste
zoontje van lsadc. Mevrouw Koenen-Pauw woonde de dienst bij. Zij werd diep
getroffen en schreef een anoniem briefje aan de vader, die zij nog niet persoonlijk
kende. Een korte tijd later had de kennismaking plaats, die al spoedig overging in
werkgemeenschap en vriendschap.

A. NYDNEY THELWALL (1795-1863) EN ZIJN VLUGSCHRIFT: KISISRT U
TOT HEM, DIE SLAAT

let najaar van 1824 en de vroege winter van 1825 brachten Nederland stormen en
overstroming Het hoogtepunt werd bereikt met de hevige springvloed van februari
1825. Zelfs Amsterdam liep gevaar. De woedende storm bedaarde, het water trok
terug, Amsterdam was gered. De omgeving van de hoofdstad was er heel wat erger
aan toe. Er waren dijken doorgebroken, waardoor een groot stuk van Noord-Holland
onder water stond. Amsterdam bood aan vele vluchtelingen een schuilplaats. De
andere provincies, die aan de Zuiderzee lagen, hadden het ook zwaar te verduren
gehad. Een groot gedeelte van Nederlands inwoners was het slachtoffer van een in
jaren niet meer gekende watersnood, gelukkig trad het andere gedeelte als redder op.
Inderdaad, de hulp die geboden werd, was goed en doeltreffend, maar helaas werden
de helpers in preek, proza en poézie zo geweldig verheerlijkt, dat het op
mensenvergoding begon te gelijken. Toch was dit niet de enige reactie op deze
natuurramp en haar leniging. Er gingen ook stemmen op die spraken van een straffe
Gods, die in deze watersnood tot uiting kwam en waar tegenover een eerbiedig
dankgebed paste, dat God de nood tenslotte toch keerde en Hij het de mensen gegeven
had helpend op te treden.

De eerste stem die gehoord werd was die van de van de Engels-episcopaalse predikant
Algernon Sydney Thelwall. In zijn vlugschrift: Keert u tot Hem Die slaat, klonk een
oproep tot degenen, die bereid waren na te denken over het vreselijk natuurgebeuren:
'Moge het God behagen, te midden dezer schokkende bedeelingen Zijner
Voorzienigheid, de harten van eenigen uwer door Zijne Genade te openen tot het
ontvangen van eene vermaning en waarschuwing, in Zijnen name tot u gerigt'. Een
waarschuwing tegen de nationale zonden, tegen het vergeten en miskennen van God,
ontheiliging van de dag des Heren, ontering en ontheiliging van Gods naam,
ontbreken van de vreze Gods in het maatschappelijk leven en verkeer, ontbreken van
gemoedelijke en ernstige prediking der wet. Thelwall toch meende te moeten zeggen:
"Voor het meeste zijn Dienaren der Gemeente in eene zamenzweering gewikkeld tegen
God en hunne eigene zielen'. Feitelijk stond het boekje van Thelwall heel dicht bij Da
Costa's Bezwaren, al was de wijze van uitdrukking gematigder, de geest die er uit
sprak was minstens even vurig en tegelijkertijd even beangst voor de dwaalwegen,
waarop de mensen van hun dagen geraakt waren.

Wie was Thelwall? Engelsman van geboorte, studeerde Algernon Sydney Thelwall
aan het Trinity College te Cambridge. Nadat hij zijn theologische studies beéindigd
had, werd hij in 1819 op aandrang van Bisschop Charles Simeon van Cambridge
beroepen bij de Engels Episcopaalse kerk te Amsterdam. Bovendien benoemde het
Londense genootschap tot bevordering van het Christendom onder de Joden hem tot
zendeling in Amsterdam. Hij werd enkele jaren bijgestaan door M. J. Chevallier. Juist
zijn werk onder de Joden gaf hem ook buiten de kring van de Engelse kerk
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bekendheid. Hij kwam als vriend aan huis bij Pierre Chevallier, Waals predikant,
vader van zijn collega M. J. Chevallier, die in 1830 trouwde met Henriétte Belmonte.
Hij maakte kennis met Da Costa, in wie hij al spoedig een geestverwant ontdekte.
Thelwall zag evenals Da Costa de gevaren van de tijdgeest. Hij bleef Da Costa trouw,
toen velen hem afvielen.

Thelwall onder de indruk van de dodigheid der officiéle Christenen, begon omstreeks
Pinksteren 1824 met het houden van wekelijkse bidstonden . en riep ook anderen
daartoe op. Er moest gebeden worden om een overvloedige uitstorting van
levendmakende geest over predikanten en gemeenten. be natuurramp van de winter
1824-1825 sprak een eigen taal voor Thelwall wat in zijn brochure Keert u tot Hem
die slaat tot uiting kwam. Die taal werd slechts door weinigen verstaan en Thelwall's
geschrift bracht schrik en verontwaardiging teweeg, zoals bleek uit een stroom van
tegenschriften. Er verschenen verhandelingen, maar ook preken, gedichten en
samenspraken. W. H. Warnsinck verrijkte de Letteroefeningen met een poétische
aanval op Thelwall. Da Costa werd hevig geirriteerd door dit vers en schreef op 12
april 1825 aan De Clercq: 'Hebt gij ook bij geval het vers van Warnsinck gezien... Het
is een paraphrase op het gebed van den Phariseér in het Evangelie. 0! die halve
godsdienstigheid van eigengerechtigheid, waardoor God tot een Wezen half uit
zichzelven en half uit menschen bestaande wordt veranderd. Dat is erger dan
heidendom. Homerus was oneindig nader aan het Christendom dan alle de lieden van
dien stempel'.40 Toch waren niet alle Nederlanders gelijk aan Warnsinck c.s., er
verscheen nl. ook een stroom van verdedigende woorden, eveneens in preken,
verhandelingen en gedichten. Belangrijker dan al deze geschriften was de
verlevendiging van het godsdienstig besef, die hier en daar doorbrak.

Tussen Thelwall en Da Costa ontspon zich een vriendschap. Da Costa leidde de
Engelse dominee binnen in de werken van Bilderdijk en bracht hem ook met de
dichter zelf in kennis De nuchtere Engelsman aanvaardde niet voetstoots de
Bilderdijkiaanse gedachtewereld. Tegenover de romantiek van Bilderdijk plaatste hij
zijn weloverwogen en goed gefundeerd geloof. Thelwall had veel invioed op Da
Costa, die bij hem iets terugvond van de evangelische rust en bezonnenheid van ds.
Egeling. Da Costa had zich door zijn strijdschriften vervreemd van deze leermeester.
Egeling had hem na ontvangst van De Sadduceeén geschreven: "Wij zijn in wijze van
zien, van denken en gevoelen te zeer uiteenloopend, dan dat ik het voor mij raadzaam
zou vinden U mijne gedachten hieromtrent mee te deelen'.41 Feitelijk zette Egeling
hiermee zijn oud-catechisant buiten de deur. Toch had en bleef Da Costa behoefte
hebben aan een evangelisch contact, dat hij ongetwijfeld bij Egeling had gevonden en
zeker ook vond bij Thelwall. Diens invlioed was te onderkennen in Da Costa's
Geestelijke Wapenkreet van 1825.

De aanklacht tegen de tijd was gebleven, maar de toon, de wijze waarop het te berde
werd gebracht, had verandering ondergaan.

Niet de uitdaging maar de Christelijke oproep prevaleerde: "... Tot u spreke ik hier, die
den naam van Jezus Christus, den Gekruisten, den Verheerlijkten Koning Zijner kerke
nog op- rechtelijk in het harte belijdt en liefhebt, ofschoon in zwakheid en in vreeze,
en zonder dien ijver, welke tot de verbreiding, bloei en instandhouding verter
Christelijke Gemeente zoo hoog noodzakelijk is; tot U wenschte ik, onder den
Goddelijken invloed van boven, een woord van opwekking en stichting te spreken
Daar zijn... ja welgezinden, die te midden van de verwarring dezer Eeuw, bij het
droevige verval der kerk, bij den gevaarlijken afval van Nederland, zich genoegzaam
verzekerd houden, dat er geen herstel meer mogelijk is, dat God den kandelaar geheel
van deze gewesten wil wegnemen, en dat de zegepraal van den Vorst der Duisternis
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over dit eenmaal zoo begenadigd land weldra volkomen zal zijn... God de Heere zal
doen naar Zijne rechtvaardigheid, of om Christus wille, naar Zijne barmhartigheid.
Daar is en blijft geschreven: Volhardet in den gebede. Predikt het Evangelie aan alle
creaturen! en Uw Koningrijk kome! ... Gij allen... die de Waarheid kent, gelooft en
liefhebt, verkondigt haar ook openbaar, en bedenkt wat voor verantwoording op u
rust'. Het geschrift werd besloten met een gedicht:

'‘Wanneer God opstaat van Zijn troon,
Om 't werk des Hoogmoeds te verstoren,
Dan daveren de hemelkoren

Van een gewijden oorlogstoon!

Nog eenmaal zal het woord der waarheid,
In al zijn kracht, in al zijn klaarheid
Verkondigd worden aan dit volk...'

Behalve dat Da Costa de waarheid tegen de tijdgeest wilde verdedigen, toonde hij het
perspectief van het Komende Rijk. De eschatologie zou een belangrijke rol blijven
spelen in Da Costa's leven en denken. Da Costa wilde het zwijgen verbreken en
oproepen tot het Christelijk getuigenis. Dit getuigenis van de Waarheid wilde hij ook
zelf geven. Hij wilde getuigen en uitleggen hoe die waarheid zich zowel in het Oude-
als in het Nieuwe Testament geopenbaard had. Da Costa trachtte naar deze nieuwe
taak zijn leven in te richten. ledere morgen las hij zijn gezin en huisgenoten voor uit
de Bijbel. Eenmaal per week verving hij de Bijbellezing door een korte preek. Lang-
zamerhand begon Da Costa ook 's avonds een Bijbellezing voor huisgenoten en
vrienden te houden. Toen verdween de ochtend-preek en maakte plaats voor de uitleg
van een of ander kort Bijbelgedeelte, daar Da Costa dit beter en geschikter vond voor
de dienstboden. Bovendien sprak Da Costa ook wel elders, bij vrienden aan huis. De
onderlinge Bijbellezing en -uitleg in een vertrouwde kring van vrienden kwam in
zwang.

Het boekje van Thelwall maakte op mevrouw Koenen-Pauw grote indruk, terwijl ook
het idee van wekelijkse bidstonden inspirerend op haar werkte. Zoals haar
schoonzuster mevrouw Van Winter-Koenen in de Franse tijd de vromen bij zich .aan
huis had genood, vroeg ook zij op gezette tijden vrienden en kennissen, waarvan zij de
christelijke gevoelens kende. Men versterkte op die avonden elkander door gebed en
Bijbellezing. Op deze wijze hoopte mevrouw Koenen dat men een kern van christelijk
leven Zou kunnen vormen, wat in de strijd tegen onverschilligheid en neologie van
belang zou kunnen zijn.

In 'de wereld' heerste een geest van geirriteerdheid tegen Thelwall en Da Costa. In een
der bekende Letterkundige gezelschappen sprak men van Da Costa's 'Beestelijke
apenkreet’. De Dompermopjes deden ook weer opgang. Belangrijker was het, dat
temidden van deze neologische kleingeestigheden toch ook het positieve woord weer
meer op de voorgrond kwam. Reeds in 1823 richtte ds. F. L. Abresch van IJsselstein
de Zaadzaaier op, een blad waarin hij zocht naar een verlevendiging van de godsdienst
en waarin hij ook vocht tegen de aanvallers van de Waarheid. Onder het pseudoniem
Omikron gaf hij na de watersnood een vlugschrift uit: VVragen naar aanleiding van den
Watervloed in 1825.

Aan het christelijk nadenken van Neérlands Volk ter verootmoediging en bemoediging
voorgesteld. Ds. J. J. le Roy van Oude Tongen en ds. Louis Béhler uit Zwolle hadden
eveneens de partij van Bilderdijk, Da Costa en Thelwall gekozen. Jammer genoeg kon
De Zaadzaaier geen stand houden. Bilderdijk vooral betreurde dit en schreef aan Da
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Costa: 'Maar waarom gaat de Zaadzaaier niet voort? Daar is zoo ongemeen veel goeds
in dat tijdschrift, dat het behoorde op allerlei wijze aangemoedigd en doorgezet te
worden'. Het was feitelijk het eerste Réveiltijdschrift en het duurde nog geruime tijd
voor er opnieuw vanuit deze gedachtensfeer een periodiek verscheen.

Isadc da Costa ging verder met 'college-geven', maar hij wilde zich geheel aan
Bijbelse onderwerpen houden. In october 1825 begon hij een cursus over de
Handelingen der Apostelen. Het college dat een uitgesproken godsdienstig karakter
had en steeds met gebed geopend werd, trok .een vijftiental hoorders. Da Costa's
vriend Jacob van Lennep, sinds 1824 woonachtig in Amsterdam, was ook van de
partij. Hij was een man van de wereld, maar in zijn hart nog steeds een trouw leerling
van Bilderdijk. Dit en zijn zoeken naar een krachtig en vast gefundeerd Christelijk
geloof dreef hem naar de voordrachten van Da Costa.

ISAAC DA COSTA EN JACOB VAN LENNEP; VRIENDSCHAP EN STRIJD

Van Lennep was een aandachtig toehoorder en kwam geheel onder de bekoring van
Da Costa's levendige en indringende voordracht. Het nader contact met de oude
studiegenoot bracht hem terug in de Bilderdijkiaanse sfeer. Hij onderscheidde niet
goed waar het geloof ophield en de romantiek begon, hierdoor meende hij zelf veel
geloviger te zijn, dan hij was. Hij . zag zijn verlangen naar een omlijnd dogmatisch
geloof aan voor het geloof zelf. In deze stemming zette hij zich aan de vertaling van
La Grace, een klein geschrift in dichtvorm van Louis Racine, zoon van de tragedie-
dichter Jean I. Racine. Hij was getroffen door de overeenkomst van de ideeén van
deze Rooms-katholieke dichter met het Calvinisme. Hij vertaalde en voorzag zijn
vertaling van een inleiding en noten. Het geheel verscheen in .1827 in druk. In zijn
inleiding ontpopte Van Lennep zich tot een overtuigd, Calvinist met uitlatingen als:
'Z00 is er bijna geen leerstuk, dat op meerdere plaatsen en met meerder kracht door de
Profeten en Apostelen, in Oud- en Nieuw Verbond wordt gepredikt, dan dat der Vrije
Genade; zoodat men geheel blind of geheel mijmerend wezen moet, om het niet schier
op elke bladzijde des Bijbels te vinden; en echter hoeveele boeken heeft men niet
volgeschreven om te betoogen dat de mensch uit de werken, naar verdiensten, en als
tot belooning van een welingericht leven, zonde gerechtvaardigd worden'. Zijn slot
luidde: ... terwijl ik verklare alleen voor hen te schrijven, die met geloof en liefde
voor den Heer, en niet als Pilatus, wenschen te leeren wat waarheid zij; van dezulken
zal ik met dankbaarheid en ware vreugde, aanmerkingen, terechtwijzingen, ja
tegenwerpingen aanhooren, verzekerd dat Hij, bij Wien de waarheid is, aan hen,
zoowel als aan mij, die naar behoefte zal doen kennen, opdat wij aldus medearbeiders
wordende dier waarheid, ter eere Gods en ter onderlinge stichting mogen werkzaam
wezen! Amen'. Isadc da Costa schrok toen hij deze inleiding las, hij had angst dat
Jacob van Lennep te hoog gegrepen had. Hij moest het in twijfel trekken of de
schrijver werkelijk achter zijn woorden stond.

Professor Van Lennep was evenmin ingenomen met het geschrijf van zijn zoon. Hij
bracht hem dit onder het oog, waarop de romantische Jacob in zijn fantasie zich
minstens in ongenade gevallen zag. Hij schreef een pathetische brief aanvangende:
'Gisteren morgen was ik zoo gelukkig, ik had zulke overvloedige redenen om God te
danken voor alle Zijne zegeningen: ik was zoo gelukkig dat ik ervan beefde en bijna
overtuigd was dat ik mij met gelatenheid moest wapenen, omdat mij een groote ramp
boven het hoofd hing: — die ramp is gekomen, en van een kant, waarvan ik haar God
weet het, niet verwachtte: ik heb de minachting mijns vaders ondervonden, diep, zeer
diep heeft die mij getroffen...'42 Professor Van Lennep schreef zijn opgewonden zoon
een kalmerende maar te- gelijkertijd toch zeer critische brief. Zijn zoon had kunnen
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volstaan: 'met in weinige woorden te zeggen dat Racine's leer U voorkwam
grootendeels te strooken met de leer der Gereformeerde kerk en dat Gij ook op dien
grond hoopte met Uwe vertaling bij velen eenigen dank in te leggen of iets derge-
lijks'.43 Deze eenvoudige woorden waren de meest afdoende critiek op al Jacob's
hoogdravende en quasi vrome zinnen, voor zijn dogmatische geloofsbelijdenis. Dit
was inderdaad ook de bedoeling van zijn vader, want maar al te duidelijk waren de
woorden: 'Gij acht eene misschien gewaande roeping en eene gebrekkige eenzijdige
voorbereiding genoegzaam om dadelijk voor Uw 25 jaar als volksleeraar op te treden,
eenvoudig en duidelijk verklarende wat voor geleerden zelfs duister is. Wie zal naar U
luisteren, wie met U redetwisten?'

Professor van Lennep had de spijker op de kop geslagen, zijn zoon ging door de
knieén. De inleiding op zijn eerste gedichten. bundel, die eveneens in 1827 uitkwam,
ademde een geheel andere geest. Da Costa bedroefde het, hij was geschrokken over
een dergelijke ontrouw aan de zo kort tevoren beleden overtuiging. Een lang gesprek
met Van Lennep bracht geen opklaring. Van Lennep kreeg angst voor het persoonlijk
contact met zijn vriend Da Costa. Hij trok zich terug Maar deze terugtocht beviel hem
niet, hij opende een correspondentie met Da Costa. In februari 1828 ontspon zich een
briefwisseling die 62 quarto vellen besloeg.44

Van Lennep opende de briefwisseling met te schrijven dat hij van zijn dweepzucht
was genezen en daardoor 'een rust des harten en een bedaardheid des geestes'
gewonnen had. Hij stond dus nu op een gematigd standpunt, waarbij 'de Goddelijke
Openbaring in den Bijbel vervat' tot hem bleef spreken. Hij erkende daarnaast de
menselijke rede, dit lichtte hij toe met: "Waar toch spreekt de Bijbel vernederend van
de menschelijke rede? Is zij ook niet een geschenk van God? En zelfs een geschenk
dat de openbaring vooraf gaat. Zal ik niet blindelings, en dus met groot gevaar, eene
openbaring van God erkennen, dan moet ik haar toetsen...' Voor deze toetsing was de
rede noodzakelijk. Een uitvoerig antwoord vloeide uit Da Costa's pen, een welwillen-
de, belerende brief. Hij poneerde de absolute onfeilbaarheid en Goddelijke inspiratie
van de Heilige Schrift.

Van de rede schreef hij: 'De rede is ons van God gegeven om denkbeelden te
vergelijken en door deze vergelijking tot resultaten te brengen... Verder strekt zich
hare bestemming niet uit, of zij wordt niet langer een dienaresse, maar eene
richteresse der Waarheid, ja! van den God zelven der Waarheid, door Wien zij
geformeerd werd en aan ons geschonken'. Aan het slot van zijn brief ging Da Costa
zich aan zijn ijver te buiten, Van Lennep waarschuwende voor bedriegelijke rust, die
hij gemeen had met 'Deisten’, met ‘Godloochenaars' en 'openbare misdadigers'. Van
Lennep schreef opnieuw en ontlokte Da Costa een tweede wederwoord, waarin hij
zich opnieuw de rol aanmat van de beschuldiger, die de waarheid in pacht had. Het
was daarop gedaan met Van Lennep's geduld, waarop hij dan ook schreef: 'Echter
moet ik tot mijn leedwezen ondervinden, dat Gij evenmin Uw pen als Uw mond
bedwingen kunt, en mij steeken en schampscheuten in plaats van bewijzen,
magtspreuken en groote woorden voor gezonde redenen geeft..." Overeenkomst werd
niet bereikt, Van Lennep voelde zich teruggestoten. Door Da Costa vervreemdde Van
Lennep van het Réveil.

ZIET WARE BEGIN VAN HET AMSTERDAMSE REVEIL, DE ZONDAG-
AVONDEN

In 1826 introduceerde de Waalse predikant uit Breda ds. L. G. James, ds. Chavannes
uit Waadtlandt bij Da Costa. Ds. Chavannes was door de kerkelijke onlusten uit Vaud
verdreven en woonde op het eiland Guernsey. Da Costa beschreef hem in een brief
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aan Dirk van Hogendorp van 16 augustus 1826 als: 'een man gezond en krachtig in de
echte leer der genade, een held raider de banieren Van Christus'. Ook op Guernsey
preekte Chavannes, zo wist Da Costa mee te delen 'krachtig het Evangelie'. Chavannes
‘oefende en bad' verschillende malen met Da Costa en zijn vrienden, zoals de laatste
aan Dirk van Hogendorp schreef: ‘tot ons aller stichting en zalving'. Belangrijker nog
waren de gesprekken die Chavannes met zijn gastheer had.

Da Costa bracht ook zijn Bijbelbesprekingen op het tapijt. Chavannes vertelde hem
naar aanleiding daarvan, hoede onderlinge Bijbellezing in Waadt- land verboden was,
de Momiers gingen desondanks ‘achter dichte deuren, ramen en luiken' door met
samen de Schrift te lezen en te bidden. Dit alles maakte veel indruk op de gevoelige
en licht bewogen Da Costa.

Mede hierdoor kwam hij tot zijn zondagavonden. Hier stoten wij op het werkelijke
begin en het hart van het Amsterdamse Réveil. Lange, lange jaren stelde Da Costa
iedere Zondagavond zijn huis open voor een ieder die zocht naar opwekking en
Bijbeluitleg. Da Costa las een stuk uit de Bijbel, bad en gaf uitleg van het gelezene of
wel hij hield een wat langere meditatie.

Veel werd er ook gezongen op deze avonden. Er kwam al spoedig een talrijk en zeer
gemengd bezoek. Ook van buiten Amsterdam kwamen belangstellenden als zij in de
stad waren op Zondagavond bij Da Costa. Willem de Clercq, die in 1824. als
secretaris van de Handelmaatschappij naar Den Haag verhuisde, kwam in de eerste
jaren bij een bezoek aan zijn vaderstad op de Zondagavonden. Ds. James uit Breda,
Willem Messchert en de heer en mevrouw Van Zuylen van Nijevelt uit Rotterdam, de
Bahlers uit Zwolle, zij allen kwamen bij een bezoek aan Amsterdam bij Da Costa. Tot
de vaste Amsterdamse kring hoorde mevrouw Koenen-Pauw, in de dertiger jaren
vergezeld van haar zoon. Verder kwam M. J. Chevallier eerst vergezeld van zijn
meisje sinds 1830 zijn vrouw, Henriétte Belmonte, de weduwnaar Smit, de.
gebroeders Bousquet,. Josua van Eik, .de. student H. P. Scholte, de heer en mevrouw
Westendorp-de Clercq en het echtpaar Gildemeester-Boissevain. Aan het eind van
1828 kwam ook ds. J. ter Borg, die zijn ambt van Doopsgezind leraar had neergelegd.
In de latere jaren was het echtpaar Schimsheimer altijd trouw aanwezig. Mevrouw
Schimsheimer en de gastvrouw Hanna da. Costa-Belmonte waren de steunpilaren van
het gezang. Abraham Capadose, vrijgezel en nadat hij het huis van zijn oom had
moeten verlaten wat verloren, was geregeld op de Zondagavonden te vinden.

ABRAHAM CAPADOSE IN DE JAREN 1823-1830

Capadose had een veel moeilijker positie dan. Da Costa. Al werd Da Costa bestookt
en bespot door de Domper-rubriek in de Arnhemse courant, door ernstige en ironische
bestrijders, hij had toch een kring om zich heen verzameld van warme vrienden en
bewonderaars. Capadose had met zijn strijd tegen de vaccine de doktoren in hun
beroepseer aangetast, dit werd hem niet zo gauw vergeven. Toen hij in het voorjaar
van 1826 ziek was, wist hij

maar één medicus aan wie hij zich kon toevertrouwen, professor dr. Bosscha, de enige
collega, die hem op straat nog wilde groeten. Om Da Costa hing een waas van
aangename sensatie, hij was dichter en staatsgevaarlijk man in één. Dit waas ontbrak
bij Capadose. In hem zag men slechts de lastige bekeerling, die de mensen wilde
bevitten. Ongewild joeg hij steeds weer de mensen tegen zich in het harnas. Zelfs zijn
ambt van dokter bij de Diakonie bracht hem in moeilijkheden.

In februari 1825 maakte hij als geneesheer een vergadering van het Diakonie-bestuur
mee. De vergadering werd besloten met een vriendschappelijk souper. Capadose zat
naast het honorairlid Hermanus Brasz. Al spoedig werd verklapt dat Brasz a.s.
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ouderling was, reeds had hij zijn benoeming. Schertsender wijs werd hem gevraagd of
hij het formulier wel kende waarop hij zijn ja-woord moest uitspreken. Een
‘grimlachend’ antwoord van Brasz verried dat hij wel eens meer een 'ja’ sprak zonder
het te menen. Capadose voelde zich geérgerd, hij wist zich echter te bedwingen.
Hierop vertelde Brasz dat hij van plan was bij een Remonstrantse predikant te gaan
kerken. Dit deed bij Capadose de maat overlopen, hij verklaarde met nadruk dat het
een Gereformeerde niet paste in deze tijden naar een. Remonstrantse kerkdienst
te:gaan, daar alle ergernissen vermeden moesten worden. Brasz geprikkeld door de
terechtwijzing van dat jonge ventje, verdedigde zich op hoge. toon. De Christelijke
leerstellingen werden in de discussie betrokken.

De a.s. ouderling nam de Gereformeerde kerkleer niet al te serieus op. Capadose's
vraag: 'Kunt Gij met uw natuurlijk verstand begrijpen dat de Rechtvaardige voor de
onrechtvaardige lijden moet?', beantwoordde Brasz met: Ik ben verzekerd dat deze
leerstelling niet in die letterlijke zin moet worden verstaan, als waarin de kerk haar
heeft opgenomen'. Verontwaardiging bij Capadose, trouwens niet alleen bij hem, alle
aanwezigen waren boos over een dergelijke lichtzinnigheid en dat wel van een a.s.
ouderling. Capadose liet het er niet bij zitten en waarschuwde de desbetreffende
kerkelijke instantie de benoeming van Brasz ongedaan te maken Hij hoopte op de
steun van het Diakonie-bestuur, maar toen het ogenblik daar was durfde dit bestuur
niet mee te werken. De kerkeraad schortte de benoeming op. Een kerkelijk proces
ontspon zich, eindigende met de nietigverklaring van de benoeming, maar dit niet op
grond van de aanklacht van Capadose, deze werd zelfs ongegrond verklaard. Men
wilde aan de lastige bekeerling op kerkelijk gebied niets te danken hebben.

Capadose was gegriefd en gaf een brochure uit: Omstandig verhaal van de
wederroeping der benoeming van den Heer Hermanus Brasz als ouderling der
Nederlandsche Hervormde Gemeente te Amsterdam. Met bijgevoegde aanmerkingen
betreffende den toestand der Vaderlandsche Kerke. Behalve dat hij de zaak Brasz uit
de doeken deed, nam Capadose de gelegenheid te baat om zijn 'preciese’ opvatting van
het leerstuk der praedéstinatie uiteen te zetten en een aanval te doen op Ypey en
Dermout, die in hun Kerkelijke Geschiedenis "een voorbeeldeloos partijdig verhaal
van de geschiedenis der Dordtsche Synode gegeven hadden'.

Capadose beleefde weinig plezier van zijn boekje, zelfs bij geestverwanten, waaronder
Da Costa, riep hij een zekere wrevel op. Met Da Costa werd de omgang wat stroef.
Aanvankelijk nadat hij het huis van zijn oom verlaten had, at Capadose bijna dagelijks
bij de Da Costa's, maar op den duur veranderde dat. Capadose zwierf van café naar
café, wat zijn humeur niet ten goede kwam. Alleen op de Zondagavonden bleef hij
komen.

Op die avonden was het niet alleen Da Costa die sprak en bad, hij vroeg dikwijls aan
een der aanwezigen voor te gaan in het gebed. Bahler, Chavannes en nog anderen
hadden er gesproken. Da Costa begreep dat hij ook Capadose moest vragen om een
keer voor te gaan in gebed. Hij deed dit zonder te denken aan zijn Nancy (zijn
kosenaampje voor zijn vrouw) en haar olijk zusje Henriétte. De twee dames hadden
een hekel aan Capadose's eng kerkelijk standpunt en zijn lichtgeraaktheid. Zij wilden
door hem niet gesticht worden, zij verlieten de kamer toen Capadose naar voren kwam
om het gebed te spreken. Pas toen zij op de gang het verlossende Amen hoorden,
kwamen zij weer binnen. Da Costa en Chevallier waren boos op 'de meisjes'.45
Capadose die merkte wat er gaande was, vroeg om uitleg.

Henriétte wilde zich verontschuldigen, maar haar verloofde voorkwam haar,
uitroepende: 'Neen zwijgt of Gij versterkt hem in zijn dwaling' De dwaling van al te
preciese kerkelijkheid, van kerkisme. Capadose was smartelijk gekwetst en vermeed
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lange tijd het huis van Da Costa.

Het was een pijnlijke geschiedenis voor de toch al zwaar beproefde Capadose. Hij had
na de dood van zijn oom Immanuél de praktijk neergelegd, dit gaf iets doelloos aan
zijn leven. Zijn vader werd krankzinnig, misdroeg zich en werd in verzekerde
bewaring gesteld. Zijn broer Joseph stierf, Abraham Capadose stond aan zijn sterfbed.
Hij meende Joseph te horen zeggen in moeizame klanken. "Ik sterf, maar ik geloof in
Jezus Christus, mijn Zaligmaker".

Een Joods vriend, die mee aan het ziekbed stond, noemde het een ijlen van de koorts.
Men liet een rabbijn komen, deze las het Joodse gebed voor de doden. Kort daarna
blies Joseph de laatste adem uit. Abraham riep uit: 'hij is bij Jezus Christus', de rabbi
sprak: 'hij is gestorven als een ware zoon van Abraham'. Capadose stemde hiermee in
zeggende: 'Gij hebt recht, Abraham geloofde in Hem, die zoo, op het oogenblik mijn
broeder gezaligd heeft'.

Veel meer dan Da Costa stond Capadose tussen de twee gevoelssferen. Hij was
Christen, maar telkens en telkens werd hij door zijn Joodse familie geconfronteerd
met de Joodse traditie in scherpe tegenstelling tot het Christendom. Da Costa vond
van stonde af aan de evolutionaire weg van Israél naar Christus, voor Capadose was
de overgang een breuk met het Jodendom, zowel uit godsdienstig als uit
maatschappelijk oogpunt, juist omdat hij veil langer in een zuiver Joodse familiekring
had moeten leven. Capadose verbond bovendien zijn Christendom sterker dan Da
Costa aan de Gereformeerde kerk. Hij verwachtte in die eerste jaren van zijn bekering
alles van een zuiver Gereformeerde kerk, vandaar zijn strijd met Brasz.

Isadc da Costa vestigde zijn gehele aandacht op de studie van de Bijbel. Zijn
voorlezingen, zijn colleges, op de Woensdagavonden, hielden zich in de late twintiger
en in de dertiger jaren met Bijbelse onderwerpen bezig, daarnaast maakte hij steeds
meer werk van de Bijbellezingen op Zondagavond. Hij leidde ook bij anderen aan huis
Bijbelavonden. Hij sprak bij mevrouw Koenen-Pauw, bij mevrouw Smissaert, bij de
heren Bronkhorst en VVan Houten, later ook bij Jozua van Eik. De evangelisator, wij
zouden ook 'oefenaar’ mogen zeggen, verdrong in Da Costa de al te onbesuisde
strijder. Nog slechts één strijdschrift zond hij in 1826 de wereld in.

Groningen werd geteisterd door een gevaarlijke epidemie. Opnieuw zag Da Costa in
deze Groningse ziekte een teken van de toorn Gods. Aanvankelijk wilde hij niet weer
de pen opnemen, hij hoopte dat nu eens een ander deze taak op zich zou nemen. Maar
er verscheen niets en toch moest er gewaarschuwd worden. Tegen wil en dank schreef
toen Da Costa zijn Aan Nederland. Hij vermaande: 'Keer in u zelve en beschouw u
zelve, o Nederland! ... Erkent de vruchten uwer afkeering van den God uwer vaderen!
Erkent de straffende hand Zijner gerechtigheid! Gij zijt beter, gij zijt wijzer, gij zijt
verlichter dan uwe vaderen! Zijt gij gelukkiger? Uwe vaderen geloofden, dat God
regeert ,en daarnaar richteden zij in alle kleine en groote aangelegenheden hunnen
wandel. Gij gelooft in eigen kracht en menschelijke volmaakbaarheid! Wat hebt gij tot
op dezen dag met deze hoogheid uitgericht? Waar is uwe eer en uw aanzien, o
Nederland? Waar zijn uwe wimpels ter zee? Waar is uwe grootachtinge bij de
volkeren der wereld? Waar is de bloei van uwen handel? De voorspoed van uwe
nijverheid? Waar is de glans uwer Hoogescholen? En de roem uwer Wijzen? In
plaatse daarvan gaat het gerucht uwer onheilen overal uit. De wateren overstroomen
uwe beemden, het vuur verteert uwe steden, de pestilentie is uitgestort over uwe
inwoon- deren. De Heere heeft eenen twist met u, o Nederland'.

Da Costa bood zijn boekje met een schrijven aan Koning Willem | aan. Ongewild
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bracht Da Costa met zijn schrijven een paniek te weeg in regeringskringen. Hij sprak
in zijn brief van de 'velen' die dachten als hij. Reeds was Da Costa een suspect
persoon. De minister van Justitie, mr. C. F. van Maanen, die aan een panische angst
voor Jezuieten leed, had al min of meer geloof geslagen aan een insinuatie van de
Directeur van politie in Amsterdam, mr. S. Izn. Wiselius. Deze opperde in een brief
van 13 october 1825 de mogelijkheid dat Da Costa, Capadose en misschien ook wel
Bilderdijk in verband zouden staan met de Jezuieten. Een aantijging aangedikt in een
briefvan 29 december 1825 waar hij schreef: 'Da Costa leeft zeer luculent, ofschoon
men weet, dat hij een zeer geborneerd vermogen heeft'. Waar kwam dan toch dat geld
vandaan? En ziet, nu schreef Da Costa zelf in bedekte termen van een ‘congregatie’.
Men begon ijverig naar de 'velen' te zoeken. Dirk van Hogendorp schreef aan zijn
broer Willem: 'Dan daar het koningrijk der Hemelen niet bestaat in uiterlijk gelaat,
zoo kan de policie de velen niet vinden, en hoe minder zij ze vinden kan, hoe meer zij
oordeelt dat de zaak fijn gesponnen en slim aangelegd is.'46

Neen, voor een geheim genootschap, een 'factie’ of partij behoefde men werkelijk niet
bang te zijn, daar was immers Da Costa zelf fel tegen. Toch had zich in stilte,
onopgemerkt en niet met het doel stelling te nemen in het politieke en kerkelijke leven
een groep gevormd van mensen, die zich schaarden rond Da Costa. Mensen die zich
openstelden voor een warm opwekkend woord, die trachtten tot begrip van de Bijbelse
boodschap te komen, die zochten naar zondebesef en een christelijke verzoening en
verlossing. Die bovenal in begonnen te zien, dat zij alles nog misten, hoe rijk het leven
ook mocht schijnen.

Ongetwijfeld waren er ook bezwaren aan deze groep verbonden. De jonge H. J.
Koenen had genoeg critiek en schreef later in zijn autobiografie over de bezwaren die
hij toentertijd had tegen het 'Da Costianisme'. Hij wees. op de te grote invloed van Da
Costa, op het te principieel willen zijn, zich uitende in de anti-vaccinatie en de contra-
revolutionaire theorieén, de Contra-Remonstrantse eenzijdigheid, de ongepaste
verwerping van de liederen der Nederlands Hervormde kerk, het te sterk accentueren
van het leerstuk der predestinatie. Het waren allemaal gebreken: voortvloeiende uit de
overheersing van Da Costa. Zijn strijd, zijn zienswijze, zijn te veel aan theorie en
tekort aan praktijk werd al te zeer aan de kring opgelegd. Er was te weinig tegenwicht,
men stond wat buiten het leven. lets van de romantische levenshouding uit de
studentengroep van Bilderdijk hing over deze eerste Amsterdamse Réveilgroep.

Het merkwaardige van deze Amsterdamse groep, waardoor zij zo'n typisch Réveil-
karakter had was het overheersend lekenelement. Het was hoge uitzondering als op
een samenkomst bij Da. Costa of elders een predikant, een theoloog sprak.

Een der belangrijkste punten van het Réveil was het herstel van de Bijbel als
huisboek. De Bijbel was niet uitsluitend kerkelijk bezit, was niet alleen .do,minee’s
boek. Ook de leek moest de Bijbel kunnen lezen, uitleggen en er zijn levensgids van
maken. Juist hierin deden Da Costa en zijn kring baanbrekend werk. Wij zagen het
reeds elders de eerste periode van het Réveil was en bleef gekenmerkt door een terug
naar de Bijbel, door de herontdekking van deze levensbron.
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Hoofdstuk 6
HET REVEIL IN DEN HAAG EN ROTTERDAM 1820-1830

In Amsterdam ontlook het Réveil op de grond van het achteruitgegane economische
leven, in Den Haag sloeg het zijn wortels in de kerk, in de diplomatieke en politieke
wereld.

Den Haag van 1815 was ondanks de rivaliteit van Brussel een stad in opkomst. Met
Brussel deelde Den Haag de eer van residentie te zijn van het Verenigd Koninkrijk.
Het werd meer dan Amsterdam betrokken in de binnen- en buitenlandse politiek.

Den Haag zag de grondwetscommissies van 1814 en 1815 vergaderen en ook daarna
wist het van vergaderingen. Op gezette tijden kwamen de Staten- Generaal eerst in één
Kamer, vanaf de grondwet van 1815 als Eerste en Tweede Kamer, in de Noordelijke
residentie bijeen. Regering en volksvertegenwoordiging verbleven het ene jaar in
Brussel, het volgende jaar in Den Haag. Daarom kon er ook in Den Haag gefluisterd
worden over komende of reeds genomen regeringsmaatregelen. Men was in deze stad
meer op de hoogte van het wel en wee van het Koninklijk Huis en van de Ministers,
dan in Amsterdam. Men kende hier 's Konings drang naar het regeren zonder
medeweten of medewerking van de VVolksvertegenwoordiging. Men zag hier van nabij
de inmenging van de Staat, beter gezegd van Koning en Ministers in het kerkelijk
leven. Het was ook in de Noordelijke residentie, dat dankzij de murmuraties in de
Staten-Generaal de wrijving met de Zuidelijke broeders het eerst werd gesignaleerd.
Amsterdam morde over de protectie van het Zuiden waardoor zijn handel benadeeld
werd. Den Haag volgde de dagelijkse politiek ten opzichte van het Zuiden. Meer nog
dan elders had men in Den Haag belangstelling voor het buitenlands gebeuren. De
Europese politiek van de jaren 1815-1830 werd (feitelijk beheerst door enerzijds het
optreden en ageren der Grote Alliantie, anderzijds door de drang naar nationaal herstel
en nationale onafhankelijkheid. Gaan wij in vogelvlucht de jaren na, dan zien wij de
volgende belangrijke gebeurtenissen:

De periode zette in met de Slotacte van het congres van Wenen. Dit congres dat van
1814-1815 bijeenkwam had geen rekening gehouden met de wensen en belangen der
Kleine naties. De belangen van de vier grote overwinnaars, Rusland, Oostenrijk,
Pruisen en Engeland stonden op de voorgrond. De willekeur van Wenen zaaide een
onrust, die jaren duurde. De vereniging van de Noordelijke en Zuidelijke Nederlanden
was een der Weense producten, de bij verdrag vastgelegde verdeling van Italié, dat
zoals Metternich het uitdrukte slechts een geografisch begrip mocht zijn, was een
ander gevolg. Op het Poolse onafhankelijkheids-verlangen, op de wens naar herstel
van het oude Poolse volksbestaan werd geen acht geslagen. Dit waren slechts enkele
punten, er zou nog heel wat meer te noemen zijn.

De Heilige Alliantie kon de geponeerde christelijke idealen niet waar maken, zij ging
in de praktijk over in de Grote Alliantie, bestaande uit de vier grote mogendheden van
de vrede van Parijs, terwijl Frankrijk geregeerd door het herstelde legitieme
vorstenhuis der Bourbons, zich daarbij mocht aansluiten. Van de vier grote
mogendheden speelde Engeland min of meer de rol van toeschouwer.

De Grote Alliantie verdedigde waar dit maar nodig was de legitimiteit, zij deed dit
onder de leiding van Vorst Metternich, de vertegenwoordiger van de Keizer van
Oostenrijk en President van de Duitse Bond.

Metternich meende als president van de Duitse Bond het recht te hebben zich met de
binnenlandse troebelen van de Duitse staten te bemoeien. Een studenten-relletje na het
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Hervormingsfeest op de Wartburg in october 1817, waarbij niet een pauselijke banbul
maar reactionaire geschriften over staatsrecht en geschiedenis, een korporaalstok en
een staartpruik als attributen van het Duitse conservatisme verbrand werden, maakte
Metternich waakzaam, hij voelde een revolutionaire beweging. In maart 1819
vermoordde Karl Sand in Mannheim de buitengewoon staatsraad in Russische dienst
en toneelschrijver, de reactionaire Von Kotzebue, in juli pleegde een apo-
thekersleerling een moordaanslag op de Nassause minister Ibell. Nu scheen werkelijk
een revolutie te zullen uitbreken, Metternich vond dan ook het ogenblik van ingrijpen
aangebroken. Op zijn voorstel kwamen de regerings- vertegenwoordigers van de
voornaamste Duitse staten te Karlsbad bijeen. Deze conferentie stelde de zogenaamde
Karlsbader decreten op, die in 1820 door de Bondsdag en in de eindacte van Wenen
goedgekeurd werden.

Deze decreten maakten een einde aan de universitaire zelfstandigheid en de
drukpersvrijheid. De angst voor liberalisme, nationalisme en alles wat zou kunnen
zwemen naar revolutie, vierde hoogtij. In 1818 kwamen de vier grote mogendheden
op het congres van Aken bijeen. Frankrijk deed het congres het verzoek de vreemde
bezettingstroepen van het Franse grondgebied terug te trekken. Deze wens werd
ingewilligd, tevens werd Frankrijk op genomen in de Grote Alliantie. In de Zuidelijke
staten van Europa begon het te rommelen. In Spanje waren het de liberalen, politici en
officieren die ijverden voor de herinvoering van de grondwet van 1812,

Deze constitutie was ontworpen en ingesteld door de Cortez van Cadix, de voorlopige
regering over de van het Franse juk bevrijde Spaanse gebieden. Na de algehele
bevrijding en het herstel van een onafhankelijk Spanje keerde Koning Ferdinand VII
van Bourbon terug op de Spaanse troon. Zijn eerste regeringsdaad was de
afschaffingyan de grondwet van 1812. De liberalen werden ongeduldig en in 1820
brak een opstand uit geleid door officieren van het leger. In maart 1821 nam Ferdi-
nand VI de constitutie van 1812 aan.

Italié begon in juli 1820 een opstand in Napels van de geheime genootschappen der
Carbonari en de officieren van het leger. Zij wilden een poging doen tot invoering van
een constitutionele monarchie. Aanvankelijk slaagde de opstand. Koning Ferdinand
van Napels en Sicilié die geheel absolutistisch regeerde, werd gedwongen de eed op
de nieuw ontworpen constitutie naar Spaans model af te leggen.”

Opstand in Spanje, onrust in Portugal en oproer in Zuid-Italié, dit alles kon de Grote
Alliantie niet werkeloos aanzien. De congressen in Troppau in Silezié en in Laibach,
stelden orde op zaken. In Laibach verscheen Koning Ferdinand van Sicilié om hulp te
vragen. Oostenrijk werd met de interventie in Italié belast, ook in Sardinié was oproer
uitgebroken. In 1821 waren de oproerhaarden in Italié onderdrukt, maar in Spanje
bleef het onrustig. In 1822 kregen de radicalen, de 'exaltado's' de meerderheid in de
Volksvertegenwoordiging, terwijl de koning met een radicaal ministerie moest
regeren. Dit was de partij der absolutisten te bar. Het 'apostolisch leger' was echter
niet bij machte in heel Spanje het absolutisme en het clericalisme met inbegrip van de
inquisitie te vestigen. Buitenlandse hulp was onontbeerlijk. Een nieuw congres van de
Grote Alliantie thans te Verona, kwam bijeen. Frankrijk werd belast met de interventie
in Spanje. In het voorjaar van 1823 trok de Hertog van Angouléme de Pyreneeén over.
De Spaanse liberalen en radicalen werden voorlopig uitgeschakeld.

Den Haag en ook verder Nederland, volgde met meer of minder belangstelling de
gebeurtenissen, werkelijk geboeid werd men pas door de Griekse vrijheidsoorlog.
Griekenland kende ook de geheime genootschappen van de hetaeristen die sterker
werden naarmate in de achttiende eeuw het nationaal Grieks-bewustzijn herleefde.
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Men kreeg weer begrip voor zijn roemrijk verleden en waardevolle kunst. De
Philhellenen en Filomuzen droegen het hunne ertoe bij om de studie van kunst en
letteren te bevorderen en Griekenlands' roem in het buitenland te doen herleven.

De romantici van het einde der achttiende en de eerste helft der negentiende eeuw,
waren vol sympathie voor de Grieken. Een man als Lord Byron zou zelfs te velde
trekken om Griekenland daadwerkelijk te hulp te komen. In Nederland was ook
belangstelling voor de Grieken, al trok men niet ten strijde. In het najaar van 1821
hield niet te Den Haag, maar zoals wij zagen te Amsterdam in Felix Meritis, Willem
de Clercq een voordracht over 'de Grieken der nieuwere geschiedenis'.1

Enthousiast riep hij uit: "Wien uwer ontglipte niet een traan van vreugde toen zich de
eerste tijding wegens der Hellenen in onze gewesten verspreidde... Wiens hart zou niet
van vreugde geklopt hebben, zoo hij den wimpel van den Profeet had zien zinken, en,
