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KWAKZALVERIJ EN OCCULTISME
door Dr. W. H. C. TENHAEFF

Het probleem van het onbevoegd uitoefenen der geneeskunde trekt
den laatsten tijd wederom de aandacht. Bjj herhaling kan men weer in
de dagbladen lezen van magnetiseurs en andere beoefenaren van niet-
officicel erkende geneesmethoden, die zich voor den rechter hadden te
verantwoorden, terwijl kort geleden mij het verzoek van de zijde der
Justitie te Rotterdam bereikte, om haar in het proces tegen cen onbe-
voegde als deskundige van advies te dienen.

Dit feit deed mij besluiten, toen ik een uitnoodiging ontving van de
zijde der Radio Volks-Universiteit om wederom vier voordrachten voor
haar microfoon te houden!), dit probleem eens te behandelen. Tijdens het
schrijven der voordrachten kwam de gedachte bij mij op, dat het wel
aanbeveling zou verdienen het vraagstuk der onbevoegden ook eens in
het ,T. v. P.” naar voren te brengen — maar dan uitvoeriger dan ik
het voor de microfoon deed. Zoo ontstonden de vier opstellen, welke de
lezer thans voor zich heeft.

Het onderwerp is niet gemakkelijk — ook brengt de behandeling
ervan vele gemoederen in beroering. De onbevoegden hebben hartstochte-
lijke verdedigers en niet minder felle bestrijders. Naast hen, die in een
aanfal magnetiseurs, gebedsgenezers e. d. een soort van Uebermenschen
meenen te mogen zien?), staan anderen die geneigd zijn dezeltde personen
uit te maken voor ,verdwaasde idealisten’’, bedriegers, charlatans......

Slechts een betrekkelijk gering aantal personen blijkt een oordeel
over deze lieden te kunnen uitspreken, zonder dat hun gemoedsleven
daarbi betrokken is.

Ik meen mijzelf tot de leden dezer betrekkelijk kleine groep te kunnen
rekenen. Mijn onderzoekingen op het gebied der parapsychologie hebben
mij, vanzelfsprekend, bij herhaling in aanraking gebracht met magnetiseurs,
gebedsgenezers, somnambules, genezende media e.d. Onder deze lieden heb
ik vogels van diverse pluimage ontmoet — idealisten, fantasten en oplich-
ters. Tegenover den man, die volmaakt te goeder trouw en in het heilige
verlangen zijn kranken broeder of zuster te genezen — zonder eenige

1) 20 0, 16 en 23 Seplember 1936, ‘savonds van 61p—7 u

2) Voor mij ligl een brochure van Klaas Dijkstra le Sneek (November 1031)
over ziin vriend en magneliseur B. Kuipers. Zij 1s gelileld: De voddeljjke gaven
van den geboren Meesler helderziend - helderhoorend - psychomelrisch  Magneti-
seur B. Kuipers le Snoeek”.....
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geldzucht — als magnetiseur, gebedsgenezer of anderszins optreedt, staat
de man, die zich als een soort van apostel voordoet en de licht- en wan-
seloovigheid zijner medemenschen zoekt uit te buiten in het belang van
zijn eigen beurs....

Beiden kunnen met den strafrechter in aanraking komen, omdat bei-
den zich schuldig maken aan onbevoegd uitoefenen van de geneeskunde.
Eerstgenoemde zal in zoo'n geval in den regel een of meer ,genezen'
patiénten als getuigen & décharge doen optreden — het is voorgekomen
dat er zich onder deze getuigen een hoogleeraar en een kamerheer in
buitengewonen dienst van H.M. de Koningin bevonden —, die den rechter
komen verzekeren, dat verdachte niet alleen een braaf mensch is, maar
ook een voortreffelijk genezer....

De rechter kan deze verklaringen onder bepaalde omstandigheden als
verzachtende omstandigheden doen gelden — in de meeste gevallen zullen
echter de gunstige verklaringen der getuigen & décharge, welke dienen als
avenzoovele verzoeken om den verdachte toch ,alsjeblieft” vri) te spreken,
niet kunnen verhinderen, dat de rechter, die gebonden is aan de wettelnke
voorschriften, een boete oplegt......

Hoe zou het ook anders kunnen — verdachte heeft de wet op de uit-
oefening der geneeskunst overtreden....

Het is van belang na te gaan, hoe deze wet ontstaan is.

1. Het Artsenmonopolie.

In de primitieve maatschappij zien wij den priesterstand ontstaan.
Onder den invloed van positivistische en materialistische denkbeelden
waren de ethnologen van de vorige eeuw overwegend geneigd te meenen,
dat in tegenstelling met de krijgsoversten, de opperhoofden, — die, volgens
hen, gerecruteerd zouden zijn geworden uit de krachtigsten en de dapper-
sten — de priesters zouden zijn voortgekomen uit de sluwsten en de
handigsten. Relicten dezer verouderde opvatting treft men in onze dagen
hier en daar nog wel aan.

Onder den invloed van de uitkomsten der onderzoekingen der para-
psychologen is men gaan inzien, dat vele priesters der natuurvolkeren
paranormaal begaafde personen zijn °).

Wanneer wij bi) den vermaarden negentienden eeuwschen Neder-

3) Een der eerslen die hierop de aandachl heeft gevestigd 1s wel Andrew
Lang in zijn opmerkelijk geschrift: ,The Making ol Religion’, Londen, 13598,
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landschen ethnoloog Prof. Wilken in zijn verhandeling over het shamanisme ‘)
lezen, ,dat de eerste shamanen krankzinnigen en aan convulsieve kwalen
(hysterie, epilepsie) of aan hypnose (catalepsie, lethargie, somnambulisme)
lijdende personen waren, die eerst in de natuurlijke, daarna evenzeer in
de door kunstmiddelen opgewekte aanvallen hunner ziekte openbaringen
deden’’, dan zal de parapsychologisch geschoolde lezer daarin een aan-
leiding vinden, om zich gesterkt te gevoelen in zijn overtuiging, dat by
vele shamanen, priesters e.d. paranormale verschijnselen voorkwamen en
voorkomen. Wi weten immers, dat zeer vele media tot het nerveuze of
prae-hysterische type behooren, dat een hysterische aanleg een der voor-
waarden is voor het manifest worden der latente paranormale be-
gaafdheid ?).

Die priesters der primitieven zijn nu in den regel, naast middelaars
tusschen de machten van het hiernamaals en de menschen, tevens artsen,
en hun praktijken herinneren ons in menig opzicht aan die onzer heden-
daagsche magnetiseurs, suggestie-therapeuten, gebedsgenezers e.d. ).

Ook de toovenaars der natuurvolkeren — die wi in den regel wel
moeten weten te onderscheiden van de priesters — zijn veelal te be-
schouwen als een soort van voorloopers onzer hedendaagsche niet-officicele
genezers, al zijn hier, vanzelfsprekend, ook wel punten van verschil aan
te wijzen.

Het zou interessant zijn, wanneer een parapsychologisch gevormd
ethnoloog eens een grondige studie ging maken van de doekoens en andere
tooverartsen onzer overzeesche bezittingen.

Bij de eerste Christenen werd de ,gave der gezondmaking” gerekend
onder de +geestelijke gaven” (I Kor. 12: 28: I Kor.14:1). Velen waren
de meening toegedaan, dat een ieder zin medemensch, zoo deze krank
was, kon genezen. Volgens 1 Kor. 12:29 zouden echter slechts enkele
gemeente-leden de ,gave om te genezen'' hebben bezeten.

Men zocht zijn kranke broeders en zusters te genezen door hand-
oplegging, een onderwerp, waarop ik nog nader terugkom.

De Arabische tweelingbroeders Cosmas en Damianus oefenden inde
derde eeuw na Christus op Sicilig gratis en met groot succes (naar het
heet) de geneeskunde uit en wonnen velen voor het Christendom. Zj

{) . Verspreide Geschriften”, III, pag. 337, den Haag, 1912,

5) Zie mijn: ,Bijdragen tol de psychologie {11*1‘_1m;*.-:1iu". \'_-;j:rs.clwlwu in de door
Dr. P. A. Dietz en mij verzamelde: Parapsychologische Studién”, Amsterdam, 1936,

6) Zie deel III van mijn: ,Beknopte Handleiding der Psychical Research”,
den Haag, 1926, pag. 129.
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stierven in 303 als martelaren. Later werden zi) heilig verklaard en be-
schouwd als de schutspatronen der geneeskundigen en apothekers.

Vele heiligen hebben tijdens hun leven de geneeskunde beoefend en
zij deden zich daarbij niet zelden kennen als voorstanders van de methode
der handoplegging. Van den H. Bernhard van Clairvaux gaat het ver-
haal, dat hij alleen te Constance op één dag door handoplegging elf
blinden ziende en achttien lammen loopende gemaakt heeft. Toen hij zelf
ziek werd, verschenen hem de H. Laurentius en de H. Benedictus en zy
deden hem wederom herstellen door hun handen op de zieke deelen van
zijn lichaam te leggen....

Men moet nochtans niet meenen, dat alle kloosterlingen, die de ge-
neeskunst zochten te beoefenen, zich van deze ,occulte” geneesmethode
bedienden. De aartsvader der monniken in het Westen, de H. Benedictus
van Nursia, schreef aan de broeders van zijn Orde — de Benedictijners —
voor, dat zij de wetenschappen, en in het bijzonder de geneeskunde,
moesten bestudeeren. Cassiodorus, eenmaal de bekende geheimschrijver
van Theodorik den Grooten, den Gothenkoning, beval, toen hi zich bj
de Benedictijner-monniken had aangesloten, zijn Orde-broeders om de ge-
schriften der groote heelmeesters Hippocrates en Galenus te lezen....

In de Middeleeuwen was in het Christelijk deel van Europa de be-
oefening der wetenschappen nagenoeg uitsluitend in handen der geestelk-
heid, en het bevreemdt ons derhalve niet, wanneer wij zien, dat vele
hooggeplaatste geestelijken in dat tijdvak als artsen optraden. De geleerde
monnik Gerbert van Aurillac, later Paus Sylvester 11, onderwees eenigen
tijd lang de geneeskunde te Reims....

In den aanvang der dertiende ecuw namen Paus Innocentius lll en
het vierde Concilie van het Lateraan het besluit, dat de uitoefening der
geneeskunde, voor zoover deze bestond in snijden en branden, aan de
geestelijkheid werd verboden, zulks in overeenstemming met de kerkleer.
Het gevolg van deze verbodsbepaling was, dat er zich een splitsing begon
te voltrekken tusschen ,inwendige” geneeskunde en chirurgie.. ..

De beoefenaars der chirurgie begonnen onder de gilden in de opko-
mende steden te vallen — de gilden, die vereenigingen van ambachtslieden
met gemeenschappelijke belangen, welke wij in de middeleeuwen zien ont-

staan en die zich tot in het laatst der achttiende eeuw (Fransche Revo-
lutie) hebben weten te handhaven.

.Slechts door het gilde is het recht om een ambacht uit te oefenen
te verkrijgen, het gilde bepaalt de voorwaarden daartoe en regelt de




bedrijfstechniek en den afzet, met de dubbele bedoeling den konsument
goede waar en den producent een levensonderhoud in overeenstemming met
zijn stand te waarborgen. Het gilde regelt de verhouding tusschen den
meester en zijn leerlingen en gezellen, bepaalt den dagelijkschen arbeidstijd
en de maximale productie van een ieder en het aantal hulpkrachten, die
hij aan het werk mag zetten, regelt voorts de loonuitkeering, de verkoops-
condities, enz.” (Von Philoppovich).

De besturen der steden handhaafden de monopolies der gilden door
strafbepalingen tegen hen, die niet in het gilde waren opgenomen, en toch
het bedrijf uitoefenden, de z.g. beunhazen.

Bijna overal behoorden de chirurgijns tot het barbiersgilde en zoo
zal men dus in dit gilde een der oudste vormen van het artsenmonopolie
kunnen zien.

Evenals bij andere gilden moest de gezel, om tot het meesterschap te
worden toegelaten, een proef van bekwaamheid afleggen. In den eersten tjd
was die proef voor de beoefenaars der chirurgie niet bijzonder moeiljk,
A. Brouwer Ancher vermeldt in ziyn geschrift over: ,De Gilden” 7) een en
ander van deze proeven. In 1497 werd van een aspirant Meester-chirurgiyn
ge¥ischt, dat hij twee ,,vlimen”’ of lancetten kon wervaardigen uit een stuk
ruw ijzer, waartoe den ,proeveling” den tjd van 14 dagen gegeven werd.
Kwam hjj in dien tijd met zijn werk niet klaar, dan werd hij voor een jaar
teruggewezen.

Op den 16den Maart 1551 werden de barbiers-chirurgijns afgescheiden
van de andere gildebroeders en werden zij in een afzonderlijk gilde vereenigd.
Men verzwaarde toen de af te leggen proeven van bekwaambheid.. ..

[k wees er hiervoor op, hoe na het vierde concilie van het Lateraan de
geestelijkheid, voor zoover zij zich met de uitoefening der geneeskunde
bezighield, zich uitsluitend ging bepalen tot de inwendige geneeskunde.
Met het toenemen van het aantal hoogescholen — Salerno, Napels,
Montpellier, Parijs, Bologna, Praag, Padua, Weenen, Keulen, Heidelberg
enz, — kwam hierin verandering en begonnen ook ,leeken” (niet-geeste-
lijken), na voorafgaande opleiding aan een der bovengenoemde hooge-
scholen genoten te hebben, de interne geneeskunde te beoefenen.

In ons land kende men voor de oprichting der hoogescholen van
Leiden, Utrecht, Groningen, Franeker, Harderwijk, Amsterdam en Deventer

7) Den Haag, 189.
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welhaast geen andere beoefenaren der interne geneeskunde dan geeste-
lijken. De stichting van genoemde hoogescholen bracht hier groote wver-
anderingen in, en gaf ons volk een wetenschappelijk gevormden stand van
geneeskundigen. De vroedschappen der steden maakten nu verordeningen,
waarbij de uitoefening van het beroep van intern geneeskundige werd
verboden aan een ieder, die niet in het bezit was van een bewijs, dat hj
met goed gevolg de examens der geneeskundige faculteit van een dezer
hoogescholen had afgelegd.

=

In het jaar 1776 werd door den Franschen minister lurgot, een aan-
hanger van de leer der Physiocraten, een poging aangewend om tot op-
heffing der gilden te komen. Deze poging bleef echter zonder resultaat.

De Fransche Revolutie, die als een geweldige wervelwind alle ver-
ouderde instellingen wegvaagde, zoowel in als buiten Frankrijk, deed echter
het gildewezen toch vallen — zoo ook in ons land.

Artikel 53 der burgerlijke en staatkundige grondregels van de staats-
regeling van 1798 voerde voor ons land de volkomen bedrijfsvrijheid in.
Op vele plaatsen bleef echter het privilegie der medici en chirurgen gehand-
haafd. Zoo b.v. te 's Gravenhage volgens een bepaling van het gemeente-
bestuur van 14 October 1798.

Op 20 Maart 1804 publiceerde het staatsbestuur van de Bataafsche
Republiek dat men er zorg voor te dragen had ,dat aan niemand dan
die hiertoe op éen wettige wijze de bevoegdheid verkregen hebben, de
uitoefening van eenigen tak der geneeskunde worde toevertrouwd en om
de onheilen zooveel mogelijk te voorkomen, welke uit onkunde of wver-
metelheid in dat vak voor de maatschappij voortvloeien.”

Zoo was het monopolie gehandhaafd op grond van de vrees voor
_onkunde of vermetelheid”. In hoeverre deze angst door de toenmalige
geneeskundigen kunstmatig gevoed werd, is moeilyjk na te gaan.

Toen Nederland wederom onafhankelijk werd, herstelde de souve-
reine vorst bij besluit van 29 Januari 1814 de wetgeving uit Noord-
Nederland van 1804. Bij de wet van 12 Maart 1818 bleef de toestand
dezelfde. Ook in deze wet wordt gesproken van den heilzamen invloed
op het leven en de gezondheid van de onderdanen.

De thans nog geldende wet dateert van 1 Juni 1865. By deze wet
vervielen de sporen van het gildewezen, die de wet van 12 Maart 1818
nog in zich droeg. lk denk hier aan de bepaling, dat de artsen, al waren
2ij tevens bevoegd tot de uitoefening der chirurgie, van deze bevoegdheid
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geen gebruik mochten maken in steden, waarin heelmeesters gevestigd
waren. Zij moesten zich daar beperken tot de inwendige geneeskunde en
de praktijk der heelkunde aan de stadsheelmeesters overlaten.

De wet van 1865 stelt het als bedrif uitoefenen der geneeskunst door
onbevoegden strafbaar.

Hieruit bljkt duidelijk, dat bij den wetgever deze wet niet uitsluitend
gesproten is uit de begeerte leven en gezondheid der ingezetenen niet te
wagen aan onbekwamen, doch dat hij zich tevens tot taak heeft gesteld,
het bedrijf van de geneeskundigen te reserveeren voor hen, die de staat
door het staatsexamen ijkte als geneeskundigen.

.De overheid stelt aan den geneeskundige gestrenge eischen van be-
kwaamheid om het algemeen te waarborgen tegen de nadeelen van on-
bekwaamheid en ongeschiktheid. Moet daartegenover niet gewaakt worden
tegen uitoefening der geneeskunde door onbevoegden? luidde het antwoord
op een vraag, of bij deze bepaling het eigenbelang der geneeskundigen niet
meer in het spel was dan het belang der lijdende menschheid.

Maar — zoo kan men hier vragen — is het belang der lijdende menschheid
dan gediend bij het optreden van onbevoegden? Zijn er dan personen, die,
zonder aan een onzer Universiteiten de geneeskunde te hebben bestudeerd
en aldaar het arts-diploma te hebben verworven, nochtans in staat zijn zieken
te genezen?

Er zijn in ons land (en ook daar buiten) een aantal personen, die geneigd
ziin deze vraag — ten rechte of ten onrechte — bevestigend te beantwoorden.

Achten deze personen de studie in de geneeskunde aan onze Universi-
teiten dan overbodig?

Het antwoord op deze vraag luidt ontkennend. Zij beweren slechts,
dat er personen zijn, die van nature over vermogens en krachten beschik-
ken, welke hen in staat stellen zieken te genezen, vermogens en krachten
welke men zich niet door studie kan eigen maken, en zij wenschen, dat
deze personen in de gelegenheid gesteld worden om — zoo noodig onder
toezicht van den arts —, deze vermogens en krachten aan te wenden in
het belang der lijdende menschheid.

Zij, die dit beweren, zijn niet alle lichtgeloovige lieden, aan wier
beweringen men, schouderophalend, mag voorbijgaan. Er bevinden zich
onder hen rechtsgeleerden, predikanten, leden van onze volksvertegen-
woordiging en zelfs, zy het ook dat hun aantal, naar verhouding, gering

1s, artsen....
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Meer dan eens is voor bepaalde groepen van onbevoegden een lans
gebroken in onze volksvertegenwoordiging.

In, het jaar 1914 werd er door het kamerlid H. H. van Kol ,met
klem aangedrongen om, mits met de noodige waarborgen tegen misbruiken
van kwakzalvers, de wet zoodanig te wijzigen, dat aan het artsenmono-
polie niet langer werd vastgehouden.” Hijj stond daar toen alleen in dat
verlangen.

Op 15 April 1918 sprak hij in de Eerste Kamer opnieuw over dit "
onderwerp. Bij deze gelegenheid zeide hy o.m.:

... Wat de feiten betreft, heb ik het roekelooze idee gehad, om
mij in aanraking fe stellen met enkele heeren en ik ben toen overstelpt
met honderden brieven. 1k ben begonnen ze na te snuffelen, maar ik moest
het opgeven, waarna ik een loondienaar heb aangesteld, om alle brieven
na te gaan en daarvan uittreksels te maken, maar ook hij is er niet wit
kunnen komen. Ik heb slechts een deel gelezen, maar daaruit blijkt, dat
tal van gevallen van vallende ziekte, verlamming van den arm, hoofdpin,
borstziekte, longtuberculose, zenuwoverspanning, stokdoofheid, ischias,
nephritis, verlamming en zelfs kanker blijvend genezing vonden, terwil
artsen daarin niet slaagden.

Een krankzinnige, die door een Amsterdamsch professor ongeneeslijk
was verklaard, is na acht weken magnetisme afdoende genezen. Van dames
uit hoogstaande kringen, zelfs van weduwen van staatslieden heb ik —
na speciale navraag mijnerzijds — de verklaring ontvangen, dat zij na lang
sukkelen en na door haar officieele geneesheeren met hun diploma’s te
zijn opgegeven, door die z.g. kwakzalvers zijn genezen. Er worden ver-
schillende methoden gevolgd; men heeft magnetisme, somnambulisme en ook
de Christian Science, wier aanhangers, volgens hun zeggen, de gave van
den Almachtige hebben gekregen om genezing te brengen. Ook van dit
laatste zijn onloochenbare feiten bekend.”

De heer van Kol eindigde zijn rede met de woorden: ,Hetis billjk,
dat menschen, die getoond hebben op hun wijze genezingen te kunnen
bewerkstelligen, niet langer door strafwetten zullen worden verhinderd
te werken tot heil der ljdende menschheid.”

Onderscheidene rechtsgeleerden hebben sindsdien bij herhaling aan-
gedrongen op wijziging van de wet betreffende de uvitoefening der genees-

kunst.

Ik denk hier in de eerste plaats aan de actie der juristen Mr. S.
van Houten, Jhr. Mr. R. O. van Holthe tot Echten en Prof. Mr. J. A.




van Hamel in het jaar 1913. Zij richtten een verzock tot ,Regeering en
Volksvertegenwoordiging, een wijziging van de betrokken wetteljke be-
palingen tot stand te willen brengen, die, naar de in dit verzoekschrift
omschreven wijze, meerdere vrijheid in de uitoefening van geneeskunst,
onder bepaalde waarborgen tot stand brengt”.

In dit verzoekschrift verwijzen de onderteekenaren naar een brochure
van Jhr. Mr. R. O. van Holthe tot Echten: ,Vrije uitoefening der
geneeskunst of artsenmonopolie” ,waarin verschillende onderdeelen veel
uitvoeriger zijn toegelicht” dan in het verzoekschrift. ")

Op 18 November 1931 richtten Mr. Dr. L. W. R. van Deventer,
Dr. F. C. J. Los en Mr. M. Stibbe een verzoek tot wetswijziging tot
den Minister van Arbeid.

Bij Koninkljk Besluit van 31 Juli 1917, No. 39, werd een commissie
ingesteld, ,aan welke is opgedragen te onderzoeken hoe de wettelijke
bepalingen betreffende de uitoefening van de geneeskunst zouden moeten
luiden, indien de bevoegdheid tot het uitoefenen van die kunst niet meer
afhankelijk werd gesteld van het getuigschrift van met goed gevolg afge-
legd artsexamen — en van de uitkomst van haar onderzoek verslag uit te
brengen.”

Eigenljk werden er twee commissies gevormd : een juridische en een
medische. Ons interesseert hier slechts het werk der medische onder-
commissie. Zij aanvaardde midden September 1917 haar taak door alde-
genen, die in Nederland zonder wettelijke bevoegdheid de geneeskunst
beoefenden, uit te noodigen, onder toezicht van en verantwoordelijkheid
der commissie zieken te behandelen, ten einde de commissie in staat te
stellen, over hun geneeswijze en de daarmede verkregen uitkomsten te
oordeelen.

Ruim 20 onbevoegden, meerendeels magnetiseurs, behandelden, onder
het toezicht van leden der commissie, een vri) belangrijk aantal patiénten.

In het jaar 1919 bracht de commissie haar rapport uit.

,Op grond van de uitkomsten van een zeer uitgebreid onderzoek
komt de commissie tot de conclusie, dat de resultaten geenszins steun
geven aan hen, die meenen, dat uitoefening der geneeskunst zonder weten-
schappeljke voorbereiding in het belang der menschheid mag worden aan-
geraden. De wetteljk onbevoegden, wier geneeswijze en de daarmede

8) Zie: ,Het Toekomslig Leven”, 1913, pag. 366,




verkregen resultaten de commissie heeft kunnen nagaan, waren niet in
staat, de ziekten, die zij behandelden, te beoordeelen. In de meeste
gevallen ging de ziekte, ondanks hun behandeling, voort en waar verbe-
tering werd waargenomen kon die, op een enkele uitzondering na, niet
op goeden grond aan de bijzondere behandeling van den onbevoegde
worden toegeschreven. Van nieuwe, fot verrassende uitkomsten leidende
geneeswijzen, is niet het allergeringste gebleken...

Wel kan niet worden ontkend, dat de suggestieve invloed, die van
sommige onbevoegde ,genezers’’, vooral van de magnetiseurs en waar-
schijnlijk ook van de becefenaren der Christian Science uitgaat, op zieken
heilzaam kan werken. ..

Eenstemmig is de commissie van oordeel, dat al de onbevoegden, die
door haar zijn onderzocht, ook al wordt aan hun goede trouw en aan de
zuiverheid van hun bedoelingen niet getwijfeld, indien zij op eigen gezag zieken
behandelen, gevaarlijk kunnen zijn voor hun pati€énten en, met betrekking
tot besmetteljke ziekten, gevaarlijk zijn voor de maatschappj.

Zy weten niet wat zi) doen en zijn, door hun gebrek aan kennis, niet
in staat te beoordeelen of zij niet den juisten tijd voor een doelmatige
behandeling laten voorbijgaan.

Het aantal der hier te lande geneeskundige praktijk uitoefenende onbe-
voegden is zonder twiyfel veel grooter dan het aantal dergenen, die zich
onder het tijdelijk toezicht der commissie hebben gesteld. Het valt moei-
lijk aan te nemen, dat zij, die zich, ondanks de herhaalde oproeping aan
de contréle hebben onttrokken, betere uitkomsten zouden hebben opgele-
verd. Ja, zelfs mag betwijfeld worden of bjj hen in zoo ruime mate als
bi) degenen, die niet geschroomd hebben hun werk te doen zien, goede
trouw mag worden aangenomen.

De commissie... meent, dat, in belang der zieken en in dat der
maatschappi), moet worden vastgehouden aan de bepaling, dat alleen
dengenen het recht wordt gegeven zelfstandig geneeskunst uit te oefenen,
die, na een wetenschappeljke en praktische voorbereiding, voldoende
bewijzen van bekwaamheid als geneeskundige hebben afgelegd.”

—

Het kan niet ontkend worden, dat het rapport van deze commissie
niet heel bemoedigend luidt voor magnetiseurs en andere onbevoegde
»genezers en menigeen zal zich, bij het lezen van dit rapport, afvragen
hoe het dan toch te rijmen is, dat zoovelen, zooals ons uit o.m. de kamer-
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cede van den heer van Kol blijkt, zich ten gunste van onderscheidene
dezer lieden uitspreken. Verbeelden al die honderden menschen, die be-
weren door magnetiseurs, gebedsgenezers e.d. genezen te zn (of er hun
verwanten en bekenden door te hebben zien genezen) zich dit nu alles
maar; zijn al deze personen nu fantasten en zij, aan wie zi) hun herstel
te danken hebben, verdwaasde idealisten en bedriegers 7 En bij het stellen
van deze vraag gaan onze gedachten onwillekeurig uit naar hetgeen Prof.
Huizinga in zijn: ,In de schaduwen van morgen” heeft gezegd over ,de
algemeene verzwakking van het oordeel’, de ,,daling van de kritische
behoefte”’ en het ,,bijgeloof” ...

De ,,onbevoegden’ zijn door dit rapport geenszins ontmoedigd. Een
van hen. de heer L. Groeneweg, heeft het rapport, onmiddellyk na het
verschijnen, nauwkeurig bestudeerd en daarbij nagegaan hoe de commissie
tot haar uitspraak is gekomen. Hij verwerkte de resultaten statistisch en
kwam daarbij tot de conclusie, ,,dat de uitkomst van het onderzoek niet
zo0 negatief is, als de commissie wel laat voorkomen.” Volgens hem geeft
de uitkomst zelfs den magnetiseurs ,,moed om op den ingeslagen weg voort
te gaan, door ook in de toekomst steeds weer aan te toonen de mogelijk-
heid van genezing door wettelijk onbevoegden, zoodat ten slotte toch
sal worden verkregen’, hetgeen de onbevoegden zich voorstellen te
verkrijgen. ..

Men vindt deze critiek, die de heer Groeneweg voor de eerste maal
publiceerde in de Mei-aflevering (1919) van zin ,Maandblad”, in zijn in
1935 verschenen boekje over ,,Het wezen en de praktijk van het z.g. magne-
tiseeren” *) en het kan niet ontkend worden, dat zyn critiek op het rap-
port der Staatscommissie wel degelijk gerechtvaardigd is. Deze erkenning
mijnerzijds houdt echter volstrekt niet in een pleidooi voor de onbevoegden
sonder meer. Men versta mij wel. Hoe ik over dit vraagstuk denk zal
it het volgende duidelijk worden.

De heer Groeneweg heeft in zijn critiek o. m. het geval van patiént
76 behandeld. Deze patiénte werd gemagnetiseerd door mej. K., onder
toezicht van Prof. Wertheim Salomonson. De klinische diagnose luidde :
,bijna gecompenseerd hartgebrek na acuut gewrichtsrheumatisme.” In het
rapport lezen wij dat ,pati€nte gedurende de behandeling verbeterd is.
Deze verbetering moet voor een deel als gevolg van de behandeling

9) Amsterdam. Uilgave van de _Vereeniging voor Psychisch Onderzoek en Toe-
gepasl Magnetisme”.
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worden beschouwd.” En de behandeling bestond hieruit — zooals ik reeds
opmerkte — dat patiénte door mej. K. gemagnetiseerd werd.

Na onderzoek liet Prof. Wertheim Salomonson zich, naar aanleiding
van een bepaalde fysiologische functie, aldus uit: ,dit i werkelyk gunstig ;
ik ben zeer levreden; meer kan men niet verlangen ; ik zou zelf levreden zyn,
als tk dat in dat geval bereikt bhad.”

En bij een later onderzoek merkte deze hoogleeraar op: ,ik ben zeer
tevreden ; bier s werkelyk een objectieve verbelering le constaleeren; als U een
qoede noot vindl in bel rapport, is bel deze.”

De heer Groeneweg wijst er nu in zijn statistiek op, dat van de 64,
door de commissie beoordeelde patiénten, by 18 (of  289/,) een objectief
te constateeren verbetering is ingetreden, terwil by 14 patiénten (£ 22°9/,)
de verbetering weliswaar niet objectief te constateeren viel, maar deze
zich nochtans beter zeiden te gevoelen. Men zou hier van een subjectieve
verbetering kunnen spreken.

Bij 37 patiénten viel geen verandering (noch subjectief, noch objectief)
te bespeuren, terwijl 11 patiénten tijdens de behandeling achteruit gingen.

Vanzelfsprekend mag men daaruit niet concludeeren,dat deze achter-
uitgang als een gevolg van de behandeling door de onbevoegden moet
worden beschouwd ; er zijn immers kwalen die ongeneeslijk zijn. Wij mogen
aan de onbevoegden geen onredelijke eischen stellen, al leert de ervaring
ons ook, dat zij bij herhaling hun eigen krachten verre overschatten . . .

De vraag, welke wi ons hier stellen is deze: zou de verbetering,
welke dan by 28 %, der door de commissie beoordeelde gevallen werd
geconstateerd, niet ook door den officieelen arts bewerkstelligd kunnen
zijn geworden — kon dat resultaat nu alleen maar bereikt worden door
magnetiseurs e. d. ?

Over de beantwoording dezer vraag zullen de meeningen uiteenloopen.
Zekerljk zullen er onder deze patiénten personen geweest zijn die, na
vergeets hun huisarts over hun kwaal geraadpleegd te hebben, ten einde
raad zich tot den magnetiseur gewend hebben. Deze personen zullen
geneigd zijn de gestelde vraag ten gunste der onbevoegden te beant-
woorden.

Maar de medicus kan hier nog wel een ander antwoord geven.
Welk — dat zullen wij in volgende opstellen leeren kennen.

Inmiddels past ons de erkenning, dat de onbevoegden — en zij, die
de hulp dezer personen meenen te moeten aanvaarden — van hin stand-
punt gelijk hebben, wanneer zij zeggen, dat het rapport der staats-
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commissie geenszins overtuigend heeft aangetoond, dat zij in geen enkel
opzicht recht van bestaan hebben.

W anneer wij het onderzoek van patiénte No. 76 door Prof. Wertheim
Salomonson (om die hier nu maar als voorbeeld te nemen), nog eens
bezien aan de hand der gegevens, ons door den heer Groeneweg ver-
strekt, zoo valt het ons op, dat de hoogleeraar eenige malen aan patiénte
vroeg: ,Heeft U geen medicijnen gebruikt?”

Het antwoord van patiénte luidde daarop telkenmale: ,Neen.”

Zonder nu te willen beweren, dat patiénte wel medicijnen gebruikte
en dit verzwegen heelt, zoo komt het mi) nochtans voor, dat men, bij een
zeer nauwkeurig onderzoek toch anders te werk zou moeten gaan.

Stel dat patiénte, gedurende het tijdvak, waarin zij onder behandeling
van haar magnetiseuse was, en door Prof. Wertheim Salomonson ge-
observeerd werd, een andere woning betrokken heeft — een woning,
welke haar meer frissche lucht en meer zonlicht verschafte dan haar
vroegere woning — ; of dat zj dienstbode was en, bij het verwisselen
van betrekking, in een gezin kwam waar men er op het gebied der voeding
juistere denkbeelden op na hield dan in haar vorige betrekking, zou het
dan onmogelijk te achten zijn, dat de verbetering in haar toestand aan
die veranderingen moest worden toegeschreven — hetzij geheel dan wel
gedeeltelik —, en dat men ten onrechte tot de gevolgtrekking kwam,
dat het magnetiseceren hier de genezing bracht?

Hoe gemakkelijk kunnen wij het slachtoffer worden van valsche
redeneeringen. Twee werkelijke feiten zijn gegeven, die op elkaar gevolgd
ziin — men zoekt ten onrechte verband tusschen deze feiten. Post hoc
ergo propter hoc.

Vanzelfsprekend wil ik hiermede niet beweren, dat de verbetering
van patiénte 76 per sé niet aan de magnetiseuse te danken kan zijn —
dat zou onjuist wezen. 1k wil slechts wijzen op een fout, die zoowel hier,
als elders, bij herhaling gemaakt wordt en op de noodzakelijkheid minder
grof te experimenteeren, dan de staats-commissie deed, al kon dat onder
de gegeven omstandigheden wel moeiljk anders gebeuren.”)

*y Als vervolg van dil eerste artikel over ,Kwakzalverij en Occullisme” zal
opgenomen worden in dil tijdschrift: II Het Magneliseursvraagstuk; III De Ge-
bedsgenezers; 1V De Somnambules. Redactie,
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PARAPSYCHOLOGIE EN PHILOSOPHISCHE PROBLEMEN
door Dr. P. A. DIETZ

Laat men door den eenigszins zwaarwichtigen titel van deze in alle
hoofdzaken voorloopig te achten verhandeling niet meer verwachten dan
beloofd wordt: dus geen volledige uiteenzetting van de verhouding van
parapsychologie tot wijsbegeerte, nog minder van een philosophie der
parapsychologie. Voor deze twee ziyn de tijden nog niet rijp. Slechts eenige
wijsgeerige problemen, gezien in hun mogeljk verband met de para-
psychologie, worden hier behandeld ; het zijn dus niet meer dan grepen,
aanduidingen, fragmenten, wat hier wordt geboden.

Misschien had men het recht meer te verwachten en te verlangen,
maar de parapsychologie is, als wetenschap, de jongste van alle; geen
wonder dus, dat zij op vele punten nog onzeker is, nog onopgeloste tegen-
strijdigheden in zich bergt — zooals trouwens ook bij haar zooveel oudere
zusters, zelfs in de physica, evenmin ontbreken. Zij is als een mensch in
de puberteitsjaren: een kort verleden, een lange toekomst, moeilijke
rijping met talrijke innerlijke conflicten. Niet alleen dat hare methoden
zich nog pas beginnen te vormen, wankel en onzeker staan, maar zelfs
een bepaald deel van haar feitenmateriaal is nog dubieus, ofschoon zich
meer en meer zekerheden beginnen uit te kristalliseeren uit het troebele
magma der gegevens.

Anderzijds is zij in haar voorwetenschappelijk stadium, als occultisme,
de oudste van alle tradities. Maar deze eerbiedwaardige erfenis der
eeuwen is in vele opzichten meer een last, die ons opgeladen wordt, dan
een bezit, waarin wij ons kunnen verheugen.

[n haar historisch museum vindt de parapsychologie menig merk-
waardig, maar totaal onbruikbaar pronkstuk opgeborgen. In tegenstelling
met andere wetenschappen, die jong en frisch geboren worden in den haar
gedigenden tijd, moet de parapsychologie, om waarljk jeugdig te kunnen
zijn, zich zuiveren wvan veel ,stof der eeuwen’’; zij poogt dit en slaagt
daarin in de laatste decenni¥n op waarljk verheugende wijze. Dat is:
ze wordt meer en meer waarlijk wetenschappeljk, niet langer een
wat rommelige verzameling curiositeiten en vreemdsoortigheden: haar
materiaal wordt methodisch gerangschikt: het wordt gezuiverd wvan
de moraliteiten en stichtelijkheden, waaronder het, in het spiritisme,
lang bedolven lag. Om de historische parallel te trekken: Zij worstelt
gedurende een halve eeuw om hare alchemistische periode te boven
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te komen en de chemische te bereiken, zoekt daarom haar verband met
wetenschap en wijsbegeerte.

Het is nog niet lang geleden, toen gingen wijsbegeerte en wetenschap
elk huns weegs, maar liefst elkander uit den weg of als zij elkander
toevallig ontmoetten deden zij hun best elkander wederzijds zooveel mogelijk
te negeeren.

Dat zij daarbij beiden wel eens een verlegen gezicht zetten, zich
sichtbaar voor elkaar geneerden, was al het rijzend teeken van het besef,
dat deze verhouding eigenlijk niet in orde was en op den duur niet
bestaan kon. Maar nog niemand minder dan onze groote Lorentz heeft
in een brief aan Groenewegen gezegd; ,Laat de natuurkundige zyn
werk doen op zijn gebied, zoo materialist en zoo determimist als hy
maar wil, en laat aan den anderen kant, onbekommerd om de materie,
psychologie, moraal en godsdienstwetenschap de verschijnselen op geeste-
lik gebied bestudeeren.” — En Niedham zegt het nog positiever :
,Wijsbegeerte en natuurwetenschap zjn verschillende voedsels voor den
geest en hare wegen moeten gescheiden blyven.

Ik beschouw het als een der heuglijkste teekenen van onzen, overi-
gens zoo weinig heugelijken tijd, dat de uitspraken van deze beide grooten
der 19e eeuw onhoudbaar zijn geworden. Niet ,onjuist zijn gebleken”,
maar onhoudbaar ziijn geworden. Noodgedwongen zijn wijsbegeerte en
wetenschap, beide langs eigen banen voortgaand, elkander genaderd, te
dicht om nog langer niet op elkaar te letten; uit de nadering ontstond
toenadering ; uit de toenadering samenwerking. De moderne physica, de

L

moderne biologie, physiologie, kan het eenvoudig, juist krachtens hare
moderne ontwikkeling, niet langer stellen zonder zich te bezinnen op haar
wijsgeerige grondslagen.

En omgekeerd is de wijsbegeerte, de waarlijk moderne, niet langer
de ,absolute” monarche, hoog boven alle wetenschap uit tronende, in
hare volmachtigheid zich zelve genoceg, decreten uitvaardigend, hoe wezen
en werkelijkheid bebooren te zjn. Als een moderne vorstin heeft zij het
niet versmaad, zich in het volle leven te begeven; heeft erkend, hoe nauw
ook eigen bestaan aan dat leven was verknocht ; waarlyjk, het heeft haar
hooge waardigheid allerminst afbreuk gedaan, dat zij den deftigen mantel
der schoolschheid afwierp. :

De categorién van het denken werden vroeger beschouwd als eeuwige,
voor wijziging onvatbare denknoodzakelijkheden. De nieuwe tijd heeft
ons, door zijn meerder weten, bescheidenheid geleerd en we spreken van
denkgewoonten.
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Zij hebben hun principieele waarden niet ingeboet, maar we leerden
hun betrekkelijkheid inzien. Als de ervaring zich uitbreidt, moet de denk-
gewoonte zich wijzigen. De oudere philosophen beschouwden hun absoluut-
gedacht systeem en methode als een volmaakt uurwerk, waaraan zij zich
steeds feilloos konden oriénteeren. Thans zijn wij eerder geneigd, elke
deductieve philosophie te beschouwen als een klok, die, hoe zuiver ook ge-
construeerd, toch voortdurend moet worden gelijk gehouden door directe of
indirecte vergelijking met den zonnestand. Verzuimt men dit, dan accumu-
leeren zich zelfs bij de beste constructie afwijkingen, zoo, dat het uurwerk
totaal ongeschikt wordt om den juisten tijd aan te geven. Zoo moet ook
elke theorie, elke bespiegeling in hare voortschrijdende deductie, voortdurend
contact houden met de werkelijkheid en daarvan de correcties aanvaarden,
op straffe van in haar methodieck te verstarren en haar waarheidsgehalte
te verliezen.

Het nieuwe beeld van den kosmos is geboetseerd naar wetenschap
tn wijsbegeerte, al is deze tweeheid nog niet altijd tot harmonische een-
heid versmolten.

De parapsychologie nu verkeert, temidden van hare als wetenschap
zooveel oudere makkers, in een bijzondere en daarom bijzonder moeilijke
positie. Eenerzijds is zij in haar empirische karakter een zijtak van de
psychologie en dns slechts een bescheiden spruit aan den veel vertakten,
vooral in het heden wel eens al te veel vertakten boom der menschelijke
kennis. Zij onderzoekt psychologische verschijnselen van bijzonderen aard,
die over het algemeen zeldzaam voorkomen, en, naar het vooreerst liykt,
op het verloop van het wereldgebeuren in het groot geen overwegenden
invloed uitoefenen. Men zou, oppervlakkig oordeelend — en verschillende
wijsgeeren hebben zich niet boven dit oppervlakkige oordeel kunnen ver-
heffen —, bijna zeggen, dat zi) het bijzondere en het on-alledaagsche en
buitensporige met ijver zoekt en daarvoor een buiten verhouding groote
belangstelling koestert. ,Praktisch” is zij zeker voorloopig nog niet.

Nu echter: fen anderen. De door de parapsychologie onderzochte
verschijnselen zijn van zoo uitzonderlijken aard, dat zy niet maar alleen
eenige détail-kennis aan het materiaal van ons geordend weten toevoegt,
maar op het eerste gezicht daarmede absoluut in strijd ljkt te zijn. Zy
schijnt te getuigen van een andere wereld, die zich met de ons bekende,
ons zo0o goed gewende, eenvoudig niet verdraagt en haar op alle punten
schijnt te willen tegenspreken. Zij poneert het voor het gezonde verstand
absurde. De waarde echter van een verschijnsel voor wetenschap in
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dieperen zin is juist recht evenredig met zijn uitzonderlijkheid, wanneer
deze uitzonderlijkheid niet een detail, maar den aard van het phaenomeen
betreft. Het was altijd het afwijkende verschynsel, het weerbarstige, dat
zich niet wilde laten invoegen in het, naar men meende, voor alle tyden
vastgelegde schema der wetenschap, dat den knuppel in het hoenderhok
wierp en het in rustige zekerheid verzonken denken verstoorde, het daardoor
pas vatbaar maakte voor die wijziging in onze denkgewoonten, die den
eigenlijken vooruitgang van ons weten uitmaakt. Want gegeven de onweer-
staanbare neiging in ons, al het zijnde in een georganiseerd schema samen
te vatten, vraagt het nieuwe zijn plaats, zijn organische plaats in het
geheel ; het wenscht daarin te worden ingebouwd. Daarom moet plaats
gemaakt worden.

Met de parapsychologie heeft zich dan ook, op ongewoon groote
schaal, herhaald, wat met elk nieuw feit gebeurt. Eerst een noodzakeljk
verzet van het heerschende denkregime tegen de erkenning van het nieuwe —
een in den grond gezonde uiting van geestelijk conservatisme, dat het
recht en zelfs de plicht heeft, zich critisch te stellen tegenover het aldus
zich aandienende. Kan het nieuwe, het scherp afwijkende, zich handhaven,
dan dient het denkschema zich te voegen. En naarmate de afwiking van
der dingen gemiddelden verschijningsvorm grooter is, zal het nieuwe meer
ruimte om zich heen vorderen en is een intensievere reconstructie wvan
het historisch gewordene geboden.

Vandaar, dat de parapsychologie den eersten vorm, waarin zj
zich aandient: als onderdeel der proefondervindelijke zielkunde, in be-
langrijkheid te boven gaat en veel algemeener waarde verkrijgt. Tevens
heeft zich hierbij een proces historisch voltrokken. De gegevens der para-
psychologie waren voor de 19e eeuw eenvoudig absurd, niet te aanvaarden.
De wetenschap ontkende hardnekkig haar feitelijkheid, wenschte ze te zien
als het product van foutieve waarneming en verklaarde ze rondweg voor
onmogelijk. De schoolphilosophie wees ze af als zonder beteekenis.

Bolland schreef in zijn ,Zuivere Rede' :

. Welke i de ordelijke of ordenteljke denkbaarheid aan de feiten,
waarop de spiritisten zich beroepen, of over het geheel genomen aan het
z0ogenoemde occultisme ? Geene andere dan die, welke reeds Hegel heeft
in staat gesteld, in het derde deel zijner Encyclopaedie zoo ervarings-
gezind te blijken, geene andere dan die van de ,bekende vreemdheid” der
Natuur zelve, die als het ware op de wijze van het andere niet het
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goddelijke of het helder geestelijke, maar op haar best het schemerend
zielige of daemonische is, en hier op de wijze der grilligheid hare eigene
regelmaat en noodzakelijkheid verkeert tot eene onberekenbaarheid en
willekeurigheid, die allerminst hoogere vrijheid heeft te heeten.... De
man van het begrip ziet in het ,occulte” de duistere of op hun best
schemerende voorteekenen der geestelijke werkelijkheid, voorteekenen, die
als gevallen van slaapwandelaryy of hypnotische willoosheid ongeveer zoo
belangwekkend zijn als het zieleleven van de dieren; wanneer er sprake
is van zonderlinge grilligheden, die werkelijk waargenomen en vernomen
en zoo dan ook op zonderlinge wijze zouden moeten bewerkt zijn, dan
houdt hij om hare zonderlingheid of buitengewoonheid de ondoorzichtigheden
niet voor het licht, waarin de ware werkelijkheid uitschijnt. Temidden
van het noodzakelijke, gewone en alledaagsche loochent de redelijkheid
het toevallige, ongewone en zonderlinge niet” 1).

Hetwelk uit het Hegeliaansch in het Hollandsch overgezet zijnde
ongeveer beteekent: Zooals iedereen nu en dan wel eens gek doet, zoo
veroorlooft zich de Geest als Natuur ook wel eens eenige dwaasheden
en grilligheden, die er eigenlijk niet bij behooren; we doen maar het best
net te doen of wi ze niet zien. Zoo tracht de beroemde ,Rede” op zeer
onredelijke wijze van deze ongemakkelijkheden af te komen.

De 20e eeuw is ontvankelijker geworden in deze: haar wetenschappelijk-
wijsgeerige ideeén en die der parapsychologie groeiden onbedoeld naar
elkaar toe; menigmaal stonden zij, tot wederzijdsche verbazing, van aan-
gezicht tot aangezicht tegenover elkander.

Laten wij eenige der problemen, die uit deze wederzijdsche toenadering
voortkomen, eensdeels met de noodige reserve, anderdeels met de noodige
stoutmoedigheid, in oogenschouw nemen.

I. De adaequatie onzer zinluigen.

Beginnen wij met een probleem, dat zelden van de wijsgeerige lucht
af was en meestal in negatieven zin werd opgelost. Dat van de adaequatie
onzer zintuigen of liever van ons sensorium, zooals wij het zullen noemen,
waarbi) ik onder sensorium ons geheele waarnemingsapparaat, dus zintuig
+ zintuigzenuw + apperceptieveld der hersenen samenvat.

Wanneer wij een rooden bal zien, dan kunnen physica en physiologie
ons leeren, dat wij eigenlijk niets te weten komen van iets, dat rood of
bolvormig zou zijn buiten ons. De physica bewijst ons de afhankelijkheid

1) Pag. 814—815.
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dezer indrukken van de specifieke golflengte van zekere aethertrillingen
(om mij) maar nu in wat verouderde taal uit te drukken); de physiologie :
van de omzetting van deze aethergolf (resp. van de resorptie der photonen)
in chemische werkingen in een cirkelvormig begrensd plekje van de gele
viek van ons netvlies, de omzetting daarvan in een zenuwgeleidingsproces
van vrijwel onbekenden aard en ten slotte van een nogmaalsche omzetting
van geheel onbekenden aard in den lobus occipitalis. Niettemin neem ik
geen aethertrillingen, ndoch een netvliesvlekje, ndch een zenuwgeleiding,
noch de ontvangst van een impuls in de occipitaalkwab waar — dit zin
alle voorstellingen van andere, indirecte of directe zintuigelijke ervaringen
afgeleid —, maar een rooden bal. Psychologische beschouwing kan mj
verder licht tot de overtuiging brengen, dat een stuk geschiedenis mijner
psyche eveneens veel bijdraagt tot dien ,rooden bal”: bij de herkenning
als zoodanig spelen een aantal associatieve herinneringsvoorstellingen
onbewust hun rol: hoe iets dergelijks aanvoelde, waartoe het bruikbaar
was, hoe ik als kind met een dergelijken bal gespeeld heb — dit alles
helpt mee te bouwen bij het psychische proces, dat haar uitdrukking vind¢
in de woorden: ,ik zie een rooden bal”,

Een blindgeborene, wien door een operatie het gezicht gegeven wordt,
ziet eerst heelemaal geen ,,rooden bal”; hij ontvangt gezichtsindrukken van
overstelpende verwardheid, waaruit hij slechts langzamerhand dingen weet
wuit te lichten” en gersoleerd te herkennen. Hij moet leeren waar ,,nemen”
en elk nemen is een actief proces. Zijn stuk psychische geschiedenis moet
eerst nog gemaakt worden.

Hoeveel roods en bal-achtigs is er nu in dien rooden bal, die zich trots
alle critische philosophie hardnekkig in mijn beleving blijft handhaven ?
Niets — zegt het idealisme. lets — laat zich misschien verdedigen; alles
— beweert de nateve realist.

Voor de leer van de inadaequatie der zintuigen is het roode en het
bolle een product mijner zintuigelijkheid en van een totaal onbekende X,
die niets roods of balachtigs heeft, of althans behoeft te hebben. De
structuur van mijn sensorium noodzaakt mij tot de constructie eener wereld
die als zoodanig niet buiten mij bestaan kan ; hoogstens kan van een zeker
parallelisme tusschen de werkelijke wereld, die der ,, Dinge an sich” en
die mijner voorstellingen sprake zijn. Hadden wij andere zintuigen dan...:
gi) kent zeker de redenecering, die als een bus schijnt te sluiten.

Nu komt de parapsychologie en leert ons kennen een buitenzintuige-
ljke waarneming. Teneinde het probleem zooveel mogelijk te vereen-
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voudigen, zie ik af van telepathie, van zien in het verleden of in de
toekomst : ik neem nu uitsluitend in oogenschouw dien vorm van helder-
ziendheid, dien wij met Richet gewoonlijk als kryptoskopie aanduiden :
het waarnemen dus van een materieel object, dat voor de gewone optische
of anderzintuigelijke waarneming ontoegankelijk is. Belangrjk nu voor
onze beschouwing is momenteel niet zoozeer, dat een dergelijke waar-
neming mogelijk en ontelbare malen geconstateerd is, maar..... dal zy

gebeel bet karakter draagt van de normale sendorieele waarneming. Subjectiet

lijkt zij sterk op het herinneringsbeeld of hallucinatie, maar onderscheidt
zich daarvan meestal door de begeleiding van een moeilijk onder woorden
te brengen objectiviteitsgevoel (,hallucination véridique”). Er is geen

| .sixitme sens” in het spel, zooals de theosofen en Richet ten onrechte
' beweren, wat mij van een physioloog van de kracht van een Richet

in hooge mate verwonderf. Er is immers geen specilieke zintuigs-
energie, die dan anders zou moeten zijn als die der andere sensoria. Het

‘is dnzintuigelijk waarnemen. Vanwaar dan dit zintuigeljk karakter, waar

dus het zintuig, of het sensorium in het algemeen, dat daarvan de schuld
pleegt toegeschoven te krijgen, uitgeschakeldis? Verantwoordelijk kunnen
hier alleen gesteld worden het ,Ding an sich” en mijn bewustzijn. Beide
kunnen opkomen voor hetzelfde aandeel, dat zij ook hebben aan elke
normale waarneming. Zooals mijn vroegere belevingen normaliter van
essentieel belang zijn voor de herkenning, het ,vatten” van een beeld, is
dit ook bij den helderziende het geval; neemt de clairvoyant helderziend
een voorwerp waar, dat hij of niet kent, &5f niet herkent, niet ,thuis kan
brengen”, dan staat hij er net zoo verbijsterd tegenover als de normalen
en doet pogingen, door het zoeken naar analogieén uit zijn herinnering,
zich psychisch te oriénteeren. Tot dns aandeel is dus niets foe- of afgedaan.

Wanneer nu de uitschakeling van het sensorium niet de geringste
wezenlijke verandering aanbrengt in het ontvangen beeld, ligt dan niet de
verrassende conclusie voor de hand, dat deze tusschenschakel tusschen
ons en het ,Ding an sich” — ik wil niet zeggen niets op zijn geweten
heeft —~, maar in elk geval niet aansprakelijk gesteld kan worden voor
het waargenomene? Veeleer heeft het er alles van of hem geen andere
rol is toebedeeld dan die van een zoo neutraal mogelijk gehouden tusschen-
schakel, een getrouwen overdrager.

Het is zonder meer duidelijk, daf van een min of meer juiste afbeelding
van een object an sich in onze zintuigelijkheid geen sprake kan zijn. Er
kan wel ,causaal verband”, maar geen enkele eigenlijk gezegde overeen-
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komst bestaan tusschen datgene, wat de roode bal ,eigenlijk” is en min
netvliesverandering, resp. oogzenuw- resp. occipitaalkwabverandering. Maar
omgekeerd kan ook mijn voorstelling: roode bal evenmin uit al dit
physiologische ,verklaard” worden; wij zouden het kunnen voorstellen
door de formule: a ongeljk aan b, b ongeljk aan c.

Is het daarom uitgesloten, dat nu, buiten deze zintuigelijke gebeurte-
nissen om, mijn voorstelling ,roode bal” iets te doen zou hebben met het
,Ding an sich”, dat ik als rooden bal zie? Zoodat dus tenslotte toch
gelden zou: a gelijk aan ¢? Het phaenomeen der kryptoskopie geeft deze
opvatting een mate van waarschijnlijkheid, die verre die van alle andere
hypothesen overtreft ).

Laten wij als analogie nemen het verkeer tusschen menschen onder-
ling. Ik krijg een brief van mijn vrouw, die op reis is: ,morgen kom ik
terug’. Dit wekt in mij, in verband met mijn psychisch verleden, zekere
voorstellingen, die mjj er bv. toe zullen brengen morgen naar den trein te gaan.

By zuiver kritische instelling is echter de volgende redeneering on-
weerlegbaar. Wat is mijn uvitgangspunt? Een zeker aantal zwarte lijnen
op een stuk papier getrokken. , Wetenschappeljk” kan ik dan nog nagaan,
dat, wat ik als ,mededeeling” opvat, eigenlijk bestaat uit een groot aantal
moleculen eener samengestelde verbinding van jjzer en looizuur, ruimteljk
gerangschikt tot een aantal grillig gebogen, plat-cylindrische lichamen, in con-
tact met een eveneens groot aantal cellulose-moleculen, ruimteljk gerangschikt
tot een parallelepipedum met relatief zeer groot grond-bovenvlak en kleine
opstaande zijden.

Wat zou ik moeten anfwoorden aan iemand, die mij de vraag deed,
hoe ik op de dwaze gedachte kwam, dat deze materieele voorwerpen ook
maar iets fe maken zouden kunnen hebben met, in eenig opzicht een af-
beelding zouden kunnen zijn van, een psychisch gebeuren, en wel het
voornemen van een mensch om morgen thuis te komen?

Ik antwoord daarop, dat deze dingen voor mi) dan ook geenszins
afbeeldingen, maar slechts teckens zijn. Wat ik, uitgaande van myn psy-
chische voorgeschiedenis, aan deze teekens ontleen: de gedachte: ,miyn
vrouw komt morgen thuis”, staat echter wel degelijk in zeer nauwe con-
nectie met het voornemen van mijn vrouw, is daaraan naar aard en wezen
verwant. De materie, die in bepaalde vormen als teeken wordt gebezigd,

1) Poorlman: ,Tweetrlei Subjectiviteit”, heell reeds dergelijke beschouwingen
cehouden naar aanleiding der telepathie. Hel wil mij echter voorkomen, dat vooral
het betrekken der kryptoskopie in hel probleem de argumentatie versterkt.
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is daarbij van volkomen secundair belang; het kunnen druk- of schrif-
letters zjn, of desnoods willekeurig afgesproken figuren of Morseteekens
of indrukken in een ebonieten grammofoonplaat, of in byzondere omstan-
digheden electrische zwakstroomen of radiogolven, die ik nog nader kan
omzetten. Alles kan als fusschenschakel dienstbaar zijn, waarbij, indien
slechts de teekenwaarde behouden blijft, dus het toestel zuiver werkt, de
aard van den schakel in geen enkel opzicht beslissend is voor de voor-
stelling, die uiteindelijk in mij psychisch wordt opgewekt. En ten slotte
sou ik al deze fusschenschakels kunnen missen, als ik er in slaagde direct
met mijn vrouw in telepathisch contact te treden, als de , Ich-Erweiterung
um das Du” plaats vond en ik onmiddellijk het voornemen van myn vrouw
om thuis te komen vernam. De voorwaarde echter, dat een psychische
inhoud door een of anderen tusschenschakel — theoretisch zijn er een
oneindig aantal mogelijk — of ook zonder eenige schakeling, juist wordt
,medegedeeld”, is, dat er een essenticele wezensverwantschap bestaat
tusschen zender en ontvanger. Dit is niet de eenige, maar dan toch de
hoofdvoorwaarde. Wordt hieraan niet voldaan, dan ontbreekt het begrijpen.
Als ik er niet ,in kan komen”, niet ,einftthlen”’, wat mijn vrouw in’s hemels-
naam bedoelt met: ,ik kom morgen thuis”, dan baat mij het volledigste
stel teekens niet. Dit zou bv. kunnen gcschieden, als ik plotseling mijn
geheugen verloren had of een splitsing der persoonlijkheid was opgetreden.

Nu hebben wij in dit ons voorbeeld intusschen te doen gehad met een
betrekking tusschen twee fragmenten van menscheljken bewustzijnsinhoud.
Hoe is nu echter deze verhouding waar het gaat om de betrekking tusschen
een ,,ding”’ en mijn voorstelling?

Het is nu van groote beteekenis, dat de kryptoskopie volkomen wezens-
gelijk blijkt aan de telepathie. Rhine heeft in ziin merkwaardig onderzoek
over ,,Extra-sensory Perception” zijn proeven zoo weten in te richten, dat
zuiver telepathisch en zuiver kryptoskopisch materiaal streng kon worden
gescheiden. En niet het minst belangrijke resultaat van zijn experimenten
is: dat er in wezen geen onderscheid bestaat tusschen telepathie en helder-
ziendheid; d.w.z. dat de telepathie gezien moet worden als een onderdeel,
liever als een bijzonder geval van het algemeen helderziend vermogen.

Waar nu in de communicatie tusschen mensch en mensch het teeken,
d.i. elke directe of indirecte zintuigelijke verbinding blijkt te kunnen weg-
vallen, onverminderd het psychisch contact, waar nu in de kryptoskopie
juist hetzelfde mogelijk blijkt, kunnen wij dan ook hier niet de conclusie
trekken, dat de tusschenschakel, in casu de zintuigen in beide gevallen slechts
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. de waarde hebben van teekengevers en dat hier de aard van het teeken
niet van wezenlijke beteekenis is?

Men heeft herhaaldelijk volgehouden, dat onze wereldbouw geheel
afhankelijk zou zijn van onze zintuigelijkheid en dat wij, als wij andere
zintuigen hadden, de wereld geheel anders zouden zien. Het valt zeer sterk
te betwijfelen. Helen Keller, het blinde en doofstomme meisje, aan wie als
eenige hoofdzin het tastgevoel is overgebleven, heeft zich door stelselmatige
oefening een wereldbeeld gevormd, dat zich van het onze slechts in
quantitatief en niet in qualitatief opzicht onderscheidt. Insecten hebben
oogen, die uit een geheel ander principe opgebouwd zijn dan de onze;
nochtans zijn er eenige waarnemingen, die er op wijzen, dat zij de dingen
ongeveer zien zooals wij. Het is zeer goed te verdedigen, dat een aan-
passing van onze zintuigen aan de talrijke ¢trillingsfrequenties, die ons
spoorloos voorbijgaan en tot welker bestaan wij slechts indirect kunnen
concludeeren, ons weliswaar in staat zou stellen, ons wereldbeeld langs
andere lijnen te construeeren resp. uit te breiden, maar dat het resultaat
niet zoo heel veel van het tegenwoordige zou verschillen. En vergeten
wi) niet, dat wi) din alleen in staat zijn ons eenigermate rekenschap te
geven van het feit, dat ook bij tijd en wijle buiten de zintuigen om de
wereld op toch juist dezelfde manier in ons subjectivum kan verschijnen.

Welnu, wagen wij daarom den grooten sprong en werpen wij ons,
noodgedwongen door de paragnostische phaenomenen, midden in eenrealisme,
dat zich echter van het nafeve realisme in een zeer gewichtig punt onder-
scheidt, nl. dat het, een wezensgelijkheid tusschen het ,Ding an sich” en
de voorstelling aanvaardend, deze niet afleidt uit een afbeeldend vermogen
van het sensorium. Niet de zintuigen zijn adaequaat, maar er moet een
adaequatie van het bewustzijn bestaan. M.a.w., juist zooals de voorwaarde
voor elke zintuigelijke of onzintuigelijke onderlinge verneembaarheid tusschen
menschen is, dat er een contact besta, dat — in wezen van psychische ge-
aardheid — slechts uitdrukking kan zijn van fundamenteele eenheid, zoo is
ook onmisbare voorwaarde voor elk werkelijk contact met de objectieve
werkelijkheid, hetzij via de zintuigen, hetzij daarbuiten om, dat een wezens-
gelijkheid tusschen wereld en bewustzijnseenheid, tusschen ,Ding an sich”
en voorstelling, aanwezig is. Het ,Ding an sich”, de realiteit, is dan niet
het vreemde, het onkenbare, dat zich slechts moeizaam door de vele filters
van het sensorium weet heen te wringen tot het als een armelijke, onher-
kenbare rest ons bewustzijn bereikt, maar het is het Oer-eigene.
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Schopenhauer heeft reeds in deze richting gepeild, al was hij te veel
Kantiaan om hier het anker te durven uitwerpen. Plato’s leer, dat alle
leeren-kennen eigenlijk een herkennen is, neemt in de parapsychologie
nieuwen vorm en nieuw leven aan. De zintuigsenergieén zijn niet de oorzaken,
maar slechts de wekkers der voorstellingen; de zintuigen geven slechts
teekens door, waardoor niet onze kennis onlstaal, maar waaraan zij zich
ontvonkt,

De parapsychologie voert aldus tot een mydliek realiome. De zintuigen
zijn zeker niet adaequaat, zij behoeven dit niet te zijn, evenmin als de
putjes en groefjes in een ebonietplaat den hartstocht van het lied, datzj
uitschallen, zullen ,bevatten”. Aan hen wordt slechts de eisch der zuiver-
heid, een soort negatieve eisch, een van neutraliteit, gesteld.

Maar aan de mystische eenheid van ons wezen en der dingen wezen
is het gelegen, dat deze zich voordoen, zooals zij zijn en het ligt zeker
niet aan onze zintuigen, maar aan de adaequatie onzer ziel, aan den graad
van, zooals ik het noemen wil, haar gewektheid, met welken graad van
waarheid wij de dingen beleven. De diepe en groote ziel beleeft alle dingen
in hun waarachtigheid, de kleine en bevangene is daartoe niet in staat.
De natuur ,spreekt” en het is niet onze hallucinatie als wij haar stem
meenen te verstaan. Wie zal in ernst durven volhouden, dat de donder-
wolk in haar ,dreigend” uiterlijk niet het symbool geeft van haar innerlijke
spanning, die zich straks in donder en bliksem zal ontladen. Alleen de van
het wezen der dingen vervreemde, aan abstracties verslaafde theoreticus.
Niet wij leggen de schoonheid, de puurheid of het leeljke in de dingen,
maar de verhouding van de wezenlijkheid der dingen tot ons wordt slechts
bepaald door en daarmede beperkt tot onze eigen bevattelijkheid.

Een Kant, die zich voelt aangegrepen door de grootschheid van den
sterrenhemel en een pummel, die daar ,niks an” vindt, hebben niet beiden
gelijk. Het ligt niet aan de meerdere of mindere verfijning hunner zin-
tuigen — de boerenjongen heeft misschien betere oogen dan Kant; z
projecteeren niet beiden hun beeld in een neutralen sterrenhemel; de
grootschheid van den sterrenhemel s, en als hij tot den een niet spreekt
en tot den ander wel, dan ligt dit alleen aan den graad van hun psychisch
gewekt zijn; als de pummel stomp blijft, omdat hiyj het teeken, dat hem
evenzeer gewordt, niet lezen kan, is dit allerminst een bewps, dat de
ander zich maar wat verbeeldt, als dit hem boodschap brengt van ver-

heven majesteit.
Hefgal of niet zintuigelijke der waarneming wordt hiermede van secundair
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belang. Steeds is het wezen van elke communicatie met het ,,buiten ons
juist de ,,Ich-Erweiterung” : een zeker mystisch contact met het ,,ding",
dat daarom in wezen als gelijk aan onszelven moet worden gezien — geest
van onzen geest,

Normale waarneming, telepathie, helderziendheid worden daarmee
samengevat in één enkel begrip, waarvan de geslotenheid wellicht nog veel
te wenschen overlaat, maar waarin toch ongetwijfeld een zekere aanslui-
ting zich begint te voltrekken.

Een tweede functie der paragnosie is een waarnemen, niet alleen met
opheffing van de normale ruimtelijke beperking der zintuigelijjkheid, maar
ook van de tijdelijke. In de retroskopie wordt het verleden, in de pro-
skopie het toekomstige geschouwd. Hiermede komen eenige belangrpke
vraagstukken, zooals die van het wezen van den tijd, van de gedetermi-
neerdheid aller gebeurtenissen, die beide oorspronkelijk alleen voor theo-
retische bespiegeling toegankelijk bleken, onder het bereik der empirie.
Daar echter binnenkort in dit tijdschrift enkele verhandelingen over
het tijdsprobleem door verschillende auteurs zullen verschijnen, zullen wi
hierop te dezer plaatse niet dieper ingaan.

Subjectiviteit en Objectiviteil.

Merkwaardig is de theoretische zorgvuldigheid en daartegenover de
praktische lichtvaardigheid, waarmede het probleem subjectief-objectief
(wel te onderscheiden van het andere probleem subject-object) pleegt te
worden behandeld. Beide, het objectieve en het subjectieve, kennen wi
alleen als gegevens binnen ons bewustzijn, waar wij immers niet buiten
kunnen treden. Toch achten wi) ons gerechtigd praktisch, en ook, met uit-
zondering van den consequenten solipsist, theoretisch het subjectieve van
het objectieve te onderscheiden.

De natuurwetenschap der 19e eeuw, wij zouden bijna geneigd zijn te
spreken van de ,naieve’ natuurwetenschap der 19e eeuw, stelde het onder-
scheid van het subjectieve en het objectieve absoluut. Het eene had geen
geldigheid, het was ,maar verbeelding'’, aan het andere werd realiteits-
waarde toegekend. De moderne wetenschap heeft een terrein betreden,
vooralsnog gelegen binnen haar eigen gebied, waar het objectieve en het
subjectieve niet meer te onderscheiden zijn, waar waarneming haar passiet-
geaccentueerde karakter verliest enineenvloeit met de actief-geaccentueerde
daad, waar wij de gebeurtenissen niet kunnen bestudeeren ZW]dEI‘ ze
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tevens fe veranderen: het is de atoomwereld. Dit blijkt echter slechts
een grensgeval; bij tlke waarneming kunnen wij het niet ontgaan een
sekeren invloed uit te oefenen, bv. reeds bij elk gebruik van een instru-
ment, al trachten wij dit door een reeks van kunstgrepen zoo gering
mogelijk te doen zijn. Maar de verandering, die wi aanbrengen, ligt hier
toch altijd nog aan den kant der objectiviteit.

Daarnaast is er een invloed, dien wij op elke waarneming uitoefenen,
die ligt aan den kant der subjectiviteit : onze psychische instelling, resul-
taat onzer psychische historie.

Verder leert ons de psychopathologie in diverse vormen van ziels-
ziekte toestanden kennen, waarin het subjectieve een merkwaardigen schijn
van objectiviteit aanneemt, nl. bij de hallucinatie. Bij krankzinnigen maken
wij kennis met personen, die het onderscheid tusschen subjectieve voorstelling
en objectieve werkelijkheid even goed maken als wij, maar die de grenslin
anders trekken, nl. een deel van het door den normale als subjectiet
erkende inlijven in de objectiviteit; die, zooals wij het noemen, hun hallu-
cinaties ,projecteeren”. De objectivatie geschiedt hier echter geheel naar
den subjectieven kant; zj verkrijgt geen algemeene geldigheid.

Het probleem der verhouding van het subjectieve en het objectieve
tof ons, het subject, heeft dus meer dan een zijde, maar in zijn volle veel-
zijdigheid verschijnt het pas in de parapsychologie.

Wat zijn de kenmerken, waaraan wij het herinneringsbeeld, de voor-
stelling, de fantasie en ook de hallucinatie — dezen merkwaardigen over-
gangsvorm — plegen te onderkennen van de waarneming?

le. Pleegt de infensiteit der beleving bij het subjectieve geringer te
ziin dan bij het objectieve. De voorstelling, die wij ons van iemand maken,
is nimmer zoo levendig als diens werkelijke aanwezigheid.

2e. het méérzintuigelik karakter der waarneming, tegenover het één-
zintuigelijk karakter van het herinneringsbeeld of de hallucinatie.

3e. het collectief karakter der empirie tegenover het solipsisme der
voorstelling.

{e. heeft de voorstelling veel minder dan de waarneming een dwang-
matig karakter; wi krijgen het moeiljk te omschrijven doch zeer
karakteristicke gevoel van ,psychische zelfwerkzaamheid” en beseften,
dat de duur van het proces daarvan afhankeljk is; verder is 2y
minder ingeschakeld in het samenhangend verloop van ons bewustzijn ;
bij eventueelen twijfel kunnen wij ook de realiteit toetsen aan de blijvende

gevulgei:.
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Met dat al blijkt, bij nadere beschouwing, dat geen dezer kenmerken
altijd opgaat; menigmaal laten ze ons voor het meerendeel of alle in den
steek, zonder dat wij nochtans aan de objectiviteit der waarneming twi-
felen (voorbeelden: een wolk, een vallende ster, die ik alleen waarneem :
éénzintuigelijk ; persoonlijk ; voorbijgaand).

Desniettegenstaande haspelen wij deze beide werelden, de subjectieve
en de objectieve, niet door elkaar. Aan beide deelhebbend zullen wi ze
onderscheiden en zoolang wij geestelijk gezonde menschen blijven, hand-
haven wij een normatieve betrekking met behulp van de twee functies
van onzen geest: de gnostische en de ergelische; waarneming wizigt onze
subjectieve wereld van uit de objectieve; handeling omgekeerd de objec-
tieve van uit de subjectieve.

Bemiddelaar dezer functies is gewoonlijk ons lichaam, resp. onze zin-
tuigen en onze spieren; juister: ons sensorium en ons motforium.

Nu wordt echter in de paragnosie (bv. helderziendheid) het objectieve
beleefd naar de wize van het subjectieve, als droom of als visicen, die
nochtans blijken overeen te komen met een deel der objectieve werkelijk-
heid van toen, nu of later, met uitschakeling der zintuigelijke waarneming.

In de parergie vinden wij daarnaast het omgekeerde proces; het sub-
jectieve projecteert zich in de objectiviteit — de voorstelling wordt on-
middellijke werkelijkheid met uitschakeling van ons motorium. Het is het
mysterieuze phaenomeen der ideoplastie, die zich op tweetrlei wijze kan
voltrekken. Binnen het lichaam: intrasomatische parergie, waarvan het
centraal phaenomeen is onzichtbare en zichtbare stigmatisatie. Maar ook
in wijder kring: buiten het lichaam, met als centraal phaenomeen: zelf-
projectie. De intense voorstelling drijft uit het lichaam van het medium
een geheimzinnige, semi-materieele substantie: ,substance X" van Osty,
ectoplasma van Richet, teleplasma van von Schrenk-Notzing — een levende
zelfstandigheid, plastisch onder den onderbewusten wil en voorstelling,
geneigd tot het aannemen van organische vormen, enkel product der ,ver-
beelding’’ en toch zoo reeel, dat het in staat is mechanischen arbeid fe
verrichten en een blijvende verandering in de objectieve wereld tot stand
te brengen (telekinesie).

En in de telepathie? Wie zal hier de grens vaststellen, wanneer de
gedachte, de voorstelling, de subjectiviteit kat’exochen, het meest beslis-
sende karakter der objectiviteit aanneemt en colleclief wordt, gemeengoed
van twee of meer personen ?

Subjectiviteit — objectiviteit, niet alleen, dat haar grenzen ver-

vloeien naar alle zijden; zij bljken in kiem één te zijn. Magisch
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overspringen beide de grenzen, die haar gewoonlijk, maar ook alleen
maar ,gewoonlijk” gesteld zjyn. Het zijn — met zeer groote waar-
schijnlijkheid kan de parapsychologie reeds nu deze gewichtige these
stellen — gradaties, zij het dan ook niet continu vervloeiende gradaties,
maar gradaties met ,critische punten”, zooals wij ze ook in de physica
zoo talrijk kennen.

Ik kom nu even terug op het in den aanvang gezegde bi) de bespre-
king omtrent de adaequatie onzer waarneming, opdat de fragmenten met
al te brokstukkig zullen blijven, — althans eenigermate tot een ring zich
buigen, zoo al niet volledig zich sluiten kunnen.

Ik kom daarom terug op de mystische eenheid van ons wezen en der
dingen wezen; elke wijze heeft het geleeraard, elke mysticus spreekt van
zijn ervaring in dezen. Zooals de groote Realiteit geheel subjectiviteit van
den scheppenden oergeest is, zeo bestaat een analoge verhouding tusschen
onze realiteit en ons kleine subject. Echter met dien verstande, dat de
realiteit voor ons in hooge mate ,gegeven’ en slechtsin geringe mate door
ons geschapen is. Maar zelfs voor ons blijkt, dat de subjectiviteit niet
geheel in de gegeven objectiviteit opgaat, anders zouden wij als machteloos
gebonden liggen temidden van een verstarde wereld, blok temidden van
blokken. Het objectieve blijkt toegankelijk voor onze subjectiviteit: wy
kunnen invloed daarop uvitoefenen ; het is plastisch onder onze handen, on-
der onze handelingen, die weer uitdrukking onzer subjectieve ideeén zyn;
het is ideoplastisch, omdat het zelf in wezen idee is. En naar de andere
zijde : onze subjectiviteit is ontvankelijk voor de objectieve realiteit, wil
zij deel heeft aan den oergeest, wiens subjectiveit het beginsel der Wereld-
Objectiviteit is.

Er is een ,Dinglichkeit der Gedanken” en omgekeerd een daarmee
correspondeerende ,Gedanklichkeit der Dinge” *) Dit is het, dat de
mogelijkheid baart van dcheppen in den eigenlijken zin des woords, zooals
het gerealiseerd is in het begrip ,ideoplastie” der parapsychologie.

Nog een derde principe van belang kan ik niet nalaten even aan te
roeren, Het is het groote probleem der Kosmische Individuatie, der over-
stelpende materieele en psychische veelheid, die zich empirisch handhaaft
trots ons dringend eenheidsbesef.

De 19¢ eeuw apprecieerde de abstracte algemeenheid en desappre-
cicerde het individueele, dat zij zich als ,verbijzondering” der abstracte

1) Eigenlijk is de uildrukking ,Gedanklichkeit” te beperkt; ook de term ,re-
delijkheid” schiet hier te kort, is hoogslens partiéel juist te achten.
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algemeenheid dacht. De 20e eeuw heeft haar aandacht veel meer gevestigd
op het individueele; de wereld van het atoom is belangrijker dan die der
massa ; photonen nemen de plaats in van den aether; de waarde van het
individu begint weer erkend te worden.

De parapsychologie, die de ,Leib-Seele-Einheit” (schoon niet de ver-
bondenheid) ontkent, weigert het individu slechts als vluchtige verbijzon-
dering van een algemeenen geest te zien. e aanwizingen, dat het ,lk”’
na het ondergaan van den lichamelijken dood nog met volledig behoud
szijner individualiteit voortleeft, na dien dood nog verschijnen en tot op
zekere hoogte zich kond doen kan, hoopen zich op. De lichamelijkheid is
zeen ,zureichender Grund” voor onze individualiteit, zelfs niet tijdens het
aardsche leven, daar de vermogens der ziel de lichameljjke blijken te
buiten te gaan. Met het lichaam in organische verbondenheid, is zij van
dit lichaam niet alleen te onderscheiden, maar zelfs te scheiden. Een
definitieve scheiding treedt op bij den dood.

Men heeft de parapsychologie, in haar verdcdigen van een leven na
den dood, dualisme en zelfs materialisme verweten. Inderdaad handhaaft
zij, dat &n de tegenstelling geest-stof tn de tweespalt eenheid-veelheid
veel dieper in het wezen der dingen insnijden dan gewoonlijk wordt aan-
genomen. ,,Die Welt ist tief und tiefer als der Tag gedacht”. Beide tegen-
stellingen gaan dieper dan die verschijningsvorm, dien men zoo gewoonlijk
,de materieele wereld’ pleegt te noemen. Toch is haar dualisme slechts
een voorloopigheid en als zij het monisme der anderen afwijst, dan alleen
als zijnde een voorbarig monisme.

Met meer recht zou men haar kunnen verwijten, zoo het verwit
genoemd kan worden, dat zij in haar diepste wezen irrationalistisch is.
Inderdaad kan men dit foestemmen en ik geloof, dat zij hierin overeen-
stemt met het wezen des Heelals.

Het irrationeele der parapsychologie is, als dat der mystiek, echter
niet het weerstandsloos laten gelden der emotioneele instincten. Zij erkent
de ratio tot op de haar toekomende hoogte; als zij vervolgens de intuitie
en de mystische beleving huldigt als bronnen der waarheid, wordt daar-
mede de waarde van het verstand niet te niet gedaan, maar daarbovenuit
gegaan. Zij wil dus zijn, in tegenstelling met het infrarationalisme der
ultra-moderne nihilisten, een suprarationalisme, en alleen als zoodanig
kan zi) irrationalistisch genoemd worden.

Ik ben mij sterk bewust zeer fragmentarisch, zeer onbevredigend
misschien mijn onderwerp te hebben behandeld. lk heb slechts willen geven
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een aanduiding, niet een bewijsvoering of zelfs maar een uiteenzetting. Ik
heb meer vragen opgeworpen, dan zelfs ook maar getracht op te lossen.
Ik heb mijn doel bereikt, als ik de overtuiging gevestigd heb, dat de
parapsychologie geen liefhebberij is voor een reeks psychologische mon-
struositeiten, maar dat zich van haar uitgaande een nicuw beeld van den
kosmos van grootsche constructie laat opbouwen. Niet, datik nu de aller-
laatste vraagstukken der wijsbegeerte parapsychologisch zou willen op-
lossen : deze laten zich niet ,wetenschappelijk” benaderen en de parapsy-
chologie is een wetenschap en kent als zoodanig haar grenzen. Aanwizing
geeft zi) echter zekerlijk en wel in deze richting, dat ook de wijsbegeerte,
wil zij zichzelve recht doen, haar einde moet zocken in de mystiek, waar
weten, wijsheid en vroomheid samenkomen en alle kennen zich sublimeert

tot het erkennen van: Gij zijt de Alpha en de Omega, het Begin en het
Einde.

TIJD EN EEUWIGHEID ALS VOORSTELLINGEN OP
RELIGIEUS GEBIED ")
door Prof. Dr. M. C. VAN MOURIK BROEKMAN.,

Dat het begrip Tijd moeilijk te bepalen valt, blijkt wel uit de veler-
lei besprekingen vooral op natuur-philosofisch terrein gevoerd. Het heeft
cen tijdlang geschenen, of men wist wat Tijd precies was, en wijsgeerig
meende men dat Kant voor goed een duideljk beeld had gegeven van de
verhouding van tijd en ruimte, maar langzamerhand is gebleken, dat het
vraagstuk van den Tijd opnieuw aan de orde gesteld moest worden. Het
besef werd sterk, dat men met een zeer mysterieus gegeven te doen had.
De voorsttlling Tijd was niet zoo moeilijk te vormen, omdat een iederin
ziin ervaringswereld indrukken krijgt van opvolging, voortgang, die hjj in
den tijdmaat van getallen gaat verdeelen — het kind leert al heel jong
de voornaamste indeelingen te noemen zonder dat het hem blijkbaar moeite
kost ; maar zoodra men verder komt en natuurwetenschappelijke inzichten
hoort verkondigen omtrent de relativiteit van den tijd, omtrent de moge-

————— e — —

1) Het hier geboden artikel geeft een der voordrachlen weer, welke in den
vorigen winter voor groepen der S.P.R. le Amsterdam en le Rotterdam gehouden
zijn over hel Tijdsprobleem. Deze serie zal geheel of sedeeltelijk in den loopen-
den jaargang van dil tijdschrift worden gepubliceerd. Zonder dal zij naar volg-
orde en inhoud een nauwsluilend geheel vormen, bieden zij inzichten, waarvan
het goed is zich in onze kringen rekenschap le geven. Redaclie
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lijkheid dat op verschillende planeten verschillende tijden gelden, dat de
Tijd dus geen onveranderlijk gegeven, geen onwrikbare gesteldheid is,
dan gaat men beseffen dat wat zoo eenvoudig en natuurlijk lijkt als zoovaak
den denkenden geest groote moeilijkheden oplevert.

Overigens maken wij er op opmerkzaam, dat ook andere bespiege-
lingen zich met het vraagstuk bezig houden. Geschiedenis-philosofen, niet
de geschiedschrijvers, zien zich ook voor de puzzle gesteld, wat in het
bewustzijn van opeenvolgende geslachten en onder verschillende menschen-
groepen de Tijd beteekent. Oswald Spengler heeft merkwaardige inzichten
gegeven omtrent het historische en a-historische levensbesef by ver-
schillende volkeren, en maakt de opmerking dat ruimte een begrip te
achten is, maar Tijd een woord om iets onbegrijpelijks aan te duiden.?)
Mocht men den bliksemflitsenden geest van Spengler geen gehoor willen
geven, men zal moeilijk de diepzinnigheid van Nikolaas Berdjajew kunnen
afwijzen, van den Russischen auteur van ,Der Sinn der Geschichte”. Hj
betitelt een afzonderlijk hoofdstuk ,,Von der himmlischen Geschichte; Zeit
und Ewigkeit.” Zoozeer is het Schicksal, dat in de Geschiedenis zich open-
baart, mysterie bij uitnemendheid. Tijd en Eeuwigheid zijn wel tegen-
gestelde voorstellingen, maar als werkelijjkheden zijn zij niet van elkaar
te scheiden. In de geschiedenis is een strijd gaande van het Eeuwige om
zich in den Tijd te doen gelden. Haar wezen, hare beginselen worstelen
om zich door te zetten. Hier krijgt men de gedachte, dat een ,andere”
werkelijkheid de primaire en gewichtigste is. De Tijd zelt heeft iets moor-
dends in zich, het komende moment verslindt het oogenblik dat was, maar
leven is wat daarin zich openbaarde. Aldus wordt een ontologie, een
zijnsleer der Eeuwigheid ontworpen, met als diepste gedachte dat er een
phaenomenale, maar ook een noumenale Tid ?) is, en als lddtste gedachte,
dat de Tid uit den schoot der Eeuwigheid stamt.

Hoe ni komen elkaar dan Tijd en Eeuwigheid. Wij maakten de op-
merking, dat de voorstelling Tijd niet moeilijk te vormen wvalt, het begrip
Tid wel moeilijk te bepalen. Is het omgekeerde niet het geval ten aan-
zien van Eeuwigheid ? Het begrip is het contra-begrip van Tiyd. Eeuwig-
heid is wat niet Tijd is. Negatief is het te bepalen. Maar de voorstelling
er van kunnen wij niet vormen, omdat alle voorstelling altid gebonden
is aan wat men waarneemt. Dit is de moeiljkheid op philosofisch, bovenal

1) Der Untergang des Abendlandes [ 173.

2) Het Grieksche woord . noumenon” duidl aan, wal zinlijk onwaarneembaar
is, in tegenstelling mel phaenomenon, verschijning; een werkelijkheid alleen door
den geesl, die zich boven hel waarneembare verhefl, le ervaren.
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op religieus levensterrein. Het relatieve kennen wij door ervaring, het
absolute is ongekende grootheid waarheen toch de samenhang der be-
trekkelijkheden wijst. Den menseh zien wij voor oogen, maar God is voor
het religieuse besef het onzienlijke. Niet dan beeldend, in vergeljkingen
is over die Andere werkeljkheid te spreken, waarbij het gevaar dreigt
dat men de beelden reeds voor realiteit neemt. Het onvermydelijke
anthropomorphisme — God menschelijk voorstellen — leidt telkens weer
tot een niet bedoelde vermenschelijking van wat men juist wil beschrijven
als niet-menschelijk. Zoo gaat het ook met de voorstelling , Eeuwigheid”,
Meestal komt men tot een voorstelling van onbeperkten duur en noemt
dat dan juist tijdelijk, terwijl alle duur moet worden weggedacht. De
tegenstelling Sempiternitas, langdurigheid, en Aeternitas, eeuwigheid, zullen
wi) later in het licht stellen.

Dat het moeilijk is om de zaak juist te onderscheiden, bljkt o.a. uit
het feit dat in den Biybel, het werk waarin meer dan in eenig ander over
de Eeuwigheid wordt gedacht, en inderdaad ook verwezen wordt naar
wat niet hier en niet daar is, niet nu en niet straks geschiedt, meestal
toch ,in der eeuwigheid” beteekent: altjd, eeuwigdurend. ,Van eeuwig-
heid tot eeuwigheid zijt gij God"” is ook de voorstelling van een onein-
digen voortgang, maar niet die van de Oneindigheid zelve.

Een uitdrukking, die men in den Biybel veel tegenkomt is ,eeuwig
leven” ; het is merkwaardig dat zi) in verschillenden zin wordt gebezigd,
feitelijjk het meest zonder het begrip eeuwigheid te raken. Er wordt mede
aangeduid, dat men tot eeuwig heil of onheil, belooning of straf, bestemd
is nd den dood. Het is tijd zonder einde, toch tijd. Het zuiverst komt
het begrip voor in uitspraken in het mystieke Johannesevangelie. ,Dit is
het eeuwig leven, dat zij U kennen, den eenigen waarachtigen God, en
Jezus Christus, dien Gij gezonden hebt” (17 :3). Dit kennen toch is door-
dringen in een Werkelijkheid Gods, die niet de tastbare werkelijkheid van
het leven is. Daarom kan de evangelist ook schrijven ,Die in den Zoon
gelooft, heeft het eeuwige leven” (3:36). Hij is ingegaan in een andere
levensordening, zij het ook reeds in het aardsche bestaan beleefd. Dit
is het treffende, dat de geest van den mensch, die als verschijning in den
tijd leeft, reeds deel heeft aan wat niet van den Tid is. Men zou van
een geestelijk zintuig voor het eeuwige kunnen spreken. Een oud-
testamentisch prediker zegt van God ten overstaan Zijner schepselen:
»Ook heeft Hij de eeuwigheid (een betere vertaling dan eeuw, geljk in
de Statenvertaling voorkomt) haar in het hart gegeven’ (Prediker3:11).
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Men voelt: een bepaalde gesteldheid, een vermogen om contact te hebben
met dat andere dan wat den Tijd toebehoort, het niet vervlietende is de
gave Gods in menschenharten.

God zelf wordt hier en daar als de Ecuwige bestempeld, maar ook
hier krijgt men uit den zin van het geheel den indruk, dat gewoonlijk
gedacht wordt aan den God ,van eeuwigheid tot eeuwigheid”, hetgeen
dan eigenlijk is eeuw in, eeuw uit. Dit is een beschrijving van bestaan,
het is geen karakteristiek van wezen. God Eeuwig, Gods wezen Eeuwig-
heid moet toch den begripsinhoud hebben dat Hij buiten den Tyd wordt
gedacht. Dit komt niet of nauweljks uit. Het is altijd moeilijk, zoo niet
onmogelijk gebleken om God — het niet menschelijke — van uit het men-
schelijke te beschrijven, en een andere weg is er niet. Twee pogingen
worden gedaan om, hoe inadequaat het ook moge bljven, aan te geven
wat men bedoelt: nl. door menschelijke kwaliteiten van beperkten aard
tot absolute te maken, en door menschelijke gesteldheid in God te loochenen.
Opvallend zijn de telkens voorkomende voorzetsels: al — en on ~. Aldus
zyjn voorstellingen ontstaan: op de ééne lijn Almacht, Alomtegenwoordig-
heid, Alwetendheid, Alwijsheid, Allicfde; op de andere Onmetelijkheid,
Oneindigheid, en feitelijk ook Eeuwigheid d.i. ontijdelijkheid. Dit nega-
tieve sluit niet uit, dat het toch een positieven inhoud heeft. Hadden de
ontkenningen alleen de strekking om het bestaande te doen wegvallen,
dan zou men het leege niets overhouden, terwijl het juist de bedoeling is
om in God het volle, den inhoud der volkomenheid te accentueeren. Het
begrip Eeuwigheid heeft een bij uitstek positieven inhoud. Zoo kan men
verstaan, wat de middeleeuwer Scotus Erigena bedoelde, toen hij zei dat
God wegens Zijn superioriteit, niet wegens onverdienste het Niets kan
worden genoemd !). Misschien ware beter, om misverstand te voorkomen
van het niet in plaats van het niets te spreken, het non in plaats van
het nihil van Erigena.

Gaan wij nu na, om nog wat dieper door te dringen in de voorstel-
lingen Tijd en Eeuwigheid op religieus gebied, wiir zij het meest voor-
komen, dan merken wij op dat Eeuwigheid het meest voorkomt in de
Mystiek en in de philosofisch georienteerde religieusiteit. Over beide en-
kele opmerkingen.

Mystiek is een bepaalde nuanceering van religieus beleven, geken-
merkt door een hooge spanning van gevoelsleven, welke haar toppunt

1) ,Deus propler excellenliam non immerilo Nihil vocatur”.
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bereikt in de ecstatische gewaarwording van één-zijn met God. Als ver-
schijnsel is zij een der merkwaardigste gegevens van het godsdienstige
leven, sterk naar zijn persoonlijken kant gezien. Collectief wordt geen
mystiek beleefd zooals b.v. een leer wordt aangehangen, een cultus ge-
volgd, een gedrag volbracht; zij is bij uitstek persoonlijk, maar wat wel
het geval is, zj is zeer universeel van aard. In alle mogelijke godsdiensten,
overigens meer in Arische dan in Semitische, komt zij voor; ook open-
baart zij zich de eeuwen door: er is zoo goed een vbor-christeljke als
cen christelijke mystiek. Terwijl allerlei uiterlijke gegevens godsdiensten
van elkaar scheiden, bindt de mystiek als type van persoonlijke vroom-
heid ze aan elkander. Ook al zijn er nog wel allerlei vormen van mys-
tick, en oefeningen tot mystiek, — innerlijke oefeningen van uiterste zelf-
concentratie op het Eéne wezen der dingen, waarmede men gemeenschap,
tot vereenzelviging toe, zoekt, deze onderscheiden heffen het overeen-
komstige niet op. Het is een gesteldheid overigens, welke meer aanleg is
dan door oefening te verwerven. Er zijn mystieke naturen. Een mysticus
onzer dagen Inayat Khan zegt: , Mystiek is niet iets, wat geleerd kan
worden, het is een temperament..... Een mysticus kan het gezicht naar het
noorden keeren, terwijl hij naar het zuiden ziet, een mysticus kan het
hoofd diep gebogen houden en toch omhoog zien; hij kan uiterlijk de oogen
open houden en naar binnen zien; zijn oogen kunnen gesloten zijn en hij
kan toch uiterlijk zien.... Toch wil dat niet zeggen, dat de mysticus
dit opzettelijk doet; zoo is zijn natuur. Niemand zou dit opzettelijk kun-
nen doen, ook al wilde hij het. Niemand heeft de macht daartoe. De
waarheid is, dat de ziel van den mysticus een ziel in extase is. Zij heelt
die innerlijke wet volkomen verstaan; zij heeft de diepte van dat mysterie
gepeild, waar aller zielen verlangen naar uitgaat, en in de vreugde van
dat mysterie wordt het geheele leven van den mysticus een mysterie™. ')

[s hier niet de weg gewezen, waarop sommige zielen de Eeuwigheid
naderen en beleven? Het leven in extase is gevaarlik, licht treden ont-
aardingen, overspanningen in — de psychologie weet er heel veel van te
te vertellen —, maar dat dit uitgaan boven zichzelf — dit tochis de zin van
het woord extase — inleidt in de sfeer, waar de mensch het Eeuwige in
ontroering doorleeft, kan niet geloochend worden. Zieners hebben in ver-
rukking aanschouwd, dankbaren hebben getuigd zoo begenadigd te zijn dat
zij de hemelen geopend zagen. Een mensch met een sterken geest, die den

1) Het Innerlijk Leven, 7.
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indruk maakt een evenwichtiz man geweest te zijn, geeft even een inkijk
in wat hij ook heeft gekend. Ik denk aan den apostel Paulus. Het een
behoeft het ander niet uit te sluiten, hetgeen wel blijkt als men kennis
neemt van de levens der zoogenaamde heiligen in de Christelijke Kerk.
Gevoeligen ten uiterste, tevens vaak zakelijk handelende, zedelijk zich
inspannende mannen en vrouwen. Paulus dan schrijft ,lk ken een mensch
in Christus, voor veertien jaar (of het geschied zij in het lichaam, weet
ik niet, of buiten het lichaam, weet ik niet, God weet het) dat de zoo-
danige opgetrokken is geweest tot in den derden hemel. En ik ken een
zoodanig mensch (of het in het lichaam, of buiten het lichaam geschied
zij, weet ik niet, God weet het) dat hij opgetrokken is geweest in het
Paradijs, en gehoord heeft onuitsprekelijke woorden, die het eenen mensch
niet geoorloofd is te spreken” (2 Cor. 12: 2—4). Deze beschrijving van
den grooten apostel, later zal men een Swedenborg dergelijke gewaarwor-
dingen hooren weergeven, is uit parapsychologisch oogpunt zeer belang-
wekkend : dat in het lichaam of uit het lichaam zijn, de zoo genoemde
uittreding is een verschijnsel, in het tijdschrift voor Parapsychologie ook
aan de orde geweest.!) Maar waarop voor ons de nadruk valt, is dat
deze extatische toestanden de scheidingslijn tusschen Tijd en Eeuwigheid
zoo smal maken, dat men van de eene levensordening in de andere wer-
kelijkheidsordening overstapt, en dan terugtredende beeldend daarvan ge-
waagt. Wie eenmaal het Eeuwige heeft geschouwd, ook wel zonder bij-
zondere extasen, maar krachtens verwantschap van geestelijken aard, heeft
daarin geroemd. Hoe verrijjkend het werkt, is uit velerlei getuigenis af te
leiden. Men heeft zich één gevoeld met het Al
De rede van dr. C. H. Ketner op de jaarvergadering onzer Studie-

vereeniging in 1935 over ,Kosmisch Bewustzijn'”’, opgenomen in het Tijd-
schrift voor Parapsychologie Juli van dat jaar, bevat daarvan menig staal.
Hoe bevrijdend de ervaring van een invloeitng van het Eeuwigheidsleven
in het Tidsleven wordt, daaraan geeft het beroemde versje van Jacob
Bthme uiting:

« Wem Zeit ist wie Ewigheit

Und Ewigheit wie diese Zeit

Der ist befreit

Von allem Streit.”

Wij hebben in de tweede plaats iets te zeggen van de philosofisch
georiénteerde religieusiteit, waarin ook de Eeuwigheid als voorstelling —

1) Wij herinneren hierbij aan Van Rossem’s boek ,Twee occulte Problemen”.
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tn begrip — sterk naar voren treedt. Het godsdienstige geloof, mede in
zijn verbeeldingen van de Werkelijkheid, waarnaar alle geloof uitgaat, kan
seer verschillende invloeden ondergaan en aansluitingen zoeken. Er ziyn
zodsdienstige zienswijzen, die van wijsgeerige inzichten zich verwijderd
houden: ook die nauw zich daarmede verwant toonen. Het i1s er mee
gesteld als met een naderende of afwijzende houding ten overstaan van
de Cultuur als geheel van geestelijke stroomingen. Er zijn theologische
leeringen en religieuse zienswijzen, welke wijsgeerig gesproken van een
naief realistisch standpunt getuigen, waarin geestelijke werkelijkheden als
dingen worden behandeld, het geestelijke dan ook vrijwel vermateriali-
seerd wordt. Er is ook een verspirifualiseering van de religieuse voor-
stellingswereld, waarbij men oog krygt voor de symboliek. ,Alles ist
nur Gleichnis”. Alles wijst naar een achtergrond en ondergrond, die ver-
ondersteld moet worden, maar niet zichtbaar kan zijn. In die philosofisch
georitnteerde religieusiteit komt het begrip Eeuwigheid tot zjn recht.
Om een voorbeeld te geven van wat wij beoogen, om het historisch-
klassieke voorbeeld te noemen, roepen wij de gestalte op van Spinoza.
Hij is het, die de eeuwigheid in Gods wezen omschrijft. , Per Deum intelligo
ens absolute infinitum, hoc est substantiam constanten infinitis attributis,
quorum unumquodque aeternam et infinitam essentiam exprimit.” ') Hjy
is het ook, die den mensch ziet als eeuwigheidswezen: ,Sentimus experi-
murque nos aeternos esse %)

Spinoza is de geest, die al het gebeuren dezer wereld zag ,sub specie
aeternitatis”, onder het gezichtspunt der eeuwigheid. Deze belichting geeft
aan de tijdelijkheid een specifieck aanzien. Deze wereld heeft gene werke-
lijkheid ten grondslag. Het is niet, dat het eeuwige in het verlengde van
het tijdelijke ligt, zooals het onsterfelijkheidsgeloof het dikwijls voorstelt,
maar deze wereld ontleent haar bestaan aan het eeuwige wezen der wer-
kelijkheid. Op Spinozistisch standpunt kan nog verscheidenheid van inzicht
aan den dag treden betreffende het geloof aan persoonlijke onsterfelijk-
heid, naar gelang men een individiueel na-bestaan aanvaardt of gelooft
dat het eeuwige in den mensch zijn persoonsvorm ten volle verliest en
zoodoende een ik opgaat in het Al. De nadruk valt in beide gevallen op

1) Onder God versta ik een volkomen oneindig wezen, dal is een conslante
substantie met oneindige eigenschappen, waarvan elk een eeuwig en oneindig
wezen uildrukl.

2) Wij gevoelen en ervaren, dal wij eeuwlg zijn.
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dat wat niet van dezen tjd is; dat wat verder denkbaar en mogeljk is na
het proces van den dood is vergeleken daarmede bijkomstig.!) —

Zoozeer hebben wij ons bezig gehouden met de voorstelling Eeuwig-
heid, dat wi bijna zouden vergeten dat er die andere ook is, Tijd, waarvan
wi) willen nagaan waar zi) het duideljkst op religieus terrein zichtbaar
is. Wederom heb ik twee punten te noemen : de Profetie en de Eschatologie.

Profetie heeft in allerlei religie een belangrpyke plaats ingenomen.
Dat dit in het bijzonder het geval is geweest in de Joodsehe religie,
waarin de christelijke wortelt, leert het Oude Testament. De Joodsche
religie onderscheidt profeten en priesters, en in het Christendom kan men
priesterljke en profetische stroomingen opmerken. Dan denkt men echter
niet aan wat in engeren zin profeteeren is: het toekomst-voorzeggen,
maar aan den krachtig zedeljk en godsdienstig louterenden invloed
die van de groote profeten Israéls is uitgegaan. Menschen, die Eeuwigheid
verstonden en beginselen van eeuwigheid in den tijjd wilden indragen.
Wanneer Israél een kwinend geesteljk bestaan is tegemoet gegaan,
verpriesterlijkt en verwetteljkt is geworden, wordt het door sommigen
als een groote bevrijding en als een Messiaansch heil gevoeld, wanneer
er wederom een profeet, de profeet van Nazareth is opgestaan. Echfer
hieraan hebben wi niet te denken, als wij in het verband onzer gedachten
de profetie bespreken. Dan denken wij aan wat de profeten, oudtids
waarschijnlijk het meest, heeft gekenmerkt: hun ecstasen. Een der namen
voor profeet is Nabi; dit woord houdt waarschijnlijk verband met een
begrip opborrelen, en leidt tot de wvoorstelling: in vervoering getuigen.
De profeten kwamen in collectieve gemeenschappen, die een kloosterachtig
karakter hebben gehad, mede door muziek in ecstase. Het wordt verteld,
dat de jonge Saul onder de profeten werd opgemerkt in dezen toestand
van vervoering. Een andere naam voor hen is de roth, de ziener, degene
die schouwt, ook toekomst schouwt. Nu kryjgt men den profeet-voorspeller.
Zoo heel veel exacte mededeelingen van voorspellingen, in het byzonder
van die welke uitgekomen zouden zijn, worden niet gedaan. Eer blijjven ze
besloten binnen het kader van onheil-verkondiging wegens schuld; de
boetprofeten houden hun ongeloovige geloofsgenooten Gods dreigend oor-
deel voor, in het bijzonder in de tijden dat vreemde mogendheden het
souvereine volksbestaan van Israél belagen.

Toch is het duideljk uwit de beschrijvingen, dat men te doen heeft
met die helderziendheid, waarvan men de eeuwen door de sporen vindft,

1) Zie o.a. dr. J. H. Carp ,Hel Spionizisme als Wereldbeschouwing” 201—212.
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en waarbi) het nog onbekende vooruitgezien wordt en in de tyds-
perviode der toekomst geplaatst. Het is de prognosie, waarvan ook in den
vorm van voorspellende droomen het Oude Testament volis en het Nieuwe
Testament enkele gevallen vermeldt. Ik meen dit onderwerp nu verder
te kunnen laten rusten, omdat juist in den cyclus van voordrachten over
het tijdsprobleem dit probleem aan de orde komt, het probleem of en hoe
een daartoe bestemde menschelijke geest visionair kan doordringen in
een waarschijnlijk meer-dimensionale werkelijkheid en daaruit kan
aflezen wat voor ons menschen eerst later in den Tijd openbaar zal wor-
den; eenerzijds een probleem voor de parapsychologie die den
menschelijken geest tracht te peilen, anderzijds een probleem, dat nog
dieper ligt, waarin alleen zoo mogelijk ecen metaphysica vermag door te
dringen ter onderzoek, hoe dan die werkelijkheid van het Zyn moge wezen,
waarin verleden noch toekomst gelden, maar welke enkelvoudig is, alles
omsluitende dat eens voor ons tot een gebeuren kan worden.

Het andere punt, waarin de Tid zich als voorstelling aanbiedt, is
de zoogenaamde Eschatologie, hiermede nauw verwant, waarin niet zoo-
zeer profetieén omtrent enkele dingen zich voordoen, maar voorstellingen
worden gegeven omtrent een geheel, het bestaansgeheel, de geschiedenis
der menschheid, geprojecteerd in een naderende toekomst. Eschatologie
is de leer der laatste dingen. Verwonderlijk fantastische voorstellingen
soms worden gegeven omtrent een wereldbeindiging. In het laatste boek
van den Bijbel biedt een ziener op Patmos in hoofdstuk na hoofd-
stuk zijn ontwerp van een eindstrijd tusschen den Christus en den
anti-Christ. Eens zal de anti-Christ zjjn verwonnen, en dan wordt
— tweetrlei beeld wordt geboden ~— Of alles in eens teniet gedaan,
de aarde wordt opgerold als een dekkleed, &f eerst nog wordt ecen
duizendjarig Rijk van gerechtigheid en vrede gevestigd, waarna de eind-
staat van het Niet. In dat verband komt voor de heffende diepzinnige
uitspraak : ,Hij zwoer bij Dien, die leeft in alle ceuwigheid..... dat er
geen tijd meer zijn zal” (Openbaring 10:6). Echter véér dien, en daar-
aan knoopt de eschatologie hare voorstellingen vast, heeft men te doen
met den tijd, den eindtijd, den naderenden eindtijd. Het is welbekend,
welk een grooten invloed deze eschatologische voorstellingen, waarvan men
de sporen ook vindt in enkele der evangelieén en in de Paulinische lite-
ratuur, terwijl zi) ook reeds in enkele Joodsche geschriften van delaatste
eccuwen voér het Christendom, in het bijbelsche boek Daniél voorkomt,
tot op den huidigen dag oefenen. In de middeleeuwen, als er pestepide-
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mie&n woeden, wanneer oorlogen teisteren, komt een vaak groteske voor-
stelling voor van den eindstrijd van God en Duivel, Christus en anti-
Christ; als in onze eeuw de wereldkatastrophe uitbarst, ziet men groote
groepen geloovigen roepen: Nu is de tijd aangebroken; telkens weer
vlamt dit geloof, waarin men met verrukking en angst het laatste Oor-
deel verbeidt, op. Alle speculatie over Geschiedenis krijgt met dit pro-
bleem van einde te doen, om zich hetzij in evolutionaire hetzi in revolu-
tionaire verwachtingen uit te spreken. Altid blyft het de Tyd, die zyn
verschijning aankondigt. Dan moet het wel waar zijn, dat ook Tijd een
begrip wordt dat meer is dan een voorstelling van maat, een aanduiding
n.l. van een geheimisvol Schiksal, zooals men dat ook voelen kan, als men
in het dagelijksche leven met elkander converseert over ,Onze TiHd"” om
generaliseerend iets opvallends aan te wizen. Maar dan zal men ook
verder geleid worden — en nu denken wij nog eens terug aan de in-
zichten van Berdjajew ') — tot de voorstelling, dat er een diepe diepe onder-
grond is van gebeuren. De eschatologie houdt altijd verband met de
gedachte aan God. God openbaart zich in den Tijd aan den mensch, de
mensch is een zwak vat om Ziyn waarheid te bergen; eens zal het ge-
schieden, dat een groote doorbraak van heil plaatsvindt, het Koninkrijk
Gods zal verschijnen. In de sfeer van het relatieve gehouden, komt de
gedachte boven dat de mensch meer zal worden dan hij nu is, gerechtig-
heid en vrede zullen heerschen, een betere gemeenschap zal worden
geschapen; in de sfeer van het absolute gehouden leert de Eschatologie,
dat de mensch in 't geheel niet meer zijn zal. Zij poneert het einde der
bestaansordening, waarin de mensch is geboren en getogen. De consekwentie
der Eschatologie wordt het Niet. Niet meer het betrekkelijke, alleen het
absolute ; niet meer mensch, alleen God ; niet meer Tijd ... welken anderen
naam hebben wij daarvoor dan: Eeuwigheid? —

Dit verband gevoelende van Tijd en Eeuwigheid, blijft nog één
onderwerp op te nemen, waarin n.l. beide voorstellingen in onverbrekeljk-
wisselenden samenhang voorkomen. Het is het vraagstuk der Onsterfelijk-
heid. Carl Jaspersinzijn , Psychologie der Weltanschauungen” definieert (269)
» Unsterblichkeit ist der Sammelbegriff fiir die Gedanken, in denen der
Tod tiberwunden gedacht wird, mag es sich um ein ewiges Sein in
sinnlichen Vorstellungen, einen zeitlosen Sinn, um die ewige Wiederge-
burt handeln”. Eeuwig zijn, tiydlooze zin.... de dood verwonnen. De

1) Berdjagew blz. 140 vilg. oordeell, dal hel Jodendom ¢één mythe heeft gekend,
de eschatologische. De chiliaslische verwachling is de oerbron van hel gods-
dienstig gekleurde socialisme.
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dood verwonnen, wij staan midden in een Christelijke gedachtewereld.
De dood behoort bi) het tijdsbestaan, het tijdsbestaan is voor den mensch.
De eeuwigheid is Godes. In het paradijsverhaal wordt niet alleen gezegd,
dat het eerste menschenpaar niet mocht eten van den boom der kennis
van goed en kwaad, maar ook niet van den boom des levens (Genesis 2 : 22),
en dit is zoo verstaan dat God het ,leven in eeuwigheid” Zich wilde
voorbehouden. De uit het Paradijs verdrevenen waren den Dood pris-
gegeven. lToch heeft de geloovigheid den dood alleen beschouwd als een
barritre, die het tijdelijke leven van het eeuwige afscheidde, niet afsloot,
een barriére die te eeniger tijjd wordt opgeheven. Dan is de dood ingang
ten leven, en heeft zij alle verschrikking verloren. In een speciaal verband
van beschouwingen over mensch en zonde en dood roept Paulus uit , Dood,
waar is uw prikkel 7 Hel, waar is uw overwinning? De prikkel nu des
doods is de zonde.... Maar Gode zjj dank, die ons overwinning geeft
door onzen Heer Jezus Christus.” (1 Cor. 15:556—57).

Nu wij het onsterfelijkheidsgeloof in oogenschouw hebben genomen,
dien ik te zeggen dat wij het over recht tot geloof in persoonlijke on-
sterfelijkheid niet kunnen hebben. Dit zou ons van ons eigenlijk onder-
werp afleiden. Alleen wensch ik deze opmerking te maken, dat in de
argumentaties pro en contra dit geloof een nieuwe wijze van behandeling
noodig is geworden door datgene, wat de Parapsychologie aan den dag
heeft gebracht., De aandacht — gewoonlijk gelden heel andere redenee-
ringen, in de geloofswereld vooral van dogmatischen aard — dient zich
te richten op wat langzamerhand bekend is geworden van de krachten
en de gesteldheid der menschelijke psyche, die in leven en bijj den dood
meermalen toont fot buitengewone machtswerking in staat te zijn. De ziel,
haar wezen, haar vitaliteit, haar regeneratieve vermogens kunnen een aan-
knoopingspunt bieden voor de bespreking van waarschijnlijkheid en recht
van dit geloof. Ook van wetenschappelijk theologische zijde moet dit groote
vraagstuk der onsterfelijkheid opnieuw belicht worden, zoodat naast het
werk van Dr. Herman Wolf over ,Onsterfelijkheid als wijsgeerig Pro-
bleem”, hetwelk ook een parapsychologischen inslag heeft nog een studie
gewenscht blijft, waarin het vraagstuk wvan religieus theologische zyde
wordt genaderd. Echter, dit moeten wi) thans verder laten rusten.

Wat w1y wel willen doen, is nog het een en ander te berde brengen
betreffende de voorstellingen Thd en Eeuwigheid in het onsterfeljkheids-
vraagstuk, Allereerst maken wij er op opmerkzaam, dat van biologischen
zoowel als van wijsgeerigen kant, ook van psychologischen, inzichten zijn
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gseboden over den onverbrekelijken samenhang van leven en dood, in dien
zin dat het leven ten doode strekt. Er is een oude spreuk: ,Media in
vita nos in morte sumus”, midden in het leven staan wij in den dood.
De mensch werpt al gaande zijn doodsschaduw voor zich uwit. Hij draagt
de versterving met zich mee. Vanaf het oogenblik van zijn geboorte begint
hi) reeds te sterven.

Hoe vreemd dit klinken mogen, biologisch schijnt dit een gerecht-
vaardigde voorstelling te zjn. Al die kiemen van ontbinding van den na-
tuurlijken levenssamenhang, welke eens zijn dood zullen veroorzaken, zijn
aanwezig en vervullen hun functie. Ten doode geboren is zoo goed een
waarheid als ten leven geboren. Met het leven is de dood gegeven. Een
wijsgeer, die in onzen tijd het principe van het ,ten doode zijn” in het
middelpunt zijner philosafie heeft gesteld is Martin Heidegger in zijn werk
.Sein und Zeit’, een van de moeilijkst leesbare wijsgeerige boeken die
bestaan, maar vol van verrassende concepties. Hier wordt een Existenz-
philosofie geboden, waarin de idee existeeren omschreven wordt en als
een beleven van hooger orde wordt voorgesteld dan het bestaan als een
zijnswijze in de natuur. Hij worstelt met het ,vulgaire” tijdsbegrip, waarin
de ,men", dat is de menschheid in haar ordinaire menschelijkheid bevangen
is, waarnaar iedereen in het dagelijksche leven zich orienteert, terwyl er
een oorspronkelijke ordening van leven is, welke dieper ligt en aan dien
Tid niet gebonden. Er moet een radicaal onderscheid worden aangenomen
tusschen verschillende soorten van zijn. Men moet zich weten los te maken
van het voorhandene om zich te richten naar iets van gansch anderen
aard. Kenmerk van het bestaan is een gebeuren, dat feitelijk uvit de toe-
komst ontspringt, uit het nog niet voorhandene. Dit is vri) van den dood,
boven den dood uit. Maar in die werkelijkheid wordt eerst de dood
phaenomenaal begrijpelijk. Een zijner uitspraken, uvitspraken die in een-
toonige herhaling als een litanie klinken, luidt ,Daseinsmiszig aber it der
Tod nur in einem existenziellen Sein zum Tode.” (234),

Biologisch &n psychologisch kan men wijzen op de worsteling van
levens- en doods-tendensen, lichamelijk doorleefd en veelal psychisch door-
leden. Inferessant zijn de beschouwingen van Freud,!) die een heele
theorie gebouwd heeft op de waarneming van doods- en levensdriften.
Het leven wil feitelijk den dood — maar het leven eenmaal ingezet noopt
een langen weg te maken via de levensdriften om dit einddoel te be-
reiken. Hij ziet de drift als een in het levend organisme aanwezige drang

1) In ,Hel Levensmysleric en de Psycho-analyse”.
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om een vroegeren toestand te herstellen. En nu is het niet-bestaan aan
het bestaan voorafgaande, en daarom wil het leven de regressie tot het
vroegere niet-zijn. Freud stelt zich voor, dat het sterven oorspronkelijk
gemakkelijk is geweest, maar dat het leven steeds gecompliceerder is ge-
worden en de omweg tot den dood daardoor moeilijker en langer. Hijj
zegt deze dingen in verband met zijn psychologische ontleding der driften,
zonder wijsgeerig een ontologie, een zijns-leer te willen geven.

Opmerkelijk is het in ieder geval, dat men — afgezien van Freu-
diaansche zienswijzen — in sommige menschen een duidelijk uitgesproken
hang naar den dood kan waarnemen. Zij verlangen eigenlijk niet het
leven, al blijken zij er zwaar aan gekluisterd, maar den dood. In de
literatuur kan men treffende beschrijvingen van dat verlangen aantreffen.
In het veel gelezen boek van Vicki Baum ,Helene Willfiier"” zullen zij
en een vriend zich van kant maken; de jonge man kan het, neemt het
voor beiden bestemde gif; zij — ondanks al de moeilijkheken welke haar,
haar bovenal als vrouw, nog te wachten staan — kan er niet toe komen.
Op bijzondere wijze worden deze reacties beschreven.

In Maurois’ ,,Un cercle de famille” iets dergelijks. Daar ook is het
de vrouw die uitroept ,Je veux que ftu vives." Daartegenover het gemak-
kelijk zich gewonnen geven van den man aan den dood. Er schijnt een
Fransch vers te bestaan, dat aldus begint: ,O mort, je crois en toi et dans
ta nuit j espére.”’

Maar hoe dit alles ook moge zijn —~ zou hierbij ook nog licht vallen
op een verschillende geaardheid bij man en vrouw, of geldt hier alleen
de tegenstelling : sommige mannen en sommige vrouwen? — die hang naar
den dood, die liefde tot den dood, zoo zij bestaat, als zij in de ziel wor-
telt, als zj een diepen metaphysichen ondergrond heeft, waarnaar gaat
die liefde uit ? Wat hoopt men, verwacht men, wat wil men in den Dood
bereiken? Nu komen wij te staan wederom voor de vraag naar Tijd en
Eeuwigheid.

Het ljkt, dat men den Tijd wil. En wel omdat zooveel gedacht wordt
over een voortbestaan. De phantaisieén over het einde des levens, ook
wanneer het geen einde zal zijn, gelden een altijddurend proces van leven.
Zich dit voorstellen kan men eigenlijk niet; alle pogingen daartoe falen,
omdat elke voortgang in onze verbeeldingen weer aan den ons bekenden
tijdsduur gebonden blijkt, en daarom een begin, een voortgang en een einde
heeft. En dat beoegt men juist niet. Eindelooze duur is niet te denken.
Probeert men zich reéele voorstellingen te maken, dan zal men bemerken
dat men tot absurditeiten komt, zoo goed als men dat zal opmerken ten
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aanzien van de voorstellingen van een verkeer mef menschen in een niet-
menschelijke levensorde. Zoodra men zich een oneindig langen duur voor oogen
tracht te stellen, heeft men te doen met een ,Sempiternitas’, een steeds
maar voortduren dat men hoogstens als een begrip kan ontwerpen. Toch
verlangt men daarnaar en verwacht men het. Veel onsterfelijksgeloof werkt
met dit begrip. Toch, misschien meer intuitief dan redeneerend, beseft men
er niet mee uit te komen. Er moet iets anders zijn dan dat wederom
tijdelijke. Getuigt het niet van wis en diep inzicht, dat een populaire
zegswijze omfrent den gestorvene verklaart, dat hy ,uit den tijd"” is?
Voortbestaan is een voorstelling van ,in den tijd”"; onsterfeljkheid stelt
het ,uit den t§yd” Zoo men het &én niet het ander doet uitsluiten — en
wi) gelooven dat dit kan —, dan moet men in ieder geval zeggen dat dat
voortbestaan een andere tijdsidee oproept. Er zal dan moeten veronder-
steld worden een existentie anders dan het gewone leven, een zijn dat niet
bns bestaan is. Dat dit mogcljk is, Ipkt niet onaannemelijk; het hde daar-
van is nief voor te stellen. Deze zelfde gedachtegang is gevolgd, als men het
Diesseits en het Jenseits met elkander vergelijkende zich van plaatsbe-
palingen losmaakte.

Kant reeds heeft gezegd, dat het Jenseits geen ander oord is, maar
een andere toestand. Het Jenseits bestaat niet ruimtelijk, het Altijd der
onsterfelijkheid niet tijdeljk. Wanneer een groote en sterke geest als
Goethe verklaart te gelooven in een voortduren van leven na den dood,
en dus een Sempiternitas heeft aangehangen, is er geen sprake van dat
hy daarbij beperkte tijdsvoorstellingen had. Dat deze man zoo sterk van
persoonlijke onsterfelijkheid overtuigd is geweest, is overigens om niet voorbi)
te zien. Hij, die daad de quintessens van het leven achtte, kon niet aan-
vaarden dat in een mensch zijn levensdaad eindigde, wanneer zijn levens-
draad afbrak. Hij kon niet gelooven in een volkomen be#indiging van dit
leven. Echter tegeljkertijd waagde hi zich niet aan voorstellingen. Tegen-
over kanselier Miiller sprak hij zich aldus uit: ,Es sei einem denkenden
W esen durchaus unmiglich, sich ein Nichtsein, ein Aufhtren des Denkens
und Lebens zu denken. Insofern trage jeder den Beweis seiner Unsterb-
lichkeit in sich selbst und ganz unwillkiirlich. Aber sobald man objectiv
aus sich heraustreten wolle, sobald man dogmatisch eine persénliche/
Fortdauer nachweisen, begreifen wolle, jene innere Wahrnehmung philis-
terhaft ausstaffiere, so verliere man sich in Widerspriiche”.

Mede op grond dezer uitlating, echter ook krachtens al hetgeen het
voortgaande ter overdenking aanbiedt, vragen wij of niet in laatste instantie
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inplaats van ,Sempiternitas’’ iets anders gezien en gewild wordt n.l
,Aeternitas”. Een groot deel der verwarringen in de discussie over het
onsterfeljkheidsgeloof ontstaat, doordat deze begrippen niet goed onder-
scheiden worden. Eeuwigheid is niet eindeloosheid, maar oneindigheid. Het
moge zyn, dat Sempiternitas de vorm is, waarin het andere alleen eeni-
germate nog voor te stellen valt, het gaat tenslotte om dat andere.

By alle waarljk diepzinnige, laten wij liever zeggen ernstig levende
menschen, die over den Dood heenzien. Van uit het relatieve menschelijke
gebeuren wordt het Absolute gezocht en verwacht. Het is het Niet &n
het Al 't Zelfde, wat bi) de Indiérs het Nirvana beteckende. De lamp
werd uifgebluscht, tevens werd hét, het onzegbaar groote, bereikt. Deze
twee kanten van het vergaan en het voortbestaan, van een ondergangen
een opgang, anders gezegd van een ,dood ten leven', hetwelk dan komt
te staan naast een ,sein zum Tode” zijn in alle onsterfelijksgeloof de twee
elkaar veronderstellende zijden der ééne werkelijkheid geacht. Alleen bleef
dan nog allerlei gelegenheid wri voor discussie over de vraag, of het
eeuwigheidsleven een persoonlyk leven zou zijn in verlenging van het aard-
sche bestaan — helaas, dat het weer in maat moet worden uitgedrukt — of dat
het de vervluchtiging van alle individualiteit zou beteekenen bij dien op-
gang in het Eene wezen der dingen. In het laatste geval moet men zich
dan wel losmaken van alle voorstellingen van wat wi leven plegen te
noemen. Het beste is om dan alleen uitdrukkingen met een bepaalden zin
genoteerd, als existentie en zijn te gebruiken. Het wil ons voorkomen,
dat de parapsychologisch gekende gegevens van leven en sterven in de
richting van leven in den zin van persoonlijk niet verbroken leven
leiden.

Echter, en dift zij tenslotte onze afsluitende beschouwing: Aeternitas
gaat ons boven Sempiternitas. Zoo er Sempiternitas bestaat, dan zij ons
toch het belangwekkende daarin Aeternitas, Wat Anker Larsen ergens
in zijn boekje ,Bi open deur” schrijft: ,lk stel geen belang inlangdurig-
heid, maar in eeuwigheid” is ons uit 't hart gegrepen. Larsen is een
schrijver, die weet wat hi) onder eeuwigheid heeft te verstaan, die weet
door levenservaring dat men in deze vervlietende wereld der tijdelijkheid
deel krijgt aan een onderstrooming van eeuwigheidswerkelijkheid. Dit is
het levensbesef van alle geloovigen. Van uit Godegebondenheid kan een
mensch beamen, wat Larsen schrijft ,Een, die de harmonie vond, weet,
dat hi) de eeuwige vragen alleen kan oplossen door zelf eeunwig te worden”.
Zou men het laatste iets gemakkeljker zich voor oogen willen stellen,
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dan zou men kunnen zeggen door deel te krijgen aan die sfeer der Eeuwig-
heid, die overal en nergens is, altjjd en nooit, die boven ruimte en buiten
tnd is, maar tevens den mensch die in de tijdruimtelijke wereld vertoeft
nu en hier reeds daarboven opheft naar een Werkelijkheid van nog andere
gesteldheid, een onbeperkt-dimensionale werkeljkheid, waaraan hij te
eeniger tijd meer dan verwant en wel gelijk zal worden. De Eeuwigheid
zal het zijn, die door den Tiyd doorbreekt en opheft, en wair kan wor-
den wat een Paulus visionair voorschouwt: ,Nu ken ik ten deele, maar
alsdan zil ik kennen” — deze Godgeloovige voegt er aan toe: ,geljk
ik ook gekend ben” (1 Cor. 13:13).

AARD- OF WICHELROEDESTRALING

Naar aanleiding van het artikel van ir. Koopman in het vorige num-
mer ontving deze vele vragen omtrent verschillende soorten toestellen en
voorwerpen ter afscherming en bescherming, met verzoek te berichten of
deze aan te bevelen zijn resp. aan het doel beantwoorden.

Het is hem natuurlijk niet mogelijk op al deze vragen afzonderlijk en
uifvoerig in e gaan. In het genoemde artikel zijn slechts enkele specimina
onderzocht en wij kunnen ook thans niet anders doen, dan met grooten
nadruk waarschuwen tegen den aankoop van alle soorten beschermings-
apparaten, waarvan niet onomstootelijk bewezen is, dat zij aan het ge-
stelde doel beantwoorden. Men moet zich steeds voor oogen houden,

le. dat het nog lang niet onomstootelijk bewezen is of er aardstraling
bestaat ;

Z2e. dat, indien dit inderdaad mocht blijken het geval te zijn, men
eerst dan, in aansluiting bij de eigenschappen der betreffende stralen-
soort, een ,beschermingstoestel” zou kunnen maken of bepaalde
maaftregelen nemen.

Het beste wat iemand, die meent onder invloed van ,aardstraling”
te staan, zou kunnen doen, is zgn arls raadplegen.

Ten overvloede geven wi navolgend een samenvatting van een rap-
port van het Duitsche ,Reichsgesundheitsamt”, dat ons lid, de Heer
Visser, chemicus te Amsterdam, ons toezond. Het is ontleend aan de
,Chemische Zeitung” van 26—1X—1936, waarin het volgende wordt mee-
gedeeld. De president van het Duitsche ,Reichsgesundheidsamt”, Prof.
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dr. Reiter is na uitvoerige proefnemingen, waaraan verschillende roede-
gangers namens het ,Reichsverband fiir das Wiinschelrutenwesen” deel-
namen, fot deze conclusies gekomen: 1° De resultaten zoowel van ver-
schillende, als, na elkaar, van denzelfden roedelooper(s) voor een bepaalde
.0ne van aardstralen stemden niet overeen. 20 Wat den vermeenden in-
vloed op den gezondheidstoestand van menschen en dieren betreft, konden
geenerlei relaties tusschen de aangewezen prikkellijnen (Reizstreifen) en
het voorkomen mef name van kanker vastgesteld worden; evenmin was
dit het geval met de aanwezigheid van gezond of van ziek vee, of met de
virulentie van bacterieculturen. 3° en 4° De onderzochte afweerapparaten
bleken geheel onbruikbaar, hun inrichting lijkt geheel zinloos. Tegen deze
apparaten heeft de gezondheidsdienst reeds in Nov. 1933 gewaarschuwd.
De onderzochte apparaten reageerden niet op de wichelroede-reactie.
59 Dat de wichelroede ziektechaarden bij mensch of dier zou kunnen
vinden, kon ook niet aangetoond worden.

BOEKBESPREKING

PARAPSYCHOLOGISCHE BIBLIOTHEEK : nr. 1: Dr. PAUL DIETZ,
Telepathie en Helderziendheid; nr. 2: Dr. W. H. C.
TENHAEFF, Het Spiritisme. H. P. Leopold’s U.M. ;
den Haag 1936 ; per deel ing. f 2.90, geb. f 3.90.

De uitgever Leopold heeft het goede denkbeeld gehad de publicatie
van een parapsychologische bibliotheek te beginnen, waarvan thans de
cerste twee deelen tegelijkertijd verschenen zijn. In een boek van even 200
pagina's behandelt dr. Dietz eerst de telepathie en vervolgens de helder-
ziendheid, welker behandeling hij hier echter beperkt tot helderziendheid
in engeren zin: het buitenzintuigelyk waarnemen van een gelyktiydig deel
der werkelijkheid. Deze beide onderwerpen worden onder aanvoering van
¢al van voorbeelden systematisch besproken; waarop enkele hoofdstukken
over: de kritieck op het paragnostisch onderzoek; de psychologie der
paragnosie en het wezen der paragnosie het boek besluiten.

In het tweede, iets uitgebreidere deel, dat aan wijlen mr. C. P. van
Rossem is opgedragen, wordt het spiritisme naar vele zijden heen behan-
deld door dr. Tenhaeff. Op zijn geschiedenis wordt uitvoerig ingegaan;
ook aan de opkomst der beweging in Nederland wordt een paragraaf
gewijd. Nadat enkele grensgebieden behandeld zijn zooals de rol der psycho-
analyse in dezen, het geestenzien, de uittredingsverschijnselen en het streve n
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naar directe kennis geeft de schrijver een relaas van de ervaringen met
drie bekende media : mevr. Piper, mevr. Osborne Leonard en mevr. Garrett.
Op pag. 243 e.v. worden de resultaten, waartoe dr. Tenhaeff in dit boek
bij de beoordecling der verschijnselen is gekomen, in het kort samengevat.

Deze beide monographieén behoeven bij de lezers van dit tijdschrift
waarschinlijk geen aanbeveling.

Dr. HERMAN WOLF, Hedendaagsche Wijsbegeerte, Gestallen en Stroo-
mingen. Athenaeum-bibliotheek, Becht, Amsterdam, z.j..
Geb. f4.90.

In dit boek van den bibliothecaris der S. P. R. worden een aantal
figuren en richtingen uit de wijsbegeerte, zoowel van den allerlaatsten tijd,
als uit een iets verder verleden behandeld in een drietal hoofdstukken.
Het cerste is getiteld ,De Levensphilosophie” en gaat uitvoerig in op
Nietzsche en Bergson; ook op Klages en Simmel. Het tweede handelt
over ,Hedendaagsche Natuurphilosophie”. In het derde, genaamd ,We-
gen en Dwaalwegen van het Moderne Denken” passeeren een aantal
stroomingen, zooals de phenomenologie, het neo-realisme, de existentie-
philosophie e.a. de revue, terwijl de schrijver in § 6: ,Het Nieuwe Idea-
lisme” in het kort van eigen standpunt blijk geeft. Over de verschillende
wijsgeerige fendenties wordt de lezer in het algemeen goed en helder
voorgelicht, al had dr. Wolf misschien de stof anders kunnen verdeelen.
In § 5 van Hoofdstuk III wordt ,De Buitenzintuigelijke Waarneming”
behandeld, hetgeen deze publicatie ook van belang maakt voor den para-

psycholoog. J. . POORTMAN

d. d. POORTMAN, De Noodzaak der Eenzijdigheid. Van Gorcum en
Comp., Assen. ,Vragen van Nu”, no. 21; f 0.75.

Schrijver begint met het veelvuldig voorkomen der eenzijdigheid te
constateeren : het verschijnsel is zoo algemeen, dat men er niet mee kan
volstaan het af te keuren: het eischt een verklaring. Aan een reeks goed
gekozen voorbeelden wordt dit gedemonstreerd (verstand en gevoel; idea-
lisme en realisme; de droomer en de doener: vooruitstrevendheid en con-
servatisme; religie en wereldzin; ordening en vrijheid). De tegenstellingen
zijn noodzakeljk, niettemin blijft hun harmonische vereeniging een ideaal.
Maar.... krygt het geheele menscheljke leven toch niet eerst zin door
de handhaving van de tegenstellingen? ,Strijd als zoodanig behoort in
hooge mate tot het wezen van mensch en wereld.”
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Poortman zocht een oplossing dezer vragen in twee overwegingen: de
een betreffende de geslotenheid, de ,ganschheid” der wereld en een andere
betreffende de ontwikkeling in den tjd. Hij sluit zich hierbij aan by zyn
in zijn hoofdwerk , Tweeérlei Subjectiviteit” uitvoeriger uiteengezette grond-
stellingen. Ook de individueele mensch, is, evenals de wereld in het groot,
een tweezijdigheid. Hij is een nietig, vergankelijk ,infrasubject” en als
zoodanig een ,eenzijdigheidje”’, heeft anderzijds deel aan het ,suprasubject” :
de Veel- of liever Alzijdigheid. Het oeroude probleem der theodicee:
rechtvaardiging Gods bij de bittere gebrokenheid der wereld, is onoplosbaar
voor het menschelijk verstand, dat hier principiéel te kort schiet. Aan
den wortel van het wezen der wereld ligt de ,grondparadox”.

DIETZ

BERICHT

Voor de Afdeelingen der S.P.R. zullen de volgende voordrachlen ge-
houden worden :

Amslerdam ;: (Roelof Hartplein 4; 20.15) 23 Jan.: Ir. Felix Ortt,
Het vraagstuk der koude luchtstroomen op séances; 27 Febr.: Dr. H. A. C.
Denier van der Gon, Parapsychologie en Physica; 13 Maart: Ds. P.
van der Veer, Parapsychologie en Godsdienst.

Den Haag: (Diligentia, 20.—): 22 Jan.: Dr. K. H. E. de Jong,
Over het Medium Mrs. Piper; 12 Febr.: Dr. P. A. Dietz, De Voor-
spellingen van Nostradamus en andere historische profetieén; 5 Maart:
Dr. W. H. C. Tenhaeff, Criminologie en Parapsychologie of : Het Kristal-
zien.

Rotterdam : 9 Jan.: Dr. Herman Wolf, Hades — over de psychologie
der Hiernamaals-voorstellingen; 4 Febr.: Dr. Juliette Binger: De sym.
boliek van de Boro-Boedoer in verband met de symbolen der moderne
psychologie (met lichtb.); 26 Febr.: Dr. K. H. E. de Jong: Over het
Medium Mrs. Piper.

INHOUD

Dr. W. H. C. Tenhaeff, Kwakzalverij en Occultisme I . . . . . 1
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HET BESTAAN DER TOEKOMST ")
door Dr. CH. H. VAN OS

Hoogleeraar aan de Technische Hoogeschool te Delft

Wanneer wij over den tijd spreken, plegen wij te onderscheiden het
verleden, het heden en de toekomst. Het verleden bestaat niet meer, het
is afgedaan; de toekomst is er nog niet, wij kennen aan haar geen ,,bestaan”
toe. Alleen het heden bestaat werkelijk. Wat ,,nu” bestaat, verschint
voor onze oogen, het werkt op ons in, wij kunnen het beinvloeden.

Voor ieder mensch zal dit alles op het eerste gezicht vanzelfsprekend
schijnen. Nadere doordenking dezer begrippen leidt echter tot eigenaardige
moeilijkheden.

Deze moeilijkheden ontstaan in de eerste plaats hierdoor, dat wy
den tijd plegen te meten. Wi verdeelen hem in dagen, uren, minuten,
seconden enz. En aan dit ,,en zoo voort” denken wij ons gewoonljk geen
grenzen gesteld. In de natuurkunde werkt men met tijdsintervallen, 266
klein, dat zijj ons voorstellingsvermogen volkomen te buiten gaan; zoo
duurt één trilling van het zichtbare licht ongeveer het zeshonderdbillioenste
deel van een seconde.

Vragen wij ons nu af: , Hoe lang duurt het ,heden”, het ,,nu"” 7"
Het gewone antwoord op deze vraag is, dat het ,,nu” geen duur heeft.
Het is ondeelbaar, een mathematisch punt, niets dan een absoluut scherpe
grens tusschen verleden en toekomst. En daar immers alleen het ,,nu”
een bestaan heeft, verleden en toekomst dit niet hebben, is alles, wat
bestaat, slechts een oneindig dunne grens tusschen twee niet-bestaande
dingen — een opvatting, waarbij de gansche wereld tot onwezenljkheid
dreigt te vervluchtigen.

Op verschillende wijzen kunnen wij dit nader uitwerken. Uit de
sterrenkunde is bekend, dat de afstanden der vaste sterren met lichtjaren
gemeten worden; wi) zien de sterren dus niet, zooals zij thans zijjn, maar
zooals zi) jaren, ja meestal eeuwen geleden waren. lets dergelijks geldt
echter ook voor de voorwerpen, die ons in het dagelijksch leven omringen.
Ook hier heeft het licht een zekeren, zij het nog zoo korten tijd noodig
om tot ons te komen. Wi zien elk ding, zooals het een oogenblik te
voren was, dus zooals het thans niet meer is; de gansche wereld, die wij
aanschouwen, bestaat op het moment van het aanschouwen reeds niet

1) Hierbij publiceeren wij wederom ecen lezing over hel Tijdsprobleem, in
den vorigen winter voor de S. P. R. gehouden. Redaclie.
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meer. Het werkelijk bestaande is steeds onbereikbaar voor ons, wantals
wij het met onze zintuigen bereiken, bestaat het niet meer. leder woord,
dat wi) zeggen, heeft betrekking op het verleden, dus op datgene wat
niet meer bestaat. Reeds in de Oudheid heeft men deze dingen beseft.
Een tweede moeilijkheid bij het toekennen van uitsluitende realiteit
aan het ,,nu”’ is gelegen in het begrip smelbeid. Om de snelheid van een
voorwerp te kunnen bepalen, moet men zijn plaats kennen op twee ver-
schillende tijdstippen en dan den afstand tusschen deze standen door den
tusschengelegen tijd deelen. Hoe dicht men deze tijdstippen ook bij elkander
nemen mag, het blijven twee verschillende punten. In het absolute instantané,
het ondeelbare ,,nu’”’ is geen snelheid, omdat daarin geen verandering en
dus ook geen beweging is. Dit is reeds in de Oudheid uitgedrukt in de
beroemde paradox, dat een voortvliegendc pijl feitelijk stilstaat. Begrippen
als ,,snelheid” en ,,verandering” onderstellen op de een of andere wijze,
dat de realiteit van het verleden niet volkomen opgehouden isin het,,nu".
Moeten wij nu uit deze moeilijkheden concludeeren, dat de gewone
opvatting ten eenenmale verworpen moet worden? M.i. zeker niet. De
geschetste tijdsopvatting toch ligt ten grondslag aan de mathematische
physica. En hoezeer de moderne ontwikkelingen der theoretische natuur-
kunde van de aanschouwing ook mogen afwijken, dit beteekent niet, dat
zi) haar uitgangspunt zou verloochenen ; integendeel, de geheele evolutie
vertoont veel meer continuiteit, dan de buitenstaander vaak vermoedt.
Nu ljkt het mij zeker, dat wij in de mathematische physica wel degeljk,
zij het op abstracte wijze, in contact komen met het ,,wezen” der werkelykheid,
althans van dat deel der werkeljkheid, waarmede de natuurkunde zich nu
eenmaal bezighoudt. En als dit zoo is, dan moet ook de voorstelling van
het ondeelbare ,,nu” een bepaald aspect der werkelijjkheid weerspiegelen.
Het denkbeeld, dat onze physica wel degelijk metapbyasische beteekenis
heeft, wordt lang niet algemeen gedeeld. Verschillende denkers hebben
betoogd, dat de axioma's der natuurwetenschap enkel noodzakeljke voor-
onderstellingen zijn van ons denken, zonder welke dit denken niet zou kunnen
werken; dat wi bijv. overtuigd zijn, dat er wetmatigheid in de natuur
moet zijn, vindt zijjn grond hierin, dat wi) zonder zulk een wetmatigheid
de natuur niet zouden kunnen begrijpen., De axioma’s der natuurwetenschap
wijzen dan dus enkel op bepaalde beboeflen van onzen geest, die deze geest
by het proces van het kennen tracht te bevredigen ; deze axioma’s behoeven
niet te correspondeeren met iets in de buiten ons bestaande werkeljkheid.
Zij, die z66 redeneeren, zien echter één omstandigheid over het hoolfd.
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Hield de natuurkunde zich enkel bezig met het ordenen en rangschikken van
een gegeven hoeveelheid materiaal, dan kon men zich voorstellen, dat het
denken hierbij wolgens zijn eigen principe’s te werk ging en deze min of
meer aan de werkeljkheid oplegde. De natuurkunde doet echter meer.
Zy doet voorspellingen aangaande den afloop van experimenten, védér zij
nog genomen zijn; en deze voorspellingen worden tot in bijzonderheden
bevestigd. Dit nu is al heel moeiljk te begrijpen, indien de postulaten der
natuurkunde niet op de een of andere wijze met de werkelijkheid over-
eenstemmen. Waren deze postulaten enkel uitdrukkingen van de behoeften
van onzen geest, dan was er geen enkele reden, waarom die behoeften
zoo rijkelijk bevredigd zouden worden, als dit het geval is; waarom wij
niet voortdurend in de prettige situatie zouden verkeeren, waarin volgens
de mythologie Tantalus, Sisyphus en de Danaiden zich bevonden.

Uit dit alles kunnen wi nu echter nog een andere conclusie ftrekken
en het geheele doel van de voorafgegane uitweiding was, hiertoe te komen.
Als de behoeften van onzen geest, die in de postulaten der natuurweten-
schap hun uitdrukking vinden, blijkbaar met bepaalde structuren der
werkelijkheid overeenstemmen, dan is er a priori geen reden, waarom dit
ook niet het geval zou zijn met andere behoeften van onzen geest en met
de verwachtingen, waartoe deze behoeften ons leiden. Alleen de ervaring
kan hierover beslissen. Dit blijft zelfs waar, als de genoemde behoeften
op het eerste gezicht met elkaar in strijd schijnen te zijjn. Als toch het natuur-
wetenschappelijk, psychologisch en parapsychologisch onderzoek van de
laatste decennién ons iets heeft geleerd, is het m.i. wel dit: dat de werke-
lijkheid veel wonderbaarlijker en gecompliceerder is dan men vroeger ooit
vermoed heeft. Zij vertoont vermoedelijk allerlei aspecten; zij bestaat als
het ware uit allerlei ,gebieden” en ,lagen”, die een zeer uiteenloopend
karakter vertoonen en aan zeer verschillende wetten gehoorzamen; en
200 is het zeer goed mogelijk, dat tegenstrijdige behoeften van onzen geest
toch alle in de werkelijkheid hun bevrediging vinden.

Om nu tot ons onderwerp te komen, merken w1 op, dat naast de
voorstelling, dat de toekomst er nog niet is, misschien wel even onuitroeibaar
de voorstelling in onzen geest leeft, dat de toekomst op de een of andere
wijze reeds bestaat. Van oudsher toch heeft men geloofd, dat sommige
menschen het toekomende kunnen ,,zien”, het kunnen ,,voorspellen”. En
zulk een direct contact met het toekomende kan men zich toch al heel
moeilijk voorstellen, wanneer dat toekomende niet op de een of andere
wijze als reeds bestaand wordt gedacht. En het parapsychologisch onderzoek
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heeft tal van gevallen van toekomstvoorspellingen verzameld, die zeer over-
tuigend aandoen. Wi zullen daarom in het volgende het bestaan van
dergelijke voorspellingen als bewezen aannemen en de vraag trachten te
beantwoorden, of wij in ons wereldbeeld plaats voor deze dingen kunnen
maken.

Deze vraag is natuurlijk reeds door tal van denkers onderzocht. Een
overzicht van verschillende theorieén vindt men in het groote werk van
Mattiesen: ,,Der jenseitize Mensch’, waarnaar ik voor verdere studie van
ons onderwerp verwijs. Mattiesen komt op grond van zijn overwegingen
tot het welbekende beeld van een Wereldbewustzijn, dat al het bestaande,
al het verledene en al het toekomstige in zich bevat; een Wereldbewustzyn,
waarvan ieder van ons een oneindig klein deel is, maar dat ook grootere
synthesen in zich omsluiten kan, die wij ons als bovenmenschelijke wezens,
als engelen, planeetgeesten en wat dies meer zi), zouden kunnen symboli-
seeren. In het Wereldbewustzijn zijn dus het verledene en het toekomstige
evengoed aanwezig als wat voor ons het tegenwoordige is.

Helderziendheid in ruimte en tijd kan men zich nu aldus verklaren,
dat in bijzondere staten het menschelijk bewustzijn in contact kan komen
met inhouden van het Wereldbewustzijn, die normaal niet voor den indi-
vidueelen geest toegankelijk zijn. Evenals ons eigen geheugen tal van dingen
bevat, die wij in den regel niet meer er uit kunnen opdiepen, maar die in
bijzondere toestanden boven den drempel kunnen rijzen, evenzoo zou in
bijzondere gevallen meer van den inhoud van het Wereldbewustzyn ter
beschikking van het individueele bewustziin staan dan gewoonlijk het
geval is. In het volgende zullen wij ons bij deze voorstelling aansluiten
en frachten sommige punten wat nader uit te werken.

Hiertoe knoopen wij in de eerste plaats aan bij de aooeven gemaakte
opmerking, dat het denkbeeld van het puntvormige ,,nu’, waaraan uitsluitend
bestaan wordt toegekend, hoezeer onmisbaar voor de mathematische natuur-
wetenschap, tot eigenaardige moeilijkheden aanleiding geeft, als men zich
een concrete voordtelling ervan tracht te vormen. Het ,,nu”, dat in de on-
middellijke ervaring gegeven is, is dan ook geenszins een ondeelbaar moment.
Het heeft een zekeren Juur; het blijft voortduren, totdat wij door de een
of andere verandering in onze omgeving of in onszelf ons er van bewust
worden, dat het voorbij is. En ook dan zinkt het niet onmiddellijk weg. Dat
wij een beweging of een verandering als zoodanig kunnen waarnemen, bewijst,
dat onze geest opeenvolgende momenten — waarin bijv. het bewegende
lichaam opeenvolgende standen inneemt — een oogenblik vermag vadl le
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bouden en tot een eenheid samen te vatten. Een ander, welbekend voor-
beeld van een dergelijke synthese is de samenvatting van een rij van
klanken tot een melodie of een rhythme.

De duur van het psychologische ,nu"” kan vrij sterk uiteenloopen.
Wij weten allen uit ervaring, hoe de schijnbare snelheid, waarmede de tyd
voortspoedt, verschillen kan. Het is mogelijk, dat voor andere wezens de
duur van het ,,nu” nog sterker kan varieeren. Zoo is vaak het denkbeeld
uitgesproken, dat aan een ééndagsvlieg zijn korte leven misschien even
lang toeschijnt als ons gansche leven aan ons. En omgekeerd kunnen wij
ons denken, dat voor het Wereldbewustzijn de gansche geschiedenis van
ons heelal slechts één oogenblik uitmaakt, zoodat het geheele verleden
van dezen kosmos voor dit bewustzijn ,,heden” en dus tegenwoordig zou
zijn. Een individueele geest, die aan deze visie van het Wereldbewustzijn
tijdeljk deel zou hebben, zou aldus kunnen aanschouwen, wat voor een
gewoon mensch reeds lang tot het verleden behoort.

Op deze wijze kan men zich de mogeljkheid van helderziendheid in
het verleden min of meer plausibel maken. Nieuwe moeiljkheden doen zich
echter voor, wanneer men deze voorstellingen ook wil toepassen ter ver-
klaring van helderziendheid in de foekomsl. Om dit in te zien, moeten wij
het begrip ,,Wereldbewustzijn’” nog eens nader beschouwen.

Zooals wij zooeven reeds zagen, zijn wij zelf een deel van het Wereld-
bewustzijn ; wi) zijn er in ,,ingebed” of ,,ingeschakeld”. Hieruit volgt, dat
datgene wat in ons eigen bewustzijn omgaat, het Wereldbewustzyn niet
onverschillig kan laten; en verder, dat de inhouden van het Wereldbe-
wustzijn niet ten eenenmale van onze eigen bewustzijnsinhouden kunnen
verschillen. Trouwens, bestond er tusschen die inhouden een essentieel
verschil, dan zou het al heel weinig zin hebben den term ,,bewustzijn” te
gebruiken voor die alomvattende werkelijkheid, die wij het Wereldbe-
wustzijn noemen.

Nu is voor ons eigen bewustzijnsleven de opvolging der bewustzijns-
inhouden in den tijd essentiecel. Zonder zulk een opeenvolging zouden het
redeneeren en het trekken van conclusies onmogeljk zijn, om van het nemen
van wilsbesluiten maar geheel te zwijgen. Is er dus werkelijk eenige analogie
tusschen ons individueele bewustziin en het Wereldbewustzijn, dan ligt de
onderstelling voor de hand, dat ook voor dit laatste zulk een opeenvolging
in den tjd bestaat.

Na deze opmerkingen keeren wij terug tot het vraagstuk der helder-
ziendheid in de toekomst. Op het eerste gezicht ligt de gedachte voor de
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hand, deze op analoge wijze te verklaren als de helderziendheid in het
verleden, namelijk door de onderstelling, dat ook de geheele toekomst voor
het Wereldbewustzijn tegenwoordig zou zijn. Men bedenke echter wel,
wat dit beteekent. Indien verleden en toekomst voor het Wereldbewustzijn
gelijkerwijze tegenwoordig zijn, verliest het ,,heden” als scheidingslijn tusschen
beide zijn beteekenis. Een werkelijk voortschrijden van den tijd bestaat
dan voor het Wereldbewustzijn niet; het leeft in het ,,eeuwige nu”, het
. nunc stans”. Dit beteekent echter, dat de analogie met ons gewone be-
wustzijn vrijwel ophoudt en dat de term ,,Wereldbewustzijn” nog slechts
een oneigenlijke, symbolische beteekenis heeft; dat zj een werkeljkheid
aanduidt, waarvan wi ons eigenlijk geen voorstelling kunnen maken.

Daarbij komt, dat wij aldus in een eenzijdigheid vervallen, tegengesteld
aan die, waarin men geraakt, als men alleen aan het heden realiteit toekent
en die aan de toekomst teneenenmale ontzegt. Onze geest schijnt nu
eenmaal zoowel behoefte te hebben aan een toekomst, die nog gemaakt
moet worden, als aan een toekomst, die reeds aanwezig is; en met beide
behoeften moet ons wereldbeeld op de een of andere wijze rekening houden.

Ik zal maar niet ingaan op de moeilijkheden, die zich by deze opvatting
voordoen, als men aan het Wereldbewustzijn ook nog ethische hoedanigheden
wil toekennen en het dus met den God der religie wil vereenzelvigen. Het
vraagstuk, hoe met Gods liefde en wijsheid te rijmen is, dat Hi al het
leed der wereld vooruit weet, zonder het blijkbaar te kunnen verhinderen,
heeft den theologen van oudsher hoofdbrekens genoeg gekost.

En zoo schijnen wij geleid te zullen worden tot de opvatting, dat ook
voor het Wereldbewustzijn de tijd beteekenis heeft; dat ook ddarvoor
het werschil tusschen verleden en toekomst bestaat. Deze voorstelling is
met een vooruit-weten van de toekomst zeer wel te vereenigen.

In de eerste plaats kunnen wij bedenken, dat volgens de klassieke,
deterministische physica het verloop der gebeurtenissen binnen een physisch
systeem volkomen bepaald is, indien men op één oogenblik den toestand
van het systeem volledig kent. Een geest dus, die op een zeker oogenblik
de standen en snelheden zou kennen van alle deeltjes in het heelal, be-
nevens de grootten van alle electrische, magnetische en andere ,,velden”,
benevens de snelheden, waarmede deze velden bezig waren te veranderen,
en die verder alle wetten zou kennen, volgens welke die deeltjes en velden
elkaar beinvloeden, zulk een geest zou in staat zijn, met de grootste nauw-
keurigheid alles te berekenen, wat nu verder gebeuren zal, tot in de verste
toekomst. De toekomst zou voor zulk een geest geenerlei geheimen bezitten.
Reeds de beroemde mathematicus Laplace heeft hierop gewezen.
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Er zijn echter m.i. wel eenige bezwaren tegen om het Wereldbewustzijn
met zulk een ,geest van Laplace” te identificeeren. In de eerste plaats
staat ook bij deze opvatting de toekomst absoluut vast, tot in de kleinste
bijzonderheden. Aan de behoefte van onzen geest aan te nemen, dat
onze besluiten en handelingen de toekomst mede bepalen, dat deze dus
nog gemaakt moet worden, wordt dus weer niet voldaan. Verder is,
zooals men weet, in den laatsten tjd in de theoretische physica ernstige
twijfel gerezen aan de geldigheid van de streng deterministische opvatting,
die aan het beeld van Laplace ten grondslag ligt. En een derde bezwaar
— misschien wel het ernstigste — is het volgende.

Wie eenmaal de voorstelling van een Wereldbewustzijn aanvaardyt,
zal hieraan toch wel niet de rol van een zuiver passieven toeschouwer
van het wereldgebeuren willen toekennen. Hijj zal veeleer onderstellen,
dat de physische werkeljkheid zelf een deel van het Wereldbewustzin
is; dat de processen, die wij als physische gebeurtenissen waarnemen,
processen binnen het Wereldbewustzyn tot »binnenzijde” hebben. En ook
wie zulk een monistische opvatting niet aanvaardt, zal toch wel aannemen,
dat het Wereldbewustzijn niet alleen kennend, maar ook handelend te
werk gaat; dat het in het physische gebeuren kan ingrijpen en dit zelfs
voortdurend doet. Op zijn minst zouden toekomstvisioenen, ter verklaring
waarvan wij juist het Wereldbewustzijn hebben ingevoerd, zulk een ingrijpen
moeten beteekenen. Indien dus het Wereldbewustzijn het physische gebeuren
vooruit tof in de kleinste bijzonderheden kent, beteekent dit, dat het Wereld-
bewustzijn vooruit alles weet, wat het zal gaan doen, ja alles, wat het
zal denken en voelen. Men trachte zich dit nu eens in te denken! Laat
zich iemand eens trachten voor te stellen, dat hyj nu vooruit weet, wat hij
straks zal gaan denken, overleggen en besluiten. Men ziet onmiddelljk in,
dat dan van een werkelijk denken, overleggen en besluiten, dus van een
opeenvolging van nieuwe bewustzijnsinhouden, geen sprake is. Veeleer zou
zulk een bewustzijn boven den tijd geplaatst zijn en zijn eenige werkzaam-
heid, zoover men het nog een ,,werkzaamheid” kan noemen, zou in een
tijdloos schouwen bestaan. Wi zouden zoo weer terugkeeren tot de op-
vatting van een tijdloos Wereldbewustzijn, waarvan het paradoxe karakter
zooeven reeds besproken is.

En zoo schint als eenige mogelijkheid over te blijjven, dat het Wereld-
bewustzijn de toekomst ncef tot in alle bijzonderheden kent. Een meer be-
perkte kennis van de toekomst, voldoende, om eventueele voorspellingen
te verklaren, is hierb) nog zeer goed mogelijk, ja deze ligt eigenljk voor




de hand. Ook wij menschen maken vooruit een plan, wanneer wiy iets
willen ondernemen ; hoeveel te meer zal het Wereldbewustzijn dit dan
niet doen! En Het zal Zijn plan met veel grootere zekerheid kunnen uit-
voeren, dan eenig individueel mensch; immers, vitwendige omstandigheden,
die een plan kunnen doen mislukken, bestaan voor het Wereldbewustzijn
niet. Hoogstens bestaat de mogeljkheid, dat in dit plan een zekere speel-
ruimte is gelaten voor de wilsbesluiten en handelingen der individueele
menschen, zonder dat de groote lijjnen daardoor veranderljk behoeven
te ziyn.

Wi kunnen deze opvatting nog op een andere wijze uitbeelden. Zoo-
even hebben wij gezien, dat onze geest het vermogen bezit, opeenvolgende
gebeurtenissen tot een éénheid samen te vatten; als voorbeeld hiervanis
genoemd het samenvatten van opeenvolgende tonen tot een melodie. Dit
brengt ons tot de gedachte, dat misschien het in ruimte en tijd uitgebreide
heelal beschouwd kan worden als een kunstwerk, door een bovenmen-
schelijken Kunstenaar geschapen. De bekende astronoom Jeans wist in
zijn werk ,Het geheimzinnige Heelal” er op, dat in de modernste natuur-
kunde de natuurwetten veeleer doen denken aan de wetten, volgens welke
cen sonnet geschreven of een symphonie gecomponeerd wordt, dan aan
de wetten, volgens welke een machine zich beweegt. Indien wij nu een
kunstwerk beschouwen, is het duideljk, dat de verschillende deelen daarvan
op elkander betrekking hebben. Men kan niet de rechterhelft van een
gebouw geheel veranderen en de linkerhelft intact laten; alle harmonie
zou dan zoek zijjn. Omgekeerd echter is het ook niet zoo, dat de rechter-
helft in alle details zou zijn te construeeren, als men alleen de linkerhelft
kent:; ook een stijve symmetrie is niet een kenmerk van een waarlifk
kunstwerk. Naar analogie hiervan zou men vermoeden, dat ook in den
kosmos de toekomst wel door het verleden bepaald is, maar toch niet zoo,
dat alle details onwrikbaar zijn vastgelegd ; veeleer ligt het voor de hand,
dat het tot op zekere hoogte aan de vrije keuze van het individu is over-
gelaten, de kleine bijzonderheden in te vullen. De occultistische mededee-
lingen omtrent kosmische rhythmen, wereldperioden en cyclussen, en ook
de geheele astrologie, kunnen wij zien als aanduidingen van een dergeljk

verband tusschen verleden en toekomst.

* *
k.

Wi zijn in het voorafgaande tot de opvatting gekomen, dat ook voor
het Wereldbewustzijn de tijd reéele beteekenis heeft; dat ook voor dit
Bewustzijn de toekomst niet in alle bijzonderheden vaststaat. Wie met
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deze voorstelling vrede kan hebben, kan het hierby laten; zelf kan ik dit
echter niet. Want diep in ons leeft toch het verlangen naar een werkelijk
nitstijgen boven tijd en vergankelijkheid, naar een eeuwig ,nu”, waarin
geen vragen, geen verlangen en geen vreezen meer is. En tal van getui-
genissen van denkers en mystici gewagen van dergeljke staten, die als de
hoogste, ja als de eenige realiteit worden beseft.

Wi komen dus weer voor het probleem te staan, dat in ons twee
tegenstrijdige behoeften leven: het verlangen naar rust en contemplatie
en het verlangen naar activiteit. En beide behoeften — dit is het uitgangs-
punt van onze beschouwing — hebben kosmische beteckenis. Hoe moet deze
tegenstrijdigheid verzoend worden?

De Engelsche denker Dunne heeft nu een algemeene methode aange-
geven tot verzoening van dergelijke tegenstrijdigheden. Deze bestaat hierin,
dat men een oneindige ri van tusschengelegen begrippen invoert, die higrar-
chisch op elkander volgen. Wij zullen in het volgende deze methode op
ons vraagstuk toepassen.

Hiertoe keeren wij eerst terug tot het tijdsbegrip van de klassieke
mathematische physica (waartoe wij ook de relativiteitstheorie kunnen
rekenen). Volgens deze vormen de gebeurtenissen, die zich in ruimte en
tijd afspelen, een vierdimensionaal systeem. Dit wil eenvoudig zeggen, dat
zulk een gebeurtenis door vier getallen bepaald wordt: de drie cotrdina-
ten van het punt der ruimte, waar de gebeurtenis zich afspeelt (byjv. de
afstanden van dit punt tot drie gegeven, onderling loodrechte, vlakken)
en als vierde getal het aantal tijdseenheden, dat het tijdstip, waarop de
gebeurtenis zich afspeelt, van een vast aangenomen tijdstip verwijderd is.
De punten der ruimte daarentegen, zooals wij die op een zeker oogenblik
kunnen waarnemen, vormen een driedimensionaal systeem, daar zulk een
punt door drie getallen bepaald wordt.

Een bewustzijn, dat in staat zou zijn verleden, heden en toekomst
gelijktijdig waar te nemen — al of niet in de geringste bijzonderheden —
zou dus in staat zijn, een vierdimensionale uilgebreidbeid te aanschouwen.
Ons normale voorstellingsvermogen daarentegen is buiten kiyjf driedimen-
sionaal. Wi zullen ons normale bewustzijn ,een bewustzin B,”
een bewustzijn van de eerstgenoemde soort daarentegen ,een bewustzijn
B,”. Willen wij ons de verhouding van een bewustzijn B, tot een be-
wustzijn B, eenigszins duidelijk maken, dan kunnen wij het welbekende
beeld gebruiken van de Platlanders — van die wezens, die zich alleen langs

een bepaald plat vlak kunnen bewegen, die alleen de dingen in dat platte

noemen ;
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vlak kunnen waarnemen en die geen begrip hebben van de derde afmeting
der ruimte. Wanneer een mensch tegenover zulk een vlakke wereld ge-
plaatst werd en zijn vingers op het vlak van die wereld drukte, zou een
Platlander niets waarnemen dan een aantal, min of meer cirkelvormige
voorwerpen. Het zou een onmogelijkheid voor hem zijn, zich met behulp
daarvan een voorstelling te vormen van den gecompliceerden bouw en
functies van het menscheljk lichaam, waarvan die tweedimensionale voor-
werpen slechts de vingerafdrukken zin.

Dit beeld brengt ons wel zeer duidelijk tot bewustzin, hoe ontzaglyk
rijker en gecompliceerder de wereld wordt, als het aantal afmetingen der
ruimte toeneemt. Een bewustzijn B, zou van ieder ding en ieder wezen
den levensloop in verleden en toekomst kunnen overzien; het zou zien, hoe
deze dingen en wezens met elkander in aanraking komen en elkaar bein-
vloeden — in één woord, alles, wat een ideale psychometrist verrichten
kan, zou voor een bewustzyn B, een kleinigheid wezen. De wereld zou
voor zulk een bewustzijn verschijnen als een weefsel, bestaande uit ontel-
bare, elkander kruisende draden; en de ons bekende dingen zijn niets dan
doorsneden van bundels van dergelijke draden.

Maar op dit punt van onze beschouwing doemen nieuwe mogelijkhe-
den voor ons op. Wi kunnen ons voorstellen, dat de draden van het zoo-
even genoemde weefsel levend zijn; dat zij hun kronkelingen her- en der-
waarts kunnen wenden, dat zij langs elkaar heen kunnen schuiven. Het
geheele weefsel zou dan vibreeren van leven; de figuren van het patroon
zouden veranderen, vervloeien, in nieuwe overgaan. En voor het bewust-
zijn B,, dat het weefsel gadeslaat, zou er dan weer een verleden en een
toekomst bestaan; niet langer langs het weefsel gemeten, maar een ver-
leden en een toekomst in een werkelijken tijd. Maar dit beteekent, dat
voor het bewustzijn B, weer alle problemen verrijzen, die zooeven voor
het bewustzijn B, zijn gesteld. En de doordenking van deze problemen
zal het bewustzijn B, er toe leiden, zich een deel te weten van een nog
ruimer bewustzijn B,; voor dit bewustzijn zal de wereld verschynen als
een vijfdimensionaal weefsel, waarvan het door B, aanschouwde vierdimen-
sionale weefsel slechts een doorsnede is. En ook Jdif weefsel kunnen wijj
ons weer als levend denken; dit voert dan tot een herhaling van den
zooeven gedanen stap, en zoo voort ad infinitum.

Om in te zien, hoe deze constructie de beschouwde moeiljkheden op-
lost, stel ik miyzelf op min reis door den tyd voor als een reiziger, die
zich langs een weg voortbeweegt in de richting van een zekere stad. Met
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mijn bewustzijn B, kan ik alleen het punt van den weg zien, waar ik mj
bevind: van verder uitzicht is geen sprake. Hoogstens kan ik uit som-
mige aanwijzingen opmaken, dat ik een stad nader. Het bewustzijn B, kan
boven den weg opstijgen en hem overzien; het ziet tegeljk den reiziger
op den weg en de stad in de verte. Is nu echter het bewustzin B, wer-
kelijk boven allen tijd verheven, dan beteekent dit, dat de weg, dien de
reiziger verder te volgen heeft, volstrekt vaststaat; geen enkel zijpad kan
hij inslaan, dat hem ergens anders zou kunnen brengen. En ook de stad
:s volkomen onveranderlijk ; geen huis kan worden gebouwd of afgebroken,
terwijl de reiziger nadert. Bestaat daarentegen ook voor het bewustzin
B, een opvolging in den tijd, dan krijgen wij een geheel ander beeld. Dan
ontspringen hier en daar zjwegen, en het is niet met volkomen zekerheid
te zeggen, of de reiziger niet op een zeker oogenblik zulk een zijweg zal
inslaan en de stad terzijde zal laten liggen. En de stad zelf is vol leven
en bedrijvigheid ; misschien verandert het aspect van sommige straten ge-
heel, voordat de reiziger hen betreedt. Natuurlijk is het mogelijk, dat de
reiziger reeds zoo dicht by de stad is gekomen, dat elk zjpad eveneens
de stad binnenvoert, zoodat hij in ieder geval de stad moet binnengaan;
ook kan het zijn, dat een staking in de bouwvakken is uitgebroken, zoo-
dat werkelijk eenigen tijd alle huizen denzelfden aanblik behouden. Dit
sou dan een uitbeelding zijn van die gevallen, waarin gedetailleerde toe-
komstvoorspellingen mogelijk zijn. En in ieder geval zijn de zijwegen dan
toch zoo zeldzaam en gebeuren de veranderingen in de stad zoo lang-
saam, dat een waarnemer vanuit een verheven standpunt wel met groote
zekerheid kan voorspellen, wat de reiziger op zijn weg te zien zal krijgen;
toekomstvoorspellingen, die zeer vaak vervuld worden, behooren dus bij
deze uitbeelding zeker tot het gebied der mogelijkheden. De kans bestaat
echter steeds, dat een aardbeving de stad vernietigt, juist voor de reiziger
haar betreedt: dit zou dan correspondeeren met een ingrjpen vanuit een
sfeer, die zelfs voor een bewustzijn, meer omvattend dan het normale, nog
onbekend zou wezen ; een ingrijpen, dat zelfs voor zulk een bewustzin nog
den indruk van ,vrijheid”’ zou maken. En dergelijke mogelijkheden blijven
bestaan, hoe ver men ook in de hi¢rarchie der bewustzijnen opstijgt, dus
hoeveel tijd-dimensies ook verruimtelijkt zijn. Men ziet dus, hoe in dit
beeld zoowel vrijheid als noodzakelijkheid tot hun recht komen.

* *
X

In het voorafgaande is de driedimensionale uitgebreidheid van de
gebeurtenissen, die zich ,nu” afspelen, als een doorsnede beschouwd van
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een meerdimensionale uitgebreidheid. Wi moeten echter steeds beseffen,
dat dergelijke voorstellingen nooit anders dan uilbeeldende beteekenis kun-
nen hebben; dat zij bepaalde aspecten der werkelijkheid aymbolisch weer-
geven. Per slot van rekening is al onze menschelijke kennis van symboli-
schen aard en vermag zij nooit de werkelijkheid zelve in haar innerlijke
oneindigheid te grijpen.

Ook in de wiskunde komt het herhaaldelijk voor, dat men eenzelfde
systeem op allerlei wijzen in ruimten van een verschillend aantal dimen-
sies uitbeeldf, al naar de aspecten van het systeem, die men wil beschou-
wen. En zoo wilde ik naast de boven behandelde uitbeelding nog een
andere beschouwen, die afkomstig is van den Russischen denker Ouspensky.

Het uitgangspunt van Ouspensky is de opmerking, dat ons gezichts-
veld toch eigenlijk fweedimensionaal is. Een blindgeborene, die door een
operatie voor het eerst het gezichtsvermogen heeft gekregen, ziet in
den beginne niets dan een gewemel van bonte vlekken, waarin hij zich
slechts moeizaam leert te oriénteeren. Dat wy daarentegen een wereld van
driedimensionale voorwerpen aanschouwen, vindt hierin zijn oorzaak, dat
ons gezichtsvermogen door onze andere vermogens wordt bijgestaan. Daar
ziin in de eerste plaats de welbekende physiologische hulpmiddelen: de
grootere of kleinere convergentie der beide oogassen en de verschillende
spanning der accomodatiespieren, naarmate men voorwerpen op verschil-
lenden afstand fixeert. Maar vooral wordt ons gezichtsvermogen gesteund
door onze kennis. W1 welen, als wi) een stoel zien, dat die stoel nog een
andere, van ons afgewende zijde heeft en daardoor zien wij den stoel voor
ons staan, los van den daarachter gelegen muur. Wi welen, als wij een
kamer, die wij z00even verlieten, weer binnentreden, dat de meubels nog
dezelfde zijn, die er zooeven stonden; wij weten, als wij een stad bezoeken,
waar wij een jaar geleden ook waren, dat die stad ook ondertusschen
bestaan heeft. Als wij ons hoofd bewegen, veranderen alle voorwerpen
om ons heen hun schijnbaren onderlingen stand; maar doordat wi welen,
dat zij in werkelijkheid hun stand nief veranderen, zien wij hen zich ook
niet bewegen, en hun schijnbare standsverandering dringt pas tot ons door,
als wij er speciaal op letten. Slechts zelden, byjv. als wi in een spoor-
wegcoupé zitten en naar het voorbijglijdende landschap kijken, dringen
de schijnbare bewegingen der dingen zich aan ons op.

Stellen wij ons nu een wezen voor, dat wel het gezichtsvermogen
bezitten zou, maar niet de begeleidende intellectueele vermogens. Voor
zulk een wezen zou de wereld bestaan uit verschillend gevormde, min of
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meer scherp begrensde, gekleurde vlekken; de wereld zou m.a.w. lwee- 1
dimensionaal wezen. Deze vlekken zouden telkens van wvorm en groottle |
veranderen, zonder dat het wezen in staat zou zijn, onderscheid te maken l
tusschen de werkelijke bewegingen der voorwerpen en de afspiegelingen 1
van zin eigen bewegingen. Nu en dan zal het gebeuren, dat een zekere ]
vlek in zijn gedaante en zijn wijze van veranderen gelijkt op een vlek, die |
vroeger aanwezig was; maar het wezen zal niet in staatzyn wit te maken, -
of het met hetzelfde voorwerp te doen heeft of met twee verschillende ,i
voorwerpen, die op elkaar gelijken; ja, deze geheele vraag zal voor het '
beschouwde wezen geen zin hebben. |

Volgens Ouspensky zouden de hoogere dieren in deze situatie ver- 1]
keeren: een hond, een kat of een paard zou de wereld op de hier be- |
schreven wijze zien. Wij zullen het maar aan de dierenpsychologen over-
laten, deze theorie te bevestigen of te weerleggen; voor ons doel is het
voldoende de theoretische mogelijjkheid in het oog te vatten.

De kern van Ouspensky's leer is nu deze, dat wij tot een hooger

wezen mef een vierdimensionaal waarnemingsvermogen in dezelfde verhou-
ding zouden staan als de zooeven beschreven wezens tot ons. De driedi-
mensionale voorwerpen, die wij zien, zijn slechts de naar ons toegekeerde
zijden van vierdimensionale objecten; de van ons afgekeerde zijden dezer
objecten localiseeren wij in het verleden of in de toekomst. Zooals vol-
gens Ouspensky een kat niet begrijpt, dat de voorzijde en de achterzijde
van een kast gelijktijdig bestaan, zoo begrijpen wij niet, dat de aspecten,
die een lichaam in verleden, heden en toekomst vertoont, op de een of
andere wize gelijktijdig bestaan.

W1 hebben thans lwee opvattingen leeren kennen: de gewone, vol-
gens welke het ,nu’’ een doorsnede is van de meerdimensionale uitgebreid- |
heid. die verleden, heden en toekomst omvat ; en de opvatting van Ouspensky, {
volgens welke het ,nu’ een projectie is van deze uitgebreidheid op ecen
driedimensionale aanschouwingsruimte. Deze tweede opvatting is veel
moeilijker op een bevredigende wijze in bijzonderheden uit te werken dan

-

de eerste. Aan Ouspensky zelf is dit m.i. niet gelukt, hoe interessant zyn
beschouwingen hier en daar ook zijn. Daarvoor verwart hij te veel ver-

schillende theoretisch mogelijke bewustzijnsexpansies met elkaar en is hj
te veel bevangen door het geloof, dat met een vierdimensionale aanschou- |
wing het hoogste reeds zou zijn bereikt. Toch opent de uitbeelding van
Ouspensky belangwekkende perspectieven. Een enkele zal ik even noemen.

L~

Volgens Ouspensky heeft het voor een kat geen zin, om te vragen,
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of de kast, die zij vandaag in een kamer ziet, en de kast, die zi) morgen
in dezelfde kamer ziet, dezelfde kast zijn en of een volkomen daaraan
gelijke kast, die zij in een andere kamer ziet, een andere kast is. Evenzoo
zou het kunnen gebeuren, dat objecten, die wij in den tijd verschillend
localiseeren, misschien slechts verschillende zijden van eenzelfde meer-
dimensionaal object zijn. Misschien is elke nieuwe lente, die wij op onze
reis door het leven tegenkomen, slechts een nieuw aanzicht van eenzelfde
object, dat wij de lente zouden kunnen noemen. Men ziet, dat wi hier
naderen tot de ideeénleer van Plato, volgens wien ,het Paard” en ,de
Tafel” als objecten in een hoogere wereld bestaan, objecten, waarvan alle
paarden en alle tafels slechts representanten of aspecten zyn.

* *
]

Ten slotte wilde ik nog één punt aanroeren. Wij hebben het denk-
beeld beschouwd van een hooger Bewustzijn, dat verleden, heden en toe-
komst op de een of andere wijze — als een meerdimensionale uitgebreid-
heid — in zich bevat. Helderziendheid in ruimte en tijd zou dan hierdoor
te verklaren zijn, dat het normale bewustzijn op de een of andere wijze
aan het weten van dat hoogere Bewustzijn deel heeft, althans in bijzon-
dere staten.

Nu doet zich echter een moeilijkheid voor, waarvan wi de oplossing
aan het toekomstige onderzoek moeten overlaten. De onderstelling ligt
nl. voor de hand, dat het hoogere Bewustazijn ook in het verband der dingen,
in de causale en andere relaties tusschen verschillende gebeurtenissen.
een oneindig veel dieper inzicht heeft dan het normale bewustzijn. Ja, als
het weten van het hoogere Bewustzijn ook maar eenigszins analoog is
aan die kennis, die wij menschen in onze wetenschap het hoogste schatten,
dan moeten die onderlinge relaties, die wetmatigheden en harmonieén,
voor het hoogere Bewustzijn veel belangrijker zijn dan de afzonderlijke
feiten. En hij, die aan den tijd een objectieve beteekenis toeschrijft, zal
zeker aan het hoogere Bewustzijn zulk een diepgaand inzicht moeten toe-
kennen, want hij zal moeten aannemen, dat het hoogere Bewustzyn zyn
kennis van de toekomst verkrijgt door het trekken van conclusies uit het
verleden en heden; en zulke conclusies zijn onmogelijk zonder een vol-
maakte kennis der krachten en wetten, die de toekomst uit het heden
doen ontstaan.

Nu is het echter merkwaardig, dat bjj de bekende voorbeelden van
toekomstvisioenen van zulk een dieper inzicht zelden of nooit iets aan den

dag treedt. Een typisch voorbeeld is het geval, door Felix Ortt mede-
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gedeeld op blz. 75 van het tweede deel van zijn werk over ,De Droom™.
Daar wordt een verkooping een jaar van te voren gezien; een paar aan-
wezigen worden beschreven en de woorden, die zij tegen elkander zeggen
worden vermeld; maar van den merkwaardigen samenloop van omstan-
digheden, die deze verkooping noodzakelijk maakte, wordt niets mede-
gedeeld. En zoo gaat het bij vrijwel alle voorspellingen. Dikwijls schijnen
de onbelangrijkste bijzonderheden het eerst de aandacht van den ziener
te trekken.

lets dergeliks doet zich voor, wanneer zieners, wier begaafdheid
overigens vaststaat of althans zeer waarschijnlijk is, zich op het terrein
van de natuurwetenschappelijke theorieén wagen. Instede van dan van
een hooger inzicht blijk te geven, toonen zij zich kinderen van hun tid,
ja vaak verkondigen zij dingen, die bij den eerstvolgenden vooruitgang der
wetenschap wederlegd worden. De ontdekkingen der moderne physica,
die juist voor ons geheele wereldbeeld van zoo essentieel belang zijn, zijn
door geen enkelen helderziende vooruit aangekondigd.

Dit alles wekt het vermoeden, dat de wijze, waarop de ziener met
zekere inhouden van het hoogere Bewustzijn in contact komt, een zeker
coppervlakkig” karakter draagt. En hier bestaat een onloochenbare analogie
met de gewone zintuiglijke waarneming.

Ook bij de gewone waarneming zien wij tegen de oppervlakte der
dingen aan, letterlijk en figuurlijk. Weliswaar is er een zekere stabiliteit
in de dingen en een zekere regelmaat in de verschijnselen noodig, wil er
ook maar van de primitiefste kennis sprake zijn, en in zooverre zijn de
oategorieén der substantie en der causaliteit noodzakelijke voorwaarden
voor alle ervaring; maar het is er verre vandaan, dat in de wereld der
dagelijksche ervaring strenge causaliteit zou heerschen. leder oogenblik
ontmoeten wij verschijnselen, waarvan de oorzaken ons niet onmiddellijk
gegeven zijn; en het is de taak der wetenschap, deze verborgen oorzaken
op te sporen en zoo steeds dieper door te dringen. En zoo treden ook
bij toekomstvoorspellingen de diepere samenhangen eerst later aan den
dag, in den regel eerst nadat de profetie vervuld is.

Van occultistische zijde wordt ons dan ook veel verhaald over ,hoo-
gere zinfuigen’, waarvan het een of andere ,jjlere lichaam’ de drager
zou zijn. W1 raken hier de geheele problematiek van dit,jlere lichaam”,
waarvan onze kennis nog in een volmaakt embryonalen toestand verkeert.
Maar het lijkt mij plausibel, dat een of ander analogon van de zintuig-
lijke waarneming ook bij het zien in de toekomst ondersteld moet worden.
Bi) deze vage aanduiding zou ik het hier willen laten.
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KWAKZALVERIJ EN OCCULTISME
door Dr. W. H. C. TENHAEFF

II. Het Magneliseursvraagoluk

De overtuiging, dat de mensch het vermogen bezit door handoplegging
te genezen, freft men reeds sedert tientallen eeuwen bij onderscheidene
volkeren aan. Men stelt zich daarbij wel in den regel voor, dat van de
hand een onzichtbare kracht (fluide) uitgaat, welke kracht een weldadigen
invloed op zieken zou kunnen uitoefenen ?).

Reeds eeuwen voor het begin onzer jaartelling spreken de Hindoe-
priesters (Brahmanen) over deze kracht, die zij prana noemen *). In onze
dagen zijn er magnetiseurs, die zich ,pranische genezers” noemen en over
het wezen van hun kracht denkbeelden verkondigen, verwant aan die der
denkers van het oude Indi¢. Ik kom hier nog nader op terug. In den
Bijbel is bij herhaling sprake van genezing door handoplegging. Zoowel
Jezus als zijn apostelen hebben, volgens de bijbelverhalen, kranken door
handoplegging genezen *).

,En het geschiedde — zoo lezen wij b.v. in Handelingen 28:8 —,
dat de vader van Publius, met koortsen en den rooden loop bevangen
zijnde, te bed lag; tot denwelken Paulus inging, en als hij gebeden had,
leide hij de handen op hem, en maakte hem gezond.”

De ervaring, dat z.g. magnetische massage, kneden en dergelijke han-
delingen pijn en vermoeienis kunnen doen verdwijnen, was den Grieken
en Romeinen bekend.

Plutarchus zegt ), dat koning Pyrrhus van Epirus koliek en milt-
ziekten genas door de zieken op den rug te leggen en dan met zijn grooten
teen over hun lijf te strijken. Ook keizer Vespasianus ?) en keizer Hadrianus
behooren tot de antieke heilmagnetiseurs. Van Vespasianus verhaalt ons
Suetonius het navolgende :

,Een blinde en een lamme man, beiden uit de volksklasse, verschenen
voor Vespasianus en zeiden hem, dat Serapis hun in den slaap de wijze

1) Een beknopte hislorische schels van de geschiedenis van hel fluide-geloof
vindl men in mijn boekje: ,Hel Dierlijk Magnelisme”, Amslerdam, 1922,

2) Zie Vivekananda: ,Raja Yoga”, New York, 1920.

3) Zie M. C. van Mourik Broeckman: ,Parapsychologic en godsdienslige vraag-
slukken” in: ,T.v.P.”, VI, pag. 14 en 2206.

4) Zie K. H. E. de Jong: ,De Magie bij de Grieken en Romeinen”, Haarlem,
1921, pag. 3%.

o) Ibidem, pag. 97.
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geopenbaard had, waarop =z genezen konden worden. De blinde zou
wederom ziende worden, indien de keizer zijn oogen met speeksel be-
vochtigde, en zijn beenen zouden den lamme wederom in staat stellen te
loopen, indien de keizer zich verwaardigen zou deze met zyn hiel aan te
raken. Vespasianus wilde aanvankeljk in het geheel niet gelooven, dat de
gezegde handelingen succes zouden hebben, en hij weigerde deze behandeling
toe te passen. Eindelijk echter gaf hij aan het verlangen zijner met kracht
aandringende vrienden gehoor en deed wat de beide mannen verlangden,
waarop zij genezen werden.'

In de ecerste eeuwen na Christus werd het Romeinsche rijk over-
stroomd door Egyptische priesters, Joodsche artsen en allerhande aan-
hangers van Christelijke secten, die allen de ,magische” geneeskunde be-
oefenden en deze tot Jde geneeskunde van Rome maakten. Toen de Kerk
ten overvloede het genezen als een haar door God verleend recht begon
te beschouwen, beteekende dit voorloopig een zeer krachtige propaganda
voor geneesmethoden, die in onze dagen door onbevoegden worden toe-
gepast.

In die dagen zocht men ook veelvuldig zieken te genezen door hen
in de omgeving te brengen van jeugdige, gezonde personen. Men meende,
dat de ,levenskracht” (de heilmagnetiseurs spreken van het fluide) van
gezonde kinderen en jonge menschen door de kranken geabsorbeerd werd
en hun lichamelijk welzijn ten goede kwam. In den Bijbel is reeds sprake
van dit geloof. Het heeft tot verderfelijke gebruiken aanleiding gegeven.
lk denk hier aan hetgeen wij lezen in I Koningen I:1~5.

Galenus, een der beroemdste artsen der Oudheid, roemt dit samenzijn
met jonge menschen als een der voortreffelijkste geneesmiddelen. Zeer
bekend is het geval van den Romein Clodius Hermippus, die een ouderdom
bereikte van 115 jaar en dit toeschreef aan het feit, dat hij deze methode
had toegepast.

De beroemde zestiende eeuwsche filosoof Petrus Pompanatius, die te
Padua en te Bologna doceerde, noemt ,de aanwezigheid en den adem
van gezonde, jonge menschen ,een voortreffelijke medicijn’”" ) en onze
groote Boerhaave liet een aan ouderdomszwakte lijdenden burgemeester
van Amsterdam tusschen twee knapen inslapen en verzekert ons, dat de
zieke hierdoor een niet onbelangrijk deel van zijn gezondheid herwon. 7)
C. Kiesewetter merkt op *), dat het geloof — dat in sommige deelen van

() Zie mijn: ,,Het Dierlijk Magnelisme”, pag. 22,
7) Ibidem.
8) ,Vorgeschichte des Mesmerismus” in: ,Sphinx”, 1891, I, pag 79.
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Duitschland wordt aangehangen — dat schoolmeesters oud worden, om-
dat zij een groot deel van hun leven in tegenwoordigheid van jonge, ge-
zonde kinderen doorbrengen, met dit alles in verband staat.

Vele waren geneigd te meenen, dat de ,levenskracht” (het fluide)
speciaal in het bloed zetelt. De consequenties van dit geloof leidden tot
de meer dan afschuwelijke gewoonte om zich in bloed te baden. By voor-
keur gebruikte men menschenbloed.”) Toen zich daar echter verzet tegen
begon te openbaren !’), ging men dierenbloed gebruiken. De geneeskundige
C. W. Hufeland zegt in zijn, in 1796 te Jena verschenen: , Makrobiotik,
oder die Kunst das menschliche Leben zu verlingern”: ,En zekerlik, als
men bedenkt wat de levenskracht van pas gedoode en opengesnedene
dieren op verlamde ledematen, wat het opleggen van levende dieren op
pinlijke kwalen vermag, dan schijnt deze methode lang niet verwerpeljk.”

Ik heb in mijn, meer dan twintigjarige ervaring met onbevoegden nog
wel cens personen ontmoet, die hun patiénten dergeljke walgelijke voor-
schriften gaven. In 1924 werd te Rotterdam een wonderdokter veroordeeld,
die kanker zocht te genezen met behulp van hondenbloed.. ..

Maar laten wij terugkeeren tot de genezingen door handoplegging.

Ik wees er hiervoor reeds op, dat er vele verhalen in omloop zijn van
heiligen, die door handoplegging zochten te genezen. De R.K. kerk noemde
het genezen door handoplegging chirothesie. Lampe vertelt ons, dat 34 be-
oefenaren der chirothesie (chirotheten) heilig zijn verklaard. ')

De gave om kropgezwellen (struma) te genezen heeft eeuwenlang tot
de voorrechten der Engelsche en Fransche koningen behoord. Er is een
zeer uitgebreide litteratuur over dit onderwerp ontstaan. Men zegt, dat
Eduard de Belijder (11de eeuw) de eerste Engelsche en Philippe I (11de
eeuw) de eerste Fransche koning was, die door handoplegging kropge-
zwellen genas.

Onder Karel II van Engeland moeten er jaarlijks meer dan 30.000
menschen genezing bij hem hebben trachten te vinden. Ook Willem III
van Oranje kon zich niet onttrekken aan het verlangen van het Engelsche
volk om als genezer op te treden. Hjj verrichtte de ceremonie met afkeer
en sprak daarbij de woorden: ,God geve U een betere gezondheid en
meer verstand.”

) .Zie mijn: ,Het Dierlijk Magnelisme”, pag. 20.
10) Ibidem, pag. 21,
11) Bij Kieseweller: ,,Vorgeschichte &c.”, pag. 80.
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Men moel niel meenen dal hel geloof dal de Engelsche en Fransche koningen
in staal zouden zijn (geweeslt) om door handoplegging te genezen uilsluitend zijn
aanzijn dankt aan het geloof aan een genceskrachtige uilslraling (prana — psycho-
fvsische emanatie).

De ethnologisch geschoolde lezer zal hier dadelijk denken aan de z.g prae-
logische mentalileil van den archaischen mensch, aan zijn mana-gelool en aan zijn
taboe.

De (diepte-)psycholoog zal hier spreken van regressie-verschijnselen en van het
collectieve onbewuste (Jung)....

Onbekendheid mel de ontwikkelings-psychologie en dieple-psychologie (lwee
takken van welenschap, die in die dagen nog geheel onbekend waren) deed den
koning-stadhouder zich Dbeklagen over de domheid zijner ,patiénten”.

Zoowel zij, die in dit Fransche en Engelsche gebruik uilsluitend aan hel
Mesmerisme denken, als zij, die hier alleen maar van een ,survival” spreken,
maken zich aan eenzjjdigheid schuldig.

Hel feit, dat men de gave der gezondmaking aan de koninklijke waardigheid
en niel aan de vorstelijke families verbonden waande, duidl slerk op de archai-
sche herkomst van hel gebruik. Immers in den regel 'kennen de naluurvolkeren
aan hun opperhoofden en priesters een geheimzinnige krachl toe (mana, orenda,
enz.). Van deze kracht geldl algemeen, Wat zij, als een eleclrische lading, op
dengene, die den vorst aanraaki, overgaal. Zij zou zoowel ten goede als ten kwade
kunnen werken. Opperhoolden, priesters ed. zijn taboe (,hoogspanning; gevaar-
Lijk™).

Naast hel mana-geloof staat het fluide-geloof. Hel geloof in een psycho-fysische
emanatie. Wij kunnen ons voorstellen, dat beide gelooven elkaar doordringen....

De archaische mensch leeft nog na in ons, zooals de psychologie heefl aan-
geloond. 12)

Hel geloof in magneliseurs resulteert voor een deel uil onze prae-logi-
sche mentaliteil.

Ook onze suggeslibiliteit to.v. leiders (Mussolini, Hitler e.a), resulleerl wel
voor een deel uit onze archaische (prae-logische) mentaliteil.

_Miin lezers mogen er verzekerd van zijn, dal, wanneer Mussolini op den dag
van morgen, mel theatraal gebaar van zijn balcon af den volke kond zou doen,
dat hij bemerkt had, dal er van zijn kleeren cen genezende kracht uilgaal, en
dat men deze slechts behoeft aan fe raken om van zekere kwalen bevrijd le
worden, weldra honderden in den lande zich 8oor den wonderdokter Benilo gene-
zen zouden wverklaven....” Aldus schreel ik in October 1926 in de: ,Nieuwe
Arnhemsche Courant” (,Parapsychologische Brieven”, No. XVI).

In de: \N. A C.” van 18 Oct. 1926 lezen wij:

.De schrijver der Parapsychologische Brieven in ons Zondagsblad heeft in zijn
laatsten brief de mogelijkheid besproken van het oplreden van Mussolini als ge-
neesheer door suggestie. , Hel zou,” zoo schrijft hij, ,zeer zeker inleressanl zijn,
indien il duce” de proef op de som eens wilde nemen. Hel zou zijn populari-

12) Men denke hier aan de onderzoekingen van C. G. Jung (dieptepsychologie).
alsmede aan die van J. Piaget (kinderpsychologie)....
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teil ongelwijfeld nog meer versterken, en, daar hij — als goed dictator — immers
zell zijn weltlen slell, behoefde hij zich ook niet bevreesd le maken, dal hij in
strijd zou komen mel een wel op het onbevoegd ulloefenen der geneeskunde, voor-
opgezel dat Ttalié zoo’n wel rijk 1s.”

Toen de heer Tenhaeff dit schreel, kon hij nog niet bekend zijn mel de wijze,
waarop ecen fascistisch blad ,L’Assallo” van Mussolini een tweeden zaligmaker
heeft gemaakt.

Het fascislisch blad herinnerl aan de groole populariteil, waarin zich Napo-
leon en Garibaldi mochten verheugen. ,Deze popularileit,” schrijft hel Dblad,
_zinkt in het niet bij die van Mussolini. Men moel haar zien. Men moel zich zijn
trekken in het geheugen prenten, men moel hem aanraken.”

Het blad vergelijkt de menigle, die Mussolini begroet mel de volksmenigle, die
eens le Jerusalem Jezus Christus inhaalde en hel zegl aan hel slol van zijn verheer-
lijking van Mussolini: , Venite adoremus”, koml, laal ons hem aanbidden........"

Indien Willem III een goed psycholoog geweest ware, hij zou ongelwijfeld zijn
onderdanen aangeraakl hebben zonder de loevoeging: ,en meer versland”, omdal
hij dan Degrepen zou hebben, dat dergelijke handelingen, onder bepaalde om-
slandigheden en voorwaarden, op een aantal zieken een gunsligen inviped kun-
nen uiloefenen, ook zonder dat er hierbij een geneeskrachlig fluide van den
genezer op zijn patiénl overgaat. ...

Een der eerste, voor ons op eenigszins bevredigende wijze waarge-
nomen heilmagnetische genezingen, treffen wij aan bij den in 1628 in het
graafschap Waterford geboren lerschen edelman Valentin Greaterakes 1%).
In het jaar 1662 droomde hij, dat hij de gave bezat, om met zijn hand krop-
gezwellen te genezen. Aanvankelijk sloeg hij geen acht op dezen droom, maar
toen deze zich herhaalde (repeteerdroom), nam hij een proef op zyjn vrouw,
met een resultaat, dat de stoutste verwachtingen overtrof. Dit gaf hem
moed, en hij herhaalde zijn proefnemingen bij anderen, hefgeen eveneens
tot gunstige resultaten geleid zou hebben.

In het jaar 1665 begon Greaterakes met allerlei ziekten door hand-
oplegging, of althans door aanraking, te genezen; een jaar later werd hj
door den koning te Londen ontboden. Hij bleef echter niet lang aan het
hof, daar de hovelingen er behagen in schepten hem op allerlei wijzen te
plagen, vooral nadat hyj er naar gestreefd had ook zieke dieren door hand-
oplegging te genezen. Greaterakes nam dus weer afscheid van het hofleven,
en betrok een dicht bij een ziekenhuis gelegen woning, welke hij als kliniek
inrichtte. Hier bestudeerde de medicus J. N. Pechlin zyn genezingen en
beschreef deze als deskundig ooggetuige in zijn in 1691 te Hamburg verschenen
boek. Pechlin twijfelde niet in het minst aan de realiteit der door Greaterakes

13) Zie Kieseweller: ,,Vorgeschichle”, pag. 176; Tenhaelf, Lc., pag 31,
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verrichte genezingen en hij wenschte, dat het boek, door Greaterakes in
1666 gepubliceerd over zijn genezingen, in alle talen vertaald zou worden.

Onderscheidene zijner tijdgencoten hebben een zeer gunstig oordeel
over hem geveld. De hofprediker van Karel II, Joseph Glanvil, noemt
hem een eenvoudig, aangenaam, vroom en uiterst waarheidlievend man.
Bisschop George Rust uit Dranmor in Ierland zegt, dat hij drie weken
bij Greaterakes heeft doorgebracht en dat hij in dien tijd gelegenheid
had zijn genezingen van nabij te zien. Hij verdreef de pynen door het
opleggen der handen en bracht deze naar de extremiteiten van het lichaam.
Vaak geschiedde de werking zeer snel en als door tooverij. Alsde pijnen
niet wijken wilden, herhaalde Greaterakes zijn manipulaties, en verdreef
de pijnen van de edele deelen naar de minder edele en vandaar naar de
extremifeiten, waarna zj verdwenen. Verder verhaalt Rust, dat hj als
ooggetuige verzekeren kan, dat Greaterakes duizelingen, zeer ernstige
oog- en oorziekten, epilepsie, verouderde gezwellen, struma, klieraandoe-
ningen, verhardingen heeft genezen, en dat hij gezien heeft, dat in vijf
dagen gezwellen begonnen te beteren, die verscheidene jaren oud waren.
Vaak moesten de zieken een langdurige behandeling ondergaan, en veel
ziekten verdwenen pas na herhaaldeljk behandelen. Het kwam echter ook
wel voor, dat Greaterakes geen succes had.

Het scheen Rust toe, dal er uit bet lichaam van den genezer iels beilzaamo,
iels balsamieks wegvloeide. Aanhangers van het flurde-geloof zullen geneigd
zijn te meenen, dat hij het flurde (psycho-physische emanatie) waarnam....

Greaterakes zelf geloofde, dat zijn gave een bijzonder Godsgeschenk
was, maar de bisschop kon deze meening niet deelen. Zeer terecht zag hj
in deze gave ,noch iets Goddelijks, noch iets bovennatuurliks”. ...

Niet alleen de arts Pechlin heeft zich gunstig over Greaterakes uit-
gelaten, maar ook andere medici. Ook de beroemde Engelsche natuur- en
scheikundige Robert Boyle deed dit. Na verhaald te hebben, dat Grea-
terakes bij zijn genezingen de zieke plaatsen aanraakte en dan Lafstreek”
zegt Boyle: ,Vele artsen, edellieden, geestelijken enz. staan voor de waar-
heid van Greaterakes’ genezingen in, welke hij te Londen verrichtte. De
voornaamste ziekten welke hij genas waren blindheid, doofheid, verlam-
mingen, gezwellen, zweren en allerlei koortsen.”

Greaterakes is geen unicum. Hiy is een der duizenden ,magnetiseurs”
die de wereld in den loop der laatste eeuwen gekend heeft en nog kent.
Sinds het laatste kwartaal der achttiende eeuw is hun aantal sterk toe-
genomen, dank zij het optreden van den Weenschen arts Franz Anton
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Mesmer. Na hem worden genezers, zooals Greaterakes er een was, (heil-)
ymagnetiseurs” genoemd.
Mesmer’s leer is niet oorspronkelijk. Paracelsus, van Helmont, Fludd

en Maxwell zijn zijn voorgangers. En deze voorgangers hebben op hun
beurt hun voorgangers gehad 1%)....

Mesmer’s leer komt in het kort hierop neer:

1. Er bestaat een, het Al doordringende en verbindende kracht, een vol-
komen, bewegelijke stof van niet te vergeljken fijnheid;

2. Alle ziekten ontstaan als gevolg van het feit, dat er zich in het lichaam
van den zieke evenwichtsstoringen (van deze kracht) voordoen (onhar-
monische verdeeling van de kracht over het lichaam);

3. Den zieke genezen beteekent dit verstoorde evenwicht wederom her-
stellen;

4. Dit herstellen behoort te geschieden door toevoer van die geheimzinnige
kracht in het lichaam van den zieke;

5. Deze toevoer geschiede door een arts-magnetiseur, die bekend is met
ziekteleer, met de techniek van het magnetiseeren alsmede met de wegen,
welke hem openstaan, om de stroomen dezer stof, waarvan hy aan zijn
patiénten moet afgeven, in zich op te nemen en door zich heen te laten
stroomen, deze te versterken of te verzwakken alvorens ze af te geven;

6. De magnetiseur dient te weten, hoe hij bij de onderscheidene patiénten
zijn kracht op de meest doeltreffende wijze moet afgeven.

Wie eenigermate bekend is met de denkbeelden der Brahmanen %)
ziet dadelijk in, dat Mesmer's theorieén verwant zijn aan hun Prana-leer.

Een vraag, die ons hier in hooge mate interesseert is deze: hoe is
Mesmer er toe gekomen hier van magnetisme te spreken?

Het antwoord op deze vraag is niet moeilijk te geven. Er is hier een
onjuiste analogie-redeneering in het spel, welke resulteert uit het feit, dat
Mesmer geen juist begrip had van het wezen van het z.g. minerale mag-
netisme. Had hy een anderen kijk daarop gehad — hijj zou hier nimmer van
dierlijk magnetisme (in onderscheiding van het minerale magnetisme) ge-
sproken hebben.'®) Mesmer maakte hier een fout en wij zitten tot op den
dag van heden met dat dwaze woord dierljk magnetisme opgescheept en
noemen de mesmeristen zich heil-magnetiseurs of, kortweg, magnetiseurs.. ..

14) Zie R. Tischner: ,Frapnz Anlton Mesmer. Leben, Werk und Wirkungen”,
Mimchen, 1928. Voorts Kiesewelter: ,Vorgeschichle &c.”” en mijn opstel: ,Bij de
herdenking van Mesmer’s geboortedag” in: ,[T.v.P.”, VI, pag 200.

15) Zie Vivekananda: [ Raja Yoga”, New York, T920.

16) Zie Tischmer, lc, pag 105.
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Op levendige en boeiende wijze heeft Stefan Zweig ons in zyn zeer
lezenswaardig boek: , Die Heilung durch den Geist”'") het leven van
Mesmer beschreven. Vele mijner lezers kennen ongetwijfeld dit geschrift,
en zij weten dan daaruit, dat Mesmer niet te Weenen 1s gebleven. Zin
collega’s, die niet gediend waren van zijn eenigszins kwakzalverachtig
optreden (en hem ook zin vele patiénten benijdden) maakten er hem het
leven niet bepaald aangenaam. Over Beieren en Zwitserland reisde hij
naar Parijs. Reeds in 1775 had hij getracht de meest beroemde academieén
voor zijn ,,ontdekking” te winnen en haar zijn bekende 27 stellingen toe-
gezonden. Slechts de Berlijnsche Academie antwoordde hem. Maar aan
dat anfwoord had Mesmer niets. Het kwam hierop neer, dat men zich
daar niet wilde inlaten met een zaak, waarvan men vond, dat zi nog op
ecen te onzekeren grondslag rustte. Mesmer wilde nu te Parijs de leden
der medische faculteit door persoonlijke bezoeken voor zijn leer winnen.
Maar ook dat is op een teleurstelling voor hem uitgeloopen. Wel kreeg
Mesmer in den loop der jaren van zijn verblijf te Parijs vele pati¢nten.
Ook Marie Antoinette begon zich voor hem te interesseeren....

Mesmer is in het jaar 1815 overleden, maar met zijn heengaan ver-
dween niet de belangstelling voor zijn theoriegn. In de negentiende eeuw
hebben de mesmeristen heel wat van zich doen spreken en zij doen dit
nog. Daar waren in de eerste plaats een aantal artsen, die de meening
waren toegedaan, dat er wel eenige waarheid school in de theorieén van
Mesmer en onder bepaalde omstandigheden er toe overgingen hun patién-
ten te mesmeriseeren. Justinus Kerner '¥) was een van hen...

Maar er waren ook leeken. Ik denk hier b.v. aan den zouaaf Jacob,
het type van den braveam wonderdokter, een vroom man, die zich geheel
in dienst der lijdende menschheid stelde ). Hij werd op 6 Maart 1828
te Saint Martin geboren. Slechts éen jaar volgde hij de dorpsschool, waar
hij wat lezen en schrijven leerde. Twintig jaren lang diende hj als muazi-
kant bij de zouaven en nam deel aan den Krimoorlog, alsmede aan den
voortdurenden strijd met de stammen in Noord-Afrika. In een klein ge-
schrift : ,Pensées du Zouave Jacob” vertelt hij hoe hij zijn ,gave” ont-
dekfe. ,Alles wat ik hierover zeggen kan — zoo lezen wij in dat boekske —
is dat ik de overtuiging heb, dat deze kracht mjj gegevenis tot verlichting
en welzijn van mijn medemenschen, en dat ik die tot deze hoogte heb gebracht

17) Leipzig, 1931.

18) J. Kerner: ,Die Seherin von Prevorst”, herdruk, Reclam, Leipzig.

19) De navolgende gegevens zijn ontleend aan het artikel van J. S. Gobel: ,De
Zouaal Jacob” in: _Hel Toekomstig Leven”, 1913, pag. I70.
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door het betrachten van deugdzaamheid. broederschap en liefdadigheid
en liefde tot God....”

Hij vertelt ons nu hoe hij jarenlang in de duisternis leefde, totdat hi
in aanraking kwam met het spiritisme. Hij leerde nu, zooals hij zegt, ,een
hoogere en een betere wereld”’ kennen ,welke God de Vader van Allen
had geschapen tot onuitsprekelijke vreugde van allen, die hier beneden
goedheid in praktijk brengen...”

»wMin eerste bewuste genezing bestond in het doen opstaan van zijn

;' bed van een kameraad, die de cholera had en vele pijnen had. Ik legde
1 mijn handen op hem, waartoe ik een neiging in mi) gevoelde en hy was
i | spoedig geheel hersteld....”

»Dit is mijn gebed: ,God geef miy kracht en sta mij toe dat goede,
welwillende geesten tot mi) komen, om mij te helpen bij dit heilige werk
der liefde, dat ik wensch te vervullen tot leniging van het ljden van vele
zicken en dat Uw naam worde geprezen en dat Uw zegeningen mogen
nederdalen op ons allen.”

Uit deze citaten moge blijken dat de zouaaf Jacob meer was — althans
meer meende te zijn — dan alleen magnetiseur. Hij was ook een soort
van gebedsgenezer en voorts, wat de spiritisten noemen, genezend medium,
een magnetiseur, die zich geholpen waande door geesten.

Wie contact zoekt met de onbevoegden, die in onze dagen zieken
trachten te genezen, zal opmerken, dat een deel van hen ons eveneens
zoon bont geheel van onderscheidene, niet officieel erkende geneesmetho-
den te zien geeft, al komt daarnevens de ,echte’’ magnetiseur ook wel voor.
En by die ,echte” magnetiseurs vinden wij dan ook nog verschillende typen.
Naast hen, die meenen dat de kracht welke zij afgeven een kosmische
kracht is, die zij uit den kosmos tot zich trekken — de aanhangers der
Prana-theorie dus — staan anderen, die ons vertellen, dat zy slechts hun
eigen levenskracht, hun eigen psycho-fysische emanatie, hun ecigen flurde
| afgeven. Deze lieden zeggen dan in den regel, dat zij slechts een beperkt
i aantal patiénten per dag kunnen behandelen, dat zij zich tijdens de be-
handeling uitputten (hetgeen de ,pranische” genezers niet zeggen te doen)
! en gedragen zich soms aan hun middagdisch als de beroemde holle bolle Gijs....
| Maar laten wij terugkeeren tot den zouaaf Jacob.

In het kamp van Chilons wekte in het jaar 1866 de mare van Jacob
den genezer groote opschudding. Groote scharen verzamelden zich dagelijks
voor zyn tent, zoodat de bevelvoerende officier aan zijn genezers-praktijk
een einde moest maken. De roem van Jacob werd zelfs een hinderlijke
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zaak voor zijn regiment, zoowel te Versailles als te Parijs. Des morgens
voldeed hij aan zijn militaire plichten te Versailles en kwam dan in den
middag naar Parijs om daar zijn wonderlijke genezingen tot stand te bren-
gen. Blinden, dooven, lammen, kreupelen, zieken en stervenden onderwier- |
pen zich aan zijn behandeling. Zij verdrongen zich in grooten getale in den |
hof van Rue de la Roquette No. 8 waar hjj zijn praktijk uitoefende.

Het navolgende is een bericht uit de:,,Birmingham Gazette'’ van die dagen:

Ik — aldus de verslaggever van dal blad, die het, mel groole moeile en met
behulp van een introductie, daarheen had weten le leiden dat hij tegenwoor-
dig mocht zijn bij een ,séance” van den zouaal — trad de kamer binnen, waar
een twintigtal van de meest havelooze en vuile ongelukkigen uit het volk bijeen
was. De zouaal stond, als in een droomtoestand, toen wij in hel lage en lange
vertrek, waar de genezingen plaalsvonden, binnentraden. Hij leunde tegen den
muur, met hall geopende oogen, evenals de somnambules, korl voordal zij geheel
in magnetischen slaap vallen.

Hij sprak niet en bewoog zich ook niel, terwijl zijn vader bezig was de zicken
op de lage, houten banken le rangschikken. Iedere kruk of slok werd den pa-
litcnten afgenomen en in een hoek achler de deur geplaatst, in weerwil van hel
gesteum en het gekerm der arme, verschrikte schepselen, die zich daardoor be-
roold zagen van de middelen, noodzakelijk voor hun veiligheid. Toen zij allen ein- l
delijk zaten, de een tegen den ander leunend, ging de vader naar Jacob en fluis-
terde hem iels in hel oor. In een oogenblik was hij gewekl en slaple mel een
hesliste, krachlige beweging voort, welke meer deed denken aan een militair, dan
wel aan de plechlige bewegingen van een magiér. Hij liep eenige minuten heen
en weer voor de rijen der lijders. Aan een ieder declde hij zijn gebrek mede
en den oorsprong van zijn ziekte, Daar niemand eenige tegenwerping maakie,
werd ik tot de onderslelling geleid, dat alles juist was.

Eensklaps zag ik hem metl een schok stilstaan en zijn oog vesligen op een zieke
aan hel uilerste einde der tweede bank. Na hem een oogenblik te hebben waar-
senomen keerde hij zich al met een lichte huivering, die, naar ik zag, niel werd
veroorzaakl door alkeer of vrees, maar meer door een soorl van afstooting. Hij
zeide kortaf, mel zijn vinger duidend op den persoon dien hij aansprak: ,Voor
Uw kwaal kan ik niets doen:; het is boven mijn macht. Ga en denk er aan, dal
het nulteloos is terug te keeren....”

Wederom bewoog hij zich voor de rijen, alleen de eenvoudige woorden uilspre-
kend: ,Sta op en gal”

Het geluid, dat nu plotseling uil de vergadering opsleeg, kan in geen men-
schentaal beschreven worden. Hel was een soorl van kreunend gehuil. Hel leek
op kinderlijk gewecen, duidelijk te voorschijn geroepen door vrees en twijfel.

Een oude, zwakke bedelaarster, wier hoofd zijn zenuwschokkende bewegingen |
had gestaakl, van hel oogenblik af dat Jacob zijn oog op haar gevesligd had,
was de eenige die uiling gal aan hel gevoel dat allen had bevangen. ;O hoe kan
ik mij bewegen zonder mijn krukken?’ en een begeerigen blik werpend naar den
hoek, waar haar oude vrienden en helpers stonden mel een leger andere, begon
zij te mompelen en jammerlijk te klagen.
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De zouaaf overzag een oogenblik de schare, fromste zijn wenkbrauwen, loen
hij zag, dat geen der paliénten zijn bevel had gehoorzaamd. De verontwaardi-
ging van het verheven karakier van een profeel of ziener was niel in hem, maar
hij stampte mel groole kracht op den vloer, zoodal deze lrilde. Opnieuw klonk
het bevel: ,Sta op en ga, opdal anderen uw plaatsen kunnen innemen.”

En nu kwam de vreemdste en meest geheimzinnige beweging van de geheele
ceremonie, Ieder individu, gezeten op deze lage houlen banken, deed de een na
den ander een poging om op le staan en stond vechtop. Woorden kunnen hel
zonderlinge {ooneel niel beschrijven, veroorzaakl door deze vreezende, hopende,
wijfelende menigte als elk zichzell zag slaan, vasl op de beenen, die gedurende
jaren hun dienst geweigerd hadden. Sommigen lachten als kinderen; eenigen
bleven stokslijf slaan als een wonder slandbeeld. Velen barsllien uit in  hel
meest hartroerende geween. Nu strekle Jacob zijn arm uit en verzochl om slille.
Allen bedaarden, en gedurende een oogenblik was het volkomen stil. De pauze
duurde slechts korl. Mij werd verhaald, dat het altijd zoo ging, maar ik heb niel
kunnen nagaan, waarloe dil noodzakelijk was. Daarop werd de deur opengewor-
pen en de kreupelen, de lammen, de gebrekkigen en verkromden van een uur le
voren liepen uil het lange, half donkere vertrek, wel met eenigszins voorzichligen
gang, maar mel versterkle ledematen en vasten stap alsol zij nooit te voren
die kwalen gekend hadden,

Ik vroeg daarna aan den zouaaf door welken indruk hij zijn onmachl tot gene-
zen gewaar werd. Hij antwoordde, dal in dergelijke gevallen een sluier voor zijn
oogen scheen te vallen en dit verhinderde hem zijn paliént le zien 20)..... :

Ziin eigen verklaring luidt: Ik zie de gebreken en somtijds wel 20 ol 30 gees-
ten, die op de invalieden invioed uitoefenen, terwijl ik in de kamer sla en roind-
zie . ...

Zijn karakter en gedrag zijn voorlreffelijk; hij is over het geheel een geschikie
persoonlijkheid voor een zending van de hoogsle orde.”

FEen genezen paliént (graaf Chateau Villard) schreef over Jacob in Augustus
1867 in: ,La Patrie” den navolgenden brief: .

e Ik had zulke builengewone dingen van den zouaal gehoord, dal hel
verlangen in mij opkwam, een van zijn séances bij le wonen, daar ik in de bee-
nen verlamd was. Ik nam mijn echigenoole mede, die ook steeds lijdende was en
ik verklaar hier openlijk wat daar gebeurde.

In de Rue Roquette komend, waar een opstopping van menschen was, werd ik
door een knecht en een welwillenden werkman, die zich haastte mijn anderen
arm te nemen, uit het rijtuig geholpen. Deze twee brachten mij naar de werk-
plaats van den heer Dufayet. In dezen toestand kwam ik aan de deur, waar een
persoon, dien ik miet kon omkoopen, mij geen toegang wilde verleenen zonder
nummerkaart, Mijn secretaris, die bij toeval den boekhouder van den heer
Dufayet kent, wenkte dezen, en hij, mijn onvermogen om (e blijven slaan ziende,
vergunde mij binnen te gaan. Ik kwam in een ruimte, geheel gevuld mel zieke
menschen.

De regel van den zouaal is, dat de ergste zieken het eerst behandeld moelen
worden.

20) Dergelijke beweringen trefl men ook bij andere magnetiseurs ed. aan. T,
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Mijn echigenoote begon te weenen bij hel zien van zooveel ellende. Er was een
dame, die haar dochter gebracht had. Zij zeide, dat haar kind binnen behandeld
werd, dal zijzelve niel mocht binnenkomen, daar de deuren alleen open zijn voor
kranken, Ik zag later, dal het meisje naar buiten kwam en naar hel wagentjo
wandelde, dat haar gebrachl had, gevolgd door haar moeder. Dit meisje was
door ecn man naar de kamer gedragen.

Ook zag ik een man mel een verdraaiden rug, niet in staal om le loopen, gene-
sen uit hel vertrek springen, onder de toejuichingen der menigle, vooral van de
personen uit dat gedeelle van de stad die hem kenden.

Eindelijk werden wij in de kamer toegelaten. Men mag die kamer wel de won-
derkamer noemen. Ik zag daar een zeer lijdend mensch, verlamd en ongelooflijk
siek door den heer Dufayel en zijn helpers binnen gebrachl en op sloelen ge-
legd, die dicht bij elkaar stonden. Toen de kamer vol lijders was, kwam de
souaaf binnen en zeide: ,Niemand spreeki, lenzij ik hem vraag, anders ga ik
heen.” De groolsle slilte heerschte. Hij ging rond en zeide totl elk wat hun Kwaal
was, en zonder hen aan te raken sprak hij: ,Sta op”. En zij, die lam waren,
rezen op. Ik ben een van dezen. IK stond zonder de minste moeile op. Na om-
slreeks 20 minuten gebood hij ons heen le gaan en onder hel diepste slilzwijgen
ging een ieder heen. Mijn echlgenoote, heleefder dan ik, wilde hem bedanken, maar
onmiddellijk legde hij haar hel slilzwijgen op €n sprak: ,Anderen wachten mij,
gij zijl genezen, laal dal U genoeg zijn, ga heen.”

Heengaande kwamen er velen rondom mij, mel deelneming vragend wal er ge-
beurd was en zonder hulp bereikte ik mijn rijluig, loopend op een slecht gepla-
veide straal, die het gaan een goeden looper zelfs moeilijk maaktle., Van dit tijd-
stip af is ook mijn echigenoole wonderlijk wel...”

De zouaal Jacob overleed in 1913 te Balignolles.

Hoevele magnetiseurs hebben niet in den loop der jaren mijn pad
gekruist] Vogels van diverse pluimage waren het. 1k heb er gekend van
het type van Greaterakes en van dat van den zouaaf Jacob — menschen
die volkomen te goeder trouw waren, overtuigd van het feit, dat zij een
bijzondere ,kracht” bezaten, van het goed recht van hun geneesmethode
en die vol heilige verontwaardiging spraken over hetgeen, naar hun meening,
een leemte in onze wetgeving is.

Maar er bevonden zich onder hen, met wie ik in aanraking kwam,
ook, die niet zoo onschuldig waren — personen, die de lichtgeloovigheid *')
hunner medemenschen zochten uit te buiten, die heelemaal niet onbaat-
zuchtig mochten heefen....

Ook onfmoette ik lieden met een zakeljke instelling — menschen,
die ontegenzeggélijkk iets praesteerden (zij het dan ook slechts als suggestie-

21) T.o.v. den wonderdoener verioonen vele personen een verhoogde suggesli-
biliteit.
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therapeut) maar die zich voor deze praestaties dan ook behoorlijk lieten
betalen. ...

Het is interessant — en ook wel amusant — om over al deze lieden
te lezen. Misschien kom ik er later nog weleens toe mijn memoires te
schrijven — de gedenkschriften van een parapsycholoog. Zij zullen er dan
zeker alle in verschijnen; zoowel de idealist, die te goeder trouw was,
de waarachtige menschenvriend, naast den rasechten bedrieger, soortement
Sequah in zakformaat. Ook de dankbare patiénte, die de boete voor haar
magnetiseur betaalde (een veel voorkomend verschijnsel **)) en de rechter
die, tegen zijn overtuiging in, moest veroordeelen....

Een belangrijk onderwerp, dat thans onze aandacht vraagt, is de
vraag, wat er nu tot op heden bekend is van dat geheimzinnige fluide,
dat magnetiseurs zeggen uit te stralen — dat prana; die psycho-fysische
emanatie. Wi weten dat een aantal personen beweert deze uitstraling
te kunnen voelen — anderen beweren haar te zien. Reichenbach nam een
groot aantal proeven met personen — hij noemde ze sensitieven — die
beweerden de uitstraling te kunnen zien en zegt daarbij positieve resul-
taten te hebben verkregen. Zeer terecht merkt Dr. K. H. E. de Jong,
in zijn boekje over: ,De Parapsychologie” *) op, dat het systeem van
Reichenbach ,te zeer getuigde van nonchalante goedgeloovigheid en neiging
tot doordraven dan dat het een critisch onderzoeker kon bevredigen.”

Men heeft allerlei toestellen bedacht om met behulp daarvan het
bestaan van het z.g. fluide aan te toonen, maar men mag daar nog niet
in geslaagd heeten. Op het vijfde internationale congres voor para-
psychologie, dat in Augustus van het jaar 1935 te Oslo werd gehouden,
zag ik nieuwe verbeterde apparaten., Dr. Fernando Cazzamali (Rome) en
Ir. Givelet (Parijs) hielden belangrijke beschouwingen over het probleem
der uitstraling, maar, zooals ik in mijn congres-verslag, verschenen in den
zevenden jaargang van het: ,Tijdschrift voor Parapsychologie” *') reeds
opgemerkt heb, er blijven hier nog te veel vragen onbeantwoord om ons
het recht te geven te zeggen, dat het bestaan van het fluide met behulp
van daarvoor geconstrueerde apparaten bewezen is.

29) Soms betalen vele dankbare patiénten, onafhankelifk van elkaar, de boete.
Dil kan er toe leiden, dat een veroordeeling voor een magneliseur een bron van
inkomslen beteekent!

23) Haarlem, 1936, pag. 19.

24) Pag. 289.
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Hetzelfde geldt met betrekking tot het bewijs met behulp van de
fotografische plaat.

Magnetiseurs vertellen ons gaarne van den invloed van het fluide op
zaden en planten. Zij toonen ons planten, welke door hen gemagnetiseerd
zijn en plaatsen daarnaast andere, die deze behandeling niet ondergingen.
Wie zal echter zeggen of die planten, die er zooveel beter uitzien dan
haar niet gemagnetiseerde soortgenooten, dit niet te danken hebben aan
het feit, dat zij meer zonlicht kregen of ,toevallig” wortelen in aarde
van voor haar meer gunstige samenstelling dan die soortgenooten. Post
hoc ergo propter hoc. In het eerste opstel kwam deze fout ook ter sprake
(patiént 76).

Dergelijke proefnemingen moeten door botanici n het laboratorium
genomen worden. Dit is ten onzent reeds twee maal gedaan — te Leiden
en te Wageningen. Beide malen zonder posilief resullaat.

Er zijn nog andere proeven genomen om er het bestaan van het fluide
mede aan te toonen — te veel om deze hier alle te bespreken. Geen
dezer proeven heeft tot op heden het door de magnetiseurs verwachte en
gewenschte resultaat opgeleverd.

Dus — zal men op grond van dit alles zeggen — dus het fluide of
de emanatie bestaat niet. Zoover zou ik niet willen gaan, ik zou alleen
maar willen zeggen, dat het tot op heden niet aangetoond is. %) Het mag
misschien vreemd lijken, wat ik nu zeggen ga, maar het 1s toch vol-
komen verantwoord.

[k heb een vermoeden — ondanks al deze negatieve ervaringen —
dat dat fluidegeloof toch niet geheel uit de lucht gegrepen is. En ik ben
niet de eenige, die er zoo over denkt. ,Men krijgt immers — aldus Dr.
K. H. E. de Jong in zijn genoemd werkje *) — den indruk, als men de
zaak zooveel mogelijk onbevooroordeeld beziet, dat althans enkele personen
een supranormale uiting van stoffelijken aard hebben, die zich aan anderen
voelbaar kan maken en soms gepaard gaat met geneeskrachtige werking.
Bij de overgroote meerderheid is echter die uiting, indien zj bestaat,
blijkbaar zoo zwak, dat zij praktisch niet in aanmerking komt."”

Men kan het nog anders zeggen: bij een aantal magnetiseurs krijgt
men den indruk, dat zij meer zijn dan louter suggestie-therapeuten. Wij

25) Dr. £ Pascal besluit zijn opstel over: ,La queslion du fluide magné-
tique” " in , Revue Métapsychique”, 19506, No. 5 mel dezelfde erkenning. (,Dans
Pétal actuel de la science, rien ne prouve lexistence du [fuide magnélique...”).

26) Pag 24
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hebben daar echter geen bewijzen voor, Men moet deze personen hebben
geobserveerd tijdens hun arbeid, met hun patiénten hebben gesproken,
kortom men moet op dit gebied over praktische ervaring beschikken, opdat
het ons evident worde, dat hier in een aantal gevallen meer in het spel
is, dan louter suggestie-therapie. Maar daarnaast past ons de erkenning,
dat wij omtrent dat ,meer”’ niet veel — eigenlijk niets — kunnen zeggen.
Er is hier een X in het spel en over het wezen van deze X kunnen wij
slechts vermoedens uiten.

Dat hier althans ook suggestie-therapie in het spel is, kan aan geen
twijfel onderhevig zin.

Suggestie-therapie. Wat hebben wij daaronder te verstaan? Velen
denken, wanneer zij over genezingen door suggestie hooren spreken, aan
genezingen, die in wezen geen genezingen zijn, aan het tegengestelde van
z.g. ingebeelde kwalen, aan schijngenezingen....

Dat is echter niet juist. De invloed van ons voorstellingsleven op ons
lichaam is zeer groot. Wie er aan twijfelen mocht neme mijn boek:
_Hoofdstukken uit de Parapsychologie” ter hand, in het jaar 1934 te
Utrecht verschenen en leze daarin de verhandeling over: ,Ideoplastie”.

Onder ideoplastische verschijnselen versta ik alle die verschijnselen,
waarbij de organische stof zich onder invloed van een idee (ver)vormt —
waarbi) een idee vormen schept.

De moderne biologie begint tot het inzicht te komen, dank zjj dez.g.
neo-vitalistische school, waarvan de eminente Duitsche bioloog en filosoof
Hans Driesch een der grondleggers is, dat de morphogenesis (d.i. het
ontstaan van organische vormen) een verschijnsel van ideoplastischen
aard is, dat onze ziel niet alleen denk-principe is, maar tevens organisee-
rend principe, vormgevend principe. Dit denkbeeld is geenszins nieuw ; we
treffen het reeds bij Aristoteles aan.

Het is onze ziel, die ons lichaam opbouwt en in stand houdt — ons
lichaam is slechts een openbaringsvorm van onze ziel.

De denkbeelden der neo-vitalisten hebben ook hun invlced op de
moderne geneeskunde uitgeoefend. Meer en meer breekt in de kringen
onze hedendaagsche medici het inzicht baan, dat de taak van den arts
slechts hierin bestaat, dat hij het tot stand komen der zelfgenezing zoekt
te vergemakkelijken, dat de eigenlijke arts huist in de ziel van den zieke
zelf, dat — zooals A. Maeder dat uvitdrukt?) —~ de Meester van den

26) ﬁﬂﬂﬂ'ﬂziﬂg en Ontwikkeling in hel Zitleleven”, Ned. vert, Amsterdam, 1919,
pag. 41,
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arts de wis medicalrix naturae (de natuurlijke geneeskracht van het lichaam,
de entelechie) is, en dat de voornaamste taak van den arts moet zyn,
voor dien Meester alle hinderpalen weg te ruimen, ,opdat de werk-
zaamheid van dien waren arts omvangrijk, zijn arbeid vruchtbaar zal
kunnen zijn.”

En niet alleen de Zwitsersche arts Dr. A. Maeder verkondigt der-
gelijke theorieén — wie de inaugurale rede van Prof. de Snoo (Utrecht)
of de Diesrede van Prof. Burger (Amsterdam) ter hand neemt, zal daarin
dezelfde denkbeelden aantreffen.

Wi kunnen nu door ons voorstellingsleven die natuurljke genees-
kracht van het lichaam zoowel positief als negatief beinvloeden; wij kun-
kunnen ons zoowel gezond als ziek denken. De gestigmatiseerden doen
by zichzelf, door vereenzelviging en meditatie, wonden ontstaan — men
kent onderscheidene goed geconstateerde gevallen van personen, die stier-
ven na het gebruik van een onschuldig middel, terwijl zij daarbij in den
waan verkeerden, dat zij een zwaar wvergif tot zich genomen hadden.
Dood door auto-suggestie.

Waar dit mogelijk is, daar mbet ook het omgekeerde mogelijk zijn,
en de ervaring leert ons, dat het zich ook inderdaad voordoet. Het ver-
dwijnen van wratten door toepassing van tooverformules is hier een een-
voudig, maar reeds veelzeggend voorbeeld. ,Het geloof, dat geneest.”

In het volgende opstel kom ik op dit alles nader terug. Dit wil ik
eindigen met een citaat uit het, voor ons hier zoo leerzame boek van den
chirurg Erwin Liek: ,,Das Wunder in der Heilkunde” waarvan in 1931
te Utrecht een Nederlandsche vertaling is verschenen. ,, Verstandige medici
hebben steeds weer ingezien, dat de voornaamste factor voor het tot stand
komen van genezing niet gelegen is in het gebruikte middel, maar in de
persoonlijkheid, in de geloof- en vertrouwenwekkende persoonlijkheid van
hem, die behandelt.”” (Pag. 148).

En dat dit zoo is, wordt in het licht der moderne neo-vitalistische
biologie begrijpelijk. De moderne biologie en psychologie doen ons inzien,
dat er.... nuttige kwakzalvers zjn.
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III. De Gebedsgenezers

Het woord suggestie is afgeleid van het Latijnsche suggerere, datin-
geven beteekent. Een suggestie is dus een ingeving.

Om met goed gevolg te kunnen suggereeren moet aan twee voor-
waarden voldaan zin :

1. de aanwezigheid van een persoon of zaak waarvan suggesties
uitgaan. (Wij noemen zoo'n persoon of zaak suggestief);

2. de aanwezigheid van een persoon, die vatbaar is voor suggesties.
(Wij noemen zoo'n persoon suggestibel).

Er is een tijd geweesf, waarin men meende, dat de suggestibiliteit
slechts bij lijders aan hysterie voorkomt. Thans weten wij beter. De sug-
gestibiliteit is een algemeene menschelijke eigenschap, ofschoon niet alle
menschen in gelijke mate suggestibel zijn.

's Menschen algemeene suggestibiliteit is van verschillende factoren
afhankelijk. Leeftijd, ras, geslacht, intellectueele ontwikkeling spelen hier
alle een rol. Zoo is b.v. de algemeene suggestibiliteit van natuurvolkeren
en kinderen grooter dan die van cultuurmenschen en volwassenen.

T.o0.v. bepaalde menschen en dingen vertoonen wij een bijzondere sug-
gestibiliteit, d.w.z. dat t. 0. v. bepaalde personen en dingen onze algemeene
suggestibiliteit verhoogd wordt. Men denke hier slechts aan de houding
van geloovigen t.o.v. priesters en amuletten, van zieken t.o0.v. hun ge-
neesheeren, van aanhangers van zekere politieke partijen t. o. v. hun leiders
en van geldbeleggers t.o.v. hun notarissen en bankiers....

Onze suggestibiliteit neemt toe wanneer wij in toestanden van ver-
laagd bewustzijnsniveau geraken, omdat in deze toestanden onze oordeels-
functie verzwakt. Voorbeelden van toestanden van verlaagd bewustzyns-
niveau zijn o.m. de slaap en de hypnose.

Voorts bestaat er verband tusschen suggestibiliteit en emotionaliteit.
De groote suggestibiliteit der lijders aan hysterie hangt voor een deel
met hun groote emotionaliteit samen.

Het feit, dat remming der intellectueele functies (verzwakking der
van het ik uifgaande oordeelsfunctie) alsmede verhooging der emotionali-
teit onze suggestibiliteit verhoogen, stelt ons in staat, een verklaring te
vinden voor de lichtgeloovigheid der individuen, welke deel uitmaken van
collectiviteiten. Immers de bestudeerders der sociale psychologie hebben
aangetoond, dat het individu in de collectiviteit (de menigte, de vergade-
ring, enz.) zoowel op het gebied van zijn verstandelijk leven, als op dat
van zijn gevoels- en wilsleven veranderingen ondergaat.?).

1) Zie S. Zwanenburg: ,Sociale Psychologie”, Utrecht, 1927.
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Wie het boek: ,Mein Kampf’ van Hitler gelezen heeft, weet, dat
hij welbewust partij getrokken heeft van dit psychologisch feit. Het indi-
vidu in de collectiviteit geraakt onder bepaalde omstandigheden in een
soort van aan de hypnose verwanten toestand. Daarom aanvaardt het
individu in de collectiviteit zoo gemakkelijk leuzen en ook het ontstaan
van massa-illusies en massa-hallucinaties vindt zijn verklaring in het feit,
dat het individu in de collectiviteit bij een gehypnotiseerde vergeleken
kan worden .....

In dit verband zij er hier ook op gewezen, dat een aantal z.g. won-
dergenezingen, die in een groot aantal gevallen als voorbeelden van sug-
gestie-therapie dienen te worden gezien, in collectiviteiten plaatsvinden,
op plaatsen, waar een groot aantal bedevaartgangers samengestroomd zijn.

Wi weten allen uit ervaring dat wij een sterke speekselafscheiding
krijgen, wanneer wij in een zuren citroen bijten. Deze overvloedige speek-
selafscheiding treedt ook op, wanneer wij ons voorstellen, dat wij in een
citroen bijten.

Na het opnemen van voedingsstoffen, in het bijzonder van eiwit, ver-
toont het bloed een veranderd gehalte aan witte bloedlichaampjes (ali-
mentaire leucocytose). Glaser vond nu, dat deze verandering ook dan
optreedt, wanneer de proefpersoon zich voorstelt, dat hij eiwitrijk voedsel
tot zich neemt. ?)

Wij hebben hier te maken met een directen auto-suggestieven invloed
op het organisme. Met een indirecten auto-suggestieven invloed op het
organisme hebben wij daar te doen, waar een hypnotiseur zijn proefper-
soon suggereert. Suggestie van buiten af moet zich voor het grootste deel
omzetten in suggestie van binnen uit. Iemand suggereeren wil slechts zeg-
gen auto-suggesties bj) iemand induceeren.....

Glaser's proeven plaatsen ons voor een verschijnsel van ideo-secre-
torischen aard. Naast ideo-secretorische wverschijnselen kent men o.m.
ideo-plastische verschijnselen. Met ideo-plastische verschijnselen hebben
wij bij o.m. de gestigmatiseerden te doen. Von Krafft—Ebing verwekte
kunstmatig stigmatisatie-verschijnselen bij gehypnotiseerden. Eenige jaren
geleden observeerde ik een man (Paul Diebel), die het vermogen bezat in
figuurvorm op zijn borst te blozen, Ook hier een verschijnsel van ideo-
plastischen aard — invloed op het organisme door auto-suggestie. Nadere

2) ,Ueber den klinischen Nachweiss psychophysischer Reaklionen”, , Medizini-
sche Klinik”, 1924, No. 16,
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bijzonderheden omtrent dit alles vindt men in min: » Hoofdstukken uit de
Parapsychologie”, in 1934 te Utrecht verschenen.”)

Men kent eenige goed geconstateerde gevallen van personen, die
stierven na het gebruik van een ,onschuldig” vocht, dat zi echter voor
vergif aanzagen. Dood door aulo-suggestie.

Waar men door negatieve influenceering van het organisme door directe
en indirecte autosuggestie dergelijke resultaten kan bereiken, daar mogen
wij verwachten, dat door een positieve influenceering ook veel te bereiken
valt. Dit nu blijkt inderdaad het geval te zijn. lk wees hier reeds in
het vorige opstel op.

_Het is niets dan dogmatisch bijgeloof, de genezing van organische
zieckten door suggestie a priori te loochenen. Met zekerheid kan worden
beweerd, daf, wanneer ook maar eenig uitzicht op genezing voorhanden
is, dit uitzicht door toepassing der suggestie vergroot kan worden... De
suggestie-therapie is geen middel, dat alles geneest. Zij is slechts een
ondersteunende kracht, die met de chirurgie, de hygiéne, de electro-the-
rapie en de overige verbonden moet worden.” Aldus schreef eenmaal ten
onzent Dr. Fred. van Eeden*), die met zijn collega Dr. van Renterghem
tot de eerste officidele suggestie-therapeuten behoorde.....

De suggestie-therapie levert ons een der vele bewijzen voor de macht
van de ziel op het lichaam, en zij vormt een der vele convergente argu-
menten voor het neo-vitalisme, dat in de ziel niet alleen het denkprincipe,
maar tevens het organiseerend principe zief.

Het lichaam is een openbaringsvorm van de ziel; de ziel heeft het
lichaam opgebouwd, houdt het in stand en drukt zich daarin uit....

Een zeer merkwaardige categorie van suggestie-therapeuten vormen
een aantal gebedsgenezers.

Wanneer wij spreken over gebeds-genezingen, zoo gaan onze gedachten
onwillekeurig uit naar de persoon van Mrs. Baker—Eddy, die in 1879
het aanzijn gaf aan een gemeenschap van gezond-bidders, welke tot op den
dag van heden bestaat,

Wij moeten ons er echter van bewust zijn, dat het streven kranken
door gebed — door z.g. vraaggebeden — te genezen, reeds eeuwen geleden
bij de Christenen werd opgemerkt. Van onderscheidene Heiligen der

3) Zie ook P. A. Dietz: ,Stigmala bij Paul Diebel” in: ,T. v, P.", 1II, pag. 145.
4) ,Glickliche Menschheil”, Berlijn, 1913, pag. 81, 84, 92

82




- = = - = — - ———— s S —

R. K. kerk wordt ons verhaald, dat zi genezingen verrichtten — ook _
door gebed. Zeer bekend is de genezing door gebed, welke Luther aan |
het ziekbed wvan zijn vriend Melanchton tot stand gebracht zou hebben.

In Juni 15490 was Melanchton van de zijde der KEvangelischen tof
deelneming aan een godsdienstgesprek te Hagenau geroepen. Van nature
vreesachtiz en door angstige droomen verontrust, kon de destijds zeer
verzwakte man zich niet heenzetten over de gedachte: , 1k sterf te Hagenau!”
Als een stervende nam hij dan ook van zijn vrienden afscheid en nauwe-
lijks had hij Weimar bereikt of een volslagen machteloosheid wierp hem
op het ziekbed ter neer. De keurvorst was zeer bezorgd voor zijn leven.
De beste artsen werden geroepen om hulp te verleenen, maar al de aan-
gewende middelen bleven zonder gevolg. Toen kwam men op de gedachte
om Luther door een ijlbode van den treurigen staat zijns vriends te ver-
wittigen en hem te verzoeken zoo spoedig mogelijk naar Weimar te komen.
Luther reisde dag en nacht door, en vond den kranke stervende. De
oogen waren gebroken, het bewustzin bijna afwezig, het gehoor ver-
dwenen, de spraak belemmerd. Hij kende niemand meer, at en dronk
niets — zijn slapen waren reeds ingevallen. Hij had het volledig voor-

1',“. komen van een stervende.

Toen Luther dit zag ontstelde hij hevig, wendde zich tot zijn reis-
genooten en zeide: ,,God beware mij, hoe heeft de duivel dat werktuig
bedorven.” Daarop wendde hijj zich naar het venster en bad hartelijk tot
God. Toen moest onze Heer God mij wel verhooren, vertelde Luther ) .
later, want ik beriep mij op alle mogeljke beloften, die ik mij uit de
H. Schrift herinnerde, zoodat Hij mij verhooren moest, zou ik anderszins
_ op Zijn beloften vertrouwen.”

L Daarna greep hij Melanchton bij de hand, en sprak: ,,Wees goeds-
| moeds, Philippus! Gij zult niet sterven. Hoewel God redenen heeft om
[ te dooden, wil Hij toch den dood des zondaars niet, maar zijn bekeering
_ en zijn leven. Hij heeft lust aan het leven; niet aan den dood. Hij heeft
o de grootste zondaren weer in genade aangenomen, hoeveel minder zal Hj

————

e
.

-

u, mijjn Philippus, verstooten en in zonden en zwaarmoedigheid laten om-
komen ! Geef dan den droefheidsgeest geen plaats en wordt geen moordenaar
van uzelven; verfrouw den Heer, die dooden weer levend maken, die
wonden en verbinden, die slaan en weer heelen kan.”

Op deze toespraak begon Melanchton weer adem te halen, maar kon
nog niet spreken. Na een poos wendde hj zijn aangezicht weder tot hem
en bad om Godswil, hem zijn weg te laten gaan op de goede vaart, want
' iets beters kon hem niet wedervaren.
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,Neen Philippus,” sprak Luther, ,gij moet onzen Heer en God nog
verder dienen.”

De zieke werd hoe langer hoe opgeruimder en Luther liet schielpk
wat eten voor hem gerced maken, om het hem daarna zelf te brengen.
Melanchton wilde echter niet eten.

,Hoor, gij Philippus,” zeide Luther, ,gij moet kort en goed eten, of
ik doe u in den ban”.

Toen at Melanchton een weinig en zijjn krachten keerden langzaam
Weer . ...

Luther zeide later zelf: ,Philippus is een van hen, die ten tijde van
het Evangelie door het gebed van den dood verlost zijn.”

Ik — zeide hij — ben te Schmalkalden ook reeds in de kaken wvan
den dood geweest, maar het ernstige gebed van vrome Christenen heeft
mij weder levend gemaakt.”

,En gij lieve Kithe — zeide hij tot zijn vrouw — waart ook eens dood
en zijt door het gebed weder levend geworden.” Zijn vrouw beaamde dit.

De waarheid van dit verhaal, dat ik ontleende aan de studie van
Carl Matthes over: ,Ph. Melanchton; sein Leben und Werken”, wordt
bevestigd door een brief van Melanchton aan Camerarius, geschreven op
1 September 1540. ,Als hij (Luther) met tot mij gekomen was — zoo lezen
wij daarin — zou ik gestorven zijn.

Ook in onze dagen treffen wij onder de leden der officigel erkende
Christelijke gezindten wel personen aan, die voor hun zieke broeders en
susters bidden, ten einde dezen herstel van gezondheid te trachten te doen
deelachtiz worden. Eenige jaren geleden ontmoette ik in ‘den Haag een
eenvoudige vrouw, die bij haar gemeenteleden — en ook bij enkele predi-
kanten — in hoog aanzien stond en van wie verteld werd, dat zy bij her-
haling zieken door gebed genezen zou hebben....

In het jaar 1879 stichtte mevr. Baker—Eddy in Boston een gemeen-
schap, welke heden ten dage in de meeste cultuurstaten der wereld haar
aanhangers telt. Zij noemen zich ,Christian Scientisten”” en trachten o.m.
zieken door gebed te genezen. Uit deze beweging zyn weer andere ont-
staan, waaronder die der ,New Thought”. De aanhangers dezer bewegingen
zijn nogal eens nafteve optimisten.....

De aanleiding tot de stichting der gemeenschap van mevr. Baker—Eddy
was het feit, dat zij zelve door een onbevoegde genezen zegt te zijn ge-
worden. Dif bracht haar er toe te gaan peinzen over de genezingswonderen
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van Christus en over hetgeen in het Nieuwe Testament over de kracht
van het gebed der geloovigen wordt gezegd. In 1875 schreef zj haar
wonderlijk boek: ,Science and Health with Key to the Scriptures”, dat
herhaaldelijk herzien en herdrukt is.

Mevr. Baker—Eddy is in dit boek gekomen tot een groote vereen-
voudiging van het wereldbeeld — wereldraadselen bestaan er voor haar
niet meer. En — vanzelfsprekend — ook niet voor haar leerlingen. Het
vermoeden ligt voor de hand, dat dit hun optreden als suggestie-thera-
peuten nochtans ten goede is gekomen. , Das Bewusstsein, die ganze Welt
aus einem einzigen Gesetz erkliren zu konnen, verleiht immer ein gewisses
Sicherheits-, ja Ueberlegenheitsgefiith]” merkt Prof. Holl in zijn boekje
over: ,Der Szientismus” (Berlijn, 1918) op. Hun suggestiviteit, d.i. hun
vermogen om auto-suggesties bij anderen te induceeren, is hierdoor zeker
toegenomen. Anders gezegd: de suggestibiliteit, d.i. de ontvankeljkheid
voor suggesties of ingevingen, van kinderljke personen en zieken is t.o.v.
deze lieden op grond van hun zelfbewust, autoritair optreden in niet geringe
mate verhoogd?)....

God is Geest — zoo leert mevr. Eddy — en als zoodanig leven en
werkelijkheid. Zij weet ons nu te vertellen, dat de materie eigenlijk niet
bestaat, dat wij ons maar verbeelden, dat er zooiets als materie (stof) is.
Ook zonde, ziekte, kwaad en dood zjn geen werkelijkheden; de Bibel
en het juiste denken leeren ons beide, dat God de wereld en de menschen
volkomen geschapen heeft. De mensch wordt alleen maar ziek, omdat hj
de ziekte vreest. Neem de vrees weg en de mensch is wederom gezond.
Achter alle drogbeelden staat de ware, de eeuwige, de geestelijke mensch
— hij is slechts als in nevelen gehuld. Wij moeten die nevelen doen oplos-
sen, doen verdwijnen. En daarom moeten wij bidden.

Over het gebed denkt mevr. Eddy op haar wijze. Bij het bidden
moeten de lippen verstommen, opdat de mensch bij den Geest gehoor vinde,
bij het Goddelijke principe, bij de Liefde, die alle dwaling vernietigt.

Bidden beteekent voor haar nief een opgaan in God, gelijk de mystici
dat wenschen — het menschelijke ik mag bij het bidden niet ondergaan.
Slechts dit gebed is, volgens haar, oprecht, waarin de mensch zich

5) De psychologie van den magnetiseur is tol op heden nog niet geschreven —
wij hopen dat de tijd niel verre meer is, waarin zij geschreven wordt. Hel kan
aan geen twijfel onderhevig zijn, of onder hen worden vele emofioneele en primair
funclioneerende individuen aangetroffen.
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voorneemt te leven in overeenstemming met datgene, wat, volgens haar,
de Goddelijke wetten zijn. °)

Eigenlijk moest ieder mensch slechts voor zichzelf bidden, ten einde
sich zelf te verlossen van de dwaling. In de toekomst zal het, volgens
haar, ook zoover komen — dan zal een iegelijk zichzelf gezond bidden.
Maar zooals de toestand op aarde thans nog is, hebben wij een stand van
genezers, van gezondbidders noodig, die voor zichzelf en anderen bidden.

Elke .bidder”, zoo zegt mevr. Eddy, moet in het binnenste van den
mensch (in zijn ,gemoed’’) kunnen ,lezen”; de ,bidder” stelt geen diagnose
— in plaats daarvan komt, hetgeen zij het gemoedslezen noemt. Dit is,
volgens haar, echter iets anders dan telepathie of gedachtenlezen. Het
gebed, dat in de plaats van de artseny komt, heeft, volgens mevr. Eddy,
geen andere taak dan om den zieke, den mensch die dwaalt, wederom zoo
e doen denken, dat hij, als volkomen, door God geschapen, wezen niet
ziek zijn kan. Dan is hij wederom gezond.

Om dif te bereiken is het, volgens haar, in het geheel niet noodig
dat de bidder naast zijn of haar patiént zit en hardop bidt — neen, de
afstand doet hier niet ter zake, deze is geen belemmering voor den Geest.
En het bidden dient orhoorbaar voor anderen te geschieden....

Men mag nimmer de juistheid van een geneeskundige theorie trachten
te bewijzen door er op te wijzen, dat zj resultaten oplevert. Wie dat
doet zou zich op een goeden dag weleens voor het feit gesteld kunnen
zien, dat hij moest erkennen dat drie druppels bloed uit de pink van een
roodharige ongehuwde moeder wratten kunnen doen verdwijnen.

Dat een aantal personen baat zeggen te hebben gevonden bij Chris-
tian Scientisten is een feit en het vermoeden ligt voor de hand, dat wij
hier in meer dan één geval met objectief te constateeren verbeteringen te
doen hebben. Onderscheidene niet-Scientisten” moeten dit erkennen —
zoo b.v. Dr. Lyman Powell, die een interessant ,levensbeeld”’ van: ,Mary
Baker Eddy” heeft geschreven, waarvan bij de Firma Andries Blitz te
Amsterdam een Nederlandsche vertaling verscheen. Powell wijst op de
zegenrijke werking, die de leer van Mevr. Baker—Eddy op zicken en

gezonden heeft uitgeoefend.
In het bekende: ,Leerboek der Zenuwziekten”, dat in 1923 te Haar-

6) Op verzoek van het ,Christian Science Pers-Comité”, flen Ilaag, verwijs ik
hier naar de omschrijving van hel doel van ,The Molher Church” in de: ,Ne-

derl. Staalsalmanak”, 1936, bladz. 1228. _
In: ,Eenheid” (19 Maart 19306) vindt men het standpunt der beweging tegen-

over de groote maatschappelijke vraagstukken.
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lem onder redactie der hoogleeraren L. Bouman en B. Brouwer is ver-
schenen, heeft Prof. L. Bouman een verhandeling over: » Psychische The-
rapie”’ gepubliceerd, waarin in de paragraaf: ,Overreding of Persuasie”
aandacht aan de ,Christian Science” is geschonken. Hij beschouwt haar
zeer terecht als een soort van suggestie-therapie.

In een aantal gevallen zien wij, dat de gebedsgenezer het niet noodig
oordeelt in tegenwoordigheid van zijn patiént — hetzij dan luide of, vol-
gens het voorschrift van mevr. Baker Eddy, onhoorbaar voor den kranke
— te bidden, maar dat hij meent te kunnen volstaan met dit in zijn eigen
woning te doen, ongeacht den afstand, waarop deze zich van het ziekbed
van zijn patiént bevindt.

Ook is het volgens de ,practitioners” de ,Werkers van de Christe-
lijke Wetenschap”, volstrekt niet altijjd noodig, dat de patiént weet, dat
er voor hem gebeden wordt.

De vraag rijst of wij bij dergelijke gevallen nu ook van suggestie-
therapie mogen spreken.

[k wil hier niet generaliseeren, maar het komt mij voor, dat wi in
een aantal gevallen dit zeker mogen doen. Om dit te doen inzien, is het
noodig, dat ik U iets ga vertellen van een reeks interessante proefnemin-
gen, eenige jaren geleden door Dr. Eugéne Osty, gedaan.

Hij observeerde een vrouw, Olga Kahl geheeten, die, evenals o.m.
de hiervoor reeds genoemde Paul Diebel en de proefpersoon van von
Krafft—Ebing, stigmatisatie-verschijnselen vertoonde.

Hebben wij echter bij Diebel te doen met een auto-suggestieve be-
invloeding, bj de proefpersonen van von Krafft—Ebing moeten wi spreken
van stigmatisatie verwekt door geinduceerde auto-suggestie. Suggestor en
sesuggereerde zijn hier niet, gelijk bij Diebel, in een en dezelfde persoon
vertegenwoordigd, maar hier zijn twee personen in het spel. Wi spreken
hier van verbaal geinduceerde auto-suggestie; verbaal d.w.z. door middel
van het gesproken woord. Bij Olga Kahl was nu iets dergelijks het geval,
met dit verschil, dat de auto-suggestie hier niet geinduceerd werd door
het gesproken woord, maar door het gedachte woord d.i. dus telepathisch.
Wij spreken hier van mentaal geinduceerde auto-suggestie.

Wie over dif geval nader wenscht te worden ingelicht neme mijn
(hier roeds genoemde) ,Hoofdstukken uit de Parapsychologie” ter hand.

Bij het kennis nemen van dit geval gaan onze gedachten onwillekeurig
uit naar de zg. booze tooverij (zwarte magie, , Vernichtigungszauber™)
waarvan men door alle eeuwen heen gewag maakt.
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De meest eenvoudige vorm van ,Vernichtigungszauber” is wel de
vervloeking, waarvan wij reeds in den Bijbel gewag gemaakt vinden. Zoo
getuigt Job, dat hij zijn ,gehemelte niet toegelaten heeft te zondigen, om
door een vloek zijns haters ziele te begeeren” (31:30), waaruit dus blijkt
dat hij geloofde aan de mogelijkheid, dat men zijn vijand door een ver-
vloeking naar het leven kan staan. En in: ,Handelingen” 13 : 8—12 lezen
wij van den toovenaar Elymas, die Paulus weerstond en den stadhouder
van het geloof zocht af te keeren. ,O gij kind des duivels, vol van alle
bedrog en van alle arglistigheid” — zoo sprak Paulus tot hem — ,vijand
van alle gerechtigheid, zult gij niet ophouden te verkeeren de rechte wegen
des Heeren? En nu zie, de hand des Heeren is tegen U, en gij zult blind
zijn en de zon niet zien voor een tijd. En van stonde af aan viel op hem
donkerheid en duisternis, en rondom gaande zocht hij, die hem met de hand
mochten leiden.”

Wij hebben hier vermoedelijk te doen met een geval van hysterische
blindheid, ontstaan door indirecte autosuggestie (geinduceerde autosug-
gestie). In de tweede helft der vorige eeuw werden in de klinieken wvan
Parijs (Charcot, Janet) en Nancy (Bernheim) by herhaling de onderschei-
dene varigteiten der anaesthesie door middel van indirecte auto-suggestie
bij personen met verhoogde psychogeniteit in tegenwoordigheid van een
groot aantal belangstellenden opgewekt. Men ,genas’ de proefpersonen
van hun, kunstmatig verwekte, functioneele stoornissen door hun contra-
suggesties te geven.

In de middeleeuwen behoorde het z.g. doodbidden (mortpetten) tot de
meest gevreesde en toegepaste vormen van zwarte magie. ) ,Ich pit
dich . ... daz du.... mich behtietest vor fliechen und vor mortpetten mich
und all mein Freund.”

Zoo bad omstreeks het jaar 1375 een Dominikanes (Adelheid Lang-
mann) uit het klooster Engeltal. In verschillende biechtboeken wt die
dagen wordt met het vervloeken en doodbidden rekening gehouden.

Ook het doodzingen kwam voor. Men koos daarvoor vaak psalm 109.

Wie de middeleeuwsche litteratuur over het doodbidden en dood-
zingen bestudeert zal bemerken, dat dit vaak gepaard ging met het ver-
richten van symbolische handelingen. Een middeleeuwsch schrijver noemt
onder de zonden van heiligschennis ,wassen kinderen te kerstenen” en
hij waarschuwt voorts tegen de zondige baptismata, waarbj het sacrament

7) Zie P. W. J. van den Berg: ,Doodbidden” in: ,Eigen Volk. Alg. Tijdschr. voor
Volkskunde en Dialect”, I, pag. 152,
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des doopsels misbruikt werd door het uitspreken der doopwoorden over
wasfiguren, die daarna werden doorstoken met de bedoeling een vijand
te schaden.

In het licht van de proefnemingen van Osty met Olga Kahl ver-
schijnt dit alles in een geheel ander licht, dan dat, waarin de filosofen
van het rationalisme (,Aufklirung”), positivisme en materialisme het ver-
mochten te bezien. Zij nopen ons rekening te houden met de mogelijkheid,
dat de doodbidder en de doodzanger in een aantal gevallen door middel
van mentaal (d.i. dus telepathisch) geinduceerde autosuggestie ziel en
lichaam van zijn vijand ongunstig beinvloedde. Wat betreft de ritueele
handelingen der toovenaars (misbruik maken van het Sacrament des doop-
sels) — ik ben met Dr. K. H. E. de Jong de meening toegedaan, dat in
een aantal gevallen aan het verrichten dezer handelingen de overtuiging
¢en grondslag ligt, dat men door het verrichten van symbolische hande-
lingen zijn geschiktheid om als ,afzender” op te treden kan verhoogen.
Hier betreden wij het gebied der z.g. ritueele magie.....

Dat de herinnering aan het doodbidden ftot in onze dagen nog onder
het volk wvoortleeft, moge blijken uit o.m. het bekende ;: , Handbuch fiir
Untersuchungsrichter’” van Gross (Miinchen, 1904, I, pag. 435). De auteur
vertelt ons daarin, dat hij een vrouw gekend heeft, van wie men algemeen
zeide, dat zij deze kunst verstond.

Folkloristen weten ons fe verhalen van relicten van dit gebruik,
welke op sommige plaatsen nog worden waargenomen.

De doodbidder is de ,verkeerde” gezondbidder, hjy is de zwarte
magiér, waar de gezondbidder als een soort van witte magiér kan worden
beschouwd ; de doodbidder is de negativist, in tegenstelling tot den ge-
zondbidder, die hier de positivist genoemd moet worden. ...

Ziin alle gebedsgenezers suggestie-therapeuten ?

Het is mij verre deze vraag bevestigend te beantwoorden. Een aantal
is dit zeker. Ik zou mij echter schuldig maken aan onrechtmatige gene-
ralisatie, wanneer ik zou zeggen, dat zij dit allen zijn. Zekerlyk zijn hier
ook nog andere mogelijkheden. Eenige dezer mogelijkheden acht ik geenszins
verwerpelijk, waarmede ik nog niet zeggen wil, dat ik ze aanvaard. Niet
verwerpen en aanvaarden zijn geen synoniemen.

Ik heb bij herhaling gebedsgenezers ontmoet, die mi) vertelden, dat
zij geholpen werden door bovenaardsche machten, onzichtbare helpers,

dienende geesten.
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Over het wezen dezer machten hoort men dan verschillende meeningen
verkondigen. Orthodoxe Christenen, die als gebedsgenezers optreden,
zeggen wel, dat zij door engelen worden bigestaan; theosofen spreken
ons van Meesters en Mahatma's; spiritisten van ,geestelijke dok-
ters”’ ..

Roomsch-Katholieken weten ons te verhalen van Heiligen, die aan
het ziekbed van vrome lieden verschenen zijn en hun genezing hebben
bewerkstelligd. De bekende zeventiende-eeuwsche dichter Jan Luyken,
die zich na zijn bekeering aansloot bij de mystisch-piétistische kringen der
Collegianten, verhaalt ons de geschiedenis van Jeske Klaas, de huisvrouw
van Rince Abbis, vlotschuitvoerder te Amsterdam. Zij was gedurende
veertien jaren aan beide beenen tot aan de heup toe verlamd, zoodat zj
in een wagentje rondgevoerd moest worden. Op 49-jarigen leeftijd werd
een onverwachte genezing haar deel. Er verscheen haar een hemelbode,
die haar haar genezing aan- en verkondigde. De vrouw heeft het verhaal
harer genezing aan Luyken medegedeeld, die het opteekende. Hj maakte
ook een afbeelding van het voorval en ging daartoe opzettelijk naar het
Prinseneiland, waar de vrouw woonde, om de sfeer van het huis van den
vlotschuitvoerder tot zich te doen spreken. Deze afbeelding prijkte met
het navolgende, dichterlijke, onderschrift :

Een bode brenght uyt Godeskracht

Een blijde boodschap in den nacht.

De vrouw ontvonckt in een begeeren
Godt opent haer een klaar gesicht:
Daar staat de bode schoon in 't licht.
Een bloempjen uyt den Hof des Heeren:
Syn woord uyt goddelycken last

Gaet, sonder eenig wancken, vast

Twee daghen syn daer noch verloopen,
Toen vaert Gods kracht door 't lichaam heen
En recht haar weder op de been,

Die veertien jaaren hadt gekroopen.

In de geschriften der spiritisten is bij herhaling sprake van per-
sonen, die met behulp van geesten genezingen zouden hebben ver-
richt. Wij maakten hiervoor reeds met zoo'n genezer kennis: den zouaaf

Jacob.

Ik kom hier nog nader op terug. lk wil er op wijzen, dat wi in
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een aanfal dezer genezingen door hemelboden, geesten, enz. zekerljk
suggestie-genezingen mogen zien. Bij het geval Jeske Klaas acht ik dit,
b.v., zeer voor de hand liggend.

De hemelbode, welke haar verscheen, zou ik willen beschouwen als
een suggestief droombeeld, dat activeerend werkte op haar vis medicatrix
naturae, op de natuurlijke geneeskracht van haar lichaam.

Men kan, dank zj de uitkomsten der onderzoekingen der diepte-
psychologen, en der neo-vitalisten, over het ontstaan van dit droombeeld
teleologische beschouwingen gaan houden welke in harmonie zjn met de
denkbeelden van de Zwitsersche psychologen A.Maeder en O. Pfister ®)s
het droombeeld dus zien als een uiting van een poging van het subliminale
zelf om het supraliminale zelf — het waakbewustzin — zoo te doen
denken, dat de gelegenheid gunstig is voor den innerlijken arts, de na-
tuurlijke geneeskracht van het lichaam, om een genezing tof stand te
brengen, waarbij wij het vermoeden uitspreken, dat de verlamming van
Jeske Klaas slechts een hysterische verlamming was, een functioneele
stoornis, door suggestie ontstaan en die door het doen geven van contra-
suggesties wederom opgeheven kon worden.

Deze contra-suggesties gingen nu uit van — werden nu gegeven door —
het voor deze geloovige vrouw zoo uiterst suggestieve droombeeld.

Het moge waar zijn, dat deze tamelijk nuchtere verklaring een aantal
eenvoudige, geloovige lieden zal doen verzuchten, dat de Wetenschap hier
hun iets stichtelijks dreigt te ontnemen — ik heb mij dit weleens hooren
toevoegen —, in werkelijkheid is dit toch slechts schijnbaar. Want wordt
aan den eenen kant hier het transcendente teruggedrongen, aan den anderen
kant worden onze oogen hierdoor wederom meer geopend voor dat zeer
gecompliceerde geheel, dat menschelijke ziel heet, en komen wij hier tot
beschouwingen over het wezen daarvan, die verre nitgaan boven die,
welke wij vinden in de geschriften der negentiende-eeuwsche positivisten,
rationalisten en materialisten....

8) Zie mijn: ,Hel Spirilisme”, den Haag, 1936, pag. 88.
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ROSWITHA BITTERLICH
door FRANK DE VRIES

Roswitha Bitterlich is een zeer gevoelig kind met een scherpe
opmerkingsgave. Zij tekent en schildert evenwel nimmer naar de natuur.
Het blijkt, dat ze het beeld, dat ze wil vastleggen, met grote helderheid
waarneemt en de weergave van dit beeld door haarzelf steeds als onvol-
doende beschouwt. Zij duldt geen enkele lof.

Niet in het minste onevenwichtig, nerveus of pessimistisch van aard,
integendeel levenslustig als elk normaal begaafd kind, zi) het veel gevoe-
liger, wordt dan plotseling de geest over haar vaardig en gevoelt ze de
absolute noodzakelijkheid de beelden, die zich op een gegeven ogenblik
aan haar opdringen, vast te leggen. Dit geschiedt spelenderwys. Van
france is geen sprake.

Het schilderen of tekenen gebeurt met grote snelheid. Het doek van
.Die Flucht der Heiligenfiguren”, dat van grote afmetingen is, werd op
een Zondagnamiddag voltooid. Als de arbeid volbracht is, toont zij een
opmerkelijke onverschilligheid voor haar werk en de ouders moeten er als
de kippen bij zijn om het weg te nemen, voordat het overschilderd wordt
of weggegooid.

Soms bestaat geen enkele aanleiding voor het scheppen van een werk,
een andere maal daarentegen is bijvoorbeeld de wens om den vader fte
verrassen of ook gewichtiger voorvallen, als ziekte van de moeder, de aan-
leiding tot het ontstaan van een tekening of schilderij. Maar van een
zekere adequatie tussen hetgeen zij beleeft en schept is geen sprake.

Naast een groot aantal déér en doédér kinderlijke tekeningen en aqua-
rellen, die evenwel een enorme vormbeheersing verraden, komen symbo-
lische en humoristische werken voor. De keuze der symbolen geschiedt
geheel intuitief en mist elke nabootsing en gaat soms geheel tegen de
gebruikelijke symboliek in.

Beperken wij ons thans tot de bespreking van twee categorieén wer-
ken, die ik zou willen onderscheiden, nameljk de symbolische en de ka-
rakterstukken. Toft de laatste behoren de vele Chinese, Indiaanse en an-
dere tekeningen en aquarellen. Om met de laatste te beginnen.

Men moet natuurlijk een verfijnd kenner van de Chinese en andere
culturen zijn om de waarde van de werken van Roswitha, die door. deze
culturen zijn geinspireerd, op de juiste waarde te kunnen schatten.
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Aangezien deskundigheid mij hier geheel ontbreekt moet ik mij tot algemeen-
heden beperken.

Men moet zich goed voorstellen: Roswitha heeft nimmer een studie
gemaakt van voortbrengselen van welke cultuur ook en de aanleiding tot
haar scheppingen ligt niet op picturaal gebied. De Indiaanse tekeningen,
blijkbaar geinspireerd door de cultuur der Azteken, ontstonden na het
lezen van Indianen-boeken. Chinese aquarellen schilderde zij na het ver-
tellen van Chinese sprookjes, dus niet na het zien van een Chinees pren-
tenboek of iets dergeljks.

De geest, die uit een Chinese tekening spreekt, is volmaakt anders
dan die van een verbeelding van het Vlaamse volkslied bijvoorbeeld, welke
aquarel geheel doortrokken schijnt te zijn van de Vlaamse geest. Hier is
m.i. geen sprake van een verstandelijk hanteren van cultuur-historische
bijzonderheden, van een met uiterst raffinement gebruikte kleur en lijn,
bewust ,aangepast” aan de bepaalde cultuur, die Roswitha wil verbeel-
den en waarvan de bijzonderheden stuk voor stuk naast elkaar worden
gelegd, maar van een innerlijke ,vatting” van een cultuur. Deze innerlijke
aanvoeling kan a.h.w. uit één enkel waargenomen cultuursymbool terug-
grijpen op de wezenlijkheid van die cultuur ztlf om dan van die essentie
uit met feilloze zekerheid langs volkomen onstarre banen zich fe concre-
tiseren in een beeld, dat dan ook die levende warmte heeft — , Der Sieger!” —,
die elke bewust gemaakte copie of legkaart van copieén moet ontberen.

Belangrijk is de vraag of Roswitha nu dit éne enkele cultuursymbool
kan missen. Er zijn uitingen, die inderdaad in deze richting wijzen. De
.Azteken-verbeeldingen” bijvoorbeeld zijn ontstaan na hetlezen van Indianen-
boeken. De geest ging hier dus wellicht terug in de tijd en kon buiten
een symbool van de cultuur der Azteken, waarvan Roswitha niets schijnt
gezien te hebben. Maar de vraag rijst of dan de noodzakeljkheid van het
sindirecte” symbool vast staat. En ook op deze vraag is een ontkennend
antwoord verre van absurd, gezien de geheel intuitief ontstane verbeel-
dingen der sterren en planeten.

Van een projectie van haar eigen persoonlijkheid schijnt hier geen
sprake te zijn. Integendeel, het is alsof de cultuurgeest zelf zich bediend
heeft van Roswitha als medium. Men moet dit m.i. nu niet zo zien, alsof
hier van enigerlei bezetenheid sprake is of iets dergelijks. Het is volkomen
bewust, dat ik de verklaring — voorzover men in staat is dit te doen —
van dit wonder, dat ons is geopenbaard, zo algemeen mogeljk wens te
houden. Ik ben van mening, dat wij er nauwelijks aan toe zijn anders dan
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met de grootste voorzichtigheid met fermen als helderziendheid e.d. te
te werken. We moeten trachten zo onbevangen mogelijk en algemeen
menselijk in de ruimste zin van het woord dergelijke phaenomena te
omschrijven.

Juist de tentoonstelling van Roswitha Bitterlich is er m.i. het bewijs
voor, dat het zeer de vraag is of de grens tussen psychologie en para-
psychologie wel juist getrokken wordt en of niet normaal en super-
normaal waarnemingsvermogen eigenlijk hetzelfde zijn. Ik sluit hier ook
geheel aan bij de gedachtengang, die Dr. Dietz in zijn artikel in het Januari-
nummer van dit blad ontvouwde.

In plaats van bijvoorbeeld van een inspirerende cultuurgeest te spreken
of van helderziendheid in de tijd of in de ruimte, kan men hier m.i. juist zo
goed zeggen, dat de mensclijke geest tal van instellingen ten opzichte van
de werkeljkheid kent, of liever zelf tal van werkeljkheden kent, die, be-
grensd als het facet van een kristal, in het kristal toch zijn eenheid vindt.
En dat het dan Roswitha Bitterlich mogelijk is beurtelings de facetten van
het kristal te belichten, terwijl het dns, door welke remmingen dan ook,
niet gegund is hetzelfde te doen.

Ik spreek uitdrukkeljk van remmingen. Immers, niet de ontoeganke-
lijkheid van gebieden, waarvan we de ecigenaar zijn, is het natuurljke,
maar juist het tegenovergestelde, de dammen, die hier zijn opgeworpen
en de kosmische stroom hebben afgesneden, waardoor wij als kosmische
persoonlijkheid vrijwel verdorst zijn en wij als begrensde persoonlijkheid
het natuurlijke als een wonder gaan beschouwen, zijn onnatuurljk. ...

Overgaande tot een bespreking van de symbolisohe voorstellingen ves-
tigen we allereerst de aandacht op de tekeningen, die sterrenbeelden voor-
stellen. De eerste tentoonstelling had Roswitha afgeschrokken: zij wenst
niet als een wonderkind beschouwd te worden. Zi voelt zich geen kun-
stenares ; het schilderen en tekenen kost haar geen moeite, terwijl ze juist
als moeilijk beschouwt dat wat men als beroep uitoefent, ook het kunst-
beroep.

Na een korte periode van productieloosheid vertelde de moeder van
Roswitha haar op een avond de namen van sterrenbeelden en planeten.
En terstond ging zij) aan het tekenen en schiep een uiterst merkwaardige
serie tekeningen, negen en dertig in aantal, in drie dagen tijds, volkomen
verschillend, geheel intuitief, die de sterren en planeten voorstellen?).
Alleen een astroloog kan deze uiterst merkwaardige en schone tekeningen

1) Op deze voorstellingen heeftl de universileil van Innsbriick beslag gelegd.
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ten slotte op de juiste waarde schatten. lk vermeld slechts, dat een As-
syrioloog mededeelde, dat de Assyriérs ook Neptunus als zeegod met het
beeld van de hoorn van de hoornslak hadden voorgesteld, juist zoals Ros-
witha dit deed. Een tekening van de zon, zoals Roswitha deze ziet,
vertoont een fantastisch aantal bijzonderheden, waarvan alleen een
sfinxfiguur genoemd zi).

Aangrijpend zijn de religieuze voorstellingen van symbolische aard,
die vaak geheel afwijken van de gebruikelijke. De dood reikt bijvoorbeeld
als pierrot aan Eva de appel. Op een schilderij, waar de onschuld van
het kindeke Jezus in de armen van Maria, varende in een boot te midden
van tal van fantastische dierenverbeeldingen wordt voorgesteld, valt de
enorme gelijkenis van de dierenfiguren op met die van Hieronymus Bosch,
dien 2ij niet kent.

Van de schilderijen, die van een wonderlijjke kleur doortrokken zijn,
by alle verscheidenheid van tinten, noem ik nog de symbolische voor-
stelling der blinde pelgrims, omdat hier het karakter der Russische
kleding volmaakt is getroffen, naar een Russische dame mededeelde. Zelfs
de wijze, waarop de laars van één der pelgrims hersteld was, was geheel
in overeensfemming met de gebruikelijjke manier,

Ten slotte — ik doe slechts een greep, haar werk is eindeloos ver-
scheiden en zeer uitgebreid — een schilderij van de gekerkerde zielen.
Dit ontstond toen Roswitha van Thérése Neumann vernam en hoorde,
hoe deze had gesproken van arme gekerkerde zielen. Zij zeide de zielen
te tekenen. Een zeer wonderljk schilderij ontstond. In een grauwe kerker,
waarvoor een getralied venster, vanwaaruit licht stroomt, zijjn de zielen
zichtbaar als vage grijze figuren, vrijwel zonder contour.

Op de voorgrond is een donkere figuur, die het licht nog niet ziet,
diep gebogen, de andere zielen hebben zich meer opgelost en zijn minder
zichtbaar. Verschillende interpretaties zijn natuurljk mogelyk. My ljkt,
dat door het tralievenster het eeuwige licht stroomt, waarnaar de zielen
verlangen. Zjij zijn evenwel nog te aards, noch te veel stof om door het
venster te kunnen ontvlieden; de donkerste figuur is waarschinljk nog
het meest aan de aarde gebonden.

Misschien, dat hier eenzelfde gedachte verscholen ligt gelijk Johannes
[llig verkondigde, namelijk, dat na de dood de zielen aanvankelyk nog
sterk aan de aarde blijven georiénteerd en slechts langzamerhand zich er
vanaf wenden.
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Dit schilderij dan als slot van een schare werken, die een glans van
hoop zal brengen in het gemoed van hen, die zich bewust worden van
de diepe tragiek, die zich in de loop der eeuwen heeft voltrokken, name-
lijk de ontworteling aan de grond vanwaaruit wij zyn voorfgekomen. In
het grauwe morgenlicht van een schemerende nieuwe cultuur, die kosmisch
zal zijn of niet zal zyn, werd ons een bode gezonden. Laten wi frachten
zijn taal te verstaan.’)

BERICHT

De Jaarvergadering der S.P.R. zal vermoedelijk gehouden worden op
Zaterdag 17 en Zondag 18 April a.s. te Amsterdam (R. Hartplein 4).
Agenda: 17 Apr., 20.15: Dr. Gerda Walther, Die innerseelische Seite
parapsychologischer Phiinomene; 18 Apr, 10.50 u.: Huishoudeljke
Vergadering, Mededeelingen uit het Laboratorium voor Parapsychologie;
9215: Dr. W. H. C. Tenhaeff, Criminologie en Parapsychologie.

Voor de Afdeelingen der S.P.R. zullen de volgende voordrachlen
worden gehouden:

Amsterdam (R. Hartplein 4): 13 Maart: Ds. P. van der Veer,
Parapsychologie en Godsdienst; 27 Maart: Dr. W. H. C. Tenhaelff,
Het probleem der donker-zittingen; 17 April: Dr. Gerda Walther: Die
innerseelische Seite parapsychologischer Phinomene; 8 Mei: Dr. Joseph
Wiist: ,,Die physikalische Natur der auf den Rutenginger wirkenden
Energieform.”

Den Haag (Diligentia): 4 (niet 51) Maart: Dr. W. H. C. Tenhaeft,
Het Kristalzien; 19 April: Dr. Gerda Walther, Die innerseelische Seite
parapsychologischer Phinomene; 30 April: Dr. Jul. Binger, Het Occul-
tisme op Bali,

Rotterdam (Middensteiger 12): 16 Maart: Dr. P. A. Dietz, Droomen
van levensschouw ; 23 April: Ir. J. F. Carritre, Het voorspellen en het
tydsprobleem.

INHOUD
Prof. Dr. Ch. H. van Os, Het Bestaan der Toekomst . . . . . 49
Dr. W. H. C. Tenhaeff, Kwakzalverijy en Occultisme 11, IIT . . . 64
Frank de Vries, Roswitha Bitterlich . . . . . . . . . . . . 92
2 SR AP e T, SPECITTE N I R S ST CL | IOPE IR L S e (L T 2 o O e

1) De schilderijen van Roswilha Billerlich zijn nog te bezichtigen Dbij
Kleykamp in den Haag waar van 22 Maart—19 April een lenloonstelling van hen
zal worden gehouden. Redacliie.
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OVER EENIGE MIN OF MEER OCCULTE MOTIEVEN

IN DE WERELDLITTERATUUR ”
door J. J]. POORTMAN

De parapsychologie houdt verband met tal van wetenschappen.
Welke is haar verbouding ot de schoone letteren ?

Occulte motieven spelen een meer of minder groote rol in de producten
der letterkunde van verschillenden aard.

Een meer of minder groote rol. Er zijn een aantal, maar niet zeer
vele boeken, die occultistische romans genaamd kunnen worden, zooals
een ouder werk als Bulwer Lytton’s ,Zanoni” 2), het meer recente oeuvre
van Gustav Meyrink %) en het nog jongere ,A Glastonbury Romance”
van John Cowper Powyss. In zeer veel meer boeken speelt het occulte
een tamelijk ondergeschikte rol. Er kan eenvoudig verteld worden, dat
men aan spiritisme doet of naar een waarzegster gaat. Het is mij opge-
vallen, dat in vele romans voorkomt, dat men een ander persoon enkel
door hem — van achteren — aan te zien kan doen op- of omkijken. Dit
alles heeft op de handeling maar weinig invloed; daardoor wordt zoo'n
boek nog niet een occulte roman. Tusschen deze twee uitersten in ontmoet
men dan een aantal boeken, waarin het occulte motief middelmatigen
invloed heeft op het verloop. Een voorspelling of voorgevoel kan b.v. het
leven van den hoofdpersoon belangrijk beinvloeden, of het denkbeeld van
reincarnatie kan een der hoofdmotieven zijn %). Occulte of mystieke be-
levenissen kunnen voor den hoofdpersoon van groot gewicht zijn, zooals
in Anker Larsen’s ,Steen der Wijzen".

lets overeenkomstigs geldt van het flooncelstuk. Als eene uiterste heeft
men het mysteriespel, aan het andere een gewoon psychologisch stuk,
~eine Alltagstragdie’”, zooals de ondertitel luidt, als Ossip Dymow's
Nju, waar weer even sprake is van dat doen opkijken 7). Daartusschen
zijn er dan weer overgangen, waarbi) het occulte motief wel degelijk van

1) Voordracht gehouden voor de Amslerdamsche Afdeeling der SP.R.. Zij ver-
schijnl gelijktijdig als nr. 250 van de reeks ,Vragen-van-Nu” (van Gorcum &
Comp., Assen).

2) Bulwer Lytlon: 1803—1873,

3) Vgl. H. Buys, Gustav Meyrink, T. v. P, V, p. 158 e.v,; dr. X A Dielz, Guslaafl
Meyrink, zijn werk, T. v. P,, VI, p. 35 ev.

4) B.v. Grimard, La Famille Hernadec ou les vies successives; Lucien Graux,
Réincarné; de Fransche romans van M, Reepmaker,

a) P. 9—10,
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belang is. Ik wijs b.v. op Sutton Vane's ,Outward Bound” en Fauré-
Frémiet's ,Amilcar”.

Eén onderdeel van de tooneelletterkunde is intusschen voor ons onder-
werp van bijzonder belang: de tragedie en het drama. De tragedie heeft
in Griekenland religieuzen oorsprong. In den vorm van een tragedie,
drama of dichterlijk tooneelstuk is een en ander voortgebracht, dat tot
de belangrijkste scheppingen van den menschelijken geest behoort. Ik noem
b. v. den , Faust” van Goethe, Vondel's ,Lucifer’, Shakespeare’s ,Hamlet",
Shelley’s ,Prometheus Unbound”, Dante's ,Divina Commedia”, Ibsen's
_Brand”. Het dramatisch-tragische karakter is ook aan het Bijbelverhaal
van Job eigen; ook de Bhagawad-Gita is dramatisch opgezet, terwijl het
Christus-drama waarschijnlijk het meest verhevene en aangrijpende van
alle is. Wat is de beteekenis van dit tragische in den mensch? Jser
soms in al Jdeze dramd's iels van een gemeenschappeliken zin te enldekken 7
Een bekende uitspraak van Goethe is, dat hij in zijn ,Faust” allerlei
Jhineingeheimniszt” heeft. Wel is waar wil zijn commentator Witkowski
dit niet op den zin van het geheele werk betrekken!), maar is het toch
niet waarschijnlijk, dat in vele deze genoemde werken inderdaad allerlei
Jhineingeheimniszt” is, en staat het niet vast, dat men, al moet men een
kunstwerk ook weer niet te zeer ontleden om aan de aesthetische
werking geen afbreuk te doen, toch tot op zekere hoogte moet trachten te
begrijpen en te verklaren, daar anders de beteekenis er van niet tot ons
doordringt 7 Daarom willen wij probeeren om dat ,Hineingeheimniszte”,
dit occulte, althans voor een deel bloot te leggen: het occulte verdient
nu eenmaal als zoodanig te gronde te gaan.

" Deze poging is er niet een, die nog onder de experimenteele para-
psychologie valt. Nu behoeft alle occulte onderzoek nog niet experimenteel
of zelfs maar empirisch te zijn: er is ook een verklarende?’) en begrijpende
taak der wetenschap. Ernstiger is een ander bezwaar. Letterkunde, dat is
fiktie. Romans en tooneelwerken zijn voortbrengselen der fantasie. Ook al
mogen deze fantastische producten hun bekoring hebben — men denke
b. v. aan de verhalen van Edgar Allan Poe en E. Th. A. Hoffmann —,
welle belang hebben ze voor de wetenschap, welke bewijzende kracht kan
men aan hen toekennen? Ons antwoord daarop is: men zal wel moeten
onderscheiden. Er is een letterkunde, kunstgeschiedenis en aesthetica, die

1) Goethes Fausl, 2, Band, Kommentar und Erlduterungen, p. 134.
l:lz‘;lgL Heymans, Ges. Kleinere Schriften, I, p. 210, 226; Haagsch Maandblad, I,
p. .
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zich van de waarde van het kunstproduct als zoodanig rekenschap geeft.
Inzoover hebben zij zeker waarde voor de wetenschap, maar op deze
zijde zullen we thans niet ingaan. Dat nu een in een roman geslaagde
séance of een in een boek uitgekomen voorspelling bewijzend zouden
zijn voor de werkelijkheid van bepaalde occulte verschijnselen, willen wij
natuurlijk geenszins beweren. Hoogstens kan men iets dergelijks zeggen,
dat, als b.v. zooveel auteurs in overigens in het geheel niet occulte
romans dat motief van door-aanzien-van-achteren-op-doen-kijken inlas-
schen, het waarschijnlijk is, dat zij, goede waarnemers als zij vaak zijn,
het ook voor werkelijk houden. Anders zouden zij het waarschijnlijk niet
gebruiken. Ik heb enkelen van hen gevraagd, of zij het inderdaad voor
werkelijk hielden en meerderen hebben dit bevestigd ). Terwijl de waarheids-
waarde van de fantastische schepping als zoodanig dus nihil is, zal men steeds
op den auteur moeten teruggaan. [s de dichter ook niet vaak tevens de ziener,
de uiterst fijngevoelige, die inderdaad meer ervaart dan de gewone mensch en
deze ervaringen in zijn dichtwerken invlecht ? Hj kan dat ook veilig doen :
als dichter wordt hij toch al voor niet geheel toerekenbaar gehouden.
Hij behoeft ook veel minder bang te zijn dan de geleerde, wat de collega’s
ervan zullen zeggen, want zijn collega’s vallen niet over déze dingen.
Tusschen scheppenden arbeid en magie en occultisme bestaat een verband.
In beide gevallen vindt ideoplastie plaats. — Wanneer Shelley b. v. in
»Queen Mab” de ziel beschrijft als het lichaam verlatend?), wanneer
Tennyson dicht over ,The Wakeful Dreamer”, dan zouden dif wel eens
meer dan enkel dichterlijke verbeeldingen kunnen zijn. Tennyson zelf
hechtte veel waarde aan bepaalde mystieke ervaringen, die hij placht te
hebben ®). Het ,open bewustzijn” van Anker Larsen is kennelijk een eigen
beleving van den schrijver.

Wi zijn hiermee allengs op het terrein der godsdienslwetenschap
aangekomen, n.l. van dat der religieuze en mystieke ervaring, dus der

1) Op deze heele kweslie hoop ik nog verder in le gaan. Imlusschen houd ik
mij aanbevolen voor de opgave van plaatsen in romans enz, waar dil gegeven voor-
koml, evenals voor andere gegevens ler zake. Is er soms iemand, die zich in slaat
achl, dit verschijnsel willekeurig teweeg le brengen, zoodal men er mee zou
kunnen experimenteeren? In boeken gebeurt hel in den regel onwillekeurig,

2) Vgl S. M. Imam in ,,The Theosophist”, 'Aug 1936, pag. 437
3) Vgl. A. K. Jenkins in ,The Theosophisl”, Jan. 1936, p. 452.
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godsdienstpsychologie, terwijl by de waardeering dezer verschijnselen de
wijsbegeerte van den godsdienst om een hoekje komt kijken. Ook dit
alles verwijdert zich van de empirische parapsychologie. Daarom kunnen
deze gezichtspunten hier wel terloops ter sprake komen. Ons onderwerp
heeft nu eenmaal relaties naar allerlei kanten ; hoezeer we ons ook moeten
beperken, wordt allerlei hier ,gestreift’”. Wanneer het waarschiynlijk zou
bljken, dat in de meeste der genoemde drama’s eenzelfde zielsconflict,
met een varieerenden, maar toch zich essentieel gelijk blijjvenden inhoud,
met wellicht een min of meer wetmatig verloop, naar voren kwam, dan is dit
waard vastgesteld te worden, onder welke wetenschap dat ook moge
vallen. Over de beteekenis daarvan kunnen wij dan nog even philo-
sofeeren, De wisbegeerte staat nu eenmaal aan het einde (evenals aan
het begin) van elk onderwerp.

Ook de mythologie staat tot onze beschouwingen in verband. Vele
van de genoemde tragische helden zijn mythische figuren. Ook ten opzichte
van de gestalten der mythologie heeft men zich vaak afgevraagd wat er
toch wel ,hineingeheimniszt” mocht zijn. Zoozeer pogingen tot duiding
hier voor de hand liggen, zoo onbetwijfelbaar is het gevaar van deze
misbruik te maken. W1 moeten hier nader ingaan op de beteekenis der
allegorie. De allegorie ,zegt iets anders’, spreekt in beelden, die echter
tamelijk doorzichtig zijn. Zi) staat niet zeer hoog aangeschreven en niet
geheel ten onrechte. In de late Middeleeuwen en in het begin van den
Nieuwen Tijd paste men haar o.a. veel toe: denkt u maar aan de
. Zinnespelen” en aan allegorische voorstellingen zooals van de Fortuin,
den Qorlog enz., die als welgedane dames op de schilderijen uit dien tijd
rondzweven. Het karakteristieke en tevens het bedenkelijke van de alle-
gorie is haar bewustheid, volledige bepaaldheid. Daardoor wordt zj
vervelend. Zijj is volgens Ermatinger de rationalistisch-teleologische vorm
der symboliek!). Aan symboliek ontkomt de kunst niet. Bijna iedere
figuur in de kunst zegt veel meer dan haar onmiddellijke inhoud is; zijis
minstens aanleiding tof het genieten van... de schoonheid. Maar in vele
gevallen roept zij ook nog allerhand anderen inhoud op. Deze inhoud
mag niet 4l te scherp bepaald zijn, anders wordt de aesthetische werking
gemist. Er wordt meer aangeduid, dan gezegd: ,Alles Vergingliche ist
nur ein Gleichnis”'. Dit alles is toe te geven, maar het neemt niet weg,

1) Das dichlerische Kunstwerk, p. 290. Vgl. ook Encycl. Handboek van het Mo-
derne Denken, sub voce,
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dat de duiding, de ook redeneerende interpretatie toch in een aantal
gevallen noodig is om tot den zin van het geheel door te dringen. Zjj, die zoo
op de allegorie afgeven, vergeten hoeveel allegorie er steekt in een aantal
zeer goede en zeer bekende kunstwerken. Op de grens staat b.v. een
werk als Bunyan's ,The Pilgrim’s Progress.”” Daar komen inderdaad tal
van zeer simpele allegorieén in voor. Toch heeft dit boek een ontzaggelijken
opgang gemaakt. Maar ook in erkend voortreffelijke werken als Dante’s
»Divina Commedia” steekt veel allegorie. Beatrice is waarschijnlijk een
jeugdliefde van Dante, tegelijk staat zij in zijn dichtwerk voor Jde Liefde.
Dat een figuur als Mephistopheles, die van zichzelf zegt : , Ich bin der Geist,
der stets verneint....; ..ein Teil des Teils, der anfangs alles war, Ein Teil
der Finsternis, die sich das Licht gebar...” 1) ook zeer algemeen bedoeld
is, kan niet geloochend worden. Of men dit nu allegorick noemt, of een
symboliek, waarover zich laat redeneeren, doet er niet toe; aan de moge-
Iykheid van uitleg en bezinning vermindert dat niets.

Wanneer men van litterair meer naar theologisch-mythologisch gebied
overgaat, is de geoorloofdheid en noodzaak van allegorische interpretatie
nog grooter ?). Ook hier kan intusschen te ver gegaan worden. Welk
criferium moet aangelegd worden? Het ruimste ware wel, indien men
zeide : allegorische uitleg is steeds geoorloofd, mits zij slechts sticht. Zoo
vind ik b.v. de volharding van Odysseus beslist stichtelijk. Of men echter
in het wachten van Penelope nu inderdaad het afwachten van het hoogere
in den mensch, dat het lagere zich bekeert, mag zien, is een andere vraag.
Men zal, met name ten opzichte van jongere schrijvers, toch ook moeten
vragen, in hoever de auteur een dergelijken allegorischen of symbolischen
zin in zjn schepping heeft willen leggen, waarbij anderzijds weer te be-
denken is, dat de kunstenaar ook vaak half-onbewust schept. Trouwens,
er bestaan vele scheppingen, waarvan de auteur niet of niet gencegzaam
bekend is: mythen, legenden en sprookjes, die juist door bezinning op en
duiding van den inhoud bekoorlijk worden, waar althans de uitleg aan
de bekoring niet schaadt. De prinses, die verlost moet worden, de
schoone slaapster, die gewekt moet worden, de verloren zoon, die terug
zal keeren, ontleenen die verhalen hun macht over ons niet voor een deel

1) 1338, 1349 eyv.

2) Vgl. G. A, van den Bergh van Eysinga, Allegorische Interprelalie, Openbare
Les, 1904; De paedagogische waarde der allegorische inlerpretalie tegenover haar
~moderne” bestrijders verdedigd, 1905,
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aan de diepte, die het motief van hoop op uiteindelijke verlossing voor
1 ons heeft?
d Is dus een zekere allegorische interpretatie, hetzij in godsdienst-
wetenschappelijken, hetzij in litterair-aesthetischen zin zeer zeker geoorloofd
te.noémen, ten einde inderdaad eenige klaarheid in onze problemen te bren-
i‘ gen, moeten wij nog een stap verder doen. Bi) dezen stap sluitik mjy aan,
zi) het niet volledig, bij een onderscheiding, die dnnie Besant heeft gemaakt
| in haar boek ,Esoteric Christianity”’. Zij spreekt daar over de beteekenis
van de figuur van Christus. Misschien zal men vragen, of de figuur

van Christus dan behandeld dient te worden in een verhandeling
als deze, die over de wereldlitteratuur, gespecialiseerd in de richting
van de schoone letteren, gaat. Maar men vergeet dan, dat de Bijbel ook
een schoon geschreven boek is. De Bijbel is 66k een boek als zoodanig
— biblos — en, uiterlijk beschouwd, zelfs een zeer succesrijk boelk, one
of the best sellers of the world. Het spreekt van zelf, dat de parapsy-
chologie en de Ned. S. P. R. zich er voor hoeden een bepaald theologisch-
dogmatisch standpunt in te nemen. Haar sprekers zijn echter wrij voor
eigen verantwoording op een punt in te gaan, waaraan zich zooveel
controversen geknoopt hebben. Dat de bijbel ook als litteratuur en tegelijk
met andere dichterlijke scheppingen behandeld wordt, getuigt niet van
il oneerbiedigheid : hij is althans ook een machtige kunstschepping. Omgekeerd
‘ hebben wi er al op gewezen, dat ook in de litteraire scheppingen, waar

— = pa—

wi) op in wenschen te gaan, voortdurend religieuze en metaphysische
gezichtspunten meespelen,

W at is nu die onderscheiding, die Annie Besant ten opzichte van de
Christus-figuur maakt, die wij, eenigszins gewijzigd, over willen nemen
* en die ons van zooveel belang voor ons onderwerp ljkt? Er is in de
| eerste plaats een bislorisch-empirisch niveau of aspect van het Bijbelverhaal :
] Jezus, de leeraar in de zooveelste eeuw na de stichting van Rome rond-

¢ | gaande onder de Joden. Dan is er het mythiche aspect: als in zooveel

| andere godsdiensten is de stichter, uit een Maagd geboren, het onderwerp
'll van een zonnemythe. Hierbij sluit de latere vaststelling van zijn geboorte
ilr op een datum even na den kortsten dag des jaars op het Noordeljk
| halfrond aan'). Verder is er de kosmische Christus, Christus als de tweede
Persoon van de Drieéenheid, één in wezen met den Vader, met den
Vader als eersten en den Heiligen Geest als derden Persoon. Van dit

1 1) Vgl _Esoteric Christianity”, § 5.
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aspect van de Christelijke leer hebben de Hegelianen een gewichtige wijs-
geerige interpretatie gegeven. Ten slotte is er de myslieke Christus : Jezus,
die lijdt aan het kruis en weer opstaat van de dooden. Dit aspect is
daarom zoo dierbaar aan het menschelijk hart, zegt Annie Besant, omdat
de mensch er zichzelven in herkent, sterker, omdat ieder van ons eens
ergens iets dergelijks door moet maken. De mystiecke Christus moet,
volgens haar, in ieder van ons geboren worden'). Geheel afgezien van
het Messiasschap geeft het Bijbelverhaal, zoo gelezen, een relaas van
ervaringen en beproevingen van iedere menschelijke ziel. Geboorte, doop,
verheerlijking op den berg, kruisiging en hemelvaart symboliseeren vif
stadia in het leven van den mysticus?), — Het komt mij voor, dat deze
onderscheiding inderdaad van groot belang is. Terwijl toe te geven is,
dat de figuur van Christus juist als eenheid van al deze aspecten in het
religieuze leven van het Westen zoo'n groote rol gespeeld heeft, kan
het N. T. m. i. nooit begrepen worden zonder tezijnertijd ook al deze
aspecten zuiver te onderscheiden en één voor één in aanmerking e nemen.
Te vaak is men geneigd alle gewicht op een of twee van hen te leggen
en andere te verwaarloozen. Voor de Oud-Modernen was er niet veel
meer dan de historische Jezus, een goedmoedige leeraar der Joden. Voor
anderen weer is hij niets dan mythe, heeft Jezus niet geleefd en is met
de reis van de zon door de teekens van den Dierenriem het voornaamste
uit het Evangelie-verhaal verklaard®). Zoo gaat het verder, al is er
terecht veel nadruk gelegd op den mystieken Christus, op de Christus-
ervaring in het menschelijk hart en ook op Christus als Tweede Persoon
der Drie¢enheid, welke Drie¢enheid naar het woord van een theoloog
het dynamische element in het Godsbegrip brengt, en dan ook op het
verband tusschen deze twee, den mystieken en den kosmischen Christus.
Maar Al deze aspecten moeten m.i. in het oog gehouden worden.

Wat wij nu voorstellen te doen is een dergelijke onderscheiding toe
te passen bij de verklaring van de min of meer occulte motieven in een
aantal werken der wereldlitteratuur. Eerst wanneer men deze vier aspec-
ten of niveau's, n.l. bet bistorisch-empirische, bet mythisch-fanlastische, bel
kosmisch-metaphysische en bet persoonlik-mystieke uiteenhoudt, kunnen deze
werken in het juiste licht, wat ons begrijjpen aangaat, verschijnen.

1) Vgl. Gal. 4, 19.
2) T a p, §6.
3) Vgl. de opvatting van Arthur Drews.
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Daarbij zullen sommige twee, andere drie aspecten blijken te beaitten,
enkele zelfs alle vier, maar altijd is het noodig zich rekenschap te geven
om welk aspect het gaat, wil men wat er meer of minder opzetteljk
,hineingeheimniszt” is naar buiten kunnen brengen.

Laat ik terwille van de duidelijkheid beginnen met vast te stellen, dat
er allerlei litteratuur bestaat, waarbij niet als het ware twee of meer be-
teekenissen overelkaar geplakt zijn, doch die zich slechts op één niveau beweegt.
Zoo heeft men op de verschillende niveau’s de volgende soorten van
geschriften, gedeeltelijk onder de schoone letteren vallend, gedeeltelijk niet.
Op het historisch-empirisch niveau b.v. den gewonen psychologischen roman,
en daarnaast de geschiedschrijving, met als tusschenvormen de biographie,
de autobiographie en den historischen roman. Op het mythisch-fantastische
niveau vele mythologieén en fantastische verhalen. Eigenlijk zou men alle
romans, poezie enz., inzoover ze ,verzonnen’ zijn, in deze tweede rubriek
kunnen onderbrengen!). Legenden, sagen en sprookjes behooren hier in
ieder geval thuis. Aan den anderen kant komen niet veel werkeljk zui-
vere voorbeelden van deze rubriek voor, daar in den regel of toch weer
veel aan de werkelijkheid ontleend is, &f veel reeds een allegorische
beteekenis heeft. Op deze vermengingen gaan wij nog uitvoerig in.
Een aantal boeken zijn echter wel vrij zuiver fantastisch, meer fantastisch
dan occult, b.v. die van Edgar Allen Poe en E, Th. A. Hoffmann, die
wel de meesters der fantastische kunst genoemd kunnen worden?). ~
Op het derde, kosmisch-metaphysische niveau krijgen wij dan verschillende,
hetzij meer theologisch, hetzij meer wijsgeerig georiénteerde kosmogonieén
en ontologieén, zooals in de geschriften der Neo-Platonici, of in die van
Scotus Erigena, of ook bij Boehme, bij Schelling en de moderne
theosofie voorkomen. Op het vierde en laatste, het persoonljk-mystieke
niveau bewegen zich verhandelingen van mystici en anderen over het
intieme beleven der ziel, over de innerlijke ervaring en de fazen der ziels-
ontwikkeling. Ik denk b.v. aan de Middeleeuwsche mystici, aan andere
beschouwingen bij Boehme, aan de Yoga-sutra’s van Patanjali en een
boekje als ,Light on the Path” van Mabel Collins.

Dit zijn dus alle vrij zuivere vertegenwoordigers van uitsluitend één

1) Daartegenover slaal, dal geschiedschrijving loch ook steeds een schepping en
cen selectie inhoudt. Er vindt tusschen hel eerste en hel tweede niveau een gra-
dueele verschuiving plaals van de onderlinge verhouding van weergave der wer-
kelijkheid en ontwerpende verbeelding.

2) Vg@l. Dr. P. A, Dietz, T.wP, VI, p. o
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der vier aspecten. Wij gaan nu over tot de bespreking van vermengingen
der vier aspecten en dit zal ons vrij lang bezig houden.

Het laat zich hooren, dat men een vermenging van het historisch-
empirische en het persoonlijk-mystieke aspect heeft, wanneer van Fechner
bericht wordt en Wilhelm Wundt in zijjn ,Erlebtes und Erkanntes’ zelf
verhaalt, dat zij ergens een religieuze crisis hebben doorgemaakt.
Zoo schrijfft ook Anker Larsen in een boekje ,Bei offener Tir, mein
Erlebnis”’ over een mystieke ervaring, die vervolgens als ,open bewust-
zijn” ook in zijn roman ,De Steen der Wijzen" voorkomt: een overgang
dus van de vierde naar de eerste en tweede rubriek.

Frederik van Eeden laat in ,De kleine Johannes” Windekind
Johannes bij de hand nemen, Johannes wordt dan klein en zweeft met
hem tusschen planten en dieren'). In het fantastische verhaal — op het
tweede niveau — gebeurt dus iets, dat gelijkt op wat in de parapsycho-
logie — op het eerste niveau — onder discussie is als ,excursie ' : tijdelyk
verlaten van het lichaam. — Dat van Eeden wel degelijk een voorbeeld
ervan is, dat een schrijver (zooals wi reeds bespraken) eigen ervaringen
verwerkt in een roman, blijke uit zijjn ,,De Nachtbruid” ?) in verband met
hetgeen hij meedeelt over zijn eigen droomleven in zijn ,Studies” ?) en in
de ,Proceedings’”’ der Engelsche S.P.R.*%).

,De kleine Johannes” is eigenlijk een modern sprookje. Hoe is het
met de oudere dprookjes? Het mythisch-fantastische is wel heel sterk in
hen. Daarom ontbreekt het empirische element daar echter niet.
Dr. Dietz wijst er in zijn artikel ,Het Occultisme in de Sprookjes” °) op,
dat de gegevens der sprookjes zich nauw aansluiten bij occulte verschijn-
selen, die de parapsychologie bestudeert: er komt telepathie in voor,
kryptaesthesie, de dieren uiten zich evenals de Elberfeldsche paarden enz.
Natuurlijk blijft er zeer veel fantastisch (gelukkig) over, maar waar de
overeenkomst is, daar is zij frappant. Dr, Dietz vraagt zich dan ook af,
of de menschheid niet in de sprookjes de magische ervaringen uit den
oertijd verwerkt heeft ), — Het voorbeeld van de sprookjes bewijst, hoe

1) P. 12 eyv..

2)-L a, p TN ev..

3) IV, p. 2.

{) LXVII; vgl, Tenhaeff, Het Spiritisme, p. 139, e.v.; Dr. FFrederik van Eeden als
Parapsycholoog, T. v. P, II, p. 135.

5 T.v.P, I, p. 220 ev. = Parapsychologische Studién, p. 22 ewv.,

8 P 28 =28
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gemakkelijk meerdere aspecten tegeljk kunnen voorkomen zonder dat
men daarop verdacht is. De aanwezigheid van een bepaald aspect gaat
veel verder dan men verwacht, of men was reeds geneigd zich bj
het voorkomen van slechts één ander aspect neer te leggen.

Hetzelfde geldt ook van werken als den Bijbel en de Ilas. Men
heeft eerst niet willen gelooven, dat Troje een historische stad was, tot-
dat Schliemann de plaats aanwees. In den Bijbel en ook in het Maha-
bharata ') komen waarschijnlijk veel meer historisch-juiste bijzonderheden
voor dan men in een bepaalde periode heeft willen aannemen. De ééne
beteekenis van een dergelijk werk behoeft de andere niet uit te
sluiten.

Een verwant geval treft men aan in de wonderverhalen van het N. T..
Ook deze heeft men vaak gladweg in twifel willen trekken, 6f ze, van
anderen kant, geheel als zuivere wonderen, de wetten der natuur door-
brekend, opgevat. Prof. M. C.van Mourik Broekman heeft in een studiein het
T. voor Parapsychologie aangetoond, dat op vele ervan een nieuw licht
valt, wanneer men ze vergelijkt met de resultaten van het parapsycholo-
gisch onderzoek van ook elders voorkomende verschijnselen *). Het
parapsychologisch-empirische aspect gaat dus ook hier veel verder dan
men in den regel geneigd is aan te nemen. Dit doet echter geen afbreuk
aan de andere aspecten van den Bijbel, zoomin als die andere aan het
empirische aspect. Intusschen vatte men de aspecten niet op in den zin
van een volledige evenwijdigheid. Er komen motieven voor, die slechts in
één of twee aspecten passen en beslist niet in een ander. Zoo zal men
de Onbevlekte Ontvangenis van Maria toch wel enkel mythisch en kos-
misch en niet parapsychologisch moeten verstaan,

Ik heb boven de vraag opgeworpen of wij in de aldoor wachtende
Penelope, in Doornroosje, die bevrijd moet worden, enin andere dergelijke
gegevens nu de ziel, hef hoogere zelf van den mensch mogen zien, die
wacht op de komst van den bevrijder, het zich bekeerende, als de
Verloren Zoon terugkeerende lagere bewustzijnselement. Dat een soortge-
lijke allegorische interpretatie inderdaad aangewezen is, wordt somtijds
door den schrijver zelf aangeduid. Frederik van Eeden doet dit b.v. in zyn
naamgeving: de ontmoetingen van Johannes met , Wistik"’, , Pluizer” en ,Dr.
Cijfer” spreken voor zichzelf. De grenzen van subject en object zijn hier

1) Vgl. Encyel. of Religion and Ethics, 8, p. 326.
2) VI, p. 14 av, 226 ev..
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blijkbaar wverschoven: de personen, die de hoofdfiguur in het verhaal
ontmoef, zijn tegelijkertijd tendenties in zijn eigen zieleleven. De innerljke
factoren in het ontwikkelende bewustzijnsleven van een jeugdig mensch
worden tot figuren, die hij tegenkomt, geobjectiveerd. In Bunyan’s Pel-
grim’s reis geschiedt dit ook, maar op een kinderlike en min of meer
hinderlijke manier. Bj) van Eeden is de allegorie geenszins storend.
Dit verschuivingsprocédé is nu belangrijk en interessant. Het houdt in een
aanraking van het tweede, fantastische aspect met het mystiek-persoonlyke,
Factoren in de ziel worden in het fantastische verhaal tot objectief
ontmoete figuren in meer of mindere aansluiting bij figuren, die in de
werkelijkheid kunnen voorkomen '). Ook in den droom geschiedt dit.
Jung noemt dit de ,Deutung auf der Subjektstufe”’. Hij schrijtt: ,Diese
Deutung nimmt, wie der Name sagt, alle Figuren des Traumes als per-
sonifizierte Ziige der Perstnlichkeit des Triumers” %), In de litteratuur
wordt van dit procédé, zooals wij ook nog verder zullen zien, veelvuldig
gebruik gemaakt. In de mythologie en bijbelsche exegese is het in bepaalde
perioden schering en inslag geweest, waarbij men ongetwiyfeld ook te
ver is gegaan. Prof. van den Bergh van Eysinga haalt b.v. Philo aan,
die, als Abraham van Ur naar Palestina reist, daarin een verlaten van de
wereld en een inkeering tot zichzelf ziet %). In den Helleenschen tijd was
deze wijze van uitlegging ook geliefd o.a. om de oude godenverhalen op
een hooger peil te brengen®). Ten opzichte van de mythologie zal men
moeilijk geheel afstand van haar kunnen doen. In de mythologie zyn
ongetwijfeld ook zeer diepe metaphysische gedachten in beeldenden vorm
uitgesproken. Het zou ons thans echter te. ver voeren anders dan terloops
op de antiecke mythologie in te gaan, terwijl wij om dezelfde reden aan
de figuren der Graal-sage en andere gestalten uit Richard Wagner's
werken moeten voorbijgaan. Er is nog te veel te behandelen in anderen
zin.

Het is treffend, dat die innerlijjke ontwikkeling eener ziel zoo vaak
wordt voorgestel door het beeld eener reis. Moge de uitleg der Odyssee

1) Zoo kan een bepaald leeraar — ,dr. Cijfer” — in de werkelijkheid of in cen
jengdroman het symbool vormen van eigen tendentie lot formeele intellectualileit.
Zoo werkl de eene vrouw op ons als Greichen, de andere als Bealrice, en sluil
daarbij telkens bij een ander element in ons aan,

2) Oa. ,Uber die Energetik der Seele”, p. 162—163.

3) Allegorische Interprelatie, p. 24

4) B. v. Heraclides in zijn ,Homerische Allegorieén”. Vgl. v. d. Bergh van Eysin-
ga, t.a p, p. 10 ev,,
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— een typisch reisverhaal — volgens deze lijnen wat gewaagd lijken!),
Bunyan's ,Eens Christens Reize naar de Eeuwigheid” is uitdrukkelijk
als allegorie bedoeld. Dit boek 1s zeer veel gelezen en vertaald; de
bekendheid van uitdrukkingen als ,Kermis der IJdelheid” en de ,Vallei
der Schaduwen des Doods” wijzen hier ook op. Ofschoon van Prote-
stantschen oorsprong is het b.v. ook voor Roomsch-Katholiek gebruik
geschikt gemaakt. De gebeurtenissen op Christiaan’s reis worden wel
eens in analogie gebracht met de vijf trappen, die Annie Besant onder-
scheidde in het leven van den mystieken Christus ?). Hoe dit zij, ook een
zeer bekende Indische leer gewaagt van een ,, Pad”, dat betreden moet
worden ter volmaking.

Ook Dante's Divina Commedia heeft een dergelijke inkleeding.
Dr. J. D. Bierens de Haan heeft geschreven over , Dante’s Mystische
Reis”. Deze gaat van de hel over het purgatorio naar den hemel.
Het is — om te beginnen — een ,afdaling in eigen ziel'” %). ,,Innerlijke
factoren (worden) gepersonificerd tot figuren als Virgilius en Beatrice’ 4).
Dit komt dus wederom neer op een samengaan van het tweede, mythisch-
fantastische en het vierde, persoonlijk-mystieke aspect. Dr. Bierens de Haan
komt op tegen de gedachte, dat Dante een materieele hel op het oog
gehad zou hebben®). Toch kan Dante zeer wel aan een gelocaliseerde
hel, vagevuur enz. geloofd hebben, wat dus op het eerste miveau zou
liggen. Dit komt ons zelfs niet onwaarschijnlijk voor. Toe te geven is
echter, dat die andere aspecten, met name het mythische, in de ,,Divina
Commedia’’ overheerschend zijn. Dante heeft zeker niet als C. W. Lead-
beater in zijn ,,The Other Side of Death” een soort Baedeker voor het
hiernamaals willen schrijven. Daarom kan in de ,,Divina Commedia” wel
iets van alle aspecten aanwezig zijn. Ook het kosmisch-metaphysische
moment ontbreekt niet. Zoo is Beatrice, historisch een Florentijnsche
jeugdliefde van Dante, mythisch zijn begeleidster vanaf het Aardsche
Paradijs, mystiek de liefdeneiging in de voortschrijdende ziel, kosmisch

1) Men zie echter de studie van dr, L. A. Bihler, ,De Mythologie als gepopulari-
scerde Mysteriekennis, in 't bijzonder verduidelijkt aan de Odyssee van Home-
ros” (Groningen, 1918),

9) Coode Adams in ,The Theosophist” van Jan. 1928, p. 469 ev..

3) J. D, Bierens de Haan, L a, p., p. 94

4) T.a.p, p- 174

5 T.a. p, p. 8 ev., Vgl ook Tijdschrift voor Wijshegeerle, VII, p. 3 ev..
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God's de wereld bewegende liefdekracht?).

Is de reis derhalve een bekend beeld voor de geleidelijjke opstijging
van de ziel van het lagere tot het hoogere, van de overwinning allengs van
den geest over de stof, deze opstijging is intusschen slechts de helft van
een geheel. Volgens vele dichterlijke philosofieén ging aan deze opstijging
of evolutie een nederdaling of involutie vooraf. De Grieksche wijsgeeren
spraken van een hodos katoo en hodos anoo, Middeleeuwsche denkers als
Dionysius de Areopagiet en Scotus Erigena van een egressus en een re-
gressus, Indische van pravritti en nivritti, een uvitgang en een terugkeer.
De gedachte is dan steeds, dat de ziel zich eerst meer en meer inwikkelt
in de stof. om zich daar geleidelijk weer uit te bevrijden, waarbij het
denkbeeld van vele opeenvolgende aardelevens moeilijk gemist kan worden.

Ook deze involutie, deze nederdaling is door de dichters bezongen.
Onze Vondel heeft verschillende legenden omgewerkt tot de tragedie van
den Aartsengel Lucifer, die uit trots of hoovaardij en yverzucht op
den mensch in opstand komt tegen God, verslagen wordt en in de hel
geworpen, na eerst Adam in diens zondeval meegesleept te hebben. Dit
is zeker alles grootendeels mythisch &n kosmisch bedoeld. Daarbjj is het
diep genoeg. Evenals het supra-lapsarisme ten opzichte van den mensche-
lijken zondeval vraagt of God dan Adam niet zoo geschipen had, dat hy
moest vallen, kan men vragen of Lucifer niet op mobst staan. Boehme
philosofeerde niet voor niets over het ,contrarium’’, het tegenwerkende
element in God zelf, dat de aanleiding is tot de openbaring. Hoe dit zj,
de .Lucifer” is het drama der involutie uit trots of, zooals Vondel zegt,
hoovaardij, hetzij als algemeen metaphysisch beginsel van het individua-
lisme, of als een gebeurtenis in het leven van één ziel. Ook het historische
aspect ontbreekt niet: er komen zinspelingen in het stuk voor op den
Nederlandschen opstand tegen Spanje, naar aanleiding waarvan Jonck-
bloet en van Lennep hebben betoogd, dat de ,Lucifer” in de eerste plaats
of zelfs in het geheel niets anders was dan deze politieke allegorie. En
wat het empirische betreft, het werkelijke bestaan van engelen wordt
door sommigen niet onmogelijk geacht.

Die gedachte van een nederdaling en een opstijging wordt in het
Christendom in den regel gezien als de val in Adam en een weer opstaan

1) Vgl. Bierens de Haan, La.p, § 3:, Dante’s Wereldleer: de Kosmische Lielde
en de Erotische”. Men vergelijke ook de opstijging der liefde in Plato’s Sympo-
sion. Voor de ontmoeling van Dante mel Bealrice in de Divina Commedia verge-
lijke men ook die van Faust mel de vergeestelijkte Grelchen (12069 e.v.).
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in Christus. MHilton's ,Paradise Lost” behandelt den zondeval, die voor
hem een zege is der zinnelijkheid over de rede. Zijn — veel korter —
»Paradise Regained” handelt over de verzoeking van Christus in de
woestijn.

Is de ,,Lucifer” het drama der involutie uit trots, de ,,Faust’"’ van Goethe
beeldt de involutie uit door begeerte '). Het thema der dichting mag ik als
bekend veronderstellen. Faust wordt niet door een persoonlijke liefde
voortbewogen. Mephistopheles zegt :

Du siehst, mit diesem Trank im Leibe,
Bald Helenen im jedem Weibe. ?)
en elders heet het:
So tauml’ ich von Begierde zu Genusz
Und im Genusz verschmacht’ ich nach Begierde. ?)

Zooals de ,,Lucifer” geheel gaat over de tegenstelling van God en
den aartsengel, die volgens de legende de duivel wordt, zoo begint de
»Faust” met den ,Prolog im Himmel”, een gesprek tusschen den Heer en
Mephistopheles. Daarbij krijgt Mephistopheles de vrijheid, evenals Satan
in het boek Job, om den mensch, waarover het gaat, te beproeven, om
te trachten hem aan zich te onderwerpen. Faust sluit naar aanleiding
daarvan met Mephisto het bekende verdrag :

Kannst du mich mit Genusz betriigen;
Das sei fur mich der letzte Tag! %)
Doch zoover komt het nooit geheel. Bij Faust's ecinde, in het tweede
deel van het dichtwerk, zegt hij alleen voorwaardelijk :
Zum Augenblicke diirft’ ich sagen :
Verweile doch, du bist so schén! %)
waarop Mephistopheles antwoordt :
Ihn sittigt keine Lust....?%)

1) Merkwaardig is ook hel motief van de mythe van Promelheus (Men zie
0.a. Shelley’s , Prometheus Unbound™”). Ook daar een opstand tegen den oppergod-
Jupiter, Een gevallen-zijn in den vorm van een geklonken-zijn aan de rols. Pro-
metheus handell echter niet uil persoonlijke molieven, zooals Lucifer naijverig is
op Adam, maar hij wil hel vuur brengen aan de menschen. ITel eindigt met een
overwinning op Jupiler; het is involulie en evolulie ineen. Deze god, waarbij men
miel staan blijfl, herinnert aan de loepassing van den Hegelschen drieslag op de
Christelijke Drieéenheid.

2) 2603, 2604,

3) 3249, 3250,

4) 1696, 1697

5) 11581, 11582,

6) 11587,
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terwijl datgene, waardoor Faust zoozeer bekoord was, dat hij het ver-
drag bijna had vervuld, een altruistisch ideaal was van werken voor an-
deren, gelijk men meermalen heeft opgemerkt'). De engelen voeren dan
ook na Faust’s dood zijn ,Unsterbliches” weg?), terwyl als motto van
de geheele dichting de regels niet ver van het einde kunnen gelden:
Wer immer strebend sich bemtiht,
Den kénnen wir erltsen. %)
Is de ,Faust” dus evenals de ,Lucifer” een involutie-drama, er wordt
toch een uifzicht geopend, dat de involutie niet het laatste woord is.
Evenzoo sleept Lucifer Adam wel in zijn val mee, maar aan het slot der

tragedie is sprake van
Den Sterke, die de Slang, den Draak het hoofd zal pletten %)
d.i. Christus, in wien de menschheid weer op zal staan.

In den ,Faust” vinden wi overigens de vier verschillende aspecten
terug. De historische aanleiding is een dr. Faustus, die in de Middel-
eeuwen leefde %). Een gestalte als Mephistopheles en vele tooneelen, vooral
in het tweede deel, zijn mythisch-fantastisch. Kosmisch-metaphysisch behalve
mythisch is de , Prolog im Himmel” en de heele fignur van denzelfden Mephisto,
.der Geist, der stets verneint”’. De begeerte-problematiek vertegenwoordigt
het mystiek-persoonlijke aspect, terwijl ongetwijfeld verschillende figuren
in het drama zooals de daemonische Mephisto, de alledaagsche Wagner
en de natuurlijke Gretchen ook gepersonifieerde factoren zin binnen
een Opperfaust, wiens zielsconflict geschilderd wordt. —

Ik wil thans een trek bespreken, die aan bijna alle hoofdfiguren uit
de door ons bedoelde scheppingen eigen is, n.l. een min of meer ingrijpende
wankelmoedigheid.

Nemen wij b.v. de Bbagawad Gita, des Heeren Lied, een in Indig€ op
hoogen pris gesteld, in zichzelf afgerond onderdeel van het Mahabharata.
Op het slagveld van Kurukshetra wordt Arjuna door twijfel aangegrepen
over de juistheid van den strijd. Er ontwikkelt zich een gesprek tusschen
hem en zijn wagenmenner Krishna, waarbij de laatste hem met tal van
redenen opwekt uit zijn twijfel en apathie. Evenals nu in het boek Job
alleen aan het begin en het einde concrete dingen gebeuren en de rest wordt
ingenomen door gesprekken tusschen Job en de vrienden, zoo is ook de
aanvangsscéne in de Gita met Arjuna’s twijffel niet veel meer dan de aan-

1) Vgl. Witkowski, t.a.p., p. 113

2) Na 11824,

3) 11936, 11937,

4) 2138, vgl. 2176.

5) Vgl Witkowski, t.a.p, p. 21 ev.: ,Der historische Fausl”.
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leiding voor het ontvouwen van een betoog over de verschillende scholen
van Yoga en andere bespiegelingen. Intusschen zij hier opgemerkt, dat ook
in de Bhagawad Gita onze vier aspecten terugkeeren. Het Mahabharata,
waarvan de slag op Kurukshetra een episode is, heeft allicht een historischen
achtergrond. Het verhaal als zoodanig is mythisch-fantastisch. Verder wordt
Krishna, de wagenmenner, vaak opgevat als het Hooger Zelf, de diepere
bezinning, die het twijfelende lagere verstand beleert'). In 111, 42 heet het :
,,verslaat gij dan den vijand in den vorm van begeerte, moeilijk te overkomen.”
Dit is dus op het mystiek-persoonlijke niveau: Kurukshetra is ook hetslagveld
der ziel. Ten slotte openbaart zichin het gedicht Krishna, de wagenmenner,
als de God Wishnu in eigen persoon, die menschengedaante aangenomen
heeft tot heil van de schepselen 2). Wishnu, de tweede Persoon van de
Hindoesche Driettenheid : hier heeft men dus het kosmische-metaphysische
aspect.

De twijfel van Arjuna is intusschen het witgangspunt voor de geheele
verhandeling. Waar is nog meer sprake van wankelmoedigheid? Het klassicke
voorbeeld hiervan is Hamlet:

The world is out of joint. O cursed spite,
That ever I was born to set it right.

Hamlet vermant zich wel, maar zoo laat, dat hjj zelf ook ten onder
gaat. — Den tegenhanger van Hamlet, het minimum van wankelmoedigheid
vindt men in het sprookje van den knaap, die niet bang te maken was.
Doch aanleiding om te versagen was er blijkbaar wel.

Ook Lucifer kent zijn aarzeling. Aan het begin vande desbetreffende
verzen laat Vondel Lucifer in een analogie met Hamlet zeggen:

Of ergens schepsel zoo rampzalig zwerft als ik 7 9)

Het aangrijpendst is de wankelmoedigheid wel uitgebeeld in het
verhaal van Jezus’ zielsstrijd in den hof van Gethsemane, waar Hi bad
zeggende : ,,Mijn Vader, laat dezen drinkbeker van mij voorbijgaan” %).
Eerst had Hij tot de discipelen gezegd : ,,Mipn ziele is bedroefd tot den
dood toe; blijft hier en waakt met mij.”” ®) Jezus herhaalt driemaal zijn
klacht eindigende, zooals U weet: ,,doch niet geljk ik wil, maar gelijk
gij wilt" %). Jezus, die eenerzijds is de Messias, incarnatie van God,

===

1) Vgl. o.a. Annie Besant, Hints on the Study of lhe Bhagavad Gila.
2) Vgl. Speyer, De Indische Theosophie, p. 192,
3

) 1634,

4) Matth. 26, 39.
5) 38.

6) 39, 42, 44,
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wankelt anderzijds als ieder onzer: daardoor komt Hij zoo na aan het
menscheljk hart.

In den mensch zijn altid twee mogelijkheden. Faust zegt:

Zwei Seelen wohnen, ach! in meiner Brust. ')

Dit dualisme is plastisch uvitgebeeld in het merkwaardige verhaal
van R. L. Stevenson: ,,The Strange Case of Dr. Jekyll and mr. Hvyde.”
Dr. Jekyll heeft de samenstelling van een drank ontdekt, waardoor hij
zich in een ander kan veranderen. Deze andere is zijn lagere mogelijkheid.
Kon hij elk van de beide dualistische elementen in zijn natuur slechts in
twee verschillende persoonlijkheden laten huizen, dan zou het probleem
opgelost zijn, zoo denkt hij. Maar het komt anders uit: de slechtere
mogelijkheid, belichaamd in mr. Hyde, krijgt, nadat hij eenmaal een zekere
zelfstandigheid verworven heeff, meer en meer overwicht op dr. Jekyll
en wordt diens ondergang. Ook hier dus weer de personificatie van een
zielsfactor, maar in dit zoo goed geslaagde verhaal is de personificatie
niet een verborgen zin ervan, doch het knooppunt van de intrigue.

Terecht zegt Emil Lucka in zijn ,,Grenzen der Seele” ®): de mensch
kan de tweespalt op twee wijzen oplossen: door te kiezen voor de vrijheid
en het hoogere, of voor de onvrijheid en het lagere. De eerste keuze is
de heroische oplossing van het conflict, de tweede de daemonische. Het
daemonische in den mensch en de oude gedachte van daemonen, evenals
de engelen op zichzelf bestaande wezens, — hoe is de verhouding
tusschen deze twee? Het daemonische is een zielsfactor, die mythisch-
fantastisch als de duivel of als een duivelsch wezen in allerhande verhalen
optreedt. Daarby staat deze duivel kosmisch-metaphysisch voor het
,,confrarium”, het tegenwerkende in God ?). Dat duivelsche of daemonische
kan dus in dichtwerken optreden als zoovele gepersonifieerde zielsfactoren,
maar heeft het ook geen empirischen zin als objectieve wezenheden en
wat is het verband tusschen deze twee? Het bestaan van een kategorie
lagere, niet-menschelijke, min of meer kwaad willende geesten is niet wt
te sluiten; de gedachte van een eventueel bezeten-zijn van den mensch
door hen is zeer oud. Men zal het dan zoo moeten zien, dat het toegeven
van den mensch aan een bepaalde mogelijkheid of tendentie in hem, hem
voor zoo iets openstelt. Is daarbij dan sprake van iets subjectiefs, of van

1) 1112
2) P. 92
3) Z. b, p. 109.
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iets objectiefs 7 Men vergete niet, dat er redenen zjn om aan fe nemen,
dat voor een zekere helderziendheid of kryptaesthesie wat in den regel
subjectief is, objectief waarneembaar schijnt te worden'). Natuurlpk
speelt ook het mythisch-fantastische hier aldoor een groote rol, maar
daarom kan er wel &énige empirische grond ook zijn.

Op de onlangs in het Museum Boymans te Rotterdam tentoongestelde
schilderijen van den laat-middeleeuwschen schilder Jeroen Bosch komen
ook allerlei daemonische figuren in zeer frappante uitbeelding voor. Door
de critici is herhaaldelijk gezegd, dat deze figuren evenals die der heiligen
daartegenover ook de uitbeelding (dus een mythisch-fantastische uitbeelding
met personificatie) van verschillende tegengesteld serichte tendenties in
des schilders eigen ziel waren. Het is echter niet uitgesloten, dat er ook
een zekere historisch-empirische aanleiding voor hem bestaan heeft, na-
tuurlijk voor de heiligenfiguren, maar ook door middel van een zekere
astrale visie voor de daemonen. — Ten opzichte van Odilon Redon vraagt
men zich dit ook af.

Verwant met dit alles, met dit daemonische zoowel in als buiten den
mensch, is een bekend occultistisch motief, dat nl. van den ,,Facbler op
den Drempel’. Dit gaat blijkbaar terug op de ,Aeneis” van Virgilius, waar
in het zesde boek Aeneas de onderwereld tracht te betreden, maar den
drempel bewaakt vindt door de furie Tisiphone:

cernis, custodia qualis
Vestibulo sedeat ? facies quae limina servet?”)

In den occulten roman ,,Zanoni’ van Bulwer Lytton wordt hetzelfde
motief zoo verwerkt, dat Glyndon in de kamer van Mejnour door middel
van een elixir een geest oproept van welks afschuwelijke verschijning hi) dan
zeer verschrikt ®). Of deze letterlijke of empirische zin van den Wachter
echter in ,,Zanoni” de eenig bedoelde of de belangrijkste is, moet sterk
in twijfel getrokken worden. Aan het einde van het boek treft men een
verklaring aan, waarbij verschillende personen uit den roman met zoo-
veel woorden worden gelijkgesteld aan bepaalde zielsfactoren, b. v. :
Zanoni: idealisme: Viola: menschelijk instinct; Mervale: conventiona-

1) Vgl. T.v.P, IV, p. 230—231; mijn ,Tweeérlei Subjectivileil, Onlwerp eener
Cenlrale Philosophie””, § 44.

2) VI, 574, d7o.

3) Men zie ook J. G. Ubink’s drama ,De Wachter op den Drempel”, Vgl dr,
K. H. E. de Jong in ,Na lien jaar”, Gedenkboek van den Bond van Ned., Tooneel-
schrijvers, Delfl, 1934, p. 320 e.v..
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lisme : Glyndon : niet volgehouden inspiratie. Ten opzichte van de figuren
van dezen roman onftvangt men dus van.de zijde van den auteur een
sitdrukkelijke vingerwijzing, dat in dit geval een dergelijke ,,Deutung auf
der Subjektstufe”’ mogelijk en bedoeld is. Wij zijn. dan ook van meening,
dat deze roman, mits met aandacht opgenomen, geheel gelezen kan wor-
den als de geschiedenis van een innerlijk zielsconflict met al de fazen en
dynamiek daarvan.

Hetzelfde geldt o.i. van een veel moderner boek, dat ook aan onze
huidige aesthetische maatstaven beter beantwoordt: n.l. ,,A Glastonbury
Romance” van John Cowper Powyss. Ook hier allerlei occulte motieven
vooreerst op historisch-empirisch niveau — het Engelsche stadje Glaston-
bury, dat ook Avalon genoemd wordt, heeft een Graal-traditie —, maar
de geheele handeling krijgt o.1. (de schrijver geeft het hier nief toe) eerst
reliéf, wanneer men de hoofdpersonen uit den roman ook als subjectieve
factoren opvat. lk heb dat onlangs elders uitvoerig ten opzichte van dit
boek geanalyseerd en mag daar dus hier naar verwizen').

Om nu tot den ,,Wachter op den Drempel” terug te keeren : dater in
zeldzame gevallen wel eens afschrikwekkende verschyningen voorkomen,
is niet uit te sluiten; dit ligt op het eerste niveau; meer voor de hand
ligt echter om den Wachter als een zielsfactor te duiden. Bulwer Lytton
geeft dan ook in die verklaring achter in ,Zanoni” een dergelijken uitleg
en een ander schrijver over het onderwerp zegt, dat de Wachter vele
vormen heeft, zooals den draak van St. Michagl, de slang, die Eva ver-
leidde enz.?). Hier zijn wij dus geheel op mythisch-fantastisch terrein.
Merkwaardigerwijze gebruikt ook Ibsen in zijn ,Brand” (over welk stuk
wij nog iets in het midden zullen brengen) een analoog beeld. Hy laat
Agnes tot Brand zeggen:

Wihl, Du stehst am Scheidewege !
Lisch’ das Licht, — und das Gespenst, Du
W eiszt, es wird von neuem rege....")

In de meeste dezer gevallen staat de ,,Wachter op den Drempel”
wel voor 's menschen lagere natuur, die in een praegnante situatie zich doet
zelden, en die daarin overwonnen moet worden om iets bepaalds te bereiken.
Deze lagere natuur moet dus niet, om in de termen der psycho-analyse te

3
9 Franz Hartmann., The Dweller on the Threshold, Adyar Pamphlel, no. 115

of The Theosophist, XI, p. 120 ev..
3) Samlliche Werke (Fischer, 1917), 11, p. 361,

1) ,Een merkwaardig Boek”, Theosophia 44, p. 89 ev, p. 123 ev.,
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spreken, verdrongen, maar in de oogen gezien worden '), waarbi) men
bedenke, dat van een zeker standpunt uit, het eigen zieleleven waar-
schijnlijk gedeeltelijk objectieve vormen aanneemt ?). Het dichterljke beeld
en de werkelijkheid zouden zoodoende min of meer samen kunnen vallen. —

Al deze dichterljke scheppingen, tragedies, drama’s enz. vertoonen
sterk verwante trekken en een zeer belangrijk aspect van vele van hen is
0.i., dat zij een bepaald, diep zielsconflict allegorisch, of als u dat liever
wilt, symbolisch, dat wil dus in dit geval zeggen met die persomhicatie
van zielsfactoren, weergeven. Van verwante trekken noem ik b.v. de volgende.

Er zijn altijjd remmende, niet begrijpende, min of meer alledaagsche
figuren. Zoo mr. Pliable en mr. Worldly Wiseman in de ,Pelgrimsreis”,
de banausische Wagner in den ,Faust”, de vrienden van Job, de proost
en de schout in ,,Brand”’, de discipelen van Jezus, die niet één nacht konden
waken en in het algemeen de Joden in het Bijbelverhaal, de fabrikant
Philip Crow in ,A Glastonbury Romance” en andere.

Als tegenpool van wat de hoofdpersoon beleeft is de Juivel een zeer
geliefkoosde figuur. In het Boek Job en in den ,Faust” wedt hi) met den
Heer ; , Lucifer” is het verhaal van zijn eigen verleden en wval; Milton's
,Paradise regained”’ heeft tot onderwerp de verzoeking van Christus door
den duivel in de woestin ®), Hier sluiten zich dan allerlei andere tegen-
werkende factoren of situaties bij aan, in de eerste plaats de ,Wachter
op den Drempel”, figuren als de slang in het paradijs, Judas, Pluizer in
,De Kleine Johannes”, Klingsor in ,Parzifal” de furién by Prometheus,
Circe, de Sirenen en de vriers in de Odyssee.

Daartegenover staan dan leidende en bemoedigende figuren : de Wagen-
menner in de Bhagavad Gita, Virgilius en Beatrice in de Divina Com-
media, in ,Zanoni” de figuur van Zanoni zelf, Geard in ,A Glastonbury
Romance”, Pallas Athene voor Odysseus. Vaak wordt de hoofdpersoon
echter aan zichzelf overgelaten: in het algemeen komt de tegenwerkende
kracht meer naar voren dan de leidende.

Dan is er altijd een soort ramp, bezoeking of verzoeking, wat in de
tragedie de peripetie, de omwending is. Na den intocht in Jeruzalem de
kruisiging; de dood op het schavot van Viola in den roman ,Zanoni”;

1) Vgl Bahler, t a.p, p. 66—67, die verbantl legl lusschen den Wachler op
den Drempel en de Medusa

2) Z. b, p. 114,

3) In de lijst van personen optredende in  Brand” komt ook ,der Versucher in
der Wiisle” voor (ta.p., p. 246), helgeen blijkbaar slaal op een verschijning in de
laatste acle, die zich als Agnes voordoet (p. 412—415). —
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de bedreiging by het oversteken van de ,River of Death” in de ,Pel-
grimsreis” ; de ondergang van Brand in het gebergte.

Daarbij blijft het echter niet. Zelfs de tragedie eindigt steeds met
wat dr. Bierens de Haan in zijn geschrift over ,Het Tragische” ') noemt
Jhet heilsverschiet”. Hamlet gaat ten onder, maar de intocht van Fortinbras
aan het slot geeft een geluid van hoop voor de toekomst. , Zanoni” eindigt
aldus, dat het kind van Viola glimlacht en: ,The Fatherless are the
care of God!”. Christian in de Pelgrimsreis bereikt ,The Celestial City”.
Bij Brand's ondergang klinkt een stem: ,Gott ist deus caritatis”. 2)
Odysseus verslaat de vrjers, Doornroosje ontwaakt, de Verloren Zoon
keert terug. Dante komt in het Paradijs. Op de kruisiging volgen op-
standing en hemelvaart.

Het is hier de plaats voor enkele opmerkingen over bef tragische.
Het tragische is een aesthetisch effect: de ontwikkeling van het gebeuren
in de fragedie ondervinden wij als verheven en schoon. Wil het effect
van het tragische bereikt worden en behouden blijven, dan moet aan bepaalde
voorwaarden worden voldaan. De ,Faust” b.v. voldoet niet geheel aan
deze voorwaarden; daarom kan natuurlijk in een dergelijk dichtwerk wel
een ander aesthetisch effect bereikt worden. Wat de tragedie betreft,
moet er veel van ondergang in voorkomen en het ,heilsverschiet”, dat
eenerzijds niet ontbreken mag, mag anderzijds geen te groote plaats in-
nemen. Daarom schrijft dan ook Bierens de Haan, dat het kruismysterie
op zichzelf wel tragisch is, maar het Christendom niet: daarvoor komt er
te veel van opstanding in voor ®). Nu moet echter wel onderscheiden
worden (gelijk dr. Bierens de Haan ook doet) tusschen een aesthetisch en
een religieus uitgangspunt en hun tendenties kunnen wel gedeeltelijk tegen
elkaar ingaan. De fragedie vereischt, om het eens onomwonden te zeggen,
veel narigheid en weinig hoop; het religieuze beleven veel hoop en een
overwinning over de narigheid. Beide hebben ons iets te zeggen. De ver-
eeniging van beide gezichtspunten kan men zoo vinden, dat men het tragische
opvat als een faze, een onderdeel van het religieuze beleven. Vanuit het
religieuze gezichtspunt is het tragische conflict dan niet meer dan een wel
belangwekkend, maar voorbijgaand onderdeel ; het aesthetische effect wordt
bereikt door op dat onderdeel het volle licht te laten vallen.

Intusschen geldt dit .religieuze verband in het bijjzonder wvan het
subjectief-tragische. Men moet wel onderscheiden het objeclief-tragische en

1) Leiden, 1933
2) P. 419,
3 Toap, 83
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het subjectief-tragische. Bij het objectief-tragische beleven wij het tragische
effect door toe te zien op den ondergang van den held, die wel object
van het tragische gebeuren is, maar geen tragisch subject. Zoo vergaat
het ons tegenover een antieke figuur als Oidipous, nieuwere als Othello
en Richard III 1). Bij het subjectief-tragische daarentegen nemen wi nog
op een geheel andere wijze aan de tragiek deel: daar is het tragische
van het uiterlijk gebeuren naar den mensch zelf verlegd: het tragische
bestaat hier in de innerlijke tweespalt van een ziel ?). Hieronder valt de
weifeling van Hamlet en de strijd in Gethsemane: Hamlet en Christus
zijn tragische subjecten.

Als tragische subjecten vragen zij echter nog op geheel andere wijze
onze aandacht dan terwille van een aesthetisch effect. In potentie zyn wi
allen tragische subjecten; de mogelijkheid aan een dergeljken tweestrid
hebben wij allen in ons. Voor een deel is dit dualisme, deze ambivalentie
cen zeer algemeene, ja, bijna alledaagsche ervaring. Waar nu echter ver-
schillende van deze werken, die tegelijk een religieuze en een litterair-
aesthetische beteekenis hebben, naar onze meening gemeenschappeljk op
doelen, dat is op de mogelijkheid en het voorkomen van zeer bepaalde
religieuze belevingen, van een innerlijke beproeving, die eens, of misschien
ook soms bij herhaling, in het leven van het individu kan voorkomen.
Daarbij treedt dan een praegnant tragisch zielsconflict op, een innerlijke
tweespalt, al mogen uiterlijke omstandigheden de innerlijke factoren ook
beinvloeden en versterken. Daarbij moet een bepaald doel bereikt worden
— zooals op een reis; daarbij wordt eenige leiding gegeven, maar niet
van grooten omvang; daarbij wordt tegenwerking ondervonden, hetzij van
passief-begriploozen, hetzij van actief-bedreigenden aard. Daarbiy wordt
getwijfeld en geaarzeld. Daarbij kan door volharding, overgave en offering
een overwinning behaald worden, waarna een heilsverschiet opdoemt.

Op een dergelijke beleving slaat dan het aspect van den ,mystieken
Christus”, die ons zoo na aan het hart ligt, omdat wij er onszelf in her-
kennen. Bij den mystieken Christus moet de gedachte van den Messias
of Wereldleeraar dus ver gehouden worden, al kan het zyn, dat omge-
keerd ook een Messias een dergelijk innerlijk conflict beleeft. Maar volgens
het vierde of mystiek-persoonlijke aspect is in een dergelijk verhaal de
praegnante zielsstrijd van ieder individu gesymboliseerd en gedramatiseerd.

Een dergelijke zin komt nu o.. ook toe aan een schepping als Thsen's

1) Vgl. Lucka, L a.p, p. 72
9) Val. Lucka, p. 76.
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_Bran?”, waar ik ten slotte nog iets over wil zeggen. Men vat dit tooneel-
werk vaak zoo op, dat het de belichaming is van de ,absolute Forderung”,
van het ,alles of niets”, van de principieele afkeuring van het ,,compromis”.
Dit is ongetwijfeld juist: dit motief komt telkens en telkens weer in het
werk naar voren en is daar toft schoone uitdrukking gebracht. Heeft het
werk echter soms nog een andere beteekenis dan deze aesthetische en
algemeen-ethische ? Het ligt voor de hand om vast te stellen, dat het
stellen van een dergelijken absoluten eisch nu wel heel fraai is, maar dat
de voldoening eraan in het practische leven nu eenmaal niet mogeljk is,
ja, dat vele compromissen daar zelfs bepaald geboden en plicht zijn. Bj
deze overweging daalt dan dienovereenkomstig de waardeering van Ibsen’s
schepping. Ons inziens ligt aan haar echter nog iets anders ten grondslag
dan het stellen van een in zijn algemeenheid hersenschimmigen eisch. Dit
andere is dan, dat in bepaalde omstandigheden, n.l. in een conflict als boven
bedoeld, het ,alles of niets” by uitstek geldt en een compromis heilloos is.
Er zijn omstandigheden, waar compromissen geboden zijn en er zijn er,
waar zij uit den booze =zijn; een dergelijk praegnant religieus-innerlijk
conflict is een van de laatste en Ibsen heeft dat als zoovelen voor hem
neergelegd. Men zou Brand het moderne Christusdrama kunnen noemen ?).
Ibsen sluit ook uitdrukkelijk bij het Bijbelverhaal en den strijd in
Gethsemane aan en laat Brand vragen:

Was tat Goft in der Olbergsfunde,

Da ihn der Sohn, verzweifelnd schier,

Anflehte : Nimm den Kelch von mir!

Nahm er dem Sohn den Kelch vom Munde?

Nein, leeren muszt 'er 'n bis zum Grunde ?).

Gebeurt dit niet, danis ,das Gespenst”, de , Wachter op den Drempel”
ywieder da”. De hefboom is in beide gevallen het offer: Jezus bidt:
, Uw wil geschiede” en Brand offert achtereenvolgens moeder, kind en vrouw.

Bij het objectief-tragische, waar de mensch de speelbal is van het
lot, ontbreekt dit element. Bij het subjectief-tragische bevecht de mensch
door zijn offer de overwinning op het lot.

1) Hel onpraclisch-idealistische heeft Don Quicholte mel hem gemeen. Don Qui-
chotte met zijn strijd tegen windmolens is echler de kennelijke dwaas. Men heefl er
echler de aandacht op gevestigd, dat de geliefdheid wvan Don Quichotle in de
Spaansche landen op zijn navolging — als dolende ridder — van Chrislus terug-
gaal. (Vgl, C. Jinarajadasa in ,The Theosophist”, Sepl. 1933, p. 720 ev.). Ook Par-
cifal is .der reine Tor”, Peer Gynt echler is innerlijk Qwaas.

2) T.a p, p- 209; vgl. p. 249; 416,
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Waarom is er die rampspoed of tegenspoed? Het is alsof alle kwade
invloeden, die de mensch ergens in werking gesteld heeft, opeens losbreken.
Dit is alleen billjk, wanneer de mensch schuld heeft. Bij het objectief-
tragische is het vaak zoo, dat de mensch een moreele schuld heeft, zij het
uit een min of meer ver verleden, terwijl ook by het subjectief-tragische
de moreele schuld of zwakheid in den regel niet geheel ontbreekt. De
schuld is echter vaak, zoowel bij het objectief-, als bij het subjectief-tragische
geen moreele, maar een metaphysische schuld ). De held wordt gestraft,
niet alleen voor zijn zondige begeerte, maar ook voor zijn individueelen
wil tiberhaupt, ja, het schijnt wel voor zijn verbijzonderd of individueel
bestaan ?). lk wees er reeds op, dat het supra-lapsarisme zich afvraagt,
of Adam niet mobest vallen, terwijl men, dit op Lucifer toepassende, kan
vragen : is die trots, die ,hybris” van den aartsengel niet noodzakelijk ?
Hi is als het ware de voorvechter, de pionier van het individualisme.
De mythe van Prometheus geeft 66k een verhaal van een opstand tegen
den oppergod, maar veel meer als een gerechtvaardigd en in de rede liggend
iets. Toch breken ook de onheilen over hem los. Hier is geen moreele
schuld meer, maar wel een metaphysische. De mensch, die zichzelf wil
zjjn, die zijn eigen weg wil gaan, wordt gewroken in zijn byzonderheid.
Als individu is hij een zelfstandige eenheid, maar tegelyk een zeer byzonder
1ets, een ,,eenzijdigheidje’” *). Er is daarom wel eens gezegd: , Jeder Charakter
ist ein Irrtum” ). Deze bijzonderheid wordt in het conflict pinlijk naar
voren gebracht en de moreele schuld, die eris, wordt tegelykertid gestraft.
Maar er gebeurt tevens nog meer. De verhouding van het bijzondere tot
het algemeene, van het infrasubject tot het suprasubject, van den enkelen
mensch tot den wereldgrond wordt doorleefd en het probleem van het
lijden tiberhaupt wordt gepeild en door offering opgelost.

Tot dergeljke overwegingen kan dat, wat o.. in onderscheidene dich-
terlijke kunstwerken is ,,hineingeheimniszt”’, aanleiding geven.

1) Vel. Bierens de Haan, tap., § 15,

2) Vgl. Lucka, tap., p. 62 av,
3) Vagl. mijn De Noodzaak der Eenzijdigheid”, Assen, 1936, p. 25.
1) Met hel ,pantragisme”™ van een Hebbel ¢n Bahusen behoefl men daarom nog

niet mee le gaan. Vgl ook Lucka, tLap., p. 62
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EEN TELEPATHISCHE DROOM
door Dr. M. LIETAERT PEERBOLTE

Zenuwarts te Den Haag

Bij één mijner patiénten heb ik onlangs een parapsychologisch voor-
val mede gemaakt, dat ik, dank zij het feit, dat geen specifiek persoonlijke
dingen vermeld behoeven te worden, hier kan mededeelen.

Het betreft hier het merkwaardig coincideeren van een droom, en
eenige dagen later van een ,,flits” van deze patiénte met een gebeurtenis, die
in mijn gezin voorviel. Over die gebeurtenis kan ik kortzijn. 1 November
1956 aanschouwde een dochter het levenslicht, terwijl reeds Zaterdagavond
31 October, laat, de eerste ernstig gemeende teekenen zich voordeden,
dat het kind nu wel eens op aarde wilde rond gaan kijken, m.a.w. mijn
vrouw geraakte Zaterdagavond 31 October in partu en het kind werd
Zondag 1 November geboren. Bedoelde patiénte is nu by mij aan huis
geweest 30 October, 2 November en 4 November. Op 2 November ver-
telde de patiénte in den nacht van Zaterdag 31 October op Zondag 1
November den volgenden droom te hebben gehad:

+Een zijkamer, waarin ik in bed lag. Dr. L. P. kwam erbj). Er kwam
een nieuwe patiénte binnen, een vrouw met bruinen hoed met veer, een
kind op den arm en een kind aan de hand. Ze zeide : in het portaal ston-
den twee blauw gekleurde lampetkannen vol water, die door één van de
kinderen omgegooid waren. U dacht: al dat water in de gang, maar U
bleef beleefd. De patiénte ging naast het bed zitten, de kinderen werden
in een mand gelegd en veranderden in poesjes. U zei tegen de kinderen:
voel over mijn kin en zeg wat je voelt, Ik ging de kamer uit met opzet
om U alleen te laten met de patiénte.”

Dien Maandagavond, 2 November, werd deze droom wel behandeld,
maar over de geboorte van de dochter werd niet gesproken'), terwijl ik
zelf dien avond geen weg wist met den droom.

Woensdag, 4 November, kwam de patiénte weer. De eerste vraag,
tot my gericht, was toen: ,,Hebt U een kind 7"’ lk was ietwat overrom-
peld, daar ik zeker wist, dat geen mijner patiénten iets omtrent deze ge-
beurtenis wist en antwoordde: ,Ja, hoe weet U dat?’ Het antwoord
was: ,,Gisteravond (d.i. Dinsdagavond 3 November) liep ik op de tram

1) Als psychotherapeut heb ik een slerke neiging om al mijn eigen huiselijke
omstandigheden geheel builen de psychotherapie te houden. Daarom werd zelfs
peen advertentie geplaatst ter gelegenheid van de wvermelde gebeurtenis, terwijl
geboortekaartjes pas Donderdag 5 November werden verzonden,
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te wachten en dacht zoo ineens: nu moest de dokter een kind hebben!en
op hetzelfde oogenblik wist ik zeker, dat U een kind had.”

Spontaan rakelde de patiénte toen den hier boven vermelden droom
weer op en wist hem geheel zelfstandig uit te leggen. De lampetkannen,
die omgegooid waren door een der kinderen, beteekende de geboorte
(inderdaad is het storten van water in de psychoanalyse bekend als een
symbool voor een bevalling) en zoo werd plots die droom, die gedroomd
werd in den nacht van de werkelijke bevalling, er een die deze bevalling
symbolisch uitdrukte.

Even zat ik toen zeer verwonderd: ik zelf had deze interpretatie,
die zoo voor de hand lag, Maandagavond in het geheel niet gezien en het
was zelfs voor mij pinlijk, te moeten constateeren, dat ik als psychothe-
rapeut in de spreekkamer mijn persoonlijke ,,Erlebnisse” zoo volmaakt
,verdrong”, dat ik zelfs blind was voor het interpreteeren van een droom,
die met deze ,,Erlebnisse” verband hield.

Deze droom is eenerzijds op te vatten als een telepathische droom
op afstand (spontaan), terwil anderzijds het feit, dat de bevalling in den
droom reeds 's nachts als afgeloopen beschouwd wordt, terwijl in werke-
ifkheid de partus cerst den volgenden dag eindigde, den droom doet be-
schouwen als een soort van prognostischen droom met fragmentarische
congruentie (Dunne-effect). Vast staat hierby, dat de patiénte op geen
enkelen normalen weg de bevalling had kunnen bemerken, zelfs niet door-
dat zj en passant veranderingen in de huishouding zou hebben kunnen
constateeren, daar ik als gewoonte heb den patiénten, die in psychothera-
peutische behandeling bij mij zijn, zelf de buitendeur te openen en hen
direct mijn spreekkamer te doen ingaan.

Bovendien is de patiénte Zaterdag 31 October niet by mi) geweest,
terwijl de onmogelijkheid om Maandag 2 November den droom te duiden
toch eveneens indirect bewist, dat hier geen kwestie van bewust weten
in het spel was.

Komen wij nu tot hetgeen zich na dien Maandag 2 November af-
speelde, dan ziyjn de feiten lang niet meer zoo objectief betrouwbaar te
controleeren. De persoon in kwestie vertelt Dinsdagavond plots heel
bewust over de mogelijkheid van een kind te hebben gedacht, als by in-
geving,

Persoonlijk heb ik echter geen enkele reden om deze mededeeling te
wantrouwen, daar ik de patiénte reeds sinds ruim een half jaar ken als
betrouwbaar. Nu is deze flits van parapsychologisch oogpunt uit zeer
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interessant, juist door het voorafgaan van den droom, die eerst niet bewust
verklaard kon worden : Maandagavond kon m.a.w. de telepathische indruk
niet tot het bewustzijn doordringen, terwijl plotseling Dinsdagavond,
schijnbaar onafhankelijk van den droom, de indruk als een flits naar boven
komt en nu refrospectief ook de droom begrijpelijk is. Wi hebben hier
dus a.h.w. met een getrapte apperceptie van den telepathischen indruk te
maken : eerst appercipieert het onbewuste en vervolgens eenige dagen
later pas het bewuste de feiteljke toedracht.

Nu is een dergeljke gang van zaken tijdens iedere psychoterapeu-
tische behandeling een veel voorkomend iets: menige droom, die in het
geheel geen parapsychologische gegevens herbergt (tenminste voorzoover
we thans weten!) wordt pas dagen, ja zelfs maanden later door het be-
wuste van den droomer begrepen. We spreken dan van een ,weerstand”,
die eerst overwonnen moest worden, voordat dat deel van het onbewuste,
dat zich in dien droom manifesteerde, door het bewuste geestesleven werd
geaccepteerd.

Analoog hieraan moeten we dus concludeeren, dat onze patiénte dien
Maandagavond ook een weerstand moest hebben gehad om de werkeljke
beteekenis van dien droom te begrijpen. Zonder hier nu verder op in te
gaan, mag ik wel zeggen, dat er voor de patiénte reden te over was
om een dergeljken weerstand te hebben.

Ten slotte mag ik een zeer belangrijk onderdeel van dezen droom
niet geheel stilzwijgend voorbijgaan:

In groote trekken hebben wij hier te doen met een z.g. geboorte-
droom, maar gaan wij ons verdiepen in de details, dan zjn de gebruikte
symbolen zoover van de reeéle werkeljkheid verwijderd, dat wy hierby
stellig te doen hebben met allerlei motieven, die in het onbewuste van de
patiénte zeer specifieke en persoonlike elementen representeeren.

De vrouw met den bruinen hoed met veer is niet myn vrouw, maar
stelt een gansch ander iemand voor. De blauwe lampetkannen doen
patiénte aan jeugdherinneringen denken (ik heb zulke kannen niet). De
mand, waarin de kinderen worden gelegd, is zeer zeker geen wieg. Het
strijken over de kin brengt evencens weer gansch andere herinneringen

naar boven.
Zoo zien wij in dezen droom door elkaar verweven een telepathi-

schen indruk en allerlei brokstukken uit het persoonljk onbewuste van
d- droomster. Terwijl nu die brokstukken voor den psychotherapeut het
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voornaamste zijn, is voor den parapsycholoog de telepathische indruk het
meest waardevol 1).

Een nauwgezette studie van het samengaan van deze twee zoo hete-
rogene elementen, den paranormalen indruk en het persoonlijk onbewuste,
kan hier niet gepubliceerd worden, daar dan de ecigenlijke persoon van
de droomster in het geding zou moeten worden gebracht.

Resumeerend kan dus geconstateerd worden, dat een paranormaal
verkregen gegeven zich eerst in een droom manifesteert om vervolgens,
eenige dagen later, schijnbaar geheel zelfstandig, als een bewuste flits, de
persoon in kwestie in kennis te stellen met dat gegeven. De getrapte
apperceptie is te danken aan den ,weerstand”, dien de droomster heeft
tegen het aannemen van dat gegeven.

1) Terloops zij opgemerkl, dat ook in de droomen van Dr. Ir. J. M J. Kooy
(. v. P, VII, 241) deze ecigenaardige doorcenmenging van neurolische. onbewusle
conlliclen en parapsychologische gegevens duidelijk in hel oog vall

KWAKZALVERIJ EN OCCULTISME
door Dr. W. H. C. TENHAEFF

IV. De Somnambules.

Onder psychoskopie (men spreekt ook wel van psychometrie, maar
ik wil het gebruik van dit woord vermijden, omdat het al zeer slecht
gekozen is, al heeft het ook burgerrecht verkregen) hebben wij te ver-
staan z.g. helderziendheid (helderhoorendheid, enz.) aan voorwerpen en
personen ).

Een proefpersoon neemt een voorwerp (inductor) in de hand en blijkt
nu in een aantal gevallen in staat te zijn ons een en ander te vertellen met
betrekking tot de geschiedenis van dat voorwerp en met betrekking tot de
persoonlijkheid van den eigenaar. Het sujet ,,ziet” hem voor zich, het ,,ziet”
zyn milien, ,hoort” hem spreken, ,voelt”, zoo hij (de eigenaar van , het
voorwerp”) lijdende is, zijn pijnen, ondergaat zijn stemmingen....

Niet alleen voorwerpen kunnen als inductor dienst doen, maar ook
personen,

De psychoskopie is in den loop der laatste decennia door onderscheidene

1) Zie mijn studie over:  Paragnosie en ,Einfiithlen” ", Acad. proefschr, Utrecht,
1933. Opgenomen in: T, v. P, V.
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parapsychologen grondig bestudeerd en ook onze ~Studievereeniging” heeft
zich in den loop der zestien jaren van haar bestaan bij herhaling met het
probleem der psychoskopie ingelaten. In onderscheidene jaargangen van het :
, Tijdschrift voor Parapsychologie” vindt men verslagen van proefnemingen
met psychoskopisten. Zoo vindt men, b.v., in den tweeden jaargang van dit
tijdschrift een uitgebreid rapport van mijn hand, betrekking hebbend op
een onderzoek naar de paranormale vermogens van mevr. L. Plaat— (thans
von Strahl—) Mahlstedt. In den zevenden jaargang van ons tijdschrift treft
men het verslag aan van onze onderzoekingen met mevr. C