
EEN UNIVERSEEL HUMANISME 

Maar zeer weinigen wellicht van hen die in Augustus 1952 op het Inter-
nationale Congres in Amsterdam de oprichting hebben bijgewoond van 
de Internationale Humanistische en Ethische Unie zullen hebben geweten 
dat reeds 16 jaar tevoren, in 1936, een internationale organisatie was 
gekomen met een programma voor een „ethisch humanisme"! De Tweede 
Wereldoorlog heeft de herinnering aan veel van wat zich in het geeste-
lijke leven van de 30er jaren heeft afgespeeld weggevaagd. Dit artikel is 
een poging om opnieuw licht te werpen op bepaalde aspecten van deze 
periode die voor een juiste waardering van het verschijnsel van het 
,moderne humanisme" van belang kunnen zijn. 

In de grote ontwikkelingsgang naar dit moderne humanisme kunnen we 
formeel twee bewegingen onderscheiden, die wel nauw met elkaar samen-
hangen en elkaar wederzijds bepalen, maar die toch in wezen van elkaar 
verschillen. In de eerste plaats kunnen we deze ontwikkeling zien als 
een langzame en geleidelijke verschuiving in de cultureel-wijsgerige pro-
blematiek, een opduiken van enkele specifieke zienswijzen, waardoor 
enkele grote gedachten en themata actueel worden en door het meren-

deel der leidende denkers diepgaand worden behandeld. In deze zin kun-
nen we spreken van de geboorte van een modern humanisme als de 
geleidelijke „ontdekking van de mens", die zich manifesteert in de wijs-
begeerte, in de geschiedschrijving, in de ontplooiing van de geestesweten-
schappen en de „wetenschappen van de mens", in de beeldende kunst en 
de letterkunde, in de vele humanistische stromingen, in de doorwerking op 
sociaal en politiek terrein, in algemene strevingen naar „levensvernieu-

wing", in een stijgende bewustwording van menselijke solidariteit, in een 
groeiende behoefte aan menselijk contact. Deze beweging draagt sterk 
het karakter van universaliteit. Ze neemt gestalte in organisaties die na-
druk leggen op gemeenschappelijke aspiraties. Ze vindt weerklank bij 
groepen van zeer uiteenlopende opvatting en doelstelling. Dit aspect 
willen we aanduiden als universeel humanisme. 
Maar terwijl de ontwikkeling naar een universeel humanisme een proces 
is van integratie en van een algemene „doorbraak" die zich manifesteert 
dwars door de verticale scheidingsvlakken heen, kunnen we tegelijkertijd 
een andere beweging constateren die meer samenhangt met het proces 
van differentiatie. De ontwikkeling naar het moderne humanisme heeft 
ook het aanschijn gegeven aan sectarische stromingen, aan nieuwe orga-
nisaties, nieuwe groeperingen en hergroeperingen, gegroeid uit een protest 
tegen het bestaande. Veranderende omstandigheden en verhoudingen 
vragen om nieuwe vormen en organisaties. Bij verdere groei sluiten dan 
verwante organisaties zich aaneen tot internationale verbanden van steeds 
grotere omvang. Ook in deze richting heeft de ontwikkeling naar het 
moderne humanisme in zijn vele gedifferentieerde vormen plaats gevon-
den. Het kenmerkende is, dat hier de aaneensluiting voortvloeit uit een 
gemeenschappelijk streven naar een heel specifieke vorm van vernieu-
wing, uit een gemeenschappelijke strijd en verzet tegen bestaande inter- 



nationale toestanden en verhoudingen. Deze groei willen we aanduiden 

als internationaal humanisme. In een volgend artikel hopen we hierop 

terug te komen. 
In dit artikel willen we enige aandacht wijden aan het aspect van een 
universeel humanisme. Daarbij nemen we als aanknopingspunt twee 
merkwaardige gebeurtenissen in het jaar 1936. Het eerste is het ver-
schijnen van een nieuw tijdschrift „Philosophia-, Philosophorum nostri 

temporis vox universa (De universele stem van de wijsgeren uit onze tijd), 
uitgegeven te Belgrado onder leiding van de uit Duitsland uitgeweken 
Neckantiaanse wijsgeer Arthur Liebert, die tevens leiders was van een 
nieuw opgerichte internationale organisatie van wijsgeren en geleerden. 
eveneens onder de naam „Philosophia-. Het tweede is de conferentie die 
van 8 tot 11 Juni 1936 te Boedapest werd gehouden onder auspiciën van 
het Internationale Instituut voor Intellectuele Samenwerking en die de 
titel droeg „Vers un nouvel humanisme-  (Naar een nieuw humanisme). 
„Philosophia-  was een driemaandelijks internationaal tijdschrift dat maar 
twee jaar heeft bestaan: 1936 en 1937 1 ). Het bevat de indrukwekkende 
lijst van namen van wijsgeren en geleerden van internationaal formaat 
uit alle landen van Europa, uit Noord- en Zuid-Amerika, uit Turkije, uit 
Zuid-Afrika, uit Australië, uit China en Japan, leden van het internatio-
nale verbond „Philosophia", onder voorzitterschap van Arthur Liebert. 
Aan het eind van de eerste jaargang vinden we onder de „algemene 
mededelingen van het verbond „Philosophia- 2) een verklaring getiteld: 
Zur Renaissance des ethischen Humanismus, die we kunnen beschouwen 
als het wijsgerig testimonium van het verbond „Philosophia-. In de alge-
mene idee der philosophie liggen, volgens deze verklaring, twee opgaven 
en twee tendenties besloten. In de eerste plaats kunnen we philosophie 
beschouwen als zuivere theorie en zuiver onderzoek, hierin vertegen-
woordigt ze wat Kant heeft aangeduid als „Schulbegriff -  der wijsbe-
geerte. In de tweede plaats heeft de philosophie een practische, ethisch-
paedagogische opgave: Philosophie als leermeesteres en leidster van de 
individuele mens en van de mensheid. Op deze wijze dient ze de idee van 
de humaniteit en de idee van het humanisme. Dit aspect en deze functie 
van de wijsbegeerte worden samengevat in de leus: Ethisch Humanisme• 
Hierin zit ook Kants „Weltbegriff" der wijsbegeerte belichaamd. De 
bezinning nu, zowel op het theoretische als het practische, ethisch-paeda-
gogische aspect, en de uitwerking in een humanistische levenshouding en 
gezindheid vormen het doel van het verbond „Philosophia" en het gelijk-
namige tijdschrift. De idee van de humanitas en de idee van het humanis-
me worden aanvaard als richtsnoer voor het menselijke handelen (In 
Kants formulering, die hier wordt aangehaald, heet het: „Handle so, dasz 
du die Menschheit, sowohl in deiner Person als in der Person eines jeden 
anderen, jederzeit zugleich als Zweck, niemals blosz als Mittel,  
brauchst"). 
Dit uitermate belangwekkende tijdschrift bevat verder nog een lang arti-
kel van Edmund Husserl, getiteld „Die Krisis der europischen Wissen-
schaften und die transzendentale Phomenologie" 3 ). Dit veel te weinig 
bekend geworden artikel is de laatste publicatie van de hand van Husserl 
die nog tijdens zijn leven verschenen is. Het is bedoeld als inleiding op 
een historisch werk dat Husserl helaas niet meer heeft kunnen schrijven» 
Het werpt een belangrijk licht op Husserls opvatting van zijn eigen 
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levenswerk aan het eind van zijn lange en vruchtbare carrière. Hierin 
heeft de atheist en humanist Husserl getracht een plaatsbepaling te geven 
van zijn eigen denken in het kader van het Europese denken, als weten 
schap en tegelijk als wijsbe eerte, sinds de Renaissance, en daarmee 

tevens een historische funderg
ing en methodische rechtvaardiging ervan. 

De radicale en fundamentele critiek, die aan het moderne Europese denken 
die geweldige diepgang verleende zag Husserl als een worsteling van 
de Europese mens om zichzelf te 'verstaan, op grond van de autonome 

rede, los van enige openbaring. Dit 
moderne denken noemde 
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n

d  aarom 

een grandiose poging om te komen tot een nieuw, autonoom 
	niver-

seel Europees humanisme in tegenstelling tot het humanisme van de 
Middeleeuwse Scholastiek. Het voorkomen van dit artikel in "P nathese 

accentueert nog weer eens het belang van dit tijdschrift, en is een 
mogelijke aanwijzing van een toen bestaande tendentie tot synthese 
tussen Neokantianisme en Transcendentale Phaenomenologie• Inderdaad 
kunnen we in zekere zin „Philosophia" zien als de voortzetting van het 

„Jahr

buch fijr Philosophie und pl-inoinenologische Forschung" van 
Husserls school en van de „Kantstudien", waarvan Arthur Liebert na het 

uittreden van Hans Vaihinger een der hoofdredacteuren was. 

Het grote, hoewel maar zeer kortstondige 
succes van „Philosophia" 

brengt ons in herinnering, hoe eigenlijk het ideaal van een ethisch en 
universeel humanisme al lange tijd in het Europese denken heeft geleefd. 
Het nadrukkelijk teruggaan op Kant geeft aan, welk een beslissende 
invloed deze denker op de ontwikkeling naar dit humanisme heeft uit-
geoefend. Inderdaad vinden we in Kants philosophie vele elementen die 

de hoekstenen zijn geworden van het moderne humanisme: zijn 

nadruk 

op de autonomie van de rede, zijn opvatting van de practische rede als 

grondslag voor de ethiek, zijn verlangen naar schoonheid, zijn 

opvatting 

van de „mensheid", zijn verlangen naar wereldvrede, zijn radicale critiek. 
Maar, van hoe grote betekenis Kants denken.geweest is voor het totale 

Europese geestesleven, kunnen we pas overzien 

als we het in verband 

beschouwen met de geleidelijke „Ontdekking van de Mens". 
In de Griekse wijsbegeerte heeft reeds Plato de stoot gegeven tot een 
gerichtheid op een bovennatuurlijke orde van eeuwige ideeën. In het 
denken van de Middeleeuwse mens, lange tijd volkomen beheerst door 
de Neoplatoons-Augustijnse traditie, neemt de theologie, als de kennis 
van God als de bovennatuurlijke oorspro.ng ,en uiteindelijke bestemming 
aller dingen, een centrale plaats in. Geleidelijk, mede onder invloed van 

de meer naturalistische  humanisme 

der Arabieren, en door de invloed 

van het Middeleeuwse ,,hurnanisnie", breekt er een grotere waardering 
door voor het „natuurlijke". Het zeer actueel geworden dispuut .over „het 
goed recht van de dialectiek" d.i.. over de functie en de geldigheid van de 
rede, vond zijn oplossing in de onderscheiding die de Scholastiek maakte, 

tussen de 
natuurlijke  

en bovennatuurlijke orden, tussen de „l st naturalis 

en de „lex divina , tussen de rede en de 

	

aring• Een onderscheiding 

overigens,bedoeld om de harmonie tussen beide te accentueren,maar in zich 
reeds de kiemdebevattend voor de latere kloof en voor het langzame ver- 

de 
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overgang 
schuiven van  voornaamste belan 

	rena
ar de werkelijke „Ontdek- 

het natuurlijke: de saecularisdteedDee Natur" vorm 
king van de 	

Renaissance. Bevrijd van de 
sacrale 
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leven kreeg de Europese mens 

greep van het Middeleeuwse gee 
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meer oog voor het zintuiglijk waarneembare. De hemel bestudeerd door 
de telescopen van Kepler en Galilei was niet meer de hemel waarnaar 
de verticaal omhoog strevende lijnen der Gothische kathedralen heen 
wezen. Ontdekking van de natuur was ontdekking van de ruimte, zowel 
in de geometrie en de astronomie als in de „blanke expansie" die nieuwe 
werelddelen overspoelde en veroverde. Ontdekking van de Natuur 
betekende grotere waardering van de materiële rijkdommen der aarde, 
die in grote scheepsladingen uit Oost- en West-Europa binnenstroomden 
en de basis vormden voor een nieuwe culturele en geestelijke bloei. Ont-
dekking van de Natuur betekende vooral ook de enorme ontwikkeling 
van de natuurwetenschappen, mogelijk gemaakt door die typerende 
geesteshouding van de nieuwe Europese mens die langs de weg der men-
selijke rede alles trachtte te omvatten, berekenen en verklaren. Zowel het 
pogen van Descartes om langs de weg der zuivere deductie een hele 
metaphysica op te bouwen als het succes van Newton om de beweging van 
alle hemellichamen door middel van een enkele gravitatiewet te verklaren 
zijn tekenend voor deze nieuwe geesteshouding. Maar juist het enorme 
succes van de natuurwetenschappen versluierde, zoals ook Husserl aan-
toonde, dat het nieuwe wijsgerige en wetenschappelijke denken als 
„humanisme" eigenlijk een échec leed. Hoe volmaakt men ook dc natuur-
verschijnselen kon berekenen en verklaren, het wezen van de mens en 
van het menselijke denken bleef een ondoorgrondelijk raadsel. In het 
Cartesiaanse dualisme worden materie — met als attribuut uitgebreidheid 
— en geest — met als attribuut het denken — tegenover elkaar gesteld; 
dus tegenover elkaar de ruimtelijke natuur en het denkend (individueel) 
subject. Hierdoor werd een probleem gecreëerd zowel van methodische 
aard (empirisme contra rationalisme) als van kentheoretische aard (rea-
lisme contra idealisme). Ontdekking van de Natuur, de ene pool, en 
daarmee de ontwikkeling van de natuurwetenschappen, bracht de aan-
dacht voor de andere pool, de geest, in verdrukking. Doordat bovendien 
Descartes de „cogitatio" subjectivistisch interpreteerde, werd deze geest 
geïdentificeerd met het individuele subject, en werd de hele kenniskritiek 
in een doodlopend spoor afgebogen: solipsisme van Berkeley. Het pro-
bleem van de mens werd verengd tot het probleem van het kennen. Door 
het succes van de Ontdekking van de Natuur werd echter dit échec 
enigszins gecamoufleerd. 
Het eind van de 18e eeuw bracht hierin wederom een radicale verande-
ring. Op de ontdekking van de natuur volgde de „Ontdekking van de 
Mens". Het is merkwaardig hoe alleen al in de opvatting van de „natuur" 
van Newton tot Rousseau een totale ommekeer heeft plaats gevonden. 
Rousseau's opvatting van de „natuur-  betekende een overgang naar de 
Romantiek (d.i. de wereld van de menselijke beleving der „natuur"), naar 
de herleving van het Griekse schoonheidsideaal (bij Goethe, in Schillers 
„Hymne an die Freude", in Kants vroege werken, in Beethovens „Pasto- 
rale"), naar de belangstelling voor het kind en de opvoeding (denk aan 
Pestalozzi, aan Lessings „Erziehung des Menschengeschlechts", aan 
Schillers brieven over de opvoeding), naar het „neohumanisme" van de 
19e eeuw. Juist in deze „Ontdekking van de Mens" zien we de betekenis 
van Kant. Met zijn „Copernicaanse omwenteling" richtte hij de aandacht 
van de Europese mens van de empirische „natuur" naar de wereld van 
de menselijke categorieën. Deze wereld van de categorieën is bij uitstek 
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de unieke wereld van het „menselijke". Het is uitermate belangwekkend 
om, aanknopend aan deze „Kantiaanse wending", de radicale en funda-
mentele omslag in het Europese denken van de 19e en 20e eeuw na te 
gaan. Bestudering van de categorieën van het denken leidde tot het idea-
lisme van Hegel, tot de „opbouw der geesteswetenschappen" bij Dilthey, 
tot het Neokantianisme van de Marburger School, tot de waardenleer 
van Lotze en van de Badense School en tot de hedendaagse axiologie. 
Ook buiten Europa vond het Kantianisme weerklank, zo in China bij 
Chang Tung-Sun, in Japan bij 0. Watanabe, in India bij K. C. Bhatta-
charya. Men ontdekte dat de categorieën niet onveranderlijk zijn zoals 
Kant ze opvatte, maar dat ze een ontwikkeling doormaken in de geschie-
denis van de mensheid en bij de groei van het kind, dat ze verschillende 
patronen kunnen hebben bij verschillende culturen, dat ze beïnvloed 
worden door de maatschappelijke situatie. Zo ontdekte men systematisch 
en methodisch de enorme werelden van menselijk geestelijk en cultureel 
leven. Men ontdekte de wereld van het menselijke lijden (Florence Night-
ingale, Henri Dunant), van de sociale nood in het industriële tijdperk 
en de mechanisering van de arbeid (Zola, Jaurès), van het onderbewuste 
en de droom (Freud), van de menselijke existentie (Heidegger, Sartre). 
Het is interessant om te constateren hoe zelfs in de beeldende kunst een 
analoge „Copernicaanse omwenteling" wordt teweeg gebracht, wanneer 
ongeveer een eeuw na het verschijnen van de „Kritik der reinen Vernunft" 
schilders als Manet, Seurat en Van Gogh de „naturalistische" wijze van 
zien en schilderen vervangen door een „categorische"! 4 ) 
Deze grandioze, nog lang niet voltooide beweging, die we hebben aan-
geduid als de geleidelijke „Ontdekking van de Mens", kunnen we zien 
als een ontwikkeling naar een universeel humanisme. In dit humanisme 
kunnen we een theoretisch aspect (als het totaal van de wijsbegeerte en 
de wetenschappen van de mens) en een practisch (ethisch-paedagogisch 
en sociaal-cultureel) aspect onderscheiden. Aansluitend bij Kants opvat-
ting van de „Religion innerhalb der Grenzen der bloszen Vernunft", kun-
nen we in zekere zin dit humanisme ook een nieuwe „religie" noemen. 
Maar het is juist hier, zoals we in een volgend artikel hopen te behandelen, 
dat grote differentiaties optreden binnen het moderne humanisme. Wan-
neer we spreken van een universeel humanisme, dan leggen we juist na-
druk op de grote, alles omvattende beweging en letten minder op de 
differentiaties. Typerend in ieder geval voor de beweging als geheel is 
die merkwaardige verschuiving van het bovennatuurlijke en transcendente 
in de Middeleeuwen, over het natuurlijke en materiële, naar de eigen 
wereld van het menselijke en van de categorieën van de rede. Typerend 
daarom voor het universele humanisme, zoals het zich geleidelijk in de 
19e en 20e eeuw ontplooide, is de centrale positie van de autonome rede 
en de leidende gedachte van de humaniteit in de dubbele betekenis van 
de totale mensheid en van de waarachtige menselijkheid 5 ). 
Bezield van deze idealen sloten wijsgeren en geleerden over de gehele 
wereld zich aaneen in „Philosophia" om uitvoering te geven aan een 
programma van „ethisch humanisme". De dreigende schaduw van de 
Tweede Wereldoorlog liet helaas deze geleerden niet lang meer met rust. 
Voor Arthur Liebert was ook Belgrado niet meer veilig. Voor de verove-
ring van Jugoslavië door de Duitsers wist hij naar Engeland uit te wijken. 
Een groot deel van het manuscript van een standaardwerk over „univer- 
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seel humanisme" viel in de verwoede slag om Engeland aan de vlammen 
ten prooi. Pas in 1946 kon het eerste deel van „Der Llniversale Humanis- 

mus-  in Zwitserland verschijnen 6). Dit boek behandelt de grondslagen. 
de beginselen en de belangrijkste aspecten van het universele humanisme 
op heldere en systematische wijze. Eerst wordt het ontstaan en de nood-
zaak van het oerprobleem van het menselijke leven besproken in verband 
met een wijsbegeerte van het humanisme. De drie traditionele antwoorden 
op dit oerprobleem — op grond van de theologie, van de zuivere natuur- 
wetenschappen, van de zuivere geschiedwetenschap 	worden becriti-
seerd en als te dogmatisch en eenzijdig afgewezen. Een werkelijk ade-
quate beantwoording moet in de eerste plaats het centrale probleem van 
de mens zelf „als maat aller dingen" tot zijn recht laten komen en in de 
tweede plaats terdege rekening houden met de realiteit van de menselijke 
waarden en van de vrijheid. Op grond hiervan komt Liebert tenslotte tot 
een onderscheiding van onvrije, d.i. gedetermineerde, en vrije vormen van 
het humanisme. Als vier vrije vormen noemt hij: Het wetenschappelijke 
humanisme, het religieuze humanisme, het artistieke humanisme en het 
ethische humanisme. 
Lang heeft Liebert het verschijnen van dit boek niet overleefd. In 1946 
werd hij nog gerehabiliteerd door een hernieuwd beroep het hoogleraar-
schap in de wijsbegeerte te Berlijn te vervullen. Voordat hij echter goed 
en wel op dreef was, overleed hij. En zo eindigde een nobel streven om 
het universele humanisme nietalleen theoretisch te ontplooien, maar ook 
in de practijk, op internationale schaal, te verwerkelijken. 

De andere, in het begin van dit artikel genoemde, poging was een gun-
stiger lot beschoren. 
Gebruik makende van de algemene vredeswil na de Eerste Wereldoorlog 
en van het besef van verantwoordelijkheid voor de toekomst van de mens- 
heid onder de leidende geleerden, was het niet moeilijk om in het kader 
van de Volkenbond een internationale organisatie in het leven te roepen 
die de samenwerking beoogde van de intellectuelen in de wereld. Een 
rapport van Léon Bourgeois, waarin de voornaamste problemen van zulk 
een organisatie waren aangegeven, werd, met een gunstige aanbeveling 
van Gilbert Murray, op 2 September 1921 tijdens de 2e assemblée van de 
Volkenbond in grote lijnen aanvaard. Zo kwam op 1 Augustus 1922 het 
Internationale  Instituut voor Intellectuele Samenwerking tot stand, met 
als eerste voorzitter Henri Bergson en als vice-voorzitter Gilbert Murray. 
Bergson trok zich al spoedig terug en werd vervangen door de Neder-
lander H. A. Lorentz 7 ). 
In het begin hield het instituut zich voornamelijk bezig met coordinatie 
van het bibliotheekwezen  en de verspreiding van wetenschappelijke \ver-
ken en tijdschriften. In 32 verschillende landen werden nationale com-
missies gevormd. De Conventie van Brussel van 1886 voor uitwisseling 
van wetenschappelijke werken werd uitgebreid, waardoor een bredere 
samenwerking van geleerden over de gehele wereld mogelijk werd 
gemaakt. 

In 1932 rijpte het plan om de intellectuelen in de wereld ook persoonlijk 
met elkaar in contact te laten treden, en ze gezamenlijk bepaalde actuele 
problemen voor te leggen. Naast de „League of Nations" (Volkenbond) 
zou op die manier een „League of Minds-  tot stand moeten komen, een 
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soort forum van vooraanstaande denkers uit de gehele wereld, binnen 
het Internationale Instituut voor Intellectuele Samenwerking. Dit plan 
vond op twee manieren verwezenlijking. In de eerste plaats in de vorm 
van gemeenschappelijke publicaties over actuele onderwerpen, zoals 
van 
	
een internationale rechtsorde, de toekomst der beschavin  

etc. Zo ontstonden de „int
L
e
e
rn
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a ional

f 

 e series van open brieven". De eerste 

reeks, onder de titel „A 	
Minds" werd geopend met brieven 

van Henri Focillon, SalvadogrudeeoMadariaga, Gilbert Murray, Miguel 
Ozorio de Almeyda, Alfonso Reyes Tsai Yuan-pei en Paul Valéry 8), 
over het onderwerp: „Is het mogelijk.dat zij, wier functie het is om ideeën 

te creëren en te organiseren, tot wederzijds begrip en 
overeenstemming 

komen, zodat op die manier een intell.ectuele „orde" tot stand komt, boven 
de belangen van klasse, partij of natie, waardoor aan het geestelijk leven 
in de hedendaagse wereld een stuwende en coeirdinerende kracht wordt 
gegeven?" De 2e reeks bevatte open beven van Albert Einstein en 

Sigmund Freud over het probleem van d ore over het probleem „Oost en 
i  oorlog, en de 3e serie van 

Gilbert Murray 
Rabindranath Tag  

West" s) . 
In de tweede plaats kreeg dit plan gestalte in jaarlijkse bijeenkomsten, zo-

genaamde „entretiens" (onderhandelingen) 
waarbij een actueel onderwerp 

aan de orde wordt gesteld edbelicht door enkele vooraanstaande denkers 
en geleerden, waarop een intensieve discussie volgt. Voor ons zijn hier-
van vooral van belang de 5e „entretien", gehouden van 1 tot 3 April 1935 

te Nice onder de titel 

„De vorming van de, nieuwe mens'', 
en de reeds 

eerder genoemde 6e „entretien", gehouden van 8 tot 11 Juni 1936 te 

Boedapest onder de titel 

„Naar een nieuw humanisme 
met referaten 

van K. Capek, G. Duhamel en Th. Mann. 10) Tot zo ver bleven deze gesprekken en activiteiten nog beperkt tot het 
theoretische vlak. Maar het Internationale Instituut voor Intellectuele 
Samenwerking, dat hier zo nadrukkelijk de weg heeft aangeduid naar een 
„nieuw humanisme'', was de voorloper van niets meer of minder dan de 
UNESCO, de Opvoedkundige, Wetenschappelijke en Culturele Orga-
nisatie van de Verenigde Naties, in de totstandkoming waarvan de 

humanist Julian S. Huxley een enorm aandeel 

	
ehad! Wat de 

UNESCO is en hoe zij werkt moge hier bekend kolden verondersteld. 
Het arbeidsveld en de actieve bemoeiïngen werden enorm veel uitgebrei 

der e

n intensiever dan bij het Internationale Instituut voor Intellectuele 
Samenwerking mogelijk was. Vooral op het terrein van de opvoeding 
van grote massa's en sociaal-cultureel werk met alle moderne middelen 
van voorlichting en propaganda ontplooit de UNESCO ernaeweldige 
activiteit. En dit alles vloeit voort uit een ideaal dat met recht iverseel- 

humanistisch 

	

	

den. zomaar 

 ulian Huxley herhaalde 

genoemd mag wor . 

lijk betoogd heeft
,  

	
aan het eerste begin van 

staat de inensheid nog 
de werkelijke bewustwording van. haar eigen vermogens, Het grootste 

deel van de mensheid leeft nog in

. ontstellende onwetendheid en heeft 

practisch nog geen toegang
, 

	

	

en, hetzij door maat- 

tot 

hetzij door onvermog 
schappelijke belemmeringen, . de voortbrengselen van wetenschap het 
de 

	

Doelbewuste, constructieve mobilisatie van deze krachten, in het 

volle besef van de vele 
gevaren 	

en toch overtuigd dat er geen 

andere weg mogelijk is dan 

en excessen 	
zijn eigen rede is 

deze waarbij de mens op 
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aangewezen, kan alleen worden verstaan in het licht van een langzaam  

rijpend universeel humanisme. 
De UNESCO heeft hierin zeker het getij mee. De ontwikkeling in het 
Europese denken die de situatie heeft rijp gemaakt voor deze construc-
tieve arbeid heeft ook bij de leidende figuren in het geestelijke leven van 
Aziatische landen weerklank gevonden. Puttend uit het enorme reservoir 
van een eigen culturele traditie hebben moderne denkers getracht, in 
synthese met het Westerse denken, nieuwe wereldomvattende ideeën te 
formuleren die aan het nieuwe humanisme eveneens een universeel karak-
ter kunnen geven. Zo schreef S. Radhakrishnan in 1939 in zijn voorwoord 

op ,,Eastern Religions and Western Thought
„ 
.. „A new humanism is on 

the horizon. But this time it embraces the whole of mankind. An intimate 
mutual knowledge between peoples is producing an enrichment of world-
consciousness 11). De intree-rede waarmee hij in 1936 in Oxford het ambt 
aanvaardde van hoogleraar in Oosterse religies en ethiek gaf hij de sug-
gestieve titel „The world's unborn soul' . 1:2 ). Radhakrishnan, zelf een 
zeer actieve figuur in de UNESCO, heeft in India en ver daarbuiten een 
grote invloed uitgeoefend. We kunnen in hem ongetwijfeld de meest 
markante exponent zien van een nieuw religieus humanisme. In India 
zelf heeft hij talrijke enthousiaste leerlingen en bewonderaars, waarvan 
enkelen evenals hij de weg naar het internationale forum hebben 
gevonden. 

Door deze actieverol van India is het niet verwonderlijk, dat de UNESCO 
voor haar conferentie over „Mens-ideaal en opvoeding in Oost en West" 
van 13 tot 20 December 1951 New Delhi als conferentie-oord heeft uit-
gezocht en Sarvepalli Radhakrishnan tot voorzitter heeft gekozen 13 )• 
Vooral waar het hier gaat om een grootscheepse poging de fundering te 
verstaan van de verschillende opvoedkundige systemen in het mens-
ideaal bij de verschillende culturen, kunnen we deze conferentie zeker 
beschouwen als een belangrijk evenement in de ontwikkeling van een 
nieuw, practisch universeel humanisme. Het is duidelijk dat het univer-
sele humanisme in deze zin integrerend wil werken door de diepere ge-
meenschappelijke basis te vinden en uit te werken voor een brede samen-
werking bij alle verschillen in uitgangspunt en opvatting. Dat we hier 
ondanks alle verscheidenheid met recht van humanisme kunnen spreken, 
blijkt wel uit het feit dat het steeds de mens is die centraal wordt gesteld 
en dat het hier gaat om pogingen om zuiver langs de weg van de mense-
lijke rede en met menselijke middelen te komen tot beter begrip en con-
structieve arbeid. 

Een voortzetting van de vroegere „entretiens" van het Internationale In-
stituut voor Intellectuele Samenwerking kunnen we in zekere zin vinden 
in de

,  „Rencontres internationales de Genève-. Ook bij deze „ontmoetin-
gen worden actuele problemen aan de orde gesteld en in referaten door 
leidende denkers, geleerden en kunstenaars voor een forum van voor-
aanstaande figuren besproken. Van de serie „ontmoetingen" verdient hier 
speciaal vermeld te worden die in 1949 is gehouden onder de titel „Pour 
un nou vel humanisme-, met referaten van R. Grousset, Karl Barth, Pater 
Maydieu, P. Masson Oursel, M. Leroy, H. Lefebvre, J. B. S. Haldane, 
J. Middleton Murry en Karl Jaspers 14 ). Ook hier zien we een lofwaar-
dige poging om het „nieuwe humanisme" in zijn verschillende aspecten 
door verschillende sprekers te laten belichten. Hoewel men er niet in ge- 
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slaagd mag zijn om eensgezindheid over dit onderwerp te bereiken 
wat ook niet in de bedoeling gelegen heeft van de „rencontres" — 

diepgaande gesprek in de
heeft gunstige sfeer van de „ontmoeting" 

	

	
het 
on-

getwijfeld verhelderend en vruchtbaar gewerkt. 
Interessant is het nog te vermelden dat vooral het humanisme van Karl 
Jaspers een enthousiast onthaal heeft gevonden in Japan, waar trouwens 

de hele existentialistische denkwijze door zijn innerlijkene 	verwantschap met 

de levensstijl van het Zen-Boedd isme in 
e

og Japan buiten-

gewoon populair is geworden 15). 

Wanneer we willen eindigen met een algemene karakteristiek te geven 
van het nieuwe „universele humanisme" zoals het zich heeft voorgedaan. 
dan kunnen we toch niet voorbijgaan aan het vaak overwegend 

	tellec- 

tuele" karakter van dit verschijnsel. Hoewel de invloed op de bredere 
lagen van de massa, vooral door de actieve bemoeienis met het volks-
onderwijs en met sociaal-cultureel werk met toepassing van alle 

moderne 

m

iddelen van voorlichting (radio, film, volkslectuur), heel groot geacht 
moet worden, moeten we toch constateren dat de daadwerkelijke inspi-

ratie uitgaande van dit vaak vage „universele humanisme" veel

de bewuste 

deelname aan de beweging als zodanig toch nog veel te 

	beperkt 

blijft tot een uiterst dunne bovenlaag van „intellectuelen", en dit niet 
alleen in de Aziatische landen met een groot percentage aan analphabe-

tisme, maar ook in de Amerikaanse e Europese landen. 

Ongetwijfeld hebben de vormen van,, 

humanisme" . 
in vroegere perioden 

een n

og veel en veel beperkter bereik gehad. De ontdekking van de Maar Ongetwijfeld 
 de massa als volwaardig mens is maar van .zeer recente datum. Maar 

dat neemt n

iet weg, dat het moderne humanisme in deze „universele" 

gedachte de weg tot de massa nog l
an

g niet gevonden heeft. Dit huma-

nisme draagt nog te veel de stempel van zijn oorsprong in de sfeer van 

de universiteiten in het begin van de 19e eeuw. net 

 enorme groei van de 

wetenschappen, de „wetenschappen van de mens incluis, heeft de ver-

schillen in 

 beschavingsniveau sterk vergroot, en de ontwikkeling van het 

onderwijs, hoewel in versneld tempo, is nog lang niet bij machte de toe-

name in  heten 
 nveau-verschil o

p te heffen• „Universeel humanisme" zoals 

hier besprok 	

blijft nog te veel beperkt tot conferenties, „entretiens , 

„rencontres" tussen geleerden, de 

-wijsgeren en literatoren. 

De Franse Revolutie betekende 
	

emancipatie van de „derde stard"e. 

De 19e eeuw was in Europa vooral een periode van sterk toenerne 

„verburgerlijking", ook van het 
geestelijke 

leven. Voordien was het nog 
functie

o
s 

vrij vanzelfsprekend dat adel en 
.
clerus 

zich   bek 	
3

_vervuld en. De 

l
w
eid

r
e
n
n
e

e
il

f
i
un  

burger die dat oktwild moest zi 

	
in die opTichten waarin 

hij nog te korts 
 choo en w

aarin 	

eetmenre standen 

gelegen was: algemene 	

vooral het prestige van 

eruditie en ver p 

fijnde manieren ( 
	eenkm aan 

Molière's „bourgeois 
gentilhornme 	

tiek met haar grote ver- 

ering voor het verleden end.,eruditie, 
op 
	in 

"). De Romantiek 'klassieken drukte een 

h 	
nhei der 	

. . 
	,, ... 

stempel op het ideaal vandeze 

voor de sc oo leiding 	

In

„heuni.naDni

e.sni

tisecehr e ,,,in 

werd als noodzakelijke ondergron n de adel en c  leiding 	

rvullen van 
d voor het ve voor- 

de posities die eertijds aa 
	een 	klassieke 

 , „hum 

d beschouw 

uitstrevende burgerij 
	

ver het•rig in de 
meter" , . 	,, clerus toekwa 

r verkoos Hogere Burg 

realistische  

wetenschappen'', en 
stelde,  . 

echte 	
n opleidt 	

humanistische 

 tegeno 

onderwijs de „Realschule ' (in 
	

erschoolil  

Nederland de 
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In de sfeer van de universiteit van de 19e eeuw echter ontplooide zich 
het „nieuwe humanisme". Voor het leiding geven in de steeds gecom-
pliceerder wordende maatschappij was het bezitten van een grote dosis 
gespecialiseerde deskundigheid meer en meer vereist, en de leiding van 
academici werd langzamerhand onmisbaar. De universiteit echter is steeds, 
op grond van een traditie sinds de 12e eeuw, een wereldje op zichzelf 
geweest, met eigen privileges, eigen mores en eigen sfeer. De taal van 
de intellectueel, die leiding had te geven, werd maar zelden verstaan door 
het volk. Het is niet zonder betekenis dat de leden van „Philosophia" 
overwegend bestaan uit hooggeleerden, en dat de idee van een „League 
of Minds" en voor een „Nieuw Humanisme" ontsproot in het Interna-
tionaal Instituut voor Intellectuele Samenwerking. 
Het is een verheugend teken dat onder de leiders van het volk een besef 
wakker wordt van sociale en culturele verantwoordelijkheid, dat zich uit in 
een verlangen naar een „universeel humanisme". Maar wil dit universele 
humanisme inderdaad een grootheid zijn die de gang van het wereld-
gebeuren mede bepaalt, dan zal het grondig kennis moeten nemen van 
de werkelijke maatschappelijke, geestelijke en culturele noden van alle 
lagen van het volk en van de mensheid als geheel, en zal het open moeten 
staan ook voor „bewegingen van onderen af". 
Dan zal het echter nodig zijn dat er niet alleen een gesprek en een ont-
moeting plaats vinden op het hoogste horizontale vlak, maar een ont-
moeting van mens tot mens, los van alle verticale en horizontale onder-
scheidingen. 
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NAAR EEN INTERNATIONAAL HUMANISME 

In de ontwikkelingsgang van het moderne humanisme zijn formeel twee 
grote bewegingen te onderscheiden, die wel nauw met elkaar samenhan-
geen en elkaar wederzijds bepalen, maar die toch in wezen duidelijk van 
elkaar verschillen Aan de ene kant is er het integrale proces van geleide-
lijke verschuiving in de totale cultureel-wijsgerige problematiek, in een 
vorig artikel aangeduid als de „Ontdekking van de Mens" die zich 
manifesteert in een groeiend „Universeel Humanisme"1). Tegelijkertijd 
is er echter ook een proces van differentiatie, doordat nieuwe denk- en 
zienswijzen, opduikend uit de veranderende situatie, gestalte krijgen in 
nieuwe organisatievormen, die stelling nemen tegen de bestaande, als 
ontoereikend gevoelde verhoudingen, en actief de situatie op hun beurt 
gaan beïnvloeden in de richting van nieuwe idealen. Deze sectarische 
stromingen groeien uit, en verwante groeperingen van locale aard sluiten 
zich aaneen in internationale verbanden. In deze zin is er sprake van 
een beweging „naar een internationaal humanisme". In de onderlinge 
wisselwerking van beide bewegingen, naar een universeel en naar een 
internationaal humanisme, is de wordingsgang van het moderne huma-
nisme bepaald. 
Tussen deze beide bewegingen bestaan belangrijke verschillen. Huma-
nisme in de eerste zin is evolutionair. Het breekt geleidelijk door over de 
gehele breedte zonder een duidelijk front te vormen. Denkers en schrij-
vers van uiteenlopende culturele traditie en religieuze overtuiging hou-
den zich intensief bezig met dezelfde of verwante problemen, en beti-
telen hun stelsels, hoewel variërend in uitgangspunt en strekking, met 
dezelfde term „humanisme". Humanisme in de tweede zin is meer revolu-
tionair. Het manifesteert zich het duidelijkst in een kleine groep om een 
bepaalde kern van verzet en vernieuwing. Humanisme in de eerste zin is 
universeel maar ietwat vaag. Het is een langzaam veranderend alge-
meen bewustzijn, door de denker geformuleerd in wijsgerige theorie en 
door de kunstenaar uitgewerkt in artistieke schepping. De historicus die 
het geheel overziet en beschouwt in historisch perspectief herkent het 
als een karakteristiek tijdsverschijnsel. Hij ziet de geleidelijke integrale 
verschuiving in het totale blikveld van de Europese mens van de wereld 
van eeuwige transcendente waarden in de Middeleeuwen over de 
mechanistisch-naturalistische levensinterpretatie van de 17e en 18e eeuw 
naar de wereld van het eigen en specifiek menselijke. In deze zin is een 
„universeel humanisme" gegroeid, en wel universeel omdat het zich open-
baart op alle terreinen van cultureel en geestelijk leven: in wijsgerige 
systemen, in „wetenschappen van de mens", in veranderde kunstopvat-
tingen, in de intensievere uitbeelding van menselijke levensproblemen in 
letterkunde en beeldende kunst, in nieuwe inzichten omtrent onderwijs 
en opvoeding, in sociale hervormingen, in humanitaire stromingen, in de 
humanisering van de rechtsgedachte. De voornaamste „bronnen" waar-
aan wij het universele humanisme kennen zijn de uitingen van een gees-
telijke elite. Maar de historicus probeert verder door te dringen tot het 
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geestelijke en culturele substraat, dat deze uitingen draagt, voedt en 
weer in zich opneemt. Universeel humanisme is dan vooral de geleide-
lijke integrale verandering in dit geestelijke en culturele substraat. In 
zo'n beschouwing wordt echter alleen gelet op de integrale resultante en 
geabstraheerd van het wisselende detail. Concentreren we onze aan-
dacht op de details, dan nemen wij ook een andere beweging waar. We 
hebben dan te maken met humanisme in de tweede zin, een humanisme 
dat exclusief is, dynamisch en strijdbaar. We hebben dan meer oog voor 
de innerlijke variatie van dit verschijnEel, voor nuanceringen die samen-
hangen met verschillen in geestelijk klimaat en maatschappelijke condi-
ties.

,  
Naast de beweging die resulteerde in een „universeel humanisme" 

kunnen we aldus een tweede grote beweging onderscheiden, nauw met 
de eerste samenhangend, die geleid heeft naar een „internationaal huma-
nisme-. 
Om deze ontwikkeling goed te kunnen vervolgen, dienen we ons eerst 
rekenschap te geven van de dimensies die we in de ontwikkeling kunnen 
waarnemen. Ten eerste is er een historische dimensie, die ons de variatie 
en gradatie tussen de verschillende stromingen beter doet begrijpen. 
Terwijl het culturele en geestelijke leven als geheel namelijk een gelei-
delijke verandering ondergaat, dragen de sectarische groeperingen die 
zich na elkaar afsplitsen sterk het karakter van de periode waarin deze 
afsplitsing plaats heeft gevonden en behouden deze karaktertrekken, 
juist door de grote nadruk die er op gelegd wordt, nog lange tijd 
daarna. In een sectarische groep worden als het ware idealen in 
„reiscultuur" beleden. In de resulterende situatie handhaven zich de 
groeperingen naast elkaar, en is het mogelijk in de subtiele gradatie 
van „extreem links" over een „middengroep-  naar „extreem rechts" de 
historische groei tot op zekere hoogte terug te vinden. 
In de tweede plaats kunnen we een horizontale dimensie waarnemen in 
de geographische spreiding en internationale aaneensluiting van de 
diverse groeperingen. Deze ontwikkeling in de breedte schept nieuwe 
problemen door de confrontatie van verschillen in culturele traditie en 
sociaal milieu. Juist in deze confrontatie komt ook de betekenis naar 
voren van de derde, verticale dimensie, die van de sociale dynamiek. De 
ontwikkeling van het humanisme immers, samenhangend met de „ontdek-
king van de mens", sluit nauw aan bij de ontplooiing van maatschappelijke 
krachten die de menselijke samenleving revolutionair veranderen. Geor-
ganiseerd humanisme is in wezen juist de practische consequentie 
van het humanisme als ideaal en wijsgerige theorie; de maatschappelijke 
verwerkelijking van de humanistische samenlevingsgedachte, die 
evenzeer verschilt van de theocratische en mechanistische — beide 
absolutische — staatsgedachten, als de „ontdekking van de mens" ver-
schilt van het middeleeuwse-sacrale en van de „ontdekking van de 
natuur-. 

De sociale dynamiek geeft zo aan het georganiseerde internationale 
humanisme een ander elan dan we kunnen vinden in de „entretiens” 
en „rencontres internationales" van denkers, geleerden en kunstenaars. 
Het blijft niet beperkt tot een sociale elite, die hoofdzakelijk in theorie 
streeft naar universele idealen, universele mensenrechten, universele 
broederschap. Het vindt aansluiting bij revolutionaire bewegingen die 
daadwerkelijk de samenleving willen beïnvloeden. Deze vermenging 
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van ideële met sociale factoren geeft aan het internationale humanisme 
een eigen taak, maar tegelijk ook eigen moeilijkheden en problemen. 
In het volgende willen we in het kort eze drie dimensies in de ontwik-

keling naar het internationale humanisme 
aan een nadere beschouwing 

onderwerpen. 

Historisch bezien is het vooral de radicale verschuiving in de geestelijke 
instelling van de Europese mens die ons de sleutel geeft tot het be-
grijpen van het verschijnsel humanisme, niet alleen zoals het geleid heeft 

tot een universeel humanisme, maae
r
lk

o
a

ok in de totstandkoming van ver-

schillende groeperingen, die naastde verschillende 
nuances in het 

georganiseerde humanisme vertegenwoaorrdigen. it georganiseerd huma-
nisme in Europa kunnen we in hoofdzaak zien als een gevolg van de gelei-
delijke desintegratie van het Christendom. De radicale ommekeer, die in 
ongeveer zes eeuwen, van het einde der Middelleeuwen tot nu toe, in het • 
Europese geestelijke klimaat zich heeft voltrokken, is primair een steeds 
verder loslaten van de sacrale binding die het Middeleeuwse Christen-
dom op het totale geestelijke en culturele leven van Europa heeft uitge-

oefend. Hierbij is het belangrijk te wijzen op wat we zouden kunnen noemen de 
„dubbele perspectief-werking", die door het gebruik van de term „huma-
nisme" in de historische waardering van het verschijnsel „humanisme" 
is ontstaan. De term vinden we pas in het begin van de 19e eeuw, in de 
kringen van historici en paedagogen in Duitsland, die sterk onder invloed 
staan van de Rornantiek2). Deze Romantiek was op zichzelf een reactie, 
en wel op het overwegend mechanistisch-rationalistische denken van de 
18e eeuw. Ze wil een terugkeer naar de „natuur", maar dan in de zin 
van een door de romantische mens geïdealiseerde oerstaat. Vandaar 
ook de grote nadruk en belangstelling in deze periode voor de primitieve 
mens, tot uiting komend in de opkomende ethnologie, in het kind, tot 
uiting komend in de jonge paedagogie, en in het historische verleden, tot 
uiting komend in het historicisme. De 19e eeuwse „neohumanistische" 
historicus nu, in zijn eigen gerichtheid op een geromantiseerd verleden, 

eeuwse 

 een verwantschap tet bespeuren in het teruggrijpen op het ver 
leden door de geleerden van de Renaissance, en noemt daarom deze 

oudere beweging ook maar „humanisme 
3 
 ) . Teveel zien we nu het ver-

schijnsel van het humanisme in de Renaissance, en nog verder terug'
gaande het humanisme van de klassieke oudheid, door de bril van de 
19e eeuwse neo-humanist. Teveel leggen we daarom ook nadruk op een 
vermeende fundamentele gelijkheid in alle drie „phasen van humanis-
me". Deze vertekening van de ,historische visie door de „dubbele pers- 

ectief-werking" dient zorgvuldig te_wo
. 
 

worden gecorrigeerd. Ze vertroe-

belt ons inzicht in de radicale veranderingen die in d

. 
 geschiedenis zijn 

opgetreden en onze waardering voor het nieuwe daarin. Inderdaad lig-
gen de bronnen van de Europese cultuur in Israel en Heilas, maar het 

zou een ongemotiveerde, overschatting en >Huw 	

zijn van het verleden, om te zeg- 

gen dat „Christendom 
	

, __ anisme" alleen de Europese cultuur 

hebben gemaakt tot wat ze is. 1..) rondige metatnorphose, die het Chris-

tendom in zijn lange benaming 

heeft ondergaan, ontneemt ons de 

mogelijkheid om deze benaming als iets eenduidigs te gebruiken. Evenrai,n

, 

is er sprake van een in essentie zichzelf gelijk blijvend humanisme  
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1 

Humanisme is primair, zowel als universeel substraat als in georgani-
seerde vorm, een product van de Nieuwe Geschiedenis en een gevolg 
van de desintegratie van het Christendom. 
De sacrale greep van het Middeleeuwse Christendom berustte op de 
actualiteit bij grote groepen van mensen van het centrale probleem 
waarop juist het Christendom een integraal antwoord geeft, namelijk het 
probleem van God en het hiernamaals. Nu is juist het kenmerkende van 
het Europese denken bij de overgang van Middeleeuwen naar Nieuwe 
Geschiedenis, dat deze problemen hun onontkombare greep op de men-
sen verliezen, en deze geleidelijk uit de sacrale binding en afhankelijkheid 
losraken, om als individuele denkers zich niet meer uitsluitend in een 
gemeenschappelijk beleden mystiek ideaal te verdiepen, maar zich toe te 
leggen op de „ontdekking van de natuur", in geduldige waarneming en 
berekening, in technische constructie en beheersing. Zo fascinerend werd 
deze nieuwe bezigheid en zo overstelpend de rijkdommen die ze ople-
verde dat de oude problematiek hierbij verbleekte, en alleen terloops in 
in een totaal nieuwe thematische zetting nog gepresenteerd werd. Op de 
„ontdekking van de natuur" volgde de „ontdekking van de mens", met 
weer nieuwe boeiende problemen en nieuwe onvermoede rijkdommen. 
Het is goed ons rekenschap te geven van de consequenties van deze 
radicale verschuivingen in de actualiteit van cultureel-wijsgerige proble-
men. Vaak wordt de moderne humanist door de christelijke gelovige ver-
weten, dat hij agnostisch staat tegenover problemen van God en hierna-
maals, maar men vergeet dat de humanist tegenover het agnosticisme 
in deze richting een intensievere belangstelling heeft op andere terrei-
nen waar nu juist de orthodoxe gelovige weer weinig oog voor heeft. 
Verschillen in problematiek kunnen maken dat mensen langs elkaar heen 
praten en elkaar niet kunnen verstaan, ook al snijden ze dezelfde thema's 
aan. Deze verschillen zijn categorisch, en er is dus maar weinig kans 
om door argumentering en redenering nader tot elkaar te komen. De 
enige mogelijke weg is misschien gelegen in een historische terugblik tot 
aan het punt waar de scheiding der geesten ongeveer begonnen is om 
van daar uit te pogen het terrein in een integraal perspectief te omvatten. 
Zo iets leidt tot een „universalistische" zienswijze. Het historische proces 
daarentegen is juist de weg gegaan van voortdurende differentiatie. Om 
de hieruit resulterende verscheidenheid van vormen te overzien willen 
we enkele formele onderscheidingen maken. Het ontstaan en de afsplit-
sing van steeds weer nieuwe vormen is een gevolg geweest van de 
steeds toenemende desintegratie van de sacrale levensvorm en de daar-
mee gepaard gaande verschuiving in de problematiek. Nu verandert een 
probleem niet abrupt van onontkoombare actualiteit tot volslagen indiffe-
rentie. Daartussen liggen nog talloze gradaties. Zo bleef ook bij de 
niet meer Christelijke stromingen nog lange tijd het probleem van God 
en van de levensbestemming actueel in die zin, dat men in deze kringen 
hetzij eigen, van het traditionele Christendom afwijkende, antwoorden 
gaf („rechtervleugel"), hetzij de Christelijke traditie fel bekritiseerde en 
bestreed („linkervleugel"). Voor de „middengroep" tussen rechts en 
links is de belangstelling voor de oude problematiek overvleugeld door 
die voor nieuwere problemen. Ook in deze constellatie van „rechts-mid-
den-links" treden in de loop van de historische ontwikkeling vele ver-
schuivingen op. 
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Aanvankelijk hield de desintegratie van het Christendom nog alleen 
maar in een uiteenvallen van de sacrale eenheid der Middeleeuwen in 
vele naast elkaar staande Christelijke stromingen en secten, waaronder 
we ook het „Bijbelse Humanisme" van de 15e-17e eeuw kunnen reke-
nen. Openlijk verzet tegen het Christendom als zodanig treffen we hoog-
stens bij enkele alleenstaande denkers aan, zoals Giordano Bruno en 
Vanini. Het aantal denkers en geleerden, dat geheel in de problematiek 
van de nieuwe natuurbeschouwing opging en onverschillig werd voor 
de centrale vragen van het Middeleeuwse Christendom, groeide wel 
gestadig, zodat we in de 16e en 17e eeuw van een vrij grote heterogene 
„middengroep" kunnen spreken, maar een organisatorische vorm anders 
dan in universitair verband of in wetenschappelijke genootschappen doet 
zich hierin nog niet voor. Het is juist in de rechtervleugel dat we van 
een eerste zelfstandige organisatie kunnen spreken, wanneer we de 
Vrijmetselaars hiertoe rekenen, die sinds het eind van de 17e eeuw grote 
activiteit ontplooiden. Het is interessant op te merken dat in de symbo-
liek van de Vrijmetselaars naast de bijbel ook de passer en de winkel-
haak voorkomen, zo typerend voor de periode van de „ontdekking van 
de natuur". De thematiek van de rationalistisch-mechanistische natuur-
interpretatie vinden we ook weerspiegeld in de opvatting van het gods-
probleem bij de deïsten, die in de 18e eeuw in Engeland en Frankrijk een 
overheersende rol in het geestelijk leven hebben gespeeld, en bij denkers 
als Spinoza, Hume en Leibniz. Ook bij de aanhangers van een „natuur-
lijke godsdienst" lag de nadruk eerder op het „natuurlijke." dan op de 
„godsdienst". De rationalistische natuurbeschouwing en de ontdekking 
van andere beschavingen naast de Christelijke Europese bleken in de 18e 
eeuw steeds meer ondermijnende factoren te zijn voor het geloof in de 
Christelijke antwoorden. Hoewel een duidelijke gesloten organisatie nog 
ontbreekt zijn er in deze periode in de „linkervleugel" die de kerk be-
streed toch duidelijk verschillende stromingen waar te nemen. De den-
kers van de Franse Verlichting zoals de emotionele Voltaire, de Ency-
clopaedisten, de materialisten als De Lamettrie en Baron d'Holbach kun-
nen hiertoe worden gerekend. 
De ontwikkeling van humanistische groeperingen in de eigenlijke zin 
vinden we pas in de 19e eeuw. Kenmerkend voor de geest van de over-
gang is bijvoorbeeld de populariteit van de werken van Thomas Paine: 
Rights of Man, Religion of Humanity, The Age of Reason, die nog aan 
het einde van de 18e eeuw zijn verschenen en die zo duidelijk het rationa-
listische karakter van de 18e eeuw combineren met de komende „ontdek-
king van de mens" in de 19e eeuw. De sterke nadruk op het rationalisme 
in de „linkervleugel" bij de  bestrijding van de Christelijke traditie blijft 
de gehele 19e eeuw gehandhaafd. Maar nu komen in de bestrijding naast 
de mechanistische natuur-interpretatie nog andere argumenten en ziens-
wijzen die samenhangen met de „ontdekking van de mens". De afstam-
migsleer van Darwin en de uitwerking en popularisering bij Thomas H. 
Huxley en Ernst Heackel, en de diepgaande bijbelkritiek, geboren in de 
„linkervleugel van het Hegelianisme", bij David Friedrich Strausz (1836 
Das Leben Jesu), Bruno Bauer en Ludwig Feuerbach (1841 Das Wesen 
des Christentums, 1851 Vorlesungen liber das Wesen der Religion), heb-
ben, naast het posivitisme van Comte, Hippolyte Taine, Ernest Renan, 
Ernest Havet, Emile Littré, Jean Marie Guyau, het materialisme van 
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Jacob Moleschott, Carl Vogt en F. K. C. L. Bchner, het dialectisch 
materialisme van Karl Marx en Friedrich Engels, en het atheïstisch anar- 
chisme van Mikhail Bakoenin, op grote schaal een veelzijdige en felle 
ondermijnende actie ontketend tegen het, bij vele Christenen in die tijd 
toch al sterk verwaterde, geloof en de christelijke kerk. Schreef in 1877 
John Stuart Blackie van het atheïsme „It is a doctrine so averse from the 
general currents of human sentiment, that the unsophisticated mass of 
mankind instinctively turn away from it. as the other foxes did from their 
vulpine brother who, having lost his tail in a trap, tried to convince the 
whole world of foxes that the bushy appendage in the posterior region 
was a deformity of which all high-minded members of the vulpine aristo-
cracy should get rid as soon as possible"4 ), hij kon daarmee het feit niet 
ontkennen dat de intellectuele aristocratie na 1875 niet alleen in Enge-
land, maar ook in Italië, Frankrijk en Nederland, in grote getale zich 
openlijk afkeerde van de kerk, en dat deze ontkerkelijking mede 
door andere, maatschappelijke factoren, in toenemende mate zich bleef 
voortzetten. Toen in 1863 Vie de Jesus, het eerste deel van Ernest 
Renan's Histoire des origines du Christianisme (1863-85 7 dln), ver-
scheen, werden van dit werk binnen 4 maanden 80000 exemplaren ver-
kocht. Toen in 1852 George Jacob Holyoke, die voor het eerst de term 
,,secularism" gebruikte voor anti-religieus rationalisme, een conferentie in 
Manchester organiseerde, leidde deze al gauw tot de oprichting van 
„Secularist groups" in verschillende Engelse steden. Charles Bradlaugh 
(1833-91), de president van de London Secular Society, een militant 
atheïst, was lange tijd een bezielende figuur. In 1884 gaf Charles Albert 
Watts te London uit de Agnostic Annual en eveneens The Literary 
Guide, gesteund door een daarvoor opgerichte Rationalist Press Commit-
tee, sinds 1899 omgedoopt in Rationalist Press Association. De uitgeverij 
van C. A. Watts te London en de R.P.A. zijn nog steeds actieve centra 
voor de Engelse linkervleugel der humanistische beweging. Ook in de 
Verenigde Staten van Amerika bestaan actieve Secular Groups, terwijl 
de Rationalist Press Association verwante organisaties kent in Australië, 
Nieuw-Zeeland en India (in dit laatste land wordt sinds 1953 het tijd-
schrift The Indian Rationalist uitgegeven). Naast het tijdschrift The 
Literary Guide geeft de R.P.A. in Engeland ook The Rationalist Annual 
uit. 
In Italië verscheen in 1854-57 11 libero pensiero van Francesco Christo-
foro Banavino, een gewezen priester, in 1886 heropgericht door Luigi 
Stefanoni. Een anticlericaal congres in 1869 in Napels bijeengeroepen door 
Giuseppe Napoleone Ricciardi zou later de stoot geven tot een interna-
tionale federatie van Vrijdenkers. De Vrije Gedachte was al een bewe-
ging, die in de 18e eeuw geformuleerd werd (1713 verscheen A. Collins 
A discourse on [reethinking), maar pas in de tweede helft van de 19e 
eeuw organisatorische vorm kreeg. In Nederland werd in October 1856 
de Vrijdenkersvereniging „De Dageraad" opgericht met het doel „Het 
zoeken naar Waarheid, geleid aan de hand van natuur en rede, en het 
verspreiden van de bevindingen verkregen van dat zoeken, de verbroede-
ring onder geestverwanten en het practisch medewerken tot het geluk 
der maatschappij", met de tijdschriften „De Dageraad" en de fellere „De 
Tijdgenoot" (sinds 1859) ,.op het gebied van de rede, gewijd aan de 

bevordering der kennis van de hedendaagse wijsbegeerte, de leer der 
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humaniteit en de emancipatie der vrouw". Door de medewerking o.a. 
van Fr. Junghuhn, Multatuli en j. van Vloten kreeg deze beweging een 
militant karakter. Ook het tijdschrift van J. van Vloten De Levensbode, 
Tijdschrift voor onbevooroordeelde waarheid en wetenschap op verstan-
delijk en geestelijk gebied (1865-80), later voortgezet als De Humanist, 
tijdschrift voor geloof svrije menselijke beschaving en veredeling (1880-
83) 5 ), moet tot de linkervleugel van de Nederlandse humanistische 
beweging worden gerekend. 
In en om de „rechtervleugel" ontstaan in de loop van de 19e eeuw 
zeer vele religieus-wijsgerige organisaties, die niet alle als humanis-
tisch kunnen worden aangemerkt. Dit deel van het front dat grenst 
aan het Christelijke kamp vertoont hoe langer hoe meer de bontste 
mengeling van vormen. De historische bijbelkritiek leidt niet alleen 
tot een moderne theologie, maar vooral in Nederland ook tot een. 
Moderne Beweging, een vorm van Vrijzinnig Christendom die breekt 
met vele traditionele dogma's. Hierdoor krijgen we een geleidelijke over-
gang van Vrijzinnig Christendom naar religieus humanisme. Figuren als 
A. D. Loman en Allard Pierson moeten nog tot het Christelijk kamp 
worden gerekend, maar de gebroeders Hugenholtz, die in 1877 met de 
traditionele vorm van Christendom braken en de Vrije Gemeente in Am-
sterdam stichtten, moeten niets meer hebben van de dogmatische geloofs-
belijdenis en stellen Socrates en Goethe op gelijke lijn met Christus. 
Er valt in heel Europa in de 19e eeuw een hernieuwd opleven te con-
stateren van het „spiritualisme", dat vooral in het begin een reactie is 
op rationalisme, materialisme en positivisme. De „ontdekking van de 
mens" immers werd geboren in de sfeer van het Duitse piëtisme (Kant) 
en van de romantiek (Rousseau, Herder, Novalis). Deze ontdekking 
van de mens bracht ook de belangstelling voor de „spirituele erfenis" 
van vele culturen buiten Europa. Zo kritisch als de Europese mens in 
deze periode stond tegenover zijn Christelijke verleden, zo onkritisch 
heeft hij aan de andere kant de vermeende spirituele erfenis van „Oos-
terse" volkeren geassimileerd. De studie van Oosterse talen ontsloot een 
onmetelijk terrein van religieus-wijsgerige literatuur, die in populaire 
vertal ngen en dramatische en lyrische bewerkingen door Westerse 
schrijvers zijn weg tot de verbeelding van het grote publiek heeft gevon-
den. Edgar Quinet sprak zelfs van een „humanisme intégral", om daar-
mee aan te duiden dat niet alleen het klassieke verleden van de Wes-
terse maar ook van de Oosterse volkeren als lichtend voorbeeld moest 
worden bestudeerd6 ). Voerde dit op wetenschappelijk gebied tot de 
instelling van de eerste leerstoel in de Geschiedenis der Godsdiensten te 
Leiden in 1876, bezet door Cornelis Petrus Tiele (1830-1902), op 
populair-religieus terrein kunnen we de oprichting van de Theosofische 
Vereniging door Olcott en Madame H. P. Blavatsky in 1875 zien als de 
belangrijkste manifestatie van deze historische groei. Vooral het Boed-
dhisme, voor de Europeaan zo merkwaardig als godsdienst zonder god 
en zonder een geloof in het bestaan van de ziel, oefende in intellectuele 
kringen een fascinerende werking uit. Het was de periode dat deze leer 
door de werken van grote geleerden als Samuel Beal, T. W. Rhys 
Davids, Hendrik Kern, V. Fausba, Eugène Burnouf, E. Senart, 
H. Oldenberg, grote bekendheid verwierf, en veel meer nog door de aan-
grijpende lyrische uitbeelding van Boeddha's levensverhaal door Sir 
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Edwin Arnold in The Light of Asia (1879) tot de verbeelding van de 
massa sprak. De activiteit van Swami Vivekananda, sinds het Wereld-
parlement van Godsdiensten, in 1893 te Chicago gehouden, tot aan zijn 
dood in 1902, maakte in het Westen ook de Yoga en de Vedanta 
populair. 
De spirituele honger van de Westerse mens werd in de 20e eeuw eerder 
groter dan kleiner. Spiritisme en psychic al research groeiden in de publieke 
belangstelling. De psycho-analyse van Freud opende een nieuwe wereld 
van droom- en driftleven. Tegen de ac tergrond van een Spengleriaanse 
ondergangsstemming poogde Graf Her nann Keyserling met zijn Schule 
der Weisheit, in 1920 in Darmstadt opg tricht, een synthese tussen „Oost 
en West" om te komen tot een Sinns- Seins- und Kanenskultur. De 
ideeën van J. Krishnamurti zijn in bepaalde kringen in Nederland nog 
steeds populair. Ook analytische psychologie en diepte-psychologie zijn 
in onze tijd aanleiding tot nieuwe religieuze bewegingen, zoals in de 
Eranos-groep in Ascona gevormd rondom C. G. Jung, die — ook al —
naar een synthese tussen „Oost en West" streeft. 
Het beeld dat we in het populair religieus-wijsgerige Europa van heden 
aantreffen is door dit alles uitermate chaotisch. Min of meer verwant aan 
het traditionele Christendom vinden we zulke bewegingen als de Chris-
tian Science, het Leger des Heils, de Young Men Christian Association, 
de Oxford-beweging en de Morele Herbewapening, de Quakers en de 
Woodbrookers, de Unitarians, de Heiligen der Laatste Dagen, de Oud-
Katholieken en de Vrije Katholieken, de Getuigen van Jehova. Min of 
meer populaire wijsgerige stelsels zijn o.a. het monisme van Haeckel, het 
monisme van G. Heymans, het Spinozisme, het Neo-Hegelianisme vooral 
door G. J. P. J. Bolland in ruimere kring bekend gemaakt, en in latere tijd 
de verschillende existentialistische philosophieën. De anthroposophie van 
Rudolf Steiner, het mysticisme van Bo Yin Ra, de vrijmetselaarsloges, de 
diverse theosofische richtingen, de Soefi-beweging van Inayat Khan, de 
Buddhist Society in London, de Sri Ramakrishna-missie, de vrij-religieuze, 
open-religieuze en neo-religieuze bewegingen completeren het geheel. 
Verwant aan de Vrije Gemeente in Amsterdam is de Society for Ethical 
Culture in 1876 door Felix Adler in New York opgericht. „It is devoted 
to the promotion of the knowledge, the love and the practice of the right 
in all the relationships of life. It affirms the simple belief that the 
greatest spiritual values may be found in seeking to raise the quality of 
human relationships. Through its religieus and educational programs it 
seeks to make the individual more adequate in his personal relationships 
and better able to contribute to the life of his community". Tezamen met 
verwante groeperingen in Brooklyn, Chicago, Philadelphia, St. Louis, 
Long Island, Washington D.C., Westchester, Los Angelos vormt de New 
York Ethical Society de American Ethical Union. Sinds 1886 bestaan 
ook in Engeland Ethical Societies, die zijn aaneengesloten tot de British 
Ethical Union. In 1892 volgde in Duitsland de oprichting van de Deutsche 

Geselschaft fi,ir Ethische Kultur, in 1937 door de Hitler regering ontbon-
den. In Oostenrijk bestaat de Ethische Gemeinde, terwijl verwante groe-
peringen te vinden zijn in Frankrijk, Italië, Zwitserland en Japan. In 
1896 op het Congres in Zürich kwam de International Ethical Union tot 

stand7 ). 
Een nieuwe phase treedt in wanneer na de tweede wereldoorlog vooral de 

20 



middengroep van het humanisme eigen organisatorische vormen krijgt. In 
1945 wordt de Vereniging voor Maatschappelijk Werk op humanistische 
grondslag „Humanitas" opgericht en in 1946 het Humanistisch Verbond. 
Veel sterker dan in de anti-godsdienstige linkervleugel en in de religieuze 
rechtervleugel komt hierin een eigen positief karakter naar voren. Hier 
is eindelijk de doorbraak van een eigen problematiek, die geheel met de 
„ontdekking van de mens" in al haar aspecten samenhangt. Hier wordt 
het humanisme gedreven en bezield door de alles overheersende gericht-
heid op de medemens, de concrete, vragende, worstelende hedendaagse 
mens met zijn moeilijkheden en problemen, zijn maatschappelijke zorgen, 
zijn sexuele problemen, zijn geestelijke noden, zijn verlangen naar een 
zinvol bestaan in deze vaak zo beklemmende en beangstigende historische 
situatie. 
Ook dit humanisme vindt zijn weg naar internationale verbanden. De 
behoefte om naast de Internationale Vrijdenkersunie te komen tot een 
eigen internationale humanistische organisatie kreeg gestalte in de oprich-
ting op het Congres in Amsterdam in Augustus 1952 van de Internationale 
Humanistische en Ethische Unie. Hiermee staan we aan het begin van 
een nieuwe ontwikkeling. 
Willen we de tendenties van deze nieuwe beweging begrijpen, dan zullen 
we naast de historische dimensie ook aan de horizontale en verticale 
dimensies aandacht moeten besteden. 
De ontwikkeling in horizontale richting kunnen we bij bijna alle geeste-
lijke en culturele stromingen aantreffen. Internationalisme en intercultu-
ralisme zijn typische verschijnselen van deze eeuw. We zien het streven 
naar internationale machtsvorming in de rooms-katholieke kerk. We zien 
de internationale aaneensluiting in de Oecumenische Beweging en de 
Wereldraad van Kerken. We zien de oprichting in 1931 van de World 
Fellowship of Faith, door Kedarnath Dasgupta en Charles Frederick 
Wheller, en in 1936 van het World Congress of Faiths door Sir Francis 
Younghusband. Ook de Oxford-beweging van Dr Frank Buchman groeit 
uit tot een wereldomvattende beweging voor Morele Herbewapening. 
Het historische proces van de „blanke expansie" en de diepgaande weder-
zijdse beïnvloeding tussen Oost en West hebben deze merkwaardige ont-
wikkeling in de breedte en horizontale frontvorming in de hand gewerkt. 
Politieke ideologieën en bewegingen voor godsdienstige, maatschappe-
lijke, geestelijke, sexuele en culturele hervorming zoeken hun kracht in 
internationale organisaties. Hierdoor krijgt het internationale geestelijke 
en culturele leven een sterk fragmentarisch en gespleten karakter. Naast 
elkaar en in onderlinge wedijver proberen de groepen in horizontale rich-
ting hun machtsgreep uit te breiden. Ook in dit milieu zal het interna-
tionale humanisme zijn plaats moeten bepalen. 
Hierbij moet rekening worden gehouden met een merkwaardige histo-
rische paradox. De elementen die in de blanke expansie over de wereld 
zijn uitgezwermd droegen meestal een revolutionaire instelling mee. In de 
tijd dat zij zich van de oude gemeenschap afsplitsten, konden ze zeker als 
de meest vooruitstrevende groep worden beschouwd. De Amerikaanse 
Vrijheidsoorlog vond eerder plaats dan de Franse Revolutie. De Unita-
rians en de Quakers hebben zich in de Nieuwe Wereld vrijer kunnen 
ontplooien dan in de Oude. Het Engelse secularisme en rationalisme vond 
in Amerka, in Australië en Nieuw-Zeeland grotere weerklank dan in het 
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Europa van de 19e en 20e eeuw, dat liever zich te buiten ging aan een 
"Oosters" geënt spiritualisme. Japan dat het eerst van de Aziatische 
landen bewust het \Vesten imiteerde was sterker rationalistisch dan bij 
voorbeeld India, dat een bolwerk is gebleven van spiritualisme en religio-
siteit. 
Maar hierin komt juist een zeer scherpe verandering. Rusland, dat steeds 
geestelijk en cultureel een orthodoxe en conservatieve rol heeft gespeeld, 
wordt na 1917 niet alleen politiek maar ook geestelijk het meest „links" 
georiënteerde land ter wereld. Het is daar dat de geleidelijke verschuiving 
in het Europese levens- en wereldbeeld. sinds het einde van de Middel-
eeuwen ingetreden, haar extreme en meest radicale uitdrukking heeft 
gevonden. Op de verhoudingen in heel Azië heeft deze ommekeer zijn 
invloed uitgeoefend. China, dat tot omstreeks 1905 geregeerd werd door 
een orthodoxe,  literair-humanistisch geschoolde geleerdenstand, is na 
1950 een leidende mogendheid geworden in de Aziatische revolutie. 
Maatschappelijke hervorming is een alles overheersend probleem. In dit 
licht wordt door de jonge Aziaat elke levens- en wereldbeschouwing 
betrokken op de politiek en op de onmiddellijke sociale praktijk. 
Het meest opvallend is de politieke associatie die de humanistische bewe-
ging in India vertoont. De term „humanisme-  vinden we terloops ge-
bruikt door enkele wijsgerige-religieuze schrijvers zoals Rabindranath 
Tagore en Sarvepalli Radhakrishnan, maar dan in een universele, idealis-
tische zin. Tot een duidelijke organisatie komt dit universele, religieuze 
humanisme in India niet. Wel vinden we er een militante groepering, die 
zich radicaal-humanistisch noemt. Deze groep stond tot voor kort onder 
de bezielende leiding van Manabendranath Roy, destijds de rechterhand 
van Lenin en de centrale figuur van de Communistische internationale, in 
1930 door het Engelse gouvernement bij zijn terugkeer in India gevangen 
gezet en in 1936 weer vrijgelaten. Tijdens de tweede wereldoorlog heeft 
hij definitief met het Stalinistisch communisme gebroken. In December 
1953 is Roy na een langdurige ziekte overleden. Het door hem geredi-
geerde blad Independent India is sinds 1944 omgedoopt in The Radical 
Humanist. Van de hand van Manabendranath Roy zijn verder verschil-
lende verhandelingen over humanisme verschenen8 ). 
De verschillen tussen „rechts" en „links-  in de opvattingen over het 
humanisme zijn misschien nergens zo sterk als in het nieuwe India. Er is 
een universeel getint idealistisch humanisme van geleerden en wijsgeren, 
die de oude religieuze traditie in herboren vorm willen voortzetten. Maar 
er is ook een revolutionair rationalistisch humanisme, dat liefst geheel wil 
breken met de oude traditie, die in hun ogen schuldig is aan de maat-
schappelijke wantoestanden, aan de kastenscheidingen, aan de onder-
drukking der vrouw. In een land met dreigende en actuele hongersnood 
en een onhoudbare bevolkingsdruk betekent voor de jonge revolutionair 
humanisme ook de consequente praktische toepassing van de resultaten 
van de sociale wetenschappen. In deze kringen wordt vurig geijverd voor 
een grote actie voor „planned parenthood" en voor een radicale herzie- 
ning van de menselijke verhoudingen in huwelijk en gemeenschap. Een 
tijdschrift als Samaja swathya (Sociale vrede), geleid door de in 1953 
overleden rationalist en mathematicus Raghunath Dhondo Karve, vurig 
pleiter voor volledige geestelijke emancipatie van het Indische volk, is 
karakteristiek voor het geestelijke klimaat in het jonge India. In Dehra 
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Dun in Uttar Pradesh hebben deze humanisten een politiek experiment 
opgezet met het doel om het volk rijp te maken voor de nieuwe gemeen-
schapsgedachte. De candidaten die bij een plaatselijke verkiezing moesten 
worden uitgezocht, werden niet door de politieke partijen aangewezen 
maar door de dorpsbewoners zelf los van enig politieke groepering. 
De ontwikkeling naar een internationaal humanisme wordt hiermee gecon-
fronteerd met het probleem van de sociale dynamiek. Een theoretisch 
humanisme dat niet toe komt aan de actuele vraagstukken van maatschap-
pelijke hervorming en vernieuwing, aan vraagstukken van internationaal 
belang, mist de stootkracht die onmisbaar is voor een internationale orga-
nisatie. De verhoudingen tussen maatschappelijke groepen, en tussen 
individuen, zoals die in het overgrote deel van de wereld bestaan, zijn 
een aanfluiting van elk redelijk denken en elk menselijk waardebesef. 
Het is geen wonder dat in zulk een situatie een beweging als die van de 
Morele Herbewapening inslaat. Er is een hunkering naar een nieuwe 
belijdenis van oprechte menselijke saamhorigheid. Er is een verlangen 
naar een eenvoudig humanisme dat aanspreekt zonder geloofsdogma en 
politieke partijdwang, dat nu eens op grote schaal ernst maakt met de 
eenvoudige verwezenlijking van idealen van algemene menselijkheid, dat 
open oog heeft voor de concrete mens in zijn maatschappelijke en geeste-
lijke noden, dat de nog onvermoede latente krachten kan mobiliseren voor 

een werkelijke grootscheepse vernieuwing. In dit tijdsgewricht kan het 
humanisme een belangrijke taak vervullen; het kan proberen iets te maken 
van de algemeen gekoesterde verwachting, dat de mens, ondanks al zijn 
gebreken en tekortkomingen, op grond van zijn menselijke vermogens 

toch nog iets terecht kan brengen van een menswaardige samenleving. 
Internationaal humanisme zal hieraan moeten aanknopen. Het zal terdege 
moeten begrijpen waar de actuele wereldproblemen liggen, en daarnaar 
zijn programma moeten richten. Het heeft het getij mee, want het ligt 

geheel in de lijn van een grote historische ontwikkeling. 
Naast  het internationale humanisme, dat in organisatorische vorm zich 

in specifieke sectoren beweegt en zich inzet voor een actueel program, 
is er nog altijd de andere beweging naar een universeel humanisme, dat 

de to, nemende versplintering tegengaat en de integrale aansluiting met 

andere richtingen mogelijk maakt. 

tot plaatsbepaling in de historische situatie is een vorm van 

rekenschap 
pog: ing 	

an
" Als zulk een pogen tot plaatsbepaling zijn deze artikelen 

bedoeld. Te weinig nog zijn we ons bewust van de historische draag-

wijdte
de ontwikkeling waarin we betrokken zijn, te weinig ook van 

de 	
van 

historische mogelijkheden en verantwoordelijkheden, te weinig van de 
die in een extreem linkse of extreem rechtse frontvorming kunnen gevaren Wanneer deze eerste terreinverkenning er toe kan bijdragen dat lig  g en • beter toegerust met feitelijke hulpmiddelen, met systematische 

exploraties zullen volgen, dan acht de schrijver zijn streven ruimschoots 

beloond' 
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