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Behoud de begeerte, maar beheers ze
Het seksueel rationalisme van
Hadriaan Beverland en Lodewijk Meyer

KERNWOORDEN: De Peccato Originali — Ghulde Vlies — Spinoza — seksu-
aliteit

Slechts weinig Verlichtingsfilosofen leidden zo'n excentriek bestaan als de Mid-
delburgse vrijdenker en notoir homo eroticus Hadriaan Beverland (1650-1710).
Zijn portretin brunaille-techniek door de Leidse kunstschilder Ary de Vois (afb. 1)
spreekt boekdelen: de jonge Zeeuwse filosoof wordt met zelfvoldane blik gepor-
tretteerd terwijl hij zichtbaar geniet van de geneugten die het aardse leven te bie-
den heeft. Fraai uitgedost, pijp in de hand, glas wijn binnen handbereik, en dat
alles in het gezelschap van een charmante, diep gedecolleteerde prostituee. De
joie de vivre spat ervan af. Met dit obscene portret wilde bad boy Beverland, die in
de Biographie universelle wordt omschreven als ‘’homme le plus libertin de son
siecle’, zichzelf het imago van libertijnse losbol met een hoog libido aanmeten.!

Dat losbandige imago cultiveerde Beverland ook in zijn geschriften. In 1678
werd zijn traktaat Peccatum Originale (‘Erfzonde’) anoniem in het licht gegeven.
De tweede editie van het werk verscheen in oktober 1679 onder de lichtjes ge-
wijzigde titel De Peccato Originali (‘Over de erfzonde’), dit keer mét vermelding
van Beverlands volledige naam op de titelpagina. Hierin geeft de ‘Nederlandse
Markies de Sade’ een nadrukkelijk erotisch getinte invulling aan de erfzonde.
Beverlands freudiaans aandoende hoofdthese is dat de eigenlijke erfzonde sek-
suele drift (Eros) is, en dat die aangeboren geslachtsdrift de fundamentele drijf-
veer is van het menselijk handelen.? Willem Elias heeft De Peccato Originali in
een pioniersartikel als ‘spinozistisch erotisme’ gekenschetst.3 In navolging van
Elias identificeerde ook Wiep van Bunge Beverland als een spinozist, en bracht
Jonathan Israel de ideeén van de Zeeuwse erotomaan in verband met die van
andere radicale auteurs uit de rationalistische kring rond Spinoza.+

1 L-G. Michaud (ed.), Biographie universelle, IV (Parijs 1811-1828) 422-423. Voor een biografie van Bever-
land, zie Eric J. Dingwall, Very Peculiar People (New York 1962); en R. De Smet, Hadrianus Beverlan-
dus (1650-1716). Non unus e multis peccator: studie over het leven en werk van Hadriaan Beverland (Brus-
sel 1988)

2 Zie ook Leopold Flam, Filosofie van de Eros (Antwerpen 1973).

3 Willem Elias, ‘Het spinozistisch erotisme van Adriaan Beverland’, Tijdschrift voor de Studie van de Ver-
lichting 2 (1974) 283-320.

4 Wiep van Bunge, From Stevin to Spinoza. An Essay on Philosophy in the Seventeenth-Century Dutch Re-
public (Leiden 2001) 158-159; idem, Spinoza Past and Present. Essays on Spinoza, Spinozism, and Spino-
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Een van de leden van die rationalistische kring was Spinoza’s goede vriend
Lodewijk Meyer (1629-1681). Meyer was van 1665 tot 1669 regent van de Am-
sterdamse Schouwburg van Van Campen aan de Keizersgracht, en stond in
1669 aan de wieg van het kunstgenootschap Nil Volentibus Arduum, dat het to-
neelleven in Amsterdam wilde hervormen naar Frans-klassiek voorbeeld. Zoals
Tanja Holzhey heeft aangetoond in haar proefschrift, zijn de toneelstukken van
Nil Volentibus Arduum spinozistisch-rationalistisch getint.s Twee jaar voor de
oprichting van het kunstgenootschap bracht Lodewijk Meyer met Ghulde Vlies
(1667) in eigen naam een tragedie op de planken van de Amsterdamse Schouw-
burg. Het stuk zou tot in 1670 sporadisch worden opgevoerd. Net als Bever-
lands geruchtmakende erfzondegeschrift kan ook Ghulde Vlies worden gelezen
als een aanduiding van het feit dat de menselijke natuur wordt beheerst door
seksuele drift (Eros). In deze bijdrage onderzoek ik hoe Meyers toneeltekst zich
op dat vlak precies verhoudt tot Beverlands traktaat over de erfzonde. Hoe kij-
ken beide auteurs naar menselijke lust en seksuele drift, en welke rol speelt
hun gedeelde spinozistische achtergrond hierin?

De Peccato Originali (1679): de erfzonde geherdefinieerd

Hadriaan Beverland was welbeschouwd een eeuwige student: hij studeerde
klassieke letteren, wijsbegeerte, logica en rechten in Franeker, Utrecht en Lei-
den.® In het Rampjaar 1672 trok hij zelfs voor een jaar naar Oxford, waar hij
zich verdiepte in de manuscripten van de Bodleian Library.” Ook in 1678, toen
zijn beruchte erfzondegeschrift in Leiden van de drukpers rolde, was hij nog
ingeschreven als student.® Beverlands traktaat bestaat uit twintig hoofdstuk-

za Scholarship (Leiden 2012) 135, 155-156, 206-207; idem, ‘Spinoza and the Netherlands’, Philosophia
Osaka 7 (2012) 6-7; Jonathan 1. Israel, Radicale Verlichting. Hoe radicale Nederlandse denkers het gezicht
van onze cultuur voorgoed veranderden. (Franeker 2007); idem, Verlichting onder vuur. Filosofie, moder-
niteit en emancipatie, 1670-1752 (Franeker 2010).

5 Tanja Holzhey, ’Als gy maar schérp wordt, zo zyn wy, én gy voldaan”: rationalistische ideeén van
het kunstgenootschap Nil Volentibus Arduum 1669-1680’ (onuitgegeven dissertatie Universiteit van
Amsterdam 2014).

6 Th.-]. Meijer, ‘Brieven uit de studentenkerker’, Leids Jaarboekje 63 (1971) 45-46; Israel, Radicale Ver-
lichting, 104.

7 Meijer, ‘Brieven uit de studentenkerker’, 46.

8 Op hettitelblad lezen we dat het werkje gedrukt werd in ‘Eleutheropolis’. Leuk detail: diezelfde plaats-
vermelding treffen we ook aan op de titelpagina van Lodewijk Meyers anonieme filosofische traktaat
Philosophia S. Scripturae Interpres, dat in 1666 werd uitgebracht. Een jaar later verscheen de Neder-
landse vertaling, eveneens anoniem: De Philosophie d’Uytleghster der H. Schrifture (1667). De hierin
verdedigde these dat niet de theologie, maar de wijsbegeerte de onfeilbare norm is voor Bijbelexege-
se, veroorzaakte veel controverse onder gereformeerde theologen. Voor een bespreking van Meyers
explosieve traktaat, zie C. Louise Thijssen-Schoute, Lodewijk Meyer en diens verhouding tot Descartes
en Spinoza (Leiden 1954); Wim Klever, ‘Lodewijk Meyer over wetenschappelijke hermeneutiek’, in:
idem (ed.), Mannen rond Spinoza. Presentatie van een emanciperende generatie, 1650-1700 (Hilversum
1997) 61-85; Henri Krop, ‘The Philosophia S. Scripturae Interpres between Humanist Scholarship
and Cartesian Science: Lodewijk Meyer and the Emancipatory Power of Philology’, in: Sonja Lavaert
en Winfried Schréder (ed.), The Dutch Legacy. Radical Thinkers of the 17th Century and the Enlighten-
ment (Leiden 2016) go-120.
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Afb. 1 Ary de Vois, Hadri-
aan Beverland in het gezel-
schap van een prostituee,
olie op hout (ca. 1676).
Amsterdam, Rijks-
museum.

ken.o De hele opzet van het traktaat is erop gericht om op een zo overtuigend
mogelijke manier aan te tonen dat het verhaal over de zondeval uit Genesis niet
letterlijk, maar allegorisch moet worden gelezen. Meer bepaald wil Beverland
bewijzen dat het eten van de verboden vrucht slechts een bijbels zinnebeeld zou
zijn voor de eerste coitus. De duivel besmette Eva met wellust, aldus Beverland,
waarop zij Adam verleidde tot geslachtsgemeenschap in Eden. Als straf voor die
eerste geslachtsdaad werden ze beiden door God uit het Aards Paradijs verban-
nen. Een bijkomende straf voor de ongehoorzaamheid van het eerste mensen-
paar bestaat er volgens Beverland in dat al hun nakomelingen zonder uitzonde-
ring belast zijn met een aangeboren seksueel verlangen. Die natuurlijke wellust
is in zijn ogen de werkelijke erfzonde: ‘De erfzonde, waarmee onze geest en
ons geweten bevlekt is [...], is die aangeboren vleselijke lust en aangeboren ver-
lokking om geslachtsgemeenschap te hebbern’, aldus Beverland.™

De pan-erotische theorie over de zondeval van het paradijspaar die Bever-
land in De Peccato Originali uiteenzet, kwam niet zomaar uit de lucht geval-
len. Zoals Karen Hollewand opmerkt, plaatst Beverland zich in een lange denk-
traditie die de relatie tussen vleselijke liefde en zondigheid onderzoekt. Niet

9 Voor de beknopte inhoud van ieder hoofdstuk van De Peccato Originali, zie Elias, ‘Het spinozistisch
erotisme’, 287-288.

10 Eigen vertaling van de nog niet gepubliceerde Engelse vertaling van Beverlands DPO door Karen Eli-
ne Hollewand en Floris Verhaart: “The original sin, with which our mind and conscience has been
stained [...] is that innate concupiscence and inborn seduction of having intercourse’.
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enkel christelijke autoriteiten als de apostel Paulus en de kerkvader Augusti-
nus schreven over de verhouding tussen zondigheid en seksualiteit, maar ook
vroegmoderne auteurs als Robert Fludd, Jan Baptist van Helmont en Heinrich
Cornelius Agrippa von Nettesheim bogen zich over dit gevoelige thema.” Be-
verlands erotische interpretatie van de zondeval is evenwel in de eerste plaats
gebaseerd op de Bijbeltekst zelf. In de Heilige Schrift, zo meent hij, is de eer-
ste zonde nadrukkelijk seksueel geconnoteerd. Waarom bedekten Adam en Eva
anders meteen na de eerste zonde hun naakte lichamen, en hun genitalién in
het bijzonder, met vijgenbladeren? Dat zouden ze toch alleen maar gedaan heb-
ben, zo redeneert Beverland, als hun intieme delen iets met de zopas begane
zonde te maken zouden hebben, en ze hun geslachtsdelen uit schaamte voor
hun wellust wilden verbergen: ‘De beschaamde overtreders bedekten niet hun
hele lichaam of hun gezicht dat roder was geworden dan een geroosterde gar-
naal. Integendeel, doordrongen van de angst voor een schuldig geweten en een
onmiddellijke straf, bedekten ze alleen hun geslachtsdelen die hadden gezon-
digd met riemen en lendendoeken, gemaakt van vijgenbladeren’.> De etymo-
logie van het woord ‘schaamdeel’ gaat volgens Beverland dan ook terug op de
schaamte van de aartsouders voor hun door God verboden seksuele daad. Bo-
vendien wijst Beverland erop dat de verboden vrucht een appel is, en de appel,
zo betoogt hij, is een gekend symbool voor de geslachtsliefde. Tot slot betrekt
Beverland ook de symboliek van de drager van de verboden vrucht in zijn sek-
suele lezing: de boom van de kennis van goed en kwaad waar de Schrift gewag
van maakt, is volgens hem niet zomaar een boom, maar een fallussymbool.

De publicatie van De Peccato Originali bleef niet zonder gevolgen. Beverlands
herdefiniéring van de erfzonde werd als buitengewoon schandaleus ervaren
door de Nederlandse orthodox-gereformeerde theologen, en het ophefmakende
erfzondegeschrift werd dan ook streng veroordeeld. De synode van Zuid-Hol-
land, die in 1679 in Gouda bijeenkwam, noemde Beverlands werkje ‘een vuyl
en lasterlijck tractaet’ en stuurde een afvaardiging naar Caspar Fagel, de raads-
pensionaris van de Staten van Holland.3 Op 26 oktober 1679 werd Beverland
op bevel van Fagel gearresteerd in Den Haag door de curatoren van de Uni-
versiteit van Leiden (waar Beverland op dat moment studeerde) en vervolgens
opgesloten in de studentengevangenis in de kelder van het Leidse stadhuis.
De aanklacht luidde ‘dat Beverland de Schrift had onteerd en de geest van de
jongeren vergiftigde’.# Tijdens zijn vijf weken durende gevangenschap slaag-
de Beverland er wonderwel in een derde editie van zijn erfzondetraktaat uit te

11 Karen Hollewand, ‘The Banished Scholar: Beverland, Sex, and Liberty in the Seventeenth-Century
Low Countries’, Early Modern Low Countries 1:2 (2017) 281.

12 Figen vertaling van de nog niet gepubliceerde Engelse vertaling van Beverlands DPO door Holle-
wand en Verhaart: ‘The ashamed transgressors did not cover their whole body or their face which
had become redder than a roasted shrimp. Rather, imbued with the fear of a guilty conscience and
a present punishment, they covered just their genitals that had sinned, with belts and loincloths,
made out of fig leafs’.

13 W.P.C. Knuttel (ed.), Acta der particuliere synoden van Zuid-Holland 1621-1700, deel 5 (Den Haag 1908-
19106) 283.

14 Israel, Radicale Verlichting, 105.
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Afb. 2 Isaac Beckett,
Hadriaan Beverland tekent
de blote billen van de Venus
Callipyge, gravure (1686).
Amsterdam, Rijks-
museum.
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brengen, ditmaal onder de titel Poma Amoris (‘De vruchten van liefde’).s Uitein-
delijk werd Beverland door de Academische Vierschaar verwijderd van de uni-
versiteit en werd hij langdurig verbannen uit de provincies Holland, Zeeland en
West-Friesland.”® Na een poos in Utrecht te hebben verbleven, trok de verguis-
de filosoof in maart 1680 naar Engeland, waar hij tot aan zijn dood op 14 de-
cember 1716 zou blijven.” Uit de beschrijving van enkele brieven die Beverland
aan zijn vriend Johann Friedrich Gronovius schreef, blijkt dat de Nederlandse
inwijkeling over het Kanaal aan achtervolgingswaanzin is ten onder gegaan.”®

15 Hollewand, ‘The Banished Scholar’, 279.

16 Israel, Radicale Verlichting, 105; Karen E. Hollewand, The Banishment of Beverland. Sex, Sin, and
Scholarship in the Seventeenth-Century Dutch Republic (Leiden 2019) 62.

17 Israel, Radicale Verlichting, 106.

18 Gronovius was hoogleraar aan de Universiteit Leiden en bibliothecaris van de universiteitsbiblio-
theek aldaar. Zie R. De Smet, ‘Traces of Hadriaan Beverland (1650-17106) in the Zeeuws Documen-
tatiecentrum at Middelburg, 1692-1715", Lias. Sources and Documents relating to the Early Modern
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Ghulde Vlies (1667): de pijl van Kupido

Heel wat minder ophef veroorzaakte Lodewijk Meyers tragedie Ghulde Vlies."
Het stuk is een zeer vrije bewerking van Pierre Corneilles La Conquéte de la
Toison d’Or (1661) en staat bekend als een spektakelstuk ‘Met Konst- en Vliegh-
werken’. Op 1 december 1667 ging het treurspel in premiere in de Amsterdam-
se Schouwburg, die in 1665 grondig verbouwd werd om op technisch vlak een
en ander mogelijk te maken. Meyer speelde handig in op de nieuwe moge-
lijkheden die hem ter beschikking stonden om het spektakelgehalte van zijn
stukken gevoelig te verhogen. Voor de productie van Ghulde Vlies werd bijvoor-
beeld gebruikgemaakt van valluiken, water- en rookmachinerieén, en een con-
structie die het mogelijk maakte om personen en attributen over het podium
te laten zweven. Dat weten we allemaal dankzij de zeer uitvoerige beschrijving
van de toneelversiering die aan elk van de vijf bedrijven voorafgaat. Erg popu-
lair bleek Meyers spectaculaire drama desondanks niet te zijn. Ghulde Vlies
kende slechts zestien opvoeringen, en er volgden amper drie herdrukken, in
1668, 1679 en 1684.2° Hoewel het stuk geen publiekstrekker was, wist het wel
een prominente Europese machthebber naar de Amsterdamse Schouwburg te
lokken: op 30 december 1667 woonde de latere Florentijnse heerser Cosimo
IIT de’ Medici, die de mogelijkheden van de naar Italiaans voorbeeld vernieuw-
de Schouwburg wel eens met eigen ogen wilde aanschouwen, een opvoering
van Ghulde Vlies bij.>*

Centraal in Meyers tragedie staat de jacht op het Gulden Vlies door de Argo-
nauten onder leiding van Jason, de zoon van Aeson, voormalig koning van de
Griekse stad Iolkos. Aeson werd van de troon gestoten door zijn halfbroer Peli-
as. Toen de dood gewaande Jason bij zijn meerderjarigheid de troon van Iolkos
opeiste als rechtmatige erfopvolger, probeerde Pelias hem handig af te schepen,
of liever: in te schepen. De usurpator maakte Jason diets dat hij enkel afstand
zou doen van de koningstroon als Jason hem het Gulden Vlies zou bezorgen:
de gouden vacht van de goddelijke ram Chrysomallos. Dit gouden ramsvel be-
vond zich in het offerwoud van de oorlogsgod Mars Gradivus in Colchis, waar
het werd bewaakt door een immer waakzame vuurspuwende draak en door
twee ontembare stieren. Pelias rekende erop dat Jason het er niet levend vanaf

History of Ideas 19:1 (1992) 73-91; Inger Leemans, Het woord is aan de onderkant. Radicale ideeén in
Nederlandse pornografische romans 1670-1700 (Nijmegen 2002) 251; Elias, ‘Het spinozistisch erotis-
me’, 290.

19 Voor bestaande lezingen van Ghulde Vlies, zie ].W.H. Konst, Fortuna, Fatum en Providentia Dei in
de Nederlandse tragedie, 1600-1720 (Hilversum 2003) 263-2778; Marijke Spies, ‘Lodewijk Meijer en de
hartstochter, in: Paul Hoftijzer en Theo Verbeek (ed.), Leven na Descartes: zeven opstellen over ideeén-
geschiedenis in Nederland in de tweede helft van de zeventiende eeuw (Hilversum 2005) 39-53.

20 Gilbert van de Louw, Valeurs nationales et classicisme Frangais. Le thédtre en Hollande apres le siécle d'or
1660-1735, volume 3 (Montigny-les-Metz 1979) 755.

21 Zie C. Louise Thijssen-Schoute, Nederlands cartesianisme (Amsterdam 1954) 407; Marja Geesink,
‘Het bezoek van Cosimo de’ Medici aan de Schouwburg op vrijdag 30 december 1667, Toneelgeschie-
denis Amsterdam 1617-1772, http://toneelgeschiedenis.blogspot.com/2014/07/het-bezoek-van-cosi-
mo-de-medici-aan-de.html
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zou brengen. Desondanks liet Jason een schip bouwen, de Argo, en samen met
vijftig Griekse vrijwilligers (de Argonauten) scheepte hij in voor een lange reis
richting Colchis. Meyers stuk start met de aankomst van de Grieken in Colchis.
De Colchische vorst AEétes en zijn zoon Absyrtos zijn beducht voor onheil. Na-
dat de Grieken AEétes ter hulp waren gekomen in de strijd tegen diens broer
Perses, die de koningskroon van AEétes wilde ontfutselen, zwoer die laatste dat
de Grieken hem een eis mochten stellen die hij zonder fout zou inwilligen. De
terugkeer van de Grieken doet AEétes vermoeden dat de tijd gekomen is waar-
op Jason en co hun eis zullen formuleren. Hij vreest dat Jason uit is op zijn
scepterstaf. Een ander personage, Styrus, vreest dan weer zijn verloofde, prin-
ses Medea, te zullen verliezen aan Jason.

Medea is het cruciale personage in Meyers drama. De dochter van AEétes is
een gewiekste tovenares, en haar toverkrachten zijn bepalend voor het verloop
van het treurspel. Als enige is zij namelijk in staat om voorbij de vuurspuwen-
de draak en de dolle stieren te komen die het Gulden Vlies bewaken, aangezien
zij de dieren eigenhandig heeft bezworen met haar ‘toverdichten’. De gedach-
te dat wie controle heeft over Medea, controle heeft over de gouden ramsvacht,
is dan ook een Leitmotiv in Meyers tragedie. Met name de godinnen Juno en
Venus proberen Medea voortdurend in hun macht te krijgen. Zij staan aan Ja-
sons zijde en willen bereiken dat Medea hun gunsteling aan het vlies helpt. Om
Medea op de hand van de Grieken te krijgen, tracht Juno tevergeefs gevoelens
van liefde voor Jason bij Medea los te weken: ‘Die férsse ziel, die alle teerheidt
wraakt,/ Heeft wel ghevoelt iets ritz’'len: maar haar’ plichten,/ [...] Fluks hebben
weér ghedoofdt den brandt dier vlam.>*> Medea mag dan wel enige gevoelens
van verliefdheid in zich hebben voelen ‘ritz’len’; ze is er niettemin in geslaagd
om die gevoelens te onderdrukken en de minnebrand te doven door te luiste-
ren naar haar ‘plichten’.

Ook tegenover haar jaloerse verloofde Styrus benadrukt Medea dat haar hart
slechts luistert naar haar plichtsbesef:

Prinsses Medeas hart is schootvry voor de schichten

Des minneghddts; het draait op 't wenken zijner plichten.
Die minnaar heeft my, dien zy ghonnen mijn ghenét:

Dat valt u, Vérst, te beurt, vernoegh u met dit 16t.

Uit dit citaat leren we dat de verloving met Styrus niet Medea’s vrije keuze is,
maar dat de verbintenis door haar vader AEétes werd geregeld. Zoals het een
gehoorzame koningsdochter betaamt, schikt Medea zich gedwee in haar lot.
Medea is zelfs zo gehoorzaam dat ze zich een vorm van ascetische zelfcensuur
oplegt: ze is er naar eigen zeggen in geslaagd haar hart ‘schootvry’ te maken
voor de liefdespijlen van de minnegod. Daarmee maakt ze duidelijk dat ze het
zichzelf niet toelaat om oprechte gevoelens van liefde te koesteren voor ande-

22 Lodewyk Meijer, Ghulde vlies. Amsterdam, 1667 (4°) (editie G. C. van Uitert, red. A. J. E. Harmsen)
(Leiden z.j.), www.let.leidenuniv.nl/Dutch/Ceneton/MeijerGhuldeVlies1667.html, vs. 56-60.
23 Ibidem, vs. 207-210.
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re mannen, ook al heeft ze volstrekt geen warme gevoelens voor degene die als
haar verloofde werd aangeduid.

Om te voorkomen dat Jason het Gulden Vlies zou bemachtigen, beramen de
Colchiérs een moordaanslag op de Argonautenleider. Medea heeft de eer om
Jason de doodsteek toe te dienen. Met de hulp van de slaapgod brengt Medea
Jason ‘in een soort halfslaap die hem weliswaar in de gelegenheid stelt alles wat
er om hem heen gebeurt waar te nemen, maar die hem tegelijkertijd de moge-
lijkheid ontzegt ook maar iets te ondernemen’.>+ Net voordat ze Jason de dood-
steek wil geven, wordt Medea echter geraakt door een liefdespijl van Kupido.
Kupido’s pijl treft doel, waardoor Medea’s wraakactie abrupt wordt afgebroken:

Maar ach! wat onverwachter,
Wat vreemder flaauwte knakt mijn’ krachten, zet ten achter
Den voortghang mijner wraak. Wat wond’re hartstéght kant
Zich teeghen mijn besluit
[.]
Hoe nu? Heldt Jason [...]
Ghevalt mijn oogh, behaaght mijn hart, en streelt mijn’ ziele
Met nooit ghesmaakte lust, zo dat mijn’ déchterplicht,
Vérst Styrus ondertrouw, en d’eer de hielen licht®

De diepe haat die ze aanvankelijk voor Jason koesterde, maakt plaats voor he-
vige verliefdheid. Met zijn pijl ademt Kupido Medea de ‘drift der minnevlam’
in, waardoor ze tegen wil en dank overmand wordt door een ‘nooit ghesmaak-
te lust’ voor haar aartsrivaal Jason. Medea’s rede wordt brutaal het zwijgen op-
gelegd door de macht van de ‘min’, zoals ze zelf ook aangeeft: ‘De min beheer-
scht mijn’ ziel, [...]/ Mijn’ reeden buight: hy sleept ghevangen mijn verstandt’.2®

De figuur van Kupido is opmerkelijk genoeg niet terug te vinden in de trage-
die van Corneille waarop Meyer zijn Ghulde Vlies gebaseerd heeft. De aanwezig-
heid van de liefdesgod is dus een eigen toevoeging van Meyer, nota bene een die
het handelingsverloop in hoge mate vormgeeft. Eros is met name de drijvende
kracht in het stuk. Anders dan in de petrarkistische liefdeslyriek van Jan van der
Noot en Lucas d’Heere uit de late zestiende eeuw, waar de minnegod eveneens
alomtegenwoordig is, fungeert de figuur van Kupido bij Meyer volgens mij niet
als een louter amoureuze gemeenplaats. Waar Venus’ zoon in het petrarkisme
tot de vaste topoi behoort van de getormenteerde minnaar, liggen de kaarten in
Ghulde Vlies helemaal anders. De figuur van Kupido is bij Meyer de allegorische
veruitwendiging van Medea’s wellust. Vanaf het moment dat Kupido zijn pijl in
Medea’s boezem plaatst, determineert Eros werkelijk iedere verdere handeling
die de Colchische prinses stelt.

24 Konst, Fortuna, Fatum en Providentia Dei, 270.
25 Meijer, Ghulde vlies, vs. 701-716.
26 Ibidem, vs. 1827-1828.
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Seksueel rationalisme

Zoals ik in de inleiding al aangaf, kunnen zowel Beverland als Meyer filosofisch
gezien in de hoek van het spinozistisch rationalisme worden gesitueerd. De ra-
tionalistische hartstochtenleer die Spinoza in zijn hoofdwerk Ethica (1677) ont-
vouwt, vormt een breuk met de neo-stoische benadering van de passies, die in
de zestiende en zeventiende eeuw zeer invloedrijk was bij Nederlandse geleer-
den, dichters en toneelauteurs. De Leids-Leuvense hoogleraar Justus Lipsius,
die in De Constantia (1584) de fundamenten legde van de Neo-Stoa, oordeelde
uiterst negatief over de menselijke natuur en de hartstochten. Lipsius zag emo-
ties met name als onwenselijke verstoringen van het gemoed. Daarom diende
men de hartstochten volledig uit te bannen. Anders dan de neo-stoicijnen be-
pleit Spinoza niet langer een radicale hartstochtloosheid (apatheia), maar re-
kent hij de passies tot de aard van de mens. Hartstochten als vreugde, verdriet
en wellust zijn volgens de Nederlands-Portugese filosoof volstrekt natuurlijke
uitingen van de menselijke natuur. De passies proberen uit te bannen — zoals
de neo-stoische traditie voorschrijft — is volgens Spinoza niet alleen zinloos,
maar gewoonweg onmogelijk. Bovendien heeft de seksuele drift heel wat po-
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sitieve gevolgen voor de mens. In zijn hoofdwerk Ethica (geschreven tussen
1661 en 1675, en postuum verschenen in 1677) heeft Spinoza met name sterk
de klemtoon gelegd op het primaat van de conatus (levensdrift), dit is het stre-
ven naar de voortzetting van het bestaan, dat Spinoza als de essentie van het
mens-zijn beschouwt. De wetmatigheid van de conatus dicteert ieder mens zo-
veel mogelijk die dingen na te streven die zijn handelingsvermogen vergroten
en zoveel mogelijk die dingen te vermijden die zijn handelingsvermogen ver-
kleinen. Zoals Matheron aanstipt, is het libido volgens Spinoza een modaliteit
van de conatus, die ons vermogen tot handelen vergroot.>” Ook Jonathan Israel
benadrukt dat de menselijke geslachtsdrift vanuit Spinoza’s filosofie een goe-
de zaak is, ‘aangezien het leven erdoor veraangenaamd wordt. Het maakt daar-
bij geen verschil of seksualiteit binnen of buiten het huwelijk wordt beleefd’.?

Faramerz Dabhoiwala heeft aangetoond dat de zeventiende-eeuwse filosofi-
sche ontwikkelingen in het denken over wellust enerzijds een pleidooi op gang
brachten voor een verregaande seksuele vrijheid, maar anderzijds ook voor een
seksuele disciplinering onder leiding van de rede.?® In zijn Ethica erkent Spino-
za met name dat onze natuurlijke onderworpenheid aan onze passies ook voor
ongewenste effecten kan zorgen indien de rede aan de hartstochten onderge-
schikt wordt gemaakt. Wanneer een bepaalde emotie iemands geest zodanig
gaat beheersen dat het denkvermogen niet meer toe-, maar afneemt, wordt het
volgens Spinoza problematisch. De menselijke onmacht om de hartstochten
in te perken en af te remmen, bestempelt de filosoof namelijk als slavernij.>®
Iemand die zijn hartstochten niet onder controle kan houden, is in zijn ogen
geen meester over zichzelf, maar is ten zeerste onvrij.

In The Origins of Sex (2012) wijst Dabhoiwala erop dat seksuele lust al sinds
de vroege middeleeuwen als een van de gevaarlijkste passies gold. Onder meer
Augustinus waarschuwde er in zijn Confessiones (ca. 397-400) reeds voor dat
‘lust had an unparalleled power to overwhelm reason and human will: when
aroused, men and women could not even control the stirrings of their own ge-
nitals’3' Een bovenmatig toegeven aan seksuele impulsen zou volgens Spino-
za alleen maar een negatieve uitwerking hebben op intermenselijke (liefdes)
relaties. Waar het in zijn ‘seksuele ethiek’ dan ook om draait, is de vraag hoe
men idealiter dient om te gaan met die vanzelfsprekende lusten.3* Enkel door
onze hartstochten in het gareel van de rede te brengen, stelt Spinoza, kunnen

27 Alexandre Matheron, ‘Spinoza en de seksualiteit’, in: Tinneke Beeckman (ed.), Spinoza, filosoof van
de blijheid (Brussel 2009) 39.

28 Israel, Radicale Verlichting, 103.

29 Faramerz Dabhoiwala, ‘Lust and liberty’, Past & Present 207 (2010) 97.

30 Spinoza, Ethica (vertaald en ingeleid door Henri Krop) (Amsterdam 2002) 343.

31 Faramerz Dabhoiwala, The Origins of Sex. A History of the First Sexual Revolution (Londen 2012) 8.
Voor een overzicht van hoe men in de late middeleeuwen over seksualiteit en lust dacht, zie Herman
Pleij, Oefeningen in genot. Liefde en lust in de late Middeleeuwen (Amsterdam 2020).

32 Zie Lee C. Rice, ‘Spinoza’s Account of Sexuality’, Philosophy Research Archives 10 (1984) 19-34; Steven
Barbone en Lee Rice, ‘Spinoza and Human Sexuality’, in: Alan Soble (ed.), Sex, Love, and Friendship
(Amsterdam/Atlanta 1997) 265-2777; David West, ‘Reason, Sexuality, and the Self in Spinoza’, in:
Moira Gatens (ed.), Feminist Interpretations of Benedict Spinoza (Pennsylvania 2009) 107-124.
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we enigszins controle verwerven over onze onvermijdelijke natuurlijke driften.

Wellicht geinspireerd door Spinoza’s work in progress waagde ook Lodewijk
Meyer zich aan een rationalistische hartstochtenleer. In het dertigste hoofdstuk
van het Naauwkeurig onderwys in de tooneel-poézy, het in 1765 uitgegeven toneel-
theoretische geschrift dat enkele leden van Nil Volentibus Arduum reeds rond
1670 schreven, inventariseert en categoriseert Meyer de voornaamste harts-
tochten ‘die de Toneel-poéet heeft in acht te neemen’ De ‘voornaamste en
hevigste’ hartstocht, aldus Meyer, is de ‘Begeerte van byslaapen, welke, gelyk
in alle de Dieren, de Natuur ook den Menschen ingeprent heeft’34 ‘En gelyk
men behaagen heeft in de schoonheid, en de zinlykheden verscheiden zyn’, zo
voegt hij eraan toe, ‘heeft men meér begeerte om by de eene dan by de andere
te slaapen’® Net als Spinoza en Beverland erkent Meyer dat de mens van natu-
re door zijn geslachtsdrift wordt gestuurd, en dat die natuurlijke drift op zich
beschouwd positief is. Als ingewijde in de rationalistische hartstochtenleer is
Meyer echter ook overtuigd van het gevaar van wellust wanneer die niet door de
rede in bedwang werd gehouden.

In Ghulde Vlies brengt Meyer die twee overtuigingen samen in de figuur van
Medea, in wier binnenste hij een tweestrijd laat woeden tussen de rede en de
wellust. Het blijkt een verloren strijd te zijn, want Medea’s rede slaagt er maar
niet in om haar wellust te onderdrukken, zoals Medea hier zelf aangeeft: ‘Tk zie
het beste, en keur 't daar voor; en echter keer/ Ik my na ’t slimste’.® Die bewus-
te frase is een vertaling van een vers uit de monoloog die Medea in het zeven-
de boek van Ovidius’ Metamorphosen (43 v.C.) uitspreekt: ‘video meliora probo-
que, deteriora sequor’ (Ik zie het goede en keur het goed, maar doe het slechte).
Zowel bij Ovidius als bij Meyer ziet Medea wat volgens haar het goede is van-
uit rationeel oogpunt (haar rede laten spreken), maar kiest ze niettemin voor
de in haar ogen minder wenselijke optie (haar wellust volgen). Dit proces van
het goede (rationele) zien, maar desondanks het slechte (hartstochtelijke) doen,
noemt men met een Griekse benaming akrasia (axpacto), wat letterlijk ‘gebrek
aan zelfbeheersing’ betekent.”” Akratisch gedrag is gedrag dat de onmacht van
de rede blootlegt, het is het bewust kiezen om een bepaalde hartstocht te vol-
gen, wetend dat dit eigenlijk niet goed is.’®

Meyers hoofdpersonage evolueert razendsnel van het ene uiterste, een ratio-
neel, ascetisch leven waarin volstrekt geen plaats is voor wellust, naar het ande-
re, een obsessieve, irrationele beleving van seksuele lust. Het neo-stoische ide-
aal dat Medea zichzelf al die tijd heeft vooropgesteld, blijkt niet langer houdbaar
te zijn wanneer ze in liefde ontvlamt voor Jason, en uiteindelijk moet ook zij

Nil Volentibus Arduum, Naauwkeurig onderwys in de tooneel-poézy (Leiden 1765) 236. Zie ook A.J.E.

Harmsen, Onderwys in de tooneel-poezy: de opvattingen over toneel van het kunstgenootschap Nil Volen-

tibus Arduum (Rotterdam 1989).

34 Nil Volentibus Arduum, Naauwkeurig onderwys, 244.

35 Ibidem.

36 Meijer, Ghulde vlies, vs. 759-760.

37 Onder meer Aristoteles wijdt een hoofdstuk aan het fenomeen in het zevende boek van zijn Ethica
Nicomachea.

38 Eugene Marshall, ‘Spinoza on the Problem of Akrasia’, European Journal of Philosophy 18:1 (2010) 42.
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buigen voor de roep van de natuur. Veelzeggend is in dat verband het volgende
vers dat Kupido aan Medea richt: ‘Koom tét u zelf, en ghloey in Jasons liefde’.>
Aan de ene kant duidt het tot zichzelf komen op het weer bij positieven ko-
men (Medea was in zwijm gevallen nadat ze werd getroffen door Kupido’s lief-
despijl). Aan de andere kant lees ik in Kupido’s vers een aansporing voor Medea
om haar ware natuur te volgen: kom tot jezelf en doe wat je natuur je vertelt te
doen, met name in liefde ontbranden voor Jason. Al die tijd was Medea zichzelf
niet, omdat ze haar wellust kunstmatig onderdrukte door zichzelf verinnerlijk-
te idealen als eer, trouw en vaderland voor te spiegelen. Vanaf het moment dat
Kupido zijn pijl in Medea’s boezem plant, helt de balans evenwel te veel naar
de andere kant over. Nu heeft de lust de bovenhand, en slaagt Medea er niet
langer in om haar libido te bedwingen. Haar seksuele verlangens worden zo-
danig obsessief dat haar denkvermogen in een wurggreep wordt gehouden. Dit
leidt Medea tot het tragische (spinozistische) besef dat ze ‘een arme, elendighe
slavin/ Van eighen’ téghten’ is, ‘een verwonling van de Min’, die letterlijk niet
meer voor rede vatbaar is.+

De spanningsverhouding tussen een irrationele beleving van vleselijke be-
geerte enerzijds, en de kunstmatige neo-stoische onderdrukking van die ver-
langens anderzijds, komt ook nadrukkelijk naar voren in Beverlands erfzonde-
traktaat. Seksuele begeerte is volgens de ‘Zeeuwse Petronius’ een universeel
menselijk verschijnsel: zelfs bij kinderen (ongeacht het geslacht) zou het lust-
gevoel al onbewust aanwezig zijn. Vleselijke begeerte behoort nu eenmaal tot
de aard van het beestje, zoals onderstaande passage duidelijk maakt:

In zijn paars afgezette wiegje laat het kleine kind zien dat hij een man is. Wanneer
de kleine huilt, zal de persoon die de wieg schudt hem gelukkig maken door zijn
geslachtsdelen met een behendige vinger aan te raken. Italiaanse vrouwen brengen
hun huilende meisjes op geen andere manier tot rust dan door met de punt van
hun pink over de rand van hun schaamlippen te wrijven.+

Een radicale neo-stoische onderdrukking van die lustgevoelens is volgens Be-
verland dan ook onnatuurlijk en absoluut onnodig. Waarom zou men zijn inge-
boren natuur moeten verloochenen? Th.-J. Meijer heeft wat dat betreft terecht
aangestipt dat het eigenlijke oogmerk van Beverlands traktaat de ironische ont-
maskering van de heersende (neo-stoische) moraal is.+*

Desondanks heeft Beverland de nodige moeite met zijn vaststelling dat de
redelijkheid altijd en bij iedereen moet buigen voor seksuele drift.# ‘Men kan
niet beweren’, aldus Inger Leemans, ‘dat Beverland zich onverdeeld inzette voor

39 Meijer, Ghulde vlies, vs. 1230.

40 Ibidem, vs. 739-740; zie ook Spies, ‘Lodewijk Meijer en de hartstochten’, 42-45.

41 Eigen vertaling van de nog niet gepubliceerde Engelse vertaling van Beverlands DPO door Holle-
wand en Verhaart: ‘In his cradle trimmed with purple, the little infant shows he is a man. When the
little one cries, the person rocking the cradle will make him happy by touching his private parts with
an agile finger. Italian women bring their crying puppets back to rest in no other way than by rub-
bing the edge of the labia with the tip of their pinky’.

42 Meijer, ‘Brieven uit de studentenkerker’, 50.

43 Leemans, Het woord, 252.
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de seksuele bevrijding van de mens of het zich overgeven aan een teugelloze
genotsbeleving: de redelijkheid blijft voor hem een reéel, maar uiterst moeilijk
streven’.++ Beverlands stelling is dat iedereen van nature gestuurd wordt door
zijn seksuele lusten, maar niet dat men die lusten ook doelbewust moet nastre-
ven. Zoals Dabhoiwala aanstipt, associeerden zelfs zeventiende-eeuwse libertij-
nen als Beverland wellust met moreel verval.# De lust, zo lezen we in De Pec-
cato Originali, is ‘de dief van de rede en van het juiste oordeel’.4® Willem Elias
merkt dan ook zeer terecht op dat seksuele lust voor Beverland in zekere zin
‘het hoogste kwaad’ is: het is immers de erfzonde.#

Ook voor Medea in Ghulde Vlies zijn haar lustgevoelens eerder een vloek dan
een zegen. De Colchische weet dat het verkeerd is om haar wellust niet in toom
te houden: ze beseft het, beklaagt er zich over, en vervloekt zichzelf omwille van
haar tekortschietende rede. Medea is helemaal niet gelukkig nu haar rede de
grip heeft verloren over haar lustgevoelens. Toch was ze evenmin gelukkig toen
haar rede nog heer en meester was over haar libido. Alles bij elkaar is Medea
gedurende het hele stuk een ongelukkige, lijdende figuur. Meyers protagoniste
laat zien dat zowel een breidelloze beleving van seksuele verlangens, als een ra-
dicale onderdrukking ervan, verstikkend kan zijn en verdriet kan veroorzaken.
Daarom vermoed ik dat het ideaal in Meyers drama zich tussen de twee uiter-
sten bevindt waaraan Medea ten prooi valt. Lustgevoelens mogen zich in alle
natuurlijkheid manifesteren, maar de beleving van die lusten moet wel steeds
onder de leiding van de rede gebeuren. Het is de moeilijke zoektocht naar die
ideale gulden middenweg die in Ghulde Vlies gethematiseerd wordt.

Conclusie

In deze bijdrage heb ik proberen aan te tonen dat Hadriaan Beverlands filosofi-
sche traktaat De Peccato Originali en Lodewijk Meyers theaterstuk Ghulde Viies
een vorm van ‘seksueel rationalisme’ bepleiten. Beide teksten maken enerzijds
duidelijk dat lustgevoelens tot de essentie van de menselijke natuur behoren,
en dat ze om die reden niet hoeven te worden uitgebannen, zoals de neo-sto-
ische hartstochtenleer dicteerde. Op die manier proberen Beverland en Meyer
de seksuele driften van de mens uit de taboesfeer te halen. Anderzijds wordt in
beide teksten een lans gebroken voor een vorm van zelfbeheersing om die na-
tuurlijke begeerte te controleren. Meyer en Beverland erkennen met name dat
het belangrijk is om onze vanzelfsprekende lusten ondergeschikt te maken aan
onze rede. Daarmee sluiten ze zich aan bij de rationalistische benadering van
de seksuele begeerte die Spinoza uiteenzette in zijn Ethica. Vleselijk verlangen
mag dan wel de grondslag zijn van de menselijke natuur, De Peccato Originali

44 Ibidem.

45 Dabhoiwala, The Origins of Sex, 150.

46 Eigen vertaling van de nog niet gepubliceerde Engelse vertaling van Beverlands DPO door Holle-
wand en Verhaart: ‘the thief of reason and good judgment’.

47 Elias, ‘Het spinozistisch erotisme’, 308.
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en Ghulde Vlies laten zien dat men er zich niettemin voor moet hoeden dat die
wellust een irrationele obsessie wordt. Het levensverhaal van de losbandige Be-
verland is daar het tragische bewijs van.
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