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Geachte Lezers,

“Zonder twijfel weegt de druk van een duidelijke te-
genstrijdigheid zwaar op de mensheid van de 20ste eeuw en krenkt
haar als het ware in haar trots: enerzijds staat de stellige verwacht-
ng van de moderne mens, van de schepper en getuige van de ‘twee-
de technische revolutie’, dat hij een wereld van overvioed aan goe-
deren en werken tot stand kan brengen, waarin geen armoede en
onzekerheid meer is; anderzijds staat de bittere werkelijkheid van
lange jaren van lijden en vernieling.” (paus Pius Xll, kerstbood-
schap, 23.12.1956)

Deze woorden van de Heilige Vader Pius XII hebben
ook vandaag nog niet aan actualiteit ingeboet. Het streven van de
moderne mens, een paradijs te bouwen, is geenszins verdwenen.
Het plan is veeleer nog gigantischer geworden. Men droomt niet
alleen meer van een wereldorde, men gaat al met grote schreden
dit hevig verlangde doel tegemoet.

En toch stond de samenleving nog nooit zo dicht bij
een niet te overziene chaos. Economische, militaire en ecologi-
sche problemen stapelen zich steeds meer op. Ontzetting en ver-
twijfeling grijpen de mens aan bij de aanblik van de talloze slagen
van het noodlot, die zijn omgeving treffen: Sinds de erfzonde is de
droom van een aards paradijs eens en voor altijd uit. Zijn bestem-
ming, zijn doel is niet in dit voorbijgaande oponthoud op aarde te
vinden.

We bezitten een onsterfelijke ziel. Haar waarde is zo
enorm, dat God in Zijn oneindige liefde tot haar Zichzelf opoffert.
Hoe duidelijk heeft Hij ons op de uitersten gewezen. Hoezeer ver-
maant ons zelfs de natuur, aan de eeuwige gevolgen te denken.

Laten we toch deze tegenstrijdigheid van de moderne
maatschappij minstens in ons eigen leven opheffen. Laten wij ons
met Gods genade de ware levenshouding, die uit het geloven in
het eeuwige leven en uit de christelijke offergeest put, steeds meer
eigen maken.

Joker Mohiins /%%
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Tractaat over het Vagevuur

door de H. Catharina van Siéna (uittreksel)

De toestand van de zielen in het
vagevuur, hoe zij van alle
eigenliefde bevrijd zijn.

Toen deze heilige ziel nog in het
lichaam Ieefde en zich in het louterings-
vuur van de vlammende liefde van God
bevond, die haar volledig verbrandde en
reinigde, zover als zij de reiniging nog
nodig had, om bij het uittreden uit dit
leven voor het aangezicht van God, haar
zoete liefde, gedragen te worden, toen
begreep zij door de liefdegloed in het
binnenste van haar ziel, hoe het met de
zielen van de gelovigen in het oord van
de loutering staat, waar zij alle roest, ie-
dere smet van de zonde afwassen, waar-
van zij in dit leven nog niet gereinigd
zijn. En omdat zij in de liefdesloutering
van de goddelijke gloed geheel een was
met die goddelijke liefde en tevreden
met alles, wat die in haar bewerkte, be-
greep zij dat het met de zielen in het va-
gevuur ook zo moest zijn, en zij zei:

De zielen in het vagevuur kunnen,
zover ik begrijp, geen andere wens heb-
ben dan juist op die plaats te zijn omdat
dit in Gods beschikking ligt, die het zo
op rechtvaardige manier geregeld heeft.
Zij kunnen zich niet meer tot zichzelf
wenden en zeggen: “Ik heb die en die
zonden gedaan, waarom ik verdien hier
te zijn.” Zij kunnen niet zeggen: “Ik

Hoe Catharina door de vergelijking met de goddelijke
brand, die zij in zich droeg,
begreep wat het vagevuur is, en hoe de zielen daarin
tegelijk tevreden en gepijnigd zijn.

wenste dat ik ze niet gedaan had, dan zou
ik nu het Paradijs binnen kunnen gaan.”
Zij zeggen ook niet: “Die komt eerder
hieruit dan ik”, of: “Ik zal eerder hieruit
komen dan die.” Zij kunnen geen enkele
herinnering aan zichzelf of aan anderen
meer hebben, kunnen zich noch het goe-
de noch het kwade herinneren, dat in hen
de droefheid boven het normale uit zou
vergroten. Maar zij zijn zo tevreden in
Gods beschikking te staan en Hem alles
te zien doen wat Hem bevalt en hoe het
Hem bevalt, dat zij niet meer zo aan
zichzelf kunnen denken dat het hun
smart zou vergroten.

Zij zien alleen het werken van de
goddelijke goedheid, die zich zozeer
over de mens ontfermd heeft dat zij hem
tot zich leidt. Verdriet of geluk echter,
dat hun persoonlijk zou kunnen overko-
men ...

Waaruit de vreugde van de zielen
in het vagevuur bestaat.
Gelijkenis waardoor
de Heilige toont, hoe de zielen
God steeds duidelijker zien.
De moeilijkheid,
over deze toestand te spreken.

Ik geloof niet, dat men een vreugde
kan vinden die zich laat vergelijken met
die van een ziel in het vagevuur, hetzij
dan die van de heiligen in het Paradijs.
En door Gods inwerking groeit de
vreugde in die ziel dag na dag; zij groeit
in dezelfde mate als de tegenstand tegen
deze inwerking wordt verteerd.

Het roest van de zonden vormt deze
tegenstand, en het vuur verteert het
roest; en zo opent de ziel zich steeds
meer voor de goddelijke inwerking. Als
een bedekt voorwerp, dat de stralen van
de zon niet kan opnemen, niet door de
schuld van de zon, maar door de tegen-
werking van de bedekking: als echter de

bedekking uiteenvalt, dan wordt het
voorwerp blootgelegd voor de zon, en
hoe meer de bedekking verteerd wordt,
des te meer zal het de straling opnemen.
Zo is het roest van de zonde de bedek-
king van de ziel, die door de gloed van
het vagevuur verteerd wordt: en hoe
meer het verteerd wordt, des te meer
neemt de ziel de straling van de ware zon
- God - op. Daarom groeit de tevreden-
heid in dezelfde mate, waarin het roest
verdwijnt en de ziel zich opent voor de
goddelijke straal. En zo groeit het een,
en het ander neemt af, tot de tijd voltooid
is.

Toch ontbreekt de smart niet; slechts
de tijd ontbreekt om aan het verdriet te
denken. En wat de wil aangaat kunnen
de zielen nooit zeggen dat hun smarten
smarten zijn, zozeer stemmen ze met de
beschikking van God overeen, waarmee
hun wil in zuivere liefde verenigd is.
Anderzijds lijden zij toch zo’n onmete-
lijke pijn, dat geen tong haar kan be-
schrijven noch een verstand een vonk
daarvan kan begrijpen, als God het haar
niet door bijzondere genaden zou tonen.

Een gelijkenis die tot uitdrukking
brengt, met welk een hevigheid
en liefde de zielen in het vagevuur
ernaar verlangen,

God te genieten.

Als er op de hele wereld slechts één
brood zou zijn, dat de honger van alle
schepselen zou moeten stillen en waar-
aan deze zich al verzadigden als zij er
maar naar keken; en wanneer de mens,
die van nature de drang tot eten heeft,
zolang hij gezond is, niet ziek zou wor-
den door het missen van eike voeding en
niet zou sterven, dan zou zijn honger
steeds toenemen, omdat de drang tot
eten nooit zou ophouden. En als hij zou
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weten dat slechts dit ene brood hem zou
kunnen verzadigen en dat hij zonder dat
nooit zijn honger zou kunnen stillen, dan
zou hij in ondragelijke smarten leven.
‘Maar hoe dichter hij bij dit brood zou
komen, zonder het toch te kunnen zien,
des te brandender zou dan dit natuurlijk
verlangen worden, dat door zijn aandrift
volledig op het brood is gericht, waarin
zijn enige bevrediging zou liggen. En
wanneer hij er zeker van zou zijn, het
brood nooit te zien, dan zou dat op dat-
zelfde ogenblik de volmaakte hel zijn,
zoals voor de verdoemde zielen, die
voor eeuwig beroofd zijn van de hoop,
ooit het brood, God, de ware Verlosser,
te zien.

Maar de zielen in het vagevuur heb-
ben de hoop, het brood te zien en geheel
verzadigd te worden. Daarom lijden zij
een even hevige honger, ondergaan zij
een even grote pijn, als zij zich later aan
dit brood kunnen verzadigen, aan Jezus
Christus, de ware God en Verlosser, van
onze liefde.

Over de noodzakelijkheid en
de vruchtbaarheid van
het vagevuur.

Ik zeg nog meer. Ik zie, dat het Para-
dijs niet door God is gesloten, maar wie
er in wil gaan, gaat erin; want God is
geheel en al barmhartigheid en staat tot
ons gekeerd met open armen, om ons in

Zijn heerlijkheid op te nemen. Maar dat
zie ik duidelijk: dit goddelijke wezen is
van zo’n reinheid en zuiverheid, ver bo-
ven elke voorstelling uit, dat de ziel die
ook maar een splintertje onvolmaakt-
heid in zich heeft, zich liever in duizend
hellen zou storten, dan met deze vlek
behept voor het aangezicht van de god-
delijke Majesteit te verschijnen.

Maar omdat zij het vagevuur ertoe
bestemd ziet, haar van deze vlek te be-
vrijden, stort zij zich daarin; en nu lijkt
het haar als vindt zij grote barmhartig-
heid, daar zij zich zo van die hindernis
kan bevrijden.

Wat echter de loutering betekent kan
noch een tong uitspreken, noch een geest
begrijpen,; ik zie slechts dat zij pijnlijk is
als de hel; en desondanks zie ik dat de
ziel, die ook maar de kleinste vlek in
zich bespeurt, haar als barmhartigheid
ontvangt, zoals ik al zei, en haar in zeke-
re zin geen betekenis toekent in vergelij-
king tot de smet die haar in haar liefde
belemmert. En het schijnt mij toe dat de
pijn van de zielen in het vagevuur meer
daarin bestaat, dat zij erkennen, iets in
zich te hebben, dat God mishaagt en dat
zij vrijwillig tegen zo’n goedheid heb-
ben begaan, dan in welke andere smart
ook, die zij in het vagevuur ondergaan.
Dat komt doordat zij zich in staat van
genade bevinden en de waarheid en de
zwaarte van de belemmering erkennen,
die haar niet laat naderen tot God.

Over het verlangen van de zielen
in het vagevuur, volkomen zuiver
van zondensmetten te zijn. De
wijsheid van God, die voor die
zielen dadelijk de gebreken, die
zij nog hebben,verbergt.

De ziel werd geschapen met heel de
goede aanleg waartoe zij in staat was,
om tot de volmaaktheid te komen; zij
moest slechts leven zoals God het haar
bevolen had, zonder zondensmet. Alleen
door de erfzonde bevlekt, verliest zij
haar gaven en genaden en blijft dood en
kan zich niet weer opwekken, hetzij dan
uit God. En wanneer zij door het doop-
sel is wedergeboren, dan blijft haar toch
de slechte neiging aankleven die haar tot
de actuele zonde buigt en verleidt, als zij
geen weerstand biedt, waardoor zij op-
nieuw sterft. Maar dan wekt God haar
nog eenmaal met een andere bijzondere
genade; want nu is zij zo bezoedeld en
op zichzelf teruggeworpen, dat al die ge-
noemde goddelijke inwerkingen nodig
zijn om haar tot haar eerste staat, zoals
God haar heeft geschapen, terug te roe-
pen, en zij zonder deze niet meer zou
kunnen omkeren.

Wanneer nu de ziel op weg is om tot
deze, haar eerste toestand, terug te keren
dan is de gloed, zich in God te verande-
ren, zo hevig, dat daarin haar loutering
bestaat. Niet alsof zij de loutering als
loutering zou kunnen opvatten; maar die
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drang die in haar tegelijk ontstoken en
belemmerd is, juist die vormt haar lou-
tering. Deze laatste daad van liefde is
het, die het werk zonder medewerking
van de mens volbrengt; want de mens
zou in de ziel zoveel verborgen onvol-
maaktheden vinden, dat hij, als hij ze
zou kunnen zien, in vertwijfeling zou
geraken; maar de laatste toestand ver-
teert ze allemaal. En als ze verteerd zijn,
toont God ze aan de ziel, opdat zij het
goddelijke werken herkent, dat de brand
der liefde in haar ontsteekt, die alle on-
volmaaktheden verteert, die te verteren
zijn.

Hoe de smart zich in het
vagevuur aan vreugde paart.

Weet, dat wat de mens in zich voor
volmaakt houdt, voor God gebrek is;
met alles wat hij schijnbaar aan vol-
maakts doet, hoe hij het ook ziet, hoort,
verstaat, wil of in herinnering draagt
zonder het als van God te begrijpen, met
dat alles bevlekt en bezoedelt hij zich.
Want als de handelingen volmaakt moe-
ten zijn, dan moeten zij in ons zonder
ons gebeuren, wat betreft de innerlijke
beweegreden; en het handelen van God
moet in God zijn, zonder dat de mens er
inbreuk op maakt.

Weliswaar geeft de liefde van God,
die overvloeit in de ziel haar, zover ik
zie, een zo grote tevredenheid, dat men
het niet kan uitdrukken; maar deze te-
vredenheid ontneemt de zielen die in het
vagevuur zijn niet de kleinste vonk van
hun lijden. Integendeel, hun pijn bestaat
juist daarin, dat dic liefde zich belem-
merd voelt; en de pijn is des te groter
naarmate de volmaaktheid van de liefde
is, waartoe God de ziel in staat heeft ge-
steld. En zo hebben dus de zielen in het
vagevuur zeer grote vreugde en zeer gro-
te smart, en het een heft het ander niet

op.

Hoe de zielen in het vagevuur niet
meer in staat zijn verdiensten te
verzamelen. Hoe die zielen de
liefdesdiensten
beschouwen, die men in hun
in de wereld bewijst.

Als de zielen in het vagevuur zich
door berouw zouden kunnen reinigen,
dan zouden zij in een enkel ogenblik al
hun schuld afbetalen; zo’n gloeiend vuur
van berouw vervult hen vanwege het

duidelijke inzicht, dat zij hebben van die
weerstand die hen niet met hun doel en
hun liefde, met God, een laten worden.
En wees daar zeker van: Die zielen
wordt ook geen penning van hun schuld
kwijtgescholden, omdat het zo door de
goddelijke gerechtigheid beschikt is; zo
ziet dit eruit van de kant van God. Maar
van de kant van de ziel is het zo, dat zij
geen eigen wil meer heeft en dat zij nog
slechts kan zien, wat Gods wil is, en ook
niets anders meer wil; want zo is zij ge-
steld.

Als aan de zielen van mensen, die
nog in dit leven zijn, een aalmoes wordt
aangeboden, die hun de tijd verkort, dan
kunnen zij zich niet meer in toegenegen-
heid omkeren, om haar te zien, behalve
onder die zeer rechtvaardige weegschaal
van de goddelijke wil, omdat zij God in
alles laten besturen en Hij zich tevreden
stelt zoals het Zijn oneindige goedheid
bevalt. Zouden de zielen zich kunnen
omkeren en die liefdesgaven buiten de
goddelijke wil zien, dan zou dat voor
hen een eigen bestaan zijn, dat hen aan
het schouwen van de goddelijke wil zou
onttrekken; en dat zou voor hen een hel
zijn.

Over de onderwerping van
de zielen in het vagevuur aan
de wil van God.

En zo staan zij onbewogen tegenover
alles, wat God hun geeft zowel aan
vreugde en tevredenheid als aan leed. Zij
kunnen zich niet meer tot zichzelf keren,
zozeer zijn zij eenvormig gemaakt en
omgevormd in de wil van God; zij zijn
in alles tevreden met Zijn heiligste orde.

Als een ziel voor het aangezicht van
God gedragen zou worden en nog niet
geheel gereinigd zou zijn, dan zou haar
een groot onrecht aangedaan worden, en
het zou voor haar een groter leed zijn dan
tien vagevuren. Want die zuivere goed-
heid en hoogste rechtvaardigheid zou zij
niet kunnen verdragen, en het zou iets
monsterachtigs zijn voor God. Voor die

ziel echter zou het helemaal onduldbaar
zijn te moeten zien, dat God nog niet ge-
heel tevredengesteld was, als haar ook
slechts zoveel als een trillen van de oog-
haren ontbrak aan de loutering; om dit
kleine beetje roest kwijt te raken ging zij
liever in duizend hellen, als zij de keus
had, dan voor de tegenwoordigheid van
God te staan en nog niet geheel gerei-
nigd te zijn.

Verwijten die de zielen in het
vagevuur aan de mensen in de
wereld maken.

En zo zei dan die gezegende ziel, dat
zij al die dingen in het goddelijke licht
zag: Tk wenste dat ik zo’n geweldige
schreeuw kon uitschreeuwen, dat alle
mensen over de hele aarde verschrikken,
om hun te zeggen: Gij onzaligen, waar-
om laten u zich door deze wereld zo ver-
blinden, dat u voor zo’n groot, zo be-
langrijk keerpunt, als u in de dood zult
vinden, geen voorzorgen neemt? U
houdt zich allen gedekt onder de hoop
op Gods barmhartigheid, waarvan u
zegt, dat zij zo groot is; maar ziet u niet,
dat juist deze onmetelijke goedheid van
God u tot oordeel wordt, omdat u tegen
de wil van Zijn zo goede hart hebt ge-
handeld? Juist Zijn goedheid zou u ver-
plichten, in alles Zijn wil te doen, en
moest niet de hoop wekken in u, dat u
kwaad kunt doen; want ook Zijn recht-
vaardigheid kan niet uitgeschakeld wor-
den en zal op de een of andere wijze vol-
komen bevredigd moeten worden.

Bouw niet erop, dat u zegt: Ik zal
biechten en mij een volle aflaat laten
geven, en zo zal ik op dat ogenblik van
al mijn zonden gereinigd zijn, en dan
ben ik gered! Denk eraan, dat de biecht
en het berouw, die bij deze volle aflaat
behoren, zo moeilijk te verkrijgen zijn,
datu als u het zou weten, in hevige angst
zou sidderen en eerder geloven, haar niet
te verkrijgen, dan haar te kunnen verkrij-

gen.
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.| De Werkelijkheid van het Vagevuur -

een Bestanddeel

. van het Goddelijk Openbaringsgoed

Wat is het vagevuur?

Volgens de algemeen geldende leer
van de katholieke Kerk is met het begrip
“vagevuur” een voorbijgaande toestand
van de overleden zielen bedoeld. Men
telt het onder de uitersten, omdat het
reeds tot het hiernamaals behoort. Toch
is dit oponthoud begrensd; het is een tus-
senstadium. Het gaat over in de niet
meer eindigende toestand van de zalige
aanschouwing van God. Het vagevuur is
een plaats waar alleen de zielen komen,
die in staat van genade uit dit leven zijn
heengegaan maar nog de loutering no-
dig hebben. Deze reiniging kan betrek-
king hebben op nog niet kwijtgeschol-
den dagelijkse zonden of op tijdelijke
zondestraffen. De gelovige zielen, zoals
de zielen in het vagevuur worden ge-
noemd, hoeven geen nieuwe beproeving
meer te doorstaan, want met de dood is
de wil onveranderlijk vastgelegd; ook
kunnen zij geen verdiensten meer ver-
werven, want de tijd van het werken is
voorbij. Het gaat hier om een lijdenspro-
ces, waarin de gelovige zielen hun zon-
den uvitboeten. Deze toestand van boete
is hun door God uit genade geschonken.

Het Concilie van Trente heeft over
dit onderwerp de volgende, bindende
uvitspraak gedaan: “Verlicht door de Hei-
lige Geest, puttend uit de Heilige Schrift
en de oude overlevering van de Vaders,
heeft de Katholieke Kerk aan het heilig
Concilie en tenslotte aan deze algemene
vergadering geleerd: Er bestaat een rei-
nigingsplaats, en de zielen die daar wor-
den vastgehouden vinden een hulp in de
voorbeden van de gelovigen, vooral ech-
ter in het aan God welgevallige Offer
van het altaar.” (25ste zitting)

Alleen deze twee uitspraken, - het
bestaan van het vagevuur en de moge-
lijkheid, de gelovige zielen te hulp te
komen, - behoren tot de inhoud van het
katholieke geloof. Overige bepalingen
zijn min of meer gefundeerde gevolg-
trekkingen.

De leer van het
vagevuur in het
kruisvuur der tijden

hebben. Dit geldt ook met betrekking tot
het vagevuur. De oude gnostische sek-
ten met hun tweeslachtige opvattingen
van een soort tegengod en tussengoden
verdraaiden de leer over de reinigings-
plaats. Qok in het begin van de middel-
eeuwen waren er heftige reacties tegen
het bestaan van het vagevuur, vooral
door de revolutionaire bewegingen van
de Waldenzers, Katharen en Albigen-

ZEn.

Van betekenis echter was eerst de
controverse met de hervormers. Alleen
al gezien vanuit de “Sola”-uitspraken
van Luther, die zijn hele leer omvatten,
was het bestaan van het vagevuur on-
houdbaar. “Sola Fides” - alleen het ge-
loof rechtvaardigt: dit principe van ze-
delijk onvermogen van de mens heeft
onvermijdelijk de nutteloosheid van de
goede werken en daarmee de zinloos-
heid van mogelijke beloning of bestraf-
fing ten gevolge. “Sola Gratia” - alleen
de genade maakt de mens welgevallig
aan God, doordat zij als een kleed de
geheel bedorven menselijke natuur be-

: dekt. Als de genade de gevolgen van de

zonde bedekt, dan heeft de ziel echter

| geenszins meer een loutering nodig.

Maar omdat de katholicke opvatting

| betreffende het vagevuur zo vast veran-

=

Sinds het begin van het christendom
zijn er altijd weer ketterse groeperingen
geweest, die enkele delen van het open-
baringsgoed afgewezen of verdraaid

| kerd lag in het christelijk bewustzijn en

bovendien het natuurlijk gevoel zozeer
aanspreekt, waagde Luther het in het

* begin niet haar te verwerpen. Tien jaar

na het ontstaan van de Reformatie ech-
ter gaf Luther een geschriftje uit met de
titel “Herroeping van het vagevuur”. In
het jaar 1537 verklaarde hij dan in de
Schmalkaldische artikelen, dat het vage-
vuur “een pure duivelslarve” was.
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Zwingli en Calvijn hadden van het be-
gin af ook dit punt van het katholicke ge-
loof opgegeven. De houding van de la-
tere protestanten is niet zo gemakkelijk
vast te leggen, daar er geen uniforme op-
vatting van de leer is.

In de officiéle houding van de Kerk
wat betreft de leer is na het Tweede Va-
ticaans Concilie geen afwijking van dit
punt waar te nemen. Toch zet het bewust
weglaten van de vermelding van het va-
gevuur in de sinds kort in de Nieuwe Mis
gebruikte Hippolytus-Canon aan het
denken. Aan de ene kant voerde men als
reden voor de invoering van dit gebed
juist de hoge ouderdom ervan aan, aan
de andere kant werd de uvitdrukkelijke
herinnering uit deze Canon gestreept.
Nog duidelijker wordt dit opzettelijk
weglaten van deze geloofsleer zichtbaar,
als men de liturgische gewoonten bij
begrafenissen of jaargetijden van over-
ledenen beschouwt. Hier wordt bijna uit-
sluitend van het eeuwige leven, zelden
of nooit van de noodzaak van een loute-
ring gesproken. Daardoor is het zeker
ook te verklaren, dat tegenwoordig on-
der de katholieken de leer van het vage-
vuur in vergetelheid is geraakt.

De stem
van de Heilige Schrift
over het vagevuur

In tegenstelling tot het “sola scriptu-
ra”-principe van de protestanten heeft de
katholieke Kerk reeds in het begin van
het christendom geleerd, dat de Heilige
Schrift niet de gehele rijkdom van de
door God geopenbaarde waarheden be-
vat. Daarom wordt ook dit dogma over
het vagevuur geenszins aan het wanke-
len gebracht als wij in de Heilige Schrift
geen uitdrukkelijke vermelding van
deze reinigingsplaats vinden. Toch zijn
er talrijke aanwijzingen die duidelijk de
beschuldiging, dat de leer over het vage-
vuur onbijbels zou zijn, afwijzen.

Zo legt de Kerk in haar dodenlitur-
gie die passage uit het tweede boek van
de Makkabee&n voor. Hier laat Judas
Makkabeus na een slag een offer opdra-
gen voor de gesneuvelden: “Hij zond
tweeduizend drachmen naar Jeruzalem,
opdat een zoenoffer voor de doden zou
worden opgedragen, hij dacht namelijk
goed en vroom over de verrijzenis. Want

als hij niet gehoopt had, dat de gevalle-
nen zouden verrijzen, dan scheen het im-
mers overbodig en ijdel, voor de gesneu-
velden te bidden. ... Het is dus een heili-
ge en heilzame gedachte, voor de doden
te bidden, opdat zij van hun zonden ver-
lost worden” (2 Makk. 12, 43-46). In
deze woorden is duidelijk genoeg de
overtuiging uitgesproken, dat er een
soort tussentoestand moet zijn, waarin
de zielen gereinigd worden. De gesneu-
velde soldaten hadden zich aan de afgo-
den van de heidenen bezondigd (2
Makk. 12, 40), maar vervolgens hun le-
ven voor de zaak van God gegeven.

De kerkvaders (Origenes en Augus-
tinus) voeren uit het Oude Testament
nog andere plaatsen aan, die op het va-
gevuur duiden (Tob. 4,18 /Ps. 65,12 ...).

In het Nieuwe Testament spreekt Je-
zus over zonden tegen de Heilige Geest
en verzekert uitdrukkelijk, dat deze zon-
den noch in dit noch in het toekomstige
leven vergeven worden (Matt. 12, 32).

L LA P L L R L AL
[FINR 4] .

Dus moet er ook in het hiernamaals nog
een soort zondevergeving zijn. Dat laat
ons onvermijdelijk bij het vagevuur uit-
komen. Verdere aanwijzingen vinden
wij in de uvitspraken van Christus over
het zich verzoenen met zijn broeder, zo-
lang men nog onderweg is. Anders komt
de schuldenaar niet eerder uit de gevan-
genis, “tot hij ook de laatste penning af-
betaald heeft” (Luk. 12, 59, cf. Matt. 5,
25). De belangrijkste plaats is wel de
volgende uit de eerste brief aan de Ko-

rintiérs (3, 11-15): “Want niemand mag
een ander fundament plaatsen, dan wat
gelegd is, en dat is Jezus Christus. On-
verschillig of men op dit fundament
voortbouwt met goud of zilver, met
edelstenen, hout, stro of riet; eens zal ie-
ders werk bekend worden gemaakt. Im-
mers de Dag zal het aantonen; want in
vuur openbaart hij zich, en het vuur zal
uitwijzen van wat gehalte het werk van
eenieder is. Houdt het werk, dat hij heeft
opgebouwd, stand, dan zal hij loon ont-
vangen. Zo zijn werk verbrandt, dan zal
hij schade lijden; hij zal wel behouden
worden, maar zo, dat hij eerst door het
vuur moet.” Dit vuur waar de mens
doorheen moet, als zijn levenswerk vol
slechte daden is, werd altijd met het va-
gevuur gelijkgesteld.

Het vagevuur als
geloofsgoed bij de
kerkvaders

Al zeer vroeg vinden wij in de uit-
spraken van de grote figuren van de eer-
ste christelijke eeuwen de werkelijkheid
van het vagevuur met zekerheid en
nauwkeurigheid uitgedrukt. Zo be-
schrijft Tertullianus het als een oud ker-
kelijk gebruik, dat op de jaarlijkse her-
denkingsdagen van de dood voor de
overledenen offers werden opgedragen.
De H. Ambrosius verklaart in zijn lijk-
rede op keizer Theodosius, dat hij “deze
niet zal verlaten tot hij hem door zijn tra-
nen en gebeden naar de heilige berg des
Heren leidt, waar het eeuwige leven is.”
De H. Hiéronymus looft een vrome echt-
genoot, dat hij “over de eerwaardige ge-
beenten van zijn echtgenote de balsem
van zijn aalmoezen uitstrooit,denkend
aan wat geschreven staat: zoals het wa-
ter het vuur dooft, zo lost de aalmoes de
zonde af.” Nog vaker vinden we bij de
H. Augustinus getuigenis voor deze ge-
loofswaarheid. Zo leerde hij al heel dui-
delijk, dat “de zielen van de overlede-
nen verlicht worden, als het Offer van
onze Middelaar voor hen wordt opge-
dragen.” In zijn geschrift “De cura pro
mortuis gerenda” (Over de zorg, die men
de doden moet doen toeckomen) houdt
hij zich herhaaldelijk met het vagevuur
en de mogelijkheid, de gelovige zielen
te hulp te komen, bezig.

pater M. Griin
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Gesprek met
Z.E. Mgr. Tissier de Mallerais

Algemeen overzicht: Het is binnenkort 25 jaar
geleden dat de Priesterbroederschap St. Pius X
is gesticht door Z.E. Mgr. Lefebvre. Nu wordt zij, 4
bisschoppen, bijna 300 priesters en 200 semina-
risten sterk, geroepen een rol van het grootste
belang te spelen voor de toekomst van de kerk.
Het recente Algemeen Kapittel heeft bewezen dat
de leden van de Priesterbroederschap trouw blij-
~ ven aan de goede strijd die mgr. Lefebvre heeft
- gevoerd. Mgr. Tissier de Mallerais heeft een ge-
~ sprek toegestaan aan Giancarlo Caronello voor
de ltaliaanse krant “ll Regno”. Een algemeen
overzicht in 32 vragen, die direct de toekomst van
de Kerk en van de Priesterbroederschap St. Pius
X betreffen.

e

N

Giancarlo Caronello: Kardinaal
Ratzinger heeft een interview gegeven
waarin hij spreekt over de Priesterbroe-
derschap St. Pius X. Geeft u, als Secre-
taris Generaal van de Priesterbroeder-
schap, een specifiek antwoord aan de
kardinaal?

Z.E. Mgr. Tissier de Mallerais:
Kardinaal Ratzinger begint met de ont-
wikkeling en de uitbreiding van de
Priesterbroederschap vast te stellen,
“een fenomeen van niet te evenaren be-
lang”; en hij merkt op dat er jonge per-
sonen zijn, veel jongeren, en dat is de
werkelijkheid, nietwaar? Het is een te-
ken des tijds, zoals het Concilie zegt, en
als de Romeinse verantwoordelijken de
tekenen des tijds konden lezen, dan zou-
den zij begrijpen waar de vinger van
God zich bevindt. De vinger van God

toont dat de Priesterbroederschap St.
Pius X een werk van God is, aangepast
aan onze tijd. Maar ongelukkigerwijs
heerst er blindheid in Rome! En men wil
niet de goede boom herkennen aan de
goede vruchten die hij draagt.
Vervolgens een tweede kwestie.
Kardinaal Ratzinger verwijt ons een zeer
scherpe kritiek op de nieuwe catechis-
mus. Het is waar, al hebben wij de juis-
te, de goede aspecten van de nieuwe ca-
techismus niet ontkend, niettemin heb-
ben wij de dwalingen die zijn overgeno-

men van het Concilie veroordeeld, spe-
ciaal het oecumenisme, de godsdienst-
vrijheid, de betrekkingen met de niet-
christelijke godsdiensten, een zeker hu-
manisme, d.w.z. een naturalisme, en de
afwezigheid van precieze definities zo-
als er in de traditionele catechismus
stonden. Naast de grote rijkdom aan ci-
taten uit de H. Schrift, de Kerkvaders en
het Leergezag, betreurt men een grote
zwakheid, speciaal de afwezigheid van
duidelijke, precieze, scholastieke defini-
ties die kostbaar zijn en die van buiten
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geleerd moeten worden door de kinde-
ren (hoewel de nieuwe catechismus zich
uitsluitend richt tot de bisschoppen,
welk vertronwen kan men hun verlenen
na hun betreurenswaardige experimen-
ten, die de laatste twintig jaar geconsta-
teerd zijn?).

Dat mankeert er aan de nieuwe cate-
chismus. En voorts zijn er vooral de
dwalingen, de afwijkingen in het geloof,
al die afwijkingen die zijn ontsproten uit
het Concilie: de erkenning van de god-
delijkheid van de niet-christelijke gods-
diensten, verder de godsdienstvrijheid,
het humanisme: de mens gesteld op de
plaats van God, tenslotte het transcen-
dentale personalisme. Ziedaar waarom
wij deze ernstige kritiek uitoefenen op
de nieuwe catechismus.

Ziet u niet in het hervatten van de
traditie van Pius X wat betreft de cate-
chismus een duidelijke wil van Rome om
op een andere manier sommige ontwik-
kelingen van de post-conciliaire Kerk te
controleren?

Het is waar, Rome wil eenheid bren-
gen in de catechismus na de ramp van
de Hollandse catechismus, na de ramp
van “Pierres vivantes” in Frankrijk;
Rome wil een eenheid opleggen in de
catechese. Dat is waar. Maar de eenheid
kan niet tot stand gebracht worden bui-
ten de waarheid. Er staan dwalingen in
de nieuwe catechismus, het is onmoge-
lijk dat Rome de eenheid schept op de
dwalingen. Men zou heel eenvoudig
moeten terugkomen op de catechismus
van de H. Pius X, met zijn vragen en
antwoorden, of nog veel belangrijker de
catechismus van het Concilie van Tren-
te, die het Concilie had opgesteld voor
de pastoors, en dan tenslotte de catechis-
mus van kardinaal Gasparri die al een
overvloed aan patrologie en leergezag
bracht tot staving van de antwoorden op
de vragen van de catechismus, die cate-
chismus van kardinaal Gasparri die ik
zeer waardeer vanwege de bronnen die
hij citeert; maar die catechismus is dui-
delijk katholiek, terwijl de nieuwe cate-
chismus niet katholiek is. Er is dus een
bedoeling om eenheid te brengen in de
catechese, goed. Maar die catechismus
moet dan wel katholiek zijn.

Welk antwoord geeft u op de indruk
die kardinaal Ratzinger geeft, dat de
leek die met de Priesterbroederschap
sympatiseert zich nu in een conflictsitua-

tie bevindt tussen de noodzaak deel te
nemen aan uw liturgie en van de andere
kant de toestand van schisma van uw lei-
ders?

De gelovigen die ons volgen zijn er
wel van overtuigd dat wij geen schisma
maken. Zij zijn katholiek en hebben
geen enkele bedoeling van schisma,
evenmin als wij. En ik zie niet het on-
derscheid dat kardinaal Ratzinger maakt
tussen de verantwoordelijken: de pries-
ters uiteindelijk en de bisschoppen van
de Priesterbroederschap, die hij beschul-
digt van een “verbazende en zorgwek-
kende hardheid” - dat zijn zijn woorden
- en dan van een andere kant de leken
die naar onze Mis komen, naar onze li-
turgie, omdat zij, denkt de kardinaal, een
beetje traditie willen, maar een schisma
vrezen. Helemaal niet. Geen van de ge-
lovigen die ons volgen vreest een schis-
ma door ons te volgen. Alle gelovigen
die naar onze Missen komen zijn over-
tuigd dat zij, door ons te volgen, in de
Kerk blijven. Dit Ratzinger-onderscheid
is eigenlijk dialectisch, ziet u. Het is ty-
pisch de geest van kardinaal Ratzinger,
die een door Hegel gevormde geest
heeft, en die dus altijd een tegenstelling
tracht te vinden, een tegenstelling tussen
de leiders van de Priesterbroederschap,
de priesters en de gelovigen van de Tra-
ditie; er is geen enkele tegenstelling,
maar er is een volmaakte overeenstem-
ming van geest. Wij zijn katholiek, heel
eenvoudig. De gelovigen komen bij ons
omdat ze katholiek willen blijven, dat is
het. Zij willen dat neo-protestantisme,
dat neo-modernisme niet dat men in de
officiéle Kerk vindt. Dat is het pro-
bleem.

Ziet u in de waardering die de kardi-
naal heeft voor de Priesterbroederschap
en haar pastorale activiteit, geen poging
om de dialoog met u weer te hervatten
voor een effectieve integratie van de
Priesterbroederschap in de Roomse ge-
meenschap?

Kardinaal Ratzinger toont door die
lof - het is werkelijk lof die hij de Pries-
terbroederschap toezwaait - zijn verbor-
gen verlangen, de dialoog te hervatten
en ons weer in de “volle gemeenschap
van de Kerk” te brengen. De kwestie
voor ons 18, dat Rome weer Rome wordt,
zo is het! Dat is een bekering van de
geesten en de harten in Rome. Dat is dus
een volledig begrip van de crisis, van de

redenen van de crisis in de Kerk en van
het waarom van onze houding. Dus de
bekering komt niet van onze kant. De
bekering die wij verwachten komt van
de kant van Rome: dat Rome weer Rome
wordt.

De kardinaal spreekt van positieve
ervaringen, opgedaan met de communi-
teiten die afhangen van de Commissie
Ecclesia Dei, bijvoorbeeld le Barroux:
wat Rome doet met deze communiteit,
zou dat niet voor u een goed platform
kunnen zijn om de dialoog te hervatten?

Ik geloof het niet. De met het tegen-
woordige Rome “herenigde” Dominica-
ner-communiteit van pater de Bligniéres
enz. moeten, uit de aard der zaak, de
conciliaire dwalingen aannemen; Zzij
hebben bijvoorbeeld de godsdienstvrij-
heid aanvaard. Zowel le Barroux als pa-
ter de Bligniéres nemen nu de gods-
dienstvrijheid aan die wij, in navolging
van mgr. Lefebvre, blijven afwijzen als
een ernstige dwaling. Dus wij kunnen de
weg van le Barroux niet volgen. Leer-
stellig is dat onmogelijk en praktisch
ook: de post-conciliaire hervormingen
moeten in de praktijk erkend worden.
Vader Abt van le Barroux, bijvoorbeeld,
moet op Witte Donderdag gaan assiste-
ren bij de mis van de het Heilig Chris-
ma, gecelebreerd door de bisschop, dus
deelnemen aan de nieuwe mis. Wij heb-
ben altijd geweigerd actief deel te nemen
aan de nieuwe mis, haar op te dragen.
Onze priesters willen de nieuwe mis niet
opdragen, om leerstellige redenen, niet
alleen om gevoelsredenen. Dus onze
verschillen blijven. Wij menen dat le
Barroux en de andere herenigden com-
promissen sluiten. Wij willen geen com-
promis sluoiten met de conciliaire en
post-conciliaire dwalingen.

Ik zou zelfs duidelijk kunnen aange-
ven dat die herenigde werken in het hui-
dige Rome in gevaar zijn, omdat zij zich
langzamerhand gaan vergiftigen aan dit
contact.

De onmogelijkheid tot het sluiten
van compromissen vestigt de aandacht
op een kwestie die, geloof ik, het grond-
vraagstuk is voor de Priesterbroeder-
schap, namelijk de katholieke identiteit.
Is dat het punt dat de Priesterbroeder-
schap nog van Rome scheidt?

Inderdaad, het gaat om de identiteit
van de priester, en zelfs om de identiteit
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van de christen, verwaterde identiteiten,
die viteengevallen zijn met het Concilie
en de post-conciliaire hervormingen.

In hoeverre zijn de identiteitscrisis
van de christen en van de priester met
elkaar verbonden, naar uw mening? En
als zij het zijn, waarom dan?

Men zou deze identiteitscrisis kun-
nen definiéren als een laicisme

zen door heel de nieuwe theologie. In
“Veritatis splendor” vindt u niet één-
maal het woord “bovennatuurlijk™; dat
willen zij niet meer hebben. Er is dus
geen verschil meer tussen de heiden die
leeft op het natuurlijk niveau en de chris-
ten van wie de natuur tot de bovenna-
tuurlijke staat is verheven, door de hei-
ligmakende genade. Men wil dat ver-
schil niet meer. En daarom is er de crisis

stand? Gaat het om een radicale onver-
enigbaarheid met de hedendaagse cul-
tuur van de christelijke boodschap, of
gaat het om een niet geslaagde poging
van de kant van het leergezag?

Toen de H. Petrus, de H. Paulus en
de H. Johannes op Pinksteren hebben
gepreekt tot de heidenen, hebben zij de
woorden van de antieke filosofie ge-
bruikt, van het platonisme,

of een naturalisme. De priester
wordt een mens als iedereen;
dat is dan de grote dwaling; de
priester is een mens als ieder-
een; dus het priesterschap is |
een ambt onder andere, zo is
het. Het is een charisma onder
andere in de Kerk. Men ziet de
priester niet meer in zijn hié-
rarchische functie. Dat is de
crisis van het priesterschap. En
de crisis van de christen, van
de eenvoudige christen: dat is
dat men niet meer zozeer het
verschil ziet tussen de christen
en de heiden, tussen de ge-
doopte en de ongedoopte. Men
zegt eenvoudigweg, de chris-
ten is de mens die de volheid
van de waarheid heeft, in de Kerk; maar
er zijn overal stukjes waarheid, dus een
gradueel verschil. Men ziet niet meer het
afgrondelijke verschil dat de katholiek
gedoopte christen scheidt van de heiden,
die niet gedoopt is, die de genade niet
heeft.

De eerste crisis is dus de ontkenning
van het priesterlijke kenmerk. Men
spreekt niet meer in “Pastores dabo vo-
bis” van het priesterlijk kenmerk, d.w.z.
dat onuitwisbare merk, in de ziel van de
priester geprent op de dag van zijn wij-
ding. Vandaar de secularisatie van de
priester. De priester draagt geen toog
meer; u zult me zeggen dat is geen cen-
trale zaak, en toch, ja dat is een hoofd-
zaak. Mgr. Lefebvre heeft altijd gewild
dat wij als leden van de Priesterbroeder-
schap het religieuze kleed dragen, niet
eenvoudig de clergyman, maar een ge-
wijd kleed, dat in de stad, in de burger-
maatschappij de aanwezigheid van het
gewijde toont. Daarom dragen wij de
toog.

De tweede crisis, dat is de crisis van
de christen, de crisis van de eenvoudige
christen. Dat is een ontkenning van de
heiligmakende genade, een ontkenning
van het bovennatuurlijke leven. Het
woord “bovennatuurlijk” wordt afgewe-

van het aristotelisme; die fi-
losofie is opgenomen door
de Kerk, zij is de filosofie
van de Kerk geworden, wat

>

van de christen, de identiteitscrisis van
de christen. Men wil het doopsel niet
meer; in de encycliek “Redemptor ho-
minis”, de eerste encycliek van Johan-
nes Paulus II, wordt niet over het doop-
sel gesproken, geen enkele keer. Hij
spreekt over de overeenkomst tussen “de
mens” en Christus. Welnu, het doopsel
telt niet voor hem! Het is verschrikke-
lijk, het is zeer ernstig.

In Assisi€, dat is de identiteitscrisis
van de christen: men ziet er geen ver-
schil meer tussen de katholieke christen
en de ongelukkige heidenen die in de
dwaling leven, in de valse godsdiensten.
Men neemt, integendeel, de goddelijk-
heid van alle heidense godsdiensten aan.
Men zegt dat zij een stukje goddelijk-
heid bevatten, iets goddelijks. Mgr. de
Castro-Mayer zei: “Assisié is de procla-
matie van de goddelijkheid van het hei-
dendom.” Dat is een afschuwelijke ket-
terij.

Is de moeite die het leergezag doet
om zijn boodschap, de boodschap van
Christus, in de termen van de heden-
daagse cultuur te vertalen, misschien
niet de reden van dat waarop u zojuist
de aandacht hebt gevestigd in de bood-
schap van de paus? Is dat geen misver-

De zusters van de Priesterbroederschap St. Pius X op bezoek in Ecéne

men noemt philosophia pe-
rennis, met Sint Augustinus
en later de H. Thomas van
Aquino. En het is die filoso-
fie die het instrument van de
Kerk is om het dogma uiteen
te zetten, om de Traditie te
bewaren. Maar nu zou men
hetzelfde willen doen met de
moderne filosofie, spreken
tot de moderne mens met
gebruikmaking van de mo-
derne filosofie. Maar er is
een verschil tussen de mo-
derne en de antieke filosofie.
De moderne filosofie is subjectivistisch;
dus zij is niet in staat om het dogma uit-
een te zetten, het zijn, dat iets objectiefs
is. iets buiten-mentaals. De openbaring
is iets dat van buitenaf wordt opgelegd
aan het verstand, niet iets dat komt uit
de diepten van het geweten! En als men
de openbaring wil uiteenzetten met de
modemne filosofie, met het modernisme,
dat is eenvoudigweg de modernistische
crisis.

Maar hoe legt u dan het feit uit dat
veel intellectuelen, d.w.z. de subjecten
van de hedendaagse cultuur, in de bood-
schap van het katholieke traditionalis-
me een oplossing voor de identiteitscri-
sis zoeken?

Zij worden aangetrokken door het
aspect van de Traditie dat wij hebben
bewaard, speciaal in de liturgie. Maar op
intellectueel standpunt, wat hun eigen
domein is, herontdekken zij door ons
het thomisme, de filosofie van het zijn.
De traditie verwarmt hun hart en verlicht
tenslotte hun verstand: bekering van het
hart en bekering van de geest!

De assimilatie van de philosophia
perennis is een essentiéle component
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van de traditionele identiteit van de
priester. Is nu die onmogelijkheid om de
hedendaagse filosofie of cultuur te assi-
mileren niet een van de oorzaken van het
verlies van die identiteit?

Kardinaal Suenens heeft tot zijn se-
minaristen gezegd: “Ga naar Leuven,
naar de universiteit; ga weg uit het semi-
narie!” Maar welke “hedendaagse cul-
tuur” hebben zij er gevonden, door de
ascese en St. Thomas prijs te geven? Als
dat het liberalisme is, de vrijheid gesteld
in de plaats van de waarheid, het verlies
van de waarheidszin, het relativisme,
dan komt men uit op de ongeschiktheid,
te begrijpen dat er een enige waarheid
is! In Rome geeft kardinaal Ratzinger
niet toe dat er maar één waarheid is,
omdat er voor hem altijd “nieuwe syn-
theses” mogelijk zijn; de paus van zijn
kant gelooft niet in zijn eigen onfeilbaar-
heid. De moderne geest is ongeschikt
om é¢én waarheid te beschouwen. Het is
de heerschappij van de vrijheid als hoog-
ste waarde. Deze moderne cultuur is niet
te assimileren door het priesterschap van
Onze Heer Jezus Christus. Anders ver-
liest de priester zijn identiteit.

Wat is dan uiteindelijk de oplossing
die de Priesterbroederschap voorstelt
voor deze crisis om te antwoorden op de
identiteitscrisis van de priester?

De Priesterbroederschap stelt heel
eenvoudig de oplossing van de Kerk
voor, de oplossing voorgesteld door de
grote leerstellige pausen van de vorige
en van deze eeuw: Pius IX, Leo XIII,
Pius XI met hun grote encyclieken van
politicke en sociale leer. Zo Pius IX met
zijn Syllabus en Quanta Cura, Leo XIIT
met Immortale Dei en Libertas, Pius XI
met zijn grote sociale encyclieken over
het gezin, over het huwelijk. Ziedaar ons
antwoord. De leer van die grote pausen
weer opnemen, en haar bijgevolg toe-
passen, en dus de dwalingen veroorde-
len die deze pausen hebben veroordeeld:
het naturalisme, het liberalisme, het so-
cialisme, het modernisme. Onze oplos-
sing is de veroordeling van al die dwa-
lingen, veroordeling van de vrijmetsela-
rij die het medium is geweest van elk
ervan; eveneens de veroordeling van de
grote actuele dwalingen, dwalingen van
de menselijke waardigheid zonder ver-
wijzing naar de waarheid; de menselijke
persoon beschouwd onathankelijk van
zijn instemming met de waarheid of het

goede, met het ware of het valse, met het
goede of het kwade. Bijgevolg stellen
wij de veroordeling voor van die trans-
cendentale Kantiaanse, subjectivistische
filosofie. Voorts de prediking van de
bovennatuurlijke orde, prediking van de
christelijke waardigheid, het christelijk
mysterie prediken, de vereniging van de
christen met Onze Heer Jezus Christus,
de bovennatuurlijke orde. Vervolgens
voor de priester, opnieuw bevestigen dat
hij door het merkteken dat in zijn ziel is
gedrukt op de dag van zijn priesterwij-
ding is geassimileerd aan Onze Heer Je-
zus Christus Priester; dat de priester het
vermogen ontvangt de transsubstantiatie
te bewerken, het Lichaam en Bloed van
Onze Heer Jezus Christus te consacre-
ren, het offer van Calvarié te hernieuwen
op een onbloedige wijze. Alleen de
priester heeft dit vermogen. Bijgevolg
de priester kenschetsen in betrekking tot
het Heilig Misoffer, dat is het essentiéle
van de priester. Dat zijn de oplossingen
die wij voorstellen, die de oplossingen
van de Kerk zijn. Pius X, bijvoorbeeld,
in zijn exhortatio Haerent Animo aan de
katholieke geestelijkheid. Dus het leven
van de priester zowel als het leven van
de christen centreren op de mis. Zoals
pater Schmidberger het zegt, het chris-
telijk leven is een geleefde mis, een
voortgezette mis. Derhalve, de offer-
geest die de geest van het priesterschap
is en de christelijke geest, teruggeven.

En dan natuurlijk ook in onze semi-
naries doctrinale vorming naar de school
van St. Thomas. En dan onder de leken,
vorming van een christelijke elite, het
opnieuw vormen van talrijke gezinnen
met veel kinderen, de gelovigen een im-
puls geven tot dit ideaal van het grote
katholicke gezin, dat de rijkdom van de
Kerk uitmaakt tegen alle dwalingen van
tegenwoordig: de abortus, de anticon-
ceptie, de vrije liefde, die het gezin ver-
nietigen.

Eveneens werkelijk katholieke scho-
len vormen. En dan aan die zo gevorm-
de christelijke elite de sociale en politie-
ke leer van de Kerk geven; haar vormen
naar de leer van de grote pausen die ik
voor u heb geciteerd, de leer van het so-
ciale koningschap van Onze Heer Jezus
Christus. Dat is het antwoord van de
Priesterbroederschap St. Pius X op de
crisis: de sociale heerschappij van Onze
Heer Jezus Christus.

Vindt u niet dat Pastores dabo vobis
een antwoord is op dit grote identiteits-

probleem van de priester, verankerd in
de eucharistische betekenis?

Paus Johannes Paulus II kenschetst
in dit pauselijk document de priester in
betrekking tot Christus en tot de Kerk.
Hij definieert de priester in betrekking
tot Onze Heer Jezus Christus door te
zeggen: "De priester heeft een bevoor-
rechte verhouding met Christus, hoofd
en herder, caput et pastor.” Wel, daarin
vind ik niet de definitie van het Concilie
van Trente van de priester, te weten de
priester essentieel ingesteld om het hei-
lig Misoffer op te dragen. Het spijt me
wel, maar de definitie van Johannes Pau-
lus II is verkeerd; het is een afwijking,
omdat men in deze definitie niet weer-
geeft wat essentieel is in de priester. Het
is niet de herder, het is niet Jezus Chris-
tus als hoofd, omdat dat eerder de bis-
schop is, nee; wat essentieel is in de
priester, dat is de offeraar, degene die het
offer opdraagt, de enige die door zijn
wijding de macht ontvangt, door zijn of-
ferwoorden op sacramentele wijze het
kruisoffer op het altaar te realiseren. De
priester wordt gedefinieerd door de mis.
Wel, de paus vergeet het essentiéle. Der-
halve is deze poging van het document
Pastores dabo vobis een niet geslaagde
en tot mislukking gedoemde poging
omdat men niet de ware identiteit van de
priester geeft.

Als de priester priester is voor de
mis, waarom dringt u dan aan op de La-
tijnse mis? Maakt het Latijn werkelijk
een noodzakelijk deel uit van dit myste-
rie?

Toen Paulus VI de nieuwe mis op-
legde heeft mgr. Lefebvre gezegd: “1k
zou desnoods liever de oude mis opdra-
gen in de landstaal dan de nieuwe mis te
lezen in het Latijn.” Dat wil zeggen dat
hij van de taalkwestie niet de essenti€le
kwestie maakte. De liturgische vernieu-
wing is in feite niet de kwestie van de
liturgische taal; het is de kwestie van het
offer. Is de mis wel of niet wezenlijk een
offer en een zoenoffer, een offer dat de
zonden uitboet, dat de zondige mens met
God verzoent? Maar pas op, dat wil niet
zeggen dat de kwestie van de liturgische
taal bijkomstig zou zijn. Ik ben van me-
ning dat het een kwestie van groot be-
lang is. De liturgie moet gecelebreerd
worden in een gewijde taal, dat is essen-
tieel. Het is essentieel voor onze QOoster-
se broeders. Nooit zullen zij ermee in-
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29 augustus 1987, bij vrienden in het §&
zuiden van Frankrijk werkt monseig-
neur Lefebvre aan de brief die hij enige |
maanden later zal richten aan de vier
toekomstige bisschoppen van de
Priesterbroederschap.

stemmen de liturgie te celebreren in de
alledaagse taal. Men spreekt van de oe-
cumene; wel, deze liturgische vernieu-
wing is anti-oecumenisch!

Waarom moet er een gewijde taal
zijn? Omdat de liturgie het mysterie is
en omdat de gewijde taal het mysterie
tegelijkertijd tot uitdrukking brengt en
verhult. Het is een taal die men niet be-
grijpt, maar dat verhindert niet de litur-
gie te begrijpen omdat men de vertaling
in de landstaal ernaast heeft in zijn mis-
saal, en vooral omdat men sinds zijn kin-
derjaren de liturgische gebeden uit het
hoofd geleerd heeft: het Credo, het Glo-
ria, het Pater Noster. Men slaagt erin
deze liturgische teksten perfect te begrij-
pen in het Latijn, zelfs als men geen La-
tijn geleerd heeft. Maar in ieder geval,
de kwestie is niet te begrijpen, maar te
proeven, in het mysterie binnen te drin-
gen. Dan is het Latijn, dat een dode taal
is, prachtig geschikt om het mysterie tot
uitdrukking te brengen en speciaal met
de Gregoriaanse zang.

Hoe denkt de Priesterbroederschap
te antwoorden op de hedendaagse poli-
tieke crisis, speciaal bij de crisis van de
ideologieén door als voorbeeld van op-
lossing weer de tweeterm “sociaal ko-
ninkrijk van Christus” en “vorming van
christelijke elites” voor te stellen?

Dat is het belang van het goede voor-
beeld. Er is een elite nodig die het voor-
beeld geeft, die de massa van de gelovi-
gen meesleept. Er is dus een intellectue-
le en geestelijke elite nodig. Dat wordt
voor ons reeds gerealiseerd in onze
scholen, basis- en middelbare scholen;
eveneens in onze universitaire instituten,

i #ik

wij hebben er een in Frankrijk en een in
de Verenigde Staten; dat wordt ook ge-
realiseerd in wat wij hebben genoemd de
kring van de katholicke traditie, in
Frankrijk en in Belgi¢, waar wij echte
studiekringen hebben met diepgaande
bestudering van de leer van de eenvou-
dige catechismus en ook van de sociale
en politieke leer van de Kerk. Derhalve
een elite vormen met deze leer, d.w.z.
de doordrenking van de wereldlijke
maatschappij met de geestelijke, het
doordringen van de invloed van Onze
Heer Jezus Christus, van het priester-
schap in de burgermaatschappij, en dus
de innige vereniging van de twee maat-
schappijen, de wereldlijke en de geeste-
lijke, de innige relaties tussen de Kerk
en de burgermaatschappij. Dat is de so-
ciale heerschappij van Onze Heer Jezus
Christus.

De vorming van een christelijke elite
binnen de cultuur, die vorming is nog
mogelijk. Maar wat gebeurt er op het
moment waarop de christen concrete
verantwoordelijkheden moet nemen, po-
litieke taken moet uitoefenen in een sa-
menleving die onherstelbaar geplurali-
seerd is, waar het compromis absoluut
noodzakelijk is om op het politieke viak
iets te bereiken?

Ten eerste is de samenleving niet
onherstelbaar gepluraliseerd. Dit plura-
lisme is niet spontaan; dit pluralisme is
de revolutie waaraan Vaticanum II heeft
meegewerkt.

Maar het is niet onherstelbaar. Wij
moeten strijden. De remedie is dat de
katholieken in de samenleving hun ka-
tholieke identiteit tonen, niet hun vlag in
hun zak verborgen houden, dat zij ka-

tholieke politici zijn; dat zij zich open-
lijk katholiek tonen, allereerst op plaat-
selijk niveau. Dat er katholieke burge-
meesters zijn. Vervolgens op regionaal
niveau, in de Regionale Raad; dat er ka-
tholieke afgevaardigden zijn. Dan zijn er
de kamerleden. Zeker, om tot katholiek
kamerlid gekozen te worden, zal men
zich ongetwijfeld bij een partij moeten
inschrijven, de partij die het minst ver-
wijderd is van de politieke leer van de
Kerk. Dat wil niet zeggen dat men alle
leerstellingen van het programma van
deze partij aanneemt. Maar aangezien de
politiek de kunst van het mogelijke is,
doet men wat mogelijk is. Dat wil niet
zeggen dat men alle dwalingen van die
partij aanneemt. Maar het is belangrijk
dat er hoogstaande katholieke mannen
zijn die politici zijn. Dat is niet onmoge-
lijk. Dat proberen wij in Frankrijk te
doen. Zo hebben we sommige van onze
gelovigen op posten in de Regionale
Raden. Ze zijn nog geen kamerlid; maar
het is een eerste stap om belangrijkere
politieke verantwoordelijkheden op zich
te nemen in opdracht van katholieke pro-
minenten.

Vormt het conflict in Joegoslavié,
d.w.z. de burgeroorlog tussen katholie-
ken en orthodoxen, geen ernstig be-
zwaar tegen deze hypothese van de al-
gehele aanwezigheid van de katholiek in
de politiek?

Zeker niet, integendeel! De sterkte
van onze tegenstanders, of het nu ortho-
doxen of mohammedanen, of liberalen
zijn, is de zwakte van de katholieken. De
dag waarop de islam sterk genoeg zal
zijn in onze landen, in Frankrijk, in
Duitsland of elders, zullen zij gedepu-
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teerden hebben. Wel, ik verzeker u, die
gedeputeerden zullen officieel moham-
medaanse gedeputeerden zijn. Terwijl
bij ons anderen, katholieken, onze gede-
puteerden die gedoopt en katholiek zijn,
niet officieel katholiek zijn als gedepu-
teerden, en dat is een groot ongeluk! Dus
ik zie niet waarom wij bang zouden zijn
om gedeputeerden te hebben die zich
doen kennen als katholiek, terwijl de
mohammedanen geen angst hebben om
openlijk mohammedaanse gedeputeer-
den te zijn in de Kamer van Afgevaar-
digden.

Met de actuele wederopkomst van
het fundamentalisme en de eventualiteit
van een toekomstig conflict tussen mo-
hammedanen en christenen in Europa,
zal het conflict tussen mohammedanen
en christenen zelfs in Europa zeer hevig

Toespraak van de H. Bernardus van Clairvaux
op het feest van de heilige paus en martelaar Clemens

(23 november)

De heiligen, onze leermeesters
in de deugd.

1. “Kostbaar is het sterven van Zijn
heiligen in de ogen des Heren.” (Ps. 115,
6) De zondaar hoort dit en wordt ver-
toornd, hij knarst met de tanden en ver-
dwijnt. (Ps. 11, 10) Hij is gevangen in
zijn eigen list; hij viel in de kuil, die hij
zelf gegraven heeft; hij geraakte in de
strik, die hij zelf heeft gelegd. Want door
de nijd van de duivel is de dood in de
wereld gekomen; maar zie, kostbaar is
de dood van de heiligen. Luister dus, jij
vijand van het leven, bewerker van de
dood, let op! Waartoe dient nu je be-
drog? Wat doet nu je sluwheid ertoe? Ja,
opdat je je nog meer ergert: Alles werkt
mee ten goede van hen, die volgens
Gods raadsbesluit tot de heiligheid zijn
geroepen. (Rom. 8, 28) Want juist door
de dood van het lichaam, die immers
jouw werk is, heeft ook de heilige mar-
telaar, wiens feest we vandaag vieren,
over jou gezegevierd. Hij maakte van de
nood een deugd en zette de zondenstraf
om in een hemelverdienste. Hij toonde
zich getrouw in het kleine en daardoor
waard, over veel.geplaatst te worden.

zijn, op basis van het feit dat dit conflict
in Afrika reeds zeer gegroeid is. Denkt u
niet dat men met de dialoog, een ont-
moeting met de verschillende godsdien-
sten, een gemakkelijker vrede in de we-
reld zou hebben?

De oplossing is een politiecke oplos-
sing. Het is geen religieuze oplossing.
De godsdiensten zijn onverzoenlijk be-
houdens een bekering, namelijk dat de
mohammedanen katholiek worden. En
dat is de oplossing, de enige oplossing
op godsdienstig gebied, dat de moham-
medanen katholiek worden. Maar die
oplossing is utopisch in de toestand van
liberale zwakte van onze nog christelij-
ke landen. De oplossing is politick. Het
gaat erom een cohabitatie te realiseren,
in Joegoslavié bijvoorbeeld, tussen de
volkeren van verschillende godsdien-

Weinig, ach, zo heel weinig was alles
wat die gelukkige ziel vroeger ontving,
als men het vergelijkt met de heerlijk-
heid die zij door het aardse lijden ver-
diende. Alle genietingen van deze we-
reld, al haar heerlijkheid, wat men ook
maar op haar mag wensen, is immers
uiterst gering in vergelijking met dat ge-
luk, met die heerlijkheid, die zaligheid,
als men het al “gering” moet noemen en
niet eerder een niets, een damp, nauwe-
lijks zichtbaar.

De H. Clemens stamde uit een edel
geslacht, had uitgestrekte bezittingen,
een rijke erfenis viel hem in de schoot,
daarbij beschikte hij over een geweldige
kennis, zodat hij als de grootste bisschop
van zijn tijd gold. Dit alles had hij van
de Heer ontvangen, want ook dat zijn
gaven Gods. Hij bleek trouw tegenover
de gever, omdat hij uit liefde tot Hem
alles verachtte, alles opofferde en alles
als slijk beschouwde, om Christus te
winnen.

2. Maar misschien bromt de vijand
nog verder: “huid om huid; alles wat de
mens bezit geeft hij weg voor zijn le-
ven.” (Job 2, 4) Hoe dan? Denk je dat
hij vit liefde voor zijn aardse leven, dat

sten. Het gaat erom die volkeren er weer
aan te wennen samen te leven, zoals zij
het gedurende honderden jaren hebben
gedaan onder het Oostenrijks-Hongaar-
se rijk: katholieken, orthodoxen en mo-
hammedanen zijn er in geslaagd onge-
veer in vrede te leven, omdat er een ster-
ke en katholieke macht was die die
noodzakelijke wederzijdse tolerantie in
stand hield. De oplossing is niet een in-
terreligieuze dialoog, die een mengel-
moes zou willen maken van de religies;
de oplossing is politiek: die mensen
weer eraan wennen samen te leven, om-
dat het een feitelijke toestand is die men
niet kan veranderen. Politieke oplossing.

Art. en foto's uit:
Supplement Controverses nr. 81, sept.
1994.

wordt vervolgd

hij van de Heer ontving, zich trouweloos
zou tonen en daaraan tenminste de voor-
keur zou geven boven Hem? Kijk, jij
hebt macht over hem; overval hem toch
door je handlangers opdat hij, in het
nauw gedreven, een van beiden moet
kiezen: zich scheiden van de Heer of van
eigen lichaam. Zoek verscheidene, af-
schuwelijke soorten smarten uvit, maar
weet: Het zijn kronen die je smeedt voor
onze martelaar! Want zoals hij de siera-
den en geriefelijkheden van dit leven
verachtte, zo hecht hij ook weinig waar-
de aan het leven zelf. Hij biedt je zijn
hele lichaam aan voor de dood, hij
vloekt je in het gezicht en smaadt met
heilige mond jouw afgodsbeelden. Vrij-
moedig preekt hij zijn Heer en God,
zelfs onder folteringen, en belijdt Hem
zonder vrees. Hij zal daarom gekroond
worden omdat hij rechtvaardig streed,
omdat hij door zijn trouw zegevierde,
omdat hij zich noch door de verlokkin-
gen van dit leven noch door de ver-
schrikking van de dood liet scheiden van
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de liefde van Christus. Zeg ons, vraag ik
u, heilige ziel, die zo uw lichaam aan de
pijn blootstelt - ik bezweer u, zeg ons:
hebt u het lief of niet? Natuurlijk had ik
het lief, spreekt zij; want nog niemand
heeft zijn eigen vlees gehaat. (Ef. 5, 29)
Ik hield er dus van, maar ik hield er
slechts weinig van, als het ware als een
maagd; ik beminde veel meer God als
mijn Heer. Om mijn liefde te bewijzen
door de daad, koos ik met vreugde zelfs
de dood van het lichaam voor Zijn eer.

3. Wat zullen we daarover zeggen,
broeders? Wij verheugen ons met de
martelaar; maar zijn heerlijkheid is niet
zonder beschaming voor ons. Want zie,
de H. Clemens was een mens als wij, in
staat om te lijden, met dezelfde zwak-
heid behept en zijn vlees door dezelfde
band aan natuurlijke neigingen gehecht.
Als hij dus Christus zo in zijn lichaam
verheerlijkt, en de kelk van het heil ont-
vangen heeft, wat geven wij dan aan de
Heer terug voor alles, wat Hij ons ge-
schonken heeft? (Ps. 115, 3) God heeft
ons immers door hetzelfde evenbeeld
uitgetekend, door hetzelfde Bloed ver-
lost en tot dezelfde onvergankelijke, on-
geschonden eeuwige erfenis geroepen,
die in de hemel bewaard wordt. Waar-
om zouden dus ook wij niet met de H.
Clemens de kelk des heils kunnen drin-
ken? Maar misschien antwoorden som-
migen: “O, wij konden het als ons
slechts de gelegenheid werd geboden;
alieen, de tijd van de vervolging is voor-
bij.” Ik erken: zij, die zo spreken, kan ik
niet echt geloven. Waarom dan? Dage-
lijks ontwijkt u al de prik van een naald,
en u gelooft opgewassen te zijn tegen de
dolk? In kleine schermutselingen blijkt,
hoeveel u mans bent in een grotere veld-
slag! Kijk dan! tegen u zegt men niet:
“Offer aan de goden en u zult leven!
Maar als u dit niet wilt, dan moet u ster-
ven onder allerlei pijnen.” De Heer kent
ons maaksel en stuurt ons niet zo’n Zwa-
re strijd. Maar de H. Clemens liet Hij een
harde strijd doorstaan, opdat hij daarin
zou zegevieren en ervaren, dat machti-
ger dan alles in de wereld - de wijsheid
is.

4. Hoe staat het dan met uw strijd,
broeders? Dagelijks fluistert een inner-
lijke stem u toe: “Ga je boekje te buiten!
Mor, schimp! Maak het je gemakkelijk!
Wend je zwakheid voor! Zegt iemand je
eens een hard woord, geef het hem terug
en stil je wraakzucht!” Maar niemand
ziet zich voor de dreiging gesteld: “Als
je dit niet doet moet je sterven! hoog-

stens heet het: Het zal je zweet en moei-
te kosten, je neiging te weerstaan.” Wie
zou in staat zijn die dreiging vol te hou-
den! Want wij zijn gewend, zoiets in ons
binnenste te laten klinken of de verma-
ner te antwoorden, of het nu een mens
buiten ons is, of de Heilige Geest in ons.
Als wij ons al in zo’n strijd in gevaar
brengen, als wij nauwelijks zwak weer-
stand bieden, als wij soms zelfs onder
liggen, wat zouden wij dan in zo’n zwa-
re strijd doen? Als wij zwakkelingen al
voor ongevaarlijke biezen uitwijken,
hoe zouden wij dan de dodelijke pijlen
weerstaan? U ziet hoe wij “tot niets” ge-
worden zijn en, als vrouwen en kinde-
ren, andere strijders loven, maar zelf niet
kunnen strijden. Maar wat beginnen we?
Wij zijn zeker allemaal tot het bruiloft-
smaal van het Lam genodigd en mogen
niet met lege handen voor Zijn aange-
zicht verschijnen. Laat ons dus zorgvul-
dig beschouwen, wat ons vandaag voor-
gezet wordt. Want zulke spijzen moeten
ook wij bereiden. De H. Clemens over-
woog, dat hem door de Heer wijn was
voorgezet. Daarom bracht hij zelf, daar
hij rijk was, tot dat bruiloftsmaal wijn
mee, d.w.z. vergoten bloed. Maar wij
zijn arm en hebben geen wijn, o Heer!
Maar Hij spreekt: “Vult deze kruiken
met water!” (Joh. 2, 7) Wordt dus ook
water aangenomen als wij het meebren-
gen? Zeker wordt het aangenomen. Wie
naar de vermaning van de wijze goed op
de gerechten let, die hem worden voor-
gezet (Spreuken 23, 1), zal merken, dat
met de wijn ook water wordt voorgezet,
en wel door Hem, die niet in water
kwam, maar in water en in bloed. Want
wie het gezien heeft, getuigt, dat uit de
geopende zijde van de aan het kruis ge-
storven Heer bloed en water stroomde.
(Joh. 19, 34)

5. Ook wij, geliefde broeders, willen
ons tenminste trouw betonen aan onze
God. Als wij daarom niet kunnen bogen
op een martelaarschap van het bloed -
martelaarschap betekent getuigenis - dan
willen wij toch minstens het getuigenis
van het water zoeken. Ook dit zal God
niet versmaden. “Want drie zijn het die
getuigenis afleggen op aarde: de geest,
het water en het bloed.” (I Joh. 5, 3) Za-
lig, wie over deze drievoudige getuige-
nis beschikt! Want een drievoudige strik
scheurt niet snel. (Eccl. 4, 12) Als wij
dus het getuigenis van het bloed niet
kunnen hebben, willen wij ons minstens
water en geest verschaffen. Want zon-
der geest is noch water noch bloed vol-

doende. Is echter de geest zonder water
en bloed voorhanden, dan is zijn getui-
genis toereikend. Het is immers de geest
der waarheid, en noch bloed noch water
kan uit zichzelf dienen. De geest is het
die in hen getuigenis aflegt. Toch toont
de geest zich nauwelijks zonder water of
bloed. Laat ons daarom dan, geliefden,
minstens naar water zoeken, daar wij
niet over bloed beschikken. En omdat
wij boven over de waterkruiken spraken,
willen wij de twee tot drie maten zoe-
ken, die de kruiken bevatten. (Joh. 2, 6)
Want ook Christus zet ons drievoudig
water voor, en ieder van ons is volmaakt,
als hij evenals Christus op drie maten
kan bogen. Daarom staat er duidelijk:
“Twee tot drie maten”, opdat er geen
twijfel bestaat, dat er minstens twee no-
dig zijn, maar dat de derde niet van allen
gekist mag worden.

6. Neem daarom het drievoudige wa-
ter, dat de Zaligmaker u voorzet. Hij
weent over Lazarus en over de stad Jeru-
zalem; dit is het eerste water. Hij vergiet
zweet, daar het uur van het lijden reeds
nabij is; dit is het tweede water, dat niet
alleen uit Zijn ogen, maar van Zijn hele
lichaam afvloeit. Het schemert roodach-
tig en vertoont de kleur van bloed, zoals
geschreven staat: “Zijn zweet leek op
bloeddruppels, die op de aarde druppel-
den.” (Luk. 22, 44) Het derde water ech-
ter is dat, wat met bloed vermengd uit
Zijn zijde vloeide, zoals wij tevoren ge-
zegd hebben.

Qok u hebt het eerste water, wanneer
u het kussen van uw geweten met tranen
bevochtigt en door smartelijk berouw de
vlekken van uw vroegere zonden verwij-
dert. Het tweede water hebt u, wanneer
u in het zweet van uw aanschijn uw
brood eet, door de moeite van de boete
uw lichaam tuchtigt en het vuur van de
begeerlijkheid verstikt. Het heeft echter
de kleur van bloed noch vanwege de
moeite of ook vanwege het vuur van de
begeerlijkheid, dat het uitdooft. Kunt u
echter naar voren treden tot bij de gena-
de van de volledige vergeving, dan zult
u met het water van heilzame wijsheid
gedrenkt worden, en de Geest van Chris-
tus, die zoeter is dan honing, zal in u tot
bron van het water worden, dat over-
vloeit in het eeuwige leven. Denk eraan,
het is het water, dat uit de zijde van de
ontslapene tevoorschijn welt en heel
zacht en pijnloos vloeit. Want wie zich
wil verheugen in deze genade, moet
reeds gestorven zijn voor de wereld.
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Kroniek

van de Priesterbroederschap St. Pius X
van 1 maart t/ m 31 augustus 1994

I. ALGEMEEN

Onder onze zusters van St. Michel -
en- Brenne plukte Onze Lieve Heer Zijn
eerste vrucht. Soeur Marie Nicolas, zus
van pater Carron, werd na zwaar lijden,
dat zij tot het laatste toe voor de heili-
ging van de priesters heeft opgeofferd,
op 19 juni tot de eeuwige bruiloft geroe-
pen. Requiescat in pace!

Van 11 t/m 14 juli vond het Gene-
raal Kapittel plaats in Econe; uitvoeri-
ge berichten hierover vindt u in het sep-
tembernummer van het Informatieblad.

In Sri Lanka hebben de voorwaar-
den voor een nieuwe vestiging zich zeer
goed ontwikkeld.

De dertigdaagse retraite werd dit
jaar in Frankrijk, Duitsland en de U.S.A.
gepreekt.

Er zijn contacten ontstaan met de
zusters van een klooster in de Oekrai-
ne, die vanwege hun weigering tegen-
over de vernieuwingen door de nuntius
met de excommunicatie werden be-
dreigd.

Mgr. Rangel heeft in Sao Fidelis een
seminarist, geboortig uit het bisdom
Campos, tot priester gewijd.

II. SEMINARIES

In Ecéne wijdde mgr. Tissier de
Mallerais op 29 juni tien seminaristen tot

priester, in aanwezigheid van de drie
wijbisschoppen en 122 priesters. In
Zaitzkofen waren er al op 25 juni vijf
neomisten. 63 Priesters legden de pries-
tercandidaten de handen op. Eveneens
op 25 juni werden in Winona zeven se-
minaristen tot priester en drie tot diaken
gewijd. Een groot aantal gelovigen,
vooral jonge gezinnen, woonden daar de
ceremonie bij. In het seminarie in Goul-
burn is het aantal seminaristen tot 19 en
een broedernovice aangegroeid. In La
Reja zijn zes intredes te melden.

HI. DISTRICTEN

In Australié€ lost pater Violetta voor
wat betreft de leiding van het district
pater Laisney af, die als Generaal Eco-
noom naar Menzingen werd geroepen.

Aan het begin van het schooljaar
hebben nu beide scholen in Duitsland
ongeveer honderd leerlingen, jongens en
meisjes. In Schénenberg maken de
bouwplannen grote voortgang. Op 1 mei
vond de inwijding van het bejaardente-
huis in Weihungszell plaats. Op tweede
pinksterdag werd in de oude kapel van
de districtszetel brand gesticht, waarbij
veel kerkelijke voorwerpen verloren
gingen.

Ook in Engeland is men van plan
een bejaardentehuis op te richten.

Na achttien jaar zware arbeid gaf pa-
ter Aulagnier, de tweede Generaal As-

sistent van de Priesterbroederschap, zijn
taak als districtsoverste van Frankrijk
over aan pater de Jorna. Op 21 augustus
is de oprichter van “Combat de la foi”,
abbé Louis Coache na een langdurige
ziekte overleden.

In Italié werd het twintigjarig be-
staan van ons huis in Albano feestelijk
gevierd.

In Saint Mary’s, de school in de
U.S.A. heeft op 1 juli een hevige torna-
do grote schade aangericht, die evenwel
dank zij de edelmoedige hulp van de ge-
lovigen na een maand al weer volledig
verholpen was, de onkosten inbegrepen.

IV. AUTONOME HUIZEN

Mgr. Tissier de Mallerais heeft een
zeer voorspoedige reis naar Gabon on-
dernomen. Iedere zondag bezoeken
2000 gelovigen de H. Mis in onze mis-
sie. Op Pinksteren werden er 24 jongen
en 36 meisjes gedoopt.

Op 2 juli heeft mgr. de Galarreta
onze kerk St. John dicht bij Dublin in-
gewijd. Het is de derde kerk in Ierland.

Op de Filippijnen konden de pries-
ters de nieuwe, nog niet geheel voltooi-
de priorij betrekken.

Het bestaan van de extra-territoriale
priorij voor het Qosten is nu in pater
Stehlin en pater Bosiger weer gewaar-
borgd. Er zijn contacten met personen en
groepen uit het Oosten.
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f
Is ons

leven

Zinloos?

Cdoor mgr. Fulton J. sheenD

y.

-

Het Geloof

Deel 111

Vergeefs zal de wereld zoeken naar
gelijkheid, tot ze de mensen gezien heeft
door de ogen van het geloof. Het geloof
leert, dat alle mensen, arm of onwetend
of kreupel, hoe ook verminkt, lelijk of
onteerd, allen in zich de beeltenis dra-
gen van God en allen vrijgekocht zijn
door het kostbaar bloed van Jezus Chris-
tus. Wanneer deze waarheid vergeten
wordt, dan worden de mensen alleen ge-
waardeerd naar wat ze kunnen doen,
maar niet naar wat ze zijn, d.i. de mens.

Daar de mensen alles niet even goed
kunnen doen, bijvoorbeeld viool spelen,
een vliegmachine bouwen of de filoso-
fie onderwijzen of een machine bestu-
ren, zijn en moeten zij eeuwig ongelijk
blijven. Vanuit een christelijk cogpunt
kunnen niet allen dezelfde rechten heb-
ben bepaalde beroepen uit te oefenen,
het ontbreekt hun aan de capaciteit, bij-
voorbeeld Toscanini heeft niet het recht
het zakenleven van New-York te rege-
len, maar alle mensen hebben wel het
recht op een betamelijk, doelbewust en
in bepaalde mate comfortabel leven in
de structuur van de gemeenschap, waar-
voor God hen heeft bestemd, eerst en
vooral, omdat ze zijn: personen, ge-
maakt naar het aanschijn en evenbeeld
van God.

De valse gedachte van de superiori-
teit van bepaalde rassen en klassen
wordt veroorzaakt door het vergeten van
de geestelijke grondslagen van gelijk-
heid. Wij, van de Westerse wereld, zijn
terecht trots op het feit, dat we een be-
schaving hebben, die superieur is aan de
andere. Maar wij hebben een verkeerde
reden gegeven van deze superioriteit.
We menen, dat we superieur zijn, omdat
we blank zijn. Dat is niet zo, we zijn su-
perieur, omdat we christenen zijn. Op
het ogenblik, dat we ophouden christen
te zijn, worden we teruggebracht tot het
barbarisme, vanwaar we komen.

Op dezelfde wijze, indien de zwarte,
bruine of gele rassen van de wereld be-
keerd worden tot het christendom, zul-
len zij een beschaving voortbrengen en
een cultuur, die de onze zal overtreffen,
wanneer wij Hem vergeten, die ons
waarlijk groot maakte.

Het is aannemelijk, dat indien we
ons duizend jaar verder in de toekomst
konden denken en dan konden terugzien
over die duizend jaar, we wellicht in
China het toppunt van een christelijke
beschaving zouden zien, die u de Notre
Dame en Chartres zou doen vergeten.

e. Uiteindelijk zal het geloof u ver-
oorloven de “Christelijke Gezindheid”
te bezitten.

“Laat dezelfde gezindheid onder u
heersen, als ook in Jezus Christus was”
(Filippensen 2, 5).

Ofschoon u moet mediteren over
het aardse leven van onze Zaligmaker,
behoort u uw geest niet uitsluitend te
laten verwijlen bij vroegere gebeurte-
nissen, want door het geloof is uw ziel
opgeheven van het tijdelijke en het ge-
lijktijdige tot de eeuwige geest van
Christus.

Alles in het heelal past in het gro-
tere ritme van het goddelijk patroon,
wat ontkent wordt door sterfelijke ogen.
Van nu af houdt u op te trachten God te
vinden in schepselen en begint u in de
schepselen God te zien en daarom wor-
den ze allen van waarde en uw liefde
waardig. In de velerlei plichten van het
moderne leven, zult u niets doen, wat u
God niet als gebed kunt aanbieden; u
zult zien dat persoonlijke heiligheid
meer invloed in de maatschappij heeft
dan sociale actie, uw gevoel voor waar-
den zal veranderen.

U zult minder denken over wat u
kunt verzamelen en meer over wat u
kunt meenemen, als u sterft. Uw opstan-
dige stemmingen zullen plaats maken
voor onderwerping. Uw aanleg voor
moedeloosheid, die veroorzaakt wordt
door trots, zal cen bijkomende reden
zijn, dat u zich als een gewond kind in
de liefhebbende armen werpt van de Va-
der.

U zult ophouden een isolationist te
zijn en beginnen kracht te trekken uit de
gemeenschap der Heiligen en het
Lichaam van Christus.

U zult denken aan Gods liefde, niet
als een emotioneel vaderschap, maar als
een onveranderlijke toewijding tot goed-
heid, waaraan u zich onderwerpt, zelfs
wanneer ze verwondt. U zult in vrede
leven, niet alleen als de dingen naar
wens gaan, maar ook als ze niet naar
wens gaan, omdat wat ook gebeurt, u
Gods Wil aanvaardt.

U zult in uzelf al uw onmatige ver-
langens onderdrukken, alle overmoe-
dige verwachtingen, alle onedel zelfbe-
klag, omdat zij de weg afsluiten naar
Hem, die uw Weg, uw Waarheid en uw
Leven is.

Met de heilige Paulus zult u zeggen
in de kracht van een groot geloof:

“En ik ben er zeker van, dat dood
noch leven, engelen, noch heerschap-
pijen, heden noch toekomst, geen mach-
ten, geen hoogte of diepte, noch enig
ander schepsel ons scheiden kan van
Gods Liefde in Jezus Christus, Onze
Heer” (Romeinen 8, 38).
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13. De Hoop

Het komt er in het leven minder op
aan, wat er gebeurt, dan hoe wij erop
handelen.

U kunt altijd het karakter van een
persoon kennen aan de wijze, waarop hij
reageert op dingen, die hem boos maken.

Omdat de moderne mens leeft in een
wereld, die met niets verband houdt dan
met haarzelf, vervalt hij tot de meest ho-
peloze wanhoop, wanneer er depressie,
oorlog of dood komen in zijn twee-di-
mensionale wereld.

Een man kan vreugdevol werken aan
een legpuzzle, zolang hij gelooft, dat de
puzzel tot een geheel kan worden sa-
mengesteld. Maar als de puzzel een fop-
perij is of als ze niet gemaakt is door een
redelijke geest, dan zou hij gek worden
door te trachten de puzzel op te lossen.
Het is deze afwezigheid van doel in het
leven, die de vrees en de teleurstelling
van de moderne mens veroorzaakt heeft.

Om aan die vrees en wanhoop te ont-
snappen, doet de moderne mens ge-
woonlijk een van de drie volgende din-
gen:

a. Hij vliedt uit het bestaan door zich
het leven te benemen. De grote toename
van zelfmoorden is het psychosomatisch
gevolg van een geestelijke zelfzucht, een
verzwakking van de wil om te leven, een
vallen in een irrationele en doelloze zelf-
vernietiging,

b. Hij verwekt bij zichzelf een neu-
rose als gevolg van de angst van een
goddeloos hart. Neurose is de algemene
ziekte van elke mens, die geen andere
hoop heeft dan in zichzelf. Daar hij van
het leven overmatig heeft genoten,
wordt hij cynisch, ego-centrisch, laat hij
zich gelden op een luide, onbeschaafde,
pronkerige toon als vergoeding voor zijn
eigen innerlijke honger, naaktheid en
onwetendheid.

Hij tracht zich op te trekken aan zijn
eigen schoenveters, speelt eeuwig de rol
van zijn eigen verlosser, krijgt grillen en
psychosen en wordt excentriek, omdat
hij uit zijn evenwicht valt, dat God is.
De toename van het alcoholisme is de
oorzaak van een grote uitbreiding van
neurosen en psychosen.

c. Wanneer hij zijn fysiek lichaam
niet doodt, tracht hij soms zijn psycho-
logisch leven te doden door het in de
massa te verliezen.

Wereldburgerschap of de vlucht uit
zijn vaderland wordt voor een groot deel
veroorzaakt door het streven naar anoni-
miteit.

De moderne mens haat het met zich-
zelf alleen te zijn, het brengt hem tot na-
denken, het herinnert hem aan de ver-
schrikkelijke gespletenheid in het diepst
van zijn ziel. Vandaar dat hij lawaai
zoekt, opwinding, de menigte en de dui-
zend en één andere wanhopig teringach-
tige verstrooiingen van zichzelf be-
schouwende wezens, die onbewust van
het leven willen worden. De angst voor
een overbevolkt appartement en een ar-
melijk bestaan is meer verkieslijk, dan
de inwendige leegte van een ziel zonder
God.

Het is heden niet verwonderlijk, dat
we spreken van de “gewone man”, de
“massamens”’ en de mens zonder per-
soonlijkheid.

Er bestaat een andere weg dan zelf-
moord, vruchtafdrijving en anonimiteit
en datis de weg van de hoop, die uw ziel
bevestigt in God en uw wil leidt naar
Hem. De natuurlijke hoop is, omdat ze
uitsluitend gebaseerd is op uitwendige
omstandigheden, door zijn natuur tijde-
lijk; ze gaat op en neer, is zwaarmoedig,
is groot, wanneer de zaken goed gaan,
klein wanneer ze verkeerd gaan.

De bovennatuurlijke hoop is hieraan
tegenovergesteld; ze is constant en on-
veranderlijk; ze gelooft in het licht van
de zon, zelfs wanneer de zon niet schijnt,
omdat ze is gebaseerd op een doorlopen-
de medewerking met de wil van God.

Er mag gezegd worden, dat zo’n
godsdienst door het scheppen van een
onverschilligheid ten opzichte van de
problemen van dit leven, door de con-
centratie van de gedachte op de pastei-
tjes in het hiernamaals, ontvluchting is
en ““ opium voor het volk”.

Dit is niet waar! Wie heeft het mees-
te voor de wereld gedaan? Hij, die uit-
sluitend deze wereld dient of hij die al-
lereerst God dient en de wereld door
Hem?

Welke man bemint een vrouw het
meest: hij, die in haar een ding van de
tegengestelde sexe ziet of hij, die haar
deugden meer bemint? Wie is de beste
soldaat, hij, die zijn leven boven alles
bemint of hij, die zijn land meer mint
dan zijn leven?

Sint Franciscus van Assisié maakte
nooit een kunstwerk, maar wie heeft de
kunst meer geinspireerd?

De grote waarheid, verborgen achter
deze kwesties is: liefde voor de naaste;
het rechtzetten van sociale onbillijkhe-
den, ijver voor politieke rechtvaardig-
heid en gelijkheid zijn alle bijprodukten
van het hogere. De beste wijze om ge-
zond te blijven is niet uw leven door te
brengen door te trachten gezond te blij-
ven.

Er is niet alleen een gezonde theolo-
gie maar diepe menselijke psychologie
in de woorden: “Zockt eerst het Rijk
Gods en Zijn gerechtigheid en dit alles
zal u worden geschonken als toegift”
(Mattheus 6, 33).

Juist zoals de natuurlijke hoop
maakt, dat de wil streeft naar het voor-
werp van zijn verlangens, zoals bijvoor-
beeld de boer doet, die zijn koren ver-
zorgt in de hoop op een goede oogst, zo
doet de bovennatuurlijke hoop de wil
streven naar God en uit dien hoofde naar
zijn eigen geluk.

Hoe reageert u op de wisselvallighe-
den van het leven? Staat u tegen God op,
omdat Hij uw gebeden om rijk te wor-
den niet beantwoordt? Ontkent u God,
omdat Hij uw echtgenoot wegriep of uw
vrouw of uw kind? Te midden van de
oorlog roept u God voor het gerecht als
een misdadiger, die dit alles veroorzaak-
te en vraagt u: “Waarom maakt Hij er
geen einde aan?”

De volgende beschouwingen kunnen
u helpen steeds op God te hopen:

1. Alles wat er gebeurt is voorzien
en gekend door God in alle eeuwigheid
en is 6f gewild door Hem 6f tenminste
toegelaten. Gods kennis groeit niet als
de onze van onwetendheid tot wijsheid.

De Val verraste God niet slapende.

God is weten, maar Hij is geen na-
tuurfilosoof. God weet alles, hij leert
niets door ondervinding. Hij kijkt niet,
zoals u neerkijkt in een dal, op u neer
vanuit de hemel, terwijl u in en uit uw
huis gaat, naar uw werk wandelt en dan
een engel-secretaris gelast, de onvrien-
delijke woorden op te tekenen, die u te-
gen de kruideniers-jongen zegt.

Waarom is het, dat wij altijd denken,
dat God de slechte dingen, die we doen,
gadeslaat en nooit de goede dingen op-
merkt? U houdt uw eigen boeken bij.
Uw bewustzijn neemt uw eigen dictaat
op. God weet alles, alleen door in Zich-
zelf te kijken, niet door over uw schou-
ders te kijken.
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Een architect kan u vertellen, hoe-
veel kamers in uw huis zullen zijn en de
juiste afmetingen van elke kamer opge-
ven v66r het huis gebouwd is, omdat hij
de oorzaak is van het worden van dat
huis. God is de oorzaak van het zijn van
alle dingen. Hij weet alle dingen vOor ze
gebeuren.

Zoals een filmrol het hele filmver-
haal bevat, v6r de film op het doek ver-
schijnt, zo weet God alles. Maar v6or
iets gespeeld wordt op ‘s werelds
schouwtoneel, weet God alle mogelijke
stralen, die vanuit het middelpunt van
een cirkel naar de omtrek getrokken
kunnen worden. Hij weet daarom alle
mogelijke richtingen, die uw menselijke
wil kan nemen.

Denk niet, dat, omdat God dat alles
weet, Hij u voorbeschikt heeft voor de
hemel of de hel onafhankelijk van uw
eigen verdiensten en afgezien van uw
vrijheid.

Herinner u, dat in God geen toe-
komst is. God weet alles, niet in de op-
volging van de tijd, maar in het ‘stil-
staan” van de eeuwigheid d.i. alles in
eens.

Zijn weten, dat u op een bepaalde
wijze zult handelen, is niet de onmiddel-
lijke oorzaak van uw handelen, evenmin
als uw weten, dat u zit, u veroorzaakt te
zitten of verhindert op te staan, indien u
dat wilde.

Onze gezegende Moeder kon de
waardigheid van Moeder van God te
worden hebben geweigerd, evenals Ju-
das kon hebben weerstand geboden aan
het verraad. Het feit, dat God wist, wat
elk wilde doen, was niet de oorzaak , dat
zij het op die bepaalde wijze deden. Daar
u vrij bent, kunt u handelen tegen Gods
wil. Wanneer een dokter weet, dat het
voor uw bestwil is een operatie te onder-
gaan, dan moet u hem niet laken, indien
uweigert de operatie te ondergaan en uw
gezondheid verliest. De vrije wil werkt
of mee 6f verzet zich tegen de voorbe-
schikking; deze laatste overwint de vrije
wil niet.

Omdat er geen toekomst in God is,
is voorzien geen veroorzaken. U kunt
bijvoorbeeld de beurs goed kennen en
dank zij uw buitengewone wijsheid
voorspellen, dat een bepaald effect bin-
nen drie maanden op 50 zal komen te
staan. Binnen drie maanden staat het in-
derdaad op 50. Veroorzaakte u dit of
voorspelde u het?

AUTONOOM HUIS VAN NEDERLAND

Gerwen:

Maastricht:

Den Haag:

Eerw. Heer M. GRUN en Eerw. Heer R, SCHMITT
St. Clemenskerk

Priorij St. Clemens

Heuvel 23, 5674 RR Nuenen Tel. 040 /83 45 05

Fax 040/83 4555

Op zondag 11.30 vur H.Mis, 18.30 uur Lof.

Maandag en donderdag 18.30 uur H. Mis; dinsdag, woensdag, vrijdag en
zaterdag:inlichtingen 040 / 83 45 05; eerste vrijdag van de maand van

16 tot 18.30 wur uitstelling van het Allerheiligste, 17.45 uur rozenhoedje,
18.30 uur H. Mis.

Op feestdagen: inlichtingen 040 / 83 45 05.

Biechtgelegenheid: v6r en na de H. Mis; tijdens de uitstelling van het
Allerheiligste.

Kapel H. Theresia van Lisieux (Bredestraat 2)

Op zondag 8.30 uur Gezongen H. Mis; eerste zaterdag van de maand
18.30 uur H. Mis, daarna H. Uur.

Op feestdagen meestal 19 vur H. Mis: inlichtingen 040 / 83 45 05.
Biechtgelegenheid: vo6r de H.Mis en op aanvraag.

Kapel O.L.V. van de Rozenkrans (kerkboot); Calandkade,
tegenover nr. 160, 2521 AA Den Haag Tel. 070 /389 65 60

Op zondag 10.30 uur Gezongen H. Mis.

Eerste vrijdag van de maand 19 uur H. Mis met aansluitend H. Uur; eerste
zaterdag van de maand 11 uur H. Mis (Priesterzaterdag), daarna uitstelling
v.h. Allerheiligste en aanbidding tot 16 uur.

Op feestdagen: inlichtingen 040 / 83 45 05 (Gerwen).

Biechtgelegenheid: zondags v66r en na de H. Mis; anders telkens ca. een

half uur voor de H. Mis.

Nijmegen:

Maria-kapel (Berg en Dalseweg 208)

Op zondag 16.30 uur Gezongen H. Mis; eerste zalerdag van de maand
11 uur H. Mis, daarna uitstelling v.h. Allerheiligste.

Voor nadere gegevens bel

080/2374 86

Biechtgelegenheid: telkens vé6r en na de H. Mis.

Lijst met alle priorijen van de Priesterbroederschap St. Pius X (of met die van een bepaald
land) verkrijgbaar St. Clemens Priorij in Gerwen, of bij de Christus Koning Priorij in

Brussel.

U kunt zich op een toren bevinden,
waardoor u een man op verre afstand ziet
lopen, die nog nooit op dat terrein ge-
weest is. U weet, dat vo6r hij de toren
bereikt, hij over een dijk moet lopen, een
riviertje moet doorwaden, door die bos-
jes moet lopen en die heuvel moet be-
klimmen. U voorziet alle mogelijkhe-
den, maar u bent niet de oorzaak, dat hij
al die hinderpalen overwint. De schip-
per is vrij zijn schip te sturen, maar hij is
niet vrij de golven te sturen.

Terwijl God aan elk van ons de
macht gegeven heeft om te handelen,
heeft Hij ons vrij gelaten die macht te
gebruiken. Waarom zouden wij God be-
rispen, wanneer wij onze vrijheid mis-
bruikten? God wil uw vrijheid niet ver-
nictigen. De hel is de eeuwige garantie
van uw vrijheid tot opstand of van de
macht ons zelf voor de gek te houden.

De volgende geschiedenis illustreert
de valsheid van de voorbeschikking
(predestinatie) zonder vrijheid:

In de koloniale dagen van ons land
(Amerika) was er een vrouw, die geloof-
de in een eigenaardig soort van voorbe-
schikking, die geen ruimte liet voor
menselijke vrijheid. Haar echtgenoot,
die haar dwaasheid niet deelde, ging
eens naar de markt.

Hij kwam na vijf minuten terug en
zei, dat hij zijn geweer vergeten had.

Zijn vrouw zei toen: “Je bent 6f
voorbeschikt om dood geschoten te wor-
den 6f je bent niet voorbeschikt om ge-
dood te worden.

Wanneer je voorbeschikt bent om
dood geschoten te worden, zal je niets
aan je geweer hebben. Wanneer je niet
bent voorbeschikt om gedood te worden,
dan zul je je geweer niet nodig hebben.
Neem daarom je geweer maar niet mee”.

wordt vervolgd
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AUTONOOM HUIS VAN BELGIE EN

Brussel:

R.K. basisschool
(franstalig)

Antwerpen:

Gent:

Namen:

Luik:

Quiévrain:

LUXEMBURG:

LUXEMBURG

E.H.D. de VRIENDT en E.H.P. de MAILLARD
Christus Koning Priorij

Eendrachtstraat 37, 1050 Brussel Tel. 02 /512 09 44
Fax 02/511 83 37
Zond. 8.00 uur H. Mis, 10.30 uur Hoogmis; 17.30 uurVespers en Lof.
Door de week 7.15 vur en 18.30 uur H. Mis, op zaterdag 8.00uur

Donderdag:Heilig vur van 19.15 tot 20.15 uur.

“Notre-Dame de la Sainte-Espérance” (Ecole primaire)
inlichtingen bij de Christus Koning Priorij (zie hierboven)

E.H. J. VERLINDEN en E. H. J. GERARD
Priorij van het Allerheiligste Sacrament
Hemelstraat 21-23, 2018 Antwerpen Tel. 03 /233 04 49

Op zond. 9.00 uur Hoogmis;Maandag t/m vrijdag: 18.30 uur H. Mis;
zaterdag 11.00 uur; door de week uitstelling van het Allerheiligste van
17.00 uur tot 18.15 uur;rozenhoedje om 17.45 uur; op zond.17.00 uur
rozenhoedje voor het uitgesteld Sacrament

Biechtgelegenheid: Zaterdag van 16.00 tot 17.00 uur, anders op afspraak.

Sint-Amanduskapel, Kortrijksesteenweg 139, 9000 Gent
Tel. 03 /233 04 49

Op zon- en feestdagen 11.30 uur Gezongen H. Mis.
Biechtgelegenheid: voor en na de H. Mis.

Saint-Aubain Kapel, Rue Delvaux 10, 5000 Namur. Tel. 02 /512 09 44
Zon- en feestdagen 10.30 uur Gezongen H. Mis (wijzigingen mogelijk).

H.Juliana Kapel, Rue Mathieu Laensberg 20, Luik
Op zondag H.Mis 10.30 uur of 17.00 uur.
Inlichtingen bij de priorij Antwerpen Tel. 03/233 04 49

Carmel du Sacré-Coeur Tel. 065 /4579 22

16, rue des Wagnons, 7380 Quiévrain
Aalmoezenier: Eerw. Heer Bruno RAVILLY Tel. 065 /45 81 65
Op zond. 10.15 uur H. Mis.Door de week 8.00 uur H. Mis, zat.7.40 uur.

Inlichtingen voor de uren van de H. Missen bij (02)/512 09 44 of
(352)46 21 19.

FEEST VAN DE H. CLEMENS

Tijdens een plechtige H. Mis op
ZONDAG 20 NOVEMBER
om 11.30 uur
willen wij het
PATROONFEEST VIEREN

Na de H. Mis worden de gelovigen uitgenodigd voor

een kop koffie

tijdens een gezellig samenzijn in de priorij.

Wij willen de feestdag besluiten
met een plechtig Lof.

BOEKEN:
MIIN OFFER MET JEZUS, {voor
kinderen), Bibhca, Brugge, 1963.

GOD VADER, Een eerste
godsdienstboek, door pater Raphagl
Niessner O5B, Hovine, Marquaim

1987, 120 bladz. f15
GOD HEEFT MIJ GEROEPEN,

Handleiding voor Biecht en
Communie, door pater Raphaél
Niessner O5H, Hovine, Marquain,
1985, 120 blade. f15

CATECHISMUS ten gebruike van al
de bisdommen van Belgié, Mechelen

1954, heruitgave 1987. v o9
NEDERILANDSE CATECHISMUS,

voor het bisdom 's Hertogenbosch,
1948, henutgave 1984
F12,50

DE GROOTHEDEN VAN DE H.
AARTSENGEL MICHAEL,
Meditaties ter ere van de henzelse
prins der engelen. door N. Ricei;
L.anaken 1986, 224 bldz. F18

VASTENTLID, door pretaat Robert
Mider, Nuenen, 1988, 48 bldz.
I 2

AMBT EN PERSOON VAN SIMON
PETRUS, predicatie door pater Franz
Schrmdberger,

f 2

Nuenen, 1988, 26 bldz.

DE H. MIS. een miskende schat, door
de H. Leonardus van Porio Mauritio,
Goirle 1989, 36 bladz. f 4

KORTE SAMENVATTING VAN
DE VOORSCHRIFTEN YOOR HET
CHRISTELIIK LEVEN,

door kard. Mercier, 1912, berdruk
Goirle 1989, 24 bladz. f 3

LEIDRAAD VOOR DE BIECHT,
yoor volwassenen,
f 6

Goirle 1989, 34 bladz,

DE TUDBOMMEN VAN HET
TWEEDE VATICAANS CONCILIE,
door Pater F. Schmidberger,

Guoirle, 1990, 30 bladz. 4

ECONE. PRIESTERS VOOR
MORGEN., videncassette, 45 nnn.
VHS, Econe 1986 i 80

Alle baeken en de videocassette
verkrijghaar bij: Stichting S1. Jozef,
Heavel 23, 5674 RR Nuenen { Nederland}.
De prijzen zijn exci. verzendingskosten.
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Hoe zalig en wondervol zijn de gaven
van God, mijne geliefden!
Leven in onsterfelijkheid,

glans in gerechtigheid,
waarheid in vrijmoedigheid,
geloof in vertrouwen,
onthouding in heiligheid;
en dat alles valt nog onder ons begrip.
Wat is het dan, dat bereid is voor hen die
Hem verbeiden?
De alheilige Schepper en Vader
der eeuwen,
Hij kent er de hoeveelheid
en schoonheid van.

Laten wij er dan met inspanning
naar streven om bevonden te worden
onder het getal van hen,
die Hem verbeiden, opdat wij deelachtig
worden aan de beloofde geschenken.

Brief van Clemens aan de Korintiérs 35,1 -5

INHOUD

Geachte Lezers,

(pater M. Grun)
2

Tractaat over het vagevuur
(H. Catharina van Si¢na)
3

De werkelhjkheid van het vagevuur -
een bestanddeel van
het goddelijk openbaringsgoed
(pater M. Griin)
6

Gesprek met
Z.E Mgr. Tissier de Mallerais door
Giancarlo Caronello
{uit Controverses nr. 81, sept. 1994)
8

Toespraak van de H. Bernardus van
Clairvaux op het feest van
de hetlige paus en martelaar Clemens
(23 november)
13

Kroniek van de Priesterbroederschap
St. Pus X
van | maart m 31 augustus 1994
15

Is ons leven zinloos?
Het Geloof - deel H1
De Hoop - deel I
(Fulton Sheen)
16

Adressen Nederland
18

Boeken / adressen
Belgi¢ en Luxemburg
19

Feest van de H. Clemens
19

Sanctus Clemens
20
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