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Dicrbare lezers,

In katholieke kringen hoorde men veertig jaar geleden de opmerking: “Men wil ons een nieuwe
godsdienst opdringen”. Waren zulke woorden overdreven? De modernisten, die overal de Kerk
waren binnengeslopen en daar het hoogste woord voerden, hebben eerst geprobeerd gerust te
stellen: “Neen, u hebt die indruk, omdat verouderde vormen om dringende redenen door andere
zijn vervangen. Maar veranderd is er natuurlijk niets”,

Spoedig reeds werden zij minder voorzichtig, en de brutaalste kwamen ermee voor de dag,
hetzij in de kleinste kring - voor mensen die voor hun zaak waren gewonnen -, hetzij openlijk.

Een zekere pater Cardonnel beriep zich snel openlijk op het modernisme van Loisy: “Als u in
een christelijk gezin werd geboren, zijn de catechismussen die u hebt geleerd de skeletten van het
geloof”. Kardinaal Suenens riep ertoe op “voor het breedst mogelijke theologische pluralisme open
te staan”, en eiste de invoering van een “hi€rarchie der waarheden” ten aanzien van datgene wat
men vast zou moeten geloven, datgene wat men tenminste enigermate zou moeten geloven, en
datgene wat niet van betekenis zou zijn.

Wij zouden een aanzienlijk aantal van zulke gevallen kunnen citeren, die meer of minder stof
hebben doen opwaaien. Maar dat is de grote massa van het christelijke volk ontgaan.

Men begon zich pas iets af te vragen en ongerust te worden, toen men in de handen van
kinderen godsdienstboeken aantrof, die de katholieke leer niet meer zo uiteenzetten, zoals zij
sedert onheuglijke tijden was verkondigd.

De nieuwe catechismussen waren alle geinspireerd door de Nederlandse Catechismus, die voor
het eerst in 1966 werd gepubliceerd. De beweringen die dit werk bevatte waren zo uit de lucht
gegrepen, dat de paus een commissie van kardinalen opdracht gaf tot een controle, die dan in april
1967 in Gazzade in Lombardije heeft plaatsgevonden. Deze commissie heeft er tien punten uitge-
licht en de H. Stoel aanbevolen deshetreffend wijzigingen te eisen. Dat was een voor naconciliaire
gewoonten veelbetekenende handelswijze. Enige jaren voordien zou men deze stellingen rond-
weg hebben veroordeeld en de Nederlandse Catechismus zou op de Index van de verboden
boeken gekomen zijn. De aangepakte dwalingen of uitlatingen zijn inderdaad een aanval op de
wezenlijke substantie van het geloof.

Het kennen van het feit dat de Kerk in het bezit is van de waarheid, was in die jaren uit het
bewustzijn verdwenen. Men eindigde bij het agnosticisme en het relativisme dat zelf zijn neerslag
vond in de boeken voor het geloofsonderwijs.

Zelfs wanneer er in de Nederlandse Catechismus dingen staan die “goed en lofwaardig(?)” zijn
- waarover men zich niet moet verwonderen, want de modernisten hebben, zoals de H. Pius X
nadrukkelijk heeft opgemerkt, altijd al waarheid en dwaling vermengd - bevat hij zeker genoeg om
te kunnen zeggen dat het hier om een volledig afwijkend, voor het geloof hoogst gevaarlijk werk
gaat. De Hollanders zijn op deze weg vooruitgegaan, andere landen hebben ze snel ingehaald.

De nieuwe catechese toont sindsdien een ondubbelzinnige verwijdering van datgene, waarvan
in de catechismussen tot dan toe werd getuigd. Dat heeft het vertrouwen in de katholieke leer
docen verdwijnen. De geestelijke onttakeling was het gevolg! Waarom moet men zijn ongeordende
begeerten overwinnen en de smalle weg begaan, wanneer men niet precies weet wat de christen
na de dood wacht, wanneer Christus niet meer het voorbeeld is om ons de weg van het kruis en
de zelfverloochening, maar dan ook van de verheerlijking voor te gaan, wanneer de noodzaak van
de genade en het ontvangen van de sacramenten als de basis voor een echt christelijk leven en als
kracht- en inspiratiebron ons niet meer voor ogen wordt gesteld ...?

Bijgevolg gaart de katholiek niet meer naar zijn priesters om daar inspiratie op te doen, die het
hem mogelijk maakt zich een voorstelling te maken van God, de wereld en de uitersten: vraagt hij
hun toch, wat hij moet geloven en wat hij moet doen, dan antwoorden zij met een assortiment van
voorstellingen en ontwerpen voor het leven die even uiteenlopend zijn als de geestelijken die ze
voorstellen.

Paus Pius X zag de noodzaak van de ware catechismus duidelijk en scherp en schreef op 15
april 1905 zijn encycliek “Acerbo nimis” over de noodzaak van het geloofsonderwijs. Tegen de
achtergrond van dit schrijven tekent zich onze moderne nood nog veel duidelijker af. Tegelijkertijd
is echter ook de moderne verwoording het beste bewijs voor de nog altijd actuele waarheid van de
waarschuwingen die onze patroon bijna 100 jaar geleden uitgesproken heeft.

Pater Jirgen Wegner



De status quaestionis

Vele aanhangers van de New
Age laten het tijdperk van de Water-
man beginnen in februari 1962, toen
de zon, de maan en de vijt planeten
zich, zichtbaar voor het blote oog,
gegroepeerd hebben onder het te-
ken van de Waterman.” !

De vraag van de exacte datum
van het begin van het nicuwe tijd-
perk van de Waterman is nogal be-
twist door de aanhangers van de
New Age zelf. Alain de Astroloog
echter, die wij citeren, beweert dat
het nieuwe tijdperk een aanvang
heeft genomen in de maand februa-
ri 1962. En inderdaad is 1962 de
stichtingsdatum van de twee grote
centra van de New Age, dat wil zeg-

gen Fsalen Institute in Californié, en
Findhorn in Schotland.

1962 is ook het jaar waarin het
Tweede Vaticaans Concilie een aan-
vang neemt. Gaat het om een toe-
val, een zuiver samengaan van twee
bewegingen dic absoluut niets met
clkaar te maken hebben, of zijn er
enkele banden?

Enerzijds zien wij dat de New
Age voor de wereld een crisis bete-
kent, een diepe breuk met de na-
tuurlijke principes van de kennis,
erbij inbegrepen de ontkenning van
het identiteitsbeginsel, alsook van
de structuren van de maatschappij.
Wij zien dat de New Age duidelijk
anti-christelijke pretenties heeft. De
New Age is ingevoerd als een nieu-
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Nieuwe Ker
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Ziine Excellentie Mgr Bernard Fellay

Deze tekst is, in hoofdzaak, de samen-
vatting van een lezing gegeven door
mgr: Fellay op de studiebijeenkomst te
Flavigny in juli 1991, Dit verklaart de
gesproken stijl van sommige zinnen.

we wereldgodsdienst, apart van de
andere.

Anderzijds constateren we sinds
het Tweede Vaticaans Concilie een
ongekende crisis in de Kerk, die
eveneens een breuk is: breuk met
de leer, de discipline, de traditie van
de Kerk.

Vandaar de vraag: heeft de New
Age een invloed gehad op de te-
genwoordige crisis van de Kerk en
op Vaticanum II?

De methode die we moeten vol-
gen om antwoord te geven op deze
vraag is tweevoudig, gezien de aard
van de New Age die nict een zuiver
speculatieve gedachte is, maar veel-
eer speculatief-praktisch (zij is een
manier van zijn, een manier van le-
ven). Zo zullen we eerst de denk-
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wijze en de geest van Vaticanum II
en de nicuwe theologie moeten ver-
gelijken met de denkwereld van de
New Age. En vervolgens zullen we
de nieuwe manieren van zijn, de
nicuwe handelwijzen in de Kerk
moeten vergelijken met de nieuwe
manier van leven, voorgesteld door
de New Age.

We verdelen ons onderzoek in
vier delen:
1. de geest van Vaticanum II of de
crisis van de Kerk in het algemeen;
2. de moderne theologic;
3. de belangrijke en nieuwe bewe-
gingen die verschenen zijn in het
leven van de Kerk;
4. de persoon van Johannes Paulus
1I.

| J-f;\ﬂ!hleidende
| %*;,gantekening

Wanneer een aanvaller vol drei-
ging nadert, zal de aangevallen per-
soon een reactic hebben. De New
Age nadert op cen dreigende ma-
nicr de katholieke Kerk, de gods-
dienst, valt haar heftig aan. En wij
constateren dat er praktisch geen
reactie is van de kant van de katho-
lieke Kerk, noch van de kant van
de hiérarchie, noch van de kant van
de gelovigen. De vicaris generaal
van Montauban, mgr. Jean Vernette,
met de groep “Pastoraal en sekten”,
van de Franse bisschoppenconfe-
rentie, en kardinaal Danneels, aarts-
bisschop van Mechelen, hebhen
zeker tamelijk strenge rectificaties
gedaan. Hier en daar zijn er ook
enkele schuchtere reacties, bijvoor-
beeld van de gelovigen die vermoe-
den dat er iets meer is onder het
wonderlijke aspect van de New
Age. Niettemin is er in die reactie
niet de energie van een gehele Kerk
die zich zou moeten verdedigen te-
gen een gevaarlijke aanvaller.”
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 risis van de

Kerk in het
algemeen

a. Laten we proberen de ge-
meenschappelijke factor te vinden
in de verschillende elementen van
de crisis van de Kerk: die manifes-
teert zich hoofdzakelijk door:

1. de collegialiteit

2. de godsdienstvrijheid

3. en het oecumenisme

Deze drie punten raken de Kerk,
het begrip Kerk: de collegialiteit
raakt de structuur van de Kerk, het
wezen van de Kerk die hiérarchisch
en monarchaal is; wat bhetreft de
godsdienstvrijheid, zij treft de ver-
houding van de Kerk tot de staat,
de burgermaatschappij; en het oe-
cumenisme, hier in de zo breed
mogelijke zin genomen, betreft de
relatie van de katholieke Kerk met
de “andere godsdiensten”.

b. Wat het begrip Kerk is, dat is
geraakt in de crisis van de Kerk, dat
wordt gestaafd door het feit dat men
spreekt van een niewe ecclesiolo-
gie (bijv. geeft Johannes Paulus II in
de inleiding van het nieuwe Kerke-
lilk Rechtboek de kenmerken van
deze nieuwe ecclesiologie). Welnu,
de ecclesiologie is de wetenschap
die handelt over de Kerk. Spreken
over een nieuwe ecclesiologie ver-
onderstelt een nieuwe kerkweten-
schap. Wetenschappen worden ge-
specificecerd door hun object. Er
zullen evenveel verschillende we-
tenschappen zijn als verschillende
objecten. Dat kan zijn of het forme-
le object guo, d.w.z. het licht, de
zienswijze waarmee men het object
dat verandert benadert, of het for-
mele object guod, d.w.z. het object
in zich. Spreken van een nieuwe
ecclesiologie veronderstelt dus dat,
of het object, dat wil zeggen de
Kerk, is veranderd, of de zienswijze
van waaruit men de Kerk benadert.
Er zal dus een nicuw paradigma
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ziin. Deze theorie is geliefd bij de
New Age en bij de moderne theolo-
gen, maar tegengesteld aan de on-
weerlegbaarheid en de onverander-
lijkheid van de dogma’s (eodem
sensus, eademque sententi; in de-
zelfde zin en met dezelfde woor-
den) en aan het unieke karakter van
het licht van de theologie, het ge-
loof.

¢. Toen Johannes Paulus IT nog
kardinaal was, sprak hij niet alleen
van een nicuwe ecclesiologie, maar
ook van een niferwe definitie van
de Kerk. Hij verduidelijkt dat het
nieuwe beeld van de transcenden-
tic van de menselifke persoon de
Kerk in staat gesteld heeft, bij gele-
genheid van het Tweede Vaticaans
Concilie, een nieuwe definitie te
geven van haar wezen.?

Deze definitie wordt duidelijk
gegeven onder een nicuw licht (for-
meel object quo). Laat deze nieuwe
definitie het wezen van de Kerk in-
tact? Het befaamde “subsistit” dat
men vindt in ‘Lumen Gentium’ en
in ‘Dignitatis humanae’ werpt de
identiteit “Kerk van God” = “katho-
lieke Kerk”™ omver door onder-
scheid te maken tussen het subject
en het object. En het nieuwe begrip
“volk van God” schijnt ook ecen
nieuw formeel object quod aan te
duiden, dus een verandering van
het wezen van de Kerk.

Als men de nicuwe definitie van
de Kerk, “het volk van God”, het
“subsistit”, of de collegialiteit, de
godsdienstvrijheid, het oecumenis-
me, beschouwt, dan constateert
men een dubbele gemeenschappe-
lijke factor:

a. Ten eerste vervagen al die
nieuwe begrippen de grenzen en
de duidelijkheid van de klassieke
begrippen van de theologic. Bij-
voorheeld doet het subsistit de vol-
komen gelijkheid tussen de Kerk
van God en de katholicke Kerk te-
niet. Het begrip “volk van God”
doct de grenzen van de Kerk verva-
gen. De paus zelf heeft op 22 de-
cember 1986 verklaard: “Tot de



hoogste eenheid van het unicke
volk van God behoren reeds [...] de
protestanten, hoewel zij niet in vol-
ledige gemeenschap zijn met de
Heilige Stoel”. Het is duidelijk men
heeft de grenzen van de Kerk doen
vervagen (definiéren wil zeggen
grenzen stellen. Hier is het het te-
genovergestelde, men heft de gren-
zen op.)

Het begrip godsdienstvrijheid
doet de normale, unicke, verhou-
ding vervagen tussen de ware Kerk
die de katholieke Kerk is, en de
staat. Men valt eerst de bevoorrech-
te relatie Kerk — katholieke staat
aan, en vervolgens blaast men deze
op, daarna plaatst men de katholie-
ke Kerk op het niveau van alle an-
dere godsdiensten (vanwaar de
“neutrale” staat).

Het oecumenisme dat nauw ver-
want is met het nieuwe idee van
volk van God, doet ook de grenzen
van de Kerk vervagen: de Heilige
Geest versmaadt de andere gods-
diensten niet als heilsmiddelen. Dit
eerste aspect is dus een aspect van
ontbinding.

b. Als de begrippen eenmaal
ontbonden zijn, gebruikt men wat
overblijfft om het te doen binnen-
gaan in een groter geheel. Dit is het
aspect van integratie, van synthese.
Men neemt andere godsdiensten op
in het nieuwe begrip Kerk. Men laat
een nieuw begrip van gezag, de
collegialiteit, binnendringen. Men
geeft plaats aan andere godsdien-
sten in een nicuwe verhouding tot
de staat, een zogenaamde neutrale
staat.

Deze twee punten ontbinding/
synthese zijn gelijksoortig aan de
methode die gebruikt wordt in de
New Age door haar synthetische
principe, tegengesteld aan het ana-
lytische principe.’ Dat doet ook
denken aan het grote principe van
de vrijmetselaars “solve et coagula”
(ontbind en breng samen”). Het is
interessant in dit licht deze curicuze
zin van de paus van 23 april 1990 te
beschouwen: “Vandaag is het nodig
een gemeenschappelijke taal te

maken, een nieuw begrijpen door
alle muren neer te halen die men-
sen en naties scheiden” (vernieti-
ging dus van alles wat scheidt, van
elk onderscheid ) “en alle geeste-
lijke en morele krachten in bewe-
ging te zetten voor het leven van
het derde millennium” Chier zien we
de synthese: alle geestelijke krach-
ten verenigen zonder onderscheid!
in het zicht van het derde millen-
nivm).

b | 2 "
;a»,;._i) e nieuwe

AN
W theologie

Tijdens een bijeenkomst van 2
tot 6 mei 1989 te Laxenburg, in Oos-
tenrijk, heeft kardinaal Ratzinger
aan de verantwoordelijken van de
leerstellige commissies van de Eu-
ropese bisschoppenconferenties
cen beoordeling gegeven over de
belangrijkste aspecten van het hui-
dige theologische protest in het hart
van de katholicke Kerk. Zijn onder-
zoek bevat een algemene opmer-
king en vervolgens drie specificke
punten. Het is gebaseerd op de gro-
te protestbewegingen van theolo-
gen van deze laatste jaren, zoals de
verklaring van Keulen waarbij zich
vervolgens theologen uit Italig,
Frankrijk en de Verenigde Staten
hadden aangesloten. Heel die we-
reld van theologen had geprotes-
teerd. De kardinaal onderstreept
vier punten van het protest: de anti-
conceptie, de weigering van elke
discriminatie van de homoseksuali-
teit, het toelaten van hertrouwde
gescheiden personen tot de sacra-
menten en de priesterwijding van
vrouwen. Hij vervolgt met te zeg-
gen: Wanneer men deze netwerken
van het protest bekijkt, dan wordt
het duidelijk dat wat in het geding
is in deze naar het schijnt zo be-
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grensde opsomming, in werkelijk-
heid een nieuwe en samenhangen-
de globale oriéntatie is. Het geschil-
punt, of de geschilpunten berusten
op een veel diepere verandering
van de paradigma’s, dw.z. van de
fundamentele beelden van het zijn
en de plicht van de mens. Zelfs al is
dat niet op een bewuste manier te-
genwoordig behalve bij een zeer
klein deel van hen die de initiatief-
nemers van deze opsomming.” Eer-
ste beoordeling: er is een radicale
verandering in de moderne theolo-
gie. (en deze moderne theologie is
niet een begrensd verschijnsel; men
vindt haar overal, in alle katholieke
universiteiten.)

Vervolgens komen de drie spe-
cifieke punten:

1. De schepping: “Allereerst
moet de aandacht gericht worden
op een bijna algehele verdwijning
in de theologie van de leer van de
schepping. De ondergang van de
metafysiek gaat gelijk op met de on-
dergang van de leer van de schep-
ping... Het succes van een evolu-
tiefilosofie die regels wil trekken uit
de natuur, om door een gunstige
oriéntatie van de toekomstige ont-
wikkeling, een optimalisering van
het leven mogelijk te maken...”

2. De godheid van Onze Heer:
De christologie “wordt noodzakelijk
ook in het banale getrokken; im-
mers, het Woord, dat in het begin
was, verdwijnt, omdat er gecn
schepping meer is. Omdat er geen
Schepper meer is, is de scheppen-
de Wijsheid niet meer een onder-
werp van overdenking.”

3. De uitersten: “Ik zou tenslotte
cen terrein van het theologische
denken willen signaleren waar de
dreiging overheerst van een radica-
le vermindering van de inhoud van
het geloof, dat van de eschatologie.
Het begrip van het eeuwig leven
speelt vandaag een minimale rol in
de predikatie.” In feite bestaat de
hel niet meer, het vagevuur ook
niet, en wat betreft de hemel: “De
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hemel is voortaan niet meer zoals
vroeger, en ook niet boven. Daar
bevindt zich het bedrieglijke aspect
van het idee van een betere wereld
die toch tegenwoordig, bij de chris-
tenen ook, het echte voorwerp van
hoop en van waar criterium van
ethiek schijnt te zijn.”

Het is duidelijk dat kardinaal
Ratzinger in zijn onderzoek niet de
bedoeling had de een of andere in-
vloed van de New Age aan te to-
nen. En hij komt trouwens ook niet
op deze conclusie uit. Niettemin
kunnen we gemakkelijk een paral-
lel trekken tussen deze verschillen-
de door de kardinaal, prefect van
de Congregatie voor de Geloofsleer,
onderstreepte punten en de theo-
rieén van de New Age:

a. radicale verandering van pa-
radigma. Alain de Astroloog had
gezegd: “De waarden die nog van
kracht zijn zullen overtroffen of ver-
anderd worden™.

b. Op duidelijker manicr, o#ni-
kenning van de Schepper: dezelfde
Alain de Astroloog zegt “God is
dood™ of “het idee van een enige
God die vlees wordt in een mense-
lijk lichaam, Jezus van Nazareth”
(wat duidelijk de onderdrukking
van de Schepper en van de godbeid
van Onze Heer Jezus Christus aan-
geeft). Vervolgens, wat de hemel
aangaat, beweert de New Age dat
de planeet aarde goddelijk zou zijn
en bij gevolg moet men de hemel
op de aarde zoeken of in de vereni-
ging met de aarde. De verantwoor-
delijke van de Fraternitré Blanche
Universelle Aivanoff, zegt in die zin
dat men “ het rijk van God op de
aarde” moet vestigen.®

Conclusie van dit tweede deel:
tussen de moderne theologie en de
New Age bestaat er een frappante
leerstellige gelijkheid over funda-
mentele thema’s,

I. Alain de Astroloog geciteerd
door Ruppert in New Age, Endzeit oder
Wendezeit?, Wiesbaden, 1985, p. 108-
114.

Informatieblad Nr. 182

2. “De New Age is een van de be-
langrijke uitdagingen die het christen-
dom zal moeten trotseren in de komen-
de jaren. Ten eerste omdat die bewegin-
gen er op bedacht zijn de verdwijning van
het christendom te verhaasten om plaats
te maken voor de toekomstige wereld-
godsdienst”. Nationale groep Pastoraal
en sekten, 7 november 1988. Herderlijke
brief van Kerstmis 1991 van kardinaal
Danneels, Doc. Cath. 3.2.1991, pl 17sq.

3. citaat volgens de Duitse versie
van Segno di contradizzione, Meditaziono
(Milano 1977): “*Die Kirche unserer Zeit
ist dieser Wahrheit tief bewusst gewor-
den. In ihrem Licht ist es ihr geglticke, im
Zweiten Vatikanischen Konzil ihr eige-
nes Wesen neu zu bestimmen” De Kerk
van onze tijd is zich diep bewust gewor-
den van deze waarheid. [De superiori-
teit van de mens.] In haar licht is zij er
ook in geslaagd, tijdens het Tweede Va-
ticaans Concilie, opnieuw haar eigen we-
zen te bepalen. Deze zin bevindt zich
niet meer in de latere Franse versie...

4. “Een van de belangrijkste ken-
merken van het Nieuwe Tijdperk is het
synthetische principe. Onze tijd is tot nu
toe gekenmerkt geweest door een ana-
lytische en ontledende methode. De po-
sitieve resultaten bestaan in een ver-
meerdering van de gedetailleerde kennis
en in de steeds meer exacte en gefun-
deerde kennis in de afzonderlijke terrei-
nen. De negatieve aspecten zijn de ver-
brokkeling, de vorming van begrensde
scholen, de onenigheid over het dogma,
de manie van altijd gelijk te hebben en
de bewering alles beter te weten. De
synthetische geest van het New Age be-
wustzijn betekent niet en onkritisch sa-
menraapsel van alle mogelijke verschil-
lende tradities, maar eerder een houding
die de kennis die tot nu toe verworven
is draagt, haar een nieuwe waarde geeft
en haar volgens haar plaats in deze reeks
van waarden, invoert in een systeem van
superieure orde, en haar omvormt. Zo’n
houding betekent zo’n radicale verande-
ring van de manier van denken dat deze
wetenschappelijke en maatschappelijke
ommekeer de nieuwe copernicaanse re-
volutie is genoemd.” Geisler, “New Age
— Zeignisse der Zeitenwende”, 1984, p. 30
(auteur E, Hanefeld). “De geestelijke fi-
losofie van het Nieuwe Tijdperk wil ons
verenigen met onze mystieke wortels.
Alle fundamenten van New Age neigen
tot de eenheid. Men zoekt naar de een-
heid met de natuur evenals de eenheid
van geest en van materie, de integratie
van de tegengestelde termen man en
vrouw. Bij dit zoeken naar een nieuwe
eenheid, naar een reveil van de hersens-
pinsels van het cartesiaanse dualisme dat

New Age en Nieuwe Kerk

de moraal een de theorie van de kennis
van de laatste fase van de | 9de eeuw do-
mineerde, vinden de paranormale ver-
schijnselen nieuwe en ware waarnemers.
New Age, met zijn kennis en therapieén
leidt tot een globale ethiek die in over-
eenstemming is met onze tijd, een dui-
delijk ecologische ethiek. Laten we alleen
zeggen dat het dualisme van de seksen
en de seksuele moraal die er uit voort-
vloeit tot het verleden behoren, evenals
het dualisme werknemer — werkgever
en de sociale ethiek die er uit voort-
vloeit. Deze tegenstelling bestaat niet
meer, bij uitstek de meest doorslagge-
vende en de meest tragische van de ge-
schiedenis van het Westen, de tegenstel-
ling leven — door, hier beneden — daar
boven.” Geisler, op. cit. p. 48.

5. Geciteerd door Ruppert, New
Age, Endezeit oder Wendezeit, Wiesbaden,

p. 106-114.
6. ldem
7. ldem

8. Aivanhov, Livre de la Magie divine,
Fréjus, 1987, p. 202



Het mysterie van het Kruis vormt het
hart van het christendom. Men moet zelfs
zeggen dat het het hart van de hele
wereldgeschiedenis s.

Wij maken hier niet een gedetailleerde
studie van St. Thomas van Aquino over
het Lijden', we willen er alleen de voor-
naamste lijnen van aangeven. Men kan er
de werken van pater Garrigou-Lagrange
O.P op naslaan:

“De Verlosser en zijn liefde voor ons”
“De liefde van God en het Kruis van
Jezus”

fr. Marie-Dominique O.P.

Het Lijden
van Onze Heer

Was het Lijden noodzakelijk?

(Summa theologica:
Q46,a.1a3)

God kon heel goed de mens verlossen door een
ander middel dan het Lijden van zijn Zoon, bijvoor-
beeld, zegt pater Garrigou-Lagrange?, door een eenvou-
dige kwijtschelding van onze zonden (we zouden kun-
nen zeggen: een algehele amnestie). Immers, terwijl een
menselijke rechter vanwege de gerechtigheid een fout
of een straf niet kan kwijtschelden, omdat hij volgens
de wetten van het koninkrijk of het land moct straften,
doet God, die niemand boven zich heeft, aan niemand
onrecht als hij de zonde kwijtscheldt.

Er zou een ander middel hebben kunnen bestaan
om ons te verlossen, voegt pater Garrigou-Lagrange er
aan toe: een voldoening gebracht door de mensen zelf
en evenredig aan hun krachten.
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Maar de goddelijke wijsheid heeft anders beslist: zij
heeft speciaal gewild dat in het mysterie van onze ver-
lossing op een nog schitterender wijze de goddelijke
volmaaktheden van de rechtvaardigheid en de barm-
hartigheid? getoond worden:

- de rechtvaardigheid wordt getoond in de mate waarin
het lijden en de dood van Christus genoegdoening ge-
ven aan God voor de zonden van de mensheid.

- de barmhartigheid zegeviert in de mate waarin Chris-
tus voldoening brengt in onze plaats. Men spreekt van
“plaatsvervangende” voldoening. De barmhartigheid is
zelfs overvloediger dan wanneer de zonde vergeven
was zonder een dergelijke voldoening.

Maar we zullen later nog terugkomen op deze vra-
gen waar we spreken over de wijze waarop het lijden
van Christus zijn resultaten heeft opgeleverd,

Om te antwoorden op de

vraag: “was het Lijden van
Christus noodzakelijk?” kunnen
we dus zeggen:
- op zich was het dat niet, om-
dat God ons op een andere
manier had kunnen verlossen.
- maar, eens de goddelijke wijs-
heid van alle eeuwigheid had
besloten dat wij verlost zouden
worden door het Lijden van
Christus opdat de rechtvaardig-
heid en de barmhartigheid
meer zouden schitteren, was
het noodzakelijk dat Christus
leed en stierf voor onze zon-
den. Dat brengt ons er nu toe
te bestuderen:

Het lijden van de Verlosser

(Summa theologica, Ill, Q.46 a 5a 8)

De eenvoudige uiteenzetting van de leer, zoals Sint
Thomas die geeft, is hier meer verrijkend voor het ge-
loof en de godsvrucht dan sommige beschrijvingen die
zich alleen bezig houden met het waarneembare aspect
van de dingen, terwijl de grootste smarten van Onze
Heer in zijn ziel waren, zoals we gaan zien.

Bij het lezen van de regels die volgen moet men
echter niet uit het oog verliezen dat, tijdens het Lijden,
het hogere deel van de ziel van Onze Heer de gelukza-
lige aanschouwing genoot. Dit verzachtte in niets zijn
smarten omdat er geen afstraling van de heerlijkheid en
de vreugde van het hogere deel van de ziel op het lage-
re plaats vond. De ziel van Onze Heer was als een grote

Informatieblad Nr. 182 Het Ljjden van Onze Heer

“Men kan zeggen dat het
mysterie van het Kruis, men-
selijk gesproken, meer dan al

het andere buiten het be-
gripsvermogen van het ver-

stand staat’.

(Catechismus van Trente, hoofdstuk
5, paragraaf |, over het vierde artikel
van het Symbolum van het geloof: “die
heeft geleden onder Pontius Pilatus™).

berg waarvan de zonovergoten top zich verliest in het
uitspansel van de hemel en waarvan de minder hoge
gebieden geteisterd worden door de storm, zegt pater
Garrigou-Lagrange.

Sint Thomas stelt eerst vast dat Christus alle
soorten van lijden heeft ondergaan

Dat wil zeggen dat Hij niet alle slag van smarten
heeft ondergaan, dat wil zeggen alle specifieke smarten
die de mensen kunnen ondergaan, maar dat die speci-
fieke smarten vervat zijn in de smarten van het Lijden
van Christus:

Onze Heer heeft geleden door de mensen:
- door de heidenen in de persoon van Pontius Pilatus
en de Romeinse soldaten.
- door de joden die Hem heb-
ben vernederd in de nacht van
Witte Donderdag op Goede
Vrijdag en die in het pretorium
hebben geschreeuwd dat Hij
ter dood veroordeeld moest
worden.
- door mannen en vrouwen:
langs de weg die naar Golgot-
ha leidde, en op Golgotha,
waren er zowel mannen als
vrouwen die Hem beledigden.
- Onze Heer heeft geleden
door de groten van deze we-
reld (de burgerlijke macht: Pi-
latus en Herodes; de geeste-
lijke macht: de hogepriesters,
Annas en Kaifas) en Hij heeft
geleden door het volk dat instemde met zijn veroorde-
ling.
- Onze Heer heeft tenslotte te lijden gehad door de
mensen in zijn omgeving met wie Hij vertrouwelijk
omging, omdat Judas Hem heeft verkocht en Sint Petrus
Hem heeft verloochend.

Omdat Hij heeft geleden door alle klassen van men-
sen, heeft Onze Heer ook geleden in alles waarin een
mens kan lijden:

- in zijn vrienden die Hem in de steek gelaten hebben;
in zijn goede naam, door de godslasteringen die tegen
Hem werden geuit; in zijn eer en zijn roem, door de
bespottingen en de beledigingen die Hij moest verdu-
ren; in zijn goederen, toen Hij werd ontdaan van zijn
klederen; in zijn ziel, door de droefheid, de vermoeid-
heid en de vrees; in zijn lichaam, door de wonden en
de slagen.

- Hij heeft tenslotte geleden in alle leden van zijn
lichaam: in zijn hoofd, heeft hij de wonden van de door-
nenkroon ondergaan; in zijn handen en voeten, het



doorboren met de nagels; in zijn gezicht, de klappen
het spuug; en over heel zijn lichaam de slagen van de
geseling: “van de voetzolen tot de schedel was er aan
Hem geen gave plek” voorzegde Isaias (1, 6). De Heili-
ge Lijkwade van Turijn is er een indrukwekkend bewijs
van.

Nadat hij heeft vastgesteld dat Onze Heer alle
soorten van lijden had ondergaan voegt Sint
Thomas er aan toe:

De pijn van het Lijden was de grootste van al die de
mensen kunnen verdragen in het tegenwoordige leven
- niet alleen wegens de ernst en de opeenstapeling van
al die smarten op hetzelfde ogenblik,

- niet alleen omdat het lichaam van Onze Heer bui-
tengewoon gevoelig was, omdat het was ontvangen
van de Heilige Geest,

- maar ook omdat Hij zich geheel wilde
overleveren aan de pijn zonder ook
maar een enkele verzachting te
zoeken.

Bij dat alles moet de in-
wendige smart van de
ziel van Onze Heer ge-
voegd worden, smart die als
oorzaak had alle zonden van
het menselijk geslacht waarvoor
Hijj voldoening kwam brengen. Hij
leed nict slechts voor enkele zon-
daars, maar voor miljarden en mil-
jarden, voor de zonden van alle vol-
keren en alle generaties en voor al
die zonden tegelijkertijd. Meer dan
wie ook begreep Hij er de ernst
van. En Hij leed in de mate van zijn
oneindige liefde voor God en voor
de mensen.

Wat zijn lijden ook is, ieder
mens kan zich nu naar een kruis-
beeld keren en zeggen: deze
heeft meer geleden dan ik en zal
me kunnen helpen.

Rechtvaardigheid en liefde

Dat het Lijden in zijn hoogste graad
de lietde van God voor de mensen toont,
daaraan twijfelt niemand: “er is geen
grotere liefde dan zijn leven te geven
voor zijn vrienden” (Joh. 15, 13).
Maar wat is er waar van de liefde :
van de Vader voor zijn Zoon? i,

R\

_I‘,,r

Schijnt het niet wreed van God, zijn onschuldige Zoon
zo over te leveren aan het Lijden en de dood? Dat leest
men in de formulering van kardinaal Ratzinger in zijn
boek: “Christelijk geloof gisteren en vandaag™ (blz. 197):
“Sommige godsvruchtige teksten schijnen te suggereren
dat het christelijk geloof in het Kruis zich een God voor-
stelt Wiens meedogenloze rechtvaardigheid een mense-
lijk offer heeft geéist, het offer van zijn eigen Zoon. En
men keert zich met afschuw af van een rechtvaardig-
heid waarvan de onheilspellende woede iedere geloof-
waardigheid van de liefdesboodschap wegneemt”. Zich
baserend op die tekst schreef mgr. Huyghe (toen bis-
schop van Arras): “Hoe zou men zich kun-
nen openstellen voor een God die geen Va-
der is, een God die niet bemint, een Mo-
loch die zijn portie bloed, lijden en
slachtoffers verwacht?”

Deze bedenking die kardinaal Rat-
zinger voor zijn rekening neemt is de
stelling van de liberale protestanten®
(men ziet hoeveel invloed het protes-

tantisme heeft gehad op de mensen
van de Kerk!) maar zij is niet
nieuw, omdat Sint Thomas haar
in zijn tijd reeds noemt in min-

der extreme termen in vraag
47, art. 3 (le tegenwerping).
Het antwoord zal men alleen
kunnen vinden door achter-
eenvolgend de twee aspecten
van het mysterie van het Lij-
den te onderzoeken: de recht-
vaardigheid en de liefde.

Het Lijden is een mysterie

van rechtvaardigheid

We moeten weer kardinaal
Ratzinger citeren: “Voor een
groot aantal christenen, en voor-
al voor hen die het geloof slechts
van een afstand kennen, zou het

Kruis een plaats vinden binnen
cen mechanisme van gekrenkt en
hersteld recht. Dat zou de manier
ziin waarop de oneindig beledigde
rechtvaardigheid van God weer
verzoend zou zijn door een onein-
dige voldoening... Zo verspreid
als dit beeld is, zo verkeerd is het”.
Onze auteur schijnt niet te weten
dat dit “zeer grote aantal christe-
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nen” en zij van wie hij zegt dat zij het geloof “slechts
van een afstand” kennen, de pausen, concilies, Kerkva-
ders, Sint Thomas van Aquino, zijn, die zich baseren op
het getuigenis van de Heilige Schrift’.

Wij zullen antwoorden met Sint Thomas van Aquino

door drie essenti€éle woorden uit te leggen:
- voldoening: in het Latijn satisfactio van: “satis facere”
en wil zeggen: “genoeg doen” opdat de schuldeiser in-
stemt met de voldoening van geheel of een gedeelte
van de schulden®.

Dit woord “voldoening” dat mgr Huyghe kwalificeert
als “afschuwelijk” (sic) is als het ware gecanoniseerd
door het Concilie van Trente dat zegt dat Jezus Christus
“aan God de Vader voldoening heeft gebracht voor ons”
(Dz 799)

Hier moet verwezen worden naar hetgeen de H.
Thomas van Aquino uitlegt in de verhandeling over het
Vleesgeworden Woord (Q.1, a.2): om op een volmaak-
tere manier zijn rechtvaardigheid te tonen, had God de
Vader verordend dat de voldoening voor onze zonden
een voldoening zou zijn, gelijkwaardig aan de zwaarte
van de zonde: welnu, een mens die alleen maar mens is
kan geen voldoening geven voor heel het menselijk ge-
slacht. Die kan alleen maar voldoening geven voor zich-
zelf. Maar wij weten dat de zonde van Adam heel het
menselijk geslacht had getroffen.

Bovendien houdt de zonde te-
gen God begaan een zekere on-
eindigheid in vanwege de onein-
dige Majesteit die zij beledigt.

Dus kan een volmaakte vol-
doening slechts een oneindige
voldoening zijn, dat wil zeggen
de daad van een Godmens, Onze
Heer Jezus Christus, het vleesge-
worden Woord dat, heel de men-
selijke natuur op zich nemend in
zijn goddelijke Persoon, tegelij-
kertijd voor heel het menselijk
geslacht voldoening brengt. Dat
is gebeurt bij het Lijden.

- offer: in het Latijn sacrificio,
komt van“sacrum facere”. Een of-
fer aanbieden, dat is “iets heiligs

“Want toen God zag dat
de wereld door de mense-
lijke wijsheid niet tot de
kennis van God is gekomen,
zo heeft het Hem behaagd,
de gelovigen zalig te maken
door de dwaasheid der
prediking... wij preken
Christus gekruisigd, voor
de joden een ergernis en
voor de heidenen een
dwaasheid”.

(I Kor. I, 21-23)

doen”, zegt Sint Thomas.

Het offer is een waarneembare schenking die een
inwendige schenking aanduidt’. Zij heeft voor doel God
weer gunstig en genadig te stemmen (vanwaar de naam:
“sacrifice propitiatoire” (zoenofter). In zijn Lijden heeft
Onze Heer zijn leven gegeven (waarneembare schen-
king) uit vrije wil (inwendige schenking) om ons weer
te verzoenen met God: “in de wereld komend zei de
Zoon van God: Offers noch gaven' hebt Gij gewild,

Informatieblad Nr. 182 Het ljden van Onze Heer

maar een lichaam hebt Gij Mij bereid. Brand- en zoen-
offers behaagden U niet voor de zonde. Toen zei Tk:
Zie Ik kom! In de boekrol staat van Mij geschreven, Uw
wil te volbrengen, o God” (Hebr. 10, 5-7, herhalend ps.
39).

- verlossing: in het Latijn redemptio, komt van: “redi-
mere” = vrijkopen.

Het Lijden van Christus wordt beschouwd als een
losprijs die ons heeft bevrijd van de slavernij van de
duivel en van de straf verschuldigd voor de zonde. De
prijs, betaald aan de Vader, is het Bloed van de Zoon:
“Gij zijt niet met vergankelifk goud of zilver vrijgekocht
uit uw ijdele levenswandel, die van uw vaders stamt,
maar door het kostbaar Bloed van Jezus Christus” (I
Petrus, 1, 18-19).

Het Lijden is tegelijkertijd een mysterie van
liefde

En dat is niet tegenstrijdig. Als een generaal tijdens
een oorlog, om het land te redden een handvol mensen
moet offeren, wie kiest hij dan? Hij kiest de dapperste
en hen die hij het meest waardeert. Pater Garrigou-Lag-
range vertelt dat, tijdens een van de laatste oorlogen,
een generaal in Japan onder zijn
luitenants zijn eigen zoon koos,
en hem vroeg te gaan sterven
voor het heil van het leger. De
jonge man begreep met welk
een sterke liefde zijn vader hem
beminde en offerde zich onmid-
dellijk op.

God de Vader vroeg met een
oneindige Liefde aan zijn Zoon,
zich als slachtoffer aan te bieden,
en God de Zoon gehoorzaamde
met een oneindige liefde aan de
wens van de Vader: “Toen zei Lk:
Zie Ik kom!” (Hebr. 10, 7). Deze
woorden geven uitdrukking aan
de eerste gedachte van God de
Zoon bij zijn komst in de wereld,
op het ogenblik van de Mens-
wording, juist nadat Marja “ja”
gezegd had op het woord van de
engel; St. Paulus openbaart het ons in deze passage van
de brief aan de Hebreeén. En Sint Thomas van Aquino,
in artikel 3 van de vraag 47, legt uit dat God de Vader
bij het overleveren van zijn Zoon aan het Lijden “Hem
de wil heeft ingegeven om voor ons te lijden, door Hem
de liefde in te storten”.

Op dezelfde wijze zendt God uit Liefde aan sommi-
ge zielen zulk groot lijden, om hen te latenwerken, in



vereniging met Onze Heer, voor het heil van de zon-
daars. Welke uitleg zou kardinaal Ratzinger hier geven
met zijn stelling?

In het mysterie van het Lijden, doen Rechtvaardig-
heid en Liefde elkaar niet teniet, maar steunen op elkaar
als twee cirkelbogen die een spitsboog vormen, zegt
nog pater Garrigou-Lagrange.

Sint Thomas eindigt zijn verhandeling met vraag 49:
het Lijden heeft ons verlost van de zonde, van de dui-
vel, van de straf voor onze zonden, heeft ons verzoend
met God, en de hemelpoort weer geopend. Tenslotte,
Christus heeft door zijn Lijden verdiend verheven te wor-
den in de heerlijkheid: “Christus is gehoorzaam gewor-
den tot de dood, ja, tot de dood van het Kruis. Daarom
heeft God Hem verheven, en Hem een naam gegeven
hoog boven dlle namen” (Fil., 2, 8-9): wij zingen deze
verzen aan het eind van de Donkere Metten van Witte
Donderdag, Goede Vrijdag en Paaszaterdag.

“Misericordias Domini in aeternum cantabo” (de
barmhartigheden van de Heer zal ik ccuwig bezingen).
(psalm 88 van vrijdag bij de Noon.)

Noten:
I. Derde deel van de Summa theologica, vragen 46 tot 49.
2. “De Christo Salvatore”, p.38.
3. Wij houden hier het motief van het Lijden gegeven door St.
Thomas in punt | in antwoord op de derde tegenwerping. Er zijn
natuurlijk ook andere gepaste motieven.
4. Ed. Mame Parijs 1969, vervolgens Mame-Cerf 1985.
5. Uittreksel van het boek: “Des évéques disent la foi de I'Eglise”
p- 229. Ed. Cerf Parijs 1978.
6. Pater Garrigou-Lagrange spreekt erover in zijn boek: “Le Sau-
veur et son amour pour nous” op pag. 241.
7. Men zou hier het boek van pater Hugon O.P. kunnen lezen: “le
mystére de la Rédemption”.
8. Woordenboek van de katholieke theologie: punt “satisfaction”
col. 1135.
9. ldem col. 682.
|0. Het gaat over de offers van het Oude Testament, die slechts
een voorafbeelding waren en uit zichzelf onmachtig waren om

ons te verlossen.

Lijkwade van
Turijn
Tentoonstelling in Gerwen:

van zondag 6 april tim
zondag 4 mei 2003.

Sinds maart 1999 is in de oude St. Clemenskerk in
Gerwen een replica aanwezig van de
indrukwekkende relikwie van het lijden, de dood en
de verrijzenis van Onze Heer: een levensgrote foto
van de H. Lijkwade van Turijn. Deze foto, op een
linnen doek gemonteerd, is afkomstig van
fotoplaten die de Italiaanse beroepsfotograaf
Guiseppe Enri, tijdens de tentoonstelling te Turijn in
1931 maakte. De scherpste foto’s die er ooit van de
H. Lijkwade werden gemaakt, en die nog heden de
basis vormen voor wetenschappelijk onderzoek.

Het Lijden van Onze Heer  Informatieblad Nr. 182

11



Een onheilig verbond vanaf het Derde Rijk tot op heden

Presentatie van het boek "Hitler - Boeddha — Krishna”

De algemene interesse voor de
geschiedenis van het nationaal-so-
cialisme is in de laatste jaren enorm
toegenomen. Daarbij werden in het
onderzoek en de uitleg nieuwe ac-
centen gelegd. Hitlers persoonlijk
milieu en zijn verhouding tot vrou-
wen waren en zijn in de media the-
ma’s die steeds de aandacht vragen.
Het is ook opmerkelijk dat de inter-
pretatie van het nationaal-socialis-
me als een “politieke religie” en als
“cultusbeweging” steeds meer aan-
dacht heeft gekregen. Minder be-
kend moge zijn dat er in de SS, in
het bijzonder door de “SS-Ahnener-
be” (de SS-academie), openlijk over
de inhoud en de vorm van een te
stichten “nationaal-socialistische re-
ligie” werd gediscussicerd. De SS
met Heinrich Himmler aan het
hoofd zag zich volgens eigen zeg-
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,, Victor en Victoria Trimondi” Ned. Vertaling: Martie Dieperink

gen als de “voorhoede van een
Duitse godsdienstwetenschap”.
Daarbij gingen alle vooraanstaande
leden van deze “godsdienstwerk-
plaats” ervan uit dat het geloof van
de raszuivere Arische mens reeds in
de oertijd werd gepraktiseerd en dat
het daarom opnieuw ontdekt en
weer ingevoerd moest worden.

Aan de hand van talrijke bron-
nen uit archieven, uit sccundaire li-
teratuur en vit nazi-geschriften kon-
den wij aantonen dat men bij deze
herinvoering van een Arische oer-
religie vooral idecén, filosofieén,
mythologieén, visioenen, dogma’s
en sacrale praktijken uit de traditio-
nele geloofsrichtingen van het Oos-
ten heeft overgenomen. Er ontstond
een milieu van fascistische cultuur-
wetenschappers die het boeddhis-

- Krishna

me, de Veda’s, de Poerana’s, de
Oepanishaden, de Bbhagavadgita,
de yoga, ja zelfs het tantrisme tot
geestelijke overblijfselen van een
verdwenen mondiale Indo-arische
en antisemitische oerreligie ver-
klaarden. Daarnaast ontleende men
nog het een en ander aan de Tibet-
aanse cultuurkring, in het bijzonder
ook aan de Japanse zen- en samu-
raitraditie. In het archaische cultu-
rele erfgoed van een despotisch en
oorlogszuchtig oosten konden de
nazi-ideologen richtlijnen en theo-
rieén vinden voor:

De vergoddelijking van de
“Fihrer”

Een racistische verdeling van de
maatschappij in kasten

Het sacraliseren van de oorlog
en de krijgsiman



De absolute controle over het
gevoel

De manipulatie van het bewust-
zijn

Het omgaan met symbolen en ri-
tuelen vanuit het oogpunt van
machtspolitick

De betekenis van archaische of-
ferpraktijken

Het boek bestaat uit twee delen.
Het eerste deel richt de aandacht op
de religicuze politicke activiteit in
de “SS-Ahnenerbe”. Daar werd over
datgene wat men aan de oosterse
religies ontleende zowel acade-
misch als esoterisch gesproken en
geredetwist, want Heinrich Himm-
ler, de chef van het genootschap,
ondersteunde beide denkwijzen.
Wij ontmoeten hier — heel verras-
send — een discussie over:

Het vraagstuk van de incarnatie

De wet van het karma

De boeddhistische meditatie-
praktijken

De ethick van de samurai

De krijgsliedenmystiek in de
Bhagavadgita

Hitler als goddelifke wereldheer-
ser (chakravartin)

Het is gewoon sensationeel hoe
intensief, veelvuldig, visionair, en
volstrekt “vakkundig” zulke thema’s
door de wereldbeschouwelijke
Braintrust van Himmler werden
behandeld. Dit deel van het bock
onderzoekt ook de Nazi-Tibet con-
nectie,

Het tweede deel behandelt de
noodlottige nalatenschap van de
“§S-Ahnenerbe” en verschaft inzich-
ten in het religicuze ncofascisme
van de naoorlogse tijd tot op he-
den. Het gaat daarbij om een occul-
te, intussen reeds zeer invloedrijke
subculturele stroming, waarin my-
then, godsdienstige modellen, dog-
ma’s, materialen voor fantasieén en
sciencefiction, complottheorieén,
visioenen, visualisaties, esoterische
leringen en bijgeloof zo eng met de
ideologieén en de geschiedenis van
het nazisme worden versmolten dat

ze een eenheid vormen. Daarbij
komt het Indiase-Tibetaanse cul-
tuurelement zo duidelijk naar voren
dat men praktisch van een “Indiase
leer met nationaal-socialistische in-
houden” kan spreken. Hitler ver-
schijnt hier als een avatar, als de in-
carnatie van de Indiase god Krish-
na, als de bodhisattva [heilige die
het boeddhaschap opoffert om an-
deren op hun pad naar verlichting
te helpenl en als chakravartin (sa-
crale wereldheerser). In het tweede
deel wordt ook de interesse van fas-
cistische kringen in het Tibetaanse
ritueel van de Kalachakra Tantra
beschreven en nader onderzocht.

Wie zijn de belangrijkste
ideologen die in het boek
worden voorgesteld?

Het boek “Hitler — Boeddha —
Krishna” houdt bij het beschrijven
van het leven en de idecén van be-
langrijke nazi-ideologen speciaal re-
kening met de Aziatische en in het
bijzonder de boeddhistische in-
vloed op hun denken en hun visio-
naire ontwerpen. De hoofdfiguren
van de tijd v6or 1945 zijn:

1. Heinrich Himmler, “Reichs-
fithrer-SS”, architect van de massa-
moord en bewonderaar van Aziati-
sche filosofieén. Citaat van Himm-
ler: “Ik bewonder de wijsheid
van de Indiase godsdienststich-
ters.” Himmler was aanhanger van
de boeddhistische karma- en incar-
natieleer.

2. Walther Wist, “SS-Standar-
tenfihrer”, curator van de “SS-Ah-
nenerbe”, rector van de Universiteit
te Miinchen en oriéntalist. Wiist
moet als de eigenlijke motor van de
godsdienstconstructie van de “SS-
Ahnenerbe” beschouwd worden.
Hij ging ervan uit dat de grondsla-
gen voor een te construeren nazi-
religie in de vedische en boed-
dhistische geschriften te vinden
waren.

3. De stichter van de “Duitse
geloofsbeweging” en de latere SS-
majoor Jakob Wilhelm Hauer. De
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Indoloog en Sanskritkenner werkte
aan de typologie van een onover-
winnelijke krijgsman-yogi, die hij uit
de Bhagavadgita en de boed-
dhistische geschriften afleidde.

4. SS-brigadeleider Karl Maria
wiligut (“Himmlers Raspoetin”), oc-
cultist in de “SS-Ahnenerbe”. Hij
beweerde dat hij in geestelijk con-
tact stond met Tibetaanse Lama-
kloosters.

5. De SS-Tibetkenners Ernst
Schifer en Bruno Beger zagen het
lamaisme als een schatkamer waar-
in Arische oerkennis lag opgesla-
gen. Het boek bespreekt ook de
verhouding die Sven Hedin met het
nazi-regime en Hitler had.

6. De japanoloog, geo-politicus
en president van de Duitse acade-
mie Karl Haushofer. Hij stelde het
shintoistische staatsfascisme als een
navolgenswaardig voorbeeld voor
het nationaal-socialisme voor.

7. De Duitse leraren in het zen-
hoeddhisme, Eugen Herrigel en
Karlfried Diirckheim, probeerden
het nationaal-socialisme met de
zenfilosofie te verbinden.

8. De fascistische cultuurfilo-
soof Julius Evola, wiens denken op
de SS een veel grotere invloed had
dan tot nu toe werd aangenomen.
Het traditionalistische leerstelsel van
Evola is op doorslaggevende wijze
gebaseerd op leringen uit het boed-
dhisme en het tantrisme.

9. De SS-graalsmysticus Otto
Rahn en de neoboeddhistische krin-
gen in Frankrijk waarin hij verkeer-
de. Onder hun invloed beweerde
Rahn dat de “graal van de Katha-
ren” een ‘uit hel boeddbisme over-
genomen [l] symbool van de geest”
was geweest.

10.De Franse oriéntalist, chef
van de Franse geheime politie
(8.5.8) en SS-collaborateur Jean
Marqués-Riviere. Hij geldt als een
van de belangrijkste westerlingen
die onderzoek hebben gedaan naar
de Tibetaanse Kalachakra Tantra.

Het eerste deel van het boek
onderzoekt ook de antiboed-
dhistische groeperingen in het der-
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de rijk en in het hoofdstuk “Colla-
borateurs, meelopers of vervolg-
den?” de rol van boeddhisten in de
nazi-tijd.

Evenzo wordt bij de hoofdper-
sonen van het religieuze neonazis-
me vooral de Indiase en Tibetaanse
invloed op hun denken onderzocht.
Dat zijn:

1. “De priesteres van Hitler”,
Savitri Devi, Deze vrouw, die naar
eigen verkiezing Indiase is gewor-
den, heeft na de oorlog een beslis-
sende bijdrage geleverd aan het sa-
craliseren van Hitler en het natio-
naal-socialisme als een quasi India-
se sekte voorgesteld.

2. De uitvinders van de “nazi-
mysterién” — de heide Franse occul-
tisten Jacques Bergier en Louis
Pauwels, alsook de Engelsman Tre-
vor Ravenscroft. Alle drie auteurs
hebben het nationaal-socialisme
met de Indiaas-Tibetaanse mythe
van Shambala vervlochten.

3. De ideologen van de “zwarte
zon” — Wilhelm Landig en Rudolf J.
Mund, beiden uit Wenen, alsook de
auteur Jan van Hesling. Deze au-
teurs gaan ervan uit dat het Tibet-
aans-Mongoolse lamaisme en de
esoterische leringen van het natio-
naal-socialisme een gemeenschap-
pelijke bron in Atlantis moeten heb-
ben.

4. Miguel Serrano, Chileens di-
plomaat en stichter van het “esoteri-
sche Hitlerisme”. Serrano is een
kenner van en ingewijde in de tan-
trische leringen. De grondslagen
van zijn racistisch leersysteem zijn
van Indiaas-Tibetaanse oorsprong.

Wat betekent de titel van
het boek “Hitler —
Boeddha — Krishna”?

Door meerderen van de ge-
noemde nazi-ideologen werd reeds
voor de wereldoorlog de poging
ondernomen Hitler als het laatste lid
van een Indo-arische ketting van
godkoningen en filosofen voor te
stellen. Indiase godsdienststichters
zoals “Boeddha” en Indiase helden-
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goden zoals “Krishna” werden tot
voorbereidende denkers en voorlo-
pets van de dictator gemaakt. Het
hoogtepunt bereikt deze vergodde-
lifking in het werk van de Chileense
diplomaat Miguel Serrano, die Hit-
ler als de tiende avatar van de god
Krishna/Vishnu vereert. De Duitse
dictator is daarom voor Serrano on-
sterfelijk en zal opnieuw als “wre-
ker” verschijnen om in een apoca-
lyptische eindstrijd de wereldheer-
schappij van het Arische ras te ves-
tigen.

Wat hebben de nazi-
ideologen in India gezocht
en gevonden!?

1. De klassicke Indiase cultuur
was voor hen een reservaat waarin
de kennis van een Arische oercul-
tuur bewaard gebleven moest zijn.

2. In de Indiase geschriften von-
den zij de religieuze grondslagen
voor een wrede religie en een men-
senverachtende ethiek van krijgslie-
den.

3. In het Indiase kastensysteem
zagen ze een maatschappelijk
oriénteringsmodel dat zij met hun
rassenideologie konden combine-
ren.

4, De uit India stammende in-
stelling van een “wereldheerser”
werd door hen met het “principe
van de Fithrer” verbonden en op
Hitler toegepast.

5. Uit het tantrische systeem van
India en Tibet ontwikkelden zij een
eigen fascistische theoric over sek-
sualiteit.

Welke bijzondere interesse
toonden de nazi-ideologen
voor de Bhagavadgita?

1. Heinrich Himmler moet
voortdurend een uitgave van de
Bbagavadgita bij zich hebben ge-
dragen. Hij vergeleck Hitler met de
in dit leerdicht optredende god Kris-
hna.

2. De Bbagavadgita liet zich
door de SS als een catechismus le-
zen. Veel van de genoemde nazi-
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ideologen verwezen daarom steeds
weer naar dit Indiase krijgersge-
schrift.

3. Rechtse extremisten beriepen
zich na de oorlog op de filosofie
van de Bhagavadgita als legitima-
tie voor Auschwitz.

WVelke bijzondere interesse
hadden de nazi-ideologen
voor het boeddhisme?

1. Boeddha was voor hen een
“Ariér” en het boeddhisme een “Ari-
sche leer”.

2. Zij brachten het oorlogszuch-
tige en mannelijke aspect van het
boeddhisme naar voren.

3. Het boeddhisme is voor de
nazi-ideologen een zuivere vorm
van machtsdenken.

4. Yogatechnieken en medita-
tiepraktijken van het boeddhisme
worden als geestelijke discipline
voor de “krijgslieden” aanbevolen.

Wat hebben de nazi-ideo-
logen in Tibet gezocht en
gevonden?

1. De nazi-ideologen waren er-
van overtuigd dat in Tibet resten
van cen Arisch ocrras overgebleven
waren en ze organiseerden een ex-
peditie om die te ontdekken.

2. Zij geloofden dat in lamaisti-
sche geschriften en in Tibetaanse
kloosters de kennis van de oude
Ariérs bewaard was gebleven. De
Tibetkenners van de “SS-Ahnener-
be” moesten deze kennis door ver-
talingen en tekstanalyses ontcijfe-
ren.

3. De SS-Tibetkenners waren
door het magische en occulte ka-
rakter van de lamaistische cultuur
gefascineerd. De echte occultisten
onder de SS-ideologen geloofden
zelfs dat ze in geestelijk contact met
Tibetaanse lama’s stonden.

4. De beide leiders van de SS-
expeditie naar Tibet, Ernst Schifer
en Bruno Beger, voelden zich bij-
zonder aangetrokken door de mor-
bide en oorlogszuchtige aspecten
van het Tibetaanse boeddhisme.



5. De Himalaya was een favo-
riet veroveringsdoel van het nazi-
alpinisme.

Wat hebben de nazi-
ideologen in Japan gezocht
en gevonden?

1. De krijgerfilosofie van de Ja-
panse samurai (Bushido) fascineer-
de de SS. Himmler schreef het voor-
woord voor een brochure over de
Samurai, waarvan 52.000 exempla-
ren onder de groep lijffwachten ver-
deeld werden.

2. Verschillende thema’s uit de
traditie van de Samurai werden ook
in de SS besproken.

3. Duitse japanologen en Japan-
se germanisten maakten “theologi-
sche” vergelijkingen tussen het na-
tionaal-socialistische “principe van
de Fithrer” en het shintoistische
“Godkeizerdom”.

4. De Duitse protagonisten van
het zenboeddhisme, Eugen Herrigel
en Karlfried Diirckheim probeerden
de zenfilosofie en het nationaal-so-
cialisme met elkaar te combineren.

Wat hebben de Kalachakra
Tantra en de mythe van
Shambala met het natio-

naal-socialisme te maken?

1. Inde “SS-Ahnenerbe” was de
Kalachakra Tantra een bijzonder
onderzoeksthema.

2. Het in de Kalachakva Tantra
opgeschreven visioen van Shamba-
la is tot een centrale mythologische
voorstelling van het religieuze neo-
nazisme geworden.

3. Een groot deel van de in de
Kalachakra Tantra behandelde
thema’s (de cyclische wereldbe-
schouwing, de wereldheerschappij,
de inzet van wonderwapens, sek-
sueel-magische rituelen enz.) zijn
centrale thema’s van het religieuze
fascisme.

4. De Kalachakra Tantra richt
zich tegen de monotheistische reli-
gies die alle drie een Semitische
oorsprong hebben, en werd om
deze reden door rechts-radicale,

antisemitisch ingestelde kringen
voor een racistische propaganda
benut.

5. De contacten van de XIVe
Dalai Lama als de hoogste kalacha-
kra-meester, met vertegenwoordi-
gers van het religieuze fascisme en
met voormalige SS-ers.

Welke cultuurfilosofische
thema’s worden in het
boek aangesneden?

1. Het nationaal-socialisme als
“politieke religie”

2. De poging tot het sacralise-
ren van de “Fihrer”, het “ras” en de
“oorlog”

3. De schepping van een natio-
naal-socialistische “goddelijke
krijgsman” en het mythologiseren
van de S§

4. De tweede wereldoorlog en
Auschwitz als cultureel stichtingsof-
fer voor een nazi-religie

5. Het bedrieglijke fantasie-
beeld van het religieuze neofascis-
me

6. Een cultuurvergelijking van
Aziatische godsdienstontwerpen
met de nazi-wereldbeschouwing.

Waarom is het boek
hoogst actueel?

1. Het religicuze neonazisme
dat aanknoopt bij de Indo-arische
godsdienstconstructie van de “SS-
Ahnenerbe” en die verder ontwik-
kelt, verbreidt zich op internationaal
niveau op schrikbarend grote
schaal.

2. De “cultuurimport” van oos-
terse religieuze systemen in het
Westen is enorm toegenomern, zon-
der dat de mensonwaardige aspec-
ten, de atavistische praktijken, de
religieuze en politiecke machtsvisi-
oenen en de oorlogszuchtige ge-
schiedenis daarvan kritisch onder-
zocht worden.

3. Religieus fundamentalisme
en fascistisch totalitarisme hebben
veel parallellen en neigen ertoe zich
met elkaar te verbinden. Hoogst
actuele begrippen als “goddelijke
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krijgsman”, “Godsstaat” en “oorlog
van de religies” zijn ook in het neo-
nazisme oriénteringsmodellen. De
inspiratiebronnen hiervoor stam-
men echter minder uit de “Semiti-
sche” religies (jodendom, christen-
dom, islam) maar vit Aziatische ge-
loofsinhouden. .

4. Van 11 tot 22 oktober werd
in Graz/Stiermarken door de XIVe
Dalai Lama een enorm Kalachakra
Tantra-ritueel vitgevoerd dat in “Hit-
ler-Boeddha-Krishna” uitvoerig ter
discussie wordt gesteld.

Tot welk publiek richt zich
het boek?

1. Allen die in het “Hitlervraag-
stuk” en de geschiedenis van het
“derde rijk” in de ruimste zin van
het woord geinteresseerd zijn, Krij-
gen hier een nieuwe verklaring van
het nationaal-socialisme, die op tot
nu toe volledig over het hoofd ge-
zien of nauwelijks opgemerkt fei-
tenmateriaal gebaseerd is.

2. Aan de andere kant worden
alle lezers en lezeressen aangespro-
ken die zich met het thema religies,
strijd der culturen, fundamentalis-
me, religieuze terreur, “goddelijke
krijgslieden” en oosterse spirituali-
teit (lamaisme, boeddhisme, tantris-
me, zen enz.), cultuurfilosofie, poli-
ticologie, psychologie, esoterie, ide-
ologiekritiek en cultuurwetenschap-
pelijke thema’s bezighouden.

Victor en Victoria Trimondi. Hit-
ler-Buddba-Krishna. Wenen: Ue-
berreuter, 2002. 29,90 euro

ISBN: 3-8000-3887-0
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en van de punten, waar

op Pius X, als hij in zijn

encycliek  over de

vorming van goede pries-
ters spreekt (Ilaerent Animo), bij-
zonder nadruk legt, is de taak van
de priester om onderricht te geven
in de christelijke leer.

Dit ligt geheel in de lijn van het
verleden van Pius X. Als kapelaan
te Tombolo had hij uitgemunt bij
zijn godsdienstonderricht voor de
jeugd en als predikant. Als pastoor
te Salzano had hij deze arbeid voort-
gezet en zelfs, terwijl later andere

bedieningen het grootste deel van
zijn tijd opeisten, wist hij voor der-
gelijk werk nog tijd uit te sparen.
Als bisschop van Mantua ijverde hij
voor een eenheidskatechismus, om
het godsdienstonderricht beter te
organiseren. Geen wonder dus, dat
hij ook als paus voor de prediking
van de leer van Clristus en het on-
derricht daarin zou blijven ijveren.
Een der bewijzen daarvoor is de en-
cycliek ‘Acerbo nimis’.

De heilige paus geeft aan dat
naar zijn mening de onwetendheid
de hoofdoorzaak van de godsdien-
stige crisis is: “De hoofdoorzaak van
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de crisis op godsdienstig gebied is
de onwetendheid omtrent geloof en
godsdienst... Wij voor ons, eerbied-
waardige broeders, geloven, zonder
de andere meningen te willen ver-
werpen, ons het meest te moeten
aansluiten bij hen, volgens wier oor-
deel de oorzaak van de tegenwoor-
dige geestelijke verslapping... en
van de daaruit volgende ernstige
kwalen op de eerste plaats te zoe-
ken is in de onwetendheid omtrent
de goddelijke waarheden. Dit stemt
volkomen overeen met hetgeen
God zelf door de mond van de pro-

rigens ontwikkelden, en daardoor
gaan velen verloren. Inderdaad, dat
er in onze tijd onder het christen-
volk zeer velen zijn, die in volko-
men onwetendheid leven omtrent
de waarheden, waarvan de kennis
noodzakelijk is ter zaligheid, is een
algemene en helaas niet ongegron-
de klacht. Wanneer we hierbij spre-
ken van ‘christenvolk’, dan bedoe-
len we niet slechts het gewone volk
of de mensen van geringere stand. ..
Maar we bedoelen ook en vooral
degenen, wie het niet ontbreekt aan
geest en ontwikkeling; die wel een

‘ ‘Acerbo

nimis’

feet Osce gezegd heeft: Er is geen
kennis van God in het land. Vloe-
ken en liegen, moorden, stelen en
echtbreuk plegen hebben de over-
hand gekregen en het cne bloed-
bad volgt op het andere. Daarom
zal het land in rouw gedompeld zijn
en elk zijner bewoners verkwijnen.
(Os. 4, 1)".

Noodlottige gevolgen

Die onwetendheid wordt vol-
gens de paus ook daar aangetrof-
fen, waar men ze niet zou verwach-
ten, namelijk bij mensen, die op
ander gebied meer dan gewone
ontwikkeling hebben. “Die onwe-
tendheid is zeer groot, ook bij ove-

zeer grote kennis bezitten in de on-
gewijde wetenschappen, maar die,
wat de godsdienst betreft, zo maar
gedachteloos en roekeloos voortle-
ven... Over God, de opperste
schepper en bestuurder van het
heelal, over de wijze leer van het
christelijk geloof hebben ze zo goed
als geen gedachte. Vandaar hebben
ze ook in het geheel geen kennis
van de menswording van het
Woord Gods, noch van de verlos-
sing van het menselijk geslacht, die
Het bewerkt heeft. Ze weten niets
van de genade, het voornaamste
hulpmiddel ter verwerving der eeu-
wige goederen, niets van het hoog-
heilig offer of van de sacramenten,



waardoor we de genade verkrijgen
en bewaren. Voor de boosheid, de
afschuwelijkheid der zonde ont-
breekt hun alle hegrip.”

De paus schetst de noodlottige
gevolgen van die onwetendheid.
“Als dit alles zo is; eerbiedwaardige
broeders, wat reden dan, om ons te
verwonderen over de geweldige,
met de dag stijgende toename van
zedenbedert en verslechtering van
leven, we zeggen niet onder de on-
beschaafde volken, maar juist on-
der die, welke de naam van christe-
like volken dragen? De Apostel
Paulus zei in zijn brief aan de Ephe-
siérs: ‘Van ontucht, alle soort van
onreinheid en hebzucht mag onder
u zelfs geen sprake zijn, zoals dit
heiligen betaamt.” (Ef. 5, 3) Maar als
grondslag voor die heiligheid en
voor die zedigheid, die de harts-
tochten beheerst, gaf hij aan, de
kennis der goddelijke dingen: ‘Ziet
dus nauwlettend toe, hoe ge u ge-
draagt; niet als dwazen, maar als
wijzen... Weest daarom niet onver-
standig, maar tracht de wil des He-
ren te verstaan.” (Ef. 5, 15) En met
volle recht spreekt hij zo. De wil van
de mens immers heeft nog maar
nauwelijks iets over van de liefde
voor het eerbare en goede, die door
God, zijn Schepper, er oorspronke-
lijk in was neergelegd... Door het
bederf der erfzonde ten kwade ge-
keerd en God, zijn Schepper, als het
ware vergetend, richt hij thans heel
zijn genegenheid op het beminnen
van de ijdelheid en het zoeken van
de leugen. (Ps. 4, 3) Die dwalende
en door boze begeerten verblinde
wil heeft dus een gids nodig, om
hem de weg te wijzen en hem terug
te doen keren op de paden der ge-
rechtigheid, die hij ongelukkigerwij-
ze verlaten heeft. Die gids, die niet
van elders behoeft gezocht te wor-
den, maar die door de natuur zelve
is gegeven, is het verstand. Maar als
dit het ware licht mist, namelijk de
kennis der goddelijke deugden, dan
krijgt men het geval, dat de ene
blinde de andere leidt en dat ze
beiden in de kuil vallen.”

De christelijke leer
onderwijzen

De christelijke leer geeft ons dat
nodige licht. “Voor wie nadenkt, is
dit gemakkelijk in te zien. De chris-
telijke leer immers geeft ons een
veel nauwkeuriger kennis van God
en van Zijn eindeloze volmaakthe-
den, zoals we die noemen, dan de
krachten der natuur het met haar
navorsingen vermogen. En wat nog
meer? Ze beveelt ons tevens, de al-
lerhoogste God te vereren door de
beoefening van het geloof, dat in
het verstand, door de beoefening
van de hoop, die in de wil en door
de beoefening van de liefde, die in
het hart zetelt, en zo stelt ze heel de
mens in de dienst van de opperste
Maker en Meester. Zo is het ook al-
leen de leer van Jezus Christus, die
aan de mens zijn echte en voortref-
felijke waardigheid openbaart, na-
melijk, dat hij een kind is van de
Vader, die in de hemel is, naar Zijn
beeld geschapen, en bestemd om
ceuwig gelukkig met Hem te leven.
Maar juist uit die waardigheid en uit
de kennis daarvan leidt Christus af,
dat de mensen elkander als broe-
ders moeten beminnen en dat ze
hier moeten leven, zoals het kinde-
ren des lichts betaamt... Door dic
leer van Christus wordt ons ook
geleerd de voorzichtigheid des
geestes, waardoor we ons voor de
voorzichtigheid des vleses moeten
wachten, de rechtvaardigheid,
waardoor we ieder het zijne geven,
de sterkte, waardoor we bereid zijn,
alles te lijjden en met ongebogen
moed alles voor God en de eeuwi-
ge zaligheid te verduren, en ten slot-
te de matigheid, waardoor we zelfs
de armoede liethebben om wille
van het rijk van God, ja zelfs roe-
men op het kruis, en de schande
daarvan niet achten. Het staat dus
vast, dat door de christelijke leer
niet alleen ons verstand licht krijgt
om de waarheid te verwerven, maar
ook de wil het vurig streven om ons
tot God te verheffen en ons door de
beoefening der deugd met Hem te
verenigen.”

Wat dan ook in het vervolg van
zijn betoog door de paus gezegd
wordt over de noodzakelijkheid
om de christelijke leer te onderwij-
zen, over de ernstige plicht, die de
zielzorgers in deze hebben, over de
verplichting van de katechetische
onderrichting, is nog altijd de le-
zing en overweging waard: “Maar
dan rijst de vraag, wiens plicht het
is, deze zeer verderfelijke onwe-
tendheid bij de mensen te voorko-
men en hun die zo noodzakelijke
kennis bij te brengen. Het ant-
woord op deze vraag, eerhied-
waardige broeders, kan in het ge-
heel niet twijfelachtig zijn. Deze
hoogst verantwoordelijke plicht
rust op allen, dic ziclzorgers zijn.
Deze immers zijn krachtens Chris-
tus’ gebod verplicht, de hun toever-
trouwde schapen te kennen en te
weiden... Het is echter beter, eer-
biedwaardige broeders, hier dit ene
punt met alle nadruk naar voren te
brengen, namelijk dat er voor iede-
re priester geen zwaardere plicht
bestaat en dat hij door geen stren-
gere gebonden is. Wie immers zal
ontkennen, dat in de priester de
heiligheid met de wetenschap
moet samengaan? ‘De lippen van
de priester moeten de wijsheid be-
waren.” En inderdaad, dic weten-
schap vordert de Kerk met zeer
grote gestrengheid bij hen, die het
priesterschap zullen ontvangen. En
waarom? Omdat het christenvolk
van hem de kennis der goddelijke
wet verwacht en omdat God hem
bestemt om die kennis mede te
delen: ‘Uit zijn mond moet men
onderricht vragen, want hij is een
bode van de Heer der heerscha-
ren.” Daarom richt de bisschop bij
de heilige wijding tot de kandida-
ten voor het priesterschap de vol-
gende woorden: ‘Uw leer zij een
geestelijk geneesmiddel voor het
volk van God; mogen ze zorgvolle
medewerkers zijn van onze stand,
opdat ze, dag en nacht Zijn wet
overwegend, mogen geloven, wat
ze lezen, en mogen onderwijzen,
wat ze geloven.”
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De Christelijke

Uit: ‘Deugdenleer’ door
Dr. C.F Pauwels OP

Deugden

Als uitgangspunt van ons eerste hoofdstuk hebben we een onmiskenbaar

en veelomvattend feit uit het mensenleven gekozen: het bestaan van ge-
woonten en hun diepgaande invioed op onze handelingen.Vandaar zijn we

tenslotte terecht gekomen bij de deugden, bij de waarlijk goede gewoonten,

waardoor we glad en gemakkelijk en haast zonder er bij te denken in de
volle zin van het woord goede daden kunnen verrichten.We hadden het

dus niet over 'theorieé&n’, maar over bestaande feiten.

Als uvitgangspunt van ons eerste hoofdstuk hebben
we een onmiskenbaar en veelomvattend feit vit het
mensenleven gekozen: het bestaan van gewoonten en
hun diepgaande invloed op onze handelingen. Vandaar
zijn we tenslotte terecht gekomen bij de deugden, bij de
waarlijk goede gewoonten, waardoor we glad en ge-
makkelijk en haast zonder er bij te denken in de volle
zin van het woord goede daden kunnen verrichten. We
hadden het dus niet over ‘theorieén’, maar over bestaan-
de feiten.

Zoals we echter al hebben opgemerkt, hebben we
daarbij met geen enkel woord gesproken over de gena-
de en over het goddelijke leven, waartoe wij door God
geroepen zijn, en over ons eigenlijke onderwerp, de
waarlijk christelijke deugden. De deugden, die we heb-
ben opgenoemd: onverschrokkenheid, waarheidsliefde,
matigheid, enz. blijven op een zuiver menselijk peil en
liggen, ten minste wat hun aard betreft, ook binnen het
bereik van heidenen en ongelovigen . In de geschiede-
nis van de oude Grieken, Romeinen en Germanen,
waarin niets specifieks christelijks te vinden is, treffen
we die deugden ook aan: Socrates onder de Grieken,
Cato onder de Romeinen gelden als toonbeelden ervan;
de geschiedschrijver Tacitus roemde de Germanen om
hun kuis leven, enz. 2

Deze beschouwingen over de natuurijke deugden
van de mensen vormen echter de noodzakelijke inlei-
ding om over de christelijke deugden te kunnen spre-
ken. Deze laatste zijn namelijk van een hogere orde. Ze
zijn dus geheel anders van aard. En toch komen zij op
verschillende punten met de natuurlijke deugden over-
een. De vergelijking met de natuurlijke deugden doet
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ons de christelijke deugden beter begrijpen. En die ver-
gelijking is daarom onmisbaar.

We moeten in aanmerking nemen, dat de leer over
de christelijke deugden ons niet door God zelf is geo-
penbaard.? God heeft ons bijvoorbeeld wel gezegd, dat
wij Hem en al onze medemensen moeten beminnen,
en St. Paulus heeft ons uitvoerig uitgelegd, wat er voor
de ware liefde wordt vereist; maar over de deugd van
liefde heeft God niet gesproken en Hij heeft ons nog
veel minder de definitie van een christelijke deugd in
het algemeen geopenbaard. De leer over de deugden,
gebreken en gaven van den H. Geest is een echt theolo-
gische leer, die door de godgeleerden uit de gegevens
van Gods openbaring is afgeleid. En daarbij hebben ze
dankbaar gebruik gemaakt van de vergelijking met de
natuurlijke deugden, al gaat die dan ook op verschillen-
de punten mank.

Absoluut vaststaande gegevens

Om ons een goed idee te vormen van de christelijke
deugden, gaan we uit van drie absoluut vaststaande
gegevens, zodat we niet aankomen met een in de lucht
hangende theorie.

Ten eerste hebben wij het feit, dat ons door het chris-
telijk geloof wordt geleerd: dat God de mensen heeft
geroepen tot een hoger doel dan alleen maar een goed
mens te zijn, namelijk tot het kindschap van God. En
God riep ons tot een echt hoger leven, tot het doen van
dingen, het stellen van daden, het uiten van gevoelens
en verlangens, die op dat hoger plan liggen: wij moeten
zelf in God geloven, op Hem vertrouwen, Hem als onze
Vader beminnen; we moeten goed zijn voor al onze



medemensen, het lijden in navolging van Christus ge-
duldig verdragen; in één woord: leven en ons gedragen
als kinderen van God, niet meer volgens de normen
van goed en kwaad, die ons eigen verstand op grond
van de natuur kan vaststellen, maar naar de leer van het
evangelie.

Aan dit eerste gegeven moeten we vervolgens toe-
voegen, dat God niet voor een enkele maal of alleen in
bijzondere en zeldzame gevallen zo'n daad van hoger
leven van ons vraagt, maar regelmatig, dag aan dag,
zonder ophouden. Iedere dag moeten wij in liefdevol
vertrouwen en geloof tot God bidden; God eren in al-
les, wat we maar doen, tot zelfs in eten en drinken toe;
onze vijanden vergeven tot zeventig maal zeven maal
toe; altijd geduldig ons kruis dragen, enz. Ons goddelijk
leven is dus niet geconcentreerd in een enkele daad

“De genade vernietigt de natuur niet, maar volmaakt haar”” (Thomas van Aquino).
Daarom zijn de natuurlijke deugden de fundamenten voor de bovennatuurlijke.
Vriendschap, naastenliefde, beleefdheid, geduld... zijn de basis voor de christelijke
leven. De volmaaktheid van dit leven vinden wij in de vereniging met God in het
gebed zolas in het praktische en alledaagse leven.

van geloof of liefde; regelmatig en steeds maar voort
moeten de daden van hoger leven uit ons voortkomen.

Als derde gegeven moeten wij tenslotte in aanmer-
king nemen, dat die hogere roeping, die God ons uit
liefde gaf, niet meebrengt, dat onze menselijke natuur
met haar eigen vermogens verstand, wil, fantasie, enz.
wordt vernietigd of uitgeschakeld of op zij geschoven.
Dat “de genade de natuur niet vernietigt, maar volmaak-
ter maakt,” is een overbekend adagium, dat St. Thomas
van Aquino telkens naar voren brengt. God heeft wel
degelijk mensen en geen planten of dieren of stenen tot

Zijn kinderen willen maken. We moeten volgens Chris-
tus’ woord “God beminnen uit geheel ons hart en met
al onze krachten”; we moeten de geloofsleer aanvaar-
den met ons verstand; we moeten onze wil aan die van
God onderwerpen. Dat zijn allemaal vermogens van
onze menselijke natuur.

Nu is het echter duidelijk, dat die gewone menselij-
ke vermogens niet berekend zijn op een hoger en god-
delijk leven, en dat onze normale krachten daarvoor
niet toereikend zijn. Toch schakelt God ze niet uit! Hijj
neemt de mensen zoals ze zijn en zoals Hij ze zelf ge-
schapen
heeft; Hij laat
ze echt zelf le-
ven ook in die
hogere orde.

Hij heeft een weg gevonden om onze vermogens aan
dat hogere leven aan te passen. Hij heeft ons geen an-
der verstand en geen andere wil gegeven, maar aan ons
gewone verstand en onze normale wil nieuwe en hoge-
re krachten toegevoegd.

Op deze drie gegevens nu steunt de katholieke leer
over de bovennaturlijke christelijke deugden, over hun
aard, soorten en eigenschappen.

De christelijke deugden zijn daarom: ons door God
ingestorte vermogens of blijvende gesteldheden (zo
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luidt de geijkte term) om geregeld bovennatuurlijk goe-
de handelingen te verrichten.

Op de eerste plaats zijn ze ons dus door God inge-
stort in de ziel: En wel tegelik met de heiligmakende
genade.

De natuurlijke deugden krijgen we als alle andere
gewoonten door eigen oefening en inspanning. Willen
we ons aanwennen geregeld iets goed te doen, dan
moeten we dat goede doen en blijven doen, totdat het
vanzelf gaat, Dat is de manier om natuurlijke deugden
te verkrijgen; goede voorbeelden, raadgevingen, aan-
sporingen en andere factoren kunnen ons helpen, maar
de eigen oefening moet het hem toch doen. Maar de
christelifke deugden beogen iets bovennatuurlijks: da-
den van goddelijk leven, iets waarop we geen recht
hebben, waartoe we geen krachten bezitten, waarnaar
we zelfs in de volle zin van het woord niet eens kunnen
verlangen. Die kunnen we ons door eigen toedoen of
hulp van anderen niet verschaffen en moeten wij dus
als een genade, als een vrijwillig gegeven geschenk van
God krijgen.

Ze worden ons tegelijk ingestort met de heiligma-
kende genade, waarvan zij de aanvulling zijn. Dus bij
het doopsel of nadat wij doodzonden hebben gebiecht.
Want als wij door de heiligmakende genade kinderen
van God zijn geworden, moeten we ook als kinderen
van God leven en handelen en hebben wij die deugden
nodig.

Een duidelijk voorbeeld van dit door God ingestort
worden van de deugden vinden we bij het geloof. Als
iemand zich in de natuurlijke orde, op het gebied van
wetenschap, kunst, cultuur, politiek of waar dan ook,
een overtuiging eigen wil maken, moct hij zelf lezen,
studeren, luisteren naar deskundigen en nadenken; een
echte overtuiging kan hem niet pasklaar worden inge-
goten. Nu is het christelijk geloof ook een overtuiging,
Maar als iemand daartoe wil komen, kan het blijkbaar
niet op diezelfde manier gaan. Hij kan en moet zelfs
wel beginnen met lezen, studeren en les nemen. Zo
leert hij, wat het christelijk geloof inhoudt, Maar toch
komt hij met zijn menselijke pogingen alleen niet tot het
geloven zelf. Dat wijst de ervaring maar al te dikwijls
uit. Alle studie en onderricht lopen soms uit op de er-
kenning, dat men niet geloven kan. Willen geloven baat
ook al niet. Het geloof moet worden gegeven door God.

Vervolgens noemen we de deugden vermogens of
deftiger: blijvende gesteldheden.

Ze zijn en blijven in de mensen, zolang deze de hei-
ligmakende genade bezitten, ook al moeten ze mis-
schien een tijdlang werkeloos blijven. De daden zelf
van geloof, liefde, zeltbeheersing, enz. duren slechts een
ogenblik en zijn iets voorbijgaands; dat is ook het geval
met de helpende genade, die. ons voor die daden gege-
ven wordt. Maar de deugden, waaruit die daden door
de dadelijke genade voortkomen, blijven, omdat die
daden steeds weer moeten worden herhaald. Precies zo
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hebben wij in de natuurlijke orde ons verstand, ook als
we slapen en dus niet denken; onze fantasie, ook als ze
niet werkt en wij zitten te suffen; onze gewoonte om
zaterdags te zwemmen, ook als het vrijdag is. In dit
voortdurend aanwezig blijven komen de christelijke
deugden met onze natuurlijke vermogens en gewoon-
ten overeen.

Ten derde: we gebruiken voor de christelijke deug-
den de term: vermogens. Dat eist nog enige nadere toe-
lichting. Deze uitdrukking betekent, zoals uit het bo-
venstaande al blijkt, natuurlijk niet, dat er naast onze
natuurlijke vermogens nog andere en nieuwe zouden
komen, die wij dan voor het hogere, bovennatuurlijke
genadeleven zouden moeten gebruiken. Zij betekent
wel, dat er geheel nieuwe en hogere krachten aan de
bestaande vermogens worden gegeven.

We bezitten in de natuurlijke orde alle vermogens,
die bij ons menszijn passen: verstand, wil, fantasie, enz.
In die vermogens zelf vormen we gewoonten, deug-
den, gebreken en onverschillige gewoonten.,

Daardoor worden we niet in staat gesteld om heel
andere en nieuwe dingen te doen, maar alleen om da-
den en handelingen, die we zonder gewoonten ook al
konden stellen, nu vlot en gemakkelijk en als vanzelf te
verrichten. Ons verstand alleen bijvoorbeeld is best in
staat een berekening te maken, maar de wetenschap of
‘gewoonte’ in de wiskunde maakt, dat het zonder moei-
te gaat.

Bovennatuurlijke deugden - verlengstukken

Maar de bovennatuurlijke deugden doen iets anders.
Zij zijn geen vermogens in dezelfde zin, waarin ver-
stand, wil, enz. dat zijn. Ze zijn in die bestaande natuur-
lijke vermogens en stellen ze niet alleen in staat om te
doen wat ze uit zich kunnen doen, maar zij dienen als
verlengstukken om iets hogers te doen dan datgene,
waartoe de natuurlijke krachten kunnen reiken. Ze zijn
dus een aanvulling van die vermogens; ze geven een
nieuw kunnen. We hebben bijvoorbeeld onze wil. Daar-
mee kunnen we personen beminnen of haten. Vriend-
schap (die ook cen soort gewoonte is) drijft onze wil
een bepaalde kant vit, namelijk tot beminnen en wel tot
beminnen van onzen vriend of vriendin. Dat ligt binnen
het bereik van de menselike vermogens. Maar noch
onze wil met zijn eigen krachten, noch onze wil, voor-
zien van een zelf verworven gewoonte of deugd, is in
staat God als onze Vader te beminnen of om alle men-
sen zonder uitzondering met de echt christelijke ‘caritas’
te omvatten. Daarvoor hebben we de bovennatuurlijke
deugd van liefde nodig. Dan kunnen we het wel! Zowel
de natuurlijke gewoonte als de bovennatuurlijke deugd
vormen dus een blijvende vervolmaking van onze na-
tuurlijke vermogens; en in zover komen ze overeen.
Maar dat vervolmaken doen ze in verschillende zin. De
natuurlijke gewoonte drijft de vermogens een bepaalde




richting uit, terwijl ze uit zichzelf overal heen kunnen.
Maar ze houdt ze op gelijk peil. De bovennatuurlifke
deugden richten ze omhoog en stellen ze in staat tot
hogere daden.

In die zin noemen we de bovennatuurlijke deugden
ook zelf vermogens.

Een der meest kenmerkende eigenschappen van de
gewoonten ontbreekt in onze omschrijving van de bo-
vennatuurlike deugden. We hebben namelijk niet ge-
zegd, dat ook zij ecen gemak en cen vilotheid geven om
die daden van goddelijk leven te verrichten. Dat wordt
hun helet door een rem, cen gebrek aan dispositie in
hem, die de
deugden ont-
vangt. En dat
vormt zo niet
het VOOI-

naamste, dan
toch wel het
duidelijkste
verschil met
de natuurlijke
deugden: Als
voorbeeld nemen we het klassicke geval van den ge-
woontedrinker. Deze gaat biechten, belijdt ook met
oprecht berouw zijn gewoonte van grove onmatigheid
en krijgt van de priester de absolutie. Zijn zonden en
schuld zijn hem dus vergeven; hij ontvangt de heiligma-
kende genade, plus alle ingestorte deugden, met inbe-
grip van de bovennatuurlijke deugd van matigheid. Hij
kan dus daarna niet alleen volgens de natuurlijke, maar
ook volgens de veel meer eisende christelijke normen

de matigheid beoefenen. Maar dat betckent nu niet dat
alles vlot gaat en de strijd voorbij is, zoals hij al heel
spoedig zal ondervinden. Want al bezit hij dan de
deugd, de beoefening ervan valt hem helemaal niet ge-
makkelijk.

Theologisch gesproken is zijn oude gebrek van on-
matigheid verdwenen. Maar dit betekent alleen, dat hij
er berouw over heeft deze slechte gewoonte gevormd
te hebben, dat hij zich heeft voorgenomen deze reso-
luut te bestrijden, dat zijn schuld hem daarom werd
vergeven en hij er verder niet meer verantwoordelijk
voor is. Maar als we zijn toestand nu eens psycholo-
gisch bezien, staan we voor het feit, dat de te grote
neiging naar sterke drank nog wel degelijk aanwezig is.
Zijn schuld en zonde zijn wel verdwenen, maar zijn
neiging bleef nog precies zo bestaan.

Maar hoe kunnen we dan toch zeggen, dat hij de
deugd van matigheid bezitz De
verklaring daarvan ligt in het ver-
schil in aard en ontstaan tussen
de natuurlijke en de bovenna-
tuurlijke deugden.

Door God ingestort

De natuurlijke deugden en
gewoonten groeien langzamer-
hand in ons, als we een tijdlang
steeds maar hetzelfde doen.
Doordat we onze vermogens al-
tijld maar dezelfde kant op drin-
gen, maken we een eind aan de
onbepaaldheid van die vermo-
gens, die op zichzelf beschouwd
alle kanten uit kunnen gaan. En
als er een neiging of aanleg of
vroeger gevormde gewoonte in
de tegenovergestelde richting zou
bestaan, bestrijden we die tegelij-
kertijd door die herhaalde hande-
lingen. Zo' vormen we in soms
harde strijd tegen onszelf een nieuwe gewoonte. En
daarna kunnen we vlot en zonder inspanning hande-
len. Want allebei de mogclijke bezwaren, namelijk zo-
wel de onbepaaldheid van onze vermogens alsook de
tegenstand van een eventuele oude gewoonte of nei-
ging in een andere richting, zijn verdwenen.

Maar de bovennatuurlijke deugden worden ons door
God ingestort, en dat wel in één enkel ogenblik, en dan
nog kant en klaar. Het gebeurt niet in verschillende fa-
ses; en wij beginnen niet met halve of onvoltooide
deugden te ontvangen. Wij krijgen onmiddellijk de vol-
ledige deugden van geloot, liefde, rechtvaardigheid,
sterkte, enz., al kunnen deze later nog wel in volmaakt-
heid toenemen .
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En deze instorting van deugden verandert nu, uitge-
zonderd natuulijk het wegnemen van de zonde, niets
aan de natuurlijke vermogens die in de mens aanwezig
zijn. De zonde is verdwenen, maar verder blijft alles
even volmaakt of onvolmaakt als het was. Een dom
mens wordt niet breed en geleerd en ontwikkeld, om-
dat hij de deugd van geloof heeft ontvangen, waardoor
hij de meest verheven waarheden kan aannemen. Een
kind wordt niet ineens ervaren en rijp in zijn oordeel,
omdat het bij zijn doopsel de deugd van voorzichtig-
heid ingestort krijgt. En van de bestaande gewoonten
en neigingen geldt precies hetzelfde. Als iemand zich
eenmaal slechte gewoonten had aangewend, blijft hij
ook na het ontvangen van de genade met de psychi-
sche gevolgen daarvan zitten. Die slechte gewoontes
zetelen in zijn natuurlijke vermogens en hebben die in
een verkeerde richting gewend. En zoals we al zeiden,
wil God diezelfde vermogens ook benutten voor het
bovennatuuilijke leven. In een en hetzelfde vermogen
zetelen dus nu eén oude gewoonten &n christelijke deu-
gen. Het wordt dus twee tegengestelde richtingen in
gedrongen. De bovennatuurlifke deugden geven ons
dus wel een vermogen, een echt kunnen, om een pre-
cies bepaald soort goddelijk goede daden te verrichten,
Ze stuwen ons in een bepaalde richting en zouden dus
de onbepaaldheid van onze vermogens kunnen ophef-
fen.

Maar het gemak en de vlotheid om die daden te
stellen kan niet bestaan, als er ook nog een neiging in
de andere richting aanwezig is. Fen eventuele gewoon-
te, die door herhaalde daden is gegroeid, moet daarom
eerst door een langdurig volgehouden nalaten van die
daden worden afgebroken en door een andere worden
vervangen, die met de ingestorte deugden meewerkt.
Dat kost veel strijd; en daarna pas gaat het vlot en ge-
makkelijk.

De bekeerde dronkaard heeft dus nog heel wat te-
gen zichzelf te vechten, voordat hij zonder moeite de
bovennatuurlijke matigheid kan beoefenen.

Goede hoedanigheid van de ziel

St. Augustinus heeft van de christelijke deugden de
volgende omschrijving gegeven: zij zijn een goede hoe-
danigheid van onze ziel, waardoor wij waarlijk goed
leven, waarvan niemand een verkeerd gebruik kan ma-
ken en die God in ons zonder ons eigen toedoen uit-
werkt. Hij heeft dit niet bedoeld als de wetenschappe-
lifk juiste begripsbepaling, maar daarmee wel de drie
voornaamste eigenschappen van de christelijke deug-
den kernachtig aangegeven.

Door die deugden zijn wij eigenlijk pas in staat om
in de volle zin van het woord goed te leven. De zuiver
natuurlijke deugden zijn ook echte deugden en maken
femand wel tot een goed mens, maar Gods roeping
heeft nieuwe mogelijkheden voor de mensen geopend.
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En voor deze hogere roeping zijn de natuurlijke deug-
den ontoereikend. Het waarlijk goede leven, dat aan
Gods wil voldoet, dat de leer van het. evangelie volgt,
dat een navolging en gelijkwording aan Christus bete-
kent, kan alleen door de werking van de bovennatuur-
lijke deugden worden geleefd.

Van die deugden kunnen we geen misbruik maken.
En die deugden worden ons ingestort door God en wel
helemaal zonder ons toedoen. Zelf kunnen we ze niet
verwerven of aankweken door oefening en volhouden,
zoals het bij de natuurlijke deugden gaat. Ze liggen bo-
ven onze krachten. Wel kunnen we de groei en toena-
me van die deugden bij God verdienen; maar dat kan
alleen, als wij de genade en die deugden eenmaal bezit-
ten en daardoor iets werkelijk goeds doen. Alles komt
dus steeds van God.

Die ingestorte deugden vormen de ware elementen
van het christelifke karakter. Daaruit wordt onze per-
soonlijkheid als kind van God opgebouwd en daardoor
zijn we in staat iets christelijks te doen.

En een van de meest kenmerkende eigenschappen
van dat christelijke karakter is dan ook, dat het belijdt:
door de genade van God ben ik, wat ik ben. Het na-
tuurlijke karakter van de mens is zijn eigen werk; hij
moet het zelf opbouwen en is er zelf verantwoordelijk
voor. Ons christelijk karakter moet ons door God wor-
den gegeven.

En zijn grondtoon is daarom dankbaarheid tegen-
over God.

| lets anders is natuurlijk, of de mensen in de toestand, waarin ze nu
feitelijk ten gevolge van de erfzonde verkeren, nog zonder de genade die na-
tuurlijke deugden kunnen aankweken en beoefenen.

2 St. Augustinus oordeelde heel hard over de deugden van de heidenen;
hij noemde ze “splendida vitia”, schitterende ondeugden. In zijn algemeenheid
is dit te onverbiddelijk geoordeeld; wel moeten we steeds in het oog houden,
dat bijv. overdreven moed en levensverachting geen deugden meer zijn.

3 Er zijn slechts enkele losse gegevens in die richting, bijv. Rom. 5, 5: “de
liefde Gods is uitgestort in onze harten”; maar dat blijven fragmenten, die
bovendien voor verschillende uitleg vatbaar zijn.

4 Als geestelijke schrijvers dus bij het instorten van de genade en van de
deugden spreken van een “kiem, die moet gaan bloeien” of een ,vonk, die
moet ontvlammen,” slaat dat alleen op die mogelijkheid van groei.
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Biecht

DE BIECHT

Het sacrament van boetvaardigheid

Door Zijn lijden en dood leeft Christus het voor iede-
re mens mogelijk gemaakt de aanschouwing van God
te bereiken. De kracht van het lijden van Christus komt
tot de mensen door de sacramenten. In het doopsel
sterven de mensen aan de zonde en worden zij op gees-
telijke wijze herboren in de genade van God. In het
vormsel bereiken degenen die gedoopt zijn de geeste-
lijke rijpheid. In de H. Eucharistie ontvangen de men-
sen de geestelijke spijs, die hun zielen met genade voedt
en hen beschermt tegen de zonde. Als de genade van
God de vrije wil van de mens wegnam, zouden we kun-
nen zeggen, dat deze drie sacramenten onfeilbaar zeker
al degenen die ze ontvangen zalig zouden maken. Maar
de genade neemt de vrije wil niet weg. Zolang de men-
sen in dit leven blijven, zijn zij .vrij. Door de zonde
kunnen -zij de genade verliezen. Christus wist, dat vele
mensen door persoonlijke zonden na het doopsel be-
dreven de genade zouden verliezen. In Zijn barmhartig-
heid heeft Hij aan de mensen cen geneesmiddel ge-
schonken voor de zonden na het doopsel bedreven,
namelijk het sacrament der biecht.

De biecht is een sacrament, een heilig teken, waar-
door de genade van God aan de mensen geschonken
wordt tot vergiffenis van hun zonden. Het heilige teken
bestaat in de woorden en de daden van de biechteling-
en de daden van de priester, die de vergiffenis van God
tegenover de zondaar uitspreekt. De stof van dit sacra-
ment wordt gevonden in de woorden en de daden van
de zondaar, die vergittenis verlangt. Zij zijn het berouw
van de zondaar, dit is zijn spijt over zijn zonden, zijn
belijdenis van zijn zonden aan een priester en de vol-
doening, die hij voor zijn zonden brengt. De verwijder-
de stof van de biecht zijn de zonden van de biechteling.
Deze zonden moeten door het sacrament vernietigd
worden. De naaste stof zijn de daden van de biechte-
ling, zijn berouw, zijn belijdenis en zijn voldoening voor
de zonde. De vorm van het sacrament is de formule van
de absolutie, die de priester uitspreckt: Tk ontsla u van
uw zonden in de Naam van de Vader en de Zoon en de
Heilige Geest. Amen.” Door dit zintuiglik waarneem-
baar teken wordt de genade van God aan de zondaar
teruggeschonken; zijn zonden worden vergeven en de
poorten van de hemel worden weer voor hem geopend.

De deugd van boetvaardigheid

Wij mocten niet menen, dat de biecht - of het sacra-
ment van boetvaardigheid - de mensen de vrijheid geeft
om naar believen te zondigen. Het sacrament van boet-
vaardigheid eist daden van de deugd van boetvaardig-
heid. Door de deugd van boetvaardigheid heeft de mens
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een afschuw van zijn vroegere zonden als beledigingen
van God. I1jj is besloten deze zonden zoveel mogelijk
te vernietigen. Dit betekent niet, dat hij zijn vroegere
zondige daden ongedaan kan maken. Wat ecnmaal ge-
daan is, kan niet ongedaan gemaakt worden. Maar wel
kan hij zijn wil vernieuwen. Hij kan deze van zijn zon-
den afwenden door deze vaarwel te zeggen, door te
besluiten God nooit meer door de zonde te verzaken en
door het besluit te nemen aan God voldoening te bren-
gen voor zijn zonden. Door zijn zonden heeft hij met
uitsluiting van God de schepsels gezocht. In de boet-
vaardigheid verzaakt hij de schepsels voor God. Op
deze wijze herstelt hij de orde van de rechtvaardigheid,
die door zijn zonden was verstoord. Door zijn zonden
heeft hij aan God de gehoorzaamheid geweigerd, die
aan Hem verschuldigd was. In de boetvaardigheid keert
hij zich opnieuw in gehoorzaamheid tot God. Het kan
gebeuren, dat het berouw van de zondaar begint .met
een slaafse vrees, De zondaar is bevreesd voor de pij-
nen van de hel die hem wachten, of hij is bang de¢ he-
mel te verliezen. Maar dan begint hij op vergiffenis te
hopen. Dit brengt hem ertoe God te beminnen, Die
barmhartig is en daarmee God te vrezen, zoals een kind
een liethebbende vader vreest. Dit ware berouw brengt
de zondaar tot een blijvende ontstemming over zijn
vroegere zonden.

Het brengt hem tot het besluit nooit iets te doen, wat
in tegenstelling staat met de liefde tot God. Het sacra-
ment van de boetvaardigheid vraagt in de zondaar een
waar berouw. Daarom kan het nooit een vrijbrief zijn
om in de tockomst te zondigen. Een dief die op zater-
dag absolutie verlangt, terwijl hij van plan is om op
maandag een hankroof te plegen, verknoeit eenvoudig
zijn tijd. Het sacrament brengt alleen de genade voort in
hen, die werkelijk spijt hebben over hun zonden.

De effecten van de biecht

Als een zondaar oprecht berouw heeft, is het sacra-
ment van boetvaardigheid een instrument van de god-
delifke barmhartigheid, die hem zijn zonden vergeeft en
hem de genade van God terugschenkt. Omdat het een
instrument van God is, is het onbeperkt in kracht. Er
bestaat geen enkele zonde, die in dit sacrament niet kan
vergeven worden. De wil van de mens is vrij. Hij kan in
dit leven altijd berouw over zijn zonde hebben. Het lij-
den van Christus heeft voor de mensen de vergiffenis
van alle zonden verdiend. Door het sacrament van boet-
vaardigheid wordt de kracht van het lijden van Christus
op de ziel van de berouwvolle zondaar toegepast tot
vergiffenis van zijn zonden. De zondaar moet berouw
hebben. Dit sluit in, dat hij spijt moet hebben over al
zijn doodzonden - die hij zich herinnert en die hij mis-
schien vergeten heeft. Temand die er spijt over heeft dat
hij zijn buurman heeft vermoord, maar er geen spijt over
heeft dat hij vijfduizend gulden van hem heeft gestolen,
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kan door de biecht geen vergiffenis krijgen. Zo iemand
tracht tegelijkertijd te zeggen Tk bemin God boven ul-
les” en ‘Ik bemin vijfduizend gulden meer dan God.’
Echt berouw vraagt, dat wij God meer beminnen dan al
het andere. Dit betekent, dat wij berouw zullen hebben
over elke doodzonde afzonderlijk en over alle tezamen.
Wanneer wij zulk een berouw hebben, zal het sacra-
ment van boetvaardigheid ons bevrijden van de zonde
en de eeuwige straf voor de zonde. Als ons berouw
heel sterk is, kan het ons zelfs bevrijden van de tijdelijke
straffen voor onze zonden verschuldigd.

Het sacrament van de biecht kan ook de dagelijkse
zonden vergeven. Omdat de dagelijkse zonden de ge-
nade en de caritas niet vit de ziel verdrijven, is het sa-
crament der biecht voor de vergiffenis daarvan niet
noodzakelijk. Zij kunnen vergeven worden door elke
nieuwe instorting van genade bij het ontvangen van elk
van de sacramenten. Zij kunnen uit de ziel worden uit-
gewist door elke beweging van de caritas in de wil.
Ook het gebruik van de sacramentalién van de Kerk -
wijwater, zegeningen, enzovoort - zal de dagelijkse zon-
de uit de ziel wegnemen. Maar ook het sacrament der
biecht kan de vergiffenis van dagelijkse zonde brengen.
Zoals het geval is bij de doodzonde moet ook hier de
zondaar berouw hebben. Als iemand het sacrament
ontvangt terwijl hij nog gehecht is aan een dagelijkse
zonde, zal deze dagelijkse zonde in het sacrament niet
vergeven worden.,

De biecht vergeeft de zonde door de genade in de
ziel van de zondaar in te storten. Zij herstelt de zondaar
in zijn waardigheid als kind van God. Met de instorting
van de genade worden natuurlijk ook de bovennatuur-
lijke deugden weer in de ziel gestort. Bovendien wor-
den met de terugkeer van de genade en de deugden
ook de verdiensten van de vroegere verdienstelijke
werken aan hem teruggeschonken. Elk goed werk, dat
hij vroeger heeft verricht terwijl hij in staat van genade
was, was verdienstelijk voor het eeuwig leven. Door
zijn zonde heeft hij het recht op de beloning voor deze
bovennatuurlijke daden verloren. Maar door de biecht
wordt hem dit recht teruggeschonken. Ook is het van
belang ons te herinneren; dat de zondaar, terwijl hij in
staat van doodzonde was, in de bovennatuurlijke orde
dood was: Het is duidelijk, dat de biecht geen leven kan
schenken aan iets dat altijd dood geweest is. Daarom
kan zelfs de biecht zulke daden niet verdienstelijk ma-
ken.

Berouw

Van de kant van de zondaar worden er drie dingen
gevraagd, opdat zijn zonden in het sacrament van boet-
vaardigheid zullen vergeven worden: berouw, belijde-
nis en voldoening. Berouw is spijt over de zonde., Nu
zijn er twee soorten spijt. Daar is de hartstocht of het
spijtgevoel, en daar is die verstandelijke verafschuwing



van de zonde als een belediging van God, welke een
welbewuste keuze van de wif is. Het is deze tweede
soort spijt, die in de biecht noodzakelijk is. Een gulzig-
aard kan het erg jammer vinden, dat hij door zijn onma-
tig eten een indigestie gekregen heeft, maar deze spijt
zal hem geen vergiffenis brengen. Hij heeft spijt om zijn
indigestie, niet om zijn belediging van God. Het be-
rouw, dat in de biecht vergiffenis van zonde brengt, is
een verstandelijke spijt over de zonde, omdat het een
belediging van God is. Het strekt zich uit over alle feite-
lijke persoonlijke zonden, die de zondaar heeft bedre-
ven. Het houdt het besluit in om voor de toekomst alle
doodzonden te vermijden. Het berouw staat gegrond-
vest in de liefde tot God. De zondaar zegt zijn zonden
vaarwel, omdat zij beledigingen zijn van God, Die al-
goed en hoogst beminnelijk is in Zichzeif,

Als deugddaad kan het berouw vergiffenis van zon-
den bewerken. Het is echter van belang op te merken,
dat waar berouw altijd het verlangen en de bedoeling
insluit om te biechten te gaan en het sacrament van
boetvaardigheid te ontvangen. Door de wil van God is
het sacrament van boetvaardigheid het gewone middel,
waardoor de zonden na het doopsel vergeven moeten
worden. Nu kan de mens niet - waarachtig berouwvol
gestemd zijn, als hij niet de wil van God verlangt te
volbrengen. Daarom zal een berouwvolle zondaar er-
naar verlangen het sacrament van boetvaardigheid te
ontvangen.

Als een van de daden van het sacrament van boet-
vaardigheid brengt het berouw de vergiffenis van de
zonden mee. In dit geval is het een instrument in de
handen van God. Het is cen deel van het sacramentele
teken, dat God gebruikt om door het instorten van de
genade de zonde uit te wissen. In het sacrament is het
volmaakt berouw echter niet noodzakelijk. Onvolmaakt
berouw is voldoende. Wanneer iemand volmaakt be-
rouw heeft, heeft hij spijt omdat God goed en bemin-
nenswaardig is in Zichzelf. Wanneer iemand slechts
onvalmaakt berouw heeft, heeft hij spijt omdat hij vreest
de hemel te verliezen of veroordeeld te worden tot de
hel. Door de barmhartigheid van God is zowel het on-
volmaakte als het volmaakte berouw in het sacrament
van boetvaardigheid voldoende. Maar beide moeten zij
werkelijk zijn dat wil zeggen de zondaar moet bereid
zijn liever alles prijs te geven dan in de staat van zonde
te blijven.

De zondaar moet zijn zonde aan een priester belij-
den. In de biecht ,moet hij aan de priester alle doodzon-
den bekendmaken na het doopsel bedreven, die hij nog
niet aan een priester voor de absolutie heeft voorge-
legd. Hij moet deze zonden aan de priester bekendma-
ken, voorzover hij hiertoe in staat is. Hij moet ze nauw-
keurig belijden, haar aantal en soort aangeven, de uit-
wendige daden die er uit voortkwamen en alle verzwa-
rende omstandigheden, waardoor haar schuld ernstiger
zou kunnen zijn. Het is duidelijk dat de biechteling, als
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hij zich een of andere bepaalde zonde niet kan herinne-
ren, niet verplicht is deze te belijden. Als hij zich van
geen enkele doodzonde bewust is, moet hij een dage-
likse zonde biechten waaraan hij schuldig is, of ten
minste een vroegere zonde die hij al eerder heeft bele-
den. Het sacrament van boetvaardigheid is ons geschon-
ken voor de vergiffenis van zonden en daarom moet er
toch een of andere zonde worden beleden. Als de biech-
teling zijn zonden niet op de juiste wijze belijdt, zal de
priester de volledigheid van de belijdenis waarborgen
door vragen te stellen, die erop gericht zijn de nodige
kennis te verkrijgen. Biechtelingen moeten zich door de
vragen die door de priester worden gesteld niet bele-
digd voelen. Als de belijdenis niet op de juiste wijze
geschiedt in overeenstemming met de vermogens van
de biechteling, zal het sacrament de verlangde genade
niet uitwerken. De priester stelt zijn vragen niet uit ijde-
le nieuwsgierigheid of uit al te grote gestrengheid, maar
ter wille van de biechteling en het sacrament dat deze
wil ontvangen. Wij moeten onze zonden aan een pries-
ter belijden zo vaak als nodig is. Iemand in staat van
doodzonde is in gevaar zijn ziel te verliezen. Wanneer
z0 iemand in gevaar van sterven is, moet hij zijn zonden
biechten en absolutie trachten te verkrijgen. Of als ie-
mand wenst te communiceren en hij is in staat van
doodzonde, moet hij eerst te biechten gaan om absolu-
tie te krijgen. Volgens de wet van de Kerk moet iedere
volwassene minstens eenmaal per jaar de H. Communie
ontvangen; hij moet zijn paasplicht volbrengen. Als hij
in staat van doodzonde is moet hjj te biechten gaan,
voordat hij zijn Pasen houdt. Wanneer wij denken aan
het gevaar van een plotselinge dood, is het duidelijk dat
een wijs man vergiffenis zal trachten te verkrijgen in het
sacrament der biecht zo spoedig mogelijk nadat hij in
zonde gevallen is. De belijdenis van de zonden in dit
sacrament is niet gemakkelijk. De hoogmoed van de
mens verzet zich tegen de gedachte zijn zonden aan
ecen ander mens bekend te maken. Maar het is goed
voor de mens. Op de cerste plaats zal een oprechte,
berouwvolle belijdenis vergiffenis brengen en de vriend-
schap met God herstellen. Op de tweede plaats zal de
schaamte, die de mensen bij het belijden van hun zon-
den vrijwillig op zich nemen, ertoe mechelpen de straf
voor hun zonden verschuldigd te verminderen. Zij zal
hen er ook toe helpen in de toekomst de zonde te ver-
mijden.

De mensen behoeven ook niet van dit sacrament te
worden teruggehouden door de vrees, dat hun zonden
aan de wereld hekend zullen worden. In de biechtstoel
handelt de priester als vertegenwoordiger van God en
hoort hij geheimen, dic aan God alleen bekend zijn. De
kennis, die de priester in de biechtstoel verkrijgt, be-
hoort alleen aan God toe. De priester heeft de ernstige
plicht deze nooit rechtstreeks of indirect aan wie dan
ook mee te delen. Tenzij in het geval waarin de biechte-
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ling aan de biechtvader verlof geeft om zijn zonden aan
iemand bekend te maken, is het biechtgeheim absoluut.

Voldoening

Wanneer iemand op de juiste wijze en met berouw
zijn zonden heeft beleden, geeft de priester hem de
absolutie en legt hem een penitentie op, die de zondaar
moet aanvaarden en als genoegdoening aan God voor
zijn zonden moet volbrengen. Genoegdoening geven
voor een zonde is een daad van rechtvaardigheid. Door
zijn zonden heeft de biechteling God heledigd. Wan-
neer hij de penitentie volbrengt die hem door de pries-
ter is opgelegd, brengt hij aan God vergelding voor het
onrecht, dat hij door zijn zonden God heeft aangedaan.
Dit werk van genoegdoening is noodzakelijk, wil het
sacrament zijn effect bereiken: de vergiffenis van de
zonde en het herstel van de genade. De biechteling
moet de penitentie aanvaarden, die door de priester
wordt opgelegd en bereid zijn deze te volbrengen. Doct
hij dit niet, dan zal de absolutie hem geen vergiffenis
van de zonde brengen en de genade niet herstellen.

De voornaamste middelen tot genoegdoening zijn
vasten, bidden en aalmoezen geven. Door te vasten
kastijdt de zondaar zijn lichaam voor de zonden van het
lichaam. In het gebed keert hij zijn ziel naar God, Die hij
in de zonde verlaten had. Wanneer de zondaar aalmoe-
zen geeft, berooft hij zichzelf vrijwillig van die uiterlijke
goederen door het nastreven of het misbruiken waar-
van hij God had verzaakt.

De werken van genoegdoening zijn slechts doeltref-
fend, wanneer zij aangenaam zijn aan God. De zondaar
moet in staat van genade zijn en zijn daden van genoeg-
doening moeten worden bezield door de caritas. Wan-
neer iemand in staat van genade daden van genoegdoe-
ning voor de zonde stelt, betaale hij de schuld voor zijn
zonden en sterkt hij zichzelf tegen zonden in de toe-
komst.

Aflaten

Omdat alle ledematen van de Kerk één zijn in Chris-
tus, is het voor de mensen zelfs mogelijk genoegdoe-
ning te brengen voor de zonden van anderen. Zij kun-
nen natuurlijk aan anderen geen geneesmiddel verschaf-
fen tegen toekomstige zonden. Het vasten van de ene
persoon bedwingt niet het lichaam van een ander. Maar
de enc persoon kan de schuld betalen van de straf voor
de zonden van een ander. Deze mogelijkheid steunt op
de band van de caritas, die alle ledematen van de Kerk
maakt tot ledematen van één gezin. Als ledematen van
¢¢én geestelijk gezin kunnen zij elkaar helpen om de
schuld van de zonde te betalen. Ilet is hetzelfde prin-
ciep, dat het fundament vormt voor de praktijk van de
Kerk om aflaten te verlenen. Een aflaat is de kwijtschel-
ding, in haar geheel of gedeelelifk, van de tijdelijke
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straf voor de zonde verschuldigd. Zij is geen vergiffenis
van zonden, maar cen kwijtschelding van de tijdelijke
straf voor de zonde. In feite kan niemand ecen aflaat
verdienen, tenzij hij in staat van genade is, met Christus
verenigd in de caritas. De aflaten worden verleend uit
de grote schat van verdiensten en genoegdoeningen van
Christus, Zijn heilige Moeder en de heiligen. Zij worden
door de Kerk verleend aan hen, die door de caritas le-
vende ledematen zijn van de Kerk.

De bedienaar van de biecht

In het sacrament van boetvaardigheid moet de biech-
teling zijn zonden belijden aan een priester. Deze eis is
door God Zelf gesteld. Toen Christus aan Zijn apostelen
de macht gaf om zonden te vergeven, sprak Hij tot hen:
‘Ontvangt de Heilige Geest. Wier zonden gij vergeeft,
hun zijn ze vergeven; wier zonden gij behoudt, hun zijn
ze behouden (Joan. 20, 22-23). Het is duidelijk, dat
Christus niet heeft bedoeld, dat de apostelen de zonden
zouden vergeven of weigeren ze te vergeven volgens
cen willekeurig besluit steunend op hun eigen grillen,
hun voorliefde of eigen neigingen. Zij moesten deze
ontzettende macht en dit gezag uitocfenen met beleid,
met verstand. Maar de apostelen en de priesters, die
deze macht van hen erven, moeten de toestand van de
biechteling kennen - zijn zondigheid en zijn berouw -
om een voorzichtig oordeel te kunnen vormen. Dic is
alleen maar mogelijk, wanneer de biechteling hun de
toestand van zijn ziel bekend maakt door een berouw-
volle belijdenis van zijn zonden. Bovendien is het be-
sluit dat de priester neemt om de absolutie te geven. of
e weigeren cen daad van gezag, Omdat zij dit is, heeft
de priester niet alleen de macht van het priesterschap
nodig, maar ook een aandeel in de bestuursmacht van
de Kerk. Zoals de theologen het uitdrukken hij moet
jurisdictie” hebben. Deze jurisdictie moet hem gegeven
worden door iemand die haar heeft krachtens zijn ambt,
de bisschop van het diocees.

Christus heetft deze verheven macht aan Zijn pries-
ters geschonken voor de zaligmaking van de gelovigen.
Zij is een bewijs van de oneindige barmhartigheid van
God jegens de mensen. In het sacrament van de biecht
horen wij de stem van Christus Zelf, die de eeuwen
door steeds weer herhaalt: ‘Uw zonden zijn u verge-
ven.” St. Petrus vroeg aan Christus: ‘Heer, hoe dikwijls
zal ik mijn broeder vergeven, die tegen mij misdoet? Tot
zeven keer toe? Jezus zei hem: ‘Niet tot zeven keer toe,
zeg Ik u; maar tot zeventig maal zeven keer’ (Matth. 18
: 21-22). Door het sacrament der biecht vergeeft Chris-
tus aan de mens, Zijn broeder, ‘zeventig maal zeven
keer.” Hij kwam in deze wereld om de mensen van de
zonde te bevrijden. Zijn barmhartigheid zal niet worden
afgewerzen. Wie zal er tegenover zo'n grote liefde on-
dankbaar zijn?



“Maar 1k zeg u: Bemint uw vij-
anden, doet wel aan wie u haten.”
Velen die Gods geboden afmeten
naar hun eigen zwakheid en niet
naar de krachten van de heiligen,
menen dat onuitvoerbaar is wat hier
wordt voorgeschreven. Zij zeggen
dat het voor de deugd voldoende
is, zijn vijanden niet te haten; ze te
beminnen, zeggen ze, is meer ge-
bieden dan de menselijke natuur
verdraagt. Zij moeten dus weten,
dat Christus niet het onmogelijke
gebiedt, maar het volmaakte. David
heeft dit gedaan tegenover Saul en
Absalom. Ook de martelaar Stefa-
nus heeft voor zijn vijanden die hem
stenigden, gebeden. En Paulus
wenst vervloekt te zijn ten bate van
zijn vervolgers. Jezus echter heeft
het zowel geleerd als gedaan; Hij
zei: “Vader, vergeef hun, want ze
weten nict wat ze doen.”

“Opdat ge kinderen mag wor-
den van uw Vader in de hemel.”
Indien men kind van God wordt
door het onderhouden van Gods
geboden, zo is men het niet van

nature maar door zijn eigen keus. —
“Als gij dus een aalmoes geeft, ba-
zuin het dan niet voor u uit, zoals
de huichelaars doen in de synago-
ge en op straat, opdat zij door de
mensen geprezen worden.” Wie zijn
aalmoezen uitbazuint, is een hui-
chelaar. Wie bij het vasten een som-
ber gezicht trekt, om daarmee zijn
lege maag te laten zien, is eveneens
een huichelaar. Wie in de synago-
gen en op de hoeken van de stra-
ten staat te bidden om op te vallen
bij de mensen, een huichelaar is hij.

Uit deze twee voorbeelden valt
op te maken, dat “huichelaars” zij

Over geluk en rijkdom

De heilige had een erge hekel
aan de uitdrukking geluk; en hij
hield hem voor onwaardig om over
de lippen van een christen te ko-
men. Als men in zijn bijzijn de uit-
drukkingen de volgende woorden
uitsprak: een groot geluk, zijn ge-
luk maken, gelukskinderen, uit-
drukkingen die toch tamelijk vaak
voorkomen, dan zei hij: Tk ben ver-
wonderd dat deze heidense atgod
nog is blijven bestaan, terwijl alle
andere door het christendom ten val
gebracht zijn. God beware de men-
sen die kinderen van de voorzienig-
heid van God zouden moeten zijn
ervoor, gelukskinderen te zijn. Al
hun hoop zou niet gevestigd moe-
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zijn, die wat dan ook doen om door
de mensen geéerd te worden. Vol-
gens mij is ook hij er een, die tot
zijn broeder zegt: “Laat mij de splin-
ter uit uw oog halen;” want kenne-
lijk doet hij dit om de roem, om zelf
voor een rechtvaardige door te
gaan. Daarom wordt hem door de
Heer gezegd: “Huichelaar, haal eerst
die balk uit uw eigen oog.” Dus niet
de deugd, maar de beweegreden
van de deugd vindt haar loon bij
God. Eenmaal dat u van de rechte
weg bent gaan afwijken, komt het
er niet op aan, of u naar rechts gaat
of naar links: de goede weg bent u
toch kwijt.

Uit de herinneringen van
Jean Pierre Camus,
bisschop van Bellay,

aan de H. Franciscus van Sales

ten zijn op de onzekerheid van tij-
delijke rijkdom, maar alleen op
God.”

“Hoe kunnen zij die met Chris-
tus aan het kruis gehecht moeten
zijn en zich alleen moeten beroe-
men op zijn smaad, verlangen rijk-
dom te verzamelen en hun hart
daaraan zo sterk hechten, daar het
Evangelie toch het christelijk geluk
stelt in de armoede, de verachting,
in het leed, in tranen en vervolgin-
gen. Ja, zelfs de filosofie leert ons,
dat de welvaart de stiefmoeder van
de ware deugd is en de tegenspoed
de echte moeder.”

Tk vroeg hem eens hoe het komt
dat wij, zodra de beproeving ons
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pijnigt, dadelijk onze toevlucht ne-
men tot God en Hem zo vasthou-
dend smeken om bevrijding van
ziekten, laster, gebrek en andere
bezwaren van het leven. Hij ant-
woordde hierop: “Dan spreekt onze
zwakte, en het is het kenmerk van
de gebrekkigheid die ons omgeetft.
De vissen die zich in het zoute wa-
ter van de zee voeden zijn de beste
en korreligste, terwijl de zoetwater-
vissen zachter zijn en minder sma-
kelijk. Zo zijn ook moedige en ede-
le geesten onder het kruis en in de
beproeving in hun element, terwijl
angstvallige alleen behagen vinden
in de welvaart.”

Hij voegde er aan toe: “Overi-
gens kan de zuivere liefde tot God
veel beter beoefend worden in te-
genslagen dan in welzijn. Want om-
dat de beproeving op zich niets lie-
felijks heeft en slechts de hand van
God, die de beproeving zendt liefe-

In Tombolo

Tombolo is een kleine gemeen-
te van sobere en werkzame land-
bouwers. Er leefde een eerzame be-
volking met kinderrijke families,
een gezond en krachtig volk.

Hier lag het eerste arbeidster-
rein, dat in oktober 1858 de bis-
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lijk is, is het veel gemakkelijker,
door haar onmiddellijk tot de wil
van God te gaan en ons met zijn
welbehagen te verenigen als door
het welzijn. Dit laatste heeft op zich-
zelf veel verheugends, dat onze zin-
nen streelt en daardoor evenals Da-
lila ons verstand laat inslapen en
ons bedriegt. Want het brengt ons
ertoe, dat wij innerlijk beginnen, de
welvaart die ons door God gezon-
den wordet lief te hebben en ons af
te wenden van de liefde en dank-
baarheid, die wij God daarvoor
schuldig zijn. Daarbij komt nog, dat
het hij de tot Gods verheerlijking
aangewende welvaart toch altijd tot
een vermenging van ons belang
met de eer van God komt, waar-
door de liefde tot God minder zui-
ver en bijgevolg minder volmaakt
wordt.”

Paus s

Kapelaan van Tombolo
1835 - 1858

schop van Treviso aan Don Giusep-
pe Sarto aanwees.

Pastoor was er Don Antonio
Costantini, een rechtschapen pries-
ter met een gouden hart en een
goed verstand, reeds volleerd in de
praktijk van het leven. Van de eer-
ste ontmoeting af beschouwde de
pastoor zijn nieuwe kapelaan uit

Riése als een kostbaar geschenk dat
de bisschop hem gezonden had.

En na enige dagen verstonden
en begrepen zij elkaar volkomen,
zagen met hoogachting en cerbied
tegen elkaar op en hielden van el-
kaar. In gevoelens en verlangens
kwamen zij geheel overeen, hadden
zij dezelfde inzichten en beoogden
zij eenzelfde doel.

De eerste preken

Blij gestemd ging Don Giuseppe
dadelijk met alle kracht aan het
werk; hij vroeg zich niet af, of de
arbeid zwaar was of ondankbaar.

Heel vroeg stond hij 's morgens
op. Niet zelden luidde hij zelf de
Angelus om de koster in de vroegte
niet te storen. Aan het altaar was hij
een toonbeeld van vroomheid: na
een diepe buiging en een langzaam
geslagen groot kruistcken als vergat
hij de aarde, begon hij de H. Mis te
lezen die met innige godsvrucht ten
einde werd gebracht. Dan ging hij
de biechtstoel in, en wachtte daar
geduldig op personen die zich zou-
den melden voor het sacrament van
boetvaardigheid, bad zijn brevier en
trok zich daarna op zijn kamer te-
rug om te studeren en te schrijven.

Wat hij studeerde? De lleilige
Schrift, godgeleerdheid, kerkelijk
recht; en graag las hij in de boeken
van de een of andere Kerkvader of
Kerkleraar.

Wat hij schreef? Zijn preken, zijn
catechismusonderrichtingen, zijn
redevoeringen.

Maar voordat hij zijn preken
voor het volk hield, ging hij cerst
naar de pastoor, las hem zijn preek
voor en vroeg om opmerkingen als
ze nodig waren. En Don Giuseppe
luisterde dan nederig en gedwee
naar goede raad, verbeterde dank-
baar het geschrevene, voegde er
aan toe of schrapte volgens het wij-
zc oordeel van Don Costantini, wie
het zeer ter harte ging dat zijn jonge
kapelaan een voortreffelijk redenaar
zou worden.



Kapelaan Giuseppe Sarto op 23-jarige leeftijd

Op aanmoediging van de pas-
toor begon de kapelaan van Tom-
bolo langzamerhand ook in de na-
burige parochies op te treden. En
het duurde niet lang, of hij stond als
meeslepend predikant zo algemeen
bekend, dat verschillende doorpen
en plaatsen van het bisdom als om
strijd hem bij voorkomende gele-
genheden als predikant wilden zien
optreden,

Hoe preekte hij dan? Hij preekte
enkel het Evangelie en verklaarde
bovendien de H. Schrift op zeer
eenvoudige wijze. Maar hij sprak
met groot gemak en onderstreepte
ziin woorden met krachtige geba-
ren. Zijn gedachten waren klaar en
wel geordend en werden op helde-
re wijze ontwikkeld.

Hij sprak werkelijk heel goed,
had een sonore, welluidende stem
en droeg zijn rede voor met vuur.
Men voelde, dat een priester aan het

woord was die de
waarheden, door
hem verkondigd,
eerst lang voor Gods
aanschijn overwogen
had en zelf in prak-
tijk bracht; dat zijn in-
nerlijke overtuiging
aan zijn uiterlijk op-
treden beantwoord-
de. Hij preekte met
een gloed van over-
tuiging, die de toe-
hoorders aangreep
en meesleepte en
niet zelden in de
biechtstoel een gun-
stig eindresultaat be-
reikte.

Don Costantini
was er zo voldaan
over, dat hij eens,
schertsend, cen zijn
medewerker zei:

- Zo bevalt het
mij, Don Giuseppe,
maar het lijkt me
toch niet helemaal in
orde, dat de kape-
laan beter preekt dan
de pastoor!

Don Giuseppe glim-
lachte en ging ijverig
voort met studeren,
werken en bidden. Op
deze wijze zwoegend
voor God, heiligde hij
zichzelf en zijn werk en
kreeg steeds hogere
achting voor de heilige
plichten van zijn heer-
lijke priesterlijke bedie-
ning.

Voor het volk

Gesproten uit het
gewone volk, dat het
leven moeizaam slijt,
werd Don Sarto in de
ware zin van het woord
een priester voor het
volk.

leven

Voor het welzijn van het volk en
de redding van de zielen was hij
altijd in touw.

Overdag vond men hem dienst-
vaardig en behulpzaam overal waar
de plicht hem riep. “s Avonds gaf hij
onderricht in kerkzang en hield
school voor hen die niet konden le-
zen en schrijven. 's Nachts sliep hij
slechts vier uren. Het volk noemde
hem lachend: “Het perpetuum mo-
bile, de eecuwigdurende beweging”.

- Slaapt v maar vier uur? —
vroeg hem eens cen landbouwer. —
Dan bent u wel gelukkig, kapelaan;
omdat u nog leven en werken kunt,
wanneer wij doodop zijn van ver-
moeienis.

Hij slicp weinig. Waarom? Om-
dat hij studeren en bidden en wer-
ken wilde en het heil van de zielen
hem zo geweldig ter harte ging.

En om beter de neigingen en
strevingen en noden van de men-
sen te leren kennen, mengde hij
zich graag, met een innemende
vriendelijkheid die vertrouwen af-
dwong, tussen groepen van man-
nen en jongemannen. Hij luisterde
dan met belangstelling naar hun
meningen en redeneringen en hun
zorgen, of schertste lachend en

De agenda waarin kapelaan Sarto zijn
misintenties noteerde
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In het schijnsel van een olielamp schreef de kapelaan
dikwijis tot diep in de nacht an zijn preken, en
studeerde ijverig.

vriendschappelijk met hun mee. Zo
kon hij hen bemoedigen, aanspo-
ren of verbeteren, en had soms ook
gelegenheid verkeerde meningen
recht te zetten en te waarschuwen
VOOTr gevaren.

Hij verstond de
kunst van de heiligen!

Toen de gezond-
heid van de pastoor
achteruit ging kreeg
de jonge kapelaan het
gchele gewicht van de
parochie op zijn jonge
schouders. De bewo-
ners van Tolombo
stonden versteld over
het vele werk dat hij
verzette en vroegen
zich af hoe lang hij dat
kon uithouden. Ge-
lukkig had hij een ij-
zersterk gestel.

De bijzondere in-
komsten die Don Giu-
seppe verzamelde met
zijn preken in de
buurt, gingen allen terstond naar de
armen van de parochie. Zijn naas-
tenliefde kende grenzen noch maat.

De kapelaans uit de buurt, die
de priesterlijke geest en de grote zie-

lenijver van Don Sarto uitermate be-
waonderden, noemden hem plagend
“de Aartskapelaan”; en met een toe-
speling op die bijnaam maakten ze
zo nu en dan grappen met hem.

In de lente van 1866 kwam mon-
seigneur Luigi Marangoni, kanunnik
van Treviso, bij Don Costantini in
Tombolo op bezoek. In een ge-
sprek prees deze de bijzondere ta-
lenten van Don Sarto met als ge-
volg dat deze werd uitgenodigd om
in Treviso te komen preken. De
feestrede in de kathedraal van Tre-
viso slaagde uitstekend en was voor
de hisschop en de kanunniken een
verrassende openbaring. En tien
maanden later kreeg hij de benoe-
ming naar een van de grootste en
voornaamste parochies van het bis-
dom Treviso: hij werd aartspriester
van Salzano.

De opgang begon.

wordt vervolgd

RETRAITES

donderdag 20 maart t/m zondag 23 maart: Driedaagse retraite voor dames, in Antwerpen.
Inschrijvingen in de Prionj te Gerwen of in de Priorij te Antwerpen.

Overzicht van de retraites in de overige maanden van 2003:
Heren: maandag t/m zaterdag - 21 t/m 20 juli - Geestelijke Oeteningen v.d. H. Tgnatus

donderdag t/m zondag - 16 t/'m 19 oktober - Driedaagse retraite voor heren

Dames: maandag t/m zaterdag - 12 t'/m 17 mei - Geestelyke Ocfeningen v.d. H. Ignatius
maandag t'm zaterdag - 22 v'm 27 september - Geestehijke Octeningen v.d. H. lgnatius

Dames en Heren: maandag vmy/ zaterdag - 6 t'm 11 oktober - Mariale retraite

De viffdaagse retraites vangen aan op maandagmorgen om 11 uur en beginnen met een H. Mis;
sluiting op zaterdag om ca. 13.00 uur, na het middageten.

De driedaagse retraites beginnen op donderdagavond om 20.00 uur en eindigen op zondagmor-
gen na de Hoogmis van 10.00 uur.
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Nederland

Gerwen: St. Clemenskerk

Priorij St. Clemens, Heuvel 23,

5674 RR Nuenen

Tel: 040/283 45 05

Fax: 040/284 7117

zondag 11.30 uur gezongen H. Mis
ma./don. 18.30 uur;

din./woen./vrij. 7.15 uur; zat. 11.00 uur

Den Haag

Kapel O.L.V. van de Rozenkrans
Calandkade, tegenover nr.160, (keriboot)
2521 AA Den Haag. Tel: 070/389 65 60
zondag 10.30 uur Gezongen H. Mis.
Vrij. 19.00 uur; zat. 11.00 uur

Nijmegen

voor inlichtingen kunt u bellen in de
priorij in Gerwen

Tel: 040/283 45 o5 of

Tel: 024/323 01 90

Voor HH. Missen op feest- en week-
dagen, catechismus, geloofsuur, zieken-
communies en retraites:

contact opnemen met de priorij

St. Clemens, Gerwen.

Belgi€ en
Luxemburg

Brussel

Christus Koning Priorij
Eendrachtstraat 37, 1050 Brussel
Tel. 02/550 00 20; Fax 02/550 00 29
Door de week:

7.15 uur H. Mis

St. Jozefkerk

Frére - Orban Square, 1040 Brussel
Tel. 02/2303022.

Zon- en feestdagen: 8.00 en 10.00 uur
H. Mis. Door de week: 18.00 uur.

Antwerpen

Priorij van het Allerheiligste Sacrament
Hemelstraat 21, 2018 Antwerpen

Tel. 03 /229 01 80; Fax 03/229 0189
Zon- en feestdagen:

7.30UUr en 10.00 uur Hoogmis, 17.00
uur Sacramentslof.

Door de week:

18.30 uur H. Mis; aanbidding van 17.00
tot18.30 uur,

Gent

Sint-Amanduskapel, Kortrijksesteenweq
139, 9000 Gent; Tel. 03 /229 0180
Zon-en feestdagen 10.00 uur Hoogmis.

Namen

Saint-Aubain Kapel, Rue Delvaux 10,
5000 Namur; Tel. 02 /550 00 22

Zon- en feestdagen:

10.30 uur Gezongen H. Mis,

Door de week: woensdag en vrijdag
19.00 uur H. Mis (buiten de
schoolvacanties).

Quiévrain

Carmel du Sacré Coeur, 16, rue des Wag-
nons, 7380 Quiévrain Tel. 065/ 4579 22
Aalmoezenier: Tel. 065/ 45 81 65,
Huisnr. 20

Zondag 10.15 uur H. Mis.

Door de week 8.00 uur H. Mis.

Malmédy

O.L.Vrouwekapel, Remonval 45,
4950 Waimes; Tel. 080/ 67 86 77
1de zondag v.d. maand.

Uitgever:

Priesterbroederschap St. Pius X

Redoactie:

Pater J. Wegner
{verantwoordelijke uitgever)
M.L. Bastiaanse

Priorij St. Clemens

Heuvel 23, 5674 RR Nuenen.
e-mail: info@stpiusx.nl

Bankrekeningen:

giro  nr. 3990 790

bank nr. 68 67 70 595
Belgie: PCR 000 - 0022356 - 46
t.n.v. Stichting St. Jozef,
Heuvel 23, 5674 RR Nuenen.

Giften ter ondersteuning

Het Informatieblad wordt U op aan-
vraag gratis toegezonden. Uw giften
ter ondersteuning van ons werk zijn
zeer welkem: ze vormen de enige fi-
nanciele steun voor het apostolaat
van de Priesterbroederschap

St. Pius X.

Gebruik daarvoor a.u.b. de hierbij
ingesloten acceptgirokaart of over-
schrijvingsformulier.

Voor Belgié:

E.H. J. Verlinden

Priorij van het Allerheiligste
Sacrament

KB 406-2060911-5%

PCR 000-1664609-89
Priesterbroederschap H. Pius X,
Hemelstraat 21, 2018 Antwerpen

U vindt ons ook op internet:
www.stpiusx.nl

Bestellijst boeken,
cassettebandjes
en CD’s.

Yoor uw hestelling kunt u gebruik maken

- van onderstaande lijst. deze uitknippen en

opzenden naar : Stichting St Jozef, Heuvel
23, 5674 KR Nuenen.

- Bocken

S Over de Kerk

door A C. Eminerick € 453

(0 De H. Mis, een miskende schat

door I Leonardus van Porto
Mauritio € 1,80

O De zelfvernietiging van de

katholieke Kerk

door Fr. Jaak Vermeiren € 2,49

1 De Heilige Mis

door Pastoor Frans Rudrot € 3.36

O Sint Jan van het Kruis aan het woord

keuze uit zijn geschriften € 6,80
-0 De Martelaren van Goreum

door C.J. van Bliswik € 10,35
-3 De kunst van vallen en

opstadan € 058
-0 De droetheid van Christus tot

441 Zijin gevangenneming

€ 6,50

- O Belijdenissen, H. Augustinus
: € 10.00
. O Edward Poppe, bloemlezing
: € 15,93

. Postcode en plaats:...




Hoogmissen van de
zon- en feestdagen in het jaar

in de Oude Sint Clemsns te Gerwen

Prijs per bandje: € 3, 50

Geeft u a.u.b. duidelijk aan welke zon- of feestdag
u de cassette wilt ontvangen!

De droefheid van
& | i De droefheid Christus tot dan Zyn
) ) ol ‘ van Christus gevangenneming
" : 1oL aan Zijll Thomas More
: : ]
4 : SVATIOE T - Thomas More, Lord-kanselier
elken en B b
P Y ] neming I diepe, eenvoudige en mooie
=% . meditaties over het Lijden van
Medinaties die de de Heer kort voor zijn terecht-
a S S e e S g sonnis More sohied] sl;elling in 1535. Zonder enig
SR fi;-wt: ie Eanden boek te kunnen raadp[egen
gevangen zat volgde hij de vier evangelietek-
oo sten zoals hij ze uit zijn hoofd
- kende.
€ 6,50
Belijdenissen
~ H. Augustinus
In eigentijdse bewerking
De Belijdenissen van de heilige
Augustinus zijn waarschijnlijk het meest
bekende en boeiende autobiografisch
relaas in heel de christelijke traditie.
ledereen die oprecht zoekt naar de
waarheid en de zin van het leven, heeft e 3 )
affiniteit met Augustinus. ]JL “}dcnh\cn
€10,00 [
DE HEILIGE MIS De he:llge Mis b | ‘J
yYlerie van ons gelool L4 I ergraiise ewereisg
s M Mysterie van ons geloof

Overwegingen in woord en beeld
volgens pastoor Franz Rudrof

€3,36

1.S.5.N.: 0924-6762




