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Geachte lezers,

Einde maart verspreidde de Italiaanse
krant ‘Il Messagero’ het nicuws dat de pre-
fect van de Congregatie voor de Clerus, de
Columbiaanse curiekardinaal Dario Cas-
trillon Hoyos, op 24 mei in de Romeinse
basilick van Santa Maria Maggiore cen
pontificale Hoogmis in de tridentijnse ri-
tus zou opdragen. In dit kader zou hij de
excommunicatie van drie van de vier door
aartsbisschop Lefebvre voor de Priester-
broederschap St. Pius X gewijde bisschop-
pen opheffen.

Sommige kranten vermeldden slechts
dat paus Johannes Paulus Il een verdere
stap wil ondernemen tot definitieve verzoe-
ning met de aanhangers van de overleden
Franse aartsbisschop Lefebvre. Op RK
Nieuwsnet bijvoorbeeld was te lezen: “De
ambitie van paus Johannes-Paulus 1l om
nog tijdens zijn pontificaat het schisma met
de volgelingen van mgr. Marcel Lefebvre
ongedaan te maken, is geen geheim. Vol-
gens insiders beschouwt de paus de breuk
met de traditionalisten, die zich in 1988
voltrok, als een smet op zijn inmiddels 25
jaar durend pontificaat. Zowel ‘Il Message-
ro’ als de ‘Londen Times’ schrijven nu dat
het Vaticaan de excommunicatie van drie
van de vier traditionalistische bisschoppen
en volgelingen van Lefebvre, ongedaan zou
willen maken... Het bericht over een mo-
gelijke verzoening wekt verwondering,
omdat de paus in zijn recente encycliek ook
pleitte voor verdere stappen in de richting
van de oecumene. Naast de kritiek op de
“teloorgang” van de liturgie sinds Vatica-
num II hebben de traditionalisten veel kri-
tick op de oecumenische initiatieven van
het Vaticaan. Deze kranten echter lieten
niet na aan te merken dat een officiéle be-

vestiging vanuit het Vaticaan er momenteel niet was. Andere
kranten namen de gelegenheid om hun kantjes te vullen met
speculaties. Ze sloegen geen acht op het kort persbericht uitge-
vaardigd door mgr Fellay, algemeen overste van de priester-
broederschap. Die verklaarde op 22 april in een persbericht: “I
Messagero heeft het nieuws verspreid van ecn zogenaamde ver-
zoening van drie bisschoppen van de Priesterbroederschap St.
Pius X met Rome. Deze zou aangekondigd moeten worden bjj
gelegenheid van het celebreren van de H. Mis volgens de tri-
dentijnse ritus door Z.E. kardinaal Hoyos op 24 mei a.s. in de
basiliek van Santa Maria Maggiore te Rome.

Mgr. Bernard Fellay, algemeen Overste van de Priesterbroe-
derschap Sc. Pius X, is niet op de hoogte van een dergelijk ver-
haal en geeft de verzekering dar niet slechts drie, maar alle vier
de bisschoppen van de Priesterbroederschap St. Pius X het zeer
eens zijn in hun onveranderde houding voor de verdediging
van de katholieke Traditie in de lijn van Z.E. Mgr. Marcel Le-
febvre.” Dit is beslist een persbericht dat zich niet leent voor
spectaculaire artikelen. Het bevestigt de onveranderde positie
van de priesterbroederschap en beklemtoont de bestaande een-
heid. De vier bisschoppen willen niet afwijken van de weg die
door mgr. Lefebvre is ingeslagen.

De Duitse krant ‘Die Tagespost’ - en vervolgens ook ande-
re kranten - dacht toch meer te weten over verdeeldheid bin-
nen de Priesterbroederschap St. Pius X. Ze kopte niettegen-
staande het persbericht van de algemeen overste op 26 april:
“Splijters gespleten, Lefebvristen verdeeld inzake Romeinse
genade”. Voor de ‘Deutsche Tagespost’ lag de, de algemene aan-
dacht trekkende, conclusie voor de hand: “De bruuske
woordkeuze waarmee de schismaticke Priesterbroederschap St.
Pius X berichten in de media ontkende, is uitdrukking van
gerechtvaardigde nervositeit,” want de “aan de voorconciliaire
traditic hechtende priesterbroederschap staat voor een scheu-
ring.” Feiten die deze voorbarige gevolgtrekking zouden kun-
nen steunen worden niet gegeven. Nog nadat de algemeen
overste in zijn persbericht meldde niet op de hoogte te zijn van
de komende gebeurtenissen volhardt de krant tegen beter we-
ten in. En war als bewijs door moet dienen - “Feir is, dat lei-
dende vertegenwoordigers van de Piusbroederschap voorne-
mens zijn aan de in de oude Romeinse ritus gecelebreerde ere-
dienst op 24 mei deel te nemen” - is wederom niet meer dan
cen loze kreet. Veronderstellingen, insinuaties, ongefundeerde
beweringen en halve waarheden kenmerken het hele artikel en
doen de indruk rijzen dat de priesterbroederschap voor het
ontploffen staat. Bij nader toezien stort echter de hele redena-
tie in als een kaartenhuis. Volgens de krant bereiden “centrale
figuren van de Piusbroederschap, onathankelijk van elkaar,
sinds maanden hun terugkeer in de gemeenschap van de Kerk
voor. Onder hen is ook pater Aulagnier, sinds jaren districts-
overste van Frankrijk. In Betlijn is bovendien de oprichting
aanstaande van een priestergemeenschap voor traditioneel ge-
zinde priesters en seminaristen, naar het voorbeeld van het ora-



torium van de H. Filippus Neri.” De Deutsche Tagespost heeft
echter — om niet meer te zeggen — haar recherches niet goed
gedaan. Waarom worden aan de lezer onnauwkeurigheden als
preciese waarheid aangeboden. Pater Aulagnier is niet districts-
overste van Frankrijk. Al zeven jaar niet meer. Hij heeft in die
zeven jaren al verschillende andere taken waargenomen en
werkt op dit moment in een huis van de priesterbroederschap
in Canada. Voor wat pater Aulagnier betreft is alleen waar, dat
hij niet in alles het standpunt deelt van de algemeen overste.
En de priester die in Berlijn een priestergemeenschap wil op-
richten was nooit lid van de priesterbroederschap. Hij werkte
enkele jaren samen met de priesterbroederschap in Duitsland.
In het kader van die samenwerking verzorgde hij het aposto-
laat van de gemeenschap van gelovigen in Berlijn. Tot op he-
den is hij echter priester van het bisdom Aken.

Verder tekenen de kranten een aardig zwart — wit beeld van
de beide onderhandelende partijen. Aan de ene kant de pries-
terbroederschap die “geen verzoening met Rome zoekt” en die
voorwaarden stelr alvorens een overeenkomst tot stand kan
komen. Aan de andere kanc “de ambitie van paus Johannes-
Paulus II om nog tijdens zijn pontificaat het schisma met de
volgelingen van mgr. Marcel Lefebvre ongedaan te maken”.
Hier de open denkende “kardinaal Castrillon Hoyos, die, naar
het zich laat aanzien een voorbeeldige ‘Romeinse’ oplossing
nastreeft, waarbij theologische strijdvragen allereerst buiten
beschouwing moeten worden gelaten om een genereuze juridi-
sche oplossing te begunstigen.” Daar de geborneerde vertegen-
woordigers binnen de priesterbroederschap die “een zuivering
van alle theologische afwijkingen en bijgevolg een zeer ‘Duitse’
manier van handelen nastreven.” Logisch dat de onderhande-
lingen moesten stagneren en dat er volgens de krant niet te
denken valt aan een integratie van de Priesterbroederschap St.
Pius X. Des te meer als er “enkele vooraanstaande vertegen-
woordigers van de broederschap, zoals de Engelse bisschop Ri-
chard Williamson, de excommunicatie niet als misstand erva-
ren en daarom niet de ernstige wil koesteren de afscheiding te
overwinnen.”

Over de fundamentele problemen en strijdvragen wordt,
ook in de kranten, hoe langer hoe minder gesproken. De pries-
terbroederschap heeft hevige kritick op de veranderingen in
het geloof sinds het Tweede Vaticaans Concilie. Deze hebben
een ongekende neergang in de katholieke Kerk teweeg hebben
gebracht, die alleen al de schadelijkheid van deze veranderin-
gen bewijst. Hoe langer hoe meer heeft de priesterbroederschap
in studies de afwijking van de geloofsleer aangewezen, en op-
geroepen tot een cerlijke discussic en tot een terugkeer tot de
fundamenten van het geloof. De hele wereld is getuige van de
achteruitgang van Kerk en geloof in de laatste tientallen jaren.
De geschilpunten zijn in Rome ten overvloede bekend. Maar
er wordt geen prijs gesteld op deze discussie. Men wil volgens
de ‘Deutsche Tagespost’ voorkeur geven aan de “Romeinse”
manier om het probleem ‘priesterbroederschap’ op te lossen.

“Van de oorspronkelijke bedocling de Piusbroederschap zo
mogelijk in haar geheel te herintegreren heeft men in Rome
waarschijnlijk atgezien. Overwogen wordt in het Vaticaan ech-
ter, door een cenzijdige akee van gratie de grond onder de voe-
ten van de sedevacantisten weg te slaan. Mogelijk zou bijvoor-
beeld zijn de gegxcommuniceerde bisschoppen, priesters en
diakens zonder meer amnestie te verlenen naar aanleiding van
het 25-jarig troonjubileum van de paus. Als akce van gratie van
boven, en niet als voorwerp van onderhandelingen tussen ge-
lijkgerechtigden, zou zij geen “ondertekening” van een over-
cenkomst nodig hebben. De Piusbroederschap zou zich aan
een dergelijke omhelzing maar moeilijk kunnen onttrekken.”

Daarbij verliest men geheel en al uit het oog dat de enige
bestaansreden van de priesterbroederschap de crisis van de Kerk
is. Ze is ontstaan om het overgeleverde geloof te bewaren en
voortbestaan te geven aan de Kerk van altijd. Door dit geloof
te beleven wil zij een teken des tijds zijn van de altijddurende
vruchtbaarheid van de onverkorte leer. Wanneer mgr. Tissier
de Mallerais zegt dat de priesterbroederschap niet vertwijfeld
op zock is naar een hereniging met Rome dan is dat in het
zekere weten van het voortbestaan van de traditie. Die groeit
steeds verder, heeft niets aan aantrekkingskracht ingeboet, richt
overal kapellen en gemeenschappen op, telt vele jonge families
met kinderen onder haar gelovigen, start scholen op, onder-
houdt seminaries, wijdt ieder jaar jonge mannen tot priesters. ..

De pers mag daar dan wel tegen schrijven en het voor som-
mige zielen moeilijk maken om de stap naar de ‘traditie’ te
nemen, dee tijd zal uitwijzen met hoeveel recht men aan het
overgeleverde geloof mag vasthouden.

Pater Jirgen Wegner
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“Onze onderhandelingen met het Vaticaan gaan door. ”

Wij tonen openheid
over onze gedragslijn

Interview met mgr. Bernard Fellay door Andrea Tornielli

Informatieblad Nr. 185

Interview met mgr. Fellay

Tekenen van dialoog tussen de traditionalisten en de
Heilige Stoel. Op 24 mei zal kardinaal Castrillon in Rome
celebreren overeenkomstig de oude ritus.

Bij de foto:
Mgr. Bernard Fellay bij het uitgaan na
de bisschopswijding in 1988 te Ecéne.

Bernard Fellay is een vriendelijk en
gedistingeerd prelaat, die resideert in
Menzingen, Zwitserland, en vaak rond de
wereld reist om de verschillende traditio-
nalistische communiteiten te bezoeken.

Door mgr. Lefebvre in 1988 tegelijk
met drie andere priesters tot bisschop ge-
wijd zonder de toestemming van het Va-
ticaan, werd hij in juli van dat jaar geéx-
communiceerd. Hij staat aan het hoofd
van de Priesterbroederschap St. Pius X,
die vertegenwoordigd is in verschillende
landen van de wereld, en die de volgelin-
gen van deze traditionalistische bisschop
omvat, die de naconciliaire hervormingen
nict wilde aanvaarden.

[n dit interview resumeert mgr. Fel-
lay de situatie van de onderhandelingen
van de Lefebvristen met het Vaticaan. En
hij spreekt een positief oordeel uit over
de laatste encycliek van Johannes Paulus
I1, gewijd aan de Eucharistie.

Andrea Tornielli: Een krant schreef
een dezer dagen dat op 24 mei as. uw
verzoening met de Heilige Stoel zou wor-
den aangekondigd. Is dat waar?

Mgr. Fellay: “Aan dat nieuws ont-
breeke elke grond. Ofliever: ik ben er niet



van op de hoogte gesteld. En ik ben de
overste van de Priesterbroederschap, ik
moet vaststellen dat het vals 1s...”

AT Is er enig vooruitzicht op een
overeenkomst?

Mgr. E: “De onderhandelingen gaan
voort; zij zijn niet voorbij. Zij vorderen
voorzichtig aan beide kanten. Tk zie voor
het ogenblik niet de mogelijkheid van een
onmiddellijke overeenkomst. We hebben
cen langzaam proces nodig. Maar we ver-
trouwen op God, die de plannen van
mensen kan veranderen. We geloven in
de Kerk; we geloven in de Heilige Geest,
die kan laten gebeuren wat we vandaag
niet kunnen voorzien.”

A.T: Hebt u de encycliek van Johan-
nes Paulus [T over de Eucharistie gelezen?

Megr. E: “Ja”

AT Wat is uw oordeel?

Mgr. E: “Ik ben zeer blij met het feit
dat in dit document essentigle waarheden
over de Eucharistie bevestigd worden, dic
tegenwoordige dikwijls ter discussie ge-
steld worden.

Mijn oordeel is zeer positief; deze en-
cycliek was nodig. Hij bevestigde weer de
waarde van de Mis als offer, zelfs al con-
stateer ik dat het ontbreekt aan de cen of
andere verder gaande opheldering die be-
slissend geweest zou zijn, zoals bijvoor-
beeld het vermelden dat het Misoffer
wordt opgedragen als genoegdoening
voor onze zonden. In ieder geval, ik her-
haal, mijn oordeel is positief: laat ons ho-
pen dat hij krachedadig en volledig uit-

gevoerd zal worden.”

AT.: Op 24 mei zal kardinaal Cas-
trillon Hoyos een Mis opdragen in de
basiliek van Maria de Meerdere in Rome,
volgens de oude ritus. Hoe hebr u dic
nieuws opgenomen?

Mgr. E: “Her is ook een positief sig-
naal: de Heilige Stoel toont ons welwil-
lendheid.

Dit celebreren betekent dat het op-
dragen van de Mis volgens de tridendijn-
se ritus geen probleem vormt. Het is een
bemoedigend teken, en die zijn noodza-
kelijk voor het afnemen van het verzet

van de progressisten tegen de Mis van

Pius V.7

A.T.: U bent de ritus van voor het
concilie blijven volgen. Bent u van me-
ning dat de nieuwe Mis ongeldig is?

Mgr. E: “Nee. Wij hebben altijd ge-
zegd, dat de Mis van Paulus VI geldig is
als de regels die in het missaal voorzien
zijn, gerespecteerd worden. We moeten
helaas zeggen dat deze regels bij veel gele-
genheden niet gerespecteerd worden, en
in zo'n geval kan het tot ongeldigheid
komen. Ik zal u een voorbecld geven:

Als een priester voor de consecratie in
plaats van de tarwehostie, een hostie ge-
bruikt die is gemaakt van rijst of een bis-
cuit, dan maake dat de Mis ongeldig. Fr
zijn veel misbruiken in de hele wereld. In
ieder geval hebben wij nooit gezegd dat
de Mis van Paulus VI ongeldig was en
haar evenming gedefineerd als ‘ketters’.
Echter, wij beschouwen haar als schade-
lijk en gevaarlijk voor het geloof, omdat
zij al wat in de Mis gezegd zou moeten
worden niet duidelijk ot uitdrukking
brengt.”

A.T.: Ts het waar dat u voorwaarden
stelt om tot een verzoening met het Vati-
caan te komen?

Mgr. E: “Dit is niet nog niet de tijd
om over voorwaarden voor de onderhan-
delingen te spreken. Wij beschouwen be-
paalde condities als fasen die noodzake-
lijk zijn om voort te gaan met de dialoog
en de onderhandeling. Wij vragen om
een verklaring die bevestigt dat de oude
ritus nooit is afgeschaft. En we vragen dat
het excommunicatiedecreet, dat uitge-
vaardigd is na de bisschopswijdingen
door mgr. Lefebvre in 1988, ingetrokken
worde.”

A.T.: Neemt u me niet kwalijk, maar
)
de excommunicatie zal ingetrokken wor-
den wanneer de overeenstemming bereike
g
is...

Mgr. E: “Wij menen dat het tevoren
gedaan zou moeten worden. We nemen
een voorbeeld aan wat de paus schreef in
de encycliek over het oecumenisme “Ut

Y
unum sint”, gepubliceerd in 1995. In
deze tekst herinnert de paus eraan dat zijn
J

voorganger Paulus VI de excommunica-
ties van het verleden introk door ‘de lief-
de-dialoog te hernicuwen met de Kerken
die in gemeenschap zijn met de patriarch
van Constantinopel.” Wij zouden willen
dat hetzelfde criterium toegepast zou
worden op ons als op de orthodoxen.”

A.T.: Betekent het verklaren dat de
oude ritus van voor het concilie nooit is
atgeschaft, verruiming van het gebruik
van het oude missaal?

Mgr. E: “Men kan deze conclusie
trekken. Wij vragen dat het verbod, dat
wij als onrechtvaardig beschouwen, tegen
het gebruik van de eeuwenoude ricus van
de Kerk die nooit is afgeschaft, wordt
opgeheven. Kardinaal Alfons Stickler
maakte bekend dat de paus in 1986 een
commissie had ingesteld van negen kar-
dinalen om hun te vragen vast te stellen
of de Mis van Pius V was afgeschaft of
niet. Acht van de negen kardinalen ant-
woordden dat zij nooit was atgeschaft.
Wij zijn daarom niet de enigen die eraan
vasthouden!”

AT.: Wil de paus volgens u de wond
die geslagen is met het mini-schisma van
1988, genezen?

Mgr. E: “Ik ben er van overtuigd dat
de Heilige Vader, voor wie wij blijven bid-
den in al onze Missen, oprecht een over-
cenkomst wil bereiken. Wij wensen dat
het een eerlijke overeenkomst zou zijn,
zonder mogelijkheid tor wederzijds mis-
verstand, door goede afsrpaken te maken
over de hetelenis van de woorden.

En het is juist daarom dat we her no-
dig achten door de fasen te gaan, waar-
van ik tegen u sprak.”

A.T.: Bent u zich bewust van het feit
dat er binnen de Romeinse Curie en de
episcopaten van sommige landen prela-
ten zijn, die absoluur tegen uw terugkeer
tot de volledige gemeenschap mer Rome
zijn?

Mgr. E: “Tk ben me daar goed van
bewust. Wat voor ons beslissend is, dat is
in Rome de voortzetting te zien van het
bevorderen van het geloof van altijd, wat
de Kerk altijd deed. De encycliek over de
Eucharistie is daar een voorbeeld van.”

Interview met mgr. Fellay Informatieblad Nr. 185
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Sacramentsdag

Beminde Gelovigen,

Het Sacramentsfeest is een door en
door katholiek feest, als men dat zo kan
zeggen, als niet alle feesten van de heilige
Kerk in zekere zin door en door katho-
liek genoemd kunnen worden. In ieder
geval druke dit feest het katholicke ge-
loof op speciale, unicke wijze uit en doet
ons bovendien in zijn plechtigheden het
karakteristicke van het kacholicke leven
gewaar worden, de verbondenheid van
natuur en genade, van sacrament en alle-
daagsheid. Daarom is het feest van Sa-
cramentsdag — “Herrgottstag” zoals men
het in het Duits zo treffend zegt — voor
ons, in deze nieuw-heidense tijd, zo be-
langrijk geworden. Wij moeten immers
sinds jaren aanzien hoc het katholicke
leven meer en meer uit het openbare le-
ven wordt verdrongen en katholicken tot
een minderheid in de staat afzinken. Hoe
meer katholicken echter in de catacom-
ben teruggedrongen worden cn bijgevolg
nog slechts cen buitenstaandersplaats in
de maatschappij kunnen innemen, des te

6 ‘ Informatiebtad Nr. 185 Sacramentsdag

belangrijker wordt het voor ieder van
ons, heel persoonlijk rekenschap af te leg-
gen over wat men onze Heer in deze we-
reld nog als eigendom toekent. Ook is
ieder van ons in de praktijk van het leven
in het uiterste gevaar Christus te degra-
deren tot Heer van slechts kerk en sacris-
tie. Maar neen! Dat mag niet gebeuren!
Christus is Heer over alles! Hij is ook de
Heer van de staat, van de economie, van
de arbeid; Hij is de Heer van de straten
en van de huizen, de Heer van de velden,
de weiden en de wouden. Hij is als
Schepper van deze wereld de Albeheer-
ser, die door iedereen gediend moet wor-
den.

Her Sacramentsfeest roept ons, door
ons deel te laten nemen aan de processie
van onze Heer en God door zijn wereld,
deze waarheid van zijn universele aan-
spraak op de heerschappij in herinnering.

Als wij Christus na de Hoogmis naar
buiten dragen, de wereld in, dan is dat
onzerzijds allereerst een belijdenis van

ons eigen, katholieke geloof. Wij dragen

de witte Hostie uit onze kerk door stra-
ten en stegen en wijngaarden om Hem
aan de wereld te tonen. Met deze proces-
sic tonen en belijden wij: wij geloven wat
wij niet kunnen zien — wij geloven: ver-
borgen onder de gedaante van brood is
de Godmens tegenwoordig. Wij geloven
dat, omdat Jezus Christus, de Zoon van
God het ons zo gezegd heeft. De verheer-
lijkee Jezus Christus, die in de hemel aan
de rechterzijde van de Vader troont en
die komen zal in heerlijkheid om leven-
den en doden te oordelen, is onder de
gedaante van de witte Hostie onder ons
tegenwoordig. Dat geloven wij van gan-
ser harte, dat geloven wij met grote dank
en grote innerlijke vreugde. Wij weten
het heel zcker; Jezus is altijd bij ons, om-
dat wij Hem zo hard nodig hebben.
Daarom zijn wij ook vol vreugde wan-
neer wij naar de witte Hostie kijken. Wij
mogen bij Jezus zijn; wat willen we nog
meer? Uit liefde heett Hij zich tot gevan-
gene van onze tabernakels gemaake —
daarom willen ook wij ons gevangen la-
ten nemen door deze Gevangene en zijn



goddelijke liefde. Hoe schoon is het toch
katholiek te zijn! Hoe mooi is het aan het
geheimenis van de kleine witte Hosde te
mogen geloven!

Sacramentsdag is echter nog meer
dan een feest van de katholieke Kerk; het
is als zodanig tegelijk de gelegenheid in
de openbaarheid een geldig getuigenis af
te leggen van ons Heilig Geloof, een ge-
tuigenis voor onze Heer en zijn Kerk.

Allen die buiten aan de altaren en de
bloementapijten hebben gewerke, doen
dit immers niet voor zichzelf, maar ver-
heerlijken daarmee onze God en zijn te-
genwoordigheid in het Allerheiligst Sa-
crament des Altaars. Uit dankbaarheid
en liefde tegenover hun Heer en God
hebben zij zich al deze moeite van het
werk getroost en deze wereld cen weinig
voor onze God opgesierd.

Nog maar veertig jaar geleden was dic
getuigenis voor de Eucharistische Heer in
de katholicke Kerk veel groter, veel over-
tuigender, veel duidelijker. Sinds de Kerk
echter in deze vreselijke crisis terecht-
lewam, wordt ook haar getuigenis meer
en meer dienovereenkomstig. De moder-
ne Kerk wil dit geloof niec meer belijden,
want zij wil niet meer anders zijn dan de
anderen. Zij wil lijken op de verschillen-
de andere godsdiensten en confessies; zij
wil met de moderne wereld meegaan, zij
wil daarom liberaal-oecumenisch zijn.
Om deze reden wil zij ook God in het
tabernakel niet meer — ze heeft immers
reeds lang de tabernakels in de hoeken
en zijkanten van de kerkgebouwen ver-
stopt. De moderne Kerk wil een god dic
bij iedereen past, maar deze god heeft één
groot nadeel: hij bestaat niet. Deze god is
alleen maar een hersenspinsel van de mo-
dernisten en hun nieuwe Kerk.

U hebt het misschien ook hier of daar
gelezen: oecumenische Pinksterviering in
deze of gene gemeente. Hier worde de H.
Geest in de zin van deze moderne Kerk
voor het karretje van een oecumenisch
Pinksteren gespannen. Maar het is na-
tuurlijk niet meer de Heilige Geest, dic
een dergelijk doen leidt; het is een heel
andere geest, de geest van de niet-meer-
ware-Kerk-Gods, cen on-geest, cen geest
van verraad, van verloochening van onzc

Heer. Een oecumenisch Sacramentsfeest
is ook vandaag maar moeilijk uitvoer-
baar. Daarvoor zou men zo goed en zo
kwaad als het ging de monstrans moeten
verstoppen, in de sacristic achterlaten,
maar dan zou het geen Sacramentsfeest
meer ziji. Dat zou dan toch te zeer op
moeten vallen, zou men zo denken. Ei-
genlijk, als de modernisten eerlijk zou-
den zijn, zouden zij dit feest in naam van
de nicuwe Mis, van het nieuwe geloof en
van de handcommunie al lang moeten
hebben afschaffen. Maar blijbaar heeft
men daartoe de moed nog niet gehad, de
basis is zeker nog aliijd niet helemaal rijp
voor deze diepgrijpende operatie in de re-
ligieuze gebruiken, want geloof kan men
het al niet meer noemen. De modernis-
ten weten het heel goed: zo lang Johan-
nes Paulus 11 zijn Mis-festivals viert is
deze moderne Kerk nog steeds op de goe-
de weg — van ons uit gezien op de slechte
weg van het verderf.

Neen, wij willen geen verstoppertje
spelen met ons geloof in de Eucharis-
tische God. Wij willen dit geloof hardop
belijden en wij willen getuigenis afleggen
voor de God van onze tabernakels, voor
de God van de witte Hostie. En wij we-
ten dat wij dat schuldig zijn aan onze
Heer! Dankbaar voor de uitverkiezing in
genade voor dit geloof willen wij vandaag
in diepe cerbied en vreugde met dit ge-
loof naar buiten, de wereld in trekken.
De wereld moet Hem tenminste eenmaal
per jaar zien, eenmaal zijn God voor ogen
hebben.

Maar, men wordt er bijna onzeker
van. In deze wereld? Moet men niet lang-
zaam aan bang zijn om met het Allerhei-
ligste in deze wereld uit te trekken? Deze
wereld, die godslasteringen van de ergste
soort “kunst” noemt en het dagelijks
zonder enig bedenksel toelaat dat men
onze Heer belastert en zijn allerheiligste
Mocder door hetslijk haalé Deze wereld
die handenklappend zijn bijval betuigt
met zulke primitieve blasfemie? Moet
men niet langzaam aan bang zijn? Waar-
toe is deze wereld intussen niet allemaal
in staat?

Maar zelfs een waanzinsdaad zoals in
Erfure (een scholier schoot hier nog niet
lang geleden cen aantal leraren en mede-

scholieren dood) brengt de mensen niet
meer tot bezinning.

Dragen wij onze Heer niet uit in een
wereld die Hem zelf vreemd geworden
is, zelfs vijandig tegenover Hem staac? En
dit moet dan toch zijn wereld zijn? Hoe
onze Heer dit alles ziet? Hoe zal het er
uitzien voor zijn goddelijke ogen in de
wereld waaraan wij Hem willen tonen?

Het is waar. God heeft de wereld aan
de mensen gegeven, opdat hij er in wone,
werke, leve en de wereld vorm zou ge-
ven.

Maar de mens kan in zijn vrijheid
deze wereld ofwel tot wereld Gods na-
bouwen, maar ook mismaken, deze doen
verkeren in een antichristelijke, godvij-
andige wereld, een antichristelijke, god-
vijandige maatschappij. Hoe zou God
deze wereld in werkelijkheid zien? Hoe
zal de God van onze witte Hostle, die wij
straks in processie naar buiten willen dra-
gen, eens deze wereld oordelen?

Er is voor ons een kleine troost. Wij
hebben Hem tenminste een klein we-
reldje bereid dat helemaal zijn eigendom
moet zijn. Onze vier met bloemen gesier-
de altaren en de bloementapijten met
hun hele tooi zijn deze kleine wereld. En
tot deze kleine wereld willen wij ook zelf
behoren, ieder van ons, hier aanwezig,
Wij moeten zijn eigendom zijn — dnze
ziel, Zijn kleine wereld. Ja, onze ziel moet
God vreugde bereiden op deze Sacra-
mentsdag. Onze ziel moet tenminste
deze kleine wereld zijn, die helemaal voor
God 1s. Laat u de Heer in uw wereld ko-
men. Laten wij Hem door ons land laten
schrijden en laten wij onszelf door Hem
laten zegenen. Dat is zo wonderbaarlijk,
door God gezegend te worden. Dan
krijgt men weer genoeg kracht en moed
voor het alledaagse leven onder de men-
sen, die zo weinig van God willen weten.

Wat willen wij eigenlijk nog meer,
wij, gezegenden van de hemelse Vader?
Laten wij onze Heer prijzen, zing dank-
en vreugdeliederen voor Hem tijdens de
processie. Daarvoor vieren wij dit feest!

Amen,

P Hermann Weinzier!
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aten we zeggen, dat het mar-

xisme ‘een materialistische

transpositic van Hegel is.
We bedoelen daarmee dat het zich stelt
tegenover het idealisme (en een werke-
lijke omkering van de leer van Hegel te-
weeg brengt). Het maakt van de idecén
een eenvoudig product van de ontwik-
keling van de materiéle krachten in de
menselijke geest. Zo worden ‘de mate-
riéle krachten de werkelijke geschiede-
nis makende krache’. Her Idee, dat voor
Hegel alles was, is voor Marx niets als
het niet het product is van een geest die
zelf weer voortkomt uit materiéle ver-
mogens®: daardoor is het materialisme
compleet. Maar dit materialisme be-
houdt het absolute evolutionisme van
Hegel. Er is geen enkele realiteit die is,
blijft of duurt. Er zijn slechts materiéle
krachten in voortdurende strijd en dus
in voortdurende tegenspraak. De actie
en het conflict, veroorzakers van voort-
durende veranderingen, maken van de
geschiedents die er de vruche van is een
onafgebroken evolutic in de tegenspraak
en de strijd. Dit materialisme is dus een
historisch materialisme. Een materialis-
me waarvoor niets anders bestaar dan de
geschiedenis. Dezc is zelf slechts cen on-
ophoudelijke verandering, voortge-
bracht door de materialistische krachten
in doorlopende strijd. En het is ook een
dialectisch materialisme, omdart de his-
torische evolutie veroorzaakt wordt door
een ritme van tegenstellingen die veran-
deringen voortbrengen. Het ritme
wordt gevormd door these, antithese en
synthese zoals bij Hegel; er is voor Marx
dus geen enkele waarheid die een ja of
nee verdient, waar het zin zou hebben
deze te bevestigen. Maar ja en nee, roe-
pen elkaar op en vermengen zich in de
tegenspraak, die het principe is van alle
verandering. De evolutie ontkent mor-
gen wat men vandaag bevestigt, alleen

de tegenspraak is koningin en er is geen
waarheid te bevestigen.

Men vergist zich ontzettend wan-
neer men aan het woord “materialisme”
zijn meest gangbare betekenis geeft om
die toe te passen op het marxisme. Marx
heeft zijn filosofie gedefinicerd als een
“historisch” of “dialectisch” marerialis-
me. De meeste van onze tijdgenoten
kennen Hegel niet. Ze weten niet wat
“historisch” of “dialectisch” wil zeggen
en laten deze woorden daarom achrer-
wege. Omdat zij zich allemaal het woord
“materialisme” herinneren, beschouwen
zij het marxisme als een gewoon materi-
alisme. Gewoonlijk noemt men materi-
alisme de filosofie die de materie als eni-
ge realiteit beschouwt. Maar dat mareri-
alisme erkent een realiteit, die van de
materie, een materie die bestaat en blijft,
en die de substantie is waarvan alle din-
gen gemaake zijn. Het erkent dus een
waarheid, de waarheid die de realiteit
van de materie bevestigt en alles uitlegt
alleen door de materie. Marx heeft
slechts sarcastische opmerkingen voor
dit marerialisme, dac hij kwalificeert als
“contemplaticf” of “dogmatisch” (con-
templatief omdat het de materie be-
schouwt als een realiteit of een object dat
gekend kan worden, dogmatisch door
de erkenning van de realiteit van de
materie) materialisme, Hij stelt het te-
genover zijn eigen “historische” of “dia-
lectische” materialisme. Voor Marx is er
geen enkele realiteit die bestaac en blijft.
Er zijn slechts materiéle krachten waar-
van de voortdurend veranderende wer-
king niets laat bestaan”. Niet de marerie,
maar het onophoudelijke conflict van
materiéle krachten in werking, vormt
het fundament van zijn filosofie. Wij
herinneren ons dat iemand, die wilde
uideggen dat her marxisme het meest
volkomen materialisme is dac er kan be-
staan, en het marxisme definieerde als

“de filosofie die van de materie het abso-
lute maake”. Men kan onmogelijk een
vollediger onbegrip van het marxisme
tonen. Want het voornaamste principe
van het marxisme is juist dat er totaal
niets absoluuts bestaat, niets waarvan
men kan uitgaan dac het een bestaan
heeft dat voldoende heeft aan zichzelf en
daarom Dblijft bestaan. De tegenoverge-
stelde krachten zijn permanent in ge-
vecht en laten nooit iets bestaan of
voortduren?®,

et geestelijke heeft voor

Marx niet méér bestaan

dan de materie zelf: het is
het product van materiéle krachten.
Maar het kan een doeltreffend instru-
ment zijn van het optreden van mate-
riéle krachten aan het werk in de ge-
schiedenis. De marxisten zullen — om-
reden van de natuur van hun materialis-
me - niet bang zijn zonodig een spiri-
tualistische taal te gebruiken om de his-
torische werking van ideeén of andere
spirituele krachten (bijvoorbeeld more-
le of religieuze) te bevorderen. Ze be-
schouwen deze als doeltreffende mid-
delen voor het optreden van materiéle
krachten die werkzaam zijn en strijden
door de menselijke hersens heen. Doc-
trines, ideaal, gewoonten, zeden, gods-
dienst, dat is allemaal slechts het pro-
duct van de materiéle krachren en hert
inscrument van hun optreden. Het in-
dividu heeft niet meer ¢igen bestaan: het
is slechts een radertje in het immense
conflict van de materiéle krachten die de
geschiedenis vorm geven.

Wat zullen de plaats en de bestem-
ming van de mens zijn in een dergelijke
opvatting? De mens behoeft geen waar-
heid meer te kennen. Er is geen enkele
bestaande of stabiele realiteit die voor-
werp van kennis kan zijn, zelfs de mate-

Het communisme kennen
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rie niet, zoals in het contemplatieve of
dogmatische materialisme’. Elk waar-
heidsonderzock, iedere bevestiging van
leerstellingen, iedere contemplatieve
houding wordr meedogenloos verwor-
pen. Er blijft slechts over te handelen,
zich te realiseren door de daad, door
zichzelf te verwezenlijken in de strijd en
het conflict, veranderende kracht uit te
oefenen die vorm geeft aan de voortdu-
rende evolutie van de geschiedenis. Er is
slechts bestaan in de daad en in de ma-
teriéle actie. Men bestaat slechts door te
handelen en zichzelf voortdurend te ver-
anderen  door zijn cigen daad. “Voor
Marx is de mens niets anders dan de
matceriéle actie die hij uitoefent.” Hij
heeft geen andere realiteit dan de mate-
riéle actie die hij uitoefent. We hebben
daar zelfs het wezen van het marxisme
dar een filosofie is van de zuivere mate-
riéle actie (zoals de Hitler-leer een tota-
litarisme van de vitale expansie is). Hier-
uit volgt dat ‘voor het marxisme de mens
des te meer zal bestaan en des te meer
mens zal zijn naar mate hij een krachrti-
ger materiéle actie uitoefent, en wij zul-
len zien dat heel het marxisme daarbin-
nen wordt samengevat.

Door zijn materiéle actie maake de
mens geschiedenis, zodat heel de men-
selijke geschiedenis slechts de geschiede-
nis voortbracht door de actie van de
mensheid, en het conflict van produce-
rende krachten. leder tjdperk van de
geschiedenis is niets anders dan een sys-
teem en een strijd van producerende
krachten. De mens bestaat omdat hij de
wereld verandert door zijn werk, de
mensheid brengt zichzelf voort door de
conflicten van producerende krachten.
De mens is werk, en hij is slechts van
belang omdat hij door zijn werk de we-
reld verandert: er is in de mens alleen de
arbeider. De arbeider is het wezen van

de mensheid, het marxisme is een tota-
litarisme van de arbeid.

o is het niet alleen de ge

schiedenis die de mens

schept en onophoudelijk
verandert door zijn materiéle actie, maar
ook en vooral de mens zelf. We begrij-
pen hier tot welk punt marxisme en
christendom haaks op elkaar staan en
direct tegengesteld zijn. Het christen-
dom gelooft dat de mens geschapen is
door God en van God een onverander-
lijke menselijke natuur heeft ontvangen,
dic maake dat hij mens is en blijft. ‘Het
marxisme gelooft dat de mens zichzelf
schept, aan zichzelf zijn cigen bestaan
geeft en zichzelf voortdurend verandert
door zijn materiéle actie. Men kan God
niet vollediger opruimen dan door zo
ieder bestaan dat van Hem zou voortko-
men te onderdrukken, om slechts een
voortdurend veranderende actie te er-

kennen. Het marxisme er-

kent geen enkele constan-
te menselijke natuur <\\
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die zou maken dat
de mens mens is. r
De mens geelt s
zichzelf zijn na-

tuur door zijn
actie en verandert
haar voortdurend.
De mens verandert
zijn natuur door het
systeem van de pro-
ducerende krachten
te veranderen,
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De marxistische filosofie

Het communisme kennen

De industriearbeider van vandaag is niet
meer dezelfde mens als de boer en de
handwerker van vroeger. Hij is veran-
derd van natuur, het is een andere mens-
heid die is voortgebracht door de indus-
triéle revolutie evenals er een nieuwe
mensheid voortgebrache moet worden
door het marxisme'. Ieder groot histo-
risch werk is dus een werkelijke ‘denatu-
ratie’ van de mens: het gaat om het ‘ver-
anderen van de essentie van de mens-
heid’. Daarvandaan de marxistische wil
om de mens zoveel mogelijk los te ma-
ken van de natuur, van het natuurlijk
ritme van de seizoenen en van de vege-
tatie die ten dele aan zijn handeling ont-
snapt'’, om te komen tot een geheel ge-
mechaniseerde wereld die zuiver schep-
ping van de menselijk arbeid moet zijn.
Her gaat om her ‘herscheppen van een
wereld die niet de door God geschapen
wereld moet zijn, maar louter het werk

van de mens’. In
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die zin is het marxisme een totaal hu-
manisme, alles komt alleen door de
menselijke actie tot stand — en het er-
kent niets anders dan de mens die zich-
zell maake door zijn actie'?.

De menselijke actie zoals het mar-
xisme die uitdenkt is wezenlijk ‘revolu-
tionair’. De mens zal des te meer be-
staan, en zal des te meer mens zijn, naar-
mate hij dieper verandert wat bestaat en
zichzelf dieper verandert. In de absolute
weigering om enige waarheid te kennen
of erkennen, enige contemplatie van
‘wat is’, zet het marxisme de mens aan
tot het meest gigantische werk van revo-
lutie, tot de krachtigste actie van veran-
dering en wanorde. Voor Marx ‘bestaar
er geen andere waarheid dan de cisen
van de krachtigste materiéle actie, de be-
hoeften van de revolutionaire actie’.
Naarmate die eisen en behoeften veran-
deren, zal de waarheid van dag tot dag
veranderen, ja verandert in nee, de be-
vestiging drukt geen enkel waarheid uit
en heeft geen andere zin dan het tot uit-
drukking brengen van de eisen van de
actie. Het is dus niet door bekering of
uit hypocrisie dat de communisten zon-
der ophouden veranderen, en iedere dag
het tegenovergestelde zeggen en doen
van wat zij de vorige dag hebben gezegd
en gedaan. Het is in overeenstemming
met de zuiverste eisen van het marxis-
me; zij zouden geen marxisten zijn als
zij anders handelden. Omdat het mar-
xisme cen volledig evolutionisme is,
moeten zij, omdat zij marxisten zijn, on-
ophoudelijk evolueren en zichzelf tegen-
spreken. Wij moeten ons eens en voor
altijd in het hoofd prenten dat war zij
zeggen geen enkele waarheid uitdruke.
Het geeft slechts eisen aan van hun te-
genwoordige actic, omdat voor hen al-
leen die actie bestaat. En de actie is
voortdurende evolutie waarbij ja op ie-
der moment nee wordt. De waarheid
erkennen zou betekenen dat men erkent
dat iets bestaat en er van afziet het door
zijn actie te veranderen. Voor Marx is
kennen niets en actie voeren alles'.

Marx interesseert zich niet meer
voor een contemplatief of dogmatisch
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atheisme dan voor een contemplatief of
dogmatisch materialisme. Zijn atheisme
is een praktisch atheisme. Een afwijzen
van God door de menselijke actie die
zelf een mensheid en een wereld schept
die niet van God komen. Maar het ver-
werpen van God is daardoor veel meer
absoluut dan in een leerstellig atheisme.
Om God geheel te verwerpen is cen ab-
solute afwijzing nodig van alles wat door
Hem geschapen is of van Hem komt.
Dus geen enkele stabiele realiteit accep-
teren, geen enkele stabiele natuur in de
mens of de dingen, geen enkele constan-
te waarheid. Maar men moet zich altijd

het woord “militanten” evenals op het
woord “historisch” om hun materialis-
me te kwalificeren. Dat woord “militan-
ten” betekent dat men God niet doet
verdwijnen door een intellectuele ont-
kenning, zoals het leerstellig atheisme,
maar door de revolutionaire actie en
strijd tegen al wat er van Hem zou ko-
men, tegen heel zijn schepping. We zul-
len later zien hoe dat, in sommige fasen
van de revolutionaire actie, zeer goed
kan overeenkomen met de religieuze to-
lerantie of zelfs met de naar de gods-
dienst uitgestrekte hand.

Diner op studentensociéteit Phoenix (circa 1900). In haar sleutelroman Barthold
Meryan (1897) voerde de socialiste Cornélie Huygens de Delftse hoogleraar B.H.
Pekelharing (Denners in het boek) ten tonele. Huygens beschreef hoe Pekelharing
bij zich thuis in de Phoenixstraat studenten van de Polytechnische School ontving
om met hen te discussiéren over Marx, het socialisme en de kiassenstrijd.
foto’s afkomstig uit: ‘een sterke geest van vrijheid’, iisglamsterdam, 2000

opstellen tegenover hetgeen bestaar,
door het te veranderen door de revolu-
tionaire actie, waardoor men zichzelf en
de geschiedenis schept in het verwerpen
van clke afhankelijkheid ten opzichte
van God, in een houding die aldus to-
taal “zonder God” is. De communisten
zijn niet z6 zonder God als sommigen
die een leerstellig athcisme volgen, maar
door de totaal praktische verwerping
van God. Daarom worden zij ook ge-
noemd “zonder-God militanten”, en
hier moet de nadruk gelegd worden op

Het communisme kennen

Het marxisme eist de volledige on-
athankelijkheid van het schepsel, en
daardoor vooral is het de ultieme vrucht
van heel het moderne denken: ‘het is de
definitieve afwijzing van wat dan ook
waarvan de mens afhankelijk zou zijn’
en dat zich aan hem zou opleggen, of
het nu gaat om de een of andere waar-
heid, het kennen van een waarheid zoals
die is, of dat het gaat om zijn eigen men-
selijke natuur. Het is door de actie, en
alleen door de actie dat de mens zijn

absolute onafhankelijkheid bereike.



Door zichzelf en de geschiedenis te ma-
ken, door onathankelijk te zijn van wat
dan ook, door niets als bestaand te aan-
vaarden, door slechts zelf scheppend en
veranderend te zijn, wordt hij vrij. Hee
is de meest absolute afwijzing van ieder
‘object’, van ieder bestaan dat geplaatst
zou worden tegenover en voor de men-
sclijke activiteit en zich aan deze zou
doen gelden, deze aan zich zou onder-
werpen. In het marxisme is de menselij-
ke actie aan niets onderworpen en is af-
hankelijk van niets bestaands, er is
slechts wat zij doet, slechrs de pure ac-
tie.

Hier moet men er goed op letten wat
de zuivere materiéle revolutionaire actie
is voor een marxist. Voor de gewone
mens heeft de actie een doel. Men han-
delt om een goed te verkrijgen of te rea-
liseren. De actie is ondergeschike of on-
derworpen aan dat nagestreefde goed.
Dat vormt aldus een object dat tegen-
over onze wil staat zoals de realiteit die
gekend moet worden tegenover ons ver-
stand staat. Het is duidelijk dat het mar-
xisme, dat geen enkele afhankelijkheid
van een object toestaat, evenmin toe-
staat een goed te beminnen of te realise-
ren als het geen waarheid wil toclaten
die wij kunnen kennen. Een goed en cen
kewaad waarvan het onderscheid en de
tegenseelling zich aan ons zouden doen
gelden zijn voor het marxisme even on-
aanvaardbaar als ja en nee, als waarheid
en dwaling. “Voor het marxisme bestaat
er geen goed om te beminnen of te rea-
liseren. Er is slechts actie te voeren.” Het
erkennen van een goed dat een doel zou
zijn, iets goeds dat men zou moeten be-
minnen omdat het goed ‘is’, zou het
opleggen van een afthankelijkheid aan
de menselijke actie betekenen. De mar-
xist die zijn marxisme beleeft kan niets
beminnen, want de liefde maakt afthan-
kelijk van het beminde object. Het mar-
xisme ‘is de definitieve afwijzing van ic-
dere liefde alsook van iedere waarheid'*.
Als een communist ons een of ander ide-
aal als docl voor ogen stelt, bijvoorbeeld
het ideaal van sociale rechtvaardigheid,
aangeboden aan de eisen van de arbei-
ders of tegenwoordig her patriottisch
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ideaal voorgehouden aan het Russische
of Chinese volk, dan is dat alleen omdat
het aanwezig zijn van een ideaal in de
menselijke hersens dan een doclereffend
middel is om hen tot de actic en de strijd
te brengen. Een middel of instrument
van actie en van strijd van de materiéle
krachten. Maar laten we er verzekerd
van zijn dat de communist die zijn com-
munisme beleeft alleen het voeren van
de revolutionaire actie en de strijd zelf
®, en dat het ideaal dat
hij naar voren brengt slechts cen middel

op het oog heeft’

is om deze actie en strijd beter te voeren,
en op zich geen enkele waarde heeft in
zijn ogen, alleen bestaat athankelijk van
die actie en strijd, en even lang als het
ten dienste daarvan staat.

Deze uiteenzetting van het marxis-
me toont ons in hoever ‘het marxisme
geheel en al precies het tegeno- verge-
stelde is van het christendom en van alle
christelijke denkbeelden’ en mer welk
een ongelooflijke en eigenlijk boven-
menselijke intelligentie het t tegenover-
gestelde van het christendom doet, en
het materialisme en athéisme oneindig
beter verwezenlijke dan de materialisti-
sche en atheistische leerstellingen. De
christelijke filosofie bewijst God vanuit
het bestaan van de mens en van het heel-
al en als oorzaak en bron van dat be-
staan. Als God niet bestond om het be-
staan te geven aan wezens die niet uit
zichzelf het bestaan hebben, zou men

Het communisime kennen

eruit moeten afleiden dat er niets be-
staat. Het marxisme stelt zich absoluut
op tegen dit bewijs door toe te geven dat
er, inderdaad, niets bestaat en door de
gevolgtrekking te maken dat ook God
niet bestaat, omdar er niets bestaat. En
gesteld dat men tegenover zich of in zich
enig bestaan vindr dat her teken en het
spoor van God zou kunnen zijn, zou
men het niet moeten accepteren, maar
onderdrukken door zijn revolutionaire
actie. Er blijft een absoluut humanisme
over, dat alleen de menselijke actie aan-
neemt. Op dic absolute humanisme
moest de moderne gedachee, louter ge-
richt op de mens, moest het moderne
denken onvermijdelijk uitkomen. Al
wie alleen de ontplooiing en de onaf-
hankelijkheid van het individu of van de
menselijke persoon, of zelfs van de groep
of de menselijke samenleving wil ken-
nen, en wie weigert ze te onderwerpen
aan God en zijn wet en ze niet wil rich-
ten op God, slaat onherroepelijk de weg
in naar het marxisme, hoewel alleen het
marxisme gaat tot het eind van die weg.
Al wie de suprematie van de contempla-
te afwijst - de overgave van het verstand
aan een te kennen waarheid en van de
wil aan een te beminnen goed - om toe-
viucht te zoeken in de roes van de pure
actie en wie als enige zorg het handelen
te hebben, gaat in de richidng van het
marxisme. De kapitalist of de produce-
rende mens van de vorige ecuw of van
vandaag die van de producticarbeid en
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de materiéle resultaten ervan het doel en
de essentie van het leven maakt, plant
een boom waarvan het marxisme de
vrucht zal zijn. Weten allen die verkon-
digen dat de beschaving die moet opko-
men een “arbeidsbeschaving” moet zijn,
dat wil zeggen en beschaving waar de
arbeid de hoogste waarde van het leven
is, dat de enige beschaving die geheel en
alleen arbeidsbeschaving is, het marxis-
me is?

Maar op het punt van crisis dat wij
vandaag bereikt hebben zijn halve op-
lossingen niet meer mogelijk: het gaat
crom marxist of christen te zijn. ‘Men
moet kiezen tussen marxisme en chris-
tendom, men kan de twee niet vereni-
gen, of overeenbrengen, of doen samen-
werken.’

De studie van de marxistische filo-
sofie die wij zojuist gemaakc hebben zou
voldoende zijn als het marxisme een leer
was. Maar het is geen leer, tenminste in
de gewone zin van het woord, omdat het
niet toelaat enige waarheid te verkondi-
gen buiten onophoudelijk veranderen-
de en elkaar tegensprekende waarheden,
die voortvloeien uit de eisen van de re-
volutionaire actie'®. Wij hebben de die-
pliggende natuur ervan aangetoond
door te zeggen dat het marxisme het
krachtigste streven naar de materiéle ac-
tie is, omdat de mens alleen bestaat en
mens is door die actie. Er komt uit voort
dat in het marxisme de filosofie niet be-
staat zonder de actie, dat zij samenvalt
met de actie zelf omdat zij alleen ver-
klaart wat de actie haar laat verklaren.
‘Er bestaat geen marxistische filosofie
zonder marxistische acti¢’. De revolutio-
naire actic is zelfs de essentie van de filo-
sofie, omdat de filosofie geen andere rol
heeft dan de krachtigste materiéle actie
te realiseren. Voor een communist die
zich bewust is van zijn marxisme is het
marxisme geen waarheid — en daarom
zal hij zichzelf voortdurend kunnen re-
genspreken zonder bekering of huiche-
larij, maar juist op grond van zijn com-
munisme en terwijl hij volledig commu-
aist blijft -, is het communisme een ac-
tie. Als men wil beseffen tot welk punt

de leiders van het Franse communisme
zich daarvan bewust zijn, hoeft men
slechts de lezing van Jacques Duclos te
citeren, die wij al aan het begin van deze
studie hebben geciteerd: “De kracht van
de marxistisch-leninistische theorie
wordt uitgemaakt door het feit dat zij
aan de partij toestaat zich in een gege-
ven situatie te oriénteren.,. De marxis-
tisch-leninistische theorie is geen dog-
ma, maar een gids voor de actie.” Deze
theorie heeft geen andere betekenis dan
te zeggen hoe de krachtigste materiéle
actie gerealiseerd moet worden'”. Er zijn
in het marxisme alleen posities, geno-
men voor de actie — dus veranderend en
vol tegenstrijdigheden — omdat de enige
realiteit van het marxisme de actie is's.
Dit heeft een uiterst belangrijke conse-
quentie, en wel dat het geen enkele zin
zou hebben te zeggen dat men samen-
werkt of zich verenigt met de actie van
de marxisten en tegelijk de marxistische
leer verwerpt. Omdat het theoretische
marxisme zich identificeert aan de mar-
xistische actie, is samenwerken of zich
verenigen met de marxistische actie het-
zelfde als samenwerken of zich vereni-
gen met het marxisme zelf.

Het is dus juist de natuur van het
marxisme die eist dat wij onze studie
voltooien met de marxistische actie, en
zijn ontwilkkeling van Marx tot Lenin
en van Lenin tot onze dagen, uiteen te
zetten.

6. Het idealisme moest zéver gaan: als
het idee niet meer de, natuurlijk geestelijke,
uitdrukking is van een gekende realiteit, dan
kan men haar alleen nog beschouwen als een
product van de hersenen.

7. “Alles wat bestaat verdient te ster-
ven”, zei Engels.

8. Voor de filosoof die nadenkt is het
marxisme, door dit absolute evolutionisme
en relativisme, zeer zeker het meest materi-
alistische materialisme dat kan bestaan. Een
materie die een substantie zou zijn, die een
blijvende realiteit heeft, zou een stabiele en
bepaalde natuujr hebben, die iets anders zou
zijn dan de zuivere passiviteit en onbepaald-
heid van de materie zelf. Deze zuivere passi-
viteit en onbepaaldheid ontmoeten elkaar

slechts in de voortdurende instabiliteit.
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9. Engels zei: “Deze dialectische filosofie
heft alle begrippen op van absolute, defini-
tieve, waarheid en van absolute menselijke
condities die ermee overeenkomen. Er staat
niets definitiefs, absoluuts, heiligs voor haar.
Zij toont de nietigheid van alle dingen en er
bestaat voor haar niets dan het ononderbro-
ken proces van het worden en van het voor-
bijgaande.”

10. Marx schreef: Heel de geschiedenis
is slechts een doorlopende transformatie van
de menselijke natuur.”

I'1.Dit wordt prachtig onder de aan-
dacht gebracht door ‘Talle de 'homme' van
Ramuz.

12. Marx schreef: “De filosofie maakt
geen geheim van de belijdenis van Promet-
heus, in één woord: Ik haat alle goden, is haar
typische belijdenis, de toespraak die zij houdt
en altijd zal houden tegen alle goden van de
hemel en van de aarde, die het menselijk be-
wustzijn niet erkennen als de hoogste god-
delijkheid.” “De kritiek van de godsdienst
komt uit op de leerstelling dat de mens het
hoogste wezen is voor de mens.”

I3. “Het gaat er niet om, de wereld te
kennen, maar om hem te veranderen”, zei
hij.

14. Lounatcharsky schreef: “Weg met de
naastenliefde. Wat we nodig hebben, is de
haat. We moeten leren haten: zo zullen we
leren de wereld te veroveren.”

15. “Onze moraliteit is geheel onderge-
schikt gemaakt aan de interesses van de klas-
senstrijd”, zei Lenin. Daarom moet men
kiaar zijn “alle listen, sluwheid, illegale me-
thoden” te gebruiken, “besloten zijn om te
zwijgen, en de waarheid te verbergen”.

16. Stalin definieerde het leninisme als
“het marxisme van de tijd van het imperialis-
me en van de proletarische revolutie”, om
goed aan te duiden dat er alleen een filosofie
is voor een zeker tijdperk, athankelijk van de
omstandigheden van de actie. “De strategie,
zei hij, verandert iedere keer dat de revolu-
tie overgaat van de ene fase in de andere.”

I7. Stalin definieerde: “Het leninisme is
de theorie en de tactiek van de proletari-

sche revolutie.”



Voorwoord
Bij gelegenheid van zijn gouden

priesterfeest vaardigde paus Pius X zijn
Exhortatio ad Clerum uit waarin hij de
geestelijkheid toespreckt en aanspoort
overeenkomstig de heiligheid van hun
roeping te leven.

Pius” opvolger, Benedictus XV, uitte
in zijn eerste encyclick ‘Ad Bearissimi
Apostolorum Principis’ zijn verlangen,
dat met name de lessen van zijn voor-
ganger in zijn Exhortatio ad Clerum
nooit in vergetelheid zouden geraken.
Paus Pius XI noemt haar in zijn ency-
cliek over het katholieke priesterschap
een ,vaderlijke aansporing, die gij dik-
wijls moet doorlezen.”

Het is ons daarom een vreugde een
uittreksel it dit onvergankelijke docu-
ment in deze serie artikelen te kunnen
publiceren en wel in de maand waarin
overal de priesterwijdingen plaats heb-
ben.

Zowel voor de priesters als voor de
leken is het nuttig deze encykliek te ken-
nen en er uit te zien welke hoge eisen de
Kerk aan haar priesters stelt. [Daar én de
leken én de priesters weten, dat naar het
woord van de apostel iedere priester ,zelf

Haerent animo

Exhortatie aan de clerus

met zwakheid omkleed is” (Hebr. 5, 2),
zullen de echt katholicke leken er aan
denken veel voor de priesters te bidden,
opdat zij het ideaal van heiligheid, dat
hun voor ogen gesteld is, altijd meer
mogen benaderen. Pius X verklaarde,
dat hij voor de priesters bad. Maar wij
horen hem daar ook zeggen: ,,Het ver-
heugt ons, dat zeer vele gelovigen van
iedere stand, die voor uw aller welzijn
en voor dat der Kerk levendig bezorgd
zijn, bij dat gebed zich met ons vereni-
gen; ja, het is voor ons een blijde gedach-
te, dat er vele edelmoedige zielen zijn,
niet alleen in de kloosters, maar zelfs te
midden van het leven in de wereld, die
voor dezelfde intentie zich onophoude-
lijk aan God als slachroffer aanbieden.”

Moge de lezing van dit stuk als ge-
volg hebben, dat onder de Icken het ge-
tal van zulke edelmoedige zielen steeds
toeneemt.

In dit verband mag daarom zeker
wel gewezen worden op de godvruchti-
ge ocfening van de priesterzaterdag,
waarop wij iedere maand speciaal aan-
bidding houden om priesters van God
af te smeken en om de heiligheid van de
priesters door het gebed te bevorderen.

De Exhortatio
ad Clerum

Het doel van deze
aansporing

Zeker, wij zijn verheugd het te zien:
velen uit de geestelijkheid zijn tengevol-
ge van deze goede zorgen der bisschop-
pen reeds ontvlamd van hemels vuur en
hebben daardoor de genade van God,
die zij door de handoplegging bij de
priesterwijding hadden ontvangen, bij
zich zelf doen herleven of nog meer aan-
gewakkerd. Maar toch blijft het nog te
betreuren, dat sommige anderen in ver-
schillende streken zich niet zo goed ge-
dragen; dat het christenvolk, zooals het
behoort, naar hen als naar een spiegel
kan opzien, en aan hen een voorbeeld
ter navolging kan nemen... Wij wijzen
de weg aan Apostel ,een man Gods” te
zijn, en aan de rechtmatige verwachting
der Kerk te beantwoorden. Wij vragen
u dan dringend: ,,Vernicuwt u naar de
inwendige geest en trekt de nieuwe
mens aan, die naar Gods beeld is gescha-
pen in ware gerechtigheid en heilig-
heid.” Bij deze aansporing zullen wij
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echter niet slechts uw belangen op het
oog hebben, maar ook het algemeen be-
lang der katholicke volken, want hun
belangen zijn met de uwe onafscheide-
lijk verbonden. Immers, het is nu een-
maal zo met de priester: hij kan niet voor
zich zelf alleen goed of slecht zijn. Inte-
gendeel, wat heeft zijn levenswijze en
gedrag een machtige invloed op het
volk! Wat is een werkelijk goede priester
een heetlijke, rijke gave!

Heiligheid van de priester

Wij beginnen dan, beminde zonen,
onze aansporing met u op te wekken tot
die heiligheid van leven, welke een eis is
van uw hoge waardigheid.

ledereen immers die de priesterlijke
waardigheid bezit, bezit die niet voor
zich alleen, maar ook voor anderen:
»Want iedere hogepriester wordr uit het
midden der mensen genomen, en ten
bate der mensen aangesteld voor hun
betrekkingen tot God.” Dit heeft ook
Christus te kennen gegeven.

Zou het wel iemand onbekend kun-
nen zijn, dat het onderricht van de pries-
ter bijna geen nut kan hebben, als hjj
niet door zijn voorbeeld bevestigt wat hij
door zijn woorden leert? De hoorders
zullen dan, weliswaar beledigend van
hun kant, maar toch niet onverdiend,
de opwerping maken: ,Zjj geven voor,
God te kennen, maar door hun gedrag
loochenen zij Hem.” Zijn onderricht
zullen zij dan verwerpen en het licht van
de priesters zal voor hen niet schijnen.
Daarom heeft Christus zelf, die een
voorbeeld geworden is voor de priesters,
eerst met daden, en daarna met woor-
den geleerd: , Jesus begon te doen en te
leren.”

Zo ook: als cen priester de toeleg op
heiligheid verwaarloost, zal hij in het ge-
heel niet het zout der aarde kunnen zijn.
Immers, wat bedorven en bezoedeld is,
deugt in het geheel niet om voor bederf
te vrijwaren, cn waar de heiligheid ont-
breekt, daar volgt onvermijdelijk het be-
derf. Daarom noemt Christus, zijn ver-
gelijking voortzettend, zulke priesters
smakeloos geworden zout, dat ,nergens
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meer goed voor is dan om weggewor-
pen” en dus ,,door de mensen vertrapt te
worden”,

Heilige bedieningen

Deze waarheden zijn nog des te dui-
delijker, omdat wij ons priesterlijk ambt
niet in onze eigen naam waarnemer,
maar in den naam van Christus Jesus.
~Men moet ons” zegr de Apostel ,,zon-
der meer als dienaars van Christus be-
schouwen, en als beheerders van Gods
geheimenissen.” ,In Christus’ naam tre-
den wij dus als gezanten op.”

Wij moeten dus de persoon van
Christus vertegenwoordigen: maar het
door Hem opgedragen gezantschap
moet zo worden waargenomen, dat wij
hetzelfde doel willen bereiken, dat Hij
zich voor ogen stelt. Omdat nu ,het ka-
rakteristicke van een hechte vriendschap
ten slotte hierin bestaat, dat men het-
zelfde wil en hetzelfde niet wil als de
vriend”, daarom moeten wij, als vrien-
den van Christus, dezelfde gezindheid
hebben als ook in Christus Jesus is, en
Jesus is heilig, onschuldig en vlekke-
loos”. Als zijn afgezanten mocten wij de
mensen winnen voor zijn leer en zijn
wet, door natuurlijk zelf op de eerste
plaats die te onderhouden; als deelheb-
bend aan zijn macht om zielen te bevrij-
den van de boeien der zonden, moeten
wij alles doen wat wij kunnen, om zelf
niet in die boeien verstrikt te raken.
Maar vooral, als zijn bedienaars in het
offer bij uitstek, dat met altijddurende
lracht voor het leven van de wereld
wordtvernieuwd, moeten wij in de ziels-
gesteltenis zijn, waarin Hijzelf op het al-
taar van het kruis zich als een vlekkeloze

offerande aan God opdroeg.

Zorg van de Kerk

Juist deze heiligheid, waarover wij
wat breder willen uitweiden, is het voor-
werp van de grote en voortdurende zor-
gen van de Kerk. Bij de oprichting van
de priesterseminaries zat deze gedachte
voor: zij die daar opgrocien als de toe-
komstige geestelijkheid moeten onge-
wwijfeld in letteren en wetenschappen

onderwezen worden, maar tegelijk en
vooral moeten zij van hun vroegste ja-
ren af tot een alleszins godvruchtig le-
ven worden gevormd. Vervolgens, bij
het telkens mer lange tussenpozen, stap
voor stap bevorderen van de candidaten
deelt de Kerk, als een zorgvolle moeder,
telkens haar aansporingen om naar hei-
ligheid te streven op milde wijze uit.
Immers, bij onze eerste opname in de
heilige legerschare, verlangde zij van ons
de plechdige verklaring: ,,De Heer is het
aandeel van mijn erfenis en van mijn
beheer; Gij zijt het, die mij mijn erfdeel
wedergeven zult.” Door deze woorden,
zegt de H. Hiéronymus, wordt de cleri-
cus er aan herinnerd, ,dat hij, die zelf
het erfdeel des Heren is of de Heer tot
erfdeel heeft, zich zo moet gedragen, dat
hijzelf de Heer bezit en het bezit is van
de Heer.”

Hoe ernstig heeft de Kerk ons bij de
subdiaconaatswijding toegesproken!
»Bedenkt het, en bedenkt het nog eens,
welk een last gij heden vrijwillig op u
neemt. Als gij deze wijding ontvangen
hebt, moogt gij voorraan op uw besluit
niet meer terugkomen, maar moet gij
voor eeuwig in dienst staan van God en
met zijn hulp de kuisheid bewaren.” En
dan ten slotte: ,, Waart gij tot nu toe traag
in het ter kerke gaan, voortaan moet gij
er geregeld zijn; waart gij tot nu toe door
slaap bevangen, van nu af moet gij wa-
kend zijn .... waart gij wt nu toe oneer-
baar, van nu af moet gij kuis zijn .... Ziet
toe welk het voorwerp is van de bedie-
ning, die u wordt toevertrouwd!”

Toen wij tot het diaconaat moesten
verheven worden, heeft de Kerk bij
monde van de bisschop God aldus voor
ons gesmeekr: ,Mogen zij iedere vorm
van deugd in overvloed bezitten, be-
scheidenheid bij gezag, standvastig-
heid in zedigheid, de zuiverheid der on-
schuld en getrouwheid aan geestelijke
tucht. Mogen hun zeden een afstraling
zijn van Uw geboden, opdar zij door
hun voorbeeldige kuisheid het volk tot
heilige navolging opwekken.”

Maar des te heviger nog ontroert ons
de vermaning, die de Kerk tot ons richt-



De handoplegging bij de priesterwijding

te bij de wijding van ket priesterschap:
»Met grote vreze moet men tot zulk een
hoge waardigheid opstijgen, en men
moet er voor waken, dat zij, die daartoe
worden uitverkoren, hemelse wijsheid,
onberispelijke zeden en langdurige be-
oefening der gerechtigheid tot aanbeve-
ling hebben,... Moge de geur van uw le-
ven de Kerk van Christus verkwikken,
opdat gij door woord en voorbeeld het
huis, d.i. het gezin van God, moogt bou-

wen.” En het meest van alles treft ons de
ernstige vermaning die er aan werd toe-
gevoegd: ,Volgt na wat gij aanraakt.”
Dat is voorwaar een echo van het gebod
van St. Paulus ,om alle mensen tot vol-
maakrheid in Christus Jesus te brengen”.

Priesterlijke
zelfverloochening

Zien wij nu, waarin de heiligheid,
die in de priester onontbeerlijk is, be-
staat; want onwetendheid of dwaling in
dit punt brengt hem ongetwijfeld in
groot gevaar. Er zijn er immers, die me-
nen, ja zelfs openlijk verkondigen, dat
heel de verdienste van een priester uit-
sluitend bestaat in het zich totaal opof-
teren voor het welzijn van anderen.
Dientengevolge maken zij bijna geen
werk van de deugden, die de persoonlij-
ke volmaaktheid uitmaken (en deze
noemen zij daarom passieve deugden).
Zij beweren, dat men al zijn kracht en
ijver moet concentreren op de ontwik-
keling en beoefening van de actieve
deugden. Deze leer is buitengewoon vals
en verderfelijk. Over haar heeft onze
voorganger z.g, zich overeenkomstig zijn
wijsheid aldus uvitgesproken: ,Om te
beweren dat onder de deugden sommi-
ge voor deze, andere voor die tijden geéi-
gend zijn, zou men de woorden van de
Apostel moeten vergeten: “Die Hij
vooruit heeft gekend, heeft Hij ook
voorbestemd om gelijkvormig te wor-
den aan het beeld van zijn Zoon.” Mees-
ter en model van alle heiligheid is Chris-
tus, en naar Hem moeten zich allen vor-
men, die in het verblijf van de zaligen
verlangen opgenomen te worden. Wel-
nu, Christus verandert niet met het ver-
loop der eeuwen, maar Hij is dezelfde
“gisteren en heden en in ceuwigheid.”
Bijgevolg is tot de mensen van alle ecu-
wen het woord gericht: “Leert van Mjj,
omdar Ik zachtmoedig ben en nederig
van harte.” Voor iedere tijd toont Chris-
tus zich aan ons “gehoorzaam geworden
tot de dood”, en voor iedere eeuw geldt
de uitspraak van de Apostel: “Zij die
Christus toebehoren, hebben het vlees
gekruisigd met zijn driften en begeer-

»

ten.

Immers, hierin vooral, beminde zo-
nen, ligt de kracht, de macht, de vrucht
van ieder priesterlijk werken opgesloten.
Uit de verwaarlozing ervan komt alles
voort, wat in het gedrag van een priester
het oog en het hart van de gelovigen tot
aanstoot kan zijn. Want als ooit iemand
handelt uit lage winzuchr, als hij zich
mengt in wereldse zaken, als hij de
hoogste plaatsen wil hebben en de an-
dere te gering voor zich acht, als hij te
rade gaat bij vlees en bloed, als hij de
mensen zoeke te behagen, als hij ver-
trouwen stelt in overredende woorden
van menselijke wijsheid, dan vloeit dat
alles voort uit het feit, dat hij Christus’
gebod verwaarloost en de door Christus
gestelde levenseis verwerpt: ,Zo iemand
Mijn volgeling wil zijn, dan moet hij
zichzelf verloochenen.”

Als deze heiligheid, die ten slotte be-
staat in de alles overtreffende kennis van
Jesus Christus, de priester ontbreekt,
dan ontbreekt hem alles. Want zonder
de heiligheid zal zelfs een uitgebreide,
uitgelezen wetenschap (die wijzelf bij de
clerus naar best vermogen trachren te
bevorderen), zal praktische aanleg en be-
drevenheid, ook al bewijst zij enige
dienst aan de Kerk en de afzonderlijke
mensen, toch ook niet zelden voor hen
de oorzaak zijn van betreurenswaardige
nadelen. Nemen wij daarentegen een
pricster, die rijkelijk met heiligheid ge-
sierd is: wat kan hij, zelfs al was hij de
laatste van allen, wonderbare dingen tot
heil van het valk Gods ondernemen en
tot een goed einde brengen. Daarvoor
getuigen vele sprekende voorbeelden uit
iedere tijd. Een schitterend voorbeeld,
uit een nog nabij verleden, is Joan. Bapt.
Vianney, een model ziclzorger, wie wij
tot onze vreugde de eer der zaligen heb-
ben toegekend. De heiligheid is het eni-
ge, dat ons tot mannen maakt zoals de

goddelijke roeping het vordert.

Middelen tot heiligheid

Het gebed
God heeft ons in overvloed het mid-

del ter beschikking gesteld om, als wij
willen, de hulp der genade nooit te mis-
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sen. Die hulp krijgen wij n.l. vooral door
ijverig gebed.

Inderdaad, tussen gebed en heilig-
heid bestaat dit noodzakelijk verband:
heiligheid kan zonder gebed in het ge-
heel niet bestaan. Hieromtrent is het
woord van Chrysostomus volkomen
waar: ,Naar mijn mening is het voor ie-
der duidelijk, dat het eenvoudig onmo-
gelijk is zonder de hulp van het gebed
deugdzaam te leven.” En met grote juist-
heid heeft Augustinus de conclusie ge-
trokken: , Waarlijk, de kunst om goed te
leven is de kunst om goed te bidden.”
Christus zelf heeft door zijn herhaalde
aansporingen en vooral door zijn voor-
beeld ons van deze leer nog vaster willen
overtuigen. Immers, om te bidden trok
Hij zich terug naar eenzame plaatsen, of
ging Hij alleen het gebergte in; hele
nachten bracht Hij door geheel verzon-
ken in het gebed; dikwijls ging Hij naar
de tempel, ja zelfs, als de scharen zich
rondom Hem verdrongen, bad Hij in
het openbaar met de ogen ten hemel
geslagen; eindelijk, aan het kruis geklon-
ken, te midden der stervenspijnen, heeft
Hij met krachtig geroep en onder tra-
nen tot de Vader gebeden.

Laten wij het dus voor absoluut ze-
ker houden: om zijn verheven ambt
waardig te dragen moet een priester zich
geheel bijzonder wijden aan de ijver
voor het gebed. Dikwijls echter moet
men met droefheid zien, dat hij meer uit
sleur dan uit ijver zijn gebed verricht.
Hij bidt op de vastgestelde tijden met
onachtzaamheid zijn brevier, hij verricht
zo nu en dan een enkel gebed, maar
denkt er verder niet aan, ook maar een
deel van de dag te besteden om door
vrome verzuchtingen met God te spre-
ken. En toch behoort een priester veel
stipter dan de overigen te gehoorzamen
aan Christus’ gebod: ,,Men moet altijd
bidden”, een gebod waarbij Paulus zich
aansloot toen hij met zulk een nadruk
de aansporing gaf: ,Volhardt in het ge-
bed, aandachtig en dankbaar.” ,Bidt
zonder ophouden.” Immers, wat al ge-
legenheden om zich tor God te verhef-
fen bieden zich dagelijks aan voor een
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ziel, die een vurig verlangen heeft naar
eigen heiliging en naar het heil van an-
deren! Inwendige angsten, hevige, hard-
nekkige bekoringen, gebrek aan deug-
den, achteruitgang en onvruchtbaarheid
van het werk, talrijke fouten en nalatig-
heden, de vrees ten slotte voor Gods
oordelen: dat alles is cen krachtige op-
wekking om voor het aanschijn van God
met tranen te bidden, en niet alleen hulp
te krijgen, maar ook gemakkelijk rijke
verdiensten bij Hem te verwerven. En
niet alleen voor ons zelf moeten wij met
tranen bidden. Bij de vloed van misda-
den, die zich overal breder uitstort, moe-
ten wij vooral door gebed de goddelijke
barmhartigheid afsmeken, moeten wij
bij Christus, die verborgen in Zijn won-
derbaar Sacrament liefdevol alle gena-
den rijkelijk uitdeelt, aanhouden met de
bede: ,Spaar Heer, spaar Uw volk.”

De dagelijksche overweging
Dec hootdzaak hierbij is, dat men ie-

dere dag cen bepaalde tijd besteedt aan
de overweging van de eeuwige dingen.
Geen priester kan dat verzuimen zonder
het verwijt te verdienen van ernstige na-
latigheid en zonder schade voor zijn ziel.
De heilige abr Bernardus schreef aan
Eugenius ITI, tevoren zijn leerling, toen
paus van Rome, een vrijmoedige en
dringende aansporing om zich nooit te
ontslaan van de dagelijkse overweging
van de goddelijke dingen, zonder dat hij
daarbij als verontschuldiging liet gelden
de vele en zware zorgen, die aan het
hoogste apostolisch ambt verbonden
zijn. Hij rechtvaardigde deze eis door
met grote wijsheid de voordelen van die
oefening aldus op te sommen: ,,De me-
ditatie zuivert de bron waaruit zij ont-
springt, n.l. de geest. Verder: zij regelt
de zielsbewegingen, geeft richting aan de
handelingen, verbetert afwijkingen,
vormt het gedrag, geeft eerzaamheid en
orde aan het leven, zij geeft in één woord
de kennis van goddelijke en menselijke
dingen tevens. Zij ontwart wat verward
is, brengt bijeen wat onsamenhangend
is, verzamelt wat verstrooid is, doorvorst
wat verborgen is, zockt wat waar is, on-
derzoekt wat waarschijnlijk is, ontdekt
wat bedrieglijk en vermomd is. Zij voor-

ziet en ordent wat te doen is, gaat na wat
gedaan is, opdat er niets in de geest ach-
terblijft wat niet verbeterd is of nog meer
verbetering behoeft. Zij voelt bij voor-
spoed de tegenspoed vooruit, en voelt
die bijna niet als hij gekomen is. Dit
laatste is sterkte, het eerste voorzichtig-
heid.” Deze opsomming der grote voor-
delen, die de meditatie uiteraard voort-
brengt, is voor ons een les en tegelijk een
waarschuwing. Zij zegt ons, dat de me-
diratie niet alleen onder alle opzichten
heilzaam, maar volstrekt noodzakelijk is.

Een bevestiging, helaas een droevige
bevestiging hiervoor, kan men vinden in
het leven van priesters, die voor de me-
ditatie van de goddelijke waarheden
weinig waardering of zelfs er cen totale
afkeer van hebben. Men moet eens zien
naar die mensen, in wic ,,de gezindheid
van Christus”, dat kostbare goed, is gaan
kwijnen, hoe zij geheel op het aardse zijn
gericht, hoe zij nietigheden najagen, hoe
lichtzinnig zij zijn in hun gepraat, en
hoe zij de heilige geheimen verrichten
met nalatigheid, met koudheid, mis-
schien zelfs onwaardig,

Ten slotte geven wij hierbij nog ecn
heerlijke beweegreden, die alle andere
kan vervangen. Als de priester een ande-
re Christus genoemd wordt en het ook
werkelijk is door het delen in Christus’
macht, volgt dan daaruir nier met volle
zekerheid, dac hij ook een andere Chris-
tus moet worden en blijken te zijn door
navolging van Christus’ daden? ...
~Onze grootste zorg zij het dus ons over-
wegend bezig te houden met het leven
van Jesus Christus!’

De geestelijke lezing
Met de dagelijksche beschouwing

van de goddelijke dingen is het voor de
priester een punt van groot belang de
lezing van godvruchtige boeken te ver-
binden, vooral van de boeken die door
God zijn ingegeven. Dart beval Paulus
aan Timotheus: ,, Leg u toe op de lezing.”
Dat scherpre Higronymus bij zijn on-
derricht over het priesterlijk leven Ne-
potianus in: ,nooit, mogen de heilige
boeken uit uw handen worden gelegd.”



Hij, gaf daar deze reden voor aan: ,Leer
wat gij moet onderwijzen. Houd het
waarachtige woord vast dat overeen-
komstig is met hetgeen gij geleerd hebr,
om in gezonde leer te kunnen verma-
nen en tegensprekers te kunnen weer-
leggen.” Inderdaad, wat al vorderingen
maken priesters, die hiervan een trouwe
gewoonte hebben. Hoe aantrekkelijk
prediken zij Christus; hoe weten zij hart
en geest van hun toehoorders,in plaats
van die te strelen en te vleien, veeleer tot
verbetering te brengen en tot hogere ver-
langens op te voeren.

Maar ook nog om een andere reden,
een die voor uw eigen belang, beminde
zonen, rijk aan vruchten is, geldt het
voorschrift van denzelfden Hiérony-
mus: ,Heb altijd de heilige boeken in
uw handen.” Wie zou immers de mach-
tige invloed nict kennen, die op het ge-
moed van cen vriend wordt uitgeoefend
door een vriend, die met oprechtheid
vermaant, met goede raad bijstaat, die
hem berispt, opwekt en van dwaling af-

houde?

Welnu, onder onze waarlijk trouwe
vrienden moeten wij de godvruchtige
boeken rekenen. Zij herinneren ons im-
mers met ernst aan onze plichten, en aan
de voorschriften van een wettige tucht;
zij wekken in de ziel de hemelse inspra-
ken, wier geluid door andere overstemd
is; zij berispen ons om onze traagheid in
het volbrengen van onze voornemens;
zij verstoren een valse gerustheid; zij
doen ons verwijten omtrent onze gehei-
me, minder aanbevelenswaardige gene-
genheden; zij brengen de gevaren aan
het licht, die ons, als wij er niet op be-
dacht zijn, menigmaal bedreigen.

Het dagelijks
gewetensonderzoek

Gaan wij verder. De voordelen, die
de priester zoowel uit de geestelijke le-
zing als uit de cigenlijke overweging der
hemelse dingen zoekt te verwerven, zul-
len zeker nog overvloediger zijn, als
daarbij ook het zelfonderzoek komt om
na te gaan of hij zijn lezing en zijn medi-
tatic ook in zijn praktisch leven getrouw
tracht door te voeren. Hierop slaat zeer
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Het overreiken van de kelk bij de
priesterwijding

treffend de uitstekende raad van
Chrysostomus, die hij vooral de priester
geeft. Dagelijks, tegen de nacht, voor-
dat de slaap u bekruipt ,moet gij het
oordeel van uw geweten oproepen;
vraag daarvan rekenschap, en hebt gjj
door de dag verkeerde plannen ge-
vormd, .... vernietig die dan, verscheur
ze en doe er boete voor.” Hoe juist en
hoe bevorderlijk voor de christelijke
deugd deze ocfening is, bewijzen de
meest ervaren meesters van het geeste-
lijk leven door hun uitstekende opmer-
kingen erover en hun aansporingen er
toe. Gaarne halen wij hier de voortrefTe-
lijke woorden uit de leer van den H.
Bernardus aan: ,,Wees een zorgzaam na-
vorser van de zuiverheid van uw ziel en
onderzock daartoe dagelijks nauwkeurig
uw leven. Ga zorgvuldig na, hoeveel gjj
vooruitgaat, of hoeveel gij te kort komt
.... Tracht u zelf te leren kennen. Stel u
al uw overtredingen voor ogen. Ga voor
u zelf staan als voor een ander en klop u
zelf dan op de borst.”

Vaderlijke woorden

Ernstige waarschuwing voor pries-
ters, die de middelen tot heiligheid ver-
waarlozen.

Wat ons betreft, als wij, beminde
zonen, overeenkomstig onze gewetens-
plicht dac alles nagaan, dan wordt ons
hart met bicterheid overstelpt en dan
wellen uit ons hart de klagende woor-
den op: Wee de priester die zijn hoge
rang niet weet te bewaren, en de naam
van de heilige God, aan wie hij toege-

wijd moet zijn, door zijn ontrouw be-
zoedelt.

Als het beste bederft, is het bederf
het ergst. ,,Groot is de waardigheid van
de priesters, maar diep ook hun val als
zij zondigen. Laten wij ons verheugen
bij hun verheffing, maar vrezen bij hun
val. Er is minder vreugde over het feit,
dat iemand een hoge plaats heeft be-
kleed, dan droefheid over het feit, dat
hij van die hoogte is neergestort!” Wee
dus de priester die, zich zelf vergetend,
de ijver voor het gebed verliest, het voed-
sel der heilige lezingen versmaadt, nooit
in zichzelf keert om naar de verwijrende
stem van het geweten te luisteren. Noch
de steeds verergerende wonden van zijn
zicl, noch de tranen van zijn moeder, de
Kerk, zullen indruk maken op de onge-
lukkige, totdac de verschrikkelijke be-
dreiging hem zal treffen: ,,Verblind het
hartvan ditvolk, en maak zijn oren doof
en zijn ogen blind, opdat het niet ziet
met zijn ogen, noch met zijn oren hoort,
noch met zijn hart begtijpt, noch zich
bekeert en 1k het genees.”

Moge God, die rijk is in barmhar-
tigheid, dat onheil van ieder van u, be-
minde zonen, afwenden. Hij ziet ons
hart en weet dat het tegen niemand eni-
ge verbittering voedt, maar voor allen
klopt van de liefde van een herder en een
vader. ,Wie toch is onze hoop, onze
vreugde, onze glorickroon? Zijt gij het
niet voor het aanschijn van onze Heer
Jezus Christus?”

Paus PIUS X
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Samenhangende gelijkheid
van de deugden

Uit ‘Deugdenleer’ door
Dr. C.F Pauwels O.R

De eerste eigenschap van de deugden, dat zij nl. in de goe-
de zin van het woord het juiste midden weten te bewaren tus-
sen te veel en te weinig, hebben we behandeld. Vervolgens
moeten we een tweede eigenschap ervan onder handen nemen
door deze vraag op te werpen: bestaat tussen de verschillende
deugden ook een samenhang, zodat een mens ze ofwel alle-
maal tegelijk of minstens een grote groep, ofwel geen enkele
ervan zou moeten bezitten; of ontbreckt icdere samenhang,
zodat iedere deugd ook geisoleerd zou kunnen bestaan? Kan
bijv. een mens, die werkelijk strikt rechtvaardig is, tegelijker-
tijd onmatig zijn in eten en drinken; of kunnen we uit het feir,
dat iemand waarlijk moedig is, al aanstonds besluiten, dat hij
dan ook kuis en voorzichtig zal zijn?

Daarbij sluit zich dan ook vanzelf een andere kwestie aan:
of er tussen de verschillende deugden, die een mens bezit, ook
een zekere evenredigheid of gelijkheid moet bestaan, zodat bijv.
een zeer matig mens ook vanzelf zeer rechevaardig zal zijn.

Intellectuele deugden

Om het terrein van onderzoek te zuiveren en om misver-
stand te voorkomen, moeten we aanstonds opmerken, dat er
in twee opzichten zeker geen samenhang of gelijkheid tussen
de verschillende deugden bestaat. Dat is ten eerste wat de zui-
ver intellectuele deugden betreft, en ten tweede wat onze na-
tuurlijke aanleg en neiging tot bepaalde zedclijke deugden be-
trefr. Tussen de verschillende zuiver intellectuele deugden, dus
tussen de wetenschappen en artes of kunstvaardigheden, be-
staat zeker geen samenhang. Ze maken dat ons verstand zich
vaak in verschillende richtingen ontwikkelt, en zijn daarbij zo
verschillend dat ze elkander uitsluiten cn niet alle tegelijk in
hetzelfde verstand kunnen bestaan. We beroepen ons op de
feiten die meer dan duidelijk genoeg zijn.

Een mens kan werkelijk uitblinken in de ene wetenschap
of kunst en in de andere cen prutser of hoogstens een diletrant
zijn. Wie een goed taalkundige is, is daarom nog niet eens een
middelmatig bioloog; en het feit, dat iemand een beroemd
beeldhouwer is, geeft hem geen brever als werktuigkundige of
musicus. Tussen enkele wetenschappen bestaat wel samenhang,
omdat hun terreinen in elkaar grijpen, zoals bijv. geen natuur-
kundige het zonder wiskunde kan stellen en geen cul-
tuur-filosoof zonder historische kennis. Maar overigens staan
de kunsten en wetenschappen los van elkaar.

De samenhang bestaat alleen voor de deugden in de volle
zin van het woord, dus voor de zedelijke deugden.
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Bovendien hangen, zoals de ervaring wederom uitwijst, ook
de natuurlijke neiging en aanleg voor de verschillende deug-
den niet samen. Er zijn bijv. mensen genoeg met een natuur-
lijk gevoel voor recht en fairheid die tegelijkertijd beslist op-
vliegend zijn. Er zijn mensen genoeg, die van natuur al een
afkeer hebben van ieder exces in het gebruik van genormidde-
len, maar die helemaal niet moedig zijn; eerlijke en oprechte
mensen genoeg, die tevens absoluut onvoorzichtig moeten
worden genoemd en weinig overleg bezitten. Zeker kan nie-
mand ontkennen, dat een natuurlijke aanleg voor een bepaal-
de deugd best kan samengaan met grote moeite en strijd bij
het verkrijgen van een andere. Maar de samenhang bestaat vol-
gens onze stelling inderdaad ook alleen maar voor volgroeide
deugden; die veel meer zijn dan een aanleg alleen.

Over die samenhang willen we nu twee dingen beweren.

Ten eerste: Dar alle natuurlijke zedelijke deugden onver-
breekbaar samenhangen in de deugd van voorzichtigheid. De-
gene dus, die één echte volgroeide zedelijke deugd bezit, moet
ook alle andere deugden bezitten. En wie er ook maar één van
mist, kan geen enkele deugd ten volle hebben.,

Ten tweede: Alle bovennatuurlijke deugden, de goddelijke
zowel als de zedelijke, hangen samen zowel in de christelijke
voorzichtigheid als in de christelijke liefde, zodatr wie er ook
maar één heeft, ze alle bezit. Hier moeten we alleen een uitzon-
dering maken voor het geloof en de hoop, die tot op bepaalde
hoogte ook zonder de liefde kunnen bestaan.

Natuurlijke deugden

En nu dan eerst over de samenhang van de natuurlijke
deugden

Het lijkt wel heel erg sterk te beweren, dat al die deugden
samen moeten gaan en dat daarvan niet een volmaakt zou kun-
nen bestaan zonder al de andere. Vooral de gegeven voorbeel-
den zullen sommigen tot in het absurde overdreven lijken: de
sterke altijd ook rechtvaardig en kuis; de onmarige nooit voor-
zichtig. Gaat dat niet heel, duidelijk te ver?

Maar goed toezien, wat we beweren!

We hebben het nu niet meer over een aanleg en neiging in
een goede richting, maar over volgroeide, door strijd en oefe-
ning verkregen deugden. We ontkennen helemaal niet, dat wie
een deugd mist, niet toch nog cen hele reeks van goede zedelij-
ke daden zou kunnen stellen, en dat zelfs misschien met een
zekere vlotheid en gemak. We hebben het ook niet over schijn-
bare deugden, maar over echte. En wat zijn dac?



Dat zijn uitsluitend de deugden, die ons in staat stellen om
een bepaald soort goede daden, b.v. aalmoezen geven, altijd te
verrichten, als zij vereist zouden worden, hoe moeilijk de strijd
en hoe groot de bezwaren ook zouden zijn; maar die ons dat
soort goede daden evenzeer achterwege doen laten, als ze in de
gegeven omstandigheden niet op hun plaats zouden zijn. Want
we hebben in het vorige hoofdstuk juist uitvoerig betoogd, dat
de ware deugd in het midden ligt. Volkomen ongevoeligheid
voor de goede dingen der aarde noemen wij dus bijv. geen
deugd van matigheid; een moed, die tot volkomen en absolute
verachting van het leven leidt is niet de deugd van sterkte; een
krampachtig vasthouden aan de letter van een positieve wet,
ongeacht de omstandigheden is geen deugd van rechtvaardig-
heid. Dat zijn schijndeugden, die niets anders zijn dan schitce-
rende, soms aantrekkelijke, soms zelfs wel een tijdlang nuttige
gebreken, die echter dikwijls ten onrechte voor echte deugden
worden versleten. Zulke schijndeugden kunnen wel min of
meer geisoleerd bestaan. Want alle gebreken hangen, gelukkig,
niet samen!

Voorzichtigheid

De echte deugden nu hangen samen door de rol, die de
voorzichtigheid in het gehele deugdenleven speelt en die gegist
wordt door de eigenschap van alle deugden: dat zij het juiste
midden bewaren. Geen deugd kan goed beoefend worden ten-
zij onder leiding van de voorzichtigheid.

We zeiden het zo juist al: een deugd moet ons niet maar in
het wilde weg en los van de rest van ons leven goede daden
laten stellen, maar ons werken echt volmaakt maken door die
goede daden in de juiste verhouding in ons leven te plaatsen.
Niet te veel en niet te weinig ervan, Op de geschikte ogenblik-
ken en met inachtneming van alle omstandigheden. Om bijv.
op een deugdzame manier matig te zijn, mag een mens na-
tuurlijk niec te veel drinken,

Maar evenmin zo weinig, dat zijn gezondheid er onder zou
lijden. Iemand kan ook verplicht zijn uit beleefdheid tegen-
over zijn gasten mee te drinken. Daar moet de ware deugd ons
toe brengen. De echte deugd kan dus niet volgens een blind en
onberedeneerd instinct op het goede afstormen, maar ze moet
een keus weten te maken en selectief zijn; en dat kan dikwijls
alleen na rijp beraad.

En dus moet ons verstand bij iedere beoefening van de
deugd gemobiliseerd worden. Maar de deugd die in ons ver-
stand zetelt om onze menselijke handelingen te leiden en te
besturen, is juist de deugd van voorzichtigheid.

Als de voorzichtigheid ontbreekt kan er geen ware deugd,
alleen een blind en overdreven najagen van een mooi ideaal,
zijn. Maar die voorzichtigheid op haar beurt kan niet goed
functioneren, als er geen rechtvaardigheid, sterkte en matig-
heid zou bestaan.

Want ons verstand moet oordelen. Voor sommige soorten
van oordelen komt het er helemaal niet op aan hoe wij ten
opzichte van de betrokken materie gestemd zijn. Om bijv. uit

te maken, hoeveel we moeten vragen voor tien koeien, als een
koe tweehonderd euro per stuk waard is, kom¢ het er niet op
aan, of we iets voor koeien gevoelen; het gaat hier om een zake-
lijk rekensommetje. Maar bij het leiden van de deugden moet
het verstand beoordelen, wat wijzelf misschien met grote in-
spanning en offers, moeten doen om goed te handelen. Hoe
zouden we dat goed kunnen doen, als onze streefvermogens
met hun aspiraties en begeerten niet eerst door de nodige deug-
den op het goede waren gericht? Ons gehele uitgangspunt, de
noodzakelijke basis voor het oordeel, dat ons in cen bepaalde
richting gaat stuwen, zou ontbreken.

Hoe zouden we bijv. ooit kunnen uitmaken, wat we moe-
ten doen om matig te zijn, als we veel liever volop genieten?
We zouden altijd drogredenen weten te vinden voor nog een
glaasje meer, ook al was het te veel. Hoe zouden we zuiver
kunnen aanvoelen, hoeveel we redelijkerwijze mogen en moe-
ten opofteren voor een goed doel, als iedere moed en offergeest
ons ontbrak? We zouden wel een weg uitdenken om er ge-
malkkelijk af e komen.

Als onze drie streefvermogens niet door de betrokken zede-
lijke deugden van rechtvaardigheid, sterkte en matigheid op
het goede zijn gericht, kunnen we eenvoudigweg geen goed
oordeel vellen over wat we feitelijk moeten doen. Want nog-
maals: beslissen, wat in bepaalde gevallen goed en kwaad is, is
geen eenvoudig rekensommetje, waarbij we machinaal een paar
algemene en altijd geldende regels toepassen. Dat is een zorg-
vuldig afwegen van allerlei factoren tegen elkaar, met ons eigen
belang en gemak inbegrepen. Dat moet echte liefde voor het
goede, dus deugd, tot beginsel hebben.

En dus bestaat er aan de ene kant geen echte zedelijke
deugd, als ze niet door de voorzichtigheid wordt bestuurd en
geleid; en aan de andere kant kan de voorzichtigheid haar taak
niet vervullen, als onze drie streefvermogens niet alle de hun
toekomende deugden bezitten.

We kunnen ter controle deze zaak ook nog eens op een
andere manier bezien.

Wat zou er bijv. gebeuren, als alleen de deugd van sterkre
eens ontbrak? Dan zou een mens dus nog wel geneigd kunnen
zijn tot rechtvaardigheid en matigheid, maar zouden dat deug-
den kunnen zijn? Tegenover opkomende moeilijkheden van
buitenaf zou zo'n mens de juiste houding niet weten te vinden;
hij zou ofwel te slap ofwel een dolle doordrijver zijn.

Maar dat zou hij dan naruurlijk ook zijn, als op die manier
de beoefening van de matigheid en het opkomen voor het recht
in gedrang zouden raken; en dat zou natuurlijk zijn oordeel
beinvloeden over wat hij moet doen en laten. Volledig recht-
vaardig en matig zijn kan zo iemand dus niet. Maar dan heeft
hij ook geen echte en volledige deugd!

Ergo: de vier groepen van zedelijke deugden hangen onver-
breckbaar samen. Alle vier onze vermogens moeten door deug-
den op het goede zijn gericht; en zou er ook maar één ontbre-
ken, dan zouden de andere geen volledige deugden meer zijn.

Bovenstaande redenering slaat, zoals we bij het begin ervan
zeiden, allereerst op de natuurlijke zelf verworven deugden,
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waardoor we zedelijk goede daden kunnen verrichten, die bjj
onze natuur passen e¢n door ons verstand worden aangewezen.
Zij bewijst dus het bestaan van ecen samenhang tussen die na-
tuurlijke deugden.

Ingestorte zedelijke deugden

Maar we kunnen haar met evenveel recht en evenveel suc-
ces opzetten voor de ons door God ingestorte zedelijke deug-
den, die ons op een veel hoger levensdoel richten en in een veel
hogere zin icts goeds laten doen.

Daarbij moeten we dan natuurlijk veronderstellen, dar we
eerst door de liefde, die het onmisbare uitgangspunt van dat
hogere leven vormt, op dat hogere doel zijn gericht; wat con-
crect en re€el wil zeggen, dat we God als onze Vader beminnen
en verder met God als levensdoel willen leven. Dan geldt ver-
der ook van die ingestorte zedelijke deugden, dat zij door een
voorzichtigheid moeten worden geleid, en dat die hogere voor-
zichtigheid niet kan bestaan zonder andere zedelijke deugden.
Dat blijkt duidelijk uit een voorbeeld.

Een christen moet in een hogere zin geduldig zijn dan een
gewoon mens. Hem is door Christus gezegd, dat hij de andere
wang moet tockeren, als hij geslagen wordt. Maar coch bestaan
er ook voor hem gevallen, dat hij zich tegen onrecht mag en
moet verzetten; hij mag bijv. zijn vaderland niet zo maar laten
aanvallen. Hij moet dus ook onderscheid weten te maken en
de situaties in het leven van christelijk standpunt uit verstan-
dig beoordelen; zijn geduld is dus ook geen blinde impuls. Dus
ook hier geldt het: zonder voorzichtigheid geen echt geduld,
maar slechts slapheid met een christelijk kleurtje. En nu geldt
voor die christelijke voorzichtigheid, dic volgens christelijke
normen oordeelt, weer even goed, dat ze onmogelijk kan be-
staan, als er in al onze vermogens geen christelijke deugden
zijn om die op het christelijke levensdoel te richten. Zo loopt
de redenering dus volkomen parallel. Maar we kunnen die
hogere zedelijke deugden ook nog op een geheel andere ma-
nier bezien, zoals St. Thomas dat doet bij het stellen van de
vraag, of er wel liefde kan bestaan zonder de ingestorte zedelij-
ke deugden (S. Th. I-llae, q. 65, a. 3). Hij beantwoordt die
vraag ontkennend. God, zo zegt hij, heeft de mensen voor hun
gewone natuurlijke leven mert alle vereiste vermogens uitge-
rust. Voor wat betreft het bovennatuurlijk leven is Hij is aan
zichzelf verplicht om evenzo aan de liefde alle ingestorte deug-
den toe te voegen. Want die liefde is het begin van een volledig
hoger leven. Wij moeten immers niet alleen maar God bemin-
nen, al is dat verreweg de hoofdzaak. We moeten ons in alles
gedragen als mensen, die God beminnen. Het evangelie geeft
ons een volledig levensprogram. Maar dan moet God ons bij
het instorten van de liefde ook de nodige krachten en vermo-
gens geven om dat levensprogram uit te werken. Dat kunnen
we met onze natuurlijke vermogens niet bereiken. We behoe-
ven voor de hogere orde andere vermogens: de ingestorte deug-
den.
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En zo bestaat er ook van deze kant bezien een samenhang
tussen de ingestorte deugden.

Die liefde, die de eerste en voornaamste van alle deugden
is, waardoor wij het cerste en voornaamste gebod van Christus,
God boven alles beminnen en de naasten als ons zelf, vervul-
len, is bovendien ondenkbaar zonder geloof en hoop. We kun-
nen een mens onmogelijk beminnen, zolang we niet weten,
wie en wat voor een soort mens hij is, en zolang we niet hopen
met hem in een werkelijk contact te kunnen komen. God kun-
nen wij evenmin beminnen, zoals Christus ons dat heeft ge-
leerd, als we niet cerst geloven, dat Hij onze Vader is; en als we
niet hopen, dat Hij ons zal helpen om tot Hem te komen. En
zo eist dus de liefde volgens cen psychologische wet, waaraan
ook het bovennatuurlijke leven van de genade niet ontsnap,
het bestaan van de twee andere goddelijke deugden.

En op die manier hangen dus alle ingestorte deugden, de
goddelijke zowel als de zedelijke, in de liefde samen.

Hierop bestaat maar één uitzondering.

Hert geloof en de hoop, die een onmisbare voorwaarde vor-
men voor het bestaan van de goddelijke liefde, kunnen daaren-
tegen zell nog wel blijven bestaan, als we door een doodzonde
de heiligmakende genade, de liefde en de andere ingestorte
deugden verloren zouden hebben. Wat het geloof betreft, is dit
door het Concilie van Trente (Sess. 6, can. 28) uitdrukkelijk
geleerd en als geloofspunt gedefinicerd; wat de hoop betreft, is
dit niet het geval, maar alle theologen leren het toch eenstem-
mig. De ervaring laat ons trouwens duidelijk zien, dat een zon-
daar gelukkig niet altijd tot ongeloof en wanhoop vervalt na
zijn zonde. Maar die resten van deugden zijn dan natuurlijk
geen levend geloof en geen levende hoop meer; hun bestaan in
onze ziel maakrt ons niet welgevallig in Gods ogen en baat ons
ook niet voor het eeuwige leven.

Zo kunnen wij dus zeggen, dat, deze ene uitzondering daar-
gelaten, er tussen de natuurlijke en de bovennatuurlijke deug-
den een absolute samenhang bestaat, zodat in beide groepen
de ene deugd niet zonder de andere kan bestaan.

Gelijk en evenredig

En om precies dezelfde reden, als we voor deze samenhang
hebben gegeven, verdedigen wij nu ook de stelling, dat in een
en dezelfde mens alle deugden gelijk en evenredig moeten zijn.
Qok deze bewering moet goed worden verstaan.

Nartuurlijk willen we ook hier weer niet zeggen, dat een
mens van natuur voor alle deugden of groepen van deugden
evenveel aanleg en neiging zou bezitten. Dat zou immers veel
te duidelijk in strijd zijn met de feiten: geen mens is gelijkelijk
geneigd om matig en moedig en rechtvaardig te zijn; hij heeft
altijd ergens een voorkeur. De gelijkheid bestaat alleen tussen
de volgroeide deugden.

Evenmin willen we met deze stelling beweren, dart de ver-
schillende deugden, als ze op zichzelf en naar hun aard worden
beschouwd, alle even mooi en verheven en waardevol zouden



zijn. GGeen mens zou trouwens ooit willen toegeven, dat bijv.
een deugd als de matigheid even hoog zou staan als de liefde.
[ntegendeel: naar hun waarde beschouwd zijn de deugden on-
gelijk. De ingestorte deugden, die door God worden gegeven
staan natuurlijk ver boven de deugden, die we zelf hebben kun-
nen verwerven; onder die ingestorte deugden zijn de goddelij-
ke, zoals we al zeiden, de belangrijkste en volmaaktste, en van
de drie goddelijke deugden is de liefde de hoogste. Overigens
zullen we niet gaan trachten om een volledige hiérarchie van
de deugden op te stellen; want dat is een ingewikkelde en tege-
lijkertijd cen minder belangrijke kwestie. Wat we met de stel-
ling over de gelijkheid van de deugden willen zeggen, is feite-
lijk alleen maar dit:

Dar in een en dezelfde mens alle deugden dezelfde graad
van intensiteit bezitten.

Naruurlijk moet dit genomen worden van de groepen der
natuurlijke en der ingestorte deugden afzonderlijk.

Een mens kan dus volgens deze stelling niet bijzonder
rechtvaardig en tegelijk maar matig voorzichtig zijn, of sterk in
het geloof en zwak in de liefde. Hij zal in alle echte deugden
gelijkelijk slap of sterk of uitmuntend zijn; zijn deugdenleven
zal overal op hetzelfde peil staan.

Het bewijs voor deze stelling gaan we niet nogmaals herha-
len, want het zou precies hetzelfde zijn, als we voor de samen-
hang van alle deugen hebben gegeven. Juister nog: juist die
innige samenhang tussen alle deugden maakt, dat ze altijd sa-
men groeien of verslappen.

Maar we moeten onze bewering aanvullen met de opmer-
king, dat een mens zich bij het beoefenen van de een of andere
deugd toch wel bijzonder thuis en op zijn gemak kan gevoclen.
Het zou bijv. kunnen zijn, dat zijn natuurlijke aanleg op een
bepaald punt meewerkt en hem zonder veel strijd een deugd
laat ontwikkelen, of hij kan bijzonder veel gelegenheid hebben
gehad om een bepaalde deugd te beoefenen. Niet zonder reden
vereren wij vele heiligen bijzonder als voorbeeld van een be-
paalde deugd, ook al hebben zij alle deugden gelijkelijk beze-
ten.

Daarom is bijv. het volgende feit niet in strijd met wat we
zo juist hebben beweerd:

We zouden te maken kunnen krijgen met twee waarlijk
zeer deugdzame mensen, die dus ook beiden de deugd van ge-
duld in hoge mate moeten bezitten. Een van hen heeft in zijn
leven alle mogelijke kwalen en zickten gehad, rerwijl de ander
niet eens wist, wat ziek zijn is: Nu wordt de rweede ten slotte
ook voor een tijd naar een ziekenhuis of sanatorium verwezen.
En dan kan het in het begin best de schijn hebben, alsof hij in
het verdragen van pijn en zickte veel minder deugdzaam is dan
de eerste.

Maar de ervaring zal spoedig aanwijzen, dat hij zich (wat
heel menselijk is) eerst zijn nieuwe situatie in details moest
realiseren om te begrijpen, wat God nu precies van hem eist.

Het belang van deze samenhang tussen alle deugden voor
het christelijk karakter is hierin gelegen, dat zij ons de veelzij-
digheid ervan nogmaals duidelijk laat zijn.

Veelzijdig in het goede

Christus heeft aan Zijn leerlingen wel heel bijzonder de
liefde aanbevolen, maar Hij heeft het niet bij die ene deugd
gelaten. Hij heeft ook gesproken over het geloof, dat bergen
kan verzetten en alles mogelijk maake; over de zachtmoedig-
heid en nederigheid, die de mensen van Zijn voorbeeld moe-
ten leren; over de zuiverheid van hart, die hen God doet zien,
en over vele andere deugden. Een christen moet dus waarlijk
veelzijdig zijn in het goede. Hij mag zich niet tevreden stellen
met het bezitten van een paar goede eigenschappen; hij moet
alle deugden bezitten.

En dat betekent vooral, dat hij de deugden van het strikr
godsdienstige leven: geloof, liefde, godsdienstigheid, enz. moet
weten te verenigen met de deugden, die in de omgang met
andere mensen, het huisgezin, het zakenleven, enz. moeten
worden beoefend.

Er bestaan helaas maar al te veel mensen, die veel in de kerk
komen, lang en vurig bidden, als door en door godsdienstig en
als voorbeeld van sommige deugden gelden, maar die daar-
naast hardvochtig, jaloers, oneerlijk zijn tegenover anderen. En
er bestaan ook mensen, die zich voor anderen uitsloven, die de
wereld en de maatschappij meer christelijk willen maken,
schijnbaar vol naastenliefde en rechtvaardigheid zijn, maar die
heel weinig omgang hebben met God.

Beide vormen van eenzijdigheid zijn verkeerd en beide be-
wijzen, dat de ware deugden toch eigenlijk niet aanwezig zijn:

De ware christen weet een harmonie te scheppen, tussen
zijn leven in de kerk en zijn leven in de wereld. Hij kan meer
tot een beschouwend of meer tot een actief leven geroepen zijn;
maar hij zal geen enkele deugd verwaarlozen.

Bovendien is deze samenhang van alle deugden ook nog
uit ascetisch oogpunt van veel belang.

Als iemand welbewust en ernstig zijn best gaat doen om
een beter christen te worden, komt hij al spoedig tot de erva-
ring, dat hij heel wat gebreken heeft en zich dus in heel wat
opzichten moet verbeteren,

Prakrisch zit hij daartegenover met het bezwaar, dac hij
onmogelijk op al die gebreken tegelijk kan letten en niet in alle
richtingen tegelijk zijn best kan doen. Het kost al aandacht en
inspanning genoeg om bijv. alleen maar zijn drift te beheersen.
En daarom luidt de raad van iedere ervaren zielenleider: zoek
eerst naar je hoofdgebrek, naar je lelijkste en lastigste eigen-
schap, en tracht dat te verbeteren!

En dat betekent nu gelukkig niet, dat de andere gebreken
intussen maar moeten wachten en rustig kunnen blijven voort-
bestaan. Want wie een gebrek bestrijdt, brengt ipso facto de
tegenovergestelde deugd tot ontwikkeling. En waar één deugd
groeit, groeien alle andere mee. En zo kan men zich met een
gerust hart wijden aan de verzorging van één derail van het
godsdienstig leven, in de overtuiging, dat men zo toch over de
gehele lijn zal vooruitgaan.
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HET EINDE EN HET BEGIN

De dood

Wanneer we jong zijn, dromen we onze dromen over de
toekomst. Maar dan is de toekomst altijd een toekomst in deze
huidige wereld. Omdat we jong zijn en omdat voor de dromen
van jonge mensen alles mogelijk is, is de toekomst aldjd stra-
lend en blij en gelukkig. Wanneer we ouder zijn, stellen we er
ons misschien tevreden mee de overwinningen en de nederla-
gen, de verwachtingen en de teleurstellingen van het leven te
nemen zoals ze komen. Maar zo nu en dan, in tijden van rust
en ook in tijden van spanning, keert het vooruitziende oog van
de jeugd weer tot ons terug. Dan vragen we ons echter niet
zozeer af welke tockomst ons zal wachten in deze wereld, doch
welke tockomst ons wacht in de komende wereld. Bestaar er
werkelijk een leven na de dood? Hoe zal het zijn? Welke rol
zullen wij daarin spelen? We stellen natuurlijk alleen maar weer
de oude vraag: “Wat is de betekenis van het leven?” Wie met
ons in deze artikelen zo ver gekomen is, zal het antwoord op
deze vragen werkelijk kennen. Hij zal ze niet stellen als iemand
die inlichtingen wil inwinnen. Hij zal ze stellen als iemand die
hunkert naar de werkelijkheid, die hem in de toekomst wacht.
Hij zal ze stellen als iemand, die midden op een vermociende
dag zucht “Zal er nu nooit een einde komen aan deze dag?” Hij
weet, dat er een einde aan zal komen. Maar hij ziet uit naar de
rust en de vrede, die het einde van de dag zal meebrengen.

Wat zal het einde van het leven de mensen brengen? Wij
weten allen, dat de dood ons wacht. Allen moeten we sterven.
Maar na de dood, wat dan? Wij weten, dat de ziel van de mens
zijn lichaam zal overleven. Wij weten, dat het laatste doel van
de mens de aanschouwing van God is. Maar wij weten ook,
dat het voor de mens mogelijk is dit doel te missen. Wat ge-
beurt er met het menselijk wezen dat de aanschouwing van
God niet waardig is? In dic hoofdstuk zullen wij trachten op
soortgelijke vragen een antwoord te geven. Wat wij zeggen zal
natuurlijk steunen op hetgeen God ons gezegd heeft. Niemand
van ons is ooit deze wereld uitgegaan en teruggekeerd om ons
te zeggen wat ons wacht. Wij moeten ons verlaten op de wijs-
heid van God, zoals deze aan ons geopenbaard is. Alleen God
weet met zekerheid wat tot nu toe voor heel het mensdom nog
in de duistere toekomst ligt.

Zoals we reeds gezien hebben, is het tegenwoordige leven
een tijd van beproeving. Wij worden op de proef gesteld. Als
we goed leven, als we leven in overeenstemming met de wil van
God, zullen onze menselijke daden voor ons de beloning van
de aanschouwing van God verdienen. Maar cen feit is het dat
wij staan tegenover de mogelijkheden van succes of misluk-
king, van overwinning of van nederlaag. In beide gevallen
wordt de uitslag van de beproeving door onze cigen vrije keuze
bepaald. Wij kunnen God kiezen en het geluk, of we kunnen



God verwerpen en het ongeluk kiezen. Wat wij voor ogen
moeten houden is, dat wij de keuze slechts kunnen doen in dit
leven. Na de dood kunnen we niet meer van gedachte verande-
ren. Zoals wij sterven, zo zullen wij na de dood leven. Als we
sterven terwijl we God zoeken, zullen we God vinden. Als wij
sterven terwijl we God verwerpen, zullen we God voor alle
eeuwigheid verliezen. Na de dood staat de mens tegenover zijn
eigen bijzonder oordeel. Zoals St. Paulus gezegd heeft: ‘Her is
voor de mensen vastgesteld één enkele maal te sterven en daar-

na volgt het oordeel’. (Hebr. 9 : 27)

Het bijzonder oordeel

Onmiddellijk na de dood moet eenieder zijn eigen bijzon-
der vordeel ondergaan. Het ogenblik van het oordeel zal inder-
daad voor clk menselijk wezen een ontzagwekkende ervaring
zijn. Wanneer een matador alleen in de arena staat met niets
anders dan een cape, een degen en zijn moed tussen hemzelf
en de dood in, zeggen de mensen dat hij staat in het ‘uur van de
waarheid’. Ofwel hij zal de ster op handige wijze met één des-
kundige stoot van zijn degen doden, of hij zal zelf gedood wor-
den, of hij zal zijn kans missen en opnieuw terug moeten keren
naar het ‘uur van de waarheid’. In de arena is het ‘uur van de
waarheid” het ogenblik, waarop de stiervechter zichzelf be-
proeft, het ogenblik, waarop hij de proef van zijn oefening,
zijn bedrevenheid en zijn moed doorstaat. Er bestaat een ‘uur
van de waarheid’ voor ieder menselijk wezen, een ogenblik
waarop hij zijn deugd, zijn liefde en zijn bereidheid om God te
zien beproeft. Dit is het ogenblik van zijn bijzonder oordeel. In
dat ogenblik zal hij ofwel de hemel waardig geoordeeld wor-
den en die dus in triomf binnengaan; of hij zal onwaardig be-
vonden worden en bijgevolg veroordeeld worden rot de neder-
laag van de hel; of hij zal wel de hemel waardig geoordeeld
worden, maar nog niet voldoende zijn voorbereid en hij zal
naar het vagevuur worden gezonden om véér zijn binnentre-
den in de hemel te worden gezuiverd.

In één zin is het God, Die de ziclen van de mensen na de
dood oordeelt. Het is God, Die hun leven en hun daden kent,
beter nog dan zijzelf ze kennen. Hij weert tot in de kleinste
bijzonderheden de staat van elke ziel bij de dood. Als Heer en
Meester over alle mensen is het Zijn recht om de zielen van de
mensen te belonen, te straffen of te reinigen. Het is dus God,
Die op het ogenblik van de dood het oordeel over de zielen van
de mensen zal uitspreken. Maar in een andere zin zijn het de
mensen zelf, die het oordeel over zichzelf zullen uitspreken.
Op het ogenblik van de dood zal de ziel, die in de dood het
lichaam heeft verlaten, duidelijk zijn eigen verdiensten en fou-
ten zien, zijn eigen licfde of tekort aan liefde jegens God. In
één ogenblik van verblindende helderheid zal God deze vol-
maakete zelfkennis instorten in de ziel, die de wereld van tijd en
ruimte heeft verlaten. De ziel zal de absolute rechtvaardigheid
inzien van het oordeel van God. Op datzelfde ogenblik zal de
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ziel tot de hoogten van de hemel opstijgen, voor een tijd neer-
vallen in het vagevuur, of voor immer afdalen in de hel. In dat
‘uur van de waarheid’ zal elke ziel zichzelf volmaakt kennen en
de waarheid van zijn eigen oordeel inzien.

De zielen van de afgestorvenen

Wanneer een menselijke ziel door de dood van haar lichaam
gescheiden word, sterft het lichaam, maar de ziel blijft voor
immer voortleven. Zonder het lichaam, zonder de vijf zintui-
gen en het voorstellingsvermogen zou de ziel niet in staat zijn
iets anders te kennen dan zichzelf en God. Maar God zal in
zulk een ziel alle kennis instorten die haar past, Het verstande-
lijk vermogen van de ziel blijft bestaan en God wil dit niet
ongebruikt zien. Zulk een ziel moet ofwel naar de hemel, naar
de hel, het vagevuur of het voorgeborchte gaan. Een geestelijke
zelfstandigheid, zoals een engel of de afgescheiden ziel van de
mens, is van natuur niet op een plaats, behalve in zover zij
ofwel op die plaats werke, of er op die plaats op haar wordt
ingewerkt. Een duivel bijvoorbeeld is niet in New York, behal-
ve in zover hij in New York werkt. Omdat hij geen lichaam
heeft, omdat hij zuiver geestelijk is, kan men van geen enkele
plaats zeggen dat ze hem bevat, tenzij in zover hij op die plaats
werkt. Als een duivel een staatsheambte in New York bekoort
om steckpenningen aan te nemen, kan men zeggen dat de dui-
vel op het ogenblik van die bekoring in New York is. Hetzelfde
moeten we zeggen van de algescheiden zielen van de mensen
na de dood. Als geestelijke zelfstandigheden zijn zij natuurlij-
kerwijze niet in een bepaalde plaats. Maar de H. Schrift schijnt
aan te geven, dat zowel de duivels als de zielen van de mensen
door God een bepaalde plaats hebben toegewezen gekregen:
de hemel, de hel, het vagevuur of het voorgeborchte. Omdat
het lot van engelen en mensen verschilt naargelang hun ver-
diensten of hun straf, schijnt het passend, dat God verschillen-
de plaatsen aanwijst, waarin engelen en mensen zullen worden
beloond of gestraft. De ziclen van de rechtvaardigen gaan naar
de hemel om beloond te worden; de zielen van de verdoemden
gaan naar de hel om gestraft te worden; de zielen van hen, die
in staat van genade sterven, maar nog niet gereed zijn voor de
hemel, gaan naar een plaats tussen beide in, het vagevuur ge-
naamd, waar zij zullen worden gereinigd of gezuiverd voor de
hemel; en de zielen van kinderen, die zonder doopsel zijn ge-
storven - of van hen die met kinderen zonder doopsel gelijkst-
aan, krankzinnigen, zwakzinnigen, enzovoort - zullen gezon-
den worden naar een plaats van zuiver natuurlijk geluk, het
voorgeborchte genaamd.

De ziclen van de afgestorvenen zijn niet van alle contact
met deze wereld, waarin wij leven, verstoken. Volgens de ge-
wone voorzienigheid van God kunnen zij niet naar ons toe
komen en evenmin kunnen wij met hen spreken op die onge-
dwongen wijze, zoals dit door spiritisten en mediums wordt
voorgesteld. Noch het ouijahbord, noch het spiritistisch schrift,
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noch de tafeldans is een middel om met de zielen van de afge-
storvenen in contact te komen. God zou door een wonder kun-
nen toelaten, dat een ziel die is heengegaan de gestalte van haar
eigen lichaam aannam.
Maar zulke gebeurtenissen
zijn zeldzaam. Normaal
gesproken blijven de zielen
van de overledenen op haar
eigen plaats, Zij staan met
ons in contact, niet in de
zin dat zij naar ons toc
kunnen komen, of met ons
kunnen spreken, maar in
die zin dat zij door een in-
gestorte kennis of door
hun aanschouwing van
God kunnen weten wat
wij doen en wat ons over-
komt. Zo kunnen de heili-
gen weten, dat wij tot hen
bidden, dat wij hun vragen
om voor ons ten beste te
spreken bij God. Omdat
zij dit weten, kunnen zij
onze voorsprekers zijn en
zo ons helpen om onze ei-
gen zaligheid te bereiken.
Sommige theologen me-
nen, dat zelfs de zielen in
het vagevuur ons kunnen
kennen en bijgevolg onze
gebeden tot hen kunnen
horen en onze voorspraak
kunnen zijn bij God. Of
dit nu waar is of niet, één
ding is zeker: de zielen in
het vagevuur hebben hulp
nodig en wij kunnen hun
die verlenen,

Het vagevuur

De zielen in het vagevuur hebben God niet voor altijd ver-
loren. Het zijn de zielen van mensen, die in genade gestorven
zijn. Maar zij hebben nog niet ten volle de schuld van de straf
voor hun zonden ingelost. Hun zielen zijn nog niet volledig
van de overblijfselen van de zonden gereinigd. Daarom zijn ze
niet ten volle voorbereid om de absolute zuiverheid en heilig-
heid van de hemel binnen te gaan. Zij moeten gezuiverd en
gereinigd worden van de overblijfselen van de zonde en de
schuld voor de zonde. Zij weten, dat zij de aanschouwing van
God in de hemel verdiend hebben en hun zielen verkeren in

doodstrijd, totdatzij dat geluk hebben bereikt. Bovendien heb-
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Bovenin zien we Christus met de heiligen
onder: de scheiding van de goede en de kwade zielen

ben zij om hun gehechtheid aan de zonde en hun onberaalde
schuld voor de zonde te lijden van het vuur in de reinigings-
plaats. Zoals de naam vagevuur aanduidt, zuivert het vuur hen
van de laatste vlekken
van de zonde. Omdat
Ty T deze zielen zuiver geeste-
$ i lijk zijn, schijnt het dui-
delijk, dat vuur, enkel als
vuur haar niet kan pijni-
gen. Maar door de
macht van God houdt
het vuur van her vage-
vaur deze zielen gevan-
gen, belet dit dac zij de
hemel binnengaan; en
ditis al een pijniging ge-
noeg voor een ziel, die
brandcvan een vurig ver-
langen om God te zien.
De zielen in het va-
gevuur zijn in staat van
genade. Zij zijn met de
heiligen in de hemel en
met ons hier op aarde
verbonden door de band
van de caritas. Zij beho-
ren tot de gemeenschap
van de heiligen. Daarom
kunnen de heiligen in de
hemel en wijzelf hen hel-
pen. Dat is de reden
waarom de Kerk voor
hen het H. Misoffer op-
draagt, crop aandringt
dat wij voor hen zullen
bidden en aan de armen
aalmoezen zullen geven
voor de verlossing van de
ziclen uit het vagevuur.
Of de ziclen in het vage-
vuur, zolang zij nog in
het vagevuur zijn, nu voor ons kunnen bidden of niet, we kun-
nen er zeker van zijn, dat zij wanneer zij met onze hulp de
hemel binnengaan, voor ons ten beste zullen spreken bij de
troon van God.

De verrijzenis

Als de mensen na de dood gedurende heel de ceuwigheid
zielen zonder lichaam zouden zijn, zouden we onze lange stu-
die over God en de mens kunnen beéindigen met enkele woor-
den over de pijnen van de hel en de glorie van de hemel. Maar
zoals we al lang geleden gezegd hebben, is het de bedoeling van
God, dat de mens volmaakt gelukkig zal zijn. Maar de mens



kan niet volmaake gelukkig zijn, tenzij hij het geluk vindt voor
zijn lichaam zowel als voor zijn ziel. Wij zouden kunnen zeg-
gen, dat dit in de grond van de zaak te danken is aan het feit,
dat de mens niet volledig mens is, tenzij hij lichaam en ziel is.
In elk geval, is het de bedoeling van God op het einde van deze
huidige wereld alle mensen weer in het lichaam ten leven e
wekken. Wanneer de laatste mens geboren is en gestorven, zal
deze huidige wereld voorbijgaan en God zal de wereld hernieu-
wen. Door Zijn goddelijke machtzal Hij de zielen van de men-
sen weer met hun lichamen verenigen. Alle mensen zullen in
hun eigen lichamen verrijzen.

Wij kennen noch de dag noch het uur, waarop dit zal ge-
schieden. God heeft ons dit niet geopenbaard. Wij weten al-
leen, dat het zal gebeuren op het cinde van deze huidige we-
reld. De H. Schrift zegt ons, dat het zal plaatsvinden wanneer
Christus voor de tweede maal in de wereld zal komen om alle
mensen te oordelen. Bij Zijn komst zal Hij de verrijzenis van
alle mensen bewerken. Hij zal dit doen door de kracht van
Zijn godheid, maar Hij zal Zijn eigen mensheid gebruiken als
het instrument, waarmee Zijn goddelijke macht de zielen van
de mensen weer aan hun lichamen zal teruggeven,

St. Thomas zegt ons, dat de verrezen lichamen van de men-
sen identiteit, integriteit en kwalireit zullen hebben. Met iden-
titeit bedoelt hij, dat de zielen van de mensen weer zullen ver-
enigd worden met haar eigen lichamen, de lichamen welke zij
in dit leven hadden. Met andere woorden iedere mens zal wer-
kelijk zichzelf zijn. De verrezen lichamen zullen integriteit be-
zitten in die zin, dat het volledige lichamen zullen zijn. Als
iemand in dit leven mismaake is door een ongeluk, door een
ampuratie of van zijn geboorte af; zal zijn lichaam bij de verrij-
zenis volledig zijn, zoals het bedoeld was te zijn. De verrezen
lichamen van de mensen zullen kwaliteit bezitten. Dit bete-
kent, dat de mensen zullen verrijzen met volmaakte lichamen,
in de eeuwige volmaaktheid. St. Thomas meent dat dicis op de
leeftijd van dertig jaar. Kwaliteit sluit ook in, dat het voor de
mensen niet nodig zal zijn om te eten en te drinken voor het in
stand houden van hun leven, omdat de lichamen van de men-
sen voor alle eceuwigheid onsterfelijk zullen zijn.

De lichamen van de heiligen zullen ook de eigenschappen
van onlijdelijkheid, doordringbaarheid, vlugheid en glans be-
zitten. Na de verrijzenis zullen de verheerlijkee zielen volledig
meester zijn over hun lichamen. Dit meesterschap zal zich ui-
ten in de onlijdelijkheid: door de kracht van de ziel zal het
lichaam niet onderworpen zijn aan enig letsel of lijden. Door
de kracht van de ziel zal het lichaam ook doordringbaar zijn:
hert lichaam zal geestelijk zijn, dat wil zeggen volledig onder-
worpen aan de geest van de mens. Het verrezen lichaam zal
ook vlug zijn: door de kracht van de ziel zal het lichaam zich
welhaast met de snelheid van de gedachte van de ene plaats
naar de andere kunnen begeven. De verheerlijkte lichamen van
de heiligen zullen ook begiftigd worden met een glans: de stra-
ling van de ziel, die de aanschouwing van God geniet, zal als
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het ware in het lichaam overvloeien en daaraan de schoonheid
van het goddelijk licht verlenen.

De lichamen van de verdoemden zullen deze wondervolle
gaven natuurlijk niet bezitten. Hun lichamen zullen volledig
en onsterfelijk zijn. Maar zij zullen verrijzen, niet tot glorie
doch tot straf. Omdar zij geen werkelijke en voortdurende po-
gingen hebben gedaan om in dit leven hun lichamen onder de
heerschappij van hun ziel te brengen, zullen zij niet de glorie-
volle gaven ontvangen, die uit de volledige heerschappij van de
verheerlijkte ziel over het lichaam voortvloeien.

Het algemeen oordeel

Onmiddellijk na de algemene verrijzenis van alle mensen
zal het algemeen oordeel plaatsvinden. Op dat ogenblik zal
iedere mens zich de geschiedenis van heel zijn leven herinne-
ren. Zijn geweten zal hem zijn verdiensten en zijn straffen te
binnen brengen, zijn goede daden en zijn zonden. Hij zal ook
de levens zien van alle andere mensen, hun deugden en hun
zondigheid. Degenen, die in staat van genade gestorven zijn,
zullen zichzelf en ieder ander zien in hun aanschouwing van
God. In één ogenblik zullen zij dus de verdiensten en de straf-
fen van alle mensen zien. De verdoemden, die in zonde gestor-
ven zijn, zullen het goede of het kwaad van alle mensen niet op
deze wijze kunnen zien; maar God zal hun verstand zo verlich-
ten, dat ook zij de verdiensten en straffen van alle mensen in
weinige ogenblikken zullen kennen.

Her algemeen oordeel roept bij verschillende mensen ver-
schillende reacties op. Hoogmoedige mensen, hetzij ze zwak
zijn of sterk, verlangen er helemaal niet naar, dar hun zonden
bij het algemeen oordeel aan anderen bekend zullen worden.
Zij kunnen de gedachte, dat hun verborgen zwakheden aan
iedereen geopenbaard zullen worden, niet verdragen. Zij zul-
len hun eigen opvatting verdedigen door te zeggen, dat zij noch
nu noch later belang stellen in de fouten van anderen. Figen-
gerechtige en wraakzuchtige mensen tonen een grote belang-
stelling voor het algemeen oordeel. Zij vergeten, dat alleen aan
God de wraak tockomt en vinden een boosaardig genoegen in
de gedachte aan de uiteindelijke openbaring van de zondig-
heid van anderen. Degenen, die zondig zijn door hun zwak-
heid van wil, vrezen niet zozeer de openbaring van hun misda-
den dan wel het vonnis van de verdoeming, dar misschien over
hen zal worden uitgesproken. Verharde zondaars - degenen die
louter uit boosheid zondigen - weigeren welbewust de moge-
lijkheid van het algemeen oordeel onder de ogen te zien. An-
deren hebben zich voorgesteld, dat de openbaring van de zon-
den van de heiligen hen misschien wel in verlegenheid zal bren-
gen. In elk geval schijnt het toch wel waarschijnlijk, dat de
gedachte aan dit laatste onderzoel van alle mensen voor ieder
menselijk hart met enige schrik gepaard gaat.

Een redelijke vrees voor het algemeen oordeel is voor alle
mensen goed. Het is echter van belang, dat de vrees redelijk is
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- dat wil zeggen dat het de juiste vrees is op de juiste tijd. Bang
zijn wanneer er geen gevaar is, is latheid; verschrikken voor
schaduwen is dwaasheid. Zolang de mens nog op deze wereld
leeft, heeft hij in het algemeen oordeel slechts twee dingen te
vrezen: de onthulling van zijn zonden en het vonnis van de
ceuwige verdoeming, dat over hem zal worden uitgesproken
wanneer hij in zonde sterft. Zowel de vrees voor een uiteinde-
lijke openbaarmaking als de schrik voor cen eeuwige veroorde-
ling moet de mens van zonden athouden. Als zij dat doen, zijn
ze een weldaad. Noch schaamte noch het verlangen om aan de
eeuwige straf te ontkomen is het beste motief om de zonde te
vermijden. Maar wanneer we letten op de beslissing, die op het
spel staat - de zaligmaking van de mensen - moeten we geen
enkel motief versmaden. Van de andere kant is het een misvac-
ting te menen, dat alle mensen met deze vrees naar het alge-
meen oordeel zullen komen. Alleen de verdoemden zullen dan
ofwel de openbaarmaking van hun zonden, of het vonnis van
de verdoeming dat op hun ontmaskering volgen zal, vrezen.
Omdat zij in de zonde verhard zijn, zullen de verdoemden een
bittere wrok koesteren over de onthulling van hun boosheid
aan de wereld. In dat ‘uur van de waarheid’ zullen zij geen
aanklacht hebben tegen de goddelijke rechtvaardigheid. God
zal aan alle mensen de grote liefde tonen, die Hij voor de bozen
had en hun hardnekkige weigering om die liefde te aanvaar-
den. Hun bittere afgunst jegens de heiligen dic in God geze-
gend zijn, hun onverzoenlijke haat tegen alles wat goed is zal
hen de onthulling van hun eigen kwaad, hun cigen gemis aan
liefde, hun eigen onpeilbare mislukking doen vrezen. Zij zul-
len nog meer bevreesd zijn voor het vonnis van de eeuwige
verdoeming, dat over hen zal worden uitgesproken. Het is waar,
dat zij reeds sinds hun dood de voornaamste pijn van de hel -
het verlies van God - in hun ziel geleden hebben. Maar van dit
ogenblik af zullen zij ook in hun verre lichamen lijden. Bij het
algemeen oordeel zal God hen veroordelen, ziel en lichaam, ot
het vuur van de hel.

Maar de rechtvaardigen - zij die in staat van genade gestor-
ven zijn - zullen bij het laatste oordeel niets vrezen. Omdat zij
in de genade van God gestorven zijn, zulleen zij weten, dat het
geluk van de hemel voor alle ecuwigheid hun deel is. Daarom
behoeven zij de uitslag van het oordeel niet te vrezen. Evenmin
zullen zij bang zijn voor de onthulling van hun zonden, die zlj
in dit leven misschien bedreven hebben. De openbaarmaking
van hun zonden zal in evenwicht gebracht worden door de
openbaring van hun berouw. De schaamte over hun nederla-
gen zal overschaduwd worden door de grootheid van hun eind-
overwinning. Schaamte is vrecs voor schande; maar de heili-
gen, die tenslotte de glorie van de hemel hebben bereike, kun-
nen niet te schande worden. In plaats van schaamte te gevoe-
len zullen zij zich verheugen, dat de barmhartigheid van God
in hun eigen zaligmaking getoond wordt.

Het algemeen oordeel zal aan alle mensen de rechtvaardig-
heid en de barmhartigheid van God laten zien. Zo zal het de
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tol betalen aan de heiligheid van God en tegelijk Zijn wijsheid
aan de mensen openbaren. De openbaring van de zonden van
de slechten zal ook duidelijk de grootheid van de barmhartig-
heid laten zien, die God ook over hen heeft uitgestrekt, maar
die zij hebben geweigerd. De veroordeling van de slechten zal
de rechrvaardigheid van God duidelijk maken. De verheffing
van de rechtvaardigen zal duidelijk de grote liefde en de barm-
hartigheid van God tonen.

Wanneer de mensen helder de rechtvaardigheid en de
barmhartigheid van God zien, zal hun ook de wijsheid van
God blijken. Al de schijnbare onbillijkheden en onrechtvaar-
digheden van het menselijk leven - de voorspoed van de slech-
ten en de onderdrukking van de rechtvaardigen, de plotselinge
en vroegtijdige dood van de vrome en het lange leven van de
tiran al deze mysteries van het leven zullen voor de ogen van de
mensen worden opengelegd. Het plan van God in de schep-
ping van het menselijk leven, in al zijn uitgestrektheid en inge-
wikkeldheid zal door de mensen worden gezien.

De rechrer over alle mensen zal Christus Zelf zijn. Een rech-
ter moet gezag hebben over hen, die hij oordeelt. Een rechter
zonder gezag kan zijn eigen persoonlijke mening geven, maar
hij kan zijn oordeel niet opdringen. Als God is Christus de
Heer en de Meester over heel de schepping. Als God heeft Hij
dus het recht en de macht om alle mensen te oordelen. Maar
Christus is ook de Verlosser van heel het mensdom. Tn Zijn
menselijke nacuur heeft Hij Zijn lijden en dood aangeboden
voor de zaligmaking van de mensen. Door Zijn lijden en dood
is het voor de mensen mogelijk het koninkrijk van de hemel
binnen te gaan. Om deze reden heeft God Hem ook in Zijn
menselijke natuur de macht verleend om alle mensen te oorde-
len. Het oordeel heeft betrekking op de toelating van sommige
mensen tot de vreugde van het koninkrijk van de hemel krach-
tens het lijden van Christus en op de uitsluiting van anderen.
Daarom moet Christus terecht de macht bezitten om de goe-
den van de slechten te onderscheiden, degenen die door de
kracht van Zijn lijden zijn gered en degenen die door Zijn lij-
den zijn verworpen.

Toen Christus voor de eerste maal in deze wereld kwam
om voor de zonden van de mensen voldoening te brengen,
kwam Hij in armoede en zwakheid. Hij liet toe, dat de mensen
Hem ter dood brachten.



"Homilie van de
heilige bisschop
Gregorius
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De reden van het trage geloven van
de leerlingen in de verrijzenis van de
Heer was niet zozeer hun zwakheid, als
wel, om mij zo uit te drukken, onze toe-
konstige sterkte. Immers, omdat z1j twij-
felden, is de verrijzenis door vele bewij-
zen aangetoond. Wij lezen en apprecié-
ren die nu, en worden dus door hun
twijfelen versterkt. Maria Magdalena
heeft met haar haastig geloof minder
voor mij gedaan dan Thomas met zijn
lange aarzelen. Wanc hij heeft al twijfe-
lend de wonden betast en daardoor uit
ons hart de wonde van de twijfel wegge-
nomen.

Om ons te overtuigen van de echt-
heid van Christus’ verrijzenis moeten
wij ook letten op het verslag van Lucas,
als hij zegt: “lerwijl Hij at, beval Hij
hun Jeruzalem niet te verlaten.” En even
verder: “Ten aanschouwen van hen werd
Hij omhooggeheven en een wolk ont-
trok Hem aan hun ogen.” Let op die
woorden en op wat zij betekenen. Ter-
wijl Hij at, werd Hij omhooggeheven;
Hij nam voedsel tot zich en steeg om-
hoog. Door die daad van eten moest de
werkelijkheid van zijn lichaam zonne-

klaar worden. Marcus vermeldt, dac de
Heer zijn leerlingen, voordat Hij op-
steeg, hun hardnekkig ongeloof heeft
verweten. Waarom heeft Hij dit zijn
leerlingen verweten op het ogenblik dat
Hij hen lichamlijk verliet? Zeker opdat
deze woorden, bij zijn heengaan gespro-
ken, des te dieper in het hart zouden
blijven geprent van die ze hoorden.

Hij verwijt hun dus hardnekkigheid.
Daarna horen wij Hem nog een aanspo-
ring geven: “Gaat uit over de hele we-
reld en verkondigt het Evangelic aan alle

schepsel.” Moest soms, broeders, het

leven

heilig Evangelie aan levenloze dingen of
aan redeloze dieren gepredikt worden?
Zegt Hij hierom tot zijn leerlingen:
“Verkondigt aan alle schepsel”? Neen,
met “alle schepsel” wordt de mens be-
doeld. Nu heeft de mens iets gemeen
met ieder schepsel. Hij heeft immers het
bestaan gemeen mer de stenen, het le-
ven met de bomen, het voelen met de
dieren, het denken met de engelen. Als
dus de mens met icder schepsel iets ge-
meen heeft, is de mens in zekere zin “alle
schepsel.” Aan alle schepsel wordt dus
het Evangelie verkondigd, wanneer het
verkondigd wordt aan de mens alleen.

Uit de herinneringen van

Jean Pierre Camus,
bisschop van Bellay,

aan de H. Franciscus van Sales

Over de vrede van het
hart onder verwarrende
bezigheden

Vele anders goede en vrome zielen
zijn de geheel verkeerde mening toege-
daan, dat het onmogelijk is bij de druk
van zorgen en bezigheden de innerlijke
rust te bewaren. Waar vindt men cen
geweldiger beweging, een sneller op- en
neergolven als op zee? Zijn schepen
daarop ooit vrij van alle schokken? Toch
slapen en rusten de reizigers er heel vre-
dig op, en constant wijst het kompas
naar het noorden.

Wie bij al zijn handelingen alleen
naar God kijke en geen ander doel heeft
dan de eer van God, vindt overal vrede,
zelts in de heftigste gemoedsbewegin-
gen. Want hij is immers bij deze bewe-
gingen gericht op de eer van Hem die ze
toclaat of zendt. En daardoor bereikt hij
het doel, waarop al zijn wensen gerichr

zijn, namelijk God in alle dingen en
onder alle omstandigheden te eren.

Ik verwonder me erover hoe mensen
die zich in een heilige roeping aan God
gewijd hebben, ooit kunnen klagen als
men hun ambten opdraagt waarin veel
te doen is; en hoc zij dergelijke bezighe-
den verstrooiend kunnen noemen.

Alleen bezigheden die ons van God
scheiden, zijn ccht verstrooiend. Slechts
de zonde kan ons van Hem losmaken;
maar een rechtmatige bezigheid scheidt
ons geenszins van God, zij is veeleer een
middel om ons nog inniger met hem te
verenigen.

Met Hem kunnen zich verenigen
degenen, die recht van spreken hebben,
wanneer zij bij de handhaving van het
recht de eer van God op het oog hebben
en Hem in deze zo moeilijke uitoefe-
ning dienen. Niet anders is het bij koop-
lieden, kunstenaars en soldaten, kortom
bij alle beroepen en standen.

juni 2003 Informatieblad Nr. 185

27



28

leven

Onze heilige zei hierover het volgen-
de: “We moeten midden in het druk-
kende gewirwar van wereldse zaken God
geheel toebchoren. Hoe kunnen we
Hem ook onze trouw beter bewijzen als
onder ongunstige omstandigheden?
Toch kent de eenzaamheid helaas even
goed stormen als de wereld haar lawaai.
We mogen echter nooit de moed laten
zakken, want de bijstand van de hemel
is klaar voor allen die op de Heer ver-
trouwen en zijn vaderlijke hulp in nede-
righeid en zachumoedigheid afsmeken.
Hoed u ervoor, uw zorgen in verwarring
en onrust te laten omslaan. En hoezeer
ook golven en stormen van verwarrende
bezigheden om uw schip heen razen,
blik onophoudelijk naar de hemel en zeg
tot de Heer: “Heer, mijn God, voor u
vaar en roei 1k, wees mijn gids en stuur-
man!” — En troost u dan met de gedach-
te, dat bij de landing in de haven de za-
ligheden, dic ons daar wachten, rijkelijk

deel |

Op cen morgen van september
1884, terwijl mgr. Sarto voor zijn
schrijftafel zat, ricp de bisschop hem en
vroeg hem mee te gaan naar de kapel.

“Waarde monseigneur”, - zei de bis-
schop - laten we samen neerknielen en
bidden; want in de zaak, die ons beide
aangaat, hebben we Gods sterkende
kracht nodig.

Na een kort gebed stond de bisschop
op en reikee een pauselijk schrijven over.
Her was de benoeming van monseig-
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zullen opwegen tegen als onze moeiten,
om daar te geraken. We zeilen onder alle
stormen daarheen, wanneer ons hart
maar oprecht, onze bedoeling goed, ons
oog op God gericht is en ons hele ver-
trouwen op Hem berust. Ook al brengt
het geweld van de storm onze maag
soms een beetje in opstand en al bevangt
ons op sommige ogenblikken een dui-
zeling, laten we daar nier verwonderd
over zijn, maar vatten we nieuwe moed
en vermannen we ons, om krachtiger te
werken. U volgt altijd uw heilige voor-
nemens, daarvan ben ik zeker. Word dus
niet mismoedig over deze kleine aanval-
len van onrust en verdrictigheid. Want
dit dient u tot oefening in de kostbaar-
ste en liefelijkste deugden, die Christus,
onze Heer, ons aanbevolen heeft. Ge-
looft u mijj, de ware deugd voedt zich zo
weinig in de innerlijke rust als goede vis-
sen in de stilstaande wateren van de
moerassen.”

Mals Pigs

Bisschop van Mantua
1885 - 1894

neur Sarto tot bisschop van Mantua,
gedateerd 16 september 1884.

Op 16 november 1884 ontving hij
te Rome de bisschopswijding. 's Avonds
werd de nieuwe bisschop door paus Leo
XIII in bijzondere audiéntie ontvangen.
Zijne Heiligheid schonk hem een prach-
tig borstkruis met de woorden: “Moch-
ten de inwoners van Mantua hun nieu-
we bisschop soms niet liefderijk ontvan-
gen, dan is het wel een tcken dat zij van
niemand kunnen houden; want een be-
minnelijker mens dan monseigneur Sar-
to bestaat er niet op de wereld.”

Toen mgr. Sarto op 19 april 1885 in
de kathedraal van Mantua voor de eer-
ste maal zijn zegen gaf aan een onmete-
lijke volksmenigte die hem uitbundig
toejuichte, betekende dit voor een heel
bisdom de verrijzenis tot een nieuw
christelijk leven.

Al een maand tevoren, op 18 maart,
had hij aan geestelijkheid en volk van
Mantua een nobel schrijven gericht dat
zijn program van actic genoemd mag
worden.

In deze brief heet het: “Voor de zie-
len is mij geen moeite, geen zorg, geen
nachtwerk te veel. Mijn vertrouwen stel
ik op Christus, die mij de nodige kracht
geven zal. Tk weet, dat ik voor het heil
van de zielen beledigingen zal moeten
verdragen, gevaren doorstaan, scormen
trotseren en tegen veel kwaad zal moe-
ten strijden. Maar mijn volk zal mij al-
tijd trouw op mijn post vinden, altijd
zachtmoedig en tot liefdevol samenwer-
ken bereid.”

Mantua zou spoedig een van de
bloeiendste bisdommen van de land-
streek Lombardije worden.

Het seminarie

Met zijn heldere kijk op mensen en
dingen had de nieuwe bisschop spoedig
de toestand van het bisdom overzien.

Als gewezen kapelaan van Tombolo
en pastoor van Salzano kende hij de be-
hoeften van het volk, en als gewezen
kanselier en kapittelvicaris van Treviso
wist hij welke de behoeften van de gees-
telijkheid waren.

De weinige geestelijken, die het bis-
dom Mantua telde, moesten hard ploe-
teren op een tamelijk onvruchtbaar en
ondankbaar terrein. Want het volk was
langzaamaan vergiftigd door de laiceren-
de werkzaamheid van de vrijmetselarij,
die op politiek gebied toen in Italié de
macht in handen had en de ontwikke-
ling van het godsdienstig leven op alle
mogelijke manieren trachtre tegen te
houden.

De bisschop trad terstond krachtig
op. Iij wilde niemand beschuldigen,
maar evenmin vergeefse tranen storten.



Met open oog en krachtige hand greep
hij spoedig in en zette zijn stoere schou-
ders onder de moeizame taak.

Monseigneur Giuseppe Sarto

Hoe kon hij de vele parochies van
heilige en werkzame priesters voorzien
als zo weinig in getal waren? Hij richcte
daarom zijn blik op het seminarie, en
bevond dat het geenszins aan de drin-
gende eisen van het uitgestrekee bisdom
beantwoordde. Vanwege de politieke
omwentelingen was het lange tijd geslo-
ten geweest en had eigenlijk geen mid-
delen van bestaan, Hij verkocht zijn ei-
gen lapjes grond in Riése en richtte een
dringende oproep tot zijn diocesanen,
opdar zij het seminarie te hulp zouden
snellen.

Allen beantwoordden met geestdrift
aan het hartstochtelijk beroep dat de bis-
schop op hen gedaan had en een jaar la-
ter gold het seminarie van Mantua, wat
orde en discipline aanging, als een der
bloeiendste van Itali¢, en werd spoedig
aan andere tot voorbeeld gesteld wat
diepgaande studies betrof, degelijke
vroomheid en priesterlijke geest.

Monseigneur Sarto spaarde ook
zichzelf niet voor zijn priesterkandida-
ten: hij spaarde geen moeite, offers, zor-
gen, tijd of geld. Hij keek niet zozeer
naar het getal van de studenten als wel
naar de geest die op het seminarie heer-
ste. Onverbiddelijk was hij daarom,

wanneer hij bemerkte dat in een of an-
dere student de vereiste hoedanigheden
ontbraken. Dan werd hem zonder par-
don de deur gewezen. Smartelijk was
hem dikwijls dit offer; maar de bisschop
was onvermurwbaar. Hij wist uit onder-
vinding, dat priesters die, gedreven door
stoffelijke belangen, het heiligdom wa-
ren binnengegaan, een ramp en ware
gesel werden voor geestelijkheid en volk.

Op visitatie

Nadat hij de verdere bestaansmoge-
lijkheid van het seminarie verzekerd had
en de geestelijke en culturele vorming
van de priesterkandidaten in goede ba-
nen geleid, kondigde hij een bisschop-
pelijke visitatie aan. hij verzocht de pas-
toors dringend, geen huldebetogingen
en onnuttige feestelijkheden bij zijn
komst in de parochie te organiseren.

De apostolische bisschop trok als
een heilige het bisdom door: nederig en
zachtmoedig, meedogend en liefdevol,
rustig en zonder enig opzien te baren,
ook zonder heftig optreden wanneer hij
soms met zijn bisschoppelijk gezag sla-
penden moest wakker schudden en lau-
wen tot grotere ijver aansporen. Hij be-
zocht de ziekenhuizen en weeshuizen en
gevangenissen en bracht overal bezieling
tot nieuw christelijk leven. Hij zat uren-
lang in de biechtstoel, was onvermoei-
baar in de uitleg van het Evangelie voor
volwassenen, in het onderricht van de
catechismus voor de kinderen en van de
godsdienstleer voor de jongeren. Hij
scheen slechts twee woorden te kennen:
offer en liefde; volledige opoffering van
zijn eigen persoon, lankmoedige liefde
jegens anderen,

Op 14 augustus 1888 kondigde hij
aan de pastoor van Cittadella op deze
wijze zijn herderlijk bezoek aan:

“Zoals u in uw brief geschreven
hebt, verwacht u mij dus aanstaande
zondag in Cittadella; maar ik zal er niet
v66r 6.30 uur zijn. Mocht u op dat uur
nog behoefte aan rust hebben, bekom-
mer u dan niet om mij, want ik begeef
mij toch naar de kerk om tot het uur
van de H. Mis ten dienste te staan van

leven

personen die zouden willen biechten.
Volgens uw verlangen zal de gehele visi-
tatie in de loop vn de voormiddag zijn
afgelopen. Maar het spijt me dar ik uw
vriendelijke uitnodiging om bij u te blij-
ven eten onmogelijk kan aannemen; bij
geen enkele pastoor van de stad heb ik
dat gedaan. Geloof mij,

Uw toegenegene in Jezus Christus

Giuseppe Sarto.”

Meer dan eens was het zaad, dat hij
met volle handen op de akker der zielen
uitstrooide, met hete tranen bevochtigd.
Maar niet zelden ook verwijdde zich blij
zijn hart, wanneer hij door de onweer-
staanbare kracht van zijn liefde zijn volk
teruggewonnen had voor God.

De diocesane synode
Op 16 februari 1887 kondigde hij

een diocesane synode aan. De laatste sy-
node was in 1679 geweest. Sindsdien
waren de tijden niet weinig gewijzigd;
en voor nieuwe kwalen behoorden nieu-
we geneesmiddelen te worden aangewe-
zen. Maar al veranderde de wereld, Gods
woord was onveranderd gebleven.

Borstkruis van mgr. Sarto

Van 10 tot 12 september 1888 be-
sprak de bisschop van Mantua in harte-
lijke uitwisseling van gedachten en ge-
voelens met ongeveer tweehonderd
priesters de meest gewichtige en onder-
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scheidene vraagstukken die aan de orde
waren gesteld. Men onderhield zich
over liturgie; over geloofs- en zedenleer;
over het geven van catechismusonder-
richt en over het verbeteren van sociale
misstanden; over het onderhouden van
de zondagsplicht en over de viering van
kerkelijke feestdagen; over de Eerste
Communie van de kinderen en over
Gregoriaanse zang en kerkelijke kunst;
over de onverbiddelijke rechten van de
Kerk die met kracht verdedigd moesten
worden en over de verhouding tussen
burgerlijk en kerkelijk gezag die hij
steeds vriendschappelijk wenste, zonder
dat men evenwel ooit te kort moest ko-
men aan de heilige plichten van het
priesterschap.

De synode slaagde volkomen en
gold voortaan, om haar brede opzet en
rijpelijk overwogen praktische maatre-
gelen, als de “Magna Charta” van het
bisdom Mantua.

Apostolische

werkzaamheid
Monseigneur Sarto was zijn tijd
vooruit. Met klare blik begreep hij de

Ring van mgr. Sarto met portret van
paus Leo Xill

noden van zijn tijd. Zo trok hij zich bij-
voorbeeld het lot van de arme landver-
huizers aan die in een vreemd land een
stuk brood gingen zoeken, niet zelden
met gevaar van daar het geloof te verlie-
zen dat zij als kind in hun dorpskerk
hadden geleerd. Zo gingen jeugdvereni-
gingen en arbeidersorganisaties hem ter
harte, bevorderde hij bij hoog en laag al-
lerhande liefdewerken, richtte scholen
op voor godsdienstonderwijs, begunstig-
de sterk de katholieke pers toen men in
Mantua een katholiek dagblad “Il Citta-
dino” ging uitgeven, en moedigde begin-
selvaste katholicke leden en werkzame

Aankondigingen

priesters aan om zich te interesseren
voor een gezonde katholieke sociale ac-
tie. Zelf nam hij hiervan de leiding,
want hij was overcuigd dat alleen op
deze wijze bij de arbeiders de belangen
van Kerk en godsdienst veilig konden
worden gesteld.

Wat betreft onvermoeide activiteit
en persoonlijke zelfverloochening kun-
nen slechts weinige bisschoppen met
hem vergeleken worden.

De plechtige viering van het ecuw-
feest van de kerkpatroon van Mantua,
de H. Anselmus, in 1886 en van de H.
Aloysius Gonzaga te Castiglione in
1891 gebeurde op zijn inidatief en slaag-
de vooral door zijn aanwezigheid en
door zijn daadwerkelijke deelneming als
feestredenaar.

In Rome sprak hij bij gelegenheid
van het bisschopsjubileum van paus Leo
XIII in februari 1893, een feestrede uit
en wel op zo'n schitterende wijze dat
hoogstaande geestelijken voorspelden
dac het niet lang meer zou duren of Sar-
to zou een eervolle plaats krijgen onder

de Senaatsleden van de Kerk Gods.

zaterdag t/m maandag 7 t/m 9 juni: Bedevaart Chartres - Parijs

zaterdag 14 juni:

zondag 22 juni:

Bijeenkomst Derde Orde in Gerwen

Sacramentsprocessie in Gerwen

Voorberciding van Sacramentsdag!!!

Wij vragen u dringend om:

- Suooibloemen voor de processie en wel vé6r zaterdagmiddag 1 juni

- Bijdrage in de onkosten voor de bloemversiering voor de altaren

- Gebak voor de kottie na afloop van de processie. Wilt u a.u.b. van tevoren in de priorij
laten weten wat u van plan bent om mee te brengen. Dan kunnen wij voorkomen dat er
een tekort of een overschot aan gebak zal zijn.

Bij voorbaat dank voor uw medewerking!!!
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Nederland

Gerwen: St. Clemenskerk

Priorij St. Clemens, Heuvel 23,

5674 RR Nuenen

Tel: 040/283 45 o5

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, (kerkboot)
2521 AA Den Haag. Tel: 070/389 65 60
zondag 10.30 uur Gezongen H. Mis.
Vvrij. 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:

715 uur H. Mis

St. Jozefkerk

Frere - 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 01 89
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
tot 18.30 uur

Gent

Sint-Amanduskapel, Kortrijksesteenweg
139, 9000 Gent; Tel. 03 /229 01 80
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 school-
vacanties).

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.

Uttgever:

Priesterbroederschap St. Pius X

Redactie:

Pater J. Wegner
(verantwoordelijke uitgever})
M.L. Bastiaanse

Priori) St. Clemens

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

Bankrekeningen:

giro  nr. 39 50 790

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

Giftenter

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

St. Pius X.

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

Voor Belgié:

E.H. J. Verlinden

Priorij van het Allerheiligste
Sacrament

KB 406-2060911-59

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.

- Voor uw bestelling kunt u gebruik maken van on-

derstaande lijst, deze uttknippen en opzenden naar

-+ Stichting St. Jozef, Heuvel 23, 5674 RR Nue-

ncen.

- Boeken

-3 Over de Kerk

door A.C. Fmmerick € 453

-7 De H. Mis, een miskendec schat

door H. Leonardus van Porto

Mauritio € 1,80

- 71 De zelfvernietiging van de

katholieke Kerk
door Fr. Jaak Vermeiten € 2,49

- 3 De Heilige Mis

door Pastoor Frans Rudrof € 3,306

(3 Sint Jan van het Kruis aan het woord
keuze uit zijn geschriften € 6,80

- [ De Martelaren van Gorcum

door C.J. van Blijswijk € 10,35
- T De kunst van vallen en

opstaan € 6.38
- 11 De droefheid van Christus tot
. aan zyn gevangenneming

€ 6,50
0 Belydenissen, H. Augustinus
' € 10,00
- 71 Edward Poppe, bloemlezing
€ 15,95

Naami e



eken en
assettes

Edward Poppe
een bloemlezing
samengesteld door

Karl Weekers

Dit boek geeft een ruim
overzicht van de vele teksten die
deze heilige priester uit het
Waasland ons heeft nagelaten.
Edward Poppe komt aan het
woord als de begenadigde gods-
diesntpedagoog, geestelijk
begeleider en sociaal voelende
vlaamsgezinde priester die hij
was. Het is zijn antwoord op de
crisis.

€ 15,95

Nederlandse
Catechismus

conferenties
gegeven door
pater R. Schmit

Prijs per bandje:

€ 3,50

deel | :nr. | t/m |8 De Twaalf Artikelen van het
Geloof Serie van 18 stuks : é 45 "

deel Il : nr. 19 t/m 30 De Tien Geboden
Serie van 12 stuks: '€ 30, n

deel lll : nr. 31 t/m 40 De christelijke volmaaktheid
Serie van 10 stuks: € 2D e

De kunst van

vallen en opstaan
door Joseph Tissot

De kunst |
van vallen
eIl
opstaan

Het werk van Joseph Tissot
L’art d'utiliser ses fautes
d’apres

Saint Francois de Sales is
een klassieker

van de katholieke literatuur.
Zijn bood-

schap blijft steeds actueel,
want onze

fouten en gebreken kunnen
daadwerkelijk een middel
worden tot

geestelijke vooruitgang.

€6,58

Sint-Jan van het
Kruis aan het

woord

een keuze uit zijn

geschriften
door Guido Stinissen
Wellicht voor velen een
eerste stap naar een
diepere kennismaking.
Anderen vinden in deze
bloemlezing heel wat
van hun geliefde teksten
terug. Ze helpen hen bij
hun persoonlijk gebed.

€ 8,25

SIUIDO STINISSEN

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




