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Geachte lezers,

Met de maand oktober begon de Katholicke Kerk het jaar van de Eucharistie. In zijn apostolische brief
“Mane nobiscum Domine” (Luc. 24. 29) van 7 oktober 2004 geeft paus Johannes Paulus 11 uitleg over de
redenen cn de doeleinden van dit jaar. De Emmausgangers moeten ons voorbeeld zijn. “Blijf bij ons Heer,
want het wordt avond”, Deze dringende uitnodiging richten de beide apostelen op weg naar Emmaus tot
de onbekende reiziger die hen op de weg had vergezeld. Op de avond van de verrijzenis, onder de invloed
van gevoclens van droefheid en teleurstelling konden zij zich niet voorstellen dat deze onbekende hun
Meester zou zijn. En toch voelden zij in hun hart dat vurig verlangen terwijl de Heer hun uiteg gaf.
“Brandde ons hart niet in ons, toen Hij onderweg tot ons sprak en ons de Schriften verklaarde?” (Luc. 24.
32) Het licht van het woord opende hun de harten en langzaam gingen hun ogen open. In de steeds groter
wordende duisternis van de avond was deze reiziger een licht voor de apostelen. Zij vroegen dus: “Blijf bij
ons, want het wordt avond”. Hij bleef en schonk hun op het moment van het breken van het brood het
volle licht: “Nadat Hij zich met hen aan tafel had aangelegd, nam Hij het brood, sprak een dankgebed uir,
brak het, en reikte het hun toe. Nu gingen hun ogen open, en herkenden ze Hem.” (Luc. 24. 31)

“Het icoon van de Emmausgangers” zegt de paus, “is heel erg geschikt, om oriéntatie te geven aan een
jaar, waarin de Kerk zich op een bijzondere wijze wil inspannen om het mysterie van de eucharistie te
beleven. Op de wegen van onze vragen, van ecn innerlijke onrust, soms van diepe teleurstellingen, wil de
goddelijke, ‘reiziger’ ook voortaan voor ons een begeleider zijn, om ons de Schriften uit te leggen en ons
in te leiden in de mysteries van God. Wanneer de ontmoeting met de Heer tot voleinding komt, vervangt
het licht dat voortkomt uit het ‘brood des levens’ het licht dat ontspringt aan het “licht van het woord™

Donderdag 15 oktober publiceerde de Congregatic voor de Goddelijke Eredienst en de Discipline van
de Sacramenten een document met suggesties en voorstellen voor het ‘Jaar van de Eucharistie’. De congre-
gatie vraage dat de aanbidding van de Fucharistie op alle uren in de kerken en kapellen mogelijk zou zijn
en beveelt aan om met jongeren omstreeks Palmzondag een aanbidding te houden.

Het document herhaalt de uitnodiging van de paus om de zondagsmis opnieuw haar centrale plaats te
laten innemen. De congregatie vraagt de parochicpriesters, dat ze bepaalde liturgische gebruiken opnieuw
uitleggen aan hun gelovigen en iedere parochie worde uitgenodigd om de eucharistische prakrijk, het
persoonlijk en gemeenschappelijk gebed bij het H. Sacrament en de eucharistische aanbidding en zege-
ning te bevorderen.

Priesters worden ook gestimuleerd om mensen die om een of andere reden de communie niet kunncen
ontvangen, geestelijk te begeleiden.

Ten slotte dringt het document aan op meer vertrouwdheid mert het Lacijn en liturgische liederen, in
het bijzonder in opleidingen, in seminaries en andere vormingshuizen. Het is meteen ook een aansporing
om in deze taal te zingen en te bidden. “Het succes van dit Jaar van de Eucharistie hangt vooral af van de
diepte van het gebed. We worden allen uitgenodigd om de eucharistie te vieren, ze te ontvangen en die
met het geloof van de heiligen te aanbidden .... Dit bijzonder jaar moet ons helpen om Jezus in de
eucharistie te onrmoeten en met Hem op weg te gaan.”

Gaarne zullen wij de aanmoedigingen van de paus volgen en dit jaar alles in het werk stellen om nog
meer dan anders de eucharistie in het middelpunt van ons leven te stellen. Meer tijd voor de aanbiddings-
uren, een bijzondere inspanning voor de processies op sacramentsdag en in het bijzonder willen wij ook in
het Informatieblad een extra rubriek ‘Eucharistische Verering’ inrichten.

Mane nobiscum, Domine!

Pater Jiirgen Wegner



In de naam van de Vader en de Zoon

en de H. Geest. Amen.

Dierbare broeders in het priester-
schap, beminde gelovigen,

Op deze zondag, waarop wij de 25
jaar van de apostolische tegenwoordig-
heid van de Priesterbroederschap St.
Pius X in Belgié vieren, neem ik de
woorden van het mooie gebed van de
vijftiende zondag na Pinksteren in over-
weging, die ons precies de providentiéle
rol beschrijven van de Priesterbroeder-
schap St. Pius X tegenover de crisis van
de Kerk, tegenover de neo-modernisti-
sche ketterij. Ik citeer dat gebed, dat u
in uw missaals hebt: “Ecclesiam tuam,
Domine, miseratio continuata mundet
et muniat; et, quia sine te non potest
salva consistere; tuo munere semper gu-
bernetur.”

Dart wil zeggen: “Heer, moge uw
voortdurende goedertierenheid uw Kerle
reinigen en beschermen; en moge uw
genade haar altijd leiden, daar zij zon-
der U niet ongedeerd kan voortbestaan,
en daarom heeft zij er behoefte aan ge-
leid te worden door uw macht.”

Monseigneur Lefebvre had dus dit
idee: voor het priesterschap, waarvan her
ideaal verloren ging en waarvan de ware
aard bedorven werd, een klein leger van
priesters te stichten, de Priesterbroeder-
schap St. Pius X. Om het priesterschap
te Zulveren en te bewapencn. Het pries-
terschap te zuiveren van het verliezen
van zijn identiteit, van zijn morele de-
gradatie, van zijn pastorale naturalisme,
van het verliezen van het geloof in de
genade van Christus, van het verliezen
van het geloof in de krache van het Kost-
baar Bloed van Jezus Christus, vergoten
op het kruis en tegenwoordig op het al-
taar. Het priesterschap te zuiveren en
vervolgens de pricsters te wapenen met
de zuiverheid van de leer, en met mis-
sionaire lictde, zoals mgr. Lefebvre het
schreef'in zijn “Geestelijke leidraad”. Hij
wilde aan de priesters het geloof terug-
geven in de natuur ervan, Een priester is
gemaakt om het H. Misoffer aan God
op te dragen, het zoenoffer, onbloedige
hernieuwing van hee Kruisoffer. En dan

preek

gehouden

door Z.E. Mgr.

B. Tissier de Mallerais
by gelegenheid van het
25-jarig bestaan van de
Priesterboederschap

in Belgi& op zondag
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Moge uw
voortdurende
goedertierenheid
uw Kerk reinigen
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tegelijkertijd aan de priesters de ware
missionaire liefde teruggeven. “Wat is de
liefde,” vroeg mgr. Lefebvre. “De naas-
tenliefde, wat is dat?” Hij zei: “Dartis de
waarheid die in het werk gesteld wordt.
Er is geen echte naastenliefde zonder de
waarheid, maar de waarheid die regel en
werkdadig is, en die goed doet aan de
zielen. De waarheid die, bijgevolg, strijd
voert tegen de dwalingen, vandaar de
strijd voor het geloof die wij voeren, be-
minde gelovigen, tegen de dwalingen
van het liberalisme en van de neo-mo-
dernistische gnose in Rome. Dat is onze
strijd tegen de heersende dwalingen in
de Kerk die het doen voorkomen, dat
alle godsdiensten leiden tot Onze Heer
Jezus Christus. Ja zeker, Johannes Pau-
lus IT heeft gezegd in zijn encycliek “Ter-
tio Milennio’, dat het streven van alle
godsdiensten van de we-
reld leidt tot Jezus Chris-
tus. Wij moeten deze dwa-
ling bestrijden. Alleen de
katholicke godsdienst leidt
tot Christus, omdat zij
Onze Heer Jezus Christus
is, die zich openbaart in

deze tijd.

En ook die openlijke,
constante ontkenning van
de Verlossing door het
Bloed van Christus. Tegen-
woordig leert men dat de
Verlossing niets anders is
dan dat de mens zich be-
wust wordt van zijn waar-
digheid. Ziedaar waarvoor
Jezus Christus op aarde
zou 7ijn gekomen, om de mens bewust
te doen worden van zijn waardigheid.
Dat wordt onophoudelijk gezegd in de
toespraken van gezagsdragers van de
Kerk. Bijvoorbeeld, door zijn Zoon aan
de dood over te geven, openbaart de
Vader ons de achting die Hij heeft voor
de waardigheid van de mens. Dat is de
naturalisatie, de naturalistische, gnos-
tische vervalsing van de Verlossing, van
het mysterie van de Verlossing. De mo-
dernisten geloven er niet meer in! En zij
vervangen haar door een bewustwor-

ding van de waardigheid. “Weet,” zeg-

gen zij tot de christen, “dat de hemelse
Vader je beming, achting voor je heeft
en dat je waardig bent,” dat is alles. En
daarom verkondigt men niet meer het
kostbaar Bloed, de vrijkoping van de
zonde, het Kruis van Christus. Daar wil
men niets meer mee te maken hebben.
En men stelt in de plaats van de gods-
dienst van Jezus Christus een naturalis-
tische gnose. Dat is vandaag de voor-
naamste dwaling, die we moeten bestrij-
den. We moeten haar aan de kaak stel-
len.

Wel, de Priesterbroederschap St.
Pius X wil providenticel opwekken te-
gen deze dwaling, om het mysterie van
de Verlossing door het bloed van Jezus
Christus, dat alleen de zonden kan uit-

wissen, te verkondigen. En bijgevolg ge-

Toediening van de priesterwijdingen in Zaitzkofen

ven wij tegenover deze dwalingen de
priester zijn identiteit terug. Hij is ge-
maakt om het Bloed van Jezus Christus
opnieuw uit te gieten over de zielen die
daarvoor bijeenkomen aan de voet van
het altaar.

Vervolgens het tweede punt dac ik u
wilde zeggen, beminde gelovigen: die
priesters, die moeten voor deze taak op-
geleid worden. Wij leiden hen op in
onze seminaries. Wat zijn onze semina-
ries? Het zijn seminaries zoals het heilig
Concilie van Trente ze gewild heeft, die
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dus in de 21ste eeuw de enig geldige for-
mule blijven. Die waarachtige vorming
geven aan het verstand en de wil van de
tockomstige priesters. Vorming van het
verstand door de gezonde filosofie van
St. Thomas van Aquino, die voorbereidt
op de theologie en die een veelzijdig wa-
pen is om de dwalingen en de sofismen,
de valse redeneringen van alle ketters, de
liberalen, de laxisten en de naturalisten
van alle tijden te verdrijven. Intellectue-
le, solide, thomistische vorming en op
de tweede plaats morele vorming, vor-
ming van de wil, mannelijke vorming
zou ik willen zeggen, door een strikee
discipline, vrijwillig aanvaard, een disci-
pline waar de jonge mensen om vragen.
Zij verlangen een discipline, zij hebben
cisen. Een discipline die helemaal ge-
oriénteerd is op het altaar, op het god-
delijk officie, op de liturgie,
op het gemeenschappelijk le-
ven dat heersc in de semina-
ries. Het leven van de com-
muniteit.

Ziet u, beminde gelovi-
gen, ik ben praktisch sedert
meer dan dertig jaar in Eco-
ne. Dus 1k ben de bevoor-
rechte getuige, en sinds vier
jaren leef en woon ik in het
seminarie van Ecéne. 1l zie
wat er gebeurt en ik bewon-
der onophoudelijk de vastbe-
radenheid van het professo-
renkorps dat waakt over de
heilige leer en dat zorgt dat
het seminarie noch naar
rechts noch naar links af-
wijke. Wij houden de regel aan die door
mgr. Lefebvre is aangegeven. En daar-
om aarzelen wij niet de kandidaten, die
niet geschike zijn, die deze leerstellige
lijn niet willen volgen, te verwijderen.
Dat is niet nicuw. En het is essentieel, te
waken over de gezonde leer, die ook
wordt overgebracht op de rockomstige
priesters in de seminaries.

Mannelijke vorming ook van de wil,
want we stellen vast dat onze jeugd he-
laas steeds kwetsbaarder is. Steeds emo-
tioneler en overgevoeliger, kwetsbaar



gemaakr door een gebrekkige opvoe-
ding, ik moet het helaas zeggen, beste
families, een gebrekkige opvoeding. We
worden geconfronteerd met deze situa-
tie. Maar ondanks alles gaat ons werk
voorspoedig verder, we schenken pries-
ters aan de Kerk. Dat is het cerste doel
van de Priesterbroederschap St. Pius X:
priesters schenken aan de Kerk. Dus
niets onnatuurlijks op het seminarie,
niets dat gemaakt of onaangepast is. In-
tegendeel, principes. Principes die de
normen van praktische actie zijn en die
gemaakt zijn om toegepast te worden,
om de pastoraal te worden van de pries-
ters, zoals overigens mgr. Lefebvre zei
toen hij in Dakar was en hij zich, in de
jaren 50, bezighield met de seminaris-
ten. Hij zei tegen die seminaristen: “U
moet mannen van principes zijn, u moet
bovenal liefde hebben voor de waarheid
en het heil van de zielen werkelijk in de
waarheid zien”.

Dierbare gelovigen, het zijn zulke
priesters die onze seminaries voor u op-
leiden en u schenken. Dat is het essen-
tiéle werk van de Priesterbroederschap.
Die seminaries, de vorming tot die leer-
stellige zuiverheid en rot die ware mis-
sionaire liefde van het priesterschap. Dat
was het tweede punt van mijn kleine uit-
eenzetting,.

Her derde punt: eenmaal opgeleid,
eenmaal priester gewijd, hoe worden zij
dan in de werveling van het apostolaat
geworpen? Nee er is geen werveling.
Hoe kan men juist leven en handelen
als de wereld en de duivel daar zijn en
rondsluipen. Wel, wij brengen onze
priesters bijeen in priorijen, via het ge-
meenschappelijk leven, het geniale idee
van monseigneur Lefebvre, opdat die
priesters niet geisoleerd zijn, maar een
gemeenschappelijk leven leiden, wat
overigens heel traditioneel is in de Kerk.
Laten we denken aan de H. Augustinus,
jonge priester in Hippo in Algerije, dic
zijn priesters in communiteit om zich
heen verzameld had. Zij aten gezamen-
lijk, beleefden samen de deugd van ar-
moede en baden samen het officie.

Later waren het de kanunniken: ca-
nonnicus wil zeggen “ij die leven vol-

gens cen gemeenschappelijke
regel”. En tenslotte na het con-
cilie van Trente was het de bloci-
tijd van priestersociéteiten van
gemeenschappelijk leven zon-
der geloften. Bijvoorbeeld, ik
noem alleen maar de sociéteit
van de missie van de H. Vincen-
tius a Paolo, in Frankrijk, voor
de priesters, maar er waren ook
in andere landen communitei-
ten met gemeenschappelijk le-
ven van de clerus zonder gelof-
ten. Of evenzo in Duitsland de
priestersociéteit van de gelukza-
lige Bartholomeus Holzhauser.

Megr. Lefebvre heeft dus her
in de Kerk zeer craditionele idee
weer opgenomen om een ge-
meenschappelijk leven
van de clerus te organise-
ren: dat is de Priesterbroe-
derschap St. Pius X. De
priesters leven in priori-
jen. De fundamentele
kleine kern van ons apos-
tolaat is de priorij. Men
moet zeggen dat het ge-
meenschappelijk leven
van onze priesters de
vorm van hun apostolaat
is. Een apostolaac dus dat
zijn genaden, zijn werk-
zaamheid krijgt, niet uit
charisma - een bewonder-
de persoonlijkheid die op
zichzelf werkt - maar integendeel het ne-
derige werk van een team, van een groep
priesters, een priesterfamilie, onder het
vaderlijk gezag van de prior, vervolgens
van de districtsoverste en uiteindelijk
van de algemene overste. Ziedaar onze
organisatie zoals die gewild is door de
stichter, mgr. Lefebvre.

Zo zult u het leven van uw priesters
beter begrijpen, dat geen gewoon leven
is. Het is een leven dat een vorm heeft,
namelijk het gemeenschappelijk leven
van de clerus. En dat gemeenschappe-
lijk leven draage zijn vruchten. Dat
brengt prachtige vruchten voort, bemin-
de gelovigen, zoals we hier in Belgié zien

25 Jaar Priesterbroederschap in Belgié

Twee sleutelwerken van het apostolaat :
de door en door katholieke school

en het christelijke gezin

na 25 jaar apostolaat. Zeker, u hebt per-
sonen aan het hoofd van het district ge-
had, van her autonoom huis, maar het
essentiéle is het werk van het gemeen-
schappelijk leven, het apostolaar dat in
gemeenschap wordt uitgeoefend en het
gemeenschappelijk leven van uw pries-
ters, dat hen uitrust en beschermt regen
de gevaren van de wereld, dat hen wa-
pent en sterk maake, dat hen doet vol-
harden en dat hen heiligt.

Zo kom ik tenslotte bij mijn vierde
punt. Wat doen zulke priesters die zo
gevormd zijn, die dit gemeenschappelijk
leven van de clerus leiden, wat zijn de
voornaamste werken, ik wil zeggen wat
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zijn de sleutelwerken van het apostolaar
van de Priesterbroederschap St. Pius X?
Wel, ik zou er vier willen opnoemen, dat
lijkt me het voornaamste. Natuurlijk
rondom de H. Mis, rondom het altaar,
dar is duidelijk, de priorij, de kerk, deze
prachtige kerk, het altaar, het Misoffer.
Wat organiseren wij rondom het altaar?
Vier dingen zal ik zeggen:

1. Christelijke gezinnen, werkelijk
christelijke katholieke gezinnen, mer
veel kinderen, die niet aarzelen, die niet
bang zijn om het leven te schenken aan
veel kinderen, om het getal van de uit-
verkorenen in de hemel te vermenigvul-
digen, want dat is de voorspoed van de
Kerk, de glorie van de katholieke Kerk,
de toekomst van een land, een vader-
land, het grote katholieke gezin. Gezin
zonder televisie, die men heeft vervan-
gen door het familiealtaar, het altaartje
met een beeld van de Heilige Maagd,
van het Heilig Hart, met kandelaars,
waarvoor het gezin iedere avond samen-
komt om het gezinsgebed te bidden, het
rozenhoedje. Ziedaar onze televisie.
Christelijk gezin waarin men de gehoor-
zaamheid in prakdjk brengt, de sociale
deugden, de diensten, de christelijke
eenvoud en alle mooie christelijke deug-
den die tot tockomstige vaders en moe-
ders van gezinnen voorbereiden en die
her uitgelezen milicu zijn, waaruit God
tot zijn priesterschap en tot het religieu-
z¢ leven zal roepen. Beminde gelovigen,
de eerste steen, her cerste effect van de
H. Mis, dat is het katholieke gezin dat
deze naam waardig is. Gehoorzaam aan
de consignes van uw priesters.

2. De school, de door en door ka-
tholieke school, de school die het ver-
lengstuk van het gezin is. Zoals Pius X1
zei, één goddelijke tempel van de chris-
telijke opvoeding samen met het gezin.
Dat is de school — een tempel — cen hei-
lige zaak. Niet alleen, zei hij, dat de
jeugd op vastgestelde uren catechismus-
les krijgt, maar dat heel het onderwijs
bezield is van de goede geur van de chris-
celijke geest. Ziedaar wat men een door
en door katholieke school noemt en hier
zou ik de nadruk erop leggen: wat is het
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treurig, ja, wat is het beklagenswaardig
te constateren dat teveel gezinnen onze
door en door katholieke scholen ver-
smaden om hun kinderen op modernis-
tische scholen te doen. En wat is inte-
gendeel het handjevol vastbesloten ge-
zinnen bewonderenswaardig, beminde
gclovigen, dat het probleem heeft begre-
pen, dat bereid is tot offers, tot alle of-
fers, om hun kinderen te geven aan onze
werkelijk katholieke scholen. En ik feli-
citeer de gezinnen die het doen.

Bravo, beminde gelovigen, u bent
cen voorbeeld. Moge dit voorbeeld be-

smettelijk worden, een heilige besmet-

Een gang in het retraitehuis van
de Priesterbroederschap in Antwerpen

ting. U begrijpt dat onze scholen die
bolwerken zijn, waar de kinderen niet
alleen beschermd worden tegen het in-
tellectuele en morele bederf, maar waar
ze gevormd worden, dat is niet hetzelf-
de. Zij moeten niet alleen beschermd,
maar ook gevormd worden. Van deze in
alle vakken door en door christelijke
vorming gaat hetzelfde enthousiasme,
dezelfde leer, dezelfde samenhangende
en overtuigende waarheid uit die uw
dierbare kinderen gaat doordringen.
Daar leert men dat Onze Heer Jezus
Christus Koning de hoeksteen is van al-
les, de hoeksteen van de wereld, dus het
is de waarlijk katholicke school.
Vervolgens het derde werk dat zo be-
langrijk is — de geestelijke ocfeningen
van de H. Ignatius en andere retraites.
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Het retraitewerk, ons huis in de Hemel-
straat te Antwerpen, is een prachtige
plaats waar u heen kunt gaan om een
nieuwe inspiratie van christelijk leven te
vinden. Zoals de H. Ignatius zegt: om
onszelf te overwinnen en ons leven te
regelen, te leven zonder ongeregelde ge-
hechtheid, zoals het nodig is. Onszelf
overwinnen, onze geest van de wereld,
onze wereldse geest overwinnen; om ons
leven te regelen volgens de wet van Jezus
Christus en te ontsnappen aan de val-
strikken, de netten en de voorspiegelin-
gen van de duivel. De H. Ignatius is een
bewonderenswaardige meester die ons
de duivel toont, hoe hij handelt, hoe wij
eraan moeten weerstaan en hoe wij hem
kunnen overwinnen. De H. Ignatius
legt ons in zijn oefeningen uit hoe wij
hem kunnen overwinnen.

Tenslotte, het laatste werk, zoals Pére
Marziac het zegt, dat velen onder u ken-
nen, “het werlc der werken”, dart zijn de
oud-retraitanten die de propagandisten
van die geestelijke ocfeningen zullen
zijn, apostelen om anderen tot de gees-
telijke oefeningen aan te trekken en bij-
gevolg tot de Traditie, tot heel de tradi-
tic van de Kerk, echte apostelen, de bes-
te dienaars van hun priesters in de prio-
rij en die ook katholieke leken zullen
zijn, betrokken bij het openbaar leven
van hun land om de heerschappij van
Onze Heer Jezus Christus Koning over
de maatschappij te verspreiden. Onze
priorij heet de priorij van Christus ko-
ning, dat is niet bij toeval, dat is de be-
kroning van het apostolaat van de Pries-
terbroederschap St. Pius X, aan Onze
Heer zijn kroon teruggeven, zijn sociale
heerschappij, niet alleen individueel,
maar in de maatschappij, in de stad. Het
is de bekroning van het volkomen chris-
tendom, zoals de H. Pius X het heeft op-
gevat: Omnia instaurare in Christo —al-
les herstellen in Christus door de voor-
spraak van de gelukzalige Maagd Maria,
van haar Onbevlekt Hart. Amen.

In de naam van de Vader, en de
Zoon en de Heilige Geest. Amen.



Interview met mgr. Fellay

in het tijdschrift “The Latin Mass”

Men heeft in het Vaticaan gezegd over
mgr. Fellay en zijn medebroeders van de
Priesterbroederschap St. Pius X (FSSPX),
dat zij “fossiclen” waren, Maar als men
deze jonge bisschop ontmoct is er toch
nicts in hem dat aan een fossicl doet den-
ken. In dit interview ondervraagt “The
Latin Mass” hem voornamelijk over de
crisis van de Kerk en over de huidige
stand van de relaties van de Priesterbroe-
derschap met Rome,

Latin Mass: Excellentie, u en uw
medebroeders in het bisschopsambt van
de Priesterbroederschap St. Pius X hebt
aan het Vaticaan gevraagd, aan iedere
priester officieel het recht toe te kennen,
de traditionele H. Mis in het Latijn te
celebreren. Fen gewone waarnemer zou
zich kunnen afvragen: Waarom zouden
de autoriteiten van de Kerk aarzelen te-
genover een dergelijke vraag? Wat zou de
Kerk uiteindelijk kunnen verliezen door
de oude Mis vrij te geven?

Mgr. Fellay: Men behoort zich te her-
inneren dat de oude ritus nooit is afge-
schaft. Dat feit was in 1986 erkend door
een commissie van negen kardinalen; het
is ons weer in herinnering gebracht door
kardinaal Castrillén Hoyos1: “Funda-
menteel erkent de paus dat de oude ritus
nooit is afgeschaft”; en het is nog eens
bevestigd door kardinaal Medina, die zijn
lezers2 verzekert dat hij nergens heeft ge-
vonden dat deze Mis verboden was. Sinds
35 jaar is er cen stilzwijgende tirannie uit-
geoefend over de Latijnse ricus. Deze toe-
stand is onrechtvaardig. Zou de Kerk de
vrijheid voor de Mis toestaan dan zou ze
enkel en alleen die onrechtvaardigheid
moeten opgeven. De afschuwelijke pres-
sie op de gelovigen en vooral op de pries-
ters, die hun strikee recht om de Mis op
te dragen volgens de oude ritus willen ge-
bruiken, zou ook gedeeltelijk verdwijnen.
De rust van de huidige valse vrede, van

deze voorgewende vrede die tegenwoor-
dig geacht word te heersen door eenheid
van de ritus van de nieuwe Mis zou ook
gedeeltelijk verdwijnen. Wat mij berreft,
ik twijfel er absoluut niet aan dat de vrij-
heid van de Mis een heilzame concurren-
tie zou vormen voor de

Creativiteit van de progressisten. Die
moeten steeds meer hun toevlucht ne-
men tot verzinsels om gedaan tc krijgen
dat hun gelovigen elke zondag naar de
Mis blijven komen.

Kortom, ik zou zeggen dat de Kerk
niets te verliezen heeft, maar integendeel
veel te winnen door de tridentijnse H.
Mis op een brede schaal opnieuw in te
voeren. Al wie werkelijk houdr van de
Kerk en de zielen zou geen enkele minuut
moeten aarzelen om deze vrijheid roe te
staan. Men hoort stemmen, zelfs in het
Vaticaan, die erkennen dat de Kerk nooit
uit de huidige crisis zal geraken alvorens
terug te keren tot de tridentijnse H. Mis.
Veel priesters zouden hun identiteit vin-
den in contact met de H. Mis, die het
cerste doel van hun wijding is.

Is het waar dat, zoals sommigen het
doen voorkomen, dat een massale terug-
keer tot de oude Mis de pastorale een-
heid in gevaar zou brengen?

Alvorens te spreken van pastorale een-
heid, zou men over de cenheid zelf moe-
ten spreken. De H. Mis van Pius V bezat
talrijke elementen dic zekere beschermers
van de eenheid waren; al die elementen
zijn terzijde geschoven in de nieuwe Mis,
de mogelijkheid scheppend van een enor-
me wanorde. De openingen ten gunste
van de vrijheid zijn calrijk in de nieuwe
Mis; neem bijvoorbeeld de aanpassingen
aan de verschillende culturen, de vernieu-
wingen die worden overgelaten aan de
willekeur van de verschillende bisschop-
penconferenties, enzovoort... om nog
maar niets te zeggen van de enorme bres

die veroorzaake is in de eenheid door de
invoering van de landstaal. Zonder enige
wwijfel zou de vrijheid, verleend aan de
Mis van de H. Pius V iets veranderen en
problemen veroorzaken voor de nieuwe
Mis, een armocedige Mis, die geheel over-
troffen zou worden door zijn voorloper.
Maar, laat ons ronduit spreken, waar ligt
het ware gevaar voor de eenheid?

Hoe beoordeelt u de tegenwoordige
houding van het Vaticaan met betrek-
king tot de Traditie?

Wat betreft de pogingen van kardi-
naal Catstrillon Hoyos, betwijfel ik niet
dat Zijne Eminentic alles heeft gepro-
beerd om rust en de mogelijkheid tot ver-
ademing te geven aan de gelovigen en de
priesters die de traditionele liturgie wen-
sen te behouden of er toe terug te keren.
Wij moeten hem zeker dankbaar zijn
voor zijn betrokkenheid,

En het is zeer waarschijnlijk dar kar-
dinaal Castrillén Hoyos veel slagen toe-
gebracht heeft gekregen van de mensen
van “de andere kant”, vooral in het Vari-
caan. Maar ik heb het nooit zo be-
schouwd, dat de moeilijkheden die de
Priesterbroederschap St. Pius X ontmoer,
athangen van een probleem van perso-
nen.

Dat gezegd zijnde, nemen wij een be-
stendige wil waar om een voorrang te ge-
ven aan de hervormingen dic zijn voort-
gekomen uit her Tiveede Vaticaans Con-
cilie, en aan de nieuwe Mis. Al is het maar
door te verklaren en staande te houden
dat het opdragen van de oude Mis alleen
een concessie is van de kant van de Heili-
ge Vader, dat Rome de bisschoppen niet
lkan verplichten aangaande die lirurgische
kwesties, dat men vrede zou moeten
stichten tussen de liturgische ritussen.
Datalles leidr ertoe te concluderen dat de
Traditie een uitzondering blijft in de Kerk
en dat de algemene en universele wet —
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die de norm zal zijn en blijven -, de nieu-
we Mis blijft en de hervormingen van na
het concilie. Dat alles houdt de Traditie
in ecn zeer precaire positie. De huidige
toestand van de Priesterbroederschap St.
Petrus is ¢én van de beste voorbeelden van
de vruchten van de Commissie Ecclesia
Dei onder het voorzitterschap van kardi-
naal Castrillén Hoyos: na haar overste
pater Bisig, die probeerde uitsluitend de
oude Mis te bewaren, ontslagen te heb-
ben, wordt de Petrusbroederschap nu ge-
regeerd door een minderheid die bereid
is tot bijna alle liturgische compromissen.
Ze vetliest iedere dag meer van haar ge-
loofwaardigheid. Omdac er bij haar geen
duidelijk uitgezette lijn is met betrekking
tot de crisis, en geen mogelijkheid er cen
te hebben, is er een grot potenticel van
verdeeldheid in de kring van haar eigen
leden.

Hoe beoordeelt, volgens u, het Vati-
caan momenteel de Priesterbroeder-

schap St. Pius X?

“Ongehoorzaam, rebels, arrogant, be-
krompen geest, extreem, zelfs extremis-
tisch”, zeer waarschijnlijk beschouwt de
Vaticaanse hiérarchie dat dir gedrag dat
men ons toeschrijft, de oorzaak is van
onze problemen met Rome. Wij worden
zeker beschouwd als een factor van ver-
storing, hoewel sommige goede aspecten
of sommige goede vruchten nu erkend
worden door diezelfde aurtoriteiren. Het
is feitelijk mocilijk te weten war Rome
werkelijk van ons denkt, omdar Rome
zelf verdeeld is. Men kan zelfs tegenstrij-
dige officiéle verklaringen vinden met
betrekking tot ons. Deze verwarde situa-
te is een reden temeer voor ons om te
vermijden, ons in een van die dubbelzin-
nige diplomaticke akkoorden te werpen,
waarin een van de partijen, en soms beide
partijen geen zekerheid hebben over de
standpunten over en wecr.

Beschouwt Rome de Priesterbroe-
derschap als in schisma?

Tk kan bevestigen dat, ondanks som-

mige verklaringen die van het Vaticaan
uitgaan, waarvan de formulering zou
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kunnen doen concluderen dat wij schis-
matiek zijn, kardinaal Castrillén Hoyos
in onze gesprekken wel degelijk heeft ver-
klaard dat wij noch schismatiek noch ket-
ters waren, dat heel het probleem bestond
in het regelen van onze canonieke situa-
tie, Verschillende feiten van groot belang
staven deze verklaring. In feite heeft
Rome ons nooit behandeld alsof we ech-
te schismartici waren. Bijvoorbeeld, wan-
neer een kacholick die de Kerk heeft ver-
laten en de priesterwijding heeft ontvan-
gen buiten de Kerk, weer in haar schoot
terugkeert, dan staan de autoriteiten niet
toe dat zo'n priester in de katholieke Kerk
de wijdingen uitoefent, die hij daarbui-
ten heeft ontvangen. Dat is een algemene
praktijk in de katholicke Kerk. Wel, als
priesters ons verlaten en naar Rome gaan,
ontvangen de Romeinse autoriteiten hen
en staan hun toe hun priesterschap uit te
oefenen,

Bovendien, toen Campos zijn situa-
tie heeft geregeld, is er geen enkel woord
gezegd over een schisma, in geen enkel
van de officiéle documenten. En Campos
was gedurende jaren in een identieke si-
tuatie als die waarin wij nu zijn. Daaren-
boven is er nooir contact met ons gezocht
door de Pauselijke Raad voor de Bevor-
dering van de Eenheid van de Christe-
nen, en men heeft ons nooit ecn oecume-
nische dialoog voorgesteld. Onlangs heeft
een katholieke prelaat ons bezocht. Hij
was z6 verbaasd toen hij onze congregatie
hoorde bidden voor de paus tijdens het
Sacramentslof dac hij ons heeft gezegd:
“Feitelijk schijnt het dat u meer voor de
paus bidt dan de Romeinen het doen...”.

Na vier jaren van dialoog hebt u nog
geen akkoord bereikt met de Heilige
Stoel. Wij weten dat het standpunt van
de Priesterbroederschap is, dat v66r enig
“alckoord” de traditionele Mis “vrijgege-
ven” moet worden, en, om precies te
zijn, dat men aan iedere priesters die dat
wenst de vrijheid geeft de Mis van de H.
Pius V te celebreren. Maar voor het
ogenblik schijnt dat niet mogelijk. Gaat
de Priesterbroederschap dus de deur
sluiten voor verdere gesprekken met de
Heilige Stoel ofwel gaat zij andere voor-
stellen doen?

Allereerst zou ik willen verklaren dat
de vrijheid voor de Mis geen onmogelij-
ke hypothese is. Wat onmogelijlk zou zijn,
dacis alle priesters van de katholieke Kerlk
verplichten morgen de Mis van de H.
Pius V op te dragen. Maar haar toegan-
kelijk laten, en cenvoudigweg deze ritus
die nooit verlaten 1s, erkennen, dat is een
eenvoudige rechtvaardigheidseis. Wij
zouden meer kunnen vragen; wij doen
het niet. Wij verwachten zeker dat een
dergelijke vrijheid een groeiende bewe-
ging van terugkeer tot de Mis van de H.
Pius V en tot de Traditie veroorzaakt.

Later zullen wij zelfs aan Rome vra-
gen positie te kiezen ten gunste van de
oude ritus, tegen de nieuwe. Misschien
zouden wij het vanaf nu moeten doen,
maar dan zou men ons ervan kunnen be-
schuldigen, iets onmogelijks te vragen.
Als Rome ons zegt nu niet te kunnen vol-
doen aan onze zodanig geformuleerde
vraag, zullen wij dan de dialoog voortzet-
ten of zullen wij hem heel gewoon vast-
houden? Zouden wij andere oplossingen
moeten zocken?

Wat men hier moet begrijpen is dat
de regenwoordige situatie niet alleen de
lewestie van de Mis stelt, de inzet is veel
groter. En alle andere voorstellen die wij
zouden kunnen doen, zullen altjd ten
doel hebben de Kerk te helpen uit deze
vreselijke verwoestende crisis te geraken.
Wij introduceren geen valse dialectiek; de
realiteit van de Kerk van vandaag is die
van een strijd op leven en dood. Op een
dag zullen wij tegen Rome zeggen: “U
moet een keus maken, of u houdt de Tra-
ditie in leven, of u sterft”. Maar ik denk
dat de geschiedenis zelf er het bewijs van
zal leveren; zij doet het al.

Ik hechr eraan te zeggen dat wij nier
het probleem zijn; maar dat wij wel het
teken zouden kunnen zijn dat er een pro-
bleem is. Laten wij een ogenblikje de
Priesterbroederschap St. Pius X vergeten.
Laten we veronderstellen dat zij niet be-
staat. Zeg me of de zaken beter gaan in
heel de Kerk. Wij bevinden ons temid-
den van een gigantische strijd, en de inzet
van die strijd is het katholieke geloof te
bewaren of niet, met alle consequenties
en gevolgen die eruit voorvloeien. Het



doel van onze discussies, van onze inspan-
ningen, zal dus altijd zijn te proberen een
middel te vinden om de krachten van het
goede te ontwikkelen en de krachten van
het lewaad, die het bovennatuurlijk leven
van de Kerk verlammen, te verzwakken.
Door dat te zeggen hebben wij niet de
pretentie, de plaats van een ander in te
nemen, maar terwijl we op onze plaats
blijven, is het niet verboden zijn meerde-
re soms aan zijn plichten te herinneren,
Dat gezegd, geloof ik niet dat wij een
veelbetekenende vooruitgang zullen ma-
ken tot een verzoening, zolang als wij niet
aan het hoofd van de Kerk een duidelijke
en vastbesloten wil zullen zien om een
einde aan deze crisis te maken. Per slot
van rekening, wat wij vragen is juist de
duidelijke uitdrukking van deze wil.

Kan men in het recente document
van het Vaticaan over de heilige Fucha-
ristie een duidelijke wil waarnemen om
de liturgische misbruiken te onderdruk-
len?

De helft van het benodigde genees-
middel toepasscn op een zieke zal deze
persoon nooit geheel genezen. De halve
maatregelen zijn niec voldoende. Een te
meer, het is een strijd op leven en dood.
Dit document is vreselijk — het kwetst de
progessieven -, maar het gaat niet gepaard
van een vastbesloten wil om de uitgevaar-
digde maatregelen te doen respecteren.
Het resulraat is een nieuw verlies aan ge-
zag van de Romeinse Curie. Men spot
ermee! Dat is de trieste realiteit. Men spot
ermece, en wie zal er gestraft worden? De
Amerikanen zeggen dat deze instructie
alleen voor Europa is. In Europa zeggen
de Fransen: “Hier gaar alles goed”; de
Belgen: “Niets nieuws”; de Zwitsers:
“Deze wetten zijn universeel en wij zijn
alleen maar betrokken bij plaarselijke
wetren, dus wij gaan verder zoals in het
verleden”. Dus, ik zeg nict dar het Vati-
caan niets doet, ik probeer alleen de echte
vruchten te zoeken en ik zie ze niet.

Hoe antwoordt u de mensen die zeg-
gen, dat u niets doet dan kritiseren en
dat u niets erkent van wat er aan goeds
gedaan wordt in Rome?

Veel van onze verklaringen kunnen
ertoe leiden te concluderen dat wij nooit
tevreden zijn, dat wij iets goed in Rome
niet willen erkennen. Maar dat is niet
waar. Wij begrijpen goed, dat de sicuadie
waarin Rome zich bevindt een zeer ge-
voelige, zeer delicate en moeilijke situatie
is. Het gevaar van een deling in de Kerk is
enorm en helemaal reéel, en wij spreken
niet van een deling van onze kant, maar
van de progressieve krachten. Het is in
feite meer dan een gevaar, het is al en rea-
liteit. Vijftien jaar geleden sprak kardinaal
Gagnon van een feitelijk schisma van
Noord-Amerika en van de wil van Rome
om te vermijden, een formeel schisma it
te lokken. Er zijn overal barsten en wat er
overblijft van de eenheid van de Kerk be-
rust meer en meer op opperviakkige ele-
menten. Wat de kracht van de eenheid
zou moeten zijn, is helemaal losgelaten.
Kijk naar de eenheid van het geloof, de
ecnheid van de leer. Ga van de ene kerk
naar de andere, van het enc bisdom naar
het andere, van het ene land naar het an-
dere, en luister naar de preken, de homi-
lies, kijk naar de catechismus die onder-
wezen word, en zeg mij waar de eenheid
is. Wij vragen ons af hoe een dergelijke
situatie opgelost kan worden zonder het
bloed van martelaren. En als de Kerk zich
herstelt zonder dat, zal dat een van de
grootste wonderen van heel haar geschie-
denis zijn. Ik ben er zeker van dat er on-
der de Romeinse prelaten verschillende
zich bewust zijn van deze situatie en pro-
beren hun best te doen. Wij zouden ech-
ter verwachten dat de principes van actie
en de middelen die in werking gesteld
worden meer geankerd zijn in het boven-
natuurlijke, - en juist de herinvoeringen
van de Mis van de H. Pius V zou dcze
bovennatuurlijke dimensie insluiten. Er
zijn natuutlijk, veel andere noodzakelijke
acties.

Als u een raad zou kunnen geven aan
de Romeinse hiérarchie, wat zou u haar
dan zeggen? Wat zouden de hachelijkste
punten zijn, die noodzakelijk gecorri-
geerd zouden moeten worden om de cri-
sis van de Kerk te stuiten?

Voor alles is de Kerk wezenlijk boven-
natuurlijk en niet menselijk — hoewel het

menselijke er een belangrijke plaats in
heeft -, het is dus nodig dat deze boven-
natuurlijke visie op de dingen hersteld
wordt. Dat is het geloof toepassen op de
concrete situaties; dat is rekenen op de
hulp van God om enorme problemen op
te lossen. Op dit bovennaruurlijk niveau
zou de toewijding, door Onze Lieve
Vrouw in Fatima gevraagd heel belang-
rijk zijn. De zorg om de heilige liturgie,
vooral om de Mis, moet op ditzelfde vlak
geplaatst worden. Het Misoffer is het hart
van onze godsdienst, de bron van heel het
bovennatuurlijk leven in de Kerk en in
de zielen. Het behoud en de overdracht
van het katholieke geloof zijn van een
kapitaal belang. Dat punt is van de hoog-
ste prioriteit in de praktische orde. Het
houdt een serieuze hernieuwing in van de
vorming van de toekomstige priesters in
en dus van de seminaries, de universitei-
ten, maar ook van de catechismus en de
prediking.

Natuurlijk, zal de keuze van geschik-
te personen, altijd vanuit een praktisch
gezichtspunt, op alle treden van de ker-
kelijke hiérarchie, fundamenteel zijn.

Bent u er werkelijk van overtuigd dat
er in het Vaticaan personen zijn, die ten
spijt van de hevige vijandigheid van de
progressieven, werkelijke pogingen doen
om deze ernstige crisis in de Kerk te ver-

helpen?

Ja, ik geloof van harte, ik denk werlce-
lijk dat er mensen zijn die strijden en die
zeker lijden om iets van het algemene de-
bicle te redden. Toch lijkt het me dat de
vrees van de progressieven sterker is dan
de moed ten gunste van de Traditie. Maar
om dieper op de zaken in te gaan, ik ge-
loof niet dat onze overtuiging dat deze
crisis het Concilie en de hervormingen
van na het Concilie als oorzaak heeft, al
gedeeld wordt in het Vaticaan. Wart voor
ons een vanzelfsprekendheid is worde nog
beschouwd als een zeer honende en bele-
digende verklaring. Om u een voorbeeld
te geven, er is geen enkele twijfel dat zij
die met ons onderhandelen in het Vad-
caan en die graag zouden zien dat wij een
akkoord tekenden, niet vervuld zijn van
goede wil tegenover ons. Maar wat zij van
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ons eisen is een verklaring dat de nieuwe
Mis geldig is, dat het concilie een echt
concilie van de katholieke Kerk is, enzo-
voort. Die verklaringen zijn op zich niet
vals, maar zij zijn vreselijk bedrieglijk.
Het is alsof men ons een soep aanbood
waarin een druppel vergift zit. Wij weige-
ren hem op te eten. Rome dringt aan en
zegt ons: “Laten we vrede sluiten, maar u
moet tenminste erkennen dat het echrt
soep is”. En wij antwoorden: “Wij weten
dat het soep is, maar wat voor ons van
belang is, is dat hij vergiftigd is.”

Als wij zouden erkennen dat het soep
is, zou men er morgen de conclusic uit
kunnen trelken dat wij er nochtans van
moeten eten, en het is precies dat wat wij
niet willen doen. \¥ij willen geen bedrieg-
lijk compromis. Het kan ons weinig sche-
len wat de progressieven van ons denken.
Wij willen aan God behagen en trouw
zijn aan het geloof van ons doopsel. Wij
willen wel aan de Kerk gehoorzamen,
maar natuurlijk met een echte gehoor-
zaamheid die ons naar de hemel zal bren-
gen en niet naar de hel.

Excellentie, omdat u veel overal in de
wereld reist, geniet u de voordelen van
een algemeen overzicht over de situatie
van de Kerk. Ziet u een beweging in de
richting van de Traditie, en zo ja, in wel-
ke landen?

Deze laatste jaren zijn het toneel ge-
weest van een groeiende beweging naar
de Traditie. Wij zijn zelfs verbaasd door
de importantie van deze beweging die
vooral jonge priesters en seminaristen be-
treft. Sinds enkele jaren hebben talrijke
priesters in vele landen ons benaderd en
hebben de wens uitgesproken de oude
Mis te leren opdragen, met of zonder de
toestemming van hun plaatselijke bis-
schop. Meer recent zien wij verschillende
bisschoppen voorzichtig de hand toeste-
ken en zelfs etappes afleggen in de rich-
ting van de Traditie van de katholicke
Kerk. Ik zie deze beweging van terugkeer
overal in de wereld. Ongetwijfeld tonen
sommige landen een grotere neiging dan
andere, maar men kan geen algemenc re-
gel onderscheiden. De Verenigde Staten
verdienen een aparie vermelding, maar
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Italié zou in een nabije toekomst voor
grote verrassingen kunnen zorgen, even-
als de Afrikaanse landen, waar de ver-
wachting van de Traditic groot is.

Hoe ziet u de Synode van de bis-
schoppen over de Eucharistie, volgend
jaar?

Mits men de goede middelen ge-
bruikt, mits de gelovigen en de priesters
opnieuw geleid worden naar hetgeen het
hart van de Kerk is en dat het hart van
het leven van iedere katholiek zou moe-
ten zijn, zou deze synode het vertrekpunt
kunnen zijn van een cchte vernieuwing
van de katholieke Kerk. Maar nogmaals,
ik denk niet dat dit mogelijk is zonder
een verschrikkelijke en dramatische gees-
telijke strijd. Tk aarzel niet te zeggen dat
wij ons in een apocalyptische strijd be-
vinden. Laten we dus bidden, en veel bid-

den.

Wat denkt u van de film van Mel
Gibson “De Passie van Christus” en van
zijn vermogen om de zielen te raken?

We hebben misschien nooit een zo
tastbare tegenspraak kunnen zien in de
katholieke Kerk, vooral onder de bis-
schoppen, als in de loop van de commen-
taren voor of tegen de film van Mel Gib-
son. Deze diepe tegenstellingen in het-
geen slechts een kwestie van opinie is, to-
nen de inhoud van de harten over ande-
re, belangrijkere onderwerpen. Op zich
is een film een onverschillige kwestie, Wij
moeten hem beoordelen als katholiek
door naar zijn vruchten te kijken. In de
huidige situatie van de wereld en de Kerk,
moct deze film ongetwijfeld geplaatst
worden onder de machtigste middelen
van apostolaat. Maar, omdat het een film
is, zullen zijn effecten tijdelijk en voorbij-
gaand zijn. Het zal de taak van de priester
zijn deze gelegenheid te grijpen om de
zielen naar een diepere en meer stabiele
geestelijke staat te leiden: catechismus, sa-
cramenten, alle gebruikelijke middelen
van de Kerk om de staat van genade in de
zielen te behouden. Deze film is een mooi
instrument tot bekering, een grote mani-
festatie van de barmhartigheid van God

door de intensiteit van de waarheid die in
de herinnering van deze arme wereld op-
roept: het bestaan van God, van de zon-
de, van de straf voor de zonde door de
dood en de hel, van een Verlosser, van het
verlossend offer dat ons redr, van de sa-
menwerking van de schepselen en heel
speciaal van de H. Maags met dit werk
van de Verlossing. Het geweld van de film
in sommige scenes kan schokkend zijn.
Maar is cen dergelijke schok niet nodig
opdat de waarheden in het hart van de
moderne mens deordringen? Ik richt al
mijn felicitaties tot Mel Gibson voor zijn
meesterwerk en voor zijn moed.

Wat is de situatie van uw seminaries,
vooral wat betreft de priesterwijdingen’?

Deze vraag zou het onderwerp lun-
nen zijn van een heel interview of van een
lezing. Onder onze zes seminaries zou
Australié volgend jaar zijn eerste priesters
moeten opleveren3, wat een gelukkig te-
ken is voor de missielanden die de Pries-
terbroederschap bedient4. Dit jaar en het
volgende zal het aantal nieuwe priesters
nogal laag zijn, we zullen juist iets meer
dan twintig nieuwe priesters hebben.
Maar dat is een tijdelijke situatie en het
aantal nieuwe seminaristen is ramelijk
stabiel; ieder jaar hebben we een gemid-
delde van tussen de 50 en 60 nicuwe roe-
pingen. We hebben er zeker veel meer
nodig, en we kunnen nauwelijks beant-
woorden aan de behoeften van alle gelo-
vigen die, overal in de wereld, hulp vra-
gen. Als wij nu 150 priesters meer had-
den, dan zouden we hun onmiddellijk
een ministerie en een onderdak kunnen

bezorgen.

I. Tijdens een mondeling contact, 12 februari
2001 (noot uit de Franse editie)

2. De lezers van de “Latin Mass” (voorjaar
2003) (noot uit de Franse editie)

3. Dat wil zeggen de eerste priesters die hele-
meel in Australié zijn opgeleid (noot uit

de Franse editie)

4. Omdat Australié veel seminaristen opleidt
die uit de missielanden komen (noot uit de

Franse editie)



Sacramenten
en
geestelijk leven

Door pater Hugon, O.P

deel 2

Het geestelijk leven is het leven in God. Het
geeft ons de gedachten, het leven en de
gevoelens van God in; het leven met Chris-
tus laat ons leven in de drie tabernakels die
zijn het Hart, de Ziel en de Godheid van
Jezus; het volle en intense leven echter, dat
in de Kerk straalt, brengt de bloemen en de
vruchten van de verdienste voort, en soms
de heldhaftige werken van de rechtvaardig-
heid en de heiligheid. Maarr de bron van dat
leven zijn de sacramenten.“Het is door hen,
zegt het Concilie van Trente, dat de ware
rechtvaardigheid begint, of toeneemt, of
hersteld woidt als zij verloren is gegaan’.!
Wie zich dus bekommerrt om zijn vol-
maaltheid mcet mediteren over deze
weldaden van de nieuwe wet, weikzame
middelen en instrumenten van de heilig-
heid; hel is daarom dat de Catechismus van
het Concilie van Trente de pastoors spe-
ciaal uitnodigt, aan de gelovigen uit te leg-
gen welle goddelijke kracht en welke
geheime wonderen onze sacramenten
bevatten en met wellee geest van gods-
dienst en godsvrucht men ze moet vereren
en ontvangen.’

Zonder hier een eigenlijk theologische

verhandeling te willen houden, zullen wij

een punt beschouwen dat van groot belang
is voor het geestelijk leven, dw.z. de rol van
de sacramnenten in de economie van het
bovennatuuriijke, de manier waairop 2zjj
onze zielen veranderen en vergoddelijken,
en de gesteldheden die zi van ons
verlangen.

Hoe de sacramenten onze ziel
omvormen door de instorting
van de genade

Wat van het hoogste belang is voor ons geestelijk leven,
dat is te weren hoe de sacramentele riten ons omvormen, ons
heiligen en ons verenigen met God. Zij vergoddelijken ons

. op twee manieren: door in ons een goddelijke natuur in te

storten, de heiligmakende genade, die een deelname is aan
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het leven van God zelf en door ons cen goddelijk vermogen te
verlenen. Dit merkteken, is een deelname aan het priesterschap
van Jezus Christus en geeft ons, in zekere zin, de trekken en het
voorkomen van de eeuwige Vader: “Per characterem ipsi Christo
configuramur” (Door het merkteken zijn wij op Christus zelf
gelijkend).” Laat ons zien welk voordeel onze godsvrucht kan
trekken uit de theologische leer die de twee effecten van de sacra-
menten, de genade en het merktenen, betreft.

“Onze sacramenten”, zegt de Catechismus van het Concilie
van Trente, “zuiveren ons geweten van de weken die de geeste-
lijke dood ten gevolge hebben en brengen, door de kracht van
het bloed van Onze Heer, de genade voort die zij aanduiden.”™

De ketters van alle djden hebben geprobeerd dit dogma aan
te tasten. De wederdopers van de derde eeuw, de Donatisten, die
St. Augustinus weetlegt, later de Waldenzers, Wiclef en zijn
school, houden vol dat de werkzaamheid van de sacramenten
athangt van het geloof en van de deugd van de bedienaar; de
vernicuwers voegen er aan toe dat het eenvoudig symbolen zijn
om de gelovigen van anderen te onderscheiden, of dat hun rol er
slechts in bestaat het geloof op te wekken of te voeden™; volgens
Loisy en de modernisten, hebben zij geen andere betekenis dan
de altijd weldoende aanwezigheid van de Schepper in onze geest
rerug te roepen.”

De formule die de volheid van de katholieke leer samenvar is
in gebruik sinds de twaalfde ecuw: de sacramenten verlenen de
genade door toepassing zalf op de personen die er geen hinder-
paal aan stellen; “conferunt gratiam ex opere operato non po-
nentibus obicem”. Men vindc deze leer bij Pierre van Poitiers, die
kanselier van de Universiteit van Parijs was in de twaalfde ceuw;
daarna, bij [nnocentius 111, de H. Albertus en de H. Thomas van
Aquino.”” Omdat ze zeer veelzeggend is en omdar z¢ in haar
kortheid volmaakt een fundamenceel dogma samenvat, beves-
tige het Concilie van Trente haar en maakt haar tot de zijne.”

De betekenis is enorm en ze kan zo vertaald worden: het
waarneembaar teken, de sacramentele rite, uitgevoerd volgens de
instelling door Onze Heer, brengt de genade voort door zijn in-
trinsicke kracht, door het feit zelf dat hij wordt toegepast. Zeker,
de bedienaar moet de bedoeling hebben te doen wat de Kerk
doet, de ontvanger moet bepaalde gesteltenissen meebrengen,
waarover wij later zullen spreken; maar dat zijn eenvoudig voor-
afgaande voorwaarden die de uitwerking van her sacrament als
tot in het oneindige overtreft. Wat onze dankbaarheid moet op-
roepen, datgene waarin de goddelijke macht schittert en waarin
de heiligen de bedenksels van God bewonderen, is dat de zielen
in een ogenblik door de zwakke elementen bovennatuurlijk kun-
nen herleven, of hun bovennacuurlijk leven vervolmaken.

Door het water

De Heilige Brieven schrijven aan de rite zelf, aan her waar-
neembare teken, deze verwonderlijke kracht toe. Door ons te
leren dat wij herboren worden uit het water en uit de H. Geest,
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ex aqua et Spricu Sancto,”' brengt Onze Heer onze wedergeboor-
te terug tot een dubbele oorzaak: tot de Heilige Geest, als voor-
naamste oorzaak, en tot het water, als instrument. De H. Paulus
herinnert er eveneens aan dat onze wedergeboorte gebeurt door
het doopsel, zodanig dat de afwassing door het warter ook de
afwassing van het heil is: lavacro aquae, lavacrum regeneratio-
nis.** In het vormsel wordt de Heilige Geest gegeven door de
oplegging van de handen.” In de Eucharistie wordt het boven-
natuurlijk leven beloofd door de rite zelf, dat wil zeggen het eten
van het vlees en het drinken van het bloed onder de sacramentele
gedaanten: “Wie mijn vlees eet en mijn bloed drinkt heeft het
leven in zich.” In de biechr zijn de vergeving van de zonden en
de instorting van de genade verbonden aan de priesterlijke be-
diening: “Aan wie gij de zonden vergeeft, hun zijn ze vergeven.™
In het laatsce oliesel zijn het heil van de zieke en de vergeving van
zijn zonden verbonden aan de zalving met de olie en aan het

4 Bij de priesterwijding wordt de genade

gebed van de priesters.
gegeven door de sacramentele rite, en het is daarom dar Sint
Paulus zijn leerling Timotheus aanspoort om de genade op te
wekken die in hem is door de oplegging van de handen: “Admo-
neo te ut ressuscites gratiam Del, quace est in te PER impositio-
nem manuum mearum.”

Men ziet de leerstellige rijkdom van deze schriftuurlijke ge-
tuigenissen: God is bewonderenswaardig, niet alleen omdar Hij-
zelf ons heiligt, maar vooral omdat Hij aan de afwassing met het
water, aan de zalving met de olie, aan de absolutie van de pries-
ter, aan de oplegging van de handen, de voortbrenging van de
genade verbindt. Wat een zorg neemt de goede Meester voor ons
geestelijk leven, daar Hij immers zijn almacht gebruike om de

middelen en de instrumenten crvoor te vermeerderen!

De Kerkvaders en de heilige Kerkleraren maken gebruik van
de sterkste uitdrukkingen, vergelijkingen en analogieén om ons
deze bovennaruurlijke macht te doen begrijpen, die God mee-
deelc aan het stoffelijk element, aan het kortstondige ceremoni-
eel. “De geheiligde wateren,” zegt Tertullianus, “zijn doortrok-
ken en als doordrenkt van een kracht die heiligt”.* “Die kracht
is in het water,” voegt de H. Augustinus toe, “en het is juist daar-
in dat men het verrassende wonder moet bewonderen: wat het
lichaam aanraakt, wast het hart, ut CORPUS tangat et COR
abluat”.* Zij wordt door andere kerkleraren vergeleken met de
wonderbaarlijke kracht waardoor de H. Geest de maagdelijke
schoot van Maria bevruchcte. De H. Efrem van Syrig, door Be-
nedictus XV tot algemeen Kerkleraar benoemd, bezingt poétisch
deze herschepping van onze zielen: “Het doopsel heeft ons ont-
vangen en gebaard, en in de plaats van het bezoedelde beeld van

de eerste Adam, druke het in ons een nieuw, heel zuiver en schit-
terend beeld.”

De concilies bepaalden dat de sacramenten de genade bevat-
ten en haar schenken aan de personen die ze waardig ontvan-
gen,*! door die uitdrukkingen aangevend dat de sacramenten vol
van genade zijn, zoals kanalen die het goddelijk leven overvloe-

dig doorgeven.



Ex opere operato

Enerzijds hangt hun werkzaamheid nict af van de medewer-
king van de persoon, omdat sommige sacramenten zelfs werken
wanneer de personen geen enkele menselijke handeling uitoefe-
nen, zoals het doopsel in de kinderen en het laatste oliesel in de
stervenden die het gebruik van hun zintuigen al niet meer heb-
ben. In alle gevallen overtreft de uitwerking de zielsgesteltenis:
zoals de biecht het berouw en de liefde brengt daar waar zij slechts
een onvolmaakt berouw en een onvolmaakee liefde heeft gevon-
den; zoals de eucharistie de ziel boven onze verdiensten voedt;
zoals het vormsel en de priesterwijding ons een bekleding met de
H. Geest geven, die onze inspanningen nooit zouden hebben
kunnen voortbrengen. En het is daarin, nogmaals, dar de Voor-
zienigheid zich behulpzaam en vrijgevig betoont tegenover de
mensen, en hen verandert door hen, om zo te zeggen in een oog-
wenk, te vergoddelijken door de toepassing van de bovennacuur-
lijke rite, ex opere operato.

Anderzijds zijn noch het geloof noch de heiligheid van de
bedienaar noodzakelijk voor de geldigheid van het sacrament.
Her geloof zegt dat het doopsel van ketters geldig is als er voor
het overige niets mankeert™: de Kerk erkent de wijdingen toege-
diend door de schismatici en de ketters als geldig®; zij bepaalc
dat de priester, ondanks de staat van zonde, de macht om de
absolutie te geven behoudt,” evenals noch de onwaardigheid
noch de slechtheid van de celebrant de onbevlekte hostie, die op
her altaar wordt aangeboden, kunnen bezoedelen.®

De Kerkleraren verklaren deze leer door expressieve vergelij-
kingen die voor iedereen begrijpelijk zijn. Het licht gaat door de
modder zonder zijn zuiverheid te verliezen; het water wordt even-
goed meegevoerd door cen loden pijp als door een koperen buis;
het beeld van de koning is even gelijkend op de ijzeren ring als
op de gouden. Vanaf het ogenblik dat de priester is bekleed met
het merkteken, draagt hij de kracht van God: of hij Judas of
Petrus is, zijn optreden wordt verheven en geheiligd door Chris-
tus.* Hier schittert opnieuw de bewonderenswaardige barmhar-
tigheid van Onze Heer, dic de zondaars, de afvalligen en de ket-
ters niet helemaal heeft willen onterven, en die zijn sacramenten
toestaat met grote golven zelfs buiten de ware Kerk te stromen.

Maar, opdat heel duidelijk is dat alle bronnen van het boven-
natuurlijke leven zijn toevertrouwd aan deze enige Kerk, moeten
die riten die buiten haar zijn toegediend namens haar gegeven cn
toegediend worden. De bedicnaar zal, ondanks zijn onwaardig-
heid, geldig handelen, mics hij de intentie heeft te doen wart de
Kerk doet.” Wat betreft de zielen van goede wil heeft de Voor-
zienigheid talloze manieren om ze voor te lichten en ze tot de
normale structuur van de sacramenten te brengen: getuige de
bekering van de religieuzen van Sainte-Bréde en van de monni-
ken van Cadey. Die personen hadden al uitstckende genaden
ontvangen, direct gekomen van de ecuwige Hogepriester; maar,
als het voorafgaande werk eenmaal is gedaan, leidt God ze bin-
nen in het katholicisme als om ze te verstaan te geven da, als de
voorbereiding buiten gedaan kan worden, de definitieve bekro-

ning plaats moet hebben in de enige en ware Kerk en door de
sacramenten, die haar rijkdom en haar leven uitmaken.

Het geheel van de omstandigheden die deze terugkeer heb-
ben gebracht brengt ons ertoe te herhalen dat de geschiedenis
van de ziclen die door het bloed van een God zijn verlost, vooral
de geschiedenis van de goddelijke barmhartigheden is en vere-
nigd is in de sublieme uitvinding van de sacramenten, gewone
kanalen van de genade.

Intrinsieke kracht

En om deze bewonderenswaardige structuur van het godde-
lijk plan dat zich bezighoudt met het heil van de mensen meer te
doen uitkomen, brengen we in herinnering dat zelfs in de oude
Wer sommige sacramenten, hoewel ondergeschike aan de onze,
reeds van tevoren de toekomstige waarde van de verlossing toe-
pasten.

De H. Thomas noemt vier mozaische sacramenten: 1. De
besnijdenis, middel tegen de erfzonde en symbool van ons doop-
sel; - 2. De verschillende ceremonies van de eredienst die onze
eucharistie voorstelden: wat betreft het volk, het feestmaal van
het paaslam waaraan geen enkele onbesnedene kon deelnemen;
wat betreft de priesters, het offeren van de offerdieren en het eten
van de toonbroden; - 3. De talrijke reinigingen, en tenslotte de
wijding van de priesters, beeld van onze priesterwijding.

Nog geen vormsel, omdat de gave van de H. Geest, het sacra-
ment van de volledigheid, niet hoort bij een onvolmaakte struc-
tuur; ook geen oliesel, omdat die rite de voorbereiding op de
gelukzaligheid is maar de hemel nog niet geopend was; geen sa-
crament van het huwelijk, omdat de vereniging van Christus met
de Kerk nog niet had plaacs gehad.*

Nog verder teruggaand, binnen het patriarchale tijdperk en
bij de natuurwet, leren de theologen gewoonlijk dat er in die
structuur minstens één sacrament was,een middel tegen de erf-
zonde.

God wilde oprechr het heil voor iedereen, zelfs voor de kin-
deren; deze waren evenwel onmachtig om uit zichzelf tor de
rechtvaardiging te komen; dus moest de zonde uitgewist worden
door een sacramentele rice, die de genade kon betekenen en ver-
lenen. Daarom bevestigt de H. Augustinus dat “God, v6ér de
besnijdenis, aan zijn dienaars een sacrament had gegeven om het
heil van hun kinderen te verzekeren, hoewel de H. Schrift, om
ecn geheimzinnige reden, ons niet heeft willen bekendmaken

24y

waarin die rite bestond.

De volwassenen waren niet verstoken van elke hulp. De H.
Thomas denke dat zij geholpen werden door een zuiverende
rite,” symbool van ons boetesacrament, en door een bescher-
mende rite, zinnebeeld van onze cucharistie, en her is z6 dat de
offerande van Melchisedech een sacrament is geweest: sacramen-

tum Melchisedech.”
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Omdat Christus nog niet aanwezig was, hadden die sacra-
menten, hoewel zeer kostbaar, toch niet die intrinsieke krachrt,
die volheid die overeenkomt met onze bovennatuurlijke riten.

Heiligmakende genade

Rest ons dus die sacramentele genade uiteen te zetten waar-
mee wij worden bevoordeeld.

Dar is zcker de heiligmakende genade. We herinneren hier
nog eens aan de woorden van het Concilie van Trente: Het is
door de sacramenten dat alle ware gerechtigheid begint, of ver-
meerdert, of hersteld wordt als zij verloren is gegaan”.*

Wel, de staat van gerechtigheid is niet de werkende genade,
maar wel de habituele genade met het geheel van de deugden en
van de gaven die ermee samengaan. Dar alles wordt ons dus in-
gestort in de sacramenten.

Het kleine kind dat men naar het doopsel draagt, de zondaar
die neerknielt voor het tribunaal van de biecht, de rechtvaardi-
gen die tor de heilige tafel naderen, of die het vormsel ontvan-
gen, het priesterschap, het huwelijk, of her laatste oliesel, zijn
verrijke met schatten die het bovennatuurlijke uitmaken, dat wil
zeggen: de heiligmakende genade, die een nieuwe realiteit is, die
ontluike in Gods zon. De ingestorte deugden, die goddelijke ver-
mogens zijn met het oog op de goddelijke handelingen die wij
moeten uitvoeren, goddelijke deugden, die God in zichzelf ra-
ken, kardinale (hoofd-) deugden mect hun talloze vertakkingen,
om heel ons zedelijke leven te regelen. De gaven van de H. Geest,
die als zaden van heldhaftigheid zijn, opdat wij niet overvallen
worden in de belangrijke omstandigheden, en die zelfs voorbe-
reiden op de mysticke vereniging, hoogste bekroning van het
geestelijk leven.

Anderzijds vule de sacramentele genade de algemene genade
van de krachten en de gaven aan, breidt haar uit en brenge er
afwisseling in.” Het gaat er immers om, deze verscheidenheid
van onze sacramenten, die niet minder wonderbaarlijk zijn dan
de soorten van de schepping, uit te leggen. Zoals iedere soort cen
krache heeft en onderscheiden effecten, zoals iedere boom van
het aards paradijs speciale vruchten voortbracht, zo moet ieder
sacrament een eigen genade verlenen, elk moet zijn schakering
toevoegen aan de algemenc genade. Onze Heer heeft het aantal
ervan vermeerderd, omdat ieder ervan geordend is tot een spe-
ciaal doel, dat slechts verkregen kan worden door een speciaal
principe, dat wil zeggen een onderscheiden genade.

Een vergelijking zal deze structuur vol wijsheid doen begrij-
pen. In onze stamouders voegde de oorspronkelijke genade, hoe-
wel zij eigenlijk identiek aan de heiligmakende genade was, toch
fets nieuws toe, een grotere sterkte, steviger krachten: xo brengt
de sacramentele genade, zonder zich radicaal te onderscheiden
van de genade verdiend door de beoefening van de deugden en
de gaven, nicttemin kostbare geestkrachten mee, aangepast aan
ieder sacrament.

Mensen die zich bekommeren om hun geestelijke vooruit-
gang zullen bemoedigd worden door deze gedachte, dat men een
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nieuwe voorraad bovennatuurlijk leven krijgt, als men een sacra-
ment ontvangt.

Deze innnerlijke overvloed waarover wij spreken, daalt af in
alle omstandigheden van het aards bestaan en in een volledige
harmonie met alle gesteldheden. In het doopsel is het de energie
die de pasgeborene in staat stelt, zich te ontwikkelen. In het
vormsel is het de dapperheid dic de soldaten van het geloof
maakt. In de eucharistie is het de volheid van leven die voort-
komt uit een degelijk voedsel. In de biecht is het de herleving die
aan de ziel het mooie gelaat van zijn doopsel teruggeeft. In het
laatste oliesel is het de krache die de zieke geneest van zijn zwak-
heden, de overblijfselen van de zonde laat verdwijnen en de hoog-
ste voorbereiding rot de gelukzaligheid verleent. In de priester-
wijding is het die sterkte verleend door de H. Geest, accipe Spi-
ritum Sanctum ad robur, en die de priester overal in zijn moeilij-
ke ambt zal ondersteunen. In het huwelijk is het die werkzaam-
heid die van twee levens er slechts één maakt, ze verenigt in de-
zelfde genegenheid, dezelfde vreugden, dezelfde plichten, en hun
geeft edelmoedig de last en de beproevingen te dragen die onaf-
scheidelijk zijn van de staat van ballingschap.

Een bisschop die een schrijver van betekenis en een buiten-
gewoon asceet was, mgr. Gay, had de belangrijkheid van deze
lering voor onze geestelijke vooruitgang begrepen, roen hij aan
de godvruchtige mensen in herinnering bracht dat “de kracht
van de Mensheid van Christus in het doopwater is om de zicl re
doen herleven en haar het bovennatuurlijk leven mede te delen.
Zij is in het heilig chrisma om deze ziel te doen groeien en haar
goddelijk krachtig te maken. Zij is in het oordeel van de priester
om de zonden te vergeven aan degene dic ze komt belijden met
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de vereiste gesteldheden.

Blijvende bijstand

Maar we hebben nog niet heel de waarde van de sacramente-
le genade doen uitkomen. De theologen voegen toe dat zij ons
geschikt maakt om de hulp die van pas komt naar gelang van djd
en plaats, omstandigheden en plichten van staat, te ontvangen.
Er zijn dus in haar blijvende krachten die teruggebracht kunnen
worden tot de habituele genade, en cen blijvend recht op de wer-
kende genaden met betrekking tot het doel van ieder sacrament.
De waarneembare rite gaat in een oogwenk voorbij, de habituele
genade die hij heeft verleend blijft wel in ons, maar zij moet in
werking gesteld worden door goddclijke bewegingen, die even
vaak hernieuwd moeten worden als onze bovennatuurlijke ver-
richtingen. Het is immers een algemeen aangenomen leer in de
theologie, dat de mens, zelfs als hij reeds voorzien is van de hei-
ligmakende genade en alle bovennatuurlijke gewoonten, een
nieuwe werkende genade nodig heeft, telkens als hij cen heil-
zaam werk moet verrichten. ledere overgang, immers, van het
vermogen naar de daad is een volmaaktheid die een speciale tus-
senkomst van God vereist, en, omdat de heilzame handeling
bovennatuurlijk is, is er, om hem voort te brengen, een beweging
van dezelfde orde nodig die ons op hetzelfde niveau brengt, een



cigenlijk goddelijke aanraking, een intrinsiek bovennatuurlijke
werkende genade.”

Om cen volledige werkzaamheid op ons geestelijk leven uit
te oefenen, moeten onze sacramenten dus niet alleen ons de gees-
telijke genade instorten met haar stoet van deugden, maar ons
ook gereed maken en ons op de geschikte tijd die dagelijkse hulp
verschaffen zonder welke er geen overwinning, noch verdienste,
noch vruchtbaarheid is.

Evenals adeldom verplicht, evenals de sacramenten in ons
nieuwe plichten scheppen, evenzo scheppen zij nieuwe rechten
op de werkende genaden voor het vervullen van die verplichtin-
gen.

Zo is het zeer troostend ons te kunnen zeggen dat de welda-
den van ons doopsel, van ons vormsel en van de andere sacra-
menten die wij ontvangen hebben, ons overal en gedurende heel
ons leven vergezellen. Omdat wij gedoopt zijn, kunnen wij een
bijstand van boven verwachten om de trouwe kinderen van God
te blijven. Als gevormden zijn wij verzekerd van de krachten die
nodig zijn voor de soldaten van de Kerk. Als wij ledematen van
Christus geworden zijn door de communie, hebben wij de mid-
delen om tot de vertrouwelijkheid met Hem te komen. Als wij
berouwvol onze zonden beleden hebben ontvangen wij in de
biecht hulp om het verleden te herstellen. Het laatste olicsel ga-
randcert aan de stervenden de hoogste hulpmiddelen voor het
laatste uur. Als we tot priester gewijd zijn, zullen we de heilzame
verlichtingen en inspiraties hebben om ons priesterschap vrucht-
baar uit te oefenen. De christelijke echtgenoten zullen niet in de
steck gelaten worden: wanneer de eerste vreugden van het huwe-
lijk plaats gemaakt hebben voor de moeilijkheden van het leven,
wanneer de bekoringen, de verveling en de problemen hen ko-
men bestormen, zal het vroeger ontvangen sacrament hun de
genaden doen verkrijgen die de trouw onkreukbaar maken, de
vreugde in het gezin brengen en toezien op de echte opvoeding
van de kinderen.

Het voornaamste is, goed te profiteren van al die rijkdom-
men die de sacramentele waarde bevat, dat wil zeggen genade
van de deugden en de gaven, blijvende krachten die zij er bij-
voegt, werkende hulp die zij bereidt voor alle plichten van staat.
Deze schatten verwaarlozen of er misbruik van maken, dat zou
zijn de druppels van het Kostbaar Blocd om zo te zeggen ter
aarde laten vallen; omdat de sacramentele genade heel bijzonder
voortvloeit uit het Lijden van de Verlosser.” Onze Heer heeft
zeker de zaligheid verdiend door ieder van zijn daden, omdat de
eenvoudigste van zijn handelingen een oneindige waarde heeft,
op basis van deze persoon van cen oncindige waardigheid van
wie zij het eigendom zijn; maar, in het goddelijk plan moest Hij
gaan tot het eind van het offer om te gaan tot het eind van de
liefde, en de uiterste grens door God gemarkeerd zou slechts be-
reikt worden door de dood van Golgotha.”™ De totale uitstorting
van het Bloed van Jezus, dat is de werkelijke bedoeling van de
verlossing, en daarom zegt de Kerk ons, na de H. Schrift, dat wij
zijn vrijgekocht door het Kostbaar Bloed, quos pretioso Sangui-
ne redemisti.

Alles wat een toepassing is van de verlossing, zoals de sacra-
mentele genaden, is dus een vrucht van dit bloed of een gedenk-
teken van het Lijden.

Wij zorgen er dus voor elk van die genaden te verzamelen, als
goddelijke decltjes of druppels; en ziedaar hoe onze zielen, door
de werkzaamheid van de genaden, gezuiverd, schoon gewassen,
omgevormd en versterkt worden in het bloed van het Lam, en

goddelijke welwillendheid waardig. ..
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De natuur en het wonder

In het vorige hoofdstuk hebben we
het katholieke wonderbegrip, zoals dat
door de Kerk wordt uitgelegd, ver-
geleken met ons idee van God. We heb-
ben ons de vraag gesteld, of het van
Gods kant uit bezien mogelijk is, dat
God iets zou doen, dat alle krachten van
de natuur te boven gaat. En we zijn tot
de conclusie gekomen, dat de verschil-
lende gemaakte bezwaren weerlegd kun-
nen worden.

Maar we kunnen dat begrip van het
wonder ook van een heel andere kant

bekijken.

Het wonder in de natuur

Als we namelijk veronderstellen, dat
God wonderen doet, dan nemen we als
vanzelfsprekend aan, dat Hij ze plaatst
in het kader van de naruur. Hij verricht

ze niet in een eigen, afzonderlijke
sprookjeswereld, maar Hij laat ze ge-
schieden in de ons bekende en ver-
trouwde wereld, in de nuchtere werke-
lijkheid, die we in cijfers en formules
kunnen omvatten.

Juist in die wereld zijn het wonde-
ren, die opvallen en verbazen; in een
sprookjeswereld zouden ze normaal en
alledaags zijn. God geneest cen zeer ge-
wone mens, die aan een veel voor-
komende ziekte lijdt; Hij stilt een storm,
die door een meteorologisch bureau
voorspeld had kunnen worden.

Daarom kunnen we het katholieke
wonderbegrip ook bezien van de kant
van de natuur. Van die natuur hebben
wij mensen ons langzamerhand een idee
gevormd; dat idee kunnen we met het
wonderbegrip in verband brengen om
te zien, of zij kunnen samengaan.

Met andere woorden, we kunnen de
vraag stellen:

Als God wonderen kan doen, kan
Hij ze dan ook doen te midden van onze
natuurlijke wereld?

En er zijn mensen, die dat juist ont-
kennen.

De grote meerderheid van hen be-
weert, dar alles, wat er in onze wereld
geschiedt, beheerst moet worden door
vaste en onveranderlijke wetten, die
geen uitzonderingen toelaten en zo ie-
der wonder uitstuiten. Een kleine min-
derheid daarentegen houdt vol, dac de
natuur zo vol bizarre verrassingen en
onverwachte wendingen zit, dat er geen
speciaal wonder meer bij kan.

De “deterministische”
natuurbeschouwing

We doen het best met onmiddellijk
de voornaamste moeilijkheid onder
handen te nemen. En deze luidt als
volgt:

De natuur, t¢ midden waarvan wij
leven en waarvan wijzelf een deel uitma-
ken, wordt — zo zegt men — beheerst
door een stelsel van vaste en onveran-
derlijke wetten. Alles, wat er in die na-
tuur gebeurt, wordt door die wetten
nauwlkeurig geregeld. leder ding heeft
zijn soortelijk gewicht en zijn soortelijke
warmte; zijn vaste reacties op verande-
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ring van druk en temperatuur; zijn be-
perkte mogelijkheden om mer andere
stoffen verbindingen aan te gaan onder
scherp omschreven omstandigheden.
Water gaat niet soms voor de variatie
koken bij 50 graden, als ten minste de
luchtdruk niet verandert, ijzer en zwa-
vel verbinden zich niet soms tot zwavel-
koolstof in plaats van tot zwavelijzer; de
vrije val van lichamen heeft niet af en
toe met eenparig verminderde in plaats
van cenparig versnelde beweging plaats.
En zo volgt alles zijn vaste wetten. Wel-
nu: een wonder zou een uitzondering op
dic wetten betekenen: dan zou er im-
mers iets geschieden, dat niet bij al die
wetten past. En die wetten laten geen
uitzonderingen toe. Dus - zo conclu-
deert men triomfantelijk - kunnen er,
ten minste in onze wereld, geen wonde-
ren geschieden.

Zoals we aanstonds al zagen, berust
deze moeilijkheid helemaal op het uit-
gangspunt, dat alles, wat er in de natuur
geschiedt, door een stelsel van vaste wet-
ten wordrt beheerst. Vervalt deze stelling,
dan vervalt de gehele moeilijkheid di-

rect.

Deze visie op het natuurgebeuren
noemen we de deterministische: zij be-
schouwt de natuur als een onwrikbaar
geheel, waarin geen verandering kan
worden gebracht. Daarin kan alleen
maar iets wetmatigs geschieden; de ver-
schillende zelfstandigheden, dode stof-
fen en levende wezens, kunnen zich al-
leen maar bewegen en bewogen worden
volgens die onveranderlijke werten.
Men ziet de natuur als een zeer ingewik-
kelde machine, dic onder een grote gla-
zen stolp geplaatst is, die iedere aanra-
king belet, zodat zij ongestoord, onge-
hinderd en onveranderd door kan wer-
ken.

Als de natuur eens werkelijk zo was
dan zou daarin ook werkelijk geen plaats
zijn voor een wonderbaar feit; dat moe-
ten we aanstonds toegeven. Maar. . . is
de natuur ook werkelijk, is die visie op
de natuur wel de juiste? Bestaat er wer-
kelijk een conflict tussen de wonderen
en de natuurwetten? Moet alles, wat er

in de natuur geschiedt, beslist door die
wetten worden beheerst?

Om dat te kunnen beoordelen, moe-
ten we eerst die natuurwetten cens wat
nader bezien. En speciaal moeten we
vragen, wat zij behelzen, en wie ze tot
wetten heeft verheven.

Wat behelzen de
natuurwetten?

Dit kunnen we in het kort zo for-
muleren: de natuurwetten drukken niet
uit, wat de natuurdingen zijn; maar wel,
hoe de natuurdingen werken.

In die wetten ligt onze kennis opge-
sloten van datgene, wat de dingen in de
natuur doen: hun activiteit, hun wer-
ken, hun handelen. Ze spreken van uit-
zetten en inkrimpen, van uitstraling en
warmteverlies, van reacties en verbin-
dingen, vallen en omhoog stijgen; in één
woord: over alles, wat er in de natuur
gebeurt.

Daarentegen zijn er geen natuurwet-
ten, die uitdrukken, wat de verschillen-
de dingen zijn; er bestaat geen nacuur-
wet, dat een mens een redelijk wezen,
en dat een boom een stoffelijk ding is.
Chemische formules en definities zijn
geen natuurwetten.

En zo kunnen we dus zeggen, dat
wetten in de natuur over doen en laten
gaan, precies als bij de wetten voor de
mensen.

En nu hangt dat handelen van de
dode en levende dingen van allerlei om-
standigheden af. Verandering van druk,
temperatuur, klimaar, enz. bezorgt ons
nieuwe verschijnselen. Daarbij kunnen
levende wezens zich betrekkelijk gemak-
kelijk aan hun omgeving aanpassen en
nieuwe verschijnselen produceren, ter-
wijl dode dingen veel eerder de strijd
mocten opgeven en in iets anders veran-
derd worden.

Hierbij voegt zich dan nog het feit,
dat onze natuur buitengewoon gecom-
pliceerd is. Zij omvat duizenden soor-
ten van dingen; in haar werken een on-
berekenbaar aantal krachten. Zij is op
geen twee plaatsen precies hetzelfde. En
daarom verkeren in onze natuur haast
geen twee dingen van dezelfde soort in
precies dezelfde omstandigheden.

Uit deze twee gegevens, namelijk dat
het werken van de natuurdingen van de
omstandigheden athangt, en dar die
omstandigheden zo eindeloos variéren,
volge dan deze conclusie:

Wie alle natuurwertten door en door
zou kennen (en daarmee maken we een
vrij onmogelijke veronderstelling!) zou
dan nog lang niet kunnen zeggen, wat
er op een gegeven ogenblik en op een
gegeven plaats met een bepaald ding zal
geschieden en hoe her zal werken. Wie
alle eigenschappen van koper kent, kan
daarom nog niet uitmaken, wat een be-
paald stuk koper precies zal doen; wie
alle eigenschappen van de mussen kent,
kan nog van te voren niet zeggen, of een
mus naar links of naar reches zal vliegen.
Hij moet zich tot algemeenheden bepa-
len.

De natuurwetten zijn daarom, zoals
we dat met een geleerd woord noemen,
hypothetische werten: ze drukken alleen
maar uit, wat er zal geschieden, als er aan
bepaalde eisen en voorwaarden is vol-
daan. Als we daarentegen willen bepa-
len, wat een ding is, dan geven we een
absolute bepaling: een mens is altijd een
redclijk wezen en een boom altijd een
stoffelijk iets; want anders is er geen
mens en geen boom.

En rten slotte nog dit:

Geen enkele natuurwet is van gel-
ding, tenzij er voldaan wordt aan cen
heel cenvoudige en vanzelfsprekende
voorwaarde, die zo simpel is, dat we haar
gewoonlijk vergeten te vermelden, na-
melijk: dat de verschillende dingen kun-
nen werken naar hun eigen aard en na-
tuur. Als aan die voorwaarde niet vol-
daan is, is er geen enkele wer meer van
toepassing; ze blijven natuurlijk nog wel
van kracht, maar ze slaan nier meer op
dat geval. Als er tegenstrevende krach-
ten optreden, kan een zwaar ding om-
hoog gaan en kan cen ding, dat lichrer is
dan de lucht, toch omlaag worden ge-
drukt, zoals we een ballonnetje aan een
draad kunnen vasthouden. De natuur-
krachten zeggen alleen hoe een ding zal
handelen, als het aan zijn eigen krach-
ten wordt overgelaten.
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Maar:

Deze voorwaarde is nooit vervuld,
als er sprake is van een wonder! Want de
dingen werken dan niet meer zelf naar
hun eigen aard, maar dan werke God in

de dingen!

Waar komen die wetten

vandaan?

Laten we, eer we hier verder op
doorgaan, eerst even aandacht schenken
aan de tweede vraag:

Hoe komen wij eigenlijk aan onze
kennis van die natuurwetten? Er zijn
wetten, die door de wetgever worden
vastgesteld en daarna rechistreeks aan
ons worden meegedeeld. En dan kun-

ten in de natuur te observeren. In het
begin zagen we niets anders dan ecn or-
deloze wirwar van allerlei gebeurtenis-
sen, waarin geen lijn te vinden was. Pas
langzamerhand konden we een zekere
regelmaat zien in het optreden van som-
mige verschijnselen en zo op het ver-
moeden komen, dat zij aan een wet on-
derworpen waren.

Dan werden die verschijnselen eerst
in cen laboratorium nogmaals teweeg-
gebracht. Op die manier konden we na-
melijk, allerlei invloeden stuk voor stuk
uitschakelen of reguleren en zo cen en-
kel verschijnsel rustig bestuderen. En
dat kan dan na een reeks van proeven en

heeft ze ons niet rechtstrecks door een
openbaring meegedeeld; Hij liet het aan
ons verstand over om ze zelf te vinden.
En dus heeft Hij ons ook niet mee-
gedeeld, in welke gevallen ze wel en in
welke gevallen ze niet zullen gelden; en
of er ooit gevallen zullen zijn, waarop zij
niet slaan.

En dat laatste kan ons feitenonder-
zoek bij het vaststellen van de wetten ons
natuurlijk ook niet zeggen. Want we
hebben de wetten alleen maar kunnen
afleiden uit een aantal feiten, waarin ze
wel opgingen.

Of er gevallen zijn, waarin de gel-
ding van de natuurwetten werd opge-
schort, omdat er aan de een of andere

Jezus drijft de duivel uit bij de bezetene van Gerasa

nen wij aan de hand van onze op die
manier verkregen wetskennis controle-
ren, of de feiten met die wetten overeen-
komen of niet. Zo gaat het bijv. met be-
lasting- en verkeerswetten; om die te
kennen, behoeven we niet na te gaan,
hoeveel belasting de mensen betalen of
met welke snelheid zij rijden, maar we
kunnen die wetten lezen in het Staats-
blad. En in dic gevallen kan de wetgever
ook meteen meedelen, van wanneer af
en in welke gevallen die wetten zullen

gelden.

Maar bij de natuurwetten is het ge-
val helemaal anders. De kennis daarvan
moesten we op een andere manier ver-
krijgen. Wij zijn begonnen met de fei-
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experimenten in een wet of formule
worden uitgedrukt.

7.0 hebben we dus zelf de natuur-
wetten moeten afleiden uir het feitelijke
gebeuren. Ze werden ons niet kant en
klaar meegedeeld; ze stonden niet van
het begin af aan als ecn dogma vast. Zij
berusten op onze waarneming van wat
er gebeur; en daarnaast op onze con-
clusie, dat dingen, die herhaaldelijk en
wetmatig gebeuren, een oorzaak moeten
hebben, die ze in een bepaalde richting
dwingt.

We ontkennen hiermee natuurlijk
niet, dat dic wetten en hun gelding ei-
genlijk vastgesteld zijn door Degene, die
de natuur heeft voortgebracht. Maar Hjj

voorwaarde, ook aan dic heel simpele,
die we boven vermeld hebben, niet vol-
daan werd, konden we op diec manier
niet achterhalen. Zo zijn wij dus aan
onze kennis van de natuurwetten geko-
men; en als wij iets willen zeggen over
hun betekenis en hun waarde, moeten
we dat op het bovenstaande kunnen
gronden. Wie dat op een andere manier
wil doen, gaat verder dan hij kan ver-
antwoorden.

Geen deterministische natuur

Zoals we hebben gezien, ging het
hele bezwaar tegen de wonderen van
deze stelling uit, dat alles, wat er in de
natuur geschiedt, volgens de natuurwet-
ten moet geschieden.



Maar op grond van het bovenstaan-
de kunnen we er op anrwoorden, dat
cen dergelijke stelling helemaal niet in
de wetten vervat ligt. Die zeggen alleen
maar, wat er feitelijk in bepaalde om-
standigheden geschiedt; maar ze kun-
nen niet zeggen, of het altijd en noodza-
kelijk zo zal gebeuren. Want:

Ze kunnen niet uitmaken, of de ver-
ciste voorwaarden altijd aanwezig zullen
zijn. En hun geldigheid hangt nu een-

maal van voorwaarden af!

Ongetwijfeld kan men doen als bijv.
de pantheisc Spinoza en andere filoso-
fen: men kan een wijsgerige theorie op-
stellen over God en zijn verhouding tot
de natuur; en uit die wijsgerige theorie
kan men trachten af te leiden, dat de
natuurwetten altijd van gelding zullen
zijn. Maar in dat geval moet men eerlijk
erkennen, dat dic alles op cen a-prioris-
tische filosofie berust en niet op natuur-
wetenschap.

Nu redeneert men echter, in navol-
ging van Claude Bernard, als volgg:

Een beoefenaar van de natuurweten-
schappen moet wel beginnen met aan te
nemen, dat de natuurwetten al het ge-
beuren in de natuur regelen. Op een
dergelijk ,,postulaat” berust immers zijn
gehele studie! Want waarom zou men
wetten gaan bestuderen, die soms wel en
soms niet van toepassing zijn, die uit-
zonderingen toelaten en waarop men
dus in het geheel niet kan rekenen?

Waarom zou een dokter het verloop
van kanker en tuberculose bestuderen,
als het zickteproces even goed ineens
anders kan zijn? Waarom zou een astro-
noom de banen van de sterren bereke-
nen, als deze ook plotseling rechtsom-
keert kunnen maken? Waarom zou ecn
chemicus de verbindingen en reacries
onderzocken, als hij ook onverwachts
voor andere resultaten kan komen te
staan?

De natuurwetenschap - zo zegt men
- berust dus helemaal op de veronder-
stelling, dat de natuurwetten alle feiten
in de natuur beheersen, dus op her de-
terminisme. En anders heeft zij geen zin.

Deze beweringen zijn echter over-
dreven.

Het hier ontwikkelde bezwaar zou
opgaan, indien ons wondergeloof in-
hield, dat God onophoudelijk wonde-
ren deed en wel zo dikwijls, dac er in de
natuur evenveel gebeurtenissen buiten
de natuurwetten om als volgens die wet-
ten zouden geschieden; als het ons een
visie op de natuur gaf, waarin God rel-
kens maar ingrijpt. Maar dat zeggen we
immers niet! Een wonder is icts, dat
maar zelden geschiedt. En zou het geen
zin hebben een 7ziekte te bestuderen, als
duizend gevallen normaal verlopen en
God een enkele maal ingrijpt? En is de
hele astronomie nutteloos geworden, als
God eenmaal schijnbaar de zon stil deed
staan?

Alleen moer de natuurkundige, die
aan wonderen wil geloven, afstand doen
van de pretentie om alle feiten in de na-
tuur zonder uirzondering te willen ver-
klaren. Hij moet toegeven, dat zijn be-
rekeningen een enkele maal niet met de
feiten kunnen kloppen, omdat er een
factor op kan treden, die hij niet en
nooit kan voorzien. Hij moer durven
erkennen, dat zijn kennis in een paar
gevallen ontoereikend zou kunnen blij-
ken.

We geven toe, dat het determinisme
voor den natuurvorser verleidelijk is.
Maar aan die verleiding kan hij ontko-
men!

Het wonder naast
de natuurwet

7o komen we dan tot dit besluit:
Het wonder kan rustig naast de natuur-
wetten bestaan; in de natuur is nog
plaarts voor wonderen, ook al heersen er
vaste wetten. We zeggen niet, dat won-
deren uitzonderingen zijn op de natuur-
wetten, die beruchte uitzonderingen,
die zgn. de regel bevestigen, maar die fei-
telijk de regel te niet doen. Wonderen
vormen gevallen, waarin die wetten niet
gelden; ze staan er naast.

We kunnen deze vergelijking ma-
ken: er zijn wetten, die voor Nederlan-
ders gelden en die natuurlijk in Neder-
land van kracht zijn. Nu kunnen we zeg-
gen dat die wetten altijd gelden, totdac

we in Nederland iemand aantreffen, die
onderdaan is van een andere staat. Dan
hebben we een geval, waarin die wetten
niet gelden.

En door deze constatering, dat de
natuurwetten niet op de wonderen
slaan, verdwijnt het gehele zgn. conflice
tussen wonder en natuurwet. Dat is ei-
genlijk alleen maar ontstaan, omdat
men een overdreven opvatting had van

hun geldigheid.

Ten slotte vragen we nog even aan-
dacht voor het volgende:

We zeiden, dat alle natuurwetten
berusten op de veronderstelling, dat de
dingen in de natuur naar hun eigen aard
kunnen werken. Door aan wonderen te
geloven, nemen we dus aan dat God de
activiteit van alle dingen kan opschor-
ten of door cen andere kan vervangen,
zonder dat de dingen hun eigen aard
verliezen. Hij kan dus vuur, zonder dat
het brandt, vuur laten blijven.

Zo ingrijpen kan God alleen. Wij
mensen kunnen de dingen wel radicaal
veranderen, maar niet aan bestaande
dingen een andere werking geven. Wij
mensen kunnen b.v. wel ijzer en zwavel
in zwavelijzer omzetten; maar wij zijn
niet in staat om aan zwavel of ijzer de
eigenschappen van zwavelijzer te geven.
Alleen God, Die de gehele natuur vol-
komen beheerst, kan dat doen; en op die
manier laat Hij in de natuur de wonde-
ren geschieden.

Het contingentisme

Het zgn. determinisme als natuur-
beschouwing mogen we hiermee als
weerlegd beschouwen. Wij mogen er
ons niet over verwonderen, dat men heel
dikwijls van de kant van de beoefenaars
van de natuurwetenschappen in naam
ervan tegen de mogelijkheid van won-
deren heeft geprotesteerd, want juist
voor hen is het zeker een aanlokkelijke
en verleidelijke theorie. Maar aan de
andere kant zijn er ook - we hebben er
bij het begin van dit hoofdstuk al op
gewezen - geleerden, zij het in veel ge-
ringer aantal, die in naam van een pre-
cles tegengestelde natuurbeschouwing,
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toch ook tegen dezelfde mogelijkheid

van het wonder geprotesteerd hebben.

Dat zijn de verdedigers van het zgn.
contingentisme. Tegenwoordig inspi-
reert dat zich voornamelijk op de be-
roemden Franse filosoof Henri Bergson,
al dateert het reeds van véér hem. Men
zou misschien kunnen zeggen, dat het
vooral aanhangers vindt onder min of
meer artistiek aangelegde mensen, dic
zich met de studie van de natuur bezig-
houden.

Zij ontkennen, dat het natuurgebeu-
ren aan vaste wetten onderworpen zou
zijn; die ijzeren wetten van de natuur-
kundigen zijn voor hen niet meer dan
ficties. leder feic in de natuur heeft vol-
gens hen helemaal een eigen aard en ka-
rakter; het kan zich dan ook maar een-
maal voordoen en geen tweede is er aan
gelijk. Maar vooral: uit hetgeen er nu op
het ogenblik geschiedt, kunnen we niet
opmaken, wat er later gebeuren zal: in
de natuur heerst een onberekenbare ont-
wikkeling. Er zijn dus geen ,,normale”
feiten, die binnen het kader van wetten
vallen; er zijn helemaal geen wetten. En
dus zijn er ook geen wonderen!

Want een wonder moet iets zijn, dat
de krachten van de natuur te boven gaat;
en dus kunnen we alleen maar van won-
deren spreken, als er regelmatig werken-
de en berekenbare krachren zijn.

Dit vormt de hoofdgedachte van het
contingentisme. Dat verder niet alle
aanhangers ervan even ver gaan in het
ontkennen van de wetmatigheid in de
natuur, is een bijzaak, die we hier moe-
ten voorbijgaan.

Om nu deze theorie over de natuur
afdoend te kunnen bestrijden, zouden
we eigenlijk de gehele theorie over de
betrouwbaarheid van ons menselijk
denken uiteen moeten zetten. Want nie-
mand kan naruurlijk het feit ontkennen,
dat de grootste natuurkundigen in volle
oprechtheid die wetten hebben op-
gesteld; en dat de grote meerderheid van
de mensen die werten zonder voorbe-
houd als volkomen juist aanvaardt en

absoluut overtuigd is van de geldigheid
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ervan. En omdar die feiten er nu cen-
maal zijn, moeten de aanhangers van het
contingentisme wel de stelling poneren,
dar ons menselijk verstand als vanzelf tot
die wetten komt, maar dat die wetten
toch niet meer dan onwerkelijke fictics
zijn, en datc wij mensen dus de normale
werking van ons verstand mer diepzin-
nige speculaties moeten corrigeren.

Maar we kunnen ons hier onmoge-
lijk in de ken-kritiek gaan verdiepen!
Aan de andere kant kunnen wij de be-
zwaren van de contingentisten toch ook
niet voor kennisgeving aannemen en
onbeantwoord laten. Maar door de vol-
gende overweging kunnen we waar-
schijnlijk al heel wat misverstand uit den
weg ruimen.,

Variatie en wetmatigheid

Het bezwaar van de contingentisten
luidt dus: er is in de natuur een onein-
dige variatie; daarom zijn er geen wet-
ten en dus zijn er ook geen wonderen.

Maar nu behoeft het aannemen van
de juistheid van duizenden natuurwet-
ten nog geen bezwaar te zijn om toe te
geven, dat geen twee feiten precies het-
zelfde zijn, als ze maar in de vrije natuur
voorvallen; en dus is het bestaan van
wetten met rijkdom in variatie heel goed
te verenigen!

In een laboratorium immers kunnen
we allerlei ongewenste invloeden en ver-
anderingen uitschakelen en daar kun-
nen we dus, als we het willen, een expe-
riment honderdmaal ongewijzigd her-
halen; dan zorgen we, dat temperatuur,
luchtdruk, vochtigheid van de luche,
enz. precies hetzelfde blijven. Maar ie-
der feit, dat in de vrije natuur geschiedt,
is onderworpen aan honderden varié-
rende invloeden; en het aantal mogelij-
ke combinaties daarvan is legio. En dus
zijn er geen twee feiten in de natuur pre-
cies gelijk.

ledere avond gaat de zon onder; en
toch kunnen we daar iedere avond op-
nieuw naar gaan kijken; omdat het kleu-
renspel in de wolken iedere avond an-
ders is.

Of een heel ander voorbeeld: een di-
recteur van een sanatorium voor longlij-

ders, die in zijn prakrijk duizenden ge-
vallen van een en dezelfde ziekte moet
behandelen, zal erkennen, dat geen twee
gevallen van patiénten precies gelijk wa-
ren; ze verschilden onder invloed van
leeftijd, temperament, constituties, op-
voeding, complicaties, enz.; en variaties
van dezelfde zickte. Als iemand dus in
naam van natuur protestecrt tegen ccn
streven om hele natuurgebeuren in een
reeks van dorre cijfers uit te drukken,
kunnen wij het daarmee gerust eens zijn.
Maar daaruit volgt niet, dat we nu ook
het bestaan van natuurwetten helemaal
gaan ontkennen,

Want bij iedere zonsondergang blijft
het waar, dat het langzamerhand don-
ker wordt en de kleuren verdwijnen. En
bij alle ziekten in het sanatorium geldt
de waarheid, dat enkele verschijnselen
bij hen zeker moeten optreden, en an-
dere verschijnselen bij hen uitgesloten
zijn, omdat zij nu eenmaal allen aan de-
zelfde ziekte lijden. Bij alle mogelijlche-
den, waarmee men door de variaties re-
kening moet houden, zou het toch een
wonder zijn, als ecn specifiek verschijn-
sel uitbleef, dat kenmerkend voor die
ene ziekte is; even goed als het een won-
der zou zijn, als het bij een zonsonder-
gang steeds lichter werd.

0Oledere natuurwet slaat op een en-
kel onderdeel, een bepaald aspect van
cen zeer gecompliceerd feit; er is geen
wet, die een feit in de natuur in al zijn
details uitdrukt. De rijkdom en ver-
scheidenheid in de natuur behoeven dus
geen beletsel te zijn om het bestaan van
natuurwetten aan te nemen, Het kader
dat die werten vormen voor het geschie-
den van feiten, is door zijn gecompli-
ceerdheid nog soepel genoeg; het aan-
nemen van wetten houdt helemaal niet
in, dat wij de natuur als een dode ma-
chine zouden beschouwen.

Conclusie
En zo komen we dus, na de kwestie
van twee geheel verschillende kanten
bezien te hebben, tot het besluit, dat een
juiste visie op de natuur het geschieden
van wonderen niet als onmogelijk uit-
sluit. Als de krachten van de natuur aan



wetten zijn gebonden, kan men ook
spreken over iers, dat niet aan die wert-
ten voldoet en zo een wonder vormt. En
als die wetten maar niet voorgesteld
worden als geldend voor absoluut alles,
wat er in de natuur voorvalt, sluit het
bestaan van die wetten toch het gebeu-
ren van een wonder niet uic.

De groei van de natuurwetenschap
betekent dus helemaal niet de onder-
gang van het wondergeloof, zoals men
wel cens heeft willen beweren. Maar het
is alleen een bepaalde, door de feiten
niet gerechtvaardigde interpretatie en
opvatting van de natuurwetten, dic be-
let aan wonderen te geloven.

En zo kunnen we zeggen, dat het
katholicke geloof aan het wonder, van
de kant van de natuur uit bezien, in zich
niets onmogelijks of onredelijks bevar.

Is het wonder kenbaar?

Na de twee vooralgaande hoofdstuk-
ken mogen we veilig besluiten, dar een
wonder, ten minste zoals het door de
katholicke Kerk wordt opgevat, niets
onmogelijks is. Van die katholieke op-
vatting hebben we in de akten van het
Eerste Vaticaans Concilie een duidelijke
omschrijving gevonden, dat wonderbe-
grip hebben we vervolgens vergeleken
met ons Godsidee en met onze kijk op
de natuur; en toen zijn we tot de con-
clusie gekomen, dat God icts dergelijks
zou kunnen doen, en dat er in de na-
tuur voor zoiets plaats zou zijn.

Nu moeten we echter een geheel an-
dere vraag onder de ogen zien, en wel
deze: zouden wij een wonder kunnen
kennen, als er ooit een zou geschieden?

Waarom die vraag?

Deze vraag kan sommigen dwaas en
overbodig toeschijnen. Kan er dan twij-
fel over bestaan, dat wij de vinger Gods
zouden zien, als Hij ingrijpt in de na-
tuur? Is ecen wonder uireraard niet iets
opvallends, bijzonders, verbazingwek-
kends? Toch moeten we die vraag afzon-
derlijk stellen. Niet zonder reden heeft
het concilie van het Vaticaan drie din-

gen over de wonderen vastgesteld: dac
zij kunnen geschieden; dat ze met zeker-
heid gekend kunnen worden; en dat zij
de goddelijke oorsprong van het chris-
tendom bewijzen. Al deze drie dingen
worden bestreden. En zo zijn er dan ook
mensen, die volhouden, dat wij een
wonder niet zouden kennen, als er een

geschiedde.

Nu hebben we al gezegd, dat God
soms dingen doet, die de krachten van
de natuur te boven gaan, maar die al-

die door God zijn verricht? Kunnen we
uitmaken, of die feiten wonderen zijn?
De feiten zelf

Wonderen geschieden, zoals we al
zagen, in het kader van de normale na-
tuur. Hun oorzaak is groter dan de
krachten van die natuur; maar datgene,
wat door een wonder tor stand komr,
gebeurt daarom nog niet in een afzon-
derlijke wereld.

Bovendien bestaan twee van de drie
soorten wonderen, waarover wij het eer-

der hadden, hierin, dat God hetzelfde

Jezus aan tafel met de Emmausgangers
Caravaggio, 1606

leen door het geloof kunnen worden
gekend, bijv. het wonder van de H. Mis.

Over dergelijke wonderen hebben
we het hier niet. Hier moeten we im-
mers die wonderen behandelen, die we
als argumenten willen uitspelen voor de
waarheid van ons geloof; en dergelijke
wonderen moeten we met onze natuur-
lijke vermogens, zintuigen en verstand,
kunnen kennen.

En zo vragen we dus nogmaals, of
we het wonder kunnen kennen.

Voor de duidelijkheid moeten we
deze vraag in twee andere vragen onder-
verdelen: Kunnen we de feiten kennen,

uitwerke als de natuur, maar in andere
dingen en met andere middelen. Een
dode herleeft; een blinde ziet; een lam-
me loopt; duizenden eten volop van vijf
broden; een storm wordt plotseling stil.

In de meeste gevallen is het dus niet
bijzonder moeilijk een wonderlijk feir te
kennen. Dood en leven, ziekte en gene-
zing, dat kunnen we roch zeker consta-
teren. We kunnen nagaan, of de deur
gesloten was, waardoor iemand binnen-
kwam, of een mens boven de grond
zweefde, enz. In één woord: we kunnen
de wonderlijke feiten in de regel even-
goed waarnemen als de gewone en na-
tuurlijke.
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Natuurlijk moeten we daarbij goed
uit onze ogen kijken, ons wapenen te-
gen de mogelijkheid van bedrog, zo
mogelijk er anderen en liefst deskundi-
gen bij halen. Natuurlijk mag ons en-
thousiasme ons niet beletten om nuch-
tere mensen te zijn. Maar het is toch wel
wat overdreven om te eisen, dat wonder-
feiten alleen maar door speciale com-
missies van onderzoek, uitsluitend uit
professoren, ingenieurs en goochelaars
samengesteld, geconstateerd zullen wor-
den. Kan cen gewoon mens dan niet
zien, of lemand uit zijn graf kome?

Als we dus de wonderfeiten maar
precies behandelen als andere feiten van
belang, kunnen we nagaan, of zij gebeu-
ren.

Getuigenissen over wonderen
Nu geschieden intussen wonderfei-
ten maar zelden in onze eigen omgeving
en onze eigen tijd. Onze kennis van het
geschieden van wonderen moet dus wel
hoofdzakelijk berusten op mededeling-
en van anderen. Maar kunnen we zulke
mededelingen vertrouwen?

Qok hier moeten we weer hetzelfde
standpunt innemen: waarom niet? We
nemen zoveel aan op her gezag van an-
deren; we kunnen nu eenmaal niet over-
al bij zijn. Als iemand ons ecn uitvoerig
relaas stuurt over een ziekte, de dokter,
die er bij werd gehaald, diens mening,
de gevolgde behandeling, de langzame
achtcruitgang en het treurige cinde, dan
geloven we dat. Waarom dan ineens niet
meer, als het tegen alle verwachtingen
in goed aflooprt?

Nu maake men echter dit bezwaar:
Die mededelingen over wonderen,
waarop we zo dikwijls moeten afgaan,
zijn helemaal geen zakelijke mededelin-
gen over feiten. Het zijn opgewonden
en enthousiaste beschrijvingen, of liever
fantasieén, zonder nuchterheid en zon-
der kritiek; ze geven ons veel meer sub-
jectieve beoordelingen en stemmingen
dan een verslag van de werkelijkheid.

En zo - zegt men - zijn vrijwel alle
wonderverhalen, vooral die uit de Oud-
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heid en de Middeleeuwen. De mensen
waren toen zo overtuigd van het geschie-
den van wonderen, dat zij ze zagen ge-
beuren. Ze sieren ze op en maken ze gro-
ter; ze stapelen wonder op wonder op
de meest onwaarschijnlijke manier. Als
het nu werkelijk eens zo was, dan zou de
situatie hopeloos zijn. Maar is het wer-
kelijk zo erg? Ten eerste bestaan er ook
nuchtere en zakelijke verhalen over
wonderfeiten. Als voorbeeld kunnen we
noemen het Bureau des Constatations
Médicales te Lourdes, waarover we later
nog zullen spreken. Dat noemt het
woord wonder niet eens, dat geeft alleen
maar feiten, doktersattesten en cijfers.
Ten tweede wordt de Qudheid op die
manier wel wat te zwart gemaake. On-
getwijfeld bestond er toen geloof aan
wonderen, en heus niet alleen bij de
christenen. Dat geloof bestaat trouwens
nu nog steeds ook bij onze verlichte
mensen; men mMoet maar cens luisteren
naar de verhalen van spiritisten, aanhan-
gers van Christian Science of astrologie;
naar de geschiedenissen over somnam-
bules, magnetiseurs, enz. Daaruit blijke
heel duidelijk, dat het geloof aan won-
deren en het enthousiasme voor het on-
verklaarbare bij velen het christendom
overleetd heeft, en dat de mensen van
nu nog even goedgelovig zijn! Dat moe-
ten we goed in het oog houden, als men
beweert, dar ,,de moderne mens niet
gevoelig meer is voor wonderen”. Maar
kan een enthousiast mens nu geen fei-
ten naar waarheid vertellen? Kan b.v.
een bewonderaar van Napoleon niet
precies weergeven, wat deze op een be-
paalde dag deed? Zou een echte sportfa-
naticus niet eerlijk kunnen vertellen, wie
de Tour de France gewonnen heeft, of
met hoeveel seconden of fracries ervan
de een of andere crack een zwemrecord
verbeterd heeft? En we vragen alleen
maar naar een feitenrelaas. Op het gezag
van oude schrijvers nemen we allerlei
feiten aan: jaartallen, veldslagen, wetge-
vingen, stichtingen van steden. Geen
van die oude schrijvers is in de moderne
zin van het woord een historicus; bijna
allen wilden zij een les putten uit het
verleden; bijna allen geloofden zij aan
het wonderbare. Toch nemen we aan,

dat die feiten werkelijk gebeurd zijn.
Waarom zouden we dan een uitzonde-
ring maken voor wonderbare feiten?
Natuurlijk mogen en moeten we na-
gaan, of een schrijver betrouwbaar en
oprecht is; of hij zelf getuige was van de
teiten, die hij vermeldt, of anders oog-
getuigen heeft gesproken; of hij zijn
bronnen en zegslieden weet te schiften;
of hij de gebeurtenissen zo gedetailleerd
vermeldt, dat wij goed kunnen beoor-
delen, wat er nu eigenlijk geschied is.
Alle voorzorgen moeten we treffen.
Maar als aan die eisen voldaan is, moe-
ten we de feiten verder aanvaarden, ook
al zijn ze wonderbaar. St. Jan verhaalt in
het evangelie de genezing van een blind-
geborene. Hij was een apostel, en dus
ofwel ooggetuige van het feit, of in da-
gelijks contact met ooggetuigen. Hij
zegt precies, wic die blindgeborene was;
en zijn verhaal kon gecontroleerd wor-
den, omdat icdereen in Jeruzalem dic
man gekend moest hebben. Iij be-
schrijft nauwkeurig, wat Jezus heeft ge-
daan en gezegd; hij geeft het onderzock
door de Farizeérs weer, met bijv. de psy-
chologisch zo juiste details over de angst
van de ouders om zich te compromitte-
ren. En ten slotte zege hij, dat de blinde
zag. Waarom zouden we een dergelijk
verhaal niet geloven, ook al is het twin-
tig ceuwen oud en ook al geloofde de
schrijver aan wonderen?

De vooropgezette mening, dat won-
deren nu eenmaal niet kunnen geschie-

’ . )
den, en dat alle verhalen over wonderen

) i is als te-
daarom verzinsels moeten zijn, is als te
genargument toch wel een beetje zwak!

En dus mogen we concluderen:
We kunnen de wonderfeiten ken-
nen.
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Vertrouwelijkheid met God

St. Thomas laat ons zien op hoe wonderlijke wijze deze zalig-
heden, die ons door Christus gegeven zijn, cen beschrijving ge-
ven van het ware geluk in dic en in het volgende leven. De men-
sen hebben hun geluk gezocht in zinnelijkheid, in werken en in
her beschouwen van de waarheid. In de zaligheden wijst Chris-
wus eerst op die zaligheden of daden, die de mens behoeden voor
de dwaling het geluk alleen te zocken in zinnelijk genoegen. Een
leven van zinnelijk genoegens bestaat ofwel in het gebruik van
uiterlijke goederen, zoals rijkdom en ecr, of het volgen van de
drang der hartstochten. De eerste zaligheid maake ons ‘arm van
geest’ en behoedt ons daarom voor de gevaren van rijkdom of
wereldse eer en ijdelheid. De tweede en derde zaligheid stellen
ons veilig tegen onrust wekkende prikkels van hartscochren.
Zachtmoedigheid beschermt de mens tegen de ongeregelde en
ongeordende aandrang van de weerstrevende hartstochten, zoals
de toorn. Zij die ‘wenen’ worden door de Heilige Geest bewogen
om de goede dingen, waartoe de begerende hartstochten aanzet-
ten, ter wille van een hoger goed volkomen prijs te geven.

Het ware geluk wordt gevonden zowel in werkzaamheid als
in de beschouwing. De zaligheden laten ons zien, hoe beide ons
gelukkig kunnen maken. Werkzaamheid of een werkzaam leven
brengt de mens op allerlei manieren met zijn evennaaste in aan-
raking. Deze verhoudingen mocten geregeld worden door de
gerechtigheid of door de vrijgevigheid. De vierde zaligheid maake
de mens gelukkig door hem de kennis van de gerechrigheid te
geven, waarnaar hij dorst onder invloed van de gave van de Hei-
lige Geest. Met betrekking tot de vrijgevigheid worden wij ver-
volmaakt in de mate, waarin wij medelijden hebben mer armen
en bedroefden.

Wat de zaligheden van het beschouwende leven aan-
gaat, zuiverheid van hart en ‘vrede’ zijn in werkelijkheid het ge-
volg van het werkzame leven. Wanneer iemand zich door nede-
righeid van geest, door zachtmoedigheid, door gerechtigheid
enzovoort vervolmaakt heeft, heeft hij zich van onwetendheid
en hartstocht gezuiverd en zuiverheid van hart gevonden. Wan-
neer hij zichzelf heeft vervolmaakt door barmhartigheid en ge-
rechtigheid, is hij in vrede met zijn evennaaste. Op deze wijze
zijn de zesde en de zevende zaligheid een voorsmaak van de he-
mel.

De laatste zaligheid is als het ware een samenvatting van alle
andere zeven. Omdar de mens bevestigd is in zachtmoedigheid,
barmhartigheid enzovoort, zal geen vervolging hem ertoe bren-
gen daaraan te verzaken, Daarvandaan heeft hij een krachtdadig

beslag gelegd op het koninkrijk van de hemel.

Alle zaligheden zijn cen belofte van Christus, dat degenen
die de werken van de zaligheden verrichten, de zalige aanschou-
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ongeluk

wing van Ged in het volgende leven zullen bereiken. Maar zij
zijn ook een voorsmaak van de hemel in ditleven. Wantiemand
is gelukkig in  de mate waarin hij een redelijke hoop heeft het
ware geluk te verwerven. En degene, die door middel van de
deugden en de gaven van de Heilige Geest de werken van de
zaligheden verricht, heeft een gegronde hoop, dat God de vol-
maaktheid van zijn menselijke daden zal belonen met de uitein-
delijke goddelijke gave van de aanschouwing van God.

Zonde en ongeluk

Het wezen van de zonde

Zoals de deugd leidt tot geluk zo is de ondeugd oorzaak van
ongelukkig zijn. De deugd ordent de menselijke krachten onder
de leiding van het verstand, of van het verstand verlicht door het
geloof. De ondeugd verstrooit de menselijke krachten door de
blinde aandrang van het zinnelijk streefvermogen. De deugd
geeft de mens vrede in zichzelf, met God en met zijn medemen-
sen. De ondeugd zet de mens op tegen zichzelf, tegen God en
tegen zij medemensen.

Zoals de deugd een goede gewoonte is, zo is de ondeugd een
verkeerde gewoonte. Zoals goede daden een deugd of een goede
gewoonte vormen, zo vorm slechte daden een ondeugd of slech-
te gewoonte. Zoals de deugd de menselijke vermogens neigt
goede daden in overeenstemming met het verstand, zo neigt de
ondeugd de menselijke vermogens tot slechte daden tegen het
verstand in.

De zonde is dus zowel de oorzaak als het gevolg van de on-
deugd. De zonden of slechte daden voeren tot het vormen van
ondeugden of slechte gewoonten. De deugd brengt op haar
beurt tot verdere zonden. Daarom is de allereerste oorzaak van
het ongeluk in het menselijk leven de zonde.

St. Augustinus geeft als definite van de zonde een gedachte,
woord of daad in strijd met de eeuwige wet. In elke zonde zijn er
twee elementen. Op de eerste plaats is er de daad zelf, hetgeen
kan zijn een gedachte, een woord of een uitwendige handeling.
Op de tweede plaats is de gedachte, het woord of de daad in
strijd met de ecuwige wet van God. Het is dit tweede element,
dat de daad strikt genomen tot zonde makt. St. Augustinus
spreeke liever van de ceuwige wet dan van de wet van het gezond
verstand. Hij doet dit, omdart de wet van het menselijk verstand
ligt gegrondvest in de ceuwige wet van God en omdat de eeuwi-
ge wet van God de mens leidt op het gebied van het geloof, dat
buiten het bereik van het menselijk verstand lige.

De vijand van de deugd

De zonde is de vijand van de deugd. Zonde en deugd kun-

nen binnen de ziel van een mens niet in vrede met elkaar leven.
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Zij zullen met elkaar strijden, totdat ofwel de een of de ander uit
de ziel verdreven wordt. Maar de kracht van de zonde om de
deugd te verdrijven is verschillend naargelang de zwaarte van de
zonde en de oorzaak van de desbetreffende deugd. De caritas, of
de liefde tot God boven alles, is de worrel van alle andere inge-
storte deugden. Doodzonde betekent, dat een: mens aan een of
ander schepsel de voorkeur geeft boven God. Daarom is zij on-
verenigbaar met de caritas en met alle deugden, die in de caritas
geworteld staan. Her is waar, dat de goddelijke deugden van ge-
loof en hoop niet tegelijk met de caritas zullen worden uit-
gedreven, tenzij de doodzonde een zonde is tegen de hoop of het
geloof. Maar in dit geval zijn haar daden niet verdienstelijk, ook
al blijven geloof en hoop dan bestaan, omdat zij niet geworteld
zijn in de liefde tot God, hetgeen de caritas is.

De verworven natuurlijke deugden worden gevormd door
herhaalde goede daden. Bijgevolg is een doodzonde niet voldoen-
de om een verworven deugd te verdrijven. Een verworven deugd
kan slechts worden uitgedreven door herhaalde zondige daden,
die een tegengestelde ondeugd gaan vormen. De dagelijkse zonde
tenslotte kan noch de ingestorte noch de verworven deugden uit-
drijven. Maar de dagelijkse zonde is als een psychologische oor-
logvoering, die de wil van de mens om aan een binnendringer te
weerstaan verzwakt. Zij kan het weerstandsvermogen van de mens
tegen de grotere aanval van de doodzonde verzwakken en bijge-
volg leiden tot het vetlies van de deugd.

Het onderscheid in de zonden

De zonden worden hoofdzakelijk van elkaar onderscheiden
door haar doel of object. lemand op onrechtvaardige wijze zijn
eigendom ontnemen is iets anders dan hem op onrechtvaardige
wijze het leven ontnemen. Her eerste is een zonde van diefstal,
het tweede een zonde van moord. Het ene soort zonde van het
andere onderscheiden is de verschillende objecten van de zonden
onderscheiden.

Elke zonde zal een vergrijp zijn ofwel tegen de zondaar zelf,
tegen zijn medemensen of tegen God. lemand die zich welbe-
wust bedrinkt zondigt tegen zijn eigen menselijke natuur. lemand
die steelt zondigt tegen zijn evennaaste. lemand die moedwillig
cen kerk in brand steekt zondigt tegen God. Wij zouden dit nog
op cen andere manier kunnen uitleggen door te zeggen dar alle
menselijke daden moeten geregeld worden door het menselijk
verstand of door de ceuwige wet van God: Het gezond verstand
regelt de menselijke daden met betrekking tot de persoon zelf en
met betrekking tot zijn evennaaste. De ecuwige wet van God sluit
het gezond verstand in, maar gaat nog daarboven uit om de be-
trekkingen van de mens met God te regelen, zowel in de natuur-
lijke als in de bovennatuurlijke orde. Elke zondige daad zal een
daad zijn ofwel tegen het gezond verstand of tegen de ecuwige
wet. Daarom zal zij een zonde zijn tegen de persoon zelf, tegen
zijn evennaaste of tegen God.



Wij zijn ook gewend geraakt aan andere manieren om de
zonden te onderscheiden. Wij spreken over zonden van de geest
in tegenstelling met de zonden van het vlees, of van zonden door
gedachten, woorden of daden, of van doodzonden en dagelijkse
zonden.

Doodzonde en dagelijkse zonde

De meest belangrijke van deze onderscheidingen is die tus-
sen doodzonde en dagelijkse zonde. Hoewel dit verschil ons niet
in staat stelt precies de verschillende soorten van zonde te onder-
scheiden, is het toch belangrijk, omdat het ons het effect doet
peilen dat de zonde heeft op de verhouding van de mens tot
God, het laatste doel van heel het menselijk leven en van zijn
werkzaamheid. Omdat de mens bestaar en handelt om zijn ge-
luk te vinden in God, is God het laatste doel van alle menselijke

daden.

Wanneer de ziel van de mens zozeer door de zonde uit haar
evenwicht geslagen wordt, dat zij zich van God afkeerrt, is het een
doodzonde. Als de zondaar geen spijt heeft over die zonde, zal hij
God niet zien. God dwingt niemand om tegen zijn wil in het
koninkrijk van de hemel binnen te gaan. Van de andere kant kan
de mens zondigen zonder zich feitelijk van God af te keren -
zonder God als zijn laatste doel te verwerpen. In zulk een geval is
het een dagelijkse zonde. De dagelijkse zonde is als een ziekte in
de 7iel. De doodzonde is als de dood van de ziel.

Zonde en wanorde

Zoals de deugd orde betekent in het menselijk leven, zo bete-
kent de zonde wanorde. In een volmaakt deugdzaam mens is
zijn lichaam onderworpen aan zijn ziel, zijn zinnelijk streefver-
mogen aan zijn verstand en zijn wil, en zijn verstand en zijn wil
aan God. Maar in een zondig mens staat zijn lichaam op voet
van ootlog met zijn ziel, zijn zinnelijk streefvermogen komt in
opstand tegen zijn verstand en zijn wil, en zijn wil is in oorlog
gewikkeld mer zijn evennaaste en met God. Terwijl de deugden
met elkaar verenigd zijn bij het richten van de menselijke daden
op het bereiken van hert geluk, zijn de ondeugden van een zondig
mens zelf met elkaar in een strijd gewikkeld, terwijl zij streven
naar de vernietiging van de mens en van zijn kans op het ware

geluk.

Hoewel alle zonden slecht zijn, zijn ze toch niet alle even
slecht, Het kwaad van de zonde zal op de allercerste plaats ver-
schillend zijn naargelang het object van de zonde. Elke zondige
daad zal een aanval zijn op een of ander goed en hoe groter het
aangevallen goed, des te groter is ook het kwaad van de zonde.
Het is een groter kwaad op onrechtvaardige wijze iemand het
leven te benemen dan zijn auto te stelen. En een rechtstreekse
zonde tegen God, zoals godslastering, zal erger zijn dan een zon-
de tegen demens of tegen zijn uitwendige goederen.

ongeluk

De zwaarte van de zonde

De zwaarte van de zonde zal dus verschillend zijn naargelang
de voortreffelijkheid van de deugd, welke zij aantast. Een zonde
tegen de rechtvaardigheid, welke een deugd is in de wil, is ernsri-
ger dan een zonde tegen de matigheid, welke een deugd is van
het zinnelijk begeervermogen. Op gelijke wijze is een zonde te-
gen het goddelijk geloof ernstiger dan een zonde tegen de recht-
vaardigheid, want het geloof is een edeler deugd dan de recht-
vaardigheid.

In het algemeen gesproken zijn de zonden van de geest zwaar-
der dan de zonden van het vlees. Wij zeggen in het algemeen
gesproken, want het valt gemakkelijk in te zien, dat een dood-
zonde van overspel erger is dan een dagelijkse zonde van hoog-
moed. Maar als alle andere omstandigheden gelijk zijn, zijn de
zonden van de geest ernstiger dan de zonden van het vlees. Dit s
zo om drie redenen. Vooreerst is het aan de geest van de mens
eigen zich naar God te keren en voor zijn vlees is het natuurlijlc
zich te keren naar het goed van het lichaam. Bijgevolg is een
zonde van de geest meer cenvoudigweg een zich afkeren van God,
terwijl een zonde van het vlees hoofdzakelijk bestaat in een zich
keren naar het goede voor het lichaam. Op de tweede plaats moet
de mens zijn evennaaste en God meer beminnen dan hij zijn
eigen lichaam liefheeft. Daarvandaan is een geestelijke zonde te-
gen zijn evennaaste of God erger dan een, zonde tegen zijn eigen
lichaam. En ten derde drijft de prikkel van het vlees de mens
krachtiger tot de zonde dan de verlangens van de geest dit doen.
En hoe sterker de prikkel tot zonde, des te minder schuldig zal

de zonde zijn.

De zonde in de wil

OoK andere factoren kunnen de zwaarte van de zonde ver-
groten. Welbewuste boosheid in de wil maken een zonde erger.
Daarom zal alles wat de vrijheid vermindert de zonde ook min-
der ernstig maken. Een koelbloedige verrader zondigt meer dan
een soldaa, die tijdens zijn folteringen zijn kameraden verraadt.

Bovendien heeft de schade, die door een zondige daad wordt
toe-gebrache, haar invloed op de ernst van de zonde. Tegen de
waarheid in beweren dat iemand geld heeft staan op de bank zal
minder kwaad zijn dan tegen de waarheid in beweren dat hij een
dief is. De eerste leugen kan tot gevolg heb-ben, dat de mensen
menen dat hij een gierigaard is. Maar de tweede zal misschien
maken, dat hij zijn baantje kwijtraakt.

De ernst van een zonde zal ook worden afgemeten naar de
waardigheid of de voortreffelijkheid, zowel van de persoon die
beledigd wordt als van de persoon die zondigt. Het is erger recht-
streeks te zondigen tegen God dan te zondigen tegen een mense-
lijk wezen. Zo is het ook ernstiger, wanneer een koning of presi-
dent uit de openbare schatkist steelt, dan wanneer een privaat
burger steelt van zijn naaste.
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Hert is waar dat het celibaat niet te-
rug gaat tot op Christus. Maar de reali-

teit was, dat mannen voor Christus ko-
¥a. .zen, van hem volmachten over mensen
' L | en geesten ontvangen, en daarvoor alles
+ achterlieten: huis, vrouw en kinderen,
“vader en moeder. Ze wilden Christus
volgen in een ongedeelde overgave en
gaven deze gezindheid door aan hun
opvolgers aan wie zij de handen opleg-
den. “Zie wij hebben alles verlaten en
zijn U gevolgd,” zei Petrus tegen Jezus
en kreeg tot antwoord: “Voorwaar, Tk
zeg u: Er is niemand, die huis, ouders of
broers, vrouw of kinderen verlaat om

Het celibaat van de priester

en alles achter zich moeten laten. De
synode van Elvira in Spanje beslist in het
jaar 305 dat “alle geestelijken die be-
stemd zijn voor de dienst aan het alcaar”
in onthouding moeten leven en met
hun vrouwen geen kinderen meer moe-
ten voortbrengen. Hetzelfde deed de sy-
node van Carthago in het jaar 390. Be-
roep doende op wat de apostelen leer-
den vraagt ze de bisschoppen en pries-
ters zich van de echrelijke omgang met
hun vrouwen te onthouden.

Deze ‘lex continentiae’ wijst duide-
lijk op de door Petrus voltrokken breuk

met zijn familicbanden, waardoor hij

Woaarom mogen katholieke priesters niet
trouwen? Het celibaat gaat zeker niet op
Christus terug en zijn apostelen waren
getrouwde mannen. Bovendien zouden
de priesters de problemen en zorgen van
de mensen veel beter kunnen begrijpen als
ze zelf ook een familie hadden. En het pro-
bleem van het priestertekort was ook gere-

geld.

het koninkrijk Gods, of hij zal veel meer
terug ontvangen in deze tijd, en in de
tockomstige wereld, het ccuwige leven.”

(Luk 18. 28)

Toen de cerste christelijke synodes in
de vierde ccuw begonnen - na de tijden
van de vervolging en de vaak onder-
gronds plaats vindende uitbreiding van
het christendom, waar een opstelling
van algemeen geldige kerkelijke regels

nog niet mogelijk was— en evenmin het
schriftelijk vastleggen van normen voor
het leven van de bisschoppen, priesters
en diakens, vinden wij meteen de eis dat
de kerkelijke gezaghebbers het voor-

beeld van de apostelen moeten volgen
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zijn leven als familievader en echegenoot
heeft opgegeven, maar ze leert ook dui-
delijlk dat in de eerste ceuwen van de
Kerk mannen in de stand van de geeste-
lijkheid werden opgenomen die ge-
trouwd waren, ook al moesten ze met
de opname in de geestelijke stand de
echtelijke verbintenis met hun vrouw
opgeven.

Een priester is nict alleen gespeciali-
seerd voor wat betreft de godsdienstige
en theologische vragen, ook niet allen
maar iemand die de vershillende riten
van de kerk voltrekt, maar iemand die
Christus wil navolgen en volledig wil,
opdat hij geloofwaardig voor zijn ge-



meente kan optreden als plaatsvervan-
ger van Christus.

Wij vinden cen heel aangrijpende
gebeurtenis in het Nieuwe Testament.
Simon Petrus was een van de eerste vol-
gelingen van Jezus en onstuimig in zijn
ijver. Niet toevallig was hij het, die zijn
zwaard trok en bij Malchus het oor af-
sloeg om Christus te verdedigen. Dat
waren ook de meest bedroevende mo-
menten in zijn leven, het ogenblik waar-
op hij volledig faalde: tot drie keer toe
verloochende hij zijn meester, zei zelfs
Christus helemaal niet te kennen. Da-
gen later, na de verrijzenis, nadert Chris-
tus Petrus en vraagt hem: “Simon, zoon
van Johannes, bemint ge Mij meer dan
de anderen hier?” Drie keer stelt Jezus
dezelfde vraag en twee keer antwoordt
Petrus: “Ja, Heer, Gij weet dat ik U lief-
heb!” om dan bij de derde keer bij te
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voegen: “Heer, Gij weet alles; Gij weet
toch dat ik U lieftheb.” Liefde is dus het
fundamentvan de verhouding tussen de
visser Petrus en zijn Heer. Respect, ge-
hoorzaamheid en de overtuiging de ware
Messias te hebben gevonden, vormen de
grondslag voor zijn nieuwe leven. Het is
een kwestie van het hart en niet alleen
een lowestie van het verstand wanneer
uit Simon de visser, Petrus de rots wordt
waarop de Heer zijn Kerk wil bouwen.
Uit de ruwe visser komt de gepassio-
neerde mensenvisser die door de wereld
trekt om de blijde boodschap te verkon-
digen. Apostel te zijn was voor hem niet
een beroep dat hij uitoefende, waar hij ’s
avonds van het werk naar huis ging om
in de kring van zijn familie uit te rusten.
Veeleer is de roeping tot apostel een ge-
beurtenis in zijn leven die de hele per-
soon opeist en geheel zijn leven veran-
dert. Voortaan eist deze roeping al zijn

Brief van de H. Ambrosius aan
de kerk van Verceil

Bij het kruis van Jezus stonden zijn
moeder. ..

Maria, moeder van Jezus stond aan
de voet van het kruis van haar Zoon, de
H. Johannes is de enige die ons deze om-
standigheid vertelt. De andere evange-
listen hebben beschreven hoe de wereld
geschokt werd op het ogenblik dat de
Verlosser gekruisigd werd, dat de hemel
bedekt was met duisternis, dat de zon
haar licht weigerde en de hemel geopend
was voor de goede moordenaar die
vroom zijn berouw toonde. Maar de H.
Johannes vertelt ons datgene, waarover
de anderen niet gesproken hebben, de
woorden die Hij van boven, van het
kruis, tot zijn moeder richtee. Hij heeft
het wonderbaarlijker geacht dat Jezus,
triomferend over zijn pijnen, aan zijn
moeder deze getuigenis van tederheid
heeft gegeven, dan dat Hij aan de goede

leven

krachten, geest, verstand en harr,
lichaam en ziel. De radicale overgave aan
God is, naast andere ascetische en prak-
tische redenen dat wat de Kerk deed kie-
zen voor het celibaat van haar priesters.
Bisschoppen en priesters moeten meer
zijn dan alleen voorgangers of managers
van hun gemeenten en de liturgische
vieringen. Onverdecld moeten zij zich
toewijden aan de dienst aan het mystick
lichaam van Christus en zo de ernst en
de draagwijdte van de boodschap van
Christus praktisch voorleven. Eens ze
gewijd zijn willen ze alles op cen kaart
zetten om alles voor de Heer, die ze be-
minnen, te winnen.

In de geschiedenis van de Latijnse
Kerk is er daarom misschicn geen ideaal
waaraan de Kerk zo heeft vastgehouden
als aan het celibaat.

moordenaar de hemel heeft geschonken;
want als de genade die Hij aan de goede
moordenaar verleent een bewijs is van
zijn barmhartigheid, dit openlijke eer-
bewijs van buitengewone genegenheid
dat de Zoon aan zijn moeder geeft, ge-
tuigt van een veel grotere en veel bewon-
derenswaardige kinderlijke piéreit.
“Vrouw”, zei Hij tot haar, “ziedaar uw
zoon,” en tot de leerling: “Ziedaar uw
moeder.” Jezus Christus maakte zijn tes-
tament vanaf de hoogte van het kruis,
en zijn genegenheid verdeelde zich tus-
sen zijn moeder en zijn leerling.

De Verlosser maakte toen niet alleen
zijn testament voor alle mensen, maar
zijn bijzondere en huiselijke testament
en dat testament kreeg de handtekening
van Johannes, waardig getuige van cen
zo grote erflater. Testament dat als voor-
werp nict cen som geld had, maar het
eeuwig leven, dat niet geschreven werd
met inkt, maar met de Geest van de le-

vende God (2 Cor. 3): “Mijn tong, zei
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de psalmist, is als de pen van een schrij-
ver die zeer snel schrijft.” (Ps 44)

Het paste ook niet dat Maria niet
voldeed aan wat de waardigheid van de
Moeder van God vereiste; ook terwijl de
apostelen de vlucht genomen hadden,
bleef zij aan de voet van het kruis staan,
zij wierp vroom ontroerde blikken op de
wonden van haar Zoon, omdar zij niet
de dood van deze dierbare Zoon, maar
het heil van de wereld in aanmerking
nam. Omdat zij wist dat de dood van
haar Zoon de verlossing van de wereld
moest zijn, geloofde zij door zo de hof-
houding van deze goddelijke Zoon te
vormen, door haar eigen dood het offer
dart hij opdroeg voor alle mensen te ver-
meerderen: maar Jezus had niet nodig

Over de nederigheid

Onzc heilige wilde dat de nederigheid
door de liefde opgewekt zou worden, om-
dat zij anders als heidense deugd beoe-
fend zou worden.

Hij verlangde, dat men de vernede-
ring zou liethebben, God door vernede-
ringen te dienen, die niet van onze keuze
athingen. “Want”, zei hij, “de kruisen die
wijzelf voor ons timmeren, zijn altijd lich-
ter dan die, welke anderen ons opleggen.”
Daarom schatte hij een lood lijden hoger
dan vele ponden goede werken, die, hoe
goed ook, toch van onze eigen wil uitgin-
gen.

Het verdragen van smaad, beschim-
pingen en vernederingen was in zijn ogen
de echte toetssteen van de nederigheid,
omdat men daarin  gelijkvormig wordt
aan Jezus Christus, het voorbeeld van ie-
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dat men Hem hulp kwam bieden voor
de verlossing van de wereld, Hij die alle
mensen zonder de hulp van iemand
heeft verlost; wat Hij laat zeggen door
de mond van de profeet-koning: “Tk ben
geweest als een man zonder hulp, vrij
tussen de doden.” (Ps. 87) Hij accep-
teert de liefdesgetuigenis van zijn moe-
der, maar Hij vraagt de hulp van geen
enkel schepsel. Vrome moeders, volgt
deze heilige Maagd na die in de dood
van haar enige en welbeminde Zoon u
zo'n groot voorbeeld van moederlijke
kracht geeft; want nooit hebe u dierbaar-
der kinderen gehad, en deze goddelijke
Maagd kon niet, zoals u, de hoop heb-

ben een andere zoon ter wereld te bren-

Uit de herinneringen van

Jean Pierre Camus,
bisschop van Bellay,

aan de H. Franciscus van Sales

dere volmaakte deugd, die zichzelf verne-
derde en gehoorzaam was tot in de dood,
ja tot de smadelijke dood aan het Kruis.

Hieruit volgt het vrijwillig opzoeken
van de vernederingen, wanneer deze niet
van buitenaf op ons afkomen; toch wilde
hij dat men daarbij met grotere bedacht-
zaamheid te werk gaat, omdart de eigen-
liefde heel zacht en ongemerkt in dit op-
zocken kan insluipen.

Wie zich verheugde in de verachting
en vernedering en ze als zijn begeerte lief-
had, ja, ze zo beschouwde alsof hem de
hoogste en schitterendste eer was ten deel
gevallen en daarentegen een even groot
misnoegen vond in eer als ijdele mensen
daar welgevallen in vinden en hoon en
belediging verafschuwen, die had naar
zijn mening een hoge graad van nederig-

heid bereike.

Hij wenste ook, dat de nederigheid
gepaard zou gaan met gehoorzaamheid,
waarbij hij zich baseerde op de woorden
van de H. Paulus, dat onze Heiland zich
vernederd heeft en gehoorzaam geworden
is. “U ziet”, zet hij, “dat de gehoorzaam-
heid de maacstaf van de nederigheid is.
Als u snel, vrijwillig, zonder morren, met
vreugde, zonder omweg, zonder tegen-
spraak gehoorzaamt, dan bent u waarach-
tig nederig. Zonder die nederigheid is het
moeilijk, eche gehoorzaam te zijn; want
de gehoorzaamheid eist onderwerping,
en de ware nederige houdr zichzelf altijd
voor gering, hij onderwerpt zich omwille
van de liefde tot Christus aan alle aan ie-
der schepsel en beschouwt alle anderen
als zijn meerderen, terwijl hij zichzelf, om
met de H. Paulus te spreken, voor de
schande van de mensen en als het afval
van de wereld aanziet”.

Hjj beval dringend aan, dac men al
zijn handelingen in nederigheid dompelt,
zijn goede werken zo goed mogelijk ver-
bergt voor de ogen van de mensen. Intus-
sen wilde hij niet, dat men zich geweld
zou aandoen en in tegenwoordigheid van
anderen niets goeds zou doen; want hij
hicld van cen edele, grootmoedige en
moedige, nict een laffe en angstige nede-
righeid. Hij wilde niet dat men om zo'n
ijdel doel als de menselijke lof iets zou
doen; toch wilde hij ook niet dat men zou
ophouden het goede te doen.

Hij beval vooral aan, nooit iets goeds
of slechts over zichzelf te zeggen, behalve
als dat dringend noodzakelijk is. Want hij
beweerde, dat de zelfverheerlijking even-
als het zelfverwijt namelijk uic dezelfde
wortel van de ijdelheid voortkomen.
Maar woorden die onze zelfverachting tot
uitdrukking brengen, zijn, als ze niet uit
grote openhartigheid voortkomen en uit
een gemoed, dart innig overtuigd is van
de waarheid van zijn eigen ellende, de
kwintessens van alle ijdelheden. Wanc het
komt zelden voor dat wie zich zelf ver-
wijt, aan dit verwijt gelooft of werkelijk
wenst, dat zijn toechoorders erin geloven.
Zijn vetlangen is er veeleer op gericht, dat
men hem voor nederig houdt, en hij lijkt
op die manier op de roeiers, die de plaacs
die zij met heel de kracht van hun armen
proberen te bereiken, de rug tockeren.



God heeft toegelaten, dat de plaat-
sen die door de twee grootste Duitse
mystica geheiligd zijn, door het donkere

noodlot getroffen werden. De kluis van
de H. Hildegard op de Ruperstberg bij
Bingen ligt begraven onder de rails van
een goederenstation. Over Helfta echter
trok de storm van de Reformatie heen
en liet maar een paar armzalige muren
staan, bij het zien waarvan eens nuntius
Pacelli, de latere paus Pius XII, in diepe
ontroering neerknielde. De relieken van
Gertrudis zijn spoorloos verdwenen.
Haar geschriften: “Heraut van de god-
delijke Liefde” en “Geestelijke Oetenin-
gen” zijn echter al vroeg, door vele han-
den overgeschreven en als kostbare schat
behoed, hun weg van klooster tot kloos-
ter, van pastorie tot pastorie, begon-

nen. Daaruit zijn nieuwe volksdevoties
ontstaan, en de stem van de Heiland, die
tot de non van Helfta sprak, heeft cen
weerklank in talloze harten van mensen
en in de aanroepingen van de Litanie
van het H. Hart gevonden.

Gertrudis zell heeft lange tijd haar
zending niet begrepen en zich erregen
verzet, de notities van haar visioenen
onder de mensen te laten komen, om-
dat zij de deemoed en bescheidenheid
zelf was. Toen zij het boek eindelijk uit
handen gaf; riep zij de Heiland tot ge-
tuige, dat het alleen gebeurde uit zielen-
ijver en uit verlangen naar zijn eer. Haar
hele leven was immers aan de eer van
God gewijd. Al op vijfjarige leeftijd was
zij door haar ouders aan het klooster
Helfta overgedragen. Zoals andere kin-
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deren met prentenboeken en speclgoed,
zo groeide zij daar op met de H. Schrift
en met de strenge Cisterciénzerregel,
raakte ze vroeg gewend aan versterving
en onthouding, en haar kinderlijke vro-
lijkheid liet zich door de kale, koele cel
niet onderdrukken. Haar leermeesteres
in het geestelijk leven, de heilige en zeer
ontwikkelde abdis Gertrudis von
Hackeborn, koesterde en verzorgde
zorgvuldig het sprankelend talent van
het jonge meisje, dat al in haar jeugd het
Latijn vloeiend beheerste en met harts-
tochtelijke liefde de schone kunsten en
wetenschappen toegedaan was. Nog la-
ter plaagde men Gertrudis er dikwijls
mee, dat zij bij iedere gelegenheid een
Latijns schriftcitaat tussenvoegde. Maar
in die tijd, in de jaren van de rijpheid,
was het haar bittere ernst met haar in-
spanningen, om voor geen enkele onder
te doen in de geleerde wetenschap.

Op een lange adventsavond — zij was
toen 25 jaar — kwam er een merkwaar-
dige onrust over haar, een niet te stillen
gevoel dat haar streven tot dan toe on-
voldoende was geweest. Meerdere
maanden liet de Heer haar in die toe-
stand van bange twijfel, om haar te ont-
doen van elk verlangen naar wereldse
eer. Toen, op de vooravond van het feest
van Maria Boodschap, verscheen de
Heiland haar, nam haar rechterhand en
sprak tot haar: “Je heil is op komst.
Waarom ben je zo treurig? Heb je dan
geen raadgever, dat je in verdriet ineen-
krimpt? Tot nu heb je met mijn vijan-
den stof gegeten en honing gezocht tus-
sen de doornen. Kom nu weer tot Mij
terug, Ik wil je opnemen en je dronken
maken met de stroom van mijn godde-
lijke zaligheid.” Van dat ogenblik af is
Gertrudis genezen van alle ijdelheid van
een geleerde. Ze keert terug tot de basis-
krachten van het genadeleven, tot inkeer
en gebed. In plaats van de Latijnse klas-
sieken is nu de H. Schrift haar tot “ho-
ningzeem in de mond, orgelklank in het
oor en geestelijke jubel in het hart.”

Maar de Heer keurt haar vele open-
baringen en genadevoordelen waardig.
Zij heeft Hem maar aan te roepen en
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leven

Hij is er, om geestelijke gesprekken met
haar te voeren. Door Hem verlicht, be-
schouwt zij, meestal in aansluiting op
de liturgische feesten, de geheimen van
het geloof en de eisen die God aan de
mensen stelt, in beelden en gelijkenis-
sen vol van helderheid en kracht. Zij
vraagt, en Christus antwoordt. Zij bidt,
en Christus geeft. Haar har is als was,
waarin Jezus zijn zegel druke, de tekens
van zijn vijf wonden. De Heer schenkt
haar alle graden van de mysticke aan-
schouwing en Hij belooft haar onschat-
bare genadegaven voor haarzelf en voor
allen, die zich van haar voorspraak be-
dienen.

Zo boven alles verheven door haar
hemelse Bruidegom, schreef” Gertrudis
op zijn bevel een deel van haar geschie-
denis zell op. Diep ontroerd, was het
haar onmogelijk koel en zakelijk te ver-
tellen. Terwijl zij schreel, nam iedere zin
de vorm aan van een mystiek gebed; ze
sprak niet tot de mensen, ze sprak met
God. Andere boeken van haar voor-
naamste werk heeft ze waarschijnlijk tij-
dens haar veelvuldige ziekten aan haar
medezusters gedicteerd; ze zijn in een
rustiger, onpersoonlijker vorm gehou-
den en bewegen zich uitsluitend om de
vijf grote onderwerpen van gedachten:
cucharistie, lijden, Jezus, kerkelijk jaar,
Maria en vagevuur. Zij was de eerste
Duitse afgezant van het goddelijk Hart.

De verering van het Heilig Hart in de
middeleeuwen heeft hier, in de klooster-
tuin van Helfta, geleid tot de eerste en
fraaiste bloei. Nog eeuwen later heeft de
grote Spaanse mystica Teresa van Avila
op de gedachten van Gertrudis terugge-
grepen.

Het lot van de gelovige ziclen ging
Gertrudis diep ter harte; nog ondraaglij-
ker was haar de aanblik van de gekrui-
sigde Verlosser. Soms trok ze de nagels
uit het crucifix en stopte welrickende
kruidnagelen in de spijkergaten, om zo
tenminste symbolisch het lijden van de
Mensenzoon te verzachten. Waar ie-
mand in zware bekoring om haar hulp

vroeg, een vertwijfelde troost zoche of

een koud hart ontvlamd moest worden
in liefde tot God, daar was Gertrudis op
de juiste plaats. Met moederlijke gene-
genheid erbarmde zij zich over de nood
van vreemden, niemand hield zij voor te
slecht en niet te bekeren, ook voor joden
en heidenen vergoot zij in slapeloze
nachten mentig traan uit medelijden.
Liever onderbrak zij haar bruidsdialoog
met Jezus, dan dat zij daarvoor de min-
ste plicht van naastenliefde verzuimd
zou hebben.

In haar nederighcid beschouwde zij
zich als de geringste maagd van het
klooster, ze zocht met gesloten ogen on-
der de afgedankee kleden van de nonnen

en hielp in de keuken, de kelder en de
tuin. Haar dag was van de morgen tot
het vallen van de nacht gevuld met werk
- en toch vond zij tijd om verschillende
gedeelten van de Heilige Schrift in de
valkstaal te vertalen, opdat iedere pach-
ter en knecht het woord van de Heer zou
kunnen verstaan. Niemand hoorde ooit
cen klacht van haar. Ook het noodge-
dwongen zich bezighouden met aardse
aangelegenheden nam ze als een akte
van versterving op, die ze met innerlijke
vreugde volbracht, omdat de Heiland
zelf haar over de juiste verhouding van
gebed en werk had gerustgesteld. Zo
verliet zij zich geheel op Hem, met har-
telijk vertrouwen, dankte Hem in ieder
vrij uur ootmoedig voor zijn genaden en
wachtte geduldig op de dag, waarop zij
tot de aanschouwing van de H. Drie-
cenheid verheven zou worden. Veertig
jaren was zij volgens haar eigen woor-
den een “kanaal, waardoor God zijn ge-
nade naar de mensen zendt”. Daarop
baseert zich haar kinderlijke vrolijkheid,
haar absolute heilszekerheid en haar vrij-
heid van hart, die over haar hele omge-
ving uitstraalde en haar ook voor ons
mensen van de 21ste ccuw sympathick
maakt.

In de winter van 1302 lag zij op haar
sterfbed en ging zonder doodsstrijd de

eeuwigheid in.

Op zondag 5 december viert de Priesterbroederschap St. Pius X

in Nederland haar twintigjarig bestaan. Z.E. Mgr Bernard

Tissier de Mallerais zal bij deze gelegenheid de plechtige heilige

Mis opdragen in de Oude St. Clemenskerk te Gerwen.

U bent allen van harte uitgenodigd voor de H.Mis
en daarna bij de koffietafel.
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Nederland

Gerwen: St. Clemenskerk

Priorij St. Clemens, Heuvel 23,

5674 RR Nuenen

Tel: 040/283 45 05

Fax: 040/284 7117

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

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

Den Haag

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

Nijmegen

voor inlichtingen kunt u bellen in de
priorij in Gerwen

Tel: 040/283 45 o5 of

Tel: 024/323 01 90

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

contact opnemen met de priorij

St. Clemens, Gerwen.

Belgi€ en
Luxemburg

Brussel

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

7.5 uur H. Mis

St. Jozefkerk

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

Zon- en feestdagen: 8.00 €n 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

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,

Uitgever:

Priesterbroederschap St. Pius X

Redoactie:

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

Priorij St. Clemens

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

Banlaekeningen:

giro  nr, 39 90 790

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

Giften ter ondersteuning

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

St. Pius X.

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

Voor Belgié:

E.H. R. de Merode

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 uitknippen en opzenden

naar: Seichting St. Jozef, Heuvel 23, 5674 RR

Nuenen.

Boeken

-1 Kom, Heilige Geest

door EJ. de Valle € 5,50

A De H. Mis, een miskende schat

door H. Leonardus van Porto
Mauritio € 1,80

- O De zeltvernietiging van de

katholicke Kerl
door Fr. Jaak Vermeiren € 249

‘M De Heilige Mis

door pastoor Franz Rudrof € 3,40

- 71 De Heilige Mis van de H. Pater Pio

door pater Tarcisio O.EM.Cap. € 1,00

71 Gebedenboek

Adveniar regnum tuum € 5,65

(7 De kunst van vallen en

opstaan € 06,58
1 Een zocktocht door de wereld

van het paranormale € 7,50
1 Belijdenissen, H. Augusunus € 10,00
1 Edward Poppe, bloemlezing € 15,95

- [ Open brief aan radeloze katholicken

Aartsbisschop Marcel Lefebvre € 9,00

Postcode en plaats:....ooiceiiiiiiiinnes
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