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Geachte lezers,

Op 29 november van dit jaar zou mgr. Lefebvre 100 jaar
oud worden. In dit nummer willen wij daarom bijzonder
aandacht besteden aan de stichter van de Priesterbroeder-
schap Sint Pius X. Wij kunnen hem zeker in de moderne ge-
schiedenis van de Kerk bij de meest controversiélen rekenen.
Vooral in de jaren zeventig heeft hij over de hele wereld met
de oprichting van de Priesterbroederschap, met de wijding
van priesters en de zogeheten ‘dispens a divinis’ voor oproer
gezorgd. In deze periode verzamelde hij duizenden mensen
voor zijn conferenties en de missen die hij overal ter wereld
hield. Voor de traditionele gelovigen was hij als een vuurto-
ren in donkere nacht, voor de vernieuwers een restant van de
donkere middeleeuwen, voor zijn seminaristen en priesters
een zorgdragende vader, voor vele bisschoppen niets meer
dan een onruststoker.

Hijzelf ging zijn weg, altijd de voorzienigheid volgend
zonder naar links of naar rechts af te wijken. De Priester-
broederschap, zijn werk, groeide steeds verder aan, hoewel er
de beproevingen van binnen en van buiten niet ontbraken.
Op snelle, positieve veranderingen binnen de Kerk hopen
zou verwaand zijn, aangezien de steeds verder om zich grij-
pende crisis binnen de Kerk. Overal groeien de kapellen en
de priorijen aan. Vanuit bijna alle landen ontvangt mgr. Le-
febvre brieven met hulpkreten van verbijsterde katholieken.
De geestellijke nood is enorm. Daarom kondigt hij tijdens
de priesterwijdingen in 1987 aan, dat hij van plan is om bis-
schoppen voor de Priesterbroederschap St. Pius X te wijden.
Opnieuw ontketent hij daarmee een storm van de media.
Paus Johannes Paulus II probeert deze stap tegen te houden.
Maar aangezien de voorstellen van Rome voor monseigneur
Lefebvre niet aanvaardbaar zijn, stelt hij zijn kandidaten en
de datum voor deze historische daad vast: 30 juni 1988.

Van buiten af bedreigt men hem met de dood als hij werke-
lijk zo ver wil gaan, deze daad te stellen. Daar stapt hij gemakke-
lijk over heen: “Als het niet de wil van God is dat ik de bisschop-
pen ga wijden, dan weet Hij dat te verhinderen. Als het moet
door de hand van een franc tireur”. Binnen de priesterbroeder-
schap zelf zijn er leden die niet begrijpen hoe monseigneur Le-
febvre zo'n stap kan zetten en die hem duidelijk maken dat ze
niet zullen volgen. [Herhaalde malen zal hij met tranen in de
ogen voor de seminaristen en voor de gelovigen zijn priesterlijk
hart luchten: “Als deze ons verlaten, wanneer ze denken dat ze
mij bij deze stap niet kunnen volgen, ik heb het altijd gezegd: u
kunt op me rekenen. Ik zal u niet verlaten. Kost wat kost, zal ik u
trouw blijven in de strijd voor het dierbaar geloof. Het gaat niet
om mij maar om het heil van de zielen.”

Wat heeft het die bisschop echter gekost een daad te moeten
stellen, die hem in moelijkheden moest brengen met de plaats-
vervanger van Christus? Geheel zijn leven heeft hij in dienst
heeft gesteld van de Kerk, van de paus. Bij alles was zijn eerste
zorg om de zegen van Rome te verkrijgen. Nu - omdat hij voort
wil gaan met wat hij altijd heeft gedaan - dreigt men met kerke-
lijke straffen. Aan de rand van de Kerk, zelfs aan de rand van de
moderne maatschappij wordt hij gezet. Met alle kwaden woor-
den mag men hem bedenken. Hij is letterlijk en figuurlijk voor
vogelvrij verklaard.

Monseigneur Lefebvre gaat door. Niet zijn persoon staat op
het spel. Die kan ten onder gaan en verdwijnen, maar het ge-
loof mag niet verdwijnen. Hij wijdt de bisschoppen en stelt het
voortleven van de traditie zeker.

In de jaren die volgen zal hij met zijn raad, zijn eenvoudig,
vaderlijk voorbeeld alomtegenwoordig zijn in zijn gemeenschap.
Een echt ideaal voor zijn zonen. Zijn levenswerk is vervuld: “Tra-
didi quod et accepi” (Ik heb doorgegeven wat ik ontving).

Pater Jiirgen Wegner

In Memoriam aeternam

Aartsbisschop Lefebvre, wiens 100ste geboortedag wij op 29 novernber gedenken, was zonder enige twijfel een van de |
grootste mannen van de 20ste eeuw en ontegenzeggelijk de grootste kerkelijke figuur na het Tweede Vaticaans Concilie Door |
| zijn tegenstand tegen de hervormingen en de vernietigende krachten heeft hij veel kwaad in de Kerk verhinderd. Ten tweede |
heeft hij de weg naar de overwinning van de crisis door woord en daad aangetoond, namelijk: de heiligheid van het priester- |
i schap, de ware christelijke geest in de familie, de vorming van de zielen volgens de eeuwig geldige principes in scholen en re- |
! traitehuizen, het katholieke kloosterleven en tenslotte de katholieke staat, waarin onze Heer Jezus Christus werkelijk heerst
door zijn wet en zijn geest. Ten derde heeft hij een kleine christenheid weer tot leven gewekt door de stichting van de Priester-
broederschap met haar verschillende takken en door de krachtige ondersteuning van de jonge kloostergemeenschappen die |
zich om haar heen scharen. Deze Ideine christenheid zal in de toekomst het hoofdbestanddeel van de zo noodzakelijke her- \
vorming van de Kerk aan hoofd en ledematen zijn. |

l

Zelfs paus Benedictus XVI heeft in de audientie op 29 augustus tweemaal erkenning en bewondering betuigd. Hij sprak
eenmaal van “deze cerwaardige aartsbisschop Lefebvie” en een andere keer van “deze grote man van de Kerkgemeenschap” |
Inderdaad was mgr. Lefebvre leraar, herder en priester in deelname aan dit drievoudige ambt van de Godmens in volmaakte
harmonie

b
| Het is de taak van ons, zijn priesterzonen en van de met ons verbonden gelovigen, zijn werk in trouw en volharding voort
te zetten en zijn door God bepaalde zending tot volledige rijpheid te brengen

i

P. Franz Schimidberger
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Het geloof geeft zekerheden

Exclusief interview met mgr. Fellay, overste van de Priesterbroederschap St. Pius X

Monseigneur, u hebt Benedictus
XVI ontmoet, eind augustus. In welke
omstandigheden heeft deze ontmoe-
ting plaats gehad?

Sinds het jaar 2000 hebben wij en-
kele discussies met Rome om te probe-
ren te zien hoe onze relaties met de of-
ficiéle Kerk verbeterd kunnen worden.
Maar er moet gezegd worden dat de
eerste stap van Rome is gekomen. Wij
hebben altijd verklaard dat wij katho-
liek waren, en wij hebben dat getoond
door de bedevaart van het Ileilig Jaar
in Rome - deze bedevaart heeft veel in-
druk gemaakt op de geesten, ook in de
Curie. Ik denk dat het een doorslagge-
vend element is geweest in het gedrag
van de Romeinse autoriteiten. Het is ze-

door Olivier Figueras van het dagblad “Présent”

ker dat onze analyse van de huidige si-
tuatie van de Kerk verschilt van die van
hen. Daar is zeker de kern van het pro-
bleem. Maar, in deze context hebben
wij het nuttig, en zelfs noodzakelijk, ge-
acht, openbaar te tonen dat wij katho-
liek waren, en dat wij de Heilige Vader
erkenden, door hem onze eerbied te
betuigen. Eveneens hebben wij gepro-
beerd, zijn bezorgdheid ten opzichte
van de crisis van de Kerk constaterend,
hem tot de gedachte te brengen dat
de Traditie de oplossing voor deze cri-
sis zou kunnen zijn - waarvan wij van
onze kant diep overtuigd zijn.

De paus heeft het voordeel het dos-
sier goed te kennen. U hebt in DICI
(officieel nieuwsblad en site van de

Priesterbroederschap) met name drie
punten onderstreept die de paus ter
sprake heeft gebracht om de situatie
te verbeteren: de noodtoestand waar-
op u zich beroept, met betrekking tot
uw band met de paus; het beeld van
het Concilie in het licht van de Tradi-
tie; en de meer praktische kwestie van
de structurele manier waarop zich dat
zou kunnen aftekenen. Heeft dit on-
derhoud een eerste antwoord op uw
vraag gegeven?

Er zijn natuurlijk gemeenschappelij-
ke punten. We praten niet langs elkaar
heen. Er zijn ontmoetingspunten waar
men er in slaagt elkaar te begrijpen. Als
dat niet zo was, dan zou onze discussie
absoluut zonder nut zijn. Maar, en dat
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is ons drama sinds het begin, wij stoten
ons aan het gebrek aan begrip voor onze
positie van de kant van Rome. Niette-
min denk ik dat wij er langzamerhand
in slagen meer begrip te kweken voor
hetgeen wij doen. Het is nog niet een
compleet begrip, maar er is duidelijk
een vooruitgang. En opdat deze vooruit-
gang voortzet is er, menselijk gesproken,
geen andere oplossing dan met elkaar te
spreken - of anders zou het nodig zijn
dat een ingestorte genade van God aan
onze gesprekspartners wordt verleend.
Daarom, en dat is voor ons een funda-
mentele reden, willen wij het probleem
met de Heilige Stoel aansnijden, om het
op te lossen. Dat wil niet zeggen dat wij
het probleem zoeken op te lossen zoals
de algemene opinie het denkt, name-
lijk: men sluit een akkoord en alles is
geregeld. Want men kan zeggen dat de
Priesterbroederschap St. Pius X onenig-
heid heeft met de Romeinse autoriteit.
Nu, deze Romeinse autoriteit is bereid
om tot onderhandeling over te gaan om
een akkoord te sluiten, dus sluit een ak-
koord en alles is geregeld. Deze redene-
ring gaat ervan it dat wij een probleem
stellen aan Rome. Zeker is er een pro-
bleem, maar wij zijn het probleem niet.
Wij zijn alleen een aanwijzer. Onze si-
tuatie is slechts het gevolg van het gro-

tere probleem in de Kerk. En tot nu toe
had men de indruk dat de autoriteiten
in de Kerk ~ de hiérarchie in het alge-
meen, niet alleen Rome, maar ook de
diocesane bisschoppen - dit probleem,
dat voor ons een vanzelfsprekendheid
is, niet wilden zien: er is een probleem

4 informatieblad Nr.210 december 2005

in de Kerk, en een zeer groot probleem.
Wanneer men dus de huidige paus, en
in de afgelopen jaren, kardinaal Ratzin-
ger, hoort erkennen dat er een ernsti-
ge crisis in de Kerk is, troost ons dat op
een bepaalde manier en geeft ons weer
hoop. Omdat natuurlijk, als men oplos-
singen wil zoeken, men eerst moet er-
kennen dat er een probleem is. Daarom
denk ik dat men voortgang boekt. En
we moeten op deze weg verder gaan om
tot een echte oplossing te komen. Het is
waar dat kardinaal Ratzinger reeds lang
veel te maken heeft met het dossier. In
die zin is hij een van degenen, die mis-
schien het meest geschikt zijn om het
probleem te onderscheiden.

Heeft deze vooruitgang een kwa-
litatieve sprong gekend met de ver-
andering van het pontificaat, of is het
slechts het vervolg op een vooruitgang
die sinds lang begonnen is?

Een beetje alle twee. Ik denk dat er
een vooruitgang is met de nieuwe paus.
Of zij kwalitatief is? Tk hoop het ... Tk
ben er niet absoluut zeker van. Maar ik
hoop het toch. De Italiaanse journalist
Messori vertelt een verhaaltje: “Op een
dag,” zegt hij, “heb ik geprobeerd Jo-
hannes Paulus 11 te laten toegeven dat

er toch dingen waren die niet goed gin-
gen in de Kerk. En de paus heeft met de
vuist op tafel geslagen als om te zeggen
dat alles goed ging.” Kardinaal Ratzin-
ger, van zijn kant, erkende dat niet al-
les goed ging. Tk denk werkelijk dat er
een wil is bij Benedictus XVI om be-

paalde voorwaartse bewegingen van het
Concilie af te remmen. Moet men zeg-
gen ze te stoppen? lk denk het. Ze on-
derdrukken? Ik hoop het. Maar tot waar
gaat dat? Daar aarzel ik te spreken van
een kwalitatieve sprong, omdat ik ge-
loof dat het, uiteindelijk, dezelfde prin-
cipes zijn die Benedictus XVI en Johan-
nes Paulus II bezielen. Maar het lijkt me
inderdaad dat Benedictus XVI minder
ver wil gaan.

Tot waar gaat voor u de noodtoe-
stand - wanneer men Campos ziet,
waarvoor men uw terughoudendheid
kent, of, meer in het algemeen, de
miscentra die in de laatste tijd vaker
hier of daar erkend zijn? Waar legt u
de lat?

De noodtoestand is een toestand
waarin men verplicht is een beroep te
doen op middelen die niet overeen-
komen met het gewone, om te overle-
ven. Anders gezegd, als men schade toe-
brengt aan het welzijn van de zielen
op niveau van het geloof of van de li-
turgie, enz., door de orders die ons ge-
geven zullen worden in de canonieke
structuur die men ons zeker zal willen
aanbieden, zal dat een noodtoestand
genoemd worden. Er zal geen nood-
toestand meer bestaan op het moment
waarop de priesters en de gelovigen die
verbonden zijn met de Traditie op een
normale manier kunnen leven, en een
normale ontwikkeling van hun katho-
lieke leven kunnen hebben. Dat wil niet
zeggen dat er dan geen enkele verwar-
ring meer zal zijn in de Kerk. Hier gaat
het vooral om een kwestie van recht: als
de principes duidelijk vastgesteld wor-
den in de Kerk, als bijvoorbeeld de paus
zegt: “De Traditie heeft bestaansrecht,”
in dat geval zal men niet meer kunnen
spreken van noodtoestand. Heft een ca-
nonieke status zoals die van Campos de
noodtoestand op? Tk ben er niet zeker
van ... Omdat deze status onderworpen
is aan voorwaarden en de voorwaarden
zijn altijd dezelfde: het accepteren van
de nieuwe mis en van het Concilie ...
Dat is het probleem. Want laten we het
ronduit zeggen: waarom komen er zo-
veel gelovigen naar ons? Het merendeel
omdat zij gekwetst zijn door de conci-
liaire liturgie. Zij hebben dus een stap
gezet, die hun enorm veel gekost heeft,
omdat men hen heeft geschokt. Nu heb-



ben zij dankzij de traditionele liturgie
de vrede teruggevonden. Hoe zouden
wij hun kunnen zeggen: wij gaan uw
situatie normaliseren, u zult deze tri-
dentijnse mis kunnen hebben, maar u
zult de andere, die u pijn heeft gedaan,
moeten accepteren.. Anders gezegd, als
u een genormaliseerde situatie wilt heb-
ben, dan bent u verplicht als norm te ac-
cepteren dat men u kan kwetsen. Dat is
moeilijk te accepteren.

Maar als u de huidige discussies ac-
cepteert, kan dan de oplossing, mense-
lijk gezien, niet liggen in een samenle-
ven? Het lijkt moeilijk in één keer een
omkeer te bereiken... En in eenzelfde
huis moet de regel gemeenschappelijk
zijn. Of anders zijn dat twee parallel-
le huizen.

Precies. Tk onderscheid twee din-
gen: het principe en de gangbare con-
sequenties. U hebt, bijvoorbeeld, in
een huis een gaslek dat voeding geeft
aan een brand. Vanaf het moment dat
u het gas hebt afgesloten zal de brand
nog een poosje duren, maar tenslotte
zal hij doven. Dat is wat wij vragen: dat
men de oorzaak aanpakt, dat men het
gas afsluit. Zelfs als er op dat ogenblik
nog vuur is, zullen wij het eens zijn om
samen te werken; maar het vernielende
principe moet geidentificeerd zijn en
het gas moet werkelijk afgesloten zijn.

Maar dat is slechts een analogie...

O nee, nee... Dat is veel meer dan
een analogie. De principes van de Tradi-
tie moeten hersteld worden. Zolang die
principes niet zijn hersteld, kunnen wij
niet samenwerken. Dat zou samenwer-
ken aan de brand zijn door de oorzaken
van vernieling intact te laten.

Het is tenminste een enorm ver-
schil van perspectief. Die principes
waartegen u zich verzet zijn de princi-
pes die zij als gewoon beschouwen; en
niet als een gaslek...

Juist. We moeten van deze discussies
profiteren om de Romeinse autoriteiten
te brengen tot een andere evaluatie van
desituatie. Het verschil van perspectiefis
niet totaal; er zijn al personen, in Rome
en onder de bisschoppen, die deze situ-

atie en de gevolgen ervan zeer goed heb-
ben begrepen. Concreet: het gaat slecht
in de Kerk, er zijn geen roepingen meer,
men doet maar wat in de liturgie, de ca-
techismus bestaat niet meer, de katho-
lieke scholen kan men zoeken... Dat al-
les wil zeggen dat het katholieke leven
van vandaag op sterven na dood is. Er
zijn oorzaken. En wij zeggen: zolang als
u de oorzaken van kracht laat zijn, dient
het nergens toe, samen te werken. Laten
we het eens worden over de oorzaken.
Laten we werken om deze oorzaken op
te heffen. Als wij van de kant van Rome
deze wil merkten, dan zouden wij da-
delijk “present!” antwoorden. Zolang
als Rome ons zal zeggen: komt werken,
maar laat u afsnijden van de principes
van de Traditie, is dat onmogelijk.

De kwestie van de mis, die het een-
voudigste punt van uw verzoeken is,
schijnt u gedeeltelijk vrijgegeven te
kunnen worden. Waarom bent u zo
optimistisch dat u denkt, dat er een
degeeltelijke vrijgave mogelijk is en zo
pessimistisch dat u denkt, dat de ge-
deeltelijke vrijgave niet zal plaats heb-
ben? En wat is een gedeeltelijke vrij-
gave?

Ik baseer me op wat er tot nu toe is
gebeurd. Men ziet heel goed dat Rome,
de paus en sommige prelaten, zeer goed
hebben begrepen dat de oude mis niet
verboden kan worden. Er zijn geen the-
ologische, geen canonieke argumen-
ten die toelaten dat deze mis verboden
wordt. Het is een rechtskwestie. En om-
dat Rome dat weet, maken wij de gevolg-
trekking dat er op de een of andere dag
een liberalisatie zal zijn. Deze rechts-
toestand niet mogelijk maken, is een
onrechtvaardigheid. Waarom dus geen
totale liberalisatie? Diezelfde autoritei-
ten, die enerzijds dit principe erkennen,
worden anderzijds extreem in verlegen-
heid gebracht door de houding van de
progressieven. Zij viezen een reactie die
hen misschien zelfs de controle over de
Kerk zou doen verliezen. Dat zijn hun
eigen woorden. Er zou een bredere toe-
stemming dan die van vandaag moeten
komen. Zij zien dat het indult momen-
teel veel te athankelijk is van de slechte
wil van de bisschoppen zodat je amper
over een toestemming kunt spreken. Er
is meer vrijheid nodig, maar niet teveel

-
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vrijheid om de progressieven niet teveel
te prikkelen. Het is een compromis.

Hoe zou deze gedeeltelijke libera-
lisatie in de praktijk tot uitdrukking
kunnen komen?

Heel eenvoudig. Wij vragen dat het
recht van de Kerk erkend wordt. Omdat
het een rechtskwestie is, erken het recht.
Zeg eenvoudig: deze mis is niet verbo-
den. Dat is alles; en kijk daarna wat er
gaat gebeuren. Laat het experiment van
de Traditie doen.

Deze redenering
gaat ervan uit dat
wij een probleem
stellen aan Rome.

Zeker is er een
probleem, maar
wij zijn het pro-

bleem niet. Wij
zijn alleen een
aanwijzer.

En wat zou maken dat zij slechts
gedeeltelijk zou zijn?

De tegenstand van de ordinarii, die
zich van de ene kant tegen deze mis ke-
ren, omdat zij er de ontkenning van het
Concilie en van de hervormingen in
zien. Aan de andere kant zijn, misschien
veel pragmatischer, die in deze liberali-
satie een mogelijke chaos in de bisdom-
men vrezen. Persoonlijk denk ik dat
niet, maar sommigen schijnen het zo
te voelen. Voor ons is het geen kwestie
van winnen of verliezen. Het gaat veel
dieper. Wij zien in deze mis een oplos-
singsbeginsel om uit de crisis te komen.
Het is niet een simpele kwestie van li-
turgie: het is het Offer van Onze Heer
in een heilige liturgie, het is een uiterst
krachtig geneesmiddel om het genade-
leven, de katholieke principes te herstel-
len, het geloof, de morele eisen te her-
stellen. In betrekkelijk korte tijd zou de
mis dit verderfelijk klimaat veranderen,
deze moderne geest in de Kerk, die alles
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ondermijnt. Daarom vragen wij de mis.
Niet voor ons, omdat wij haar al dage-
lijks vieren. Voor de Kerk, voor al die
zielen die dorstend en stikkend lijden,
opdat zij weer kunnen ademen. Dat zal
ons natuurlijk ook goed doen, maar al-
lereerst zal dat de Kerk goeddoen. Nog-
maals, wij zijn niet het probleem. Maar
wij zouden een deel van de oplossing
kunnen brengen aan het zeer grote pro-
bleem van de Kerk.

Als de Priesterbroederschap als een
steen des aanstoots gezien was, zou u

daarvoor zover gaan, haar op te hef-
fen, om de geesten tot rust te brengen,
als u zou verkrijgen wat u vraagt?

Ik denk niet dat dit de oplossing
is. Zoals mgr. Lefebvre het ons zei, als
de paus teruggekeerd is, zullen wij ons
episcopaat in zijn handen leggen. Wij
zijn helemaal bereid om het te doen.
Maar men ziet heel goed dat Rome ons
probeert te begunstigen, omdat zij in
ons een mogelijk profijt voor de Kerk
ziet. Het zou dus contraproductief zijn
te zeggen: we gaan dit mogelijke profijt
vernietigen voor het profijt van de Kerk.
Dat is zelfs tegenstrijdig.

Maar deze oplossing zou zich niet
beperken tot de strikte positie van de
Priesterbroederschap. Er zijn ook nog-
de Lcclesia Dei communiteiten, zelfs
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al kan men discussiéren over sommige
punten...

Wanneer wij met Rome onderhan-
delen, onderhandelen wij nooit in een
perspectief dat beperkt blijft tot de Pries-
terbroederschap. Wij hebben minstens
het belang op het oog van alle commu-
niteiten die verbonden zijn met de Tra-
ditie. Wij kunnen ons niet voorstellen
een apart akkoordje te willen sluiten, en
de anderen in de steek te laten.

U zegt dat er geen “onderhandelin-
gen” zijn met Rome...
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Fr zijn geen onderhandelingen in
de zin dat er wij niets te onderhandelen
hebben. Het geloof is niet enkelvoudig,
men kan het niet in stukken hakken, het
is alles of niets. Wij willen alles. En wij
hebben het recht alles te ontvangen van
de Kerk. Dat eisen wij op. Niets meer,
maar ook niets minder.

Zijn dat de “serieuze voorbehou-
den” die u al ter sprake hebt gebracht
met betrekking tot uw discussies met
Rome?

Ja. Tegen alles wat een vermindering
van ons geloof zal betekenen, zijn wij
verplicht nee te zeggen.

Er is dus minstens het punt van het
beeld van het Concilie dat en struikel-
blok vormt?

Er is geen enkele twijfel over, dat is
de steen des aanstoots.

En de paus voelt dat als zodanig?

Hij voelt het als een serieuze steen
des aanstoots, ja!

Maar een punt waarover hij zou
willen onderhandelen?

Ik denk van wel. In de zin waarin
het Tweede Vaticaans Concilie wordt er-
kend als een gosdienstig gebied dat niet
definitief is. Het is een concilie dat pas-
toraal heeft willen zijn, dat zich nooit
onfeilbaar heeft genoemd. Daardoor
kan het misschien voorwerp ter dis-
cussie zijn. En omdat het dus discuta-
bel is, vragen wij, zoals voor de oude
mis die nooit verboden is geweest, het
recht haar vrij op te dragen, de vrijheid
over dat concilie te discussiéren. Om
nog duidelijker te zijn: het Concilie zelf
heeft pastoraal en niet dogmatisch wil-
len zijn, dus athankelijk van de buiten-
gewone, concrete omstandigheden. Het
kan door de loop van de geschiedenis
gepasseerd worden. Dat is zijn wezen.
Men kan erover discussiéren, men moet
er geen dogma van maken.

Op lange termijn kan men niet
doen alsof het Concilie niet heeft be-
staan. Men kan niet weer in 1958 tot
zichzelf komen...

Nee, men zal tot zichzelf komen in
2006, 2007, 2008... Men zal vandaag
tot zichzelf komen. De Kerk moet herrij-
zen uit de beklagenswaardige toestand
waarin zij zich bevindt, in het tijdperk
dat het onze is.

En wat zal zij uit deze ervaring
kunnen halen?

Zij zal er van de ene kant halen dat
de trouw aan het verleden vruchtbaar is
en van de andere kant dat de liefde van
de wereld onvruchtbaar is... Gaat God
tussenbeide komen om de les te lezen?
Dat is niet onmogelijk. Ik sluit het niet
uit. Maar met angst en beven.

En de goede dingen, de ontwikke-
lingen die men tot stand heeft kunnen
brengen in dit algemene kader dat u
niet accepteert...



Welnu, de gelukkige ontwikkelingen
zullen bewaard worden. De Kerk is wijs
genoeg, zij wordt geleid door de Heilige
Geest, zij zal de goede dingen weten te
bewaren.

Zou u ons nu uw mening kunnen
geven over de gebeurtenissen die de
Priesterbroederschap hebben doen
schudden, en die, als zij misschien
voor u niet van veel belang zijn ge-
weest, buiten enig gerucht hebben ge-
maakt.

Dat heeft gerucht gemaakt, dat is
duidelijk. En ik antwoord graag. Ener-
zijds, op een globale manier, is de situa-
tie van de Priesterbroederschap gezond,
ondanks bepaalde lokale verschijnselen.
Er zijn op gevoelige punten inderdaad
enkele onlusten, die, vanuit de functie
die de mijne is, problemen zijn die niet
buiten het gewone gaan. In iedere een
beetje talrijke familie zijn er van tijd tot
tijd menselijke problemen. Hier is het
probleem door de media opgeblazen,
juist omdat de priesters die ons hebben
verlaten een opmerkelijke media-aan-
leg hebben. Het zijn getalenteerde men-
sen... Het is verdrietig hen te verliezen.

En is er niets dat hun positie kan
rechtvaardigen? Kan men binnen een
sociéteit als de uwe, zelfs als deze
kwestie desnoods niet plaats had ge-
had, bij zichzelf te raden gaan zonder
dat dat een dergelijke affaire oproept?

Natuurlijk! dat gebeurt iedere dag.
Alleen, in welke vereniging dan ook,
zijn er regels. Van de voetbalclub tot de
onderneming, in iedere vereniging hebt
u een bepaald aantal wetten die geres-
pecteerd moeten worden, zelfs wanneer
er problemen zijn. Maar als het erom
gaat deze problemen te ontvouwen, als
men solistisch wil optreden, als men de
“hele samenleving omver wil gooien” ,
verplicht dat het gezag om het algemeen
welzijn te beschermen, het welzijn van
de sociéteit tegen die aanvallen. Het
ging niet om een eenvoudig geschil: de
daden waren, op zich, ernstig. En dat
heeft zware maatregelen opgeroepen
van de kant van het gezag.

Maar zou men niet kunnen zeg-
gen dat de Priesterbroederschap, als
zij zich beroept op de noodtoestand

tegenover Rome, de weg heeft getoond
aan twee van haar leden die, vervol-
gens, verklaren dat er een vergelijkba-
re situatie is binnen uw sociéteit?

Dat is een gevaar eigen aan onze si-
tuatie. Nooit zullen wij beweren dat
onze huidige situatie een normale situ-
atie is vergeleken met Rome. Het is waar
dat deze situatie waarin wij ons bevin-
den de deur opent voor dergelijke ver-
gelijkingen, zelfs als zij niet gerechtvaar-
digd zijn. Tk zou eenvoudigweg willen
zeggen dat men niet alleen de gestel-
de daden moet beschouwen, er is ook
het motief dat die daden inspireert. Wij
denken dat er, in wat er gedaan en ge-
zegd is, voldoende elementen zijn op-
dat een gelovige zich een oordeel kan
vormen.

U geeft de indruk, in het algemeen,
optimistisch te zijn. Wat geeft u, bui-
ten uw karakter misschien, dat opti-
misme.

Het geloof! Het geloof geeft me ze-
kerheden. God die zijn bijstand aan de
Kerk heeft beloofd, zal haar niet in de
steek laten. 1k zie de Kerk in het ver-
driet, ik zie de Kerk die lijdt, en ik weet,
door het geloof, dat deze toestand niet
zal duren, dat deze crisis die kwaad doet
aan de zielen, overwonnen zal worden.
Er zullen er andere zijn, omdat ik ook
weet dat de Kerk militant is, dat zij mid-
den in een wereld staat die haar nauwe-
lijks bemint; er zullen dus andere smar-
ten zijn die ook overwonnen zullen
worden. Mijn optimisme ligt werkelijk
in de Heer. Heel onze godsdienst leert
het ons door ons te laten zingen dat
onze vreugde is in de Naam des Heren,
onze kracht, onze hulp is in de Naam
des Heren. Daar ligt de reden van mijn
optimisme.

En dat bevestigt Hij praktisch?

1k zie een algemene lijn. Sinds ver-
scheidene jaren stelt men vast dat we
aan het dieptepunt komen. Ik denk
zelfs dat we al bezig zijn weer naar bo-
ven te gaan. Allereerst, de generatie van
de mensen van het Concilie is aan het
verdwijnen. God roept hen bij zich. De
volgende generatie, die het Concilie niet
gekend heeft of alleen op een indirec-
te wijze, is er niet aan gehecht zoals de

Exclusiaf intarview met mgr. Fellay

voorgaande. De jonge priesters ervaren
een leegte; zij zoeken. En zij geven zich
er ook rekenschap van dat wij dit gevoel
van leegte niet kennen, omdat wij een
oplossing hebben.

Dat is een objectief gegeven. Men
constateert het elke dag: het aantal
priesters en religieuzen die zich tot ons
wenden, neemt toe. Evenals het aan-
tal bisschoppen dat ons zijn sympathie
betuigt. Voor het ogenblik blijven deze
bisschoppen stil... We ontvangen ge-
tuigenissen van priesters en van gelovi-
gen die goed aantonen dat wij voor hen
een hoop zijn. Niet wij natuurlijk, maar
onze levenswijze, wat wij doen, waar
wij ons aan houden... Er zijn zelfs vi-
carissen generaal die ons zeggen: houdt
stand, u bent onze enige hoop... Dat is
tamelijk nieuw... En dat neemt toe; het
is een beetje als de eerste grassprietjes
in de woestijn. Nog niet het grasland,
maar er zijn twijgjes die beginnen uit
te lopen. Niet helemaal de lente, er zijn
nog niet genoeg zwaluwen. Maar men
raadt dat dat komt!

Er is dus een bepaalde voldoe-
ning?

Als wij voor een deel nog een tame-
lijk gereserveerd enthousiasme tonen,
dan is dat omdat we niet zouden wil-
len dat priesters en gelovigen, na een
buitensporig enthousiasme, in de te-
leurstelling vallen. Het is een langzaam
proces, het gaat de goede kant op. Maar
als men plotseling een overdreven en-
thousiasme heeft en als het teleurge-
steld wordt, dan is het moeilijker weer
op te staan.

Er is toch wel iets van nodig...

Zeker... Nogmaals, we gaan de goe-
de richting uit. Bijna een jaar geleden
sprak kardinaal Castrillon Hoyos me
over zijn ontmoediging. 1k antwoord-
de hem: ik ben niet ontmoedigd. Ik stel
vast dat het de goede kant opgaat. Het
gaat langzaam, maar het is in Gods han-
den.
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ldealisme en moderne verwarring

Oorzaken van het idealisme

Nooit heeft de mens over zoveel
macht beschikt, over zoveel middelen
om de natuur te beheersen, als van-
daag... en toch heeft er nog nooit een
eeuw zoveel tranen en zoveel bloed
zien vloeien. De hedendaagse mens-
heid wordt geslagen met ongeluk en
angst, en de grote kreet van het mense-
lijk lijden die van alle kanten opstijgt,
schreeuwt de wanorde uit waarin wij le-
ven en verlangt tegelijkertijd naar een
nieuwe wereld. Daarom draait alles om
hervormingsplannen en revolutionaire
bewegingen. Maar men verliest zijn tijd

zolang men niet de oorzaak van deze
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moderne verwarring kent: men kan
het kwaad slechts onderdrukken door
de oorzaak ervan te onderdrukken. De
voorafgaande voorwaarde voor al onze
inspanningen is dus, de oorzaak van het
kwaad te onderzoeken. Een verwarring
die zich uitstrekt tot heel de menselijke
toestand en een gehele beschaving be-
derft, kan alleen ontstaan uit de manier
waarop de mens zijn leven begrijpt en
oriénteert, dat wil zeggen uit een gees-
teshouding.

Deze geesteshouding die de hele
mensheid tot de verwarring en op de
weg van zijn ongeluk heeft gebracht, die
zelfs, zoals wij het zien, zelf de struc-

Jean Daujat

tuur van het menselijk wezen heeft mis-
vormd, is het idealisme dat steeds meer
de mentaliteit en de gehele psycholo-
gie van de hedendaagse mens door-
dringt. Een hoogmoedige houding van
de mens die alles wil halen uit de con-
structies van zijn eigen geest, alles wil
terugbrengen tot zijn ideeén en alles wil
ringeloren volgens zijn ideeén, en die
weigert zich aan het werkelijke te on-
derwerpen en aan de voorwaarden die
het werkelijke aan zijn leven oplegt. De
mens heeft zelf zijn eigen ongeluk ge-
maakt door zich te stoten aan een wer-
kelijkheid die hij ontkent, door de reéle
voorwaarden voor zijn heil te weigeren,
omdat hij alles uit zichzelf wil trekken
en alleen de inzichten van zijn geest wil
volgen. Dat is de essentiéle zaak die wij
moeten analyseren en uitleggen. Het is
noodzakelijk dit goed te begrijpen.

Laat ons dadelijk een tegenwerping
ontzenuwen: sommige mensen zullen
verbaasd zijn over deze beschuldiging
tegen het idealisme, omdat men vaak in
het materialisme de voorname oorzaak
van onze ongelukken en onze verwar-
ring heeft gezien. Wij zullen aantonen
dat het moderne materialisme 66k een
gevolg van het idealisme is.

Wat is het idealisme?

Het merendeel van de woorden die
eindigen op het achtervoegsel -isme
duiden een begrip aan dat niets anders
toelaat dan wat aan —isme is toegevoegd
om het woord te vormen: bijvoorbeeld,
het materialisme is het begrip dat niets

Het |cIeaI|sme
en de moderne
verwarring




anders erkent dan de materie. Etymo-
logisch is het idealisme de filosofie die
niets anders aanvaardt dan de ideeén of
de gedachten.

Men kan dit idealisme alleen goed
begrijpen in zijn tegenstelling tot de
spontane inzichten van het gezond ver-
stand. Het gezond verstand geeft zon-
der discussie toe dat de gekende werke-
lijkheid bestaat onafhankelijk van de
gedachte die haar kent. Het is duidelijk
dat de gedachte zich moet aanpassen
aan de kenbare werkelijkheid om haar
te kennen zoals zij is. De waarheid is
deze overeenstemming van de gedachte
met het werkelijke. Er is dwaling als de
gedachte niet overeenkomt met de wer-
kelijkheid. Het idealisme ontkent juist
deze afhankelijkheid van de gedachte
met betrekking tot de gekende werke-
lijkheid, om een absolute autonomie
van de gedachte te doen gelden. Voor
het idealisme bestaat er geen door de
gedachte gekende en van haar onathan-
kelijke realiteit. Er is alleen de gedach-
te, en die is onathankelijk van iedere te
kennen realiteit. De geheel autonome
gedachte is alleen schepping of ontwik-
keling van de intellectuele activiteit. Al-
les is dus constructie van de geest.

Idealisme en materialisme

Bij het uitgangspunt lijkt het idea-
lisme, omdat slechts erkent wat binnen
de denkwereld ligt, een zuiver spiritua-
lisme. Maar men zal gemakkelijk begrij-
pen hoe het tot het materialisme leidt
en zelf het begrip van het geestelijke te-
niet doet. Als men met het gezond ver-
stand erkent dat de gedachte kennis van
een werkelijkheid is, dan is de gekende
realiteit ook tegenwoordigheid in ons.
In de kennis die wij van een zaak heb-
ben (bijvoorbeeld, de persoon aan wie
wij denken is zeker op een bepaalde ma-
nier in ons aanwezig, in onze gedachte)
wordt deze werkelijkheid. Deze aanwe-
zigheid van de gekende werkelijkheid
in de gedachtewereld die haar kent is
geen materiéle aanwezigheid, het is een
immateriéle aanwezigheid. Zo ontdek-
ken wij het immateriéle of geestelijke
karakter van de gedachtewereld. Deze
ontdekking van het geestelijke wordt
onmogelijk als de gedachte niet de ken-
nis van een werkelijkheid is, maar een
eenvoudig product van de intellectuele

activiteit. Van waar zal dan komen dat
wij eerder een dergelijke gedachte heb-
ben dan een andere, als het niet de ge-
kende waarheid is die zich aan ons doet
gelden? Dat kunnen slechts onze nei-
gingen zijn die ons ertoe brengen eer-
der dit te denken dan dat; wij zullen
niet meer denken volgens hetgeen waar
is, maar volgens onze interessen, onze
hebzucht, onze gevoelens, onze instinc-
ten en onze passies, dat wil zeggen per
slot van zaken afhankelijk van de mo-
mentele toestand van onze zenuwen en
van onze klieren. De gedachte wordt
een product van de hersenen zoals de
gal een product van de lever is.

Het idealisme leidt niet alleen tot
het materialisme, maar ook nog tot het
pragmatisme, d.w.z. tot de filosofie die
iedere kennis onderdrukt om alleen nog
maar de handeling te erkennen. Als er
geen waarheid meer te erkennen wvalt,
is er alleen nog maar het nut, de inte-
resse, het succes en de doelmatigheid te
zoeken. Alle problemen zijn nog slechts
problemen van handeling en van suc-
ces, de mens is nog slechts een actie die
zijn eigen gedachte voortbrengt.

Idealisme en atheisme

Het idealisme heeft ook diepliggen-
de banden met het atheisme (of met
het pantheisme, wat slechts een ander
gezicht van het atheisme is). Wij zijn
immers niet in staat om direct het vol-
maakte en oneindige wezen dat God is
te begrijpen en te kennen. Slechts door
middel van de dingen die Hij gemaakt
heeft, kunnen wij God als bestaansoor-
zaak van alle werkelijkheden van deze
wereld ontdekken'. Omdat alle wezens
van deze wereld bestaan, maar niet uit
zichzelf het bestaan hebben, is er een
oorzaak nodig die hun het bestaan
geeft, die maakt dat zij bestaan. Dit eer-
ste Wezen dat bestaat door zichzelf (Hij
heeft zich beschreven als” “Tk ben dege-
ne die ben”) en alles doet bestaan, noe-
men wij God. Daarom zegt de H. Paulus
ons dat de onzichtbare God zich heeft
doen kennen door de zichtbare dingen
die Hij gemaakt heeft. Zo begint al wie
de kleinste werkelijkheid erkent reeds
God te erkennen, door te erkennen en
aan te nemen wat God heeft gemaakt.
De onderwerping aan het werkelijke is
een onderwerping aan God, Maker van

idealisme en moderne verwarring

elke werkelijkheid. Waarom doet de
waarheid zich gelden aan onze gedach-
te die haar moet erkennen? Waarom
hangt het niet van ons af te maken dat
onwaar is, wat waar is en dat waar is,
wat onwaar is? Omdat onze gedachte-
wereld zich aan de werkelijkheid moet
aanpassen om haar te kennen zoals zij
is en dat omdat niet wij de werkelijk-
heid gemaakt of geschapen hebben,
maar God.

Dat is precies wat het idealisme wei-
gert: omdat het alles uit de menselijke
geest wil halen, erkent het geen enkele
werkelijkheid die door God geschapen
is. Het is de hoogmoed die iedere athan-
kelijkheid weigert. Zij verheft zich tot

Het idealisme is
een vergoddelij-
king van het men-
selijk verstand dat
beweert schepper
te zijn, in staat
om alles uit zich-
zelf te halen, zoals
het goddelijk ver-
stand. Deze pre-
tentie stoot zich
aan het werkelijke
dat wij niet heb-
ben geschapen en
dat is wat het is.

een God en haalt in absolute onathan-
kelijkheid alles uit zichzelf. Het idealis-
me is een vergoddelijking van het men-
selijk verstand dat beweert schepper te
zijn, in staat om alles uit zichzelf te ha-
len, zoals het goddelijk verstand. Deze
pretentie stoot zich aan het werkelijke
dat wij niet hebben geschapen en dat is
wat het is, d.w.z. wat God het heeft ge-
maakt. Want het verstand van de mens
is juist niet in staat het bestaan te geven
of te laten bestaan. Zijn uitvindingen,
zijn denkbeelden kunnen slechts wijzi-
gen wat al bestaat. De artiest, de indu-
strieel en de technicus wijzigen dingen
die al bestonden, rangschikken ze an-
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ders. Maar het is het kenmerk van God,
en van Hem alleen, te doen bestaan, de
bron van het bestaan zelf te zijn.

Men ziet wat een dwaling er is door
God voor te stellen als een “ideaal”, dat
wil zeggen als een inzicht of een schep-
ping van de menselijke geest (dat zou
dus de mens zijn die zich een God
schept), voortgebracht om onze gevoe-
lens of onze godsdienstige behoeften te
voldoen, zodat God erkend of verwor-
pen zou worden al naar gelang wij deze
gevoelens of behoeften zouden ervaren,
of niet. Men kent God slechts wanneer
men Hem erkent als de eerste werkelijk-
heid, waarvan elk bestaan afhangt. lede-
re authentieke godsdienst maakt verbin-
ding met de werkelijkheid van God; zij
is wezenlijk realistisch. Het idealisme
verbindt de mens met niets wat buiten
hem ligt. Het sluit hem op in zichzelf
met het ideaal dat hij maakt temidden
van de scheppingen van zijn geest, in
een absolute onafhankelijkheid: idea-

)7
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lisme en godsdienst zijn onverenigbaar
met elkaar.

Psychologische oorsprong

Waaruit kan deze hoogmoedige
houding voortkomen? Het lijkt ons on-
tegenzeggelijk dat zij haar historische
bron heeft in wat heel de vooruitgang
van de beschaving sinds de Renaissance
beheerst: het naturalisme.

In de etymologische betekenis van
het woord erkent het naturalisme niets
anders dan de natuur. God zou de men-
sen geschapen kunnen hebben zonder
iets anders in hen dan hun menselijke
natuur: in dat geval zou de mens al-
leen maar zijn menselijke volmaaktheid
hoeven te zoeken, of, zoals men tegen-
woordig zegt, zijn ontplooiing als mens.
In werkelijkheid heeft Cod, door een ge-
heel vrije daad van zuivere liefde, door
zuivere edelmoedigheid, voor de men-
sen een gave gemaakt, die hun natuur
helemaal niet bevatte en waarnaar deze
absoluut niet kon streven, gave die men
om die reden genade noemt. De gave
om zijn kinderen te worden, van Hem
zoals van een vader de communica-
tie van zijn goddelijke natuur en

van zijn goddelijk leven te ont-
vangen. Het is dat goddelijk
leven in de mens dat men
het bovennatuurlijk leven
noemt.

Voor deze vol-
maaktheid, niet
menselijk  meer,
maar  goddelijk,

voor deze gave van
het leven van God zijn
de mensen geschapen.
Hun menselijke natuur
bestaat slechts om deze
gave te ontvangen en
ervan te leven en God

in haar tegenwoordig

te dragen als een ge-
kend en bemind object,
God levend in hen als in een
geestelijke tempel. Maar eerst
de duivels, vervolgens Adam en
E v a, hebben behagen ge-
schept in hun eigen
natuur, zozeer, dat
zij niets anders meer
accepteerden. Dat is
naturalisme. Het is

de natuur die de genade weigert, om
zich in zichzelf op te sluiten, en alleen
op zichzelf te rekenen. Daar is de hoog-
moed in zijn eerste en radicale vorm: de
wil van absolute onafhankelijkheid die
alles weigert wat men niet aan zichzelf
te danken heeft en die ertoe leidt alles
naar zichzelf te ordenen, alleen zichzelf
te willen en wat men uit zichzelf haalt.

Wij merken terloops op dat het na-
turalisme niet vanzelfsprekend materia-
listisch is, omdat het in de eerste plaats
hoogmoed van de geest is en begint bij
de duivels: er kan geen materialisme zijn
in de zuivere geest. Heel de christelijke
traditie heeft het grootste kwaad gezien
in de zonde van de opstandige geest te-
gen God. Men ziet daardoor de dwaas-
heid van hen die zeer positief zijn zodra
men hun spreekt over “spiritualisme” of
over “geestelijke krachten”, alsof de dui-
vels en de hoogmoed van de mens geen
geestelijke krachten waren.

De Middeleeuwen zochten alleen de
heerschappij van Christus, alleen het le-
ven door God gegeven aan de mensheid
door Jezus Christus. Zij onderwierpen
al het overige aan Hem, met inbegrip
van de vooruitgang van de maatschap-
pij. De menselijke vooruitgang voltooi-
de zich in en door de heerschappij van
Christus, het christendom doordrong
en inspireerde alle menselijke activitei-
ten. Wat men de “Renaissance” heeft ge-
noemd heeft de breuk tussen het chris-
tendom en de menselijke ontwikkeling
voltrokken: de mens zal voortaan voor
zichzelf gezocht worden, als doel geno-
men worden. Het is daarom het natu-
ralisme dat sindsdien heel de beweging
van de geschiedenis zal inspireren. En
kort na de Renaissance, in de 17de eeuw,
gaat de moderne filosofie ontstaan met
de eerste kiemen van het idealisme.

Moderne gedachtewereld

De hoogmoed van Descartes heeft
in de moderne gedachtewereld het uit-
gangspunt van het idealisme gebracht.
Descartes ontsnapte slechts door een vi-
cieuze cirkel aan de idealistische con-
clusies die voortkwamen uit zijn prin-
cipes. Hij is trouwens de bron geweest
van alle andere dwalingen van de mo-
derne wereld, die slechts aan haar onge-



lukken zal ontsnappen door de cartesi-
aanse invloed te verwerpen.

Descartes wil immers alles wat men
v6or hem had gedacht op losse schroe-
ven zetten, en helemaal alleen de weten-
schap en heel de filosofie reconstrueren
door alleen op zijn verstand te vertrou-
wen. Dat zal hem tot de “systematische
twijfel” brengen, tot het opnieuw in
twijfel trekken van alle spontane over-
tuigingen van het gezond verstand. Ze-
ker, Descartes is wel van plan te conclu-
deren dat ons verstand de werkelijkheid
kent, maar hij wil dat deze conclu-
sie aangetoond wordt. Bij gevolg acht
hij het nodig, te beginnen met alles in
twijfel te trekken en eerst de mogelijk-
heid te veronderstellen dat ons verstand
geen enkele werkelijkheid kende en dat
het heel onze gedachtewereld slechts
een enorme illusie was. Als men zich-
zelf niet wil tegenspreken leidt zo'n uit-
gangspunt onvermijdelijk tot het ide-
alisme. Want om aan te tonen dat ons
verstand het werkelijke goed kent en het
ware kan bevestigen, moet men zich be-
dienen van het verstand zelf; maar het
bewijs heeft alleen waarde als men kan
veronderstellen dat het verstand het
werkelijke kent en in staat is het ware
aan te tonen. Dat is echter precies wat
men in twijfel heeft getrokken. Het uit-
gangspunt van Descartes sluit het ver-
stand in zichzelf op door het te schei-
den van het werkelijke, omdat men
veronderstelt dat het misschien niet ge-
kend wordt. Op die manier van het wer-
kelijke gescheiden, zal het verstand zich
nooit meer bij de realiteit kunnen aan-
sluiten: het kan zich alleen nog isoleren
binnen zijn eigen constructies, en dat is
het idealisme. Immers, als het verstand
niet in de eerste plaats een spontane
kennis van de werkelijkheid is, gaan wij
beginnen met onze gedachten te ken-
nen: zo begint Descartes zijn filosofie.
Wat wij in de eerste plaats en direct ken-
nen is volgens Descartes onze eigen ge-
dachte. Het gaat er dus om, te weten of
onze gedachte een getrouw beeld is van
de werkelijkheid. Onmogelijke opgave:
men kan slechts weten of een portret
gelijkend is aan de persoon door het te
vergelijken met het voorbeeld. Men kan
slechts weten of onze gedachte een ge-
trouw beeld is van het werkelijke, door
haar te vergelijken met het werkelijke.
Daarvoor moet men het werkelijke di-

rect kennen, wat Descartes juist als on-
mogelijk heeft verondersteld. Een mens
die alleen is opgesloten in een gevange-
nis zonder deuren of ramen met schil-
derijen aan de muren, zal nooit kunnen
weten of zij op een of ander voorbeeld
lijken. Zo is de mens van Descartes op-
gesloten binnen zijn gedachte en er kan
voor hem niets meer bestaan buiten die
gedachte zelf en haar scheppingen. De
filosofie van Descartes is dus het verbre-
ken van de spontane, natuurlijke, recht-
streekse band tussen het verstand dat
kent en de gekende werkeliikheid.2

Wij hebben gezegd dat Descartes
idealistische conclusies wil vermijden
en wil kunnen concluderen, dat ons
verstand het werkelijke kent. Hoe slaagt
hij daarin? Hij houdt staande dat wij,
omdat wij niet het werk zijn van een
kwade geest die zich ermee geamuseerd
zou hebben, ons te bedriegen, maar van
Cod die zich niet kan vergissen noch
ons kan bedriegen, de garantie hebben
dat onze gedachte, die ons door Hem
is gegeven, een getrouw beeld van het
werkelijke is. Deze redenering, die onze
natuurlijke kennis wil bewijzen, is een
vicieuze cirkel. Enerzijds steunt Des-
cartes op God om te bewijzen dat onze
kennis het ware kent, maar anderzijds is
hij verplicht te veronderstellen dat onze
kennis het ware kent om het bestaan
van God en onze athankelijkheid van
Hem te bevestigen. Wel, men moet eerst
het werkelijke kennen om God te vin-
den als maker van het werkelijke. Maar
wij kunnen God niet in de eerste plaats
en direct kennen. Descartes heeft dus
een uitgangspunt gesteld dat onfeilbaar
leidt tot het idealisme door de sponta-
ne en onmiddellijke zekerheid in twij-
fel te trekken, dat het verstand de werke-
lijkheid kent en door te veronderstellen,
dat wij in de eerste plaats onze eigen ge-
dachte kennen.

Werkelijkheid onkenbaar

De consequenties van het uitgangs-
punt van Descartes zullen getrokken
worden door Kant, eerste van de ide-
alistische filosofen, en wiens invloed
heel het moderne denken beheerst.
Voor Kant is de werkelijkheid onken-
baar en is onze gedachte niet kennis
van de werkelijkheid, maar product van
de activiteit van de menselijke geest.

idealisme en moderne verwarring

Deze moet zich dus niet onderwerpen,
zich niet aanpassen aan het werkelijke,
maar zijn gedachte op een autonome
manier ontwikkelen. Deze filosofie zal
het individualisme en het liberalisme
voortbrengen, omdat iedere individue-
le menselijke geest absoluut meester is
over zijn denken, en daardoor over zijn
bewustzijn, over zijn handelingen en
over zijn leven.

Maar ook de filosofie van Kant blijkt
nog onlogisch met betrekking tot haar
idealistische uitgangspunt; zij houdt
staande dat er een onkenbare werke-
lijkheid bestaat, onathankelijk van ons,

De filosofie van
Descartes is dus
het verbreken

van de spontane,
natuurlijke, recht-
streekse band tus-
sen het verstand
dat kent en de

gekende werke-
lijkheid

(dat is overigens wat Kant in staat zal
stellen, om redenen van praktische
orde, het bestaan van God te erkennen).
Deze onkenbare werkelijkheid van Kant
zal door een van zijn leerlingen, Fich-
te, over boord gegooid worden. Voor
hem bestaat er alleen de activiteit van
de denkende persoon, maker van zijn
eigen gedachte.

Toch zijn wij nog niet aan het eind
van de ontwikkeling van het idealisme
gekomen. De filosofie van Fichte houdt
de werkelijkheid van de denkende per-
soon, maker van zijn gedachte, staande.
Het absolute idealisme zal bereikt wor-
den door Hegel. Hij onderdrukt elke
werkelijkheid , evenzeer die van de den-
kende persoon, het subject, alsook van
het gekende object, om niet anders te
erkennen dan de idee. De evolutie en
de ontwikkeling van die idee brengt
heel de reeks van individuele inzichten
voort, al de gebeurtenissen van de ge-
schiedenis.
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leder individueel bewustzijn is
slechts een fase of één element van de
collectieve historische ontwikkeling van
de denkwereld. Wij zijn overgegaan tot
een absoluut collectivisme: daadwerke-
lijk zal de invloed van Hegel aan de bron
staan van de totalitarismen, het hitleris-
me en nog meer het communisme, waar
het individu slechts een element is van
de geschiedenis die tot stand komt. Er is
geen enkele waarheid, geen enkel goed
waar je rekening mee moet houden om-
dat er geen werkelijkheid meer is waar-
aan men zich zou kunnen aanpassen;
alleen de collectieve eisenen van de ont-
wikkeling van de geschiedenis tellen.

Karl Marx is leerling geweest van He-
gel: de filosofie van Hegel staat aan de
bron van het marxisme, dat er een mate-
rialistische transpositie van maakt. Marx
vormt inderdaad de hegeliaanse filoso-
fie om. Hij verklaart, dat de gedachte
slechts een product is van de menselij-
ke hersenen en bijgevolg afhankelijk is
van de materie die ze vormt. Voor het
marxisme bestaan alleen de materiéle
krachten. De voortdurende evolutie van
de materie brengt alle feiten van de ge-
schiedenis voort. De mens is dus niets
anders meer dan een gebeurtenis die ac-
tief is om de wereld te veranderen. De
filosofie heeft geen andere rol dan aan
te leiden tot het teweegbrengen van de
krachtigste materiéle veranderende of
revolutionaire actie. Geen waarheid en
geen goed: alleen de werkzaamheid van
de materiéle actie telt, en het individu
heeft geen macht, bestaat alleen als ele-
ment en instrument van de collectieve
macht.?

Wij hebben de logische ontwikke-
ling van het moderne denken van Des-
cartes tot Marx gevolgd. Men kan slechts
ontsnappen aan deze rigoureuze aan-
eenschakeling door eraan te ontsnap-
pen bij het uitgangspunt zelf van het
idealisme, dat wil zeggen door de af-
hankelijkheid te herstellen, die Descar-
tes heeft verbroken, tussen de gedachte
en de werkelijkheid.

Gedachte en werkelijkheid

Het uitgangspunt van het idea-
lisme bestaat in het betwijfelen
dat ons verstand in staat is iets
te kennen en het ware te be- 488
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vestigen. Welnu, dit in twijfel trekken is
onmogelijk en absurd: als het verstand
niet in staat is het ware te bevestigen,
hoe kan het dan bevestigen, en bewij-
zen, dat het er niet toe in staat is? Men
zal antwoorden, dat zij niets bevestigt,
dat zij eenvoudigweg twijfelt. Maar dan
bevestigt zij, dat zij twijfelt, en dat het
waar is dat zij twijfelt; hoe kan zij dat,
als zij geen enkel vermogen heeft het
ware te onderscheiden? Zodra het ver-
stand denkt, kent en bevestigt het iets;
zijn natuur zelf bestaat in niets anders
dan kennen en bevestigen. Het enige
middel voor het verstand om inderdaad
te twijfelen aan zijn vermogen om te
kennen, dat wil zeggen om te twijfelen
aan zichzelf, is ophouden te bestaan, is
“plant” te worden, zoals Aristoteles het
al aan Protagoras, de eerste van de ide-
alisten, antwoordde. Wel, wij zijn geen
planten, wij denken, onze gedachte
is kennis van iets. Er kan geen kwestie
meer zijn van het aan te tonen of van
het te ontkennen: het is een feit, dat is
ons gegeven met ons eigen bestaan en
onze menselijke natuur. leder in twijfel
trekken van dit feit is tegenstrijdig, on-
mogelijk.

Descartes zegt dat wij op de eerste
plaats onze gedachte kennen en dat
het erom gaat te weten of zij een trouw
beeld van het werkelijke is. Maar men
kent alleen de gedachte pas, wanneer
men aan iets denkt. De gedachte moet

eerst een werkelijkheid kennen om te
bestaan. Pas in het vervolgen kan de
mens nadenken over zijn gedachte. De
gedachte vergelijken met een beeld is
een valse vergelijking; een beeld is een
ding dat al bestaat, terwijl de gedachte
een kennishandeling is die een aanvang
neemt zodra de mens begint te denken.
7ij kent alvorens zelf gekend te worden
door reflectie.

Het is dus onmogelijk de gedachte
en het werkelijke van elkaar te scheiden,
want de gedachte is een gekende werke-
lijkheid in ons: de eenheid van de ge-
dachte en van het werkelijke is onmid-
dellijk, direct en opeenvolgend.

De idealistische moraal

Omdat het idealisme weigert onze
geest afhankelijk te maken ten opzichte
van enige werkelijkheid, weigert het ons
geweten en onze daden in afhankelijk-
heid te stellen van een te verkrijgen wer-
kelijk goed. Het verwerpt daardoor de
aan de realiteit gebonden traditionele
moraal die ons gedrag onderwerpt aan
regels die ons leren wat er nodig is voor
ons welzijn. Deze regels zijn gerecht-
vaardigd door het te verwachten goed.

De meest duidelijke les van realis-
tische moraal wordt ons gegeven door
Christus in de gelijkenis van de on-
rechtvaardige rentmeester: evenals de
mensen die de goederen van deze we-
reld willen hebben, weten te doen wat
nodig is om die werkelijk te krijgen, zo
moeten zij die het eeuwige leven verlan-
gen, weten wat zij moeten doen om het
te bereiken.

De idealistische moraal is dus een
moraal waarin geen bestaand, reéel
goed meer te verwachten valt. De men-
selijk geest is in zichzelf opgesloten en
kan niets verlangen buiten zichzelf. Hij
geest vindt in zichzelf de regel van zijn
daden, regel die telt uit zichzelf zonder
ander motief dan zichzelf. Voor Kant is
de morele wet niet meer de wegwijzer
die ons leert de middelen aan te grij-
pen die noodzakelijk zijn om een goed
te bereiken. Voor hem doet zich de mo-
rele wet gelden door zichzelf. Zij is een
zuiver ideéle en theoretische regel, on-
afhankelijk van elke inachtneming
van de resultaten van onze daden

en van de gegevens van hun uit-



voering. Volgens Kant toont elk onder-
zoek van een reéel goed een geinteres-
seerde houding (bijvoorbeeld die van
de christen die een onderzoek instelt
naar het eeuwig leven): zijn tegenwer-
ping zou waarde hebben als het onder-
zochte goed een nuttig goed was of een
“belang” dat wij ondergeschikt maken
aan ons, dat wij ons ten dienste stellen.
Het heeft echtergeen waarde wanneer
het onderzochte goed een hoger goed is
dat wij beminnen om zichzelf en waar-
aan wij ons leven en onze daden on-
dergeschikt maken (zo maakt de ware
christen, die God op een onbaatzuchti-
ge manier bemint, zijn eigen leven on-
dergeschilt aan het leven van God). De
idealistische moraal sluit ons op in ons-
zelf en maakt onze daden alleen onder-
geschikt aan onze eigen geest. De “cate-
gorische imperatief van Kant is in feite
onacceptabel; er is geen enkele reden
om zich te onderwerpen aan een regel
zonder motief; zelf ziet men niet waar-
om men zou handelen: er zou geen en-
kele handeling zijn als er niet een reéel
goed te verkrijgen was door onze daden.
Wij hebben slechts een reden om ons te
onderwerpen aan een gedragsregel in de
mate waarin wij haar nodig hebben om
een reéel goed te bereiken.

We moeten het vooroordeel uit de
weg ruimen dat tegenwoordig zo wijd
verspreid is, volgens welk de moraal het
nastreven van een ideaal, van een in-
wendige constructie van de geest, zou
zijn. De moraal moet de werkelijke da-
den van de mensen regelen om hen tot
werkelijke resultaten te doen komen.
Alles wat geen werkelijk goed, werkelij-
ke verbetering en “geen werkelijke ver-
volmaking behaalt, is zonder morele
waarde.

Een gevolg van de idealistische mo-
raal is, dat zij geen enkele rekening
houdt met de omstandigheden van de
daden, en de algemene regels niet toe-
past op de verscheidenheid van de ge-
vallen. Omdat er geen enkel goed te be-
reiken valt, geldt voor haar de regel: het
gaat erom de daden aan te passen aan
een ideéel een theoretisch inzicht van
de geest. De morele regel geldt uit zich-
zelf, onathankelijk van de gevallen en
de omstandigheden, kent geen uitzon-
dering, wordt altijd toegepast; daarvan-
daan het rigorisme. Het is voor de ide-

alist van weinig belang dat de strikte
toepassing van de regel in een dergelijk
specifiek geval een kwaad voortbrengt:
alleen de ideéle orde van de handelin-
gen interesseert hem, en niet de werke-
lijkheid van de gevolgen van onze da-
den.

Het idealisme brengt zo een schei-
ding teweeg tussen de moraal en de
werkelijkheid, die de mentaliteit en de
litteratuur van vandaag vervult. Vals pro-
bleem, want het werkelijke komt in con-
flict met de valse idealistische moraal en
geenszins met de ware realistische mo-
raal. De realistische moraal ordonneert
alles wat nodig is voor de werkelijkheid
van het goed dat te verkrijgen is. Zij va-
rieert dus haar geboden eindeloos vol-
gens de verscheidenheid van de gevallen
en de omstandigheden. Haar regels gel-
den in de mate waarin zij leiden tot een
reéel goed en gelden niet meer wanneer
zij er niet meer toe leiden.

|.Wij spreken hier slechts van de ont-
dekking van God waartoe het menselijk
verstand door zichzelf en natuurlijkerwijs
in staat is, en niet van ons in persoonlijke
relaties treden met God die zich aan ons
openbaart en tot ons spreekt, wat slechts
plaats heeft door de bovennatuurlijke
gave van het geloof.

2. De filosofie van Descartes is verant-
woordelijk voor heel wat meer breuken
dan deze tussen de gedachte en de
werkelijkheid. Descartes heeft door zijn
rationalisme het geloof en de reden, de
theologie en de filosofie gescheiden. Hij
is het ook die de menselijke eenheid
heeft verbroken, die de mens in tweeén
heeft geslagen, die ontkend heeft dat het
menselijk wezen tegelijkertijd stoffelijk
en geestelijk is. En dat door een samen-
stel van een zuiver stoffelijk lichaam en
een zuivere geest van de mens te maken.
Het zal vervolgens voor de opvolgers van
Descartes gemakkelijk zijn de zuivere
onstoffelijke ziel te onderdrukken om
alleen het lichaam te bewaren en uit te
monden in het materialisme.

3.Vgl. de brochure *“Connaitre le com-
munisme”, of op de site van DICI dici.
org/thomatique
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In de filosofie is het begrip idea-
lisme terug te voeren tot op Plato die
de algemene begrippen (idecén) als

! belangrijker en van een hogere orde

beschouwt dan de bijzondere of par-
ticuliere dingen, Plato beschouwt de
idecen of begrippen als realistisch
Zijn idealisme is dus in feite een be-
gripsrealisme. Onder die naam staat |
het dan ook bekend. |

in het idealisme van Kant bete-
kent het dat aan het verstand (be-
wustzijn) een ordenende en regula-

tieve functie wordt toegekend bij het

verwerken van ervaringen. Hij gaat

| uit van “dingen” die buiten ons be-

staan en de zintuigen kunnen prik-
kelen maar waarover -als ding- niets
gezegd kan worden. Kants idealisme
betreft niet het bestaan van dingen
maar betreft de (on)mogelijkheid
om dingen weer te geven in ons be-

wustzijn zoals ze zelf zijn. In deze
zin is idealisme tegengesteld aan het
filosofisch realisme

In de filosafie van Hegel is het
idealisme absoluut: het brengt het

z1jn weer terug tot de idee. Ditis ab-
soluut want daarbuiten bestaat er
niets.

In de filosofie wordt verder nog
een onderscheid gemaakt tussen het
zgn. objectief en het subjectief idea-
lisme. Het verschil tussen deze twee
(sub)nichtingen is het makkeljkst
te duiden aan de hand van de filo-
sofie van Berkeley. Subjectief omdat
de hele werkelijkheid teruggebracht
wordt tot de idee die de mens (het
subject) zich vormt. Maar hij erkent
wel degelijk een buiten hem staande
entiteit (het opperwezen zelf).

In tegenstelling tot zowel de klas-
sieke als wel de moderne westerse fi-
losofie waar 1dealisme tegengesteld
is aan realisme, stelt het Marxisme
dat tegenover het 1dealisme het ma-

terialisme geplaatst zou moeten wor-
den. Deze opvatting is vooral vorm
gegeven in Lenins naterialisme en
empiriocriticisme (1909) dat als zijn
belangrijkste kentheoretische bij-
drage aan het marxisme beschouwd
wordt. ‘

Informatieblad Nr.210 december 2005 13



100 jaar mgr Marcel Lefebvie

Kindsheid

Het oudste kind van de familie Le-
febvre wordt geboren op 22 janua-
ri 1903 en wordt René genoemd, zo-
las de Vader. Na hem wordt in het jaar
1904 Jeanne geboren. Op de avond van
woensdag 29 november 1905 schenkt
de moeder aan Marcel het leven. Het is
te laat om hem nog op dezelfde dag te
laten dopen. De volgende ochtend, op
het feest van de apostel Andreas, min-
naar van het kruis van Christus, wordt
Marcel door zijn oom Louis Watine-
Duthoit en zijn Tante Marguerite Le-
maire-Lefebvre in de parochiekerk op
de naam van Marcel, Francois, Marie,
Joseph ten doop gehouden. Marie, Jo-
seph, zoals dat toen in ieder katholiek
gezin gebruikelijk was, Fran¢ois omdat
zijn ouders leden van de derde orde van
sint Franciscus waren en Marcel vanwe-
ge de verering van moeder Lefebvre die
tijdens haar Rome-reis zeer onder de in-
druk geraakt was van de kerker waarin
paus Marcellus was opgesloten.

De moeder wacht nooit totdat ze zelf
in staat is om haar kinderen ter doop te
begeleiden. De familie ging zonder haar

naar de kerk en pas na de terugkomst

ouders Lefebvre met de vijf oudste
kinderen

van het gedoopte kind wilde ze het bij
zich nemen. Als ze Marcel na het doop-
sel in haar armen houdt zegt ze, verlicht
door een van die ingevingen die vaak
aan moeders eigen zijn: “Deze zal in de
Kerk en bij de paus een belangrijke rol
spelen.”

In het vervolg groeit het katholie-
ke gezin nog verder aan: in 1907 wordt
Bernadette geboren. Ze zal later Overste
van de Zustercongregatie worden die ze
samen mel haar broer Marcel opricht.
In 1908 verrijkt nog een meisje het ge-
zin: Christiane, later Karmelites en op-
richtster van de traditionele tak van de
Karmel. Tenslotte zijn het nog Joseph in
1914, Michel in 1920 en Marie Therese
in 1925.

Moeder Watine

De moeder van het gezin is een diep
religieuze vrouw en een apostolische
ziel. Ze is ziekenverzorgster. Anderhalve
dag per week doet ze werk bij het Rode
Kruis, waar ze alle taken overneemt die
anderen niet willen doen. Samen met
haar man is ze lid van de Vincentius-
vereniging, maar haar groot apostolaat
is de derde orde van Sint Franciscus. Ze
is presidente van de vereniging in Tour-

Moeder Gabrielle Watine

coing en verantwoordelijk voor 800 le-
den waarvoor zij de novicemeesteressen
uitzoekt en de retraites organiseert.
Terwijl de vader ieder ochtend om
6.15 u. naar de kerk gaat om de Mis van
de pastoor te dienen, maakt de moe-
der de kinderen wakker en gaat zelf om
7.00 u. het Misoffer bijwonen. Ze neemt
alle kinderen die er de leeftijd voor heb-
ben meer naar de Mis. ‘s Avonds schaart
zij de kinderen om zich heen voor het

100 jaar mgr

29 november 1905



avondgebed, om alle kleine en grote
ruzies van de dag voor het beeld van
O.L.Vrouw neer te leggen.

In de maand mei doet de familie re-
gelmatig de bedevaart naar “La Marlié-
re” aan de andere kant van de stad. Ze
staan daarvoor om 5.00 uur op, omdat
het drie kwartier lopen is tot daar. De
Mis in het heiligdom is om 6.00 uur en
de kinderen moeten daarna op tijd voor
de school terug zijn.

Eerste Communie

In het jaar 1908 neemt de familie
haar intrek in een groter huis in de Rue
Nationale 131. René zal naar het Hei-
lig Hart College gaan, Jeanne naar de
school van de Onbevlekte Ontvangenis,
waar ook Marcel voor de basisklassen
opgenomen zal worden. Daar ontvangt
hij zijn catechismuslessen en bereiden
hem de Ursulinnen voor op zijn eer-
ste heilige communie. Op 25 december
1911 mag hij voor het eerst tot de hei-
lige Tafel naderen. Hij is pas 6 jaar oud.
Toch heeft hij geen dispensatie nodig.
Pater Varrasse doet een beroep op het
decreet van paus Pius X, dat pas een jaar
van tevoren was uitgevaardigd en dat
de pastoors aanmoedigt, de kinderen
al op vroege leeftijd tot de communie
toe te laten. De beslissing van paus Pius
X was hevig omstreden. Op een zeke-
re dag zegt de paus tegen monseigneur
Chesnelong bisschop van Valence: “In
Frankrijk is er openlijke kritiek op de
vroege communie zoals wij die voor de
Kerk verordend hebben. Wat maakt dat
uit? Wij zijn er van overtuigd dat er on-
der deze kinderen heiligen zullen zijn.
U zult het zien!” Marcel was het jong-
ste van alle communicantjes en toen hij
na zijn communie thuis kwam, nam hij

zijn mooiste pen om de paus te schrij-
ven en hem te danken dat hij, dankzij
het communiedecreet van de paus, de
heilige communie al met zes jaar kon
ontvangen. Van die dag af aan ontving
Marcel ieder dag de heilige communie.

Heilig Hart College

Bijna zeven jaar oud gaat Marcel
van school verwisselen. Op 19 novem-
ber 1912, een koude winterdag, geleidt
zijn broer hem voor het eerst naar zijn
nieuwe school. Het middelpunt van het
college is de grote Heilig Hart kapel. Da-
gelijks verzamelen zich honderden jon-
gens daar voor de heilige Mis. Eens per
jaar volgen allen de retraites en telkens
voor de toediening van het vormsel en
voor de eerste communies zijn er recol-
lectiedagen. Marcel is bijzonder onder
de indruk van het mooie raam boven

Marcel in de laatste kias

Marcel Lefebvre
29 november 2005

kapel van het Heilig Hart College

het altaar: de opdracht van O.L.Vrouw.
Marcel ziet hoe het jonge meisje Ma-
ria vastbesloten en zonder te dralen de
treden naar het heiligdom opgaat om
zich daar aan de Heer te schenken. Diep
prent zich deze voorstelling in de ziel
van de jongen.

De Lefebvres wonen maar vijf minu-
ten van de school. Na de Mis in de och-
tend keren de jongens terug naar huis
voor het ontbijt. Van acht tot twaalf is
het dan school en studie. Na het mid-
dageten gaat het 13.30 uur verder tot
16.00 uur. Na een pauze is het weer stu-
dietijd en 18.30 uur een geestelijke con-
ferentie. Vanaf 19.00 uur zijn de kinde-
ren vrij.

Vanaf Oktober 1915 zit Marcel op
het gymnasium waar hij uitblinkt door
zijn prestaties. Voor de lijst van de bes-
ten verschijnt zijn naam in juli 1916
twaalf keer.

Ock in de jaren van de corlog, als de
stad door de Duitsers wordt bezet, gaat
Marcel ieder ochtend naar de kerk om
de Mis van zijn zielenleider te dienen.
Dat is niet zonder gevaar, omdat er een
verbod is om ‘s nachts het huis te verla-
ten. Op een ochtend ontsnapt hij op de
weg naar de kerk maar juist aan een pa-
trouille van Duitse soldaten die hem ze-
ker hardhandig hadden aangepakt. Mag
hij onder deze omstandigheden nog
naar de Mis gaan? Pater Desmarchelier
raadt hem aan langs de Rue de 'Abattoir
van de andere kant de kerk binnen te
komen. Is dat zekerder? Zeker is dat
het voor de jonge scholier iedere och-
tend een akte van geloof eist om niette-
genstaande het gevaar toch naar de Mis
te gaan. God kon niet anders dan deze
moed te zegenen! De uitstekende pater
Louis Desmarcheliers draagt veel bij aan
de roeping van Marcel, in het bijzon-
der in de jaren 1917 en 1918 waar hij de
klassenleraar is van Marcel. Heel de klas
vereert deze leraar en hij maakt van de
klas een modelklas van de school. Hij
niet slechts leraar maar ook geestelijke
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leidsman van een groot aantal jongens
van deze klas. Werktuig van God, zal hij
zeker zijn aandeel hebben aan het feit
dat 10 van de 12 jongens hun keuze ma-
ken voor de geestelijke stand.

Marcel is in deze tijd al lid van de
Mariacongregatie. Hij wordt het volgen-
de jaar assistent, in 1920 raadslid en hij
zal van 1922 tot 1923 prefect van deze
vereniging zijn.

Roeping

Mevrouw Lefebvre heeft al lang het
voorgevoel dat haar zoon de beslissing
zal nemen om priester te worden. Maar
ze doet alles om op geen enkel manier
invloed uit te oefenen op de keuze die
de jonge man zelf zal moeten nemen.
Het is in de zomer van 1919, op het mo-
ment dat de oudste zoon René voor het
eerst in soutane op vakantie thuis komt,
dat Marcel, net veertien jaar oud, zijn
ouders spreekt over zijn eigen roeping:
“Tk wil graag priester worden!” Zijn
broer René had hem, amper drie weken
na zijn eigen intrede in het Franse se-
minarie in Rome geschreven: “Ik wens
maar één ding voor je: dat je over drie
jaar dezelfde beslissing neemt en je bij
mij gaat aansluiten. Er zal je een vreug-
de ten deel vallen die je elders in de we-
reld of in een ander seminarie in Frank-
rijk niet zult ondervinden. 1k geloof dat
Rome en het Franse seminarie twee ge-
naden zijn waar je God om moet vra-
gen.”

Marcel voelde in zich het verlan-
gen naar het priesterschap steeds in-
tenser worden. Hij voelde zich echter
radeloos toen pater Deconninck zijn
leerlingen vo6r hun laatste paasvakan-
tie vermaande met de woorden: “Pas
op! Tijdens deze vakantie moeten jullie
de beslissing voor je toekomst nemen”.
Zijn zielenleider, pater Desmarchelier
wil dat hij de roepstem van God dui-
delijk in zijn ziel zal vernemen, dat hij
zijn beslissing alleen zal nemen. Mar-
cel echter zoekt raad en bijstand en ver-
wacht van de kant van zijn zielenleider
dat deze hem, geleid door de goddelijke
bijstand, een duidelijke wenk zal geven.
Maar van deze kant komt er niets.

Tijdens de paasvakantie lucht hij
zijn hart bij zijn jongere zuster Christia-
ne en zegt dat hij geen priester kan wor-
den. Deze waardigheid is te hoog voor
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Marcel en zijn broer René thuis op vakantie

hem. Hij wil het dus doen als de heilige
Franciscus en broeder worden. Hij wil
een heilige worden, maar ziet niet dat
de waardigheid van het priesterschap
voor hem weggelegd is. Zijn zus geeft
hem de raad: “Wees niet zo weifelend.
Waarom wil je niet een retraite volgen?
Marcel gaat dus naar Wisques bij de be-
nedictijnen voor zijn retraites. Deze ma-
ken hem na enkele dagen duidelijk dat
hij vanwege zijn intense wens om apos-
tolisch te werken niet geroepen is om
bij hen in te treden. Deze raad brengt
Marcel niet vooruit. Wat te doen? In Po-
peringhe is het Trappistenklooster West-
vleteren. Daar is een oom van zijn va-
der monnik. Die bezoekt hij. Met zijn
fiets gaat hij op stap. Marcel bericht
ons zelf: “Het leven daar oefent een
enorme aantrekkingskracht op me uit.
Daar zou ik graag broeder willen wor-
den. Deze broeders zijn bewonderens-
waardig, heel dicht bij God. In hun een-
voud en in hun reine ziel weerspiegelen
zij het hemelse geluk.” In dit klooster
leeft ook een monnik die beroemd is
om zijn profetische gave. Pater Alfons!
Hij vraagt daarom met deze monnik te
mogen spreken. Een uur wordt vastge-
steld en Marcel mag zich in de spreekka-
mer een uur met deze pater onderhou-
den over zijn toekomst. Pater Alfons is
amper de spreekkamer binnen en zon-
der dat Marcel hem ook maar de klein-
ste vraag kan stellen zegt die meteen: “Je
gaat priester worden... Je moet priester
Deze keer is er geen ontko-

T4

worden

men meer aan. Hij zal priester worden.
Blijft alleen nog de keuze van het semi-
narie.

In het Franse Seminarie

Hij kan zich onmogelijk voorstellen
in Rome te gaan studeren zoals zijn ou-
dere broer. “Tk ben geen intellectuele en
daar in Rome moet ik mijn studies hele-
maal in het latijn doen! Daarbij nog de
examens die veel moeilijker zijn dan el-
ders. Ik zou liever in mijn eigen bisdom
blijven, intreden in het seminarie van
Rijssel en pastoor gaan worden van een
kleine parochie.” Hij ziet zich in een pa-
rochie omringd door zin gelovigen. Dat
is zijn ideaal. Maar zijn vader is zeer dui-
delijk over dit punt: “Neen, neen, neen!
Je gaat je broer volgen. Je broer is in
Rome en jij gaat ook naar Rome. Geen
kwestie van hier te blijven!” - Zo heeft
de voorzienigheid eerst door de oor-
log de oudste zoon van de familie naar
het I'ranse seminarie doen gaan; anders
was die rechtstreeks bij de missionaris-
sen in Versailles ingetreden. En dan was

Marcel met andere priesterstudenten



Marcel nooit naar Rome gaan. - Thuis
is de stille vader de man van principes.
Scherp ziend en onbuigzaam. Hij heeft
kennis gemaakt met de overste van het
Franse seminarie Pater Le Floc'h. Hem
wil hij zijn zoon toevertrouwen. Marcel
volgt de beslissing van zijn vader op. In
Rome aangekomen leert hij het semi-
narie en vooral pater Le Floc’h kennen.

Pater le Floc’h

Meer en meer begrijpt hij de juistheid
van de beslissing die zijn vader heeft ge-
nomen. Pater Le Floc’h wordt een pries-
terlijk voorbeeld dat heel het leven van
Marcel zal richting geven. In bijna alle
toespraken van monseigneur Lefebvre
vinden wij zijn uitingen van dankbaar-
heid tegenover van zijn seminarieover-
ste. In zijn preken en zijn conferenties
roept hij vaak de herinnering wakker
aan de leiding van de beminnenswaar-
dige pater Le Floc’h die zijn seminaris-
ten leerde hun tijd juist te beoordelen.
“Nooit kan ik God genoeg danken, dat
ik deze buitengewone man heb mogen
leren kennen.” Monseigneur Lefebvre
verklaart dat het onderwijs van pater Le
Floc’h voor hem een openbaring is. In
welke zin? Aan zijn seminaristen van
Econe zal hij in 1976 zeggen: “Ik herin-
ner me dat ik het seminarie binnen ging
met ideeén, die niet juist waren. Tijdens
mijn seminarietijd moest ik die veran-
deren. Tk geloofde bijvoorbeeld dat het
uitstekend is wanneer Kerk en staat ge-
scheiden naast elkaar staan. Het is zo! Ik
was toentertijd liberaal.” Pater Le Floch

legt hun de encyclieken van de pausen
uit en laat hen doordringen in de ge-
schiedenis van de Kerk, in haar leven, in
de altijddurende strijd met haar vijan-
den, met de machten van de boze. De
meerderheid van de seminaristen sluit
zich aan bij deze strijd. Wie niet wil vol-
gen en de strijd opnemen, verlaat het se-
minarie...

Priesterwijding

In het jaar voor zijn priesterwijding
werkt Marcel Lefebvre onvermoeibaar
om zijn licentiaat in de theologie te be-
halen. Op 22 juni 1929 slaagt hij.

Zijn medebroeders zijn onder de in-
druk van zijn ijver voor de studies, over
zijn diepgang in de wetenschap. Vaak
blijft hij s avonds tijdens de recreatie op
zijn kamer om nog verder te studeren.
Altijd echter is hij bereid om zijn col-
lega’s een handje te helpen. Hij is een
denker van hoog theologisch en filo-
sofisch niveau en man met een scherp-
ziend oog. Toch is hij geen intellectuele
natuur, veleer gemaakt voor de praktijk,
voor het actieve leven.

Marcel Lefebvre profiteert ten vol-
le van zijn verblijf in Rome. De stad is
voor hem een school van het geloof.
De staties van de vastentijd, de heilig-
dommen van de apostelen en marte-
laren zijn voor hem levend onderwijs.
Hij geniet ervan om in de kerk van zijn
patroonheilige het wonderdadige kruis-
beeld te vereren en het samen met het
volk in plechtige processies door de
straten te dragen. Regelmatig is hij aan-
wezig bij de audiénties van de paus en
bij de grote ceremonies in de stad. Bij de
heiligverklaring van de heilige Theresia
van Lisieux en van de pastoor van Ars
mag hij in de Sint Pieter aanwezig zijn.

Na zes jaar seminarie wordt Mar-
cel Lefebvre op 21 september 1929 in
de kapel van het IHeilig Hart in de Rue
Royale in Rijssel, samen met vijf mede-
broeders, door mg. Liénart tot priester
gewijd. Na zijn wijding zal hij eerst in
het bisdom zelf dienst doen, hoewel
hij ondertussen van binnen een veran-
dering ondergaan heeft. Hij denkt niet
meer aan een werk binnen zijn eigen
bisdom. Maar waar zal hij belanden?
Waar wil God hem hebben? Het voor-
beeld van zijn broers en zussen wekt in
hem het verlangen, zich op een anderen
manier aan God te schenken. Boven-

i 00 jaar mgr. Marcel Lefebvre

dien werft pater Berthet in het seminarie
voor de missies. Op 21 april 1929 was
pater Pédron naar het seminarie geko-
men om over het missiewerk in Afrika te
spreken. Hij sprak over de verschillen-
de talen, over het godsdienstonderwijs,
het kleine aantal missionarissen, de be-
dreiging door de islam en besloot met
de oproep: “Wees missionarissen, het-
zij door het gebed, hetzij door aalmoe-
zen te geven.” Op 21 januari 1930 komt
mgr. Shanahan, de bekende bisschop
van Nigeria, naar het seminarie om over
het succes van zijn katholieke scholen te
berichten. Van zijn oudere broer krijgt
Marcel steeds nadrukkelijkere brieven:
“Wat wil je in Rijssel doen? Kom bij mij
naar Gabon!”

Afrika

Gabon is een land van stromen en
meren. Het hete klimaat wordt door de
stromende regen tijdens acht maanden
nog verergerd. Vele schadelijke insecten
dragen ziektes over. Ze zijn gevaarlij-
ker dan de roofdieren van het land. De
volkeren die in Gabon leven zijn naast
de pygmeeén 25 stammen van Bantoe
stammen die door het land trekken op
zoek naar een voedingsplaats voor hun
dieren. Ieder stam heeft zijn ejgen ge-
bruiken. Pater Marcel zal kennis maken
met de stammen die aan de monding
van de grote rivier Ogooué leven. Ze zijn
intelligent en goede handelslieden en
leven in kleine dorpen van twintig tot

pater Marcel en broer René
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pater Marcel speelt met een aap

honderd kleine hutten of langs het wa-
ter, wat het werk voor de missionarissen
gemakkelijker maakt, of verder in het
binnenland langs de voetwegen die zich
over de heuvels van de rimboe uitstrek-
ken. Ze leven in grote families samenge-
steld uit alle nakomelingen van groot-
vader en zijn verschillende vrouwen, uit
de ouders, ooms en tantes, nichten en
neven, grootouders... De missionaris-
sen die de polygamie veroordelen we-
ten echter de hiérarchie van de clans te
respecteren, want de hiérarchie is daar
de basis voor solidariteit. De inwoners
geloven in een God die alles gemaakt
heeft, in de onsterfelijkheid van de ziel.
Maar hun eredienst is een dienst voor
de geesten van de overleden voorouders
en de beschermenden krachten die niets
anders zijn dan demonen. De fetisjis-
ten houden door hekserij en waarzegge-
rij de mensen in bestendige angst, voe-
den haat en nijd, veroorzaken twist en
doodsla, vooral echter verhinderen zij
de bekering tot de ware God.

Hier is het eerste missiegebied voor
pater Marcel. In december 1932 komt
hij in Gabon op de missiepost Sain-
te Marie aan. Twee jaar later benoemt
mg.1r Tardy hem tot directeur van het se-
minarie van Lambarene. 11ij houdt pa-
ter Marcel, die al opgevallen is door zijn
tactvol omgaan met de Afrikanen en
door zijn liefde voor orde, voor capa-
bel deze verantwoording over de leiding
van het seminarie te nemen. De jonge
pater Augustin Berger, die sinds enkele
maanden in Afftika is, wordt het terzijde
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gesteld. 47 Seminaristen zijn aan hun
zorg toevertrouwd evenals het novici-
aat van de broeders. Pater Marcel instal-
leert zelf het eerste stroomaggregaat en
verlegt alle leidingen zelf. Eind van het
jaar 1934 zal hij na een conferentie over
elektriciteit en over de katholieke we-
tenschapper zelf het systeem in werking
stellen. ledereen is vol bewondering!
Hij zal eveneens de eerste radio in Lam-
barene installeren en orde scheppen in
de drukkerij van de missiepost.

Megr. Tardy is ten zeerste tevreden
met zijn medewerker, vooral met zijn
zin voor orde en organisatie. Als hij naar
Frankrijk reist om geld voor de missie
op te halen treft hij in de zomer van
1936 ook de ouders Lefebvre en geeft
zijn waardering voor pater Marcel aan
de ouders te kennen: “Alles wat hij doet
is perfect! Ik ben rustig wanneer ik weg
ben en weet dat pater Marcel in mijn
plaats de beslissingen gaat nemen.” Vol-
gens het oordeel van allen is pater Mar-
cel een uitstekende missionaris en over-
ste van het seminarie, “vastbesloten
en met maat in zijn beslissingen, heel
persoonlijk in zijn beoordeling van de
mensen, uitstekend in alles wat organi-
satie en materiéle zaken betreft.” Drie
toekomstige bisschoppen - Francois
Ndong, Cyriaque Obamba en Félicien
Makouaka - waren leerlingen van pa-
ter Marcel. Bij zijn leerlingen hoorden
de latere ministers Valentin Obame en
Vincent Nyonda en de latere regerings-
hootfden Leon Mba (Gabon).

De moeraskoorts dwingt echter pa-
ter Marcel zich voor een tijd terug te
trekken. Het gaat slecht met hem en hij

vreest zelfs te moeten overlijden. Mgr Tar-
dy stuurt hem voor zijn herstel de rimboe
in.

“De algemeen overste van de Daters
van de Heilige Geest zou graag willen dat
pater Marcel Lefebvre naar Frankrijk te-
rugkeert. Hij is van plan om hem aan te
stellen in het filosofisch scholasticaat van
de orde.” Deze kaart die mg. Le Hunsec
aan pater Marcel richt verscheurt hem het
hart. Hij heeft tranen in de ogen. Alleen
een missionaris kan beseffen wat het be-
tekent de missie te verlaten. Maar meteen
geeft pater Marcel gevolg aan deze op-
roep. Op de volgende bijeenkomst van
de raad van de orde wordt pater Marcel
tot overste en directeur van het filoso-
fisch seminarie van Mortain benoemd.
Hij neemt deze benoemin, die hem veel
kos,t aan. “De gehoorzaamheid is altijd
een goede zaak. Ik keer tevreden naar
Frankrijk terug, omdat ik weet dat ik al-
leen maar mijn plicht vervul. Tk heb me
voorgenomen nooit over de redenen van
de oversten om me hier of daar te benoe-
men, te piekeren. Waar ik ook kom wil ik
het werk dat men mij vraagt doen, zonder
moeilijk te doen, zonder te betreuren dat
ik de oude post moest verlaten.”

ij geeft zijn opvolger in de missie de
nodige aanwijzingen, schenkt zijn geweer
aan de catechist Henri Ngome en neemt
afscheid van de missiepost. De gelovigen
wenen bij zijn afscheid en zamelen geld
in om telegrammen naar de hoofdstad te
sturen. “Laat ons pater Marcel! Lambare-
ne moet zijn laatste post zijn en wanneer
hij sterft willen wij hem hier bij ons be-
graven!”

pater Marcel op reis



Bisschop van Dakar

Maar zijn verblijf in Frankrijk zal
niet lang duren. Rome kiest voor de
hoofdstad van het Franssprekend Afri-
ka voor een man die veel zal betekenen
voor het katholiek geloof op dit conti-
nent: voor de directeur van het scholas-
ticaat van Mortain, de vroegere missio-
naris pater Marcel. I1jj is 41 jaar oud en
voldoet niet alleen aan de canonieke ei-
sen voor het ambt van bisschop maar
beschikt daarbij nog over een groot ta-
lent voor de organisatie en over de durf
om de moderne materiéle middelen in
te zetten voor de uitbreiding van het
geloof. Kardinaal Liénart zegt dat men
met de benoeming tot bisschop van Da-
kar voor pater Marcel een post gevon-
den heeft, die groot genoeg is voor de
ijver en de energie van de nog jonge
pater. Het enige minpunt: zijn koppig-
heid. Pater Marcel zal ervan profiteren
in alle situaties waar het erom gaat de
leer van de Kerk door te zetten.

pater Marcel gekozen om bisschop te
worden

In Parijs wordt pater Marcel in het
moederhuis van de congregatie broeder-
lijk ontvangen van mgr. Le Hunsec die
al zijn twijfels omtrent ziin wiiding tot
bisschop teniet doet door hem de leus
van de heilige Don Bosco voor te hou-
den: “Vraag om niets! Maar weiger ook
niets!” Dakar is nog missiegebied. Ilet
zal zijn opgave zijn om in deze streek de
structuren van een bisdom op te bou-
wen. Tot die dag zal hij apostolisch vi-
caris van de paus zijn en direct onder
hem werken. Hij heeft alle volmachten
van een regerende bisschop, zelfs nog
meer omdat men in de opbouwfase en

bisschopswijding

in een missieland altijd met onverwach-
te moeilijkheden moet rekenen. De bul
van paus Pius XII, “Dilecto filio Marcel-
lo Lefebvre” van 12 juni 1947 schrijft
voor, dat hij de bisschopswijding moet
ontvangen.

Voor de vijfde maal zweert hij bij de
wijding de antimodernisteneed en ver-
zekert met overtuiging: “daarom houd
ik tot mijn laatste ademtocht onwrik-
baar vast aan het geloof van de voorva-
ders.” Op 18 september 1947 ontvangt
pater Marcel in de kerk van Onze Lie-
ve Vrouw te Tourcoing, in aanwezig-
heid van mgr. Le Hunsec en zes ande-
re missiebisschoppen, van mgr. Dutoit,
bisschop van Arras, van de pastoor van
Mortain en van de vertegenwoordigers
van het I'ranse seminarie de bisschops-
wijding. Zijn broer, pater René Lefebvre
en zijn neef pater Jean Watine zijn dia-
ken en subdiaken onder de pontificale
Mis. Onder het feestmaal dat op de wij-
ding volgt en waar de kardinaal de voor-
zitter van is, geeft de nieuwe bisschop
blijk van zijn trouw ten overstaan van
het geloof dat hij van zijn ouders en op
het Franse Seminarie heeft ontvangen.
“Van harte wil ik pater Le Iloc’h bedan-
ken omdat hij ons de weg van de waar-
heid heeft gewezen.”

Apostolisch Delegaat
Een jaar later, op 1 oktober 1948

belt mgr. Lefebvre, op zoek naar gel-
den voor de missie, ook bij het moeder-

100 jaar mgr. Marcel Lefebvre

huis van de congregatie aan. De gene-
rale overste, mgr. Le Hunsec, doet zelf
de deur open om hem te ontvangen.
“Komt u, monseigneur! Kom, ik moet
Wat is er gebeurd,”

A,

u iets vertellen.
vraagt mgr. Lefebvre met bezorgdheid,
“wat willen ze nog van mij?” “Komt u
in mijn spreekkamer... U zult geen nee
zeggen! U bent door de paus benoemd
tot Apostolisch Delegaat!” Sinds het
Apostolisch Delegaatschap van Afrika,
opgericht in 1930 in Mombasa (Kenia),
op 2 januari 1947 de naam was gege-
ven van Delegaatschap van Brits Oost-
en West-Afrika, wacht men op de op-
richting van een Delegaatschap voor het
Franssprekend gedeelte van Afrika. Wat
echter niemand weet is, dat paus Pius
XII voor Dakar had gekozen als de zetel
van het Apostolisch Delegaatschap en
voor monseigneur Lefebvre als de eer-
ste Apostolische Delegaat van het I'rans-
sprekende gedeelte. De paus had deze
keuze al gemaakt v66r de benoeming
van monseigneur Lefebvre tot Aposto-
lisch Vicaris van Dakar. Maar hij wilde
eerst een jaar wachten en zien, om hem
dan ook nog de verantwoording van het
Apostolische Delegaatschap toe te ver-
trouwen. De breve waarmee de paus
deze benoeming aan monseigneur Le-
febvre bekend maakt laat geen twijfels
aan de grote waardering die de paus
voor het werk van monseigneur Le-
febvre heeft. “U heeft het apostolische

na zijn wijding
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-

eerste mis als bisschop in Daker

vicariaat zo verstandig, wijs en daad-
krachtig geleid, u bent bezield van een
zo grote ijver voor de uitbreiding van
het rijk van Christus... dat Wij het voor
goed houden voor u te kiezen om de lei-
ding van het delegaatschap over te ne-
men. Wij zijn ervan overtuigd, dat uw
bijzondere gaven en vooral uw probate
activiteit alsook de talenten die u voor
dit ambt zo geschikt maken voor het de-
legaatschap van groot nut zullen zijn.”
Omdat de delegaat de rang van een
aartsbisschop moet bekleden wordt
mgr. Lefebvre, door een breve van de-
zelfde dag, tot aartsbisschop van Arca-
diopolis benoemd. Deze benoeming
tot aartshisschop is niet nieuw. Nieuw is
wel dat één bisschop twee posten tege-
lijk uitoefent die bijna niet met elkaar te
verbinden zijn; namelijk de verantwoor-
ding voor het bisdom en daarboven de
jurisdictie over 44 administratieve ker-
kelijke eenheden en daarbij ook nog de
last van de diplomatieke betrekkingen
met de I'ranse regering. Paus Pius XII
ontvangt hem in de maand oktober en
de Congregatie voor de Uitbreiding van
het Geloof geeft hem verder uitleg over
zijn functie. Hij schrikt bij het zien van
het werk en de verantwoording die hem
op zijn schouders wordt gelegd. Hij was
vertegenwoordiger van de paus in zijn
bisdom, in 26 vicariaten en in 17 apos-
tolische prefecturen, van Marokko via
de Sahara tot aan Madagaskar, Frans
West-Afrika, Frans Kameroen en Soma-
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lié. Meer dan 2,1 miljoen katholieken
leven in deze landen, 12 missiecongre-
gaties zijn er werkzaam.

De verandering 1962 - 1969

Monseigneur Lefebvre voelt aan dat
men in Dakar een interventie voorbe-
reidt bij de Heilige Stoel. Sinds paus
Johannes XXIII de scepter van de Kerk
heeft overgenomen wordt het streven
om de missionarissen te vervangen
door inheemse clerus steeds groter. Na
het ontslag van mgr. Boivin (1959), van
mgr. Sartre en mgr. Socquet (januari
1960) zijn drie Afrikaanse bisschoppen
gewijd en ingezet op de stoelen van de
aartsbisdommen van Abidjan, Tanana-
riva en Ouagadougou. Monseigneur Le-
febvre grijpt in voor wat betreft de be-
noeming in Abidjan in 1959, waar hij
een blanke voorstelt als bisschop voor
deze stad. Hij stuit op de weerstand van
de andere bisschoppen, die eisen dat en-
kel en alleen een Afrikaan op deze stoel
mag worden benocemd. Met de onaf-
hankelijkheid van de Afrikaanse landen
wilde men ook in de katholieke Kerk de
steun tonen voor deze landen en paral-
Tel met het inzetten van Afrikanen als
de opperhoofden van de staten ook een
autochtone kerkelijke hiérarchie instel-
len. Monseigneur Lefebvre was niet te-
gen dit principe, maar het was te over-
haast en niet voldoende voorbereid. Hij
beschrijft de situatie als volgt: “Waar er

twee Afrikaanse priesters zijn, moet er
in deze geest één van beiden tot overste
worden benoemd... Men moet zich ten-
minste zekerheid verschaffen of ze voor
hun ambt geschikt zijn. Voor men deze
priesters tot aartsbisschoppen maakt,
zou men ze eerst tot hulpbisschoppen
kunnen kiezen, zoals dat ook op andere
plaatsen geschiedt.”

Maar de wind van de geschiedenis
waait even hard in Rome als in Parijs,
en men laat hem voelen dat men mis-
schien aan een opvolger op de zetel van
Dakar zou moeten denken. Hij neemt
de beslissingen en treft daar de voor-
bereidingen voor. Op 7 mei 1961 be-
noemt hij een tweede vicaris generaal,
pater Thiandoum. Zijn beide vrienden
mgr. Strebler van Lomé en mgr. Graf-
fin van Yaoundé treden af. Rome wenst
dezelfde procedure voor Dakar. Op 18
september 1961 preekt hij naar aanlei-
ding van het 14de jaarfeest van zijn bis-
schopswijding en verklaart: “Met groot
verlangen zie ik ernaar uit dat een Sene-
galese priester de volheid van het pries-
terschap zal ontvangen om mijn mede-
werker te worden, om me tenslotte te
vervangen.” Hij neemt zelf het initiatief
en schrijft naar Rome om te vragen om
een Afrikaanse coadjutor.

Het is aan te nemen dat Rome in ver-
legenheid is, want de aartsbisschop ont-
vangt geen antwoord. Men wil maar één
ding: monseigneur Lefebve moet sim-
pelweg terugtreden. Tijdens de kerst-
preek herinnert monseigneur Lefebvre
aan de plicht van gehoorzaamheid van
de bisschoppen tegenover de paus en
geeft aan de gelovigen het voorbeeld
van Christus die “gehoorzaam is gewor-
den tot de dood, tot de dood aan het
kruis.” Begin januari 1962, juist voor
zijn vertrek naar de voor zitting van
de voorbereidende commissie van het
Tweede Vaticaans Concilie neemt hij de
beslissing om aan de Congregatie voor
de Uitbreiding van het Geloof te schrij-
ven: “Wanneer de Heilige Vader wenst
dat ik me terugtrek, zal ik me te zijner
beschikking stellen”.

Op 5 juni 1961 was mgr. Lefebvre,
aartsbisschop van Dakar, door paus Jo-
hannes XXIII benoemd tot lid van de
120 leden tellende Centrale Voorberei-
dende Commissie van het Concilie. Sa-
men met de aartsbisschop van Abidjan
zou hij het Franssprekende gedeelte van
Afrika op het Concilie vertegenwoordi-



gen. Hij moet de tien schemata contro-
leren die volgens de voorstellen van het
wereldwijd episcopaat samengesteld
waren voor de voorbereidende commis-
sies. Tot juni 1962 neemt Monseigneur
Lefebvre aan alle zittingen van de voor-
bereidende commissie deel. Hij ziet hoe
serieus er gewerkt wordt aan de voorbe-
reiding van het Concilie, maar neemt
ool waar hoe snel de verschrikkelijk
strijd oplaait tussen twee stromingen
die door paus Johannes XXIII zelf zijn
gecreéerd. Die van de ‘Romeinen’ met
kardinaal Ottaviani, de secretaris van
het Heilig Officie en die van de ‘Libe-
ralen’ met aan het hoofd kardinaal Bea,
leider van het Secretariaat voor de Een-
heid van de Christenen. De Nederland-
se prelaat Jan Willebrands staat hem ter
zijde.

Monseigneur Lefebvre heeft zoals
alle concilievaders de lijst van experts
van het concilie ontvangen. Deze zijn
door de paus in de verschillende voorbe-
reidende commissies ingezet. Hij neemt
ze zorgvuldig door. Wanneer het tijdens
de eerste zitting van de Centrale Voor-
bereidende Commiissie zijn beurt is om
zijn mening te kennen te geven durft hij
op 15 juni 1961 - als enige van alle aan-
wezige bisschoppen - de tegenstrijdig-
heid tussen de daden en de woorden
aan de kaak te stellen: “Wat de kwalitei-
ten van de theologen en de juristen van

mgr Lefebvre op het Concilie

het Concilie betreft is het duidelijk, zo-
als de raadgevers het ook uitdrukkelijk
hebben gezegd, dat ze de geest van de
Kerk moeten hebben en met woord en
daad de leer van de pausen zoals die uit
alle kerkelijke documenten blijkt, moe-
ten aanhangen. Wij willen een bijzon-
dere nadruk op dit principe leggen, om-
dat wij verbaasd zijn, op de lijst van de
leden van de voorbereidende commis-
sies namen van zekere theologen aan
te treffen, van wie de leer niet de eigen-

schappen bezit, die van de raadgevers
worden vereist.” Daadwerkelijk waren
er drie van de raadgevers in deze com-
missies die voo6r het Concdilie door het
Heilig Officie om hun leerstellingen
waren berispt. Kardinaal Ottaviani zegt
aan monseigneur Lefebvre dat het de
wil van de paus is, die waarde hecht bij
het Concilie adviseurs uit te nodigen die
een naam hebben.

De zittingen van de commissies
volgden elkaar snel op. Telkens dezelf-
de vertoning: nadat het schema door de
leider van de voorbereidende commissie
is voargesteld volgt de discussie door de
bisschoppen. Meestal aan de ene kant
de kardinalen Liénart, Frings, Alfrink,
Dopfner, Konig en Leger aan de andere
kant Ruffini, Siri, Larraona en Browne.
Voor iedereen is het duidelijk dat er bin-
nen de Kerk een diepgaande splitsing
bestaat. En wel vooral onder de kardi-
nalen. Mettertijd worden de interventies
van monseigneur Lefebvre steeds talrij-
ker. Vaak bereidt hij ze al voor bij het
doornemen van de schemata die hij we-
ken van tevoren krijgt opgestuurd, maar
vaak ook ontwerpt hij tijdens de zittin-
gen, terwijl de kardinalen spreken, een
interventie. Met slagvaardigheid verheft
de aartsbisschop zijn stem om de ker-
kelijke geest en de Sensus Ecclesiae te
doen gelden.

Redding van het priesterschap

Na het Concilie is monseigneur Le-
febvre 63 jaar oud. Hij kan zich terug-
trekken en zich tevreden stellen met
zijn post als adviseur van de Congrega-
tie voor de Uitbreiding van het Geloof.
Maar de ontwikkelingen binnen de Kerk
en de ineenstorting na het Concilie doen
in hem de beslissing rijpen het ‘erfgoed’
van het Franse seminarie, dat hij uit de
handen van de paters Le Floch, Voeg-
tli, Frey, Le Rohellec heeft ontvangen,
te doen voortduren. Toen hij nog aarts-
bisschop van Dakar was had hij al een
vooraankondiging van het werk ontvan-
gen, dat hij nu zal verwezenlijken. Op
8 december 1989 maakt hij in de gees-
telijke gids openbaar, die hij voor zijn
priesters heeft opgesteld, wat hem heeft
bezield toen hij de stap nam om door
te gaan met de opleiding van priesters:
“God heeft me toegestaan een droom-
beeld te verwezenlijken, dat Hij mij op
zekere dag in de kathedraal van Dakar

100 jaar mgr. Marcel Lefebyre

heeft laten zien. Gezien het voortschrij-
dende verval en het verlies van het idee
van het katholiek priesterschap als de
voortzetting van het priesterschap van
Jezus Christus mocht ik het priester-
schap doorgeven in de reinheid van de
leer, in de grenzeloosheid van zijn mis-
sionaire liefde, zoals het priesterschap
door Christus aan de apostelen is ge-
schonken en zoals het door 20 eeuwen
heen door de Kerk is doorgegeven.”

Hoe zou dat werk worden verwe-
zenlijkt? Nog is het een droombeeld,
waarin hij echter al de noodzaak ziet.
Het priesterschap moet worden door-
gegeven, niet alleen de doctrine maar
ook de diepe onveranderlijke geest die
het katholieke priesterschap bezielt en
die wezenlijk verbonden is met het ge-
bed van de Heer en met zijn offer op het
kruis. Van het gebed en het offer van de
Heer is het ware priesterschap geheel en
al afhankelijk. Vanaf zijn terugkomst
uit Afrika loopt monseigneur met deze
zorg. Hij denkt aan een internationaal
seminarie. Tijdens de paasweek van het
jaar 1964 ontmoet hij Marthe Robin,
om met haar over zijn zorg te spreken.
“Monseigneur”, zegt zij, “u moet dit
seminarie oprichten! God zal u zege-
nen!” Seminaristen nemen contact op
met hem en spreken over hun moei-
lijkheden op de moderne seminaries.
“Ze grepen me letterlijk bij mijn kraag
en smeekten mij om iets voor hen te
doen.” Monseigneur Lefebvre gaat in
op de smeekbeden en neemt contact op
met zijn vriend mgr Charriére, bisschop
van Fribourg (Zwitserland) Het avon-
tuur van de traditie begint!

Wordt vervolgd
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Preek voor de vooravond van de Geboorte

Aardbewoners, mensenkinderen,
luistert: gij die slaapt in het zand, wordt
wakker en zingt de lof van God, want
een dokter zal hen die ziek zijn komen
bezoeken; een Verlosser hen die ver-
kocht zijn, hen die van de rechte weg
zijn afgedwaald, hen die dood zijn voor
het leven. Ja, hier komt Hij die al onze
zonden diep in de afgrond gaat wer-
pen, al onze gebreken gaat genezen, ons
op zijn schouders gaat nemen en terug
gaat brengen tot onze eigen en originele
grootte. Zijn macht is groot, maar zijn

barmhartigheid is nog bewonderens-
waardiger, omdat Hij die ons kon hel-
pen zich verwaardigd heeft te komen
zoals Hij het heeft gedaan. “Vandaag”,
zegt de gewijde schrijver, “vandaag
nog, gaat de Heer komen (Exod. XVI,
6)” Deze woorden bevinden zich op
hun plaats en in hun tijd, in de heilige
Schrift, maar onze moeder de Kerk heeft
ze kunnen horen aan de vooravond van
de geboorte van de Heer. De Kerk, zeg
ik, aan wie haar bruidegom en haar God
bijstand verleent met zijn raadgevingen
en zijn Geest, aan wier borst de Welbe-
minde gelieft te rusten, die Hij alleen
bemint, en die Hij tot een troon
voor zijn Hart heeft gemaakt.
Men kan immers zeggen,
dat zij Hem in het Hart
gewond heeft en dat

zij tot in de diep-

ste afgrond van de
geheimen van God
schouwt, zodanig dat

zij Hem beeldhouwt in
haar eigen hart en voor
zichzelf in het hart van
haar Bruidegom een eeu-
wige woning bereidt. Daar-
om, als het haar overkomt
de woorden van de H.
Schrift van plaats of
van betekenis te ver-
anderen, dan is het
gebruik dat zij ervan
maakt te verkiezen
“boven de betekenis

en boven de primitie-

ve orde van de gewijde
tekst”; misschien is
het zelfs toegestaan
te zeggen dat haar
betekenis
zeer de letterlijke
tekst overtreft,

als de werke-

even-

Sint-Bernardus van Clairvaux

lijkheid de atbeeldingen overtreft, het
licht de duisternis, de meesteres de die-
nares.

De Heer komt

“U zult dus weten dat de Heer van-
daag nog gaat komen. Naar mijn me-
ning geven deze woorden heel duide-
lijk de gedachte van twee soorten van
dagen; de eerste is begonnen met de val
van de eerste mens en duurt voort tot
aan het eind van de wereld; dat is de dag
die de heiligen dikwijls hebben overla-
den met hun vervloekingen. Adam is
immers door die dag der dagen verjaagd
uit het schitterende licht waarin hij was
geschapen en is geworpen in het naar-
geestige hok van de dingen van de we-
reld. Hij bevond zich midden in een
duister daglicht, en was bijna verstoken
van alle stralen van de waarheid. Wij ko-
men allen ter wereld in die dag, die zelfs
de naam van dag niet zou verdienen,
maar eerder van nacht, als de onver-
moeibare barmhartigheid van God ons
niet het licht van het verstand als een
klein sprankje had gegeven. De tweede
dag zal die van de heiligen in oneindige
eeuwigheden zijn, wanneer die morgen
van een oneindige helderheid zal aan-
breken, die morgen die geen andere is
dan de barmhartigheid die ons is be-
loofd, terwijl de dood in zijn eigen zege
overwonnen zal zijn, wanneer men in
de plaats van schaduwen en duisternis-
sen overal, boven en beneden, binnen
en buiten, slechts een schitterend en
waarachtig licht zal zien. Daarom heeft
een heilige gezegd: “Laat mij die mor-
gen van uw goedertierenheid smaken
(Ps. 142, 8), en, vanaf de morgen zijn
wij verzadigd met uw barmhartigheid
(Ps. 89, 14).” Maar laat ons terugkeren
tot onze dag, tot deze dag die vergele-
ken wordt met een dag v66r de nacht,



vanwege haar kortheid, en die de ge-
wone spreekbuis van de Heilige Geest
een niets noemt, een nietigheid, als
hij uitroept: “Onze dagen zijn vervio-
gen (Ibid.), mijn dagen zijn verviogen
als rook in de lucht (Ibid.), onze dagen
zijn voorbij gegaan als een schaduw (Ps.
101, 12). Alle dagen van mijn leven zijn
klein in aantal en vol van verdriet (Gen.
47,9}," riep de patriarch uit die God ge-
zien had van aangezicht tot aangezicht
en zich vertrouwelijk met Hem had on-
derhouden. Wel, op deze dag geeft God
aan de mens de rede, Hij laat hem het
verstand, maar bij het verlaten van deze
wereld moet hij het zelf verlichten met
het licht van de kennis; want als hij in
de complete duisternis van de gevange-
nis waarin hij nu leeft, en van de scha-
duwen van de dood zou vertrekken, dan
zou hij de hele eeuwigheid niet meer ver-
licht kunnen worden. Ziedaar waarom
de enige Zoon van God, de Zon van ge-
rechtigheid, als een fakkel van een even
verspreid als schitterend licht, is ontsto-
ken en zijn licht werpt in de gevangenis
van deze wereld. Nu moeten allen die
verlicht willen worden Hem nader ko-
men, zich met Hem verenigen en niet
toestaan dat er zich iets tussen hen en
Hem plaatst. Wat ons nu van God kan
scheiden, dat zijn onze zonden; laat
zij verdwijnen en wij worden verlicht
door het ware licht, wij naderen het zo-
zeer dat wij slechts één lichaam ermee
moeten vormen. Zo brengt men, zonder
vreemde tussenkomst, een uitgedoofde
fakkel bij degene die nog brandt, om
hem weer aan te steken; dit voorbeeld,
genomen van de zichtbare dingen, geeft
ons een idee van wat er gebeurt in de
wereld van de onzichtbare dingen.
Laten we dus de raad opvolgen van
de Profeet (Os. 10, 12, naast 70), laten
we de fakkel van de kennis aansteken
aan deze zo grote en stralende ster, alvo-
rens te vertrekken uit de duisternis van
deze wereld, uit angst dat wij slechts van
duisternis in duisternis zouden over-
gaan, maar dan tot eeuwige duisternis.
Maar over welke kennis spreek ik? Over
die welke erin bestaat te weten dat de
Verlosser zal komen, hoewel wij niet
kunnen weten wanneer Hij zal komen.
Ziedaar alles wat ons wordt gevraagd. U
zult me misschien zeggen, dat iedereen
tegenwoordig die kennis heeft; welke
mens, ook al is hij slechts in naam chris-
ten, weet niet dat de Heer op een dag

moet komen en dat hij inderdaad zal
komen, om de levenden en de doden
te oordelen, en iedereen loon naar zijn
werken te verlenen? Nee, broeders, niet
iedereen weet dat, dat wordt zelfs door
ZeeT weinig mensen geweten, aangezien
er zo weinig verlosten zijn. Denkt u, bij-
voorbeeld, dat zij die gelukkig zijn wan-
neer zij kwaad gedaan hebben, en zich
verheugen over erge dingen (Spreuken
2, 14), weten of zich herinneren dat de
Ileer op een dag zal komen? Als zij het
zelf zouden bevestigen, wacht u ervoor
hen te geloven, want “wie zegt dat hij
Hem kent en zijn geboden niet onder-
houdt is een leugenaar”, zegt de apos-
tel (1 Joh. 2, 4). “Zij belijden, God te
kennen”, zegt de I. Paulus, “maar zij
verloochenen Hem door hun werken”
(Tit. 1, 16), “in aanmerking genomen”,
zegt de H. Jacobus, “dat het geloof zon-
der de werken een dood geloof'is (Jac. 2,
20).” Zij zouden zich immers niet met
zoveel ongerechtigheden bezoedelen
als zij wisten dat de Heer zal komen, en
als zij zijn komst vreesden. Zij zouden,
integendeel, over zichzelf waken en het
kwaad niet zulke verwoestingen in hun
ziel hebben laten veroorzaken.

Waakzaamheid

Welnu, deze kennis bewerkt in het
eerste stadium een gevoel van berouw
en van smart dat het lachen en de tra-
nen, het zingen en het zuchten, de
vreugde en het verdriet verandert. Dit
gevoel maakt dat alles wat u tevoren het
meest beviel u begint tegen te staan, en
dat alles waarvan u eerst de meeste af-
keer had, aantrekkelijkheid voor u be-
gint te hebben. Er staat immers geschre-
ven: “Hoe meer kennis men heeft des te
meer smart heeft men (Ecc. 1, 18).” Het
gevolg van de heilige en ware kennis is
dus de smart. In het tweede stadium be-
werkt zij de verbetering, zodanig dat u
in dit stadium van kennis ophoudt uw
leden in dienst te stellen van de zonde:
u onderdrukt de gulzigheid, u smoort
de wellust, u doet de hoogmoed ver-
minderen, u dwingt uw lichaam om een
instrument van heiligheid te worden
zoals het tevoren een instrument van de
zonde was geweest. Waartoe dient im-
mers het berouw zonder de verbetering?
Nergens toe; want volgens het woord
van de Wijze: “Als de een opbouwt en
de ander afbreekt wat zullen zij anders
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winnen dan het verlies? Als de een bidt
en de ander vloekt, naar wiens stem
zal God luisteren? Als iemand die zich
wast na een dode aangeraakt te heb-
ben, hem opnieuw aanraakt, wat baat
het hem zich gewassen te hebben (Eccl.
34, 26)?” Moet hij integendeel niet vre-
zen, volgens het woord van de Verlosser,
“dat hem iets ergers overkomt” (Joh. 5,
14)? Maar omdat men niet heel lang in
deze twee stadia kan blijven als de geest
niet waakzaam en in een voortdurende
bedachtzaambheid is, volgt daaruit dat
de kennis in het derde stadium de be-
zorgdheid voortbrengt, en maakt dat de
mens met dit ongeruste gevoel met zijn
God begint te wandelen, alles in alle op-
zichten verwijdert, uit vrees, zelfs in de
Ileinste dingen de blikken van zijn ont-
zagwekkende majesteit te schokken. Zo
bezielt het berouw hem, verteert de ver-
betering hem, de bezorgdheid verlicht
hem, zodanig dat er zowel uitwendig
als inwendig een nieuwe mens is.

Maar dan begint hij een weinig te
herademen van de wederwaardighe-
den en van de smart die de zonden hem
hebben veroorzaakt; een geestelijke
vreugde tempert de overmaat van zijn
vrees, en verhindert hem overweldigd
te worden door de droefheid, door de
gedachte aan de reusachtigheid van zijn
fouten. Daarom, als hij enerzijds zijn
Rechter vreest, hoopt hij aan de ande-
re kant op zijn Verlosser, en als de vrees
en de vreugde elkaar tegemoet treden in
zijn hart, dan ontmoeten zij elkaar uit-
eindelijk. Ook al komt het nog voor dat
de vrees sterker is dan de vreugde, toch
overwint de vreugde de vrees en sluit
haar op in haar verborgen gevangenis-
sen. Gelukkig het geweten waarbij deze
twee gevoelens zich onafgebroken aan
een dergelijk gevecht wijden, totdat het-
geen dodelijk is geheel en al in beslag
genomen wordt door het leven, totdat
hetgeen er overblijft aan vrees verdwijnt
en plaats maakt voor de vreugde. Dat is
een en al volmaaktheid. Want de vrees
zou niet eeuwig kunnen bestaan, terwijl
de vreugde eeuwig zal duren. Maar om
zo gloeiend en verlicht te worden moet
zij zich nog niet in het huis wanen, waar
men de gewoonte heeft brandende fak-
kels te dragen zonder de zucht van de
winden te vrezen. Zij moet zich herin-
neren dat zij altijd in de open lucht is.
Zij moet zich erop toeleggen met haar
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twee handen het licht dat zij draagt, te
beschermen. En zij moet oppassen voor
de winden, zelfs wanneer de lucht haar
kalm lijkt. Want hij kan plotseling ver-
anderen, op het ogenblik dat zij er het
minst aan zal denken, en als zij een en-
kel moment ophoudt op haar hoede
te zijn, zal zij haar licht gedoofd zien.
Als het haar, in de onstuimigheid van
haar beweging, overkomt haar handen
te branden, zoals het soms gebeurt, dan
moet zij liever de pijn verdragen dan
ze weg te halen van de vlam die zij be-
schermen, want dadelijk, in een oog-
wenk, kan deze uitgeblazen worden. O,
als we reeds in deze woning waren die
niet met mensenhanden gemaakt is, in
het eeuwige verblijf van de hemel, waar
geen enkele vijand kan binnenkomen
en waaruit geen enkele vriend naar bui-
ten kan gaan, dan zou er niets te vrezen
zijn. Maar nu zijn wij blootgesteld aan
het blazen van de drie slechtste en sterk-
ste winden, de winden van het vlees, van
de duivel en van de wereld. Zij hebben
samengezworen om het licht van ons
geweten uit te blazen. Zij blazen slech-
te verlangens en ongeregelde bewegin-
gen in ons hart en wekken opeens zo'n
storm in ons op, dat wij niet meer kun-
nen onderscheiden waar wij vandaan
komen en waar wij heen gaan. Twee van
deze schadelijke winden houden soms
op te blazen, maar niemand heeft ooit
rust gekregen van de derde. Dat is waar-
om ik u zeg dat wij onze ziel moeten be-
schermen, met de twee handen van ons
hart en van ons lichaam, uit angst dat
de fakkel die er tenslotte is ontstoken,
niet gaat uitdoven. Wij moeten niet wij-
ken voor de storm, noch er voor terug-
deinzen, wanneer de kracht van de pas-
sies de dubbele toestand van de mens te
hevig schudt, maar we moeten met een
heilige uitroepen: “Mijn ziel bevindt
zich altijd tussen mijn handen (Ps. 118,
109).” Ja, het is beter dat wij onze han-
den branden dan dat wij wijken voor
het onweer. En evenmin als men licht
kan vergeten wat men in zijn handen
draagt, zouden wij de zaak van onze zie-
len vergeten, en de zorg die zij van ons
verlangen moet de voornaamste aange-
legenheid van onze harten zijn.

Wanneer onze lendenen omgord
zullen zijn en wij onze aangestoken
lampen in de hand houden, zullen wij
moeten waken over de zwerm van onze
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gedachten en van onze handelingen,
opdat de Heer ons gereed zal vinden als
Hij komt bij de eerste, de tweede of de
derde nachtwake. De eerste nachtwake is
niets anders dan de regelmaat van onze
handelingen. Zij bestaat bijgevolg in de
inspanningen die wij moeten doen om
ons leven geheel en al te regelen volgens
de regel die wij beloofd hebben te vol-
gen. Wij mogen de grenzen overschrij-
den, die onze vaders hebben getrok-
ken voor alle oefeningen van dit soort
van leven, n ook niet naar rechts of naar
links overhellen. De tweede nachtwake-
bestaat in de zuiverheid van de bedoe-
ling. Als ons oog deugdzaam is zal heel
ons lichaam verlicht worden. Daarom
moeten wij al onze handelingen voor
God plegen, en moet de genade die wij
ontvangen terugkeren tot haar bron om
er opnieuw van terug te komen. De der-
de nachtwake, tenslotte, bestaat erin de
vereniging te bewaren en ons, als wij in
een gezelschap zijn, de voorkeur laten
geven aan de wil van de anderen boven
de onze, zodat wij met al onze broeders
niet alleen zonder verdeeldheid, maar
ook in goede verstandhouding leven,
elkaar wederzijds verdragend en voor
elkaar biddend, zodat men van ieder
van ons kan zeggen: “Dat is een echte
vriend van zijn broeders en van het volk
Israél, dat is iemand die veel bidt voor
zijn volk en voor heel de heilige stad (2
Makk. 15, 14).” Ziedaar dus hoe op die
dag de komst van de enige Zoon van
God in ons de fakkel van de ware ken-
nis ontsteekt van het weten dat ons leert
dat de Heer zal komen, en dat de on-
wankelbare en voortdurende basis van
ons zedelijk gedrag is.

Bewonderenswaardige mengsels

“En morgenochtend zult u zijn heer-
lijkheid zien,” zegt de gewijde schrijver.
O, wat een morgen! O, dag, beter in de
voorhoven van de Heer dan duizend
andere elders doorgebracht! Wanneer
zullen wij deze maand zien komen na
de maand, deze sabbat zien komen na
de sabbat, wanneer zullen wij de schit-
tering van het licht en het vaur van de
liefde de bewoners van de aarde tot in
die sublieme wonderen zien verlichten!
Wie zal, ik zeg niet zijn krachten genoeg
durven overschatten om erover te spre-
ken, maar zelfs om er alleen maar over
te denken? Maar laat ons, in afwach-

ting, ons geloof opwekken om tenmin-
ste enigszins de wonderen te kunnen
beschouwen die op de aarde voor ons
gebeuren, omdat het ons niet gegeven is
nu al die wonderen te zien die ons in de
hemel worden bereid. Wel, de almach-
tige majesteit van God heeft drie dingen
gedaan, drie mengsels gemaakt, door
ons vlees aan te nemen, maar drie din-
gen z6 uniek bewonderenswaardigen z6
bewonderenswaardig uniek dat het tot
nu toe nooit gedaan is en dat er nooit
meer iets dergelijks op aarde gedaan zal
worden. Men heeft immers God en de
mens, het moederschap en de maagde-
lijkheid, het geloof en een mensenhart,
zich rechtstreeks zien verenigen. Deze
mengsels
maar wat elk wonder te boven gaat is, te
zien hoe zulke verschillende dingen, zo
aan elkaar tegengesteld, zich met elkaar
hebben kunnen verenigen.

zijn bewonderenswaardig,

En beschouw eerst de schepping, de
positie en de verdeling van de dingen.
Wat een kracht is er zichtbaar geworden
in de schepping, wat een wijsheid in de
verdeling, wat een goedheid in de sa-
menstelling. Zie hoe groot en talrijk de
dingen zijn die in de schepping gescha-
pen zijn door de kracht, met welk een
wijsheid zij op hun plaats gezet zijn. En
met welk een goedheid zijn in de verde-
ling de meest verheven dingen verenigd
met de nederigste, door de banden van
zo'n vriendelijke en zo bewonderens-
waardige liefde. Immers, in het leern van
de aarde heeft Hij, bijvoorbeeld, in de
bomen een vitale kracht verenigd die de
schoonheid geeft aan het gebladerte, de
schittering aan de bloemen, de smaak
en hun medicinale eigenschappen aan
de vruchten. Dat is weinig; de Schepper
heeft nog een andere kracht gelegd in
ons leven, de waarneembare kracht die
men ziet in de dieren die niet alleen het
leven hebben, maar ook uitgerust zijn
met gevoeligheid, waarvan de zetel rust
in vijf verschillende organen. God wil-
de vervolgens onze leem overladen met
een nieuwe eer, en Hij gaf hem de re-
delijke kracht die wij zien in de mens
die niet alleen leeft en voelt, maar ook
onderscheidt tussen het goede en het
kwaad. Hij wilde daarna onze laagheid
ook nog verhogen tot hogere bestem-
mingen, en zijn grootheid maakte zich
klein om het grootste wat er in Hem was
met onze mensheid te verenigen. Hij



heeft slechts één en dezelfde persoon
gemaaktvan God en van ons wezen van
vergankelijke aard, van zo'n grote ma-
jesteit en van een even grote nietswaar-
digheid. Er bestaat immers niets boven
God, noch beneden de stof. En toch was
God zo goed om neer te dalen in deze
stof, en deze stof werd zo hoog verhe-
ven naar God, dat van alles wat God in
onze onze menselijke natuur deed, het
geloof ons zegt dat het onze menselijke
natuur het heeft gedaan. Wij zeggen dat
alles wat onze leemn heeft geleden, God
zelf in zich heeft verduurd, door een
niet minder onuitsprekelijk als onbe-
grijpelijk geheim. Maar merk nog op dat
evenals er in deze unieke goddelijkheid
de Drie-eenheid van de personen tege-
lijk met de eenheid van wezen bestaat,
er zo in dit heel bijzondere mengsel de
drie-eenheid van wezen en de eenheid
van persoon is. Zoals in de ene God de
drie personen de eenheid niet ongedaan
maken, en zoals de eenheid in God de
Drie-eenheid niet laat verdwijnen, zo
brengt in de vermenging waarover wij
spreken de eenheid van persoon niet
de verwarring van de wezens teweeg.
Evenmin verhindert het aantal wezens
de eenheid van persoon. Ziedaar het
prachtige werk, het unieke werk onder
alle werken en die ze alle overtreft, dat
de opperste Drie-eenheid ons heeft ge-
toond, deze Drie-eenheid waarin het
Woord van God, ziel en lichaam, een
enkele persoon vormen. Deze drie vor-
men er slechts één en dit ene vormt er
drie zonder verwarring van wezens maar
door de eenheid van persoon”. Dat is de
eerste en uiterst voortreffelijke vermen-
ging, zij is de eerste van de drie. Maar,
mens, vergeet niet dat je slechts modder
bent en laat je niet verleiden tot hoog-
moed; toon je niet ondankbaar dat je
verenigd bent met God.

Het tweede mengsel is dat van een
maagd-moeder. Het is prachtig en zon-
der voorbeeld; nooit heeft men ho-
ren spreken van een maagd die moe-
der werd en van een moeder die maagd
was. In de gewone gang van zaken komt
de maagdelijkheid nooit voor waar de
vruchtbaarheid is, noch de vruchtbaar-
heid waar de maagdelijkheid zich be-
vindt. Alleen in deze vermenging komen
de maagdelijkheid en de vruchtbaar-
heid voor; alleen daar heeft plaats wat

tevoren nooit gezien werd, en zich in
het vervolg nooit meer zal herhalen.

Het derde mengsel is dat van het ge-
loof en het hart van de mens. Het staat
ongetwijfeld veel lager dan de eerste
twee mengsels, maar misschien is het
niet minder sterk. Is er immers wel iets
zo verrassend als te zien hoe het hart
van de mens geloof heefi toegevoegd
aan de eerste twee mengsels, zozeer
dat hij gelooft dat God mens werd en
dat een maagd moeder werd terwijl zij
maagd bleef? Evenals ijzer en klei zich
niet kunnen verenigen , zo kunnen deze
twee dingen niet tot één versmelten als
de geest van God zelf er niet het meng-
sel van maakt. Moeten wij dus geloven
dat hij die in een kribbe is gelegd, die
schreit in de luiers en dezelfde behoef-
ten voelt als de andere kinderen, die ge-
geseld wordt, gehoond, gekruisigd, in
een graf gelegd en ingesloten tussen twee
stenen, de grote en onmetelijke God is?
Dat die vrouw, die haar kind voedt en
met wie een echtgenoot het bed en de
tafel deelt, die hij vergezelt als zij naar
Egypte gaat, en wanneer zij ervan terug-
keert, en alleen met haar zo'n lange en
eenzame reis maakt, een maagd is? Hoe
heeft men dat door de mensen kunnen
laten geloven, het doen aannemen door
de hele wereld? En toch zal dat met zo'n
gemak en zo'n sterkte geloofd worden,
dat ik mezelf ertoe voel komen het te
geloven, door het grote aantal van hen
die het geloven. Jonge mannen en jonge
meisjes, grijsaards en kinderen hebben
liever duizend doden ondergaan dan
een enkel moment te twijfelen aan deze
wonderen.

Wie gelooft zal gered worden

Ja, het eerste mengsel is uitstekend,
maar het tweede is dat meer en het der-
de is het nog veel meer. Het eerste heeft
het oor gehoord, maar het oog niet ge-
zien. men heeft immers dit grote lief-
desgeheim horen preken en men heeft
het gekend van het ene einde van de we-
reld tot het andere. Maar het oog van de
mens heeft het niet gezien, alleen Gij,
God, hebt gezien hoe Gij u verenigd
hebt met een lichaam gelijk aan het
onze in de nauwe ruimte van de schoot
van een maagd. Wat betreft het tweede
mengsel, het cog van de mens heeft het
gezien; want deze unieke koningin, die
zorgvuldig de herinnering aan al deze

Schitterend Licht

wonderen bewaarde en ze nog eens in
haar hart doornam, wist dat zij tegelij-
kertijd maagd en vruchtbaar was. En Jo-
zef, die niet minder de getuige dan de
behoeder van zo'n maagdelijkheid was,
had er ook kennis van. Het derde, ten-
slotte, heeft plaats gevonden in het hart
van de mens, die geloofd heeft wat er ge-
beurd is; die voor zeker houdt en sterk
gelooft, niet omdat hij het heeft gezien,
maar omdat hij heeft horen preken wat
er gebeurd is en hem is aangekondigd.
Wel, ziet in het eerste mengsel wat God
u heeft gegeven, in het tweede, door
welk middel Hij het u heeft gegeven;
en in het derde, om welke reden Hij het
u heeft gegeven. In het eerste mengsel
is een geneesmiddel, een smeersel, ge-
maakt van God en van de mens, om al
onze ziekten te genezen. Deze twee we-
zens hebben zich vermengd bevonden
in de schoot van een Maagd, zoals in een
mortier, de Heilige Geest was de stam-
per die ze met zachtheid mengde. Maar,
omdat je onwaardig was om het direct
te ontvangen, o mens, werd het gegeven
aan Maria, opdat je van haar ontvangt
al wat je kunt hebben. En Maria heeft
als moeder voor jou aan God het le-
ven geschonken, en als maagd heeft zij
verdiend, verhoord te worden in jouw
zaak, in de zaak van heel het menselijk
geslacht. Als zij slechts moeder was, dan
zou het voor haar voldoende geweest
zijn gered te worden door kinderen ter
wereld te brengen. Als zij slechts maagd
geweest was, zou zij zo aan zichzelf ge-
noeg hebben gehad. Maar de gezegende
vrucht van haar schoot zou niet de prijs
van het menselijk geslacht geweest zijn.
Zo bevindt zich in het eerste mengsel
het geneesmiddel, in het tweede wordt
het ons toegediend; want God heeft ge-
wild dat wij geen niets hadden dan wat
ons toekwam door Maria. Maar in het
derde bevindt zich de verdienste, aange-
zien wij al deze dingen niet met een vast
geloof kunnen geloven zonder daar-
door een verdienste te bekomen; welnu,
in het geloof bevindt zich de genezing,
omdat er gezegd is: “Wie gelooft zal ge-
red worden (Marc. 16, 16)".
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De caritas: een gave van God

De caritas is de vriendschap van de mens met God, steu-
nend op het aandeel van de mens in het goddelijk leven, in het
geluk van God zelf. Maar door zijn natuur kan de mens geen
aandeel hebben in het eigen leven van God. De deelname van
de mens aan het goddelijk leven is een vrije bovennatuurlijke
gave, die God aan de mens schenkt. De caritas kan dus niet
door louter menselijke inspanning verworven worden. Zij is
een gave van God, die door de goedheid en de edelmoedig-
heid van God in de ziel van de mens wordt ingestort. Evenals
de andere goddelijke deugden is de caritas een bovennatuur-
lijke deugd, die door God zelf in de wil wordt ingestort. Wie
kan de mens een aandeel in de goddelijke liefde schenken be-
halve God zelf?

SPg
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Evenals alle gaven wordt zij beoordeeld naar de edelmoe-
digheid van de gever. God schenkt de caritas aan de mensen
volgens zijn eigen wil. Omdat de caritas een vrije gave is van
God aan de mensen, kan niemand beweren, dat zijn eigen na-
tuurlijke deugden of volmaaktheden een groter aandeel eisen
in de liefde van God dan de deugden van andere mensen. Zo-
als St. Paulus zegt: ‘Aan ieder van ons is de genade geschonken
naar de maat, die Christus heeft toegemeten’ (Ef. 4 : 7). De
graad van de caritas — de liefde van vriendschap voor God —
hangt niet af van de mens of van zijn natuurlijke deugd, doch
van de edelmoedigheid van God.

De groei van de caritas

Maar zolang de mens in deze tegenwoordige wereld leeft
kan zijn vriendschap met God toenemen. Zolang de mens nog
niet die laatste vereniging met God bereikt heeft, welke bestaat
in de aanschouwing van God, kan hij altijd nog dichter tot
God naderen. In dit leven is de caritas een weg naar God. Daar-
om kan de vriendschap van een mens met God steeds groter
worden.

Zij zal toenemen op de enige wijze waarop het voor de lief-
i I de van vriendschap mogelijk is toe te nemen. Een mens groeit
! rf il { ) in de liefde van vriendschap wanneer zijn liefde voor zijn
i J 1% J 11 J f/ 1 \ vriend sterker wordt en hem ertoe brengt vaker dingen voor
J ' J s J zijn vriend te doen. Zie naar de groei van de vriendschap tus-
sen een man en de vrouw die hij huwt. Bij het begin van hun
0 engagement is hij bereid iets van zijn tijd en zijn geld aan haar
te besteden. Met het groeien van zijn liefde besteedt hij meer

tijd en geld aan haar. Als deze nog verder toeneemt, begint hij
haar toe te laten in de persoonlijke wereld van zijn gedach-
ten, zijn idealen, zijn verwachtingen en zijn teleurstellingen.

Dan begint hij te denken aan haar zorgen en haar verdriet, aan
haar overwinningen en haar vreugden. Later huwt hij haar en
deelt zijn leven met haar. Tenslotte is hij zelfs bereid zijn le-
e B o haar te geven. Op gelijke wijze kan de mens groeien

De orote denker die in ziin Summae verl voor 8 P geyjie wij g
) t ) denker die in . SRS in de vriendschap met God. Naarmate zijn liefde tot God toe-
TheOng*Cﬂ een ge‘\Ne'dige S)/ﬂthese neemt is hij bereid meer van zichzelf aan en voor Cod te ge-

heeft gegeven, waarin alles wat over ven. Hij gaat meer aan God dan aan zichzelf denken. I1ij zal de

God en de mens kan woirden dingen Vermoedfh]k. meer voor God dan v_oor zichzelf doen.
De kracht van zijn liefde voor God neemt in hem toe, totdat

gekend, wordt opengelegd. hij bereid is zelfs zijn leven voor God te geven. Wij kunnen



dit eenvoudig aangeven door te zeggen, dat de kracht van zijn
liefde voor God steeds sterker wordt en dat het steeds waar-
schijnlijker wordt dat zij zich gaat uiten in daden van liefde
tot God.

Elke daad van liefde tot God zal de mens minstens ge-
schikt maken voor een toename van zijn liefde tot God. Feite-
lijk groeit de liefde slechts wanneer zij vuriger wordt. Fen man
kan zo vriendelijk zijn voor een vrouw, dat hij haar meeneemt
naar een diner of een danspartij. En hoe vaker hij dit doet, des
te waarschijnlijker is het dat hij haar vuriger gaat liefthebben.
Maar zijn liefde voor haar zal feitelijk niet toenemen, voordat
hij haar genoeg bemint om haar in zijn familie op te nemen
of haar ten huwelijk te vragen of haar te huwen en heel zijn le-
ven met haar te delen. Zo is het ook met de liefde van de mens
voor God. Elke liefdedaad zal de mens ervoor gereed maken
God meer te beminnen. Maar alleen een vuriger daad van lief-
de zal zijn liefde tot God feitelijk doen toenemen.

In dit leven kan de liefde van de mens tot God steeds groei-
en. De caritas is een aandeel in de eigen liefde van God, die
oneindig is. Daarom kan zij steeds groter worden. De toename
ervan hangt af van de goedheid en de kracht van God, die on-
eindig zijn. En evenals de caritas in de mens door de godde-
lijke kracht toeneemt, zo ook zijn vermogen om een verdere
groei in zijn liefde tot God te ondergaan.

Omdat God oneindig beminnenswaardig is in zichzelf, kan
geen mens God 0oit zoveel beminnen als Iij bemind dient te
worden. Alleen God kan zichzelf oneindig beminnen. Maar
de liefde van de mens voor God kan volmaakt zijn, wanneer
de mens God zoveel liefheeft als hij kan. Dit kan gebeuren op
drie manieren. De mens kan God beminnen met de volledige
toewijding van zijn hart of zijn wil. Hij denkt altijd aan God.
Altijd heeft hij feitelijk God lief. Dit is de volmaaktheid van de
liefde tot God, die wij aantreffen bij de heiligen in de hemel.
In het tegenwoordige leven kan de mens God niet met zulk een
volledige toewijding beminnen. De behoefte aan werken, eten,
slapen, enzovoort verhindert de mens heel zijn aandacht aan
God te schenken. Maar zelfs in het tegenwoordige leven kan de
mens trachten aan God al de liefde en aandacht te geven, die
niet nodig zijn voor de noodzakelijkheden van het dageijkse
leven. Deze volmaaktheid van de liefde is voor de mens moge-
lijk, maar is onder de mensen niet algemeen. Tenslotte kan de
mens als regel heel zijn hart aan God schenken, dat wil zeggen
hij zal niets denken of verlangen wat met de liefde tot God in
strijd is. Al denkt hij dan niet zoveel aan God als hij wel zou
kunnen, toch doet hij nooit iets wat zijn liefde tot God zou
vernietigen.

We zouden kunnen zeggen dat de groei van de liefde van
de mens tot Cod in dit leven zal beginnen met het vermijden
van de zonde, voortgaat met het streven naar het goede en ein-
digt met het verlangen naar de vereniging met God in de he-
mel. Een zorgeloze jongeman, die een losbandig leven geleid
heeft, wordt verliefd op een goed meisje. Allereerst brengt zijn
liefde hem ertoe zijn vroegere onverantwoordelijke levenswij-
ze vaarwel te zeggen. Om de gunst van zijn verloofde te win-
nen gaat hij niet meer met zijn vroegere losbandige vrienden
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om. Hij strijdt tegen zijn eigen onmatigheid. Vervolgens gaat
hij naar een goede levenswijze streven. Hij gaat een geregeld le-
ven leiden, begint te werken en geld te sparen. Tenslotte streeft
hij naar de vereniging met zijn verloofde in het huwelijk. De
geschiedenis van de liefde van de mens voor God ral dezelfde
weg volgen. Wanneer iemand God gaat liefhebben, tracht hij
eerst de zonde te vermijden en zich aan de arglistige macht
van de begeerlijkheid, die hem van God zou verwijderen, te
onttrekken. Dan begint hij de deugd te beoefenen, te werken
voor geluk. Tenslotte verlangt hij ernaar voor immer met God
te leven.

De dood van de caritas

De liefde kan ook afnemen. Louter menselijke liefde kan
steeds minder worden, totdat zij geheel en al vergaat. Wan-
neer een man steeds minder aan zijn vrouw gaat denken, min-
der bezorgd is voor haar welzijn, minder dingen gaat doen om
haar gelukkig te maken, neemt zijn liefde voor haar af. Wan-
neer hij haar kkwaad berokkent, houdt zijn liefde op. De caritas
— de liefde van de mens voor God — kan ook verminderen,
zij het dan niet op precies dezelfde wijze. De caritas zal niet
verzwakken eenvoudig omdat de mens minder vaak aan God
denkt. Zij zal zelfs niet verminderen door de dagelijkse zon-
de. De dagelijkse zonde heeft slechts betrekking op de midde-
len, die tot het doel leiden. Zij neemt de diepste neiging van
de mens naar God in de caritas niet weg. Maar de doodzonde
vernietigt de caritas volkomen. De caritas is de liefde tot God
boven alles. In de doodzonde echter geeft de mens aan een of
ander geschapen ding de voorkeur boven God. Daarvandaan
neemt de doodzonde de caritas uit de ziel van de mens weg.
Wel kan de dagelijkse zonde in zekere zin tot het verlies van
de caritas voeren. Omdat geen enkele zonde in overeenstem-
ming is met de wil van God, brengt iemand die een dagelijkse
zonde bedrijft zijn wil er langzamerhand toe om God prijs te
geven. Omdat hij de wil van God niet in alles gevolgd heeft,
kan het gebeuren dat hij, wanneer er een of ander conflict in
zijn leven ontstaat, God prijsgeeft voor een of ander tijdelijk,
geschapen goed.

De caritas verrijkt de mens

Als wij de caritas stechts zouden beschouwen als een lou-
ter menselijke liefde, zouden wij ertoe geneigd kunnen zijn te
menen, dat de caritas een liefde is, die de mens arm maakt
in plaats van rijk. Of we zouden kunnen menen dat God een
jaloerse minnaar is, die het kwalijk neemt dat zijn vrienden
aan iemand of iets anders denken of daaraan hun genegen-
heid schenken. In één zin is God een jaloerse minnaar. Hij wil
dat de mensen Hem meer dan al het andere, zelfs meer dan
zichzelf beminnen. Maar deze goddelijke afgunst is heel wat
anders dan de pijnlijke afgunst van het abnormale menselij-
ke wezen, dat zijn geliefde door zijn onbeperkte eisen van at-
tenties en diensten ongelukkig maakt. Wanneer menselijke af-
gunst tot het uiterste wordt doorgevoerd, is zij een kracht die
het voorwerp van haar genegenheid verarmt. Een jaloerse man
zal zijn viouw beroven van haar ouders, verwanten en vrien-
den, van haar kinderen, haar werk en haar liefhebberijen. Hij
wil dat zij niets anders bemint dan hemzelf. Hij wil dat zij
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niets anders heeft dan hemzelf. Maar de goddelijke jaloersheid
is een liefde die de mens verrijkt. Door de caritas vraagt God
om de liefde van de mens, niet om de mens iets goeds te ont-
nemen, maar om de mens al het goede te schenken. Want door
de caritas bereikt de mens God en in God vindt hij al het goede
zowel in dit leven als in het volgende. De caritas is een aandeel
in de goddelijke liefde. Maar het is de liefde van God, die de
bron is van alle goed in dit en in het volgende leven. Tlet is de
liefde, de goddelijke liefde, die de wereld en alle goede dingen
die daarin zijn geschapen heeft. Het is de liefde van Cod, die
de mens zelf en de wereld waarin de mens leeft gemaalkt heeft
om het geluk te zoeken en het te vinden. Wanneer iemand God
meer liefheeft dan al het andere, vindt hij al het andere in God,
al het andere dat hem werkelijk gelukkig kan maken.

De liefde tot de evennaaste

Omdat de caritas een aandeel is in de goddelijke liefde,
volgt hieruit dat zij de mens ertoe beweegt alles te beminnen
wat God bemint. Maar God bemint alles wat goed is. Daarvan-
daan zal de mens in de caritas ook alles beminnen wat goed is.
Hij zal zijn medemensen liethebben, omdat God hen gescha-
pen heeft voor zichzelf. Hij zal zichzelf beminnen, omdat God
hem bemint. Hij zal de hele wereld liethebben, omdat zij glo-
rie brengt aan God. De dieren, de planten, de rotsen, de rivie-
ren en de bergen - hij zal ze alle beminnen, omdat God ze uit
liefde geschapen heeft. De mens zal zijn eigen lichaam lietheb-
ben, ook al kan het hem tot zonde brengen, omdat God het
goed gemaakt heeft, omdat Hij het gemaakt heeft om de mens
tot God te brengen. De mens zal de zwakheid van het vlees
dat hem van God verwijdert verafschuwen, maar hij zal het li-
chaam liethebben inzover het hem in staat stelt God, die zijn
geluk uitmaakt, te vinden en te dienen. De caritas zal zelfs de
zondaars omvatten, niet omdat zij zondaars zijn, maar omdat
zij mensen zijn in staat om God te beminnen. Omdat God alle
dingen liefheeft in de mate waarin zij beminnenswaardig zijn,
zal de caritas, de vriendschap met God, ook alle dingen vol-
gens dezelfde maatstaf beminnen.

De orde in de caritas

Op de eerste plaats brengt de caritas de mens ertoe God
Zelf te beminnen, omdat God de bron is van alle geluk. Door
de caritas bemint de mens God meer dan hij zichzelf lietheeft.
In God vindt de mens de bron van alle geluk voor zichzelf en
voor zijn evennaaste. Omdat hij God het meest bemint van al-
les, bemint hij al het andere in de volgorde waarin God het
liefheeft. Daarom bemint hij zichzelf meer dan hij zijn even-
naaste liefheeft, omdat hij zijn eigen aandeel in de goddelij-
ke goedheid meer moet liethebben dan hij het mogelijke aan-
deel van ieder ander in de liefde van God bemint. Maar hij
zal zijn evennaaste meer beminnen dan zijn eigen lichaam of
welk voorbijgaand stoffelijk genocegen van deze wereld ook.
Want hij zal zich meer verheugen in de gedachte dat God is in
de ziel van zijn evennaaste, dan hij zijn genoegen zal vinden
in enig gemak, zelfs in het leven van zijn eigen lichaam. Som-
mige mensen zal hij meer beminnen dan anderen, omdat hij
zal inzien dat God gewild heeft dat zij een belangrijker rol spe-
len in zijn leven. Zo zal hij meer houden van zijn verwanten
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en zijn vrienden dan van vreemden, omdat hij weet dat zijn en
hun zaligmaking volgens het plan van God tezamen moeten
worden bewerkt. Banden van bloed, van medeburgerschap of
werkgemeenschap vormen eveneens onderdelen van het min-
nende plan van God met de mensen. Daarom zal de caritas de
mens ertoe brengen zijn familie, zijn land en zijn medewerkers
te beminnen. Zij zal de mens er ook toe brengen zijn kinderen
meer te beminnen dan zijn eigen ouders. Want volgens de be-
doeling van God zijn zijn kinderen nauwer met hem verbon-
den. Zij vormen een onderdeel van hemzelf. Hij is een deel van
zijn ouders, maar dezen vormen geen onderdeel van hem. In
de caritas volgt de mens de rangorde, die God zelf in de dingen
gelegd heeft. Zo zal hij ook zijn vrouw meer liethebben dan
zijn vader of moeder. Want ofschoon hij aan zijn ouders lief-
de en eerbied verschuldigd is, omdat zij de bron vormen van
zijn eigen bestaan, niettemin is in het huwelijk zijn vrouw één
met hem, en na God moet hij zichzelf meer beminnen dan al
het andere. Om deze zelfde reden zal hij meer houden van hen
aan wie hij goed doet dan van hen die hem goed doen. Hij zal
zijn weldoeners beminnen, omdat zij de bron vormen van het
goede voor hem. Maar hij zal hen, aan wie hij goed doet, nog
meer beminnen, omdat hij in hen de uitwerking van zijn eigen
goedheid bemint.

Deze zelfde rangorde van de liefde zal in de hemel blijven
bestaan. Wel kan er echter enige wijziging in deze rangorde
plaatsvinden met betrekking tot andere mensen. In elk geval
zal de mens in de hemel God boven alles beminnen. Maar met
betrekking tot andere mensen kan de rangorde veranderen. In
de hemel maakt de wil van de mens zich volkomen gelijkvor-
mig aan de wil van God. Omdat God degenen die beter zijn
meer bemint, zal de mens in de hemel diegenen meer lietheb-
ben die beter zijn dan hijzelf. Omdat hun grotere goedheid te
danken is aan Gods eigen liefde en milddadigheid, betekent
dit alleen, dat de mens God bemint voorzover Hij in andere
mensen gevonden wordt. Toch zal de mens van de kant van de
intensiteit van de liefde beschouwd, zichzelf intenser bemin-
nen, omdat de caritas zijn geest op God richt en dit is een on-
derdeel van zijn liefde tot zichzelf.

De liefde: de daad van de caritas

De caritas is een deugd. Dit betekent, dat zij een kracht is
om te handelen. Nu is de act van de caritas de liefde. Liefdadig
zijn is beminnen. De liefde van de caritas is meer dan goede
wil. Beminnen is een vereniging van toegenegenheid tot stand
brengen. Wanneer twee mensen elkaar beminnen hebben zij
een vereniging van toegenegenheid. Zij beminnen elkaar, zij
beminnen wat ieder van hen bemint. De liefde van de caritas
in werking bereikt onmiddellijk God en de andere dingen zo-
als God ze bemint. Wanueer iemand God bemint, bemint hij
eerst God en dan de dingen die God bemint. I1ij bemint God
volledig. Hij bemint alles wat God is en alles wat God liefheeft.
Bovendien bemint hij God zoveel als hij kan. Wanneer de lief-
de tot God volmaakt is, kent zij geen enkel voorbehoud. De
mens bemint God naar zijn beste vermogen.
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Toen Jezus zijn apostelen leerde, dat
Godsliefde en naastenliefde bij elkaar
horen, was dat werkelijk een revolutie.
“Op de vraag, wat het eerste gebod is,
antwoordde Jezus: het eerste is: ‘Hoor,
Israél, de Heer, onze God, is de enige
Heer. Daarom zult gij de Heer, uw God,
liethebben met geheel uw hart en geheel
uw ziel, met al uw gedachten en geheel
uw kracht. Als tweede komt daarbij:
gij zult uw naaste liethebben als uzelf.
Geen ander gebod is groter dan deze
twee!” Maar er kwam iets ongehoords
bij, iets, dat zo nog in geen enkele ge-
loofs- of godsdienstgemeenschap be-
staan had: Jezus stelde zich in een ge-
lijkenis gelijk met de behoeftigen, en
wel op zo'n nadrukkelijke manier, dat
Hij tot zijn leerlingen zei: “Voorwaar, ik
Zeg U: wat u voor een van mijn geringste

Geestelijk leven

ren het leden van de adel die hun rol
met de armste mensen verruilden en bij
het uitoefenen van de ziekendiensten
in hen de “Heren”, dw.z. de lijdende
Christus zagen. Tegenwoordig zijn het
de zusters van Moeder Teresa die de we-
reld de christelijke naastenliefde voor-
leven. Zij vertrouwen erop, dat iedereen
die zij ontmoeten Christus is. Dat gaat
ver boven medemenselijkheid en een
altruistisch humanisme uit.

Dat in de loop van de tijd de Kerk
in talrijke instellingen een organisatori-
sche plaats heeft gevonden, vermindert
haar oorspronkelijkheid en de kracht
van haar uitstraling. Wanneer bijvoor-
beeld het Vaticaan in zijn jaarstatistiek
de katholieke instellingen opvoert, die
over de hele wereld werkzaam zijn in

Het revolutionaire idee van de
naastenliefde is onder de ambts-
dragers en waardigheidbekle-
ders van een 2000 jaar oud In-
stituut allang verloren gegaan.

broeders gedaan hebt, dat hert u voor
Mij gedaan”. Ook in de geringste broe-
ders niet alleen dezen, maar Christus
zelf lief te hebben, liet de gastvriend-
schap van de heidenen feitelijk ver ach-
ter zich.

Een geheel nieuw begrip van de lief-
de voor de naaste en de arme vormde
daarmee overeenstemmend de traditie
van de Kerk in de daaropvolgende eeu-
wen en alle culturen, die in de loop der
tijd in aanraking kwamen met het chris-
tendom. De theologen en kerkvaders
van de vroege christenheid begrepen de
identificatie van Jezus met de geringsten
niet als substantiéle eenheid zoals in het
geval van de Eucharistie, maar wel als
heel reéle en persoonlijke tegenwoor-
digheid van Christus. Daardoor kreeg
de dienst aan de naaste, vooral echter
aan de arme, een geheel nieuwe kwali-
teit. In de caritatieve gemeenschappen
van de middeleeuwen, zoals de hospi-
taalorde van de Maltezer ridders, wa-

de gezondheidszorg, staan de getallen
op de voorgrond: 4104 sanatoria en
4169 bejaardentehuizen evenals 166
klinieken voor langdurig verblijf.

Al die inrichtingen hebben bestu-
ren, directeurs met boven hen stich-
tingen en instanties, zij hebben wel-
licht financiéle problemen, tenminste
in de westerse staten personeelsverte-
genwoordigingen en discussie binnen
het bedrijf, zoals ook in wereldlijke on-
dernemingen. Dat alles kan de concre-
te werken van naastenliefde naar buiten
toe bedekken. Het betekent echter niet,
dat achter de facaden van deze inrich-
tingen niet dezelfde naastenliefde be-
oefend wordt als ze door de heldhafti-
ge en fascinerende voorbeelden van de
christelijke caritas gepraktiseerd werd
en wordt. Fvenzo kan een door discus-
siethema'’s binnen de Kerk en theologi-
sche twistpunten getekend beeld, dat
de Kerk althans in de media uitdraagt,
niet verdoezelen dat er op vele plaatsen
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heldhaftige naastenliefde beleefd wordt,
die grotendeels verborgen blijft.

Toch zijn er in de Kerk steeds figuren
geweest, die een gebrek aan naastenlief-
de hebben vastgesteld en daartegen hun
stem verheven hebben. Een van hen is
Johannes Chrysostomus, een Oost-Ro-
meinse theoloog en bisschop uit de
vierde eeuw, die de liefde tot God niet
voldoende uitgedrukt zag in het schen-
ken van gouden kelken en waardevolle
paramenten aan de kerken: “De Kerk is
toch geen goud- en zilverwinkel! Wilt u
dus het Lichaam van Christus eren? Ga
niet aan Hem voorbij als u Hem naakt
ziet; eer IHem niet hier met zijden ge-
waden, terwijl u zich daarbuiten op de
straat niet om Hem bekommert, waar
Hij door kou en naaktheid ten onder
gaat! Dezelfde die gezegd heeft: “Dit is
mijn Lichaam”, ... heeft ook gezegd:...
“Wat u aan een van de geringsten niet
gedaan hebt, hebt u ook aan Mij niet ge-
daan”. Bewijst u Hem dus ook de eer
die Hijzelf verlangd heeft, en wendt uw
rijkdom aan ten gunste van de armen!”

Steeds weer kunnen goud en zilver,
maar ook macht, ambten of bureaucra-
tische gewichtigheid de laatste en diep-
ste grond van de christelijke naastenlief-
de, dat wil zeggen de blik op Christus,
versluieren. De caritatieve werken en
diensten aan de armen, die er toch over-
al waar de Kerk werkt altijd geweest zijn
en die er ook vandaag in indrukwek-
kende hoeveelheid zijn, worden dan

mechanisch werkende inrichtingen. Ze
kunnen goed werken en ook zinvol zijn,
maar het charisma ontbreekt hun, het
unieke, dat de christelijke naastenliefde
van alle humanitaire overtuigingen en
gebaren van de medemenselijkheid on-
derscheidt. Dit charisma bestaat er ech-
ter in, in ieder mens het schepsel van
God te zien, hem lief te hebben, omdat
hij een beeld van de Almachtige is en
hetzelfde geheim in zich draagt, dat alle
mensen verbindt: zonen en dochters,
d.w.z. kinderen van God te zijn.

Iemand kan sympathiek of onsym-
pathiek, ontwikkeld of dom zijn, een
witte, gele of donkere huidskleur heb-
ben, hij verdient onze genegenheid
(niet door de cultivering van een gevoel,
maar als akte van de wil), omdat God in
hem leeft. De zusters van Moeder Teresa
hebben met hun “opzienbarende”vorm
van dienst aan de armen in Calcutta
de hele wereld duidelijk gemaakt, dat
deze christelijke naastenliefde ook van-
daag nog bestaat. Ze werd niet bedekt
en wordt ook op vele andere plaatsen
beleefd, waar de ogen van camera’s en
verslaggevers niet toeschouwen. Het is
echter ook waar, dat de liefde op vele
plaatsen in de Kerk verkoeld is. leder-
een is geroepen, in zijn omgeving de re-
volutie van de christelijke naastenliefde
opnieuw te laten plaatsvinden.

“Tot het gelukkige leven behoort de
innerlijke overeenstemming met God.
Alleen wanneer deze basisrelatie over-

Aankondigingen

zondag
zondag

zaterdag 14 januari:
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eenkomt, kunnen ook alle andere re-
laties goed worden. Daarom is het be-
langrijk, een leven lang en van kinds af
aan het denken met God, het voelen
met God en het willen met God te leren
en te oefenen, opdat daaruit liefde ont-
staat en opdat liefde de grondtrek van
ons leven wordt.

Wanneer dat het geval is, is de naas-
tenliefde vanzelfsprekend. Want wan-
neer de grondtoon van mijn leven de
liefde is, dan kan ik tegenover de mede-
mensen, die God op mijn weg geplaatst
heeft, van mijn kant alleen uit het ja, uit
het vertrouwen, uit de toestemming en
de liefde leven. De H. Schrift gebruikt
voor de beschrijving van de naastenlief-
de een zeer wijs en diep woord: “Lief-
hebben zoals uzelf.” Zij verlangt geen
avontuurlijk en onwaar heldendom. Zij
zegt niet: “U moet afwijzend staan te-
genover uzelf en er alleen maar hele-
maal voor de ander zijn; u moet jezelf
minder maken en die ander meer”. Nee,
als uzelf. Niet meer en niet minder. En
mens die met zichzelf in onvrede is, zal
ook voor de ander niet werkelijk goed
zijn. Wie zichzelf niet aanvaardt, stoot
zich ook aan de ander. De ware liefde
is rechtvaardig: zichzelf liethebben als
een van de leden van het lichaam van
Christus, daartoe leidt zij ons. Tot het,
evenals de anderen, vrij worden van dat
valse perspectief waarmee wij allen ge-
boren worden, alsof de wereld om ons
ik draait.”

4 december: Familiedag met St. Nicolaas in Gerwen

11 december: Bezinningsdag in Den Haag en in Gerwen
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Gerwen: St. Clemenskerk
Priorij St. Clemens, Heuvel 23,
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zondag 10.30 uur gezongen H. Mis
ma/din./don. 18.30 uur;

woe./vrij. 7.15 uur; zat. 8.30 uur

Den Haag

Kapel O.LV.van de Rozenkrans
Calandkade, tegenover nr.| 60, (kerkboot)
2521 AA Den Haag. Tel: 070/389 65 60
rondag 10.30 uur Gezongen H. Mis.
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Nijmegen
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Tel. 02/2303022.
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Hemelstraat 21-23,2018 Antwerpen
Tel. 03 /229 01 80; Fax 03/229 01 89
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7.30 uur en 10.00 uur Hoogmis,
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18.30 uur H. Mis

Gent

Sint-Amanduskapel,

Kortrijksesteenweg |39,

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 Wagnons, 7380 Quiévrain
Carmel:Tel. 065 / 45 79 22
Aalmoezenier: Tel. 065 / 45 81 65,
Huisnr. 20

Zondag 10.15 uur H. Mis.

Door de week 8.00 uur H. Mis.
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Handschrift uit het vagevuur

Als ik naar het vagevuur ga,
zult gij er mij uit verlossen..”
Deze scherts, die zuster Marie-Gabrielle
richtte tot haar overste, Moeder Maria
van het Kruis, werd door de Heer
letterlijk genomen.
Hoe zal Moeder Maria van het Kruis de
verlossing bekomen van haar
gezellin, overleden in 1871
op de leeftijd van 36 jaar?
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door Aartsbisschop Marcel Lefebvr3

De aartsbisschop zegt in dit boek:
“De volgende bladzijden willen ant-
woord geven op de vragen, die u
zichzelf stelt”. Hij geeft een nuch-
tere, zakelijke uiteenzetting over de
huidige godsdienstige, theologische
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