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De Mysteriénliturgie trekt zonder twijfel meer en meer
de belangstelling. Hoewel aanvankelijk verbonden aan den
- naam van één persoon (Dom Dr. Odo CASEL), is deze
liturgische beweging nu uitgegroeid tot een bepaalde school,
zoodat we den tijd gekomen achten een ernstig onderzoek
in te stellen naar haar theologische gronden. Voorzeker
gaat de belangstelling op de eerste plaats uit naar de christe-
lijke sacramenten, die als mysterién zouden moeten worden
beschouwd, doch we meenden het probleem in al zijn
uitgestrektheid te moeten onderzoeken. In het eerste deel
behandelen we dan de heidensche, in het tweede deel de
christelijke mysterién.

Om den tekst niet al te zeer te bezwaren, hebben we
gebruik gemaakt van twee soorten noten. Voor hen nl,
die een nadere toelichting wenschen van verschillende
punten, hebben we een serie wetenschappelijke noten in
een aanhangsel laten volgen. In den tekst wordt hier naar
verwezen door cijfers, die tusschen haakjes zijn geplaatst.

Verder voegden wij er een uitgebreide literatuurlijst aan
toe, waar men, bij eventueele moeilijkheden, den volledigen
titel der aangehaalde werken kan vinden. De overige af-
kortingen leveren geen moeilijkheden op, zoodat een lijst
van afkortingen ons overbodig scheen.

Een woord van dank aan allen, die op eenigerlei wijze
tot de publicatie hebben bijgedragen.

ACHEL 5 Februari 1946.



Langzaam maar zeker breekt een beweging zich baa;ll
in de Liturgie, die de sacramenten en s'acral'nentahenk\}:k
beschouwd zien als « Mysterién ». Een liturgische praktij .
echter, zonder theologischen ondergrond, staat wankel.
Men heeft zich dan ook geen moeite gespaard om de Mys-
teriénliturgie te doen steunen op- een Mysterién-
leer. Het Christendom, zoo zegt men, is een mysterién-
godsdienst en moet als zoodanig worden bezl.eefd. Die
beweging is uitgegaan van de Benedictijnerabdij : Maria-
Laach, onder leiding van Dom Dr. ODO CASEL en heeft
zijn vé6r- en tegenstanders gekregen vooral in Dl.lltSEh‘
land (1). In het Nederlandsch taalgebied staat de mysterién-
liturgie nog in haar kinderschoenen en de mysteriénleer

is nog zoo goed als afwezig (2). Het is onze bedoeling deze
leemte aan te vullen.

Het komt er dus op aan vast te stellen welk begrip
achter het woord : « m

ysterie(n) » schuil gaat, om vervolgens
te zien of hetzelfde begrip ook in het Christendom te vinden
is. Nu valt niet te ontkennen dat de taal der_Kerk fioor-
drenkt is van uitdrukkingen, die we ook vinden in de
heidensche mysterign. CASEL doet slechts een greep,
wanneer hij de volgende woorden naar voren brengt :
mysteria, sacramenta, communio, participatio mysterii, illu-
minari, interesse mysteriis, frequentare mysreria! vota mys-
tica'. De oude Kerk heeft dus haar geloovigen toege-
sproken in hun eigen taal, zoodat we, aldus CASEL, aan
de oude mysterién de vraag kunnen stellen : « Wat hebt
gij onder « mysterie » verstaan? De Kerk noemt haar
(liturgisch) handelen een « mysterie » ; helpt mij dit dieper
te begrijpen 2 ».

| Mysterienfrommigkeit, in Bonner Zeitschrift fiir Theologie und Seelsorge,
4 (1927), 103.

2' T'a‘p‘: 104.



Beknopt samengevat luidt CASEL’s bewijs aldus s :

« Het mysterium is een heilige kultueele handeling, waarin
een soteriologisch gebeuren onder een ritus tegenwoordig
wordt ; doordat de kultusgemeente dezen ritus voltrekt, neemt
zij aan de heilsdaad deel en verwerft zich daardoor het heil * »-

Welnu de .traditie leert, dat het aldus bepaalde in den
christelijken eeredienst aanwezig is.

Derhalve is in het Christendom een waar mysterie aan-
we]zjlg maior moet blijken uit de beschouwing van de hei-
densche mysterién. CASEL stelt de volgende wezensken-
merken vast : Het doel is het heil van de ziel d.w.z. het
één-zijn met de godheid, de deelname aan het goddelijk
leven 2. Het heil van de ziel na den dood staat op het voor-
plan, maar toch heeft ook hier op aarde reeds een weder-
geboorte plaats s, Deze vergoddelijking en wedergeboorte
worden bewerkt door het deelnemen aan de goddelijke
heilsdaad, die in den ritus mystisch-physische werkelijkheid
wordt 5 (3).

De wezenskenmerken der oude mysterién, die ons tot
een wezensbepaling moeten voeren, zullen we onderzoeken
in het eerste deel.

De traditie alleen kan den minor staven. CASEL heeft
een imponeerend traditie-bewijs gegeven in Das Mysterien-
geddchtnis der Meszliturgie im Lichte der Tradition. Jahrb.
f. Litwiss., VI (1927), 113 enz., welk bewijs hij nog vervol-
ledigde in Neue Zeugnisse fiir das Kultmysterium. T.a.p.,
XIII (1933-1935), 99 enz.

De beoordeeling van dit bewijs zal het tweede gedeelte
vormen van ons werk.

1. Vgl. r.a.p. 106.

2. De Nederlandsche tekst is van D. E. DEKKERS, die CASEL’s populair
werkje vertaalde: Das Christliche Kultmysterium (Het christelijke Kultus-
mysrerium)’.whi?. ’ s

3. Das christl. Kultmyst., 101 (Ned. tekst 111). Vgl. Lir.

i B g S ). Vgl. Lit. als Myst., 39,

5. Das christl. Kultmyst., 100 enz. (Ned. tekst 111).
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DE HEIDENSCHE MYSTERIEN

I. DE MYSTERIEN VAN ELEUSIS.
II. DE MYSTERIEN VAN DIONYSOS.
III. DE MYSTERIEN VAN ISIS.

IV. DE MYSTERIEN VAN MITHRAS.
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DE HEIDENSCHE MYSTERIEN

Om een wezensbepaling van « mysterie(n) » te kunnen
geven, is het niet noodig alle mysterién te beschouWFn-

n formeele volledigheid eischt slechts de bestudeering
van de voornaamste en die zijn wel : de mysterién van
Eleusis, Dionysos, Isis, Mithras en Attis. De mysterién van
Attis echter vallen buiten onze stof. Het is immers zeer
twijfelachtig of deze cultus zich heeft kunnen verheffen boven
het tijdelijke, althans v66r den invioed van het Christen-
dom ', De voornaamste ritus, het Taurobolium, werd later
weliswaar, zooals Prudentius getuigt %, opgevat als een
bloeddoop, die den myste een eeuwige wedergeboorte
schonk, doch Prudentius schrijft eerst in de vierde eeuw
na Christus, zoodat we ons gerechtigd achten christelijken

invloed te aanvaarden, vooral omdat ook Augustinus *
hierop zinspeelt.

Achtereenvolge

ns zullen we dus behandelen : de mysterién
van Eleusis, van

Dionysos, van Isis en van Mithras (4).

VOORAFGAANDE OPMERKINGEN

. De mysterién, waarover we hier spreken, zijn geen myste-
rién in den zin van een onbegrijpelijke leer. Die betepkems
kreeg dit woord pas later (5). We nemen hier « mysterie(n) »

In de meer oorspronkelijke beteekenis van : « geheime

47§;4¥§l' M. J. LAGRANGE, Auiis et le Christianisme, R.B., 28 (1919),
2. Perist., X, 1010-1050.

3. In Joan., P.L., XXXV, col. 1440, Vgl. F. CUMONT; Rel. Orient.,
(3* vitg)) X711
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eeredienst » Vandaar dat men tegenwoordig ook
wel spreekt van : « Cultusmysterién » (6).

Het gaat hier dus over geheime eerediensten; en
het is van belang dit even aan te stippen. De heidenen
hebben het stilzwijgen goed bewaard, zoodat we betrek-
kelijk weinig over de riten zijn te weten gekomen en hetgeen
we weten, weten we voornamelijk uit christelijke getuige
nissen (7).

Deze geheime eerediensten staan in een zekere tegen-
stelling tot den officieelen staatsdienst. De goden der myste-
rién zijn meestal de goden der Onderwereld; die van den
Staat de goden van den Olymp. Verder offert en vereert de
Staat de goden voor den stoffelijken voorspoed alléén,
terwijl de mysterién de bescherming der goden bewerken
in dit leven en na dit leven. De mysterién zijn dus meer
op het individu ingesteld, zelfs dan, wanneer ze onder de
bescherming van den Staat kwamen te staan, zooals dit het

geval was voor Eleusis.
Die duistere cultussen heeft men den laatsten tijd trachten

te verduidelijken door hun oorsprong na te gaan. Het
schijnt dat de mysteriéngodheden verpersoonlijkte natuur-
krachten zijn. In de drie eerste mysterién, die we behandelen,
komt dit al heel sterk naar voren. De hoofdgodin is een
verpersoonlijking der Aard_e en de nevenfiguur de verper-
soonlijking van het vegetatieve leven. Het afsterven van de
plantenwereld wordt dan uitgelegd door het verdwijnen van
d§n vruchtbaarheidsgeest en de' herleving der natuur door
diens terugkeer. Door tooverij en vruchtbaarheidsriten
trachtte men dien geest tot terugkeer te dwingen of h
althans bij zijn terugkeer te helpen. ot
Toen men aan de verpersoonlijkte Aa
persoonlijkte vruchtbaarheidskracht 090 £ aAncile
gaf, ontstond de Mythe d.w.z. een eel:i menschengedaante
het wereldgebeuren moest ujtléggen i‘; gngefschledems, die
Zoo verhaalt men te Eleusis h e riten verklaren.
Sis hoe Kore, de docht
Demeter, wordt geschaakt door d : ST
wereld, Plutos. De bedroefde moe?ln god van de Onder-
haar vruchtbaarheid, die zij slech er ontneemt de aarde
haar dochter, door bemiddelin ts terugschenkt, wanneer
het jaar b]j haar mag komen Ig van Z'eus, tw;ee derden van
- De thracische Dionysos houdt
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ten winterslaap en wordt in de lente weer gewekt. Zagr;l-l:
wordt verscheurd door de Titanen, maar Zeus gcc.f s
overgebleven hart in een vloeistof aan Semele te dnnkfl?,
die hem opnieuw verwekt als Dionysos-Zagreus. Osu;:
tenslotte wordt door Seth-Typhon gedood, maar Isis “’el .
hem ten leven op, waarna hij de god der Onderwere
wordt (8).

Trots de vele verschillen, treedt dus steeds éénzelfde
grondgedachte naar voren.
Tau%elijk laat schijnt men het menschenlot d.w.z. de hoop
P ¢en gelukkig leven in het hiernamaals, aan de riten te
ebben verbonden. Zooals heel de natuur sterft en weer
opleeft, zoo hoopt ook de mensch na zijn dood een nieuw
leven te bekomen. Men beschouwt het lot van den vrucht-
baarheidsgod als een voorbeeld. In Eleusis hoopte men op
de macht en de goedheid van Demeter; de myste van Dio-
Nysos verlangde een nieuwe Dionysos te worden en de
geloovige van Isis verwacht van de godin eenzelfde geluk
als haar gemaal Osiris,
ieruit kan men opmaken, dat de menschen van alle
tijden gedroomd hebben van een gelukkig leven, waarin
geen plaats meer zou zijn voor lijden en dood. Velen, vooral
onder de intellectueelen, beschouwden een gelukk{g leven
D den dood, ja het voortbestaan van de menschelijke ziel
Zelf, als een ijdelen droom. In zooverre kan men zeggen

dat de mysterign een voorbereiding waren op het Christen-
dom, doch hierover later,

€ mysterién van Mithras schijnen een anderen oorsprong

gehad te hebben. Ze staan vermoedelijk in verband met
d

° Zon- en maanmythologie, zooals uit hun beschrijving
N0g zal blijken,

Deze bezinnin
Waarde yoor d

kwestie betreft

(o]

g op den oorsprong der mysterién heeft haar
¢ interpretatic der riten. Vooral wat de
of de mysterién een moraal predikten.
€IS sinds de menschen het oorspronkelijk monotheisme
Verlieten, verlieten zij hiermede ook den gewetensgod, dien
Z) nu gingen gelijkstellen met de natuurkrachten. _Wll men
d}‘s geestelijke en zedelijke begrippen aan de geheime eere-

'ensten. toeschrijven, dan moet men daarvoor duidelijke
bewijzen kunnen aanvoeren,

15



n, die, 97
Tenslotte kan men veilig aannemen dat dt:nnteen 00p. dﬁ
het volksgeloof teruggingen op de SOd?in'rgmgcn, t i
tijden weinig of geen veranderingen On cn christelijke =
de laatste eeuwen door philosophische €

vloeden (9).
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EERSTE H-OZ0ZFaDi 8§ T Uk

DE MYSTERIEN VAN ELEUSIS

In tegenstelling met de andere mysterién, worden deze
niet genoemd naar de godheid, die er werd vereerd, doch ze
4am van een stadje bij Athene. Deze geheime
mmers bracht slechts heil op de plaats z.elf_' waar
Was, terwijl de anderen Op verovering llltglngﬁfl-
Toch meene men niet dat daardoor de invloed der mysterién
beperkt bleef tot de nabuurschap, neen van alle streken
Stroomden de menschen daar samen, om door de inwijdlpg
zich de bescherming te verzekeren van de machtige godin,
hier in dijt leven en in het hiernamaals (10).

Het leven ng den dood. Het idee van een gelukkig leven
D3 den dood was den Grieken oorspronkelijk onbekend.
Goeden ep boozen daalden neer in denzelfden verschrik-
kelijken Hades, dien Homerys ons geschilderd heeft. De

ricken kunnen zich geen gelukkig leven indenken zonder
het lichaam, In ge homerische gedichten is de afgescheiden

e n L. Voor Homerus leeft de afgescheiden
Ziel cigenlijk niet meer (11). Wel kent ook hij een altijd-
durend gelukkig leven, doch slechts bij uitzondering en
1iet na den doog. Menelaus zal niet sterven, maar door de
goden worden geplaatst op de Elysische velden, waar het zoo
heerh,k is als Op den Olymp, en niet in den Hades. Hij zal

© Spijzen eten, die ook de goden onsterfelijk doen zijn 2.
L. 0d, x1, 519,

2. 0d, IV, 560 eng. Vgl. E. ROHDE, Psyche, 1, 69.73.
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= n
Het gewone grieksche volk heeft wel altijd vastgehggiegc
aan dezen homerischen Hades !, en als hier en daar
activiteit aan de afgestorvenen wordt tc:negezschre\ren:ies i
gebeurt dit niet om de verschrikkelijkheid van den Ha
milderen (12). e a
Een gelukkig leven na den dood, toegankeh_]_l:: \[?01' aildce-
en wel in den Hades, heeft Demeter waarschijnlijk ™
enomen uit Kreta (13). 3
2 Over den inhoud van dit gelukkig leven leert Eleﬁ‘;‘:
niets. Ieder hield er zijn eigen meening op na. Die gegdac et
zullen verre van geestelijk zijn geweest. ROH})E m i
zelfs te kunnen spreken van een zekere tegenstelling mssfden.
ziel en geest bij de Grieken. Als gemeengoed kan *g?i’oo T
dat de ziel na den dood de bewakers van Plutos e
moest passeeren en dat zij ook over het water moest an 5
gezet in Charoon’s boot. Aristophanes ? onderscheidt 1001"
Onderwereld een poel voor meineedigen en vadel‘ﬂl'-‘i g
denaars. Dicht bij het paleis van Plutos wonen de za ;S *
die in de mysterién werden ingewijd. ’s Nachts brengeer 5
zon daar licht en leven en de zaligen zingen liederen tef
der onderaardsche goden. L ol
Men kan de meening zijn toegedaan, dat de mt% 4
tueelen wel een volmaakter begrip zullen gehad he diis
omtrent de zaligheid, doch een beschrijving van het par?nen
uit Axiochos toont ons hoe stoffelijk ook hun gedac ¥
waren. Men eet en drinkt er, zingt en danst in de b’lcoclﬂrtll .
weiden. Geen warmte of koude kwelt meer den mensc

Teder jaar van de 19¢-23¢ der maand Boedromion (%%Pt[‘!
Oct.), was er gelegenheid zich te Eleusis te laten inWi Er:
om eens aan dat gelukkig leven deel te hebben (14). D€ VoL

bereidingen bestonden in vasten en ritueele reiniginge?, okt
slechts van materieele vlekken zuiverden. Vooral aan ofe
groote zeebad op de 16¢ Boedromion hechtte men gro 1ks
waarde. De myste had dan ook een biggetje bij zich, chst
bloed de booze geesten moest aantrekken en hen zoo MO

1. Vgl. E. ROHDE, a.w., I, 308.
2. Psyche 1, 4.

3. Bij ROHDE, Psyche, 1, 315.
4. Axiochos, 13; bij FOUCART, Mystéres, 364 enz.
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: ij de aan-
verwijderen van de candidaten (15). Ook v;c;:dgé}id en het
komst te Eleusis aan Demeter « voor de 18° htig offer opge-
heil van gouvernement en volk * » een plec 4(16).

dragen, waarvan het vleesch werd genuttig

§ 1 : DE WIJDING DER MYSTEN

T ie twee
Eerst de 21¢ Boedromion begon de mwugl:g;\;:mbiusz
graden kende : die der mysten en die der epop e.ell formule
en Clemens van Alexandrié ?, !-!eb_l.)en onsten uitspreken
bewaard, die de mysten waarschijnlijk mocsdie dus betrek-
VOOT zij tot de epoptie werden'toegelaten enArnobiUS o)
King heeft op de eerste inwijding. Vo_lge;:sb de kukedn ge-
de myste zeggen : « Ik heb gevast, ik he het neergelegd
dronken; ik heb iets uit de kist genomen, enh t terug in de
in de mand; ik nam het opnieuw en legde he
kist » (17). en geen
De Ewe)e cerste gedeelten van de formulgolg: (:il:: mygsten
moeilijkheden op. Het zijn handelingen, waall's) immers had
Demeter nabootsten. Volgens de Mythe haar dochter,
Demeter, uit droefheid over het verlies van gien stmaagd
Eevast en na de bedenkelijke scherts vaﬂl ?iec; kukedn, een
Jambe, weer Spijs tot zich genomen en we is van het vasten
mengsel van meel, water en polei. De }?eteekf:m Dat was het
Was zeker geen zelfkastijding of _“’tb?etmg{]dc men daar-
immers bij Demeter ook niet. Misschien : waarschijnlijk
door de booze geesten verdrijven *; doc t in de Mythe
was het enkel en alleen een herhaling van wad r krachten ®
gebeurd was, De kukedn diende tot_perstel erli'k was het
en dat zal ook hier wel zoo geweest zijn. I%!atm:;)gt;fﬂblik iets
nuttigen van dezen drank op dit plechtig c‘adin ze eens
heiligs. Het was een heilige spijs, omdat de tgr herinnering
zelf genomen had en de mysten haar dronken e—cster ze hun
aan dit feit. Heilig ook, omdat Demeter’s pri bescherming
toereikte en ze zoo deelachtig werden aan de
der godin (19).

1. Lysias, VI, 4.
2. Ady, Nat., V, 26.
3 Protr,, 11, 21, 2,

4. Vgl. M. J. LAGRANGE, R.B., 28 (1919), 161.
S. H.fm, XI, 624, 641.
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Het derde gedeelte van de formule is zeer duister. Het
komt er op aan te bepalen welk voorwerp uit de kist \_che
genomen en gelegd in de mand. Steunend op een hch-t
tekstverbetering in de formule van Clemens van Alexandrie,
meent FOUCART dat het over een spijs gaat, waarvan d‘:’
myste proefde en ze dan neerlegde in de mand ; ook CASE.L
spreckt over heilige koeken (20). Doch die tekstyerbetering
is ongegrond en waarom zou verder die spijs in de man
worden gelegd en van de mand in de kist? De zinspeling
van Arnobius op de schandelijke gebruiken van Eleusis %
verbonden met het bericht van Theodoretus over een
moederschoot, dien Eleusis heeft gekend *, schijnen het
vermoeden te wettigen dat het voorwerp den moederschoot
van Demeter voorstelde. Zoo houden het KOERTE * en
O. KERN ° en geven den ritus dan de volgende beteckenis :
De myste bracht het voorwerp in aanraking met zijn lichaam
en zou zoo door de godin als kind worden aangenomen.
Zoo liet immers ook Hera Heracles bij zich liggen om hem
als haar zoon te adopteeren ©.

Het duistere van den tekst is door deze verklaring echter
nog niet weggenomen. Immers waarom werd het voorwerp
dan van de kist in de mand gelegd en van de mand weer
in de kist? Verder kwam Heracles op den Olymp en de
ingewijde verlangde slechts een bevoorrechte plaats in de
Onderwereld. De grootste moeilijkheid lijkt ons echter deze :
de ri_tus, zooals KOERTE en KERN hem voorstellen, moet
zijn ingevoerd met het oog op het leven na den dood. want
welke beteekenis kan hij hebben als vruchtbaarheidsritus 7?

Zeer veel valt d:_m ook te zeggen voor de meening PICARD-
LAGRANGE, die twee dergelijke voorwerpen aannemen
¢én voor Dionysos (of Jacchos) in de kist en één voo;'
Demeter in de mand. Dan is ook d f S olit
Mett Svoiboliseerd 5o ¢ formule duidelijk.

ymboliseerde waarschijnlijk een geslachtelijke ver-

1. Die Lit. als Myst., 23,
i. ggl. aanhangsel noot 17.
. Graec. affect. cur.
ol 1359, Wect. cur., VI, 11, Vgl. 0. KERN, Pauly- Wissowa, XVI1 (1935).
; grﬁ?.fﬁ,&h. XVIIL, 116 enz.
- Pauly-Wissowa, XVI (1935):
o gty (1935); Mysterien, col. 1239,

7. Vgl. M. J. LAGRANGE, R.B, 38 (1929), 73.
20



eeniging; zoo heeft de ritus ook beteekenis als vruchtbgar-
heidsritus, Oorspronkelijk zal hij het herleven der vegetatieve
natuur hebben moeten bewerken en ook nu zullen we eli
geen geestelijk idee in moeten zoeken, daarvoor waren 00
de goden zelf te stoffelijk. KOERTE’s theorie over het kind-
schap gods, valt bij dezen ritus vanzelf (21).

Het mystisch drama. In den nacht van de 21 ¢ Boedromion
vierde men het drama van Demeter en Kore. Dt? rO'i_)f van
Kore uit de schaar van haar bloemenplukkende vnendl_qtleﬂ-
het angstig zoeken van Demeter en haar vreugde bij het
terugvinden van haar kind, werden er voorge§teld (22).
Heidensche zoowel als christelijke schrijvers getuigen voor
het bestaan van dit drama (23).

Het is niet ongegrond met LOISY ! aan te nemen, dat
Yooral dit mystisch drama de hoop op een goede ontvangst
in den Hades leven deed. Het deelnemen aan de smart van
emeter en aan de daarop volgende vreugde, deed hen als
vanzelf daaraan denken.

Met dit drama eindigde wel de eerste inwijding. Of deze
alleen voldoende was om zich een gelukkig leven na den
00d te verzekeren, is twijfelachtig; KERN * ontkent dit.
. CASEL * en FOUCART * willen dat de priester op mys-
Usch-regele wijze Demeter zelf is. Voor die meening ont-
reken echter de bewijzen. U. v. WILAMOWITZ ® houdt
dat de Hierophant Demeter niet eens nabootste. In ieder
&eval zijn de kenners der gricksche oudheid het er over eens,

dat..E.ie“Sis geen Mystiek heeft gekend en er van vergod-
delijking geen sprake zijn kan ®.

§ 2 : DE WIJDING DER EPOPTEN

. Eerst cen jaar later kon men tot de epoptie worden
Ofgelaten. Veel weten we van deze wijding niet. Een tocht

. Les Mysteres, 63.
* 2-a.p., col. 1240.
- Die Lis. als Myst,, 32,
- Aw,, 465, 494,

Der Glaube, II, 481,
- Vgl ROHDE, Psyche, 1, 293,
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ai e]d.
naar den Hades en een heilig huwelijk worden verm

den
De tocht naar de Onderwereld. Van een tocl}tn_':::;t dat
Hades spreken eerst late getuigen (24). _I-OISY reis door
hij nooit bestaan heeft en als er sprake is van een oken Vil
de duisternis, dan slaan die woorden op het zo van Plu-
Demeter naar Kore hier op aarde. De “’°‘.’.rde?,et sterven
tarchus zijn evenwel te duidelijk. ng_.vergehjkt ndervin
met de inwijding in de groote mysterién : « Dan o <rordetl
de ziel hetzelfde als zij, die in de groott?. mymm;:eﬁjk het
ingewijd. Daarom gelijkt ook woordelijk en Zl“: D
sterven (teleutan) op ingewijd worden (teleistha .cn ol
Eerst een dwalen, een lastig ronddolen op wegt einde
gevaren en zonder doel in de duisternis: tegen he Koude
komt al het verschrikkelijke : vrees, sidderen, hetderbaaf
zweet en de starre blik. Dan echter straalt een Wontemmen
licht ; reine plaatsen en weiden nemen hem op, waar s heilige
klinken en dansen worden uitgevoerd, waar men hoog eemt.
woorden hoort en verheven verschijningen waart man
Onder hen wandelt nu de volledig ingewijde als vrij oont
rond, het hoofd omkranst en hij viert zijn feest. Hij :wijde
bij heilige en reine menschen en ziet toe, hoe de oning do
en onreine schaar der levenden... uit vrees voor den aals,
en in hun ongeloof aan de goederen van het hiernam
in de ellende blijft * » (25). . r de
De mysten ondernemen symbolisch een reis naaonin-
Onderwereld en zjen levendig het lot voorgesteld der sijk
gewijden en der ingewijden. Ze bezoeken Kore in haar die
en als in contemplatie beschouwen zij de heilige zaken,
de Hierophant hun in een schitterend licht toont. s St
N gaat te ver als men den ritus de beteekenis £ oD
vVan een mystischen dood van den wijdeling en een daar

. . . een
volgend nieuw leven hier op aarde. Neen, het is slechts

s - ﬂ
bevestiging van de belofte door de godin gedaan. Zij zi€
schijnbaar hoe zij

den goeden weg naar den Hadcg_k“;_‘l?:;’
vinden (26). Dit valt we] Op te maken uit Axiochos ® : « :

1. Les Mystéres, 63, nota 3 vgl. 77.

2. Plutarchus bij Stobaeus, hier vertaald uit het Duitsch naar O. CASEL,
Dile Lit. als Myst., 31,

3. Bij FOUCART, Les mystéres dEleusis,
22
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zoo verhaalt men, werden Heracles en Dionysos m_ge“'lld
v66r zij afdaalden in den Hades, en van de godin van
Eleusis hebben zij den moed gekregen dezen gevaarvollen
tocht te ondernemen ». En bij Euripides ! verklaart de heros

geslaagd te zijn in zijn tocht, dank zij hetgeen hij gezien
heeft in de mysterién.

Het heilig huwelijk. Een heilig huwelijk had plaats op
de 22¢ Boedromion. Het wordt vermeld door Hippolytus “.
De Hierophant bracht de Hierophante in een geheime
kamer en even later verscheen hij weer en kondigde aan
dat « de Sterke den Sterke had gebaard ® » (27). Volgens
Clemens van Alexandrié ¢ was « de Sterke » een naam VOOT
Demeter, waaruit we besluiten dat de Hierophante Deme'f?;
voorstelde, hetgeen trouwens door Tertulliaar} mtdrukkehj?
bevestigd wordt 5. Wie was echter de mcuwge‘qoreqe
KOERTE ¢ en PICARD 7 meenen dat het de myste 1s, Wlenk
een goddelijke geboorte ten deel valt. Maar of Eleusis zul
een verheven gedachte gekend heeft, valt zeer te betwi
felen, zooals we al opmerkten. Als we bedenken dat reeds
in de hymne aan Demeter ® de godin belogft Plutos te
zenden, dan ligt het voor de hand, dat het .kmd P.lutos 1;1
de god van den rijkdom. Het is dus een ritus, die “0‘:1 :
zakelijk werd geacht voor de vruchtbaarheid der aarhe;;
een ritus, die den kinderzegen schonk. Zoo beschouwt ;:
eveneens LOISY, maar ziet er bovendien nog een mysnﬁ e
vereeniging in met de godin °. Wij zullen ons tevreden ste :lt;
met een meer uitwendige vereeniging met Demgtei :
schenkster der vruchtbaarheid en van een gelukklgu.g:
nahden dood, want nogmaals, iets wat op een vergoddelijking
gelijkt heeft Eleusis niet gekend. i

Misschien werd de graagnhalm, dien de Hierophant onder

. Arch. f. Rel., XVIII, 125.

- Congrés d"histoire du Christianisme, (1928), 11, 229 enz.
- Vs, 488 enz.

. Les Mystéres, 71.

1. Bij FOUCART, a.w., 389.
2. Refut. omn. Haeres., V, 8.
3. Hippolyt., ta.p.

4. Protr., 11, 15.

2. Adv. Nat., 11, 7.

7

8

9
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stilzwijgen vertoonde, « hetgeen een van de grootste myste-
rién der Atheners was! », wel beschouwd als de symbohscl}e
vrucht van dit huwelijk. Daarmede is niet gezegd dat die
korenaar, in zekeren zin Plutos zelf was en de ritus een-
zelfde realiteit in zich sloot als de H. Mis, zooals LOISY
wil 2,

Het kindschap gods. Alvorens wij afscheid gaan nemen
van Eleusis, komen we nog even terug op de these van het
kindschap gods. Een echt kindschap gods als gevolg van
een eerste geboorte, kenden de Grieken zeer zeker. Een
god in menschengedaante treedt b.v. in de plaats van den
man. Als we echter in de mysterién over een echt kindschap
gods willen spreken, moet het gaan over een tweede geboorte,
en zulk een idee veronderstelt een geestelijke opvatting van
de menschelijke ziel en zoover hebben de Grieken het niet
gebracht. « Het (grieksche heidendom), aldus pater LA-
GRANGE ?, kende het bezeten zijn van een mensch door
een godheid, maar niet blijvend, om hem te helpen de deugd
te beoefenen. »

Als er dus een kindschap gods te constateeren valt, dan
kan het slechts een juridische aanm_:miqg zijn. Nu hebben
we in de afzonderlijke riten ook dit iul_'ldschap gods niet
kunnen ontdekken. Doch de vraag stelt zich of de inwijding
als geheel geen wettige aanneming tot kind van Demeter
inhield. Er is nl. een tekst, dlaehdaar op wijst. Zoo wordt
Axiochos bij Ps. Plato « gennétés ton Thedn » genoemd *.
Hij wordt aldus genoemd, meent ROHDE 5 omdat hij in
de mysterién is ingewijd. LAGRANGE is daar zoo zeker
niet van. In denzelfden tekst toch is er ook sprake van
Heracles en Dionysos, die zich lieten inwijd
57 jjden en vandaar

n moed hadden om den tocht naar den Had

. es te onder-

nemen. Welnu Heracles en Dionysos wdren d
en werden het niet door de inwijding. O e
zijn stamboom te hebben Jaing. Ook Axiochos schijnt
eruggebracht op de goden. De

1. Hippolyt., Prolog., =k
2. Aw., 72.

3. Evangile selon St. Jean, 84,

4. p. 371 D, bij LAG
5. Psyche, 11, 422, RANGE, Evangile, 84,
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tekst : « gennédtés ton Thedn » zou dan moeten vertaald
worden als : « daar gij van de goden afstamt? ». k

_Een zeker oordeel durven we niet geven. De verzorging,
die Demeter, volgens de mythe, schonk aan Demophdn,
het kind van koning Keleos, dien zij zalfde met de godde-
lijke ambrosia, wijst wel op een aanneming *.

I. LAGRANGE, Evangile, 84.
2. VeI, A. J. FESTUGIERE, Le monde gréco-romain, 11, 170.
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LW-1 BESR- P B H: O OF  DIEI-T S

DE MYSTERIEN VAN DIONYSOS

_.De behandeling van deze mysterién levert meer moei-
lijkheden op dan de behandeling van die van Eleusis. De
berichten zijn veel duisterder. We weten wel dat Dionysos
de_ hoofdgod is, maar ook andere namen als Bacchus en
Dionysos-Zagreus vragen een verklaring. A
_Dionysos is geen eigenlijke grieksche godheid. Daar is
hij te waanzinnig voor (28). Daarvoor ook verschilt de
levensbeschouwing, die de Dionysos-myste er op nahield,
te zeer van die der Grieken. Het eigenlijke leven voor den
Griek is het leven hier op aarde en ze gaan niet gaarne den
somberen Hades binnen. Wel werd de verschrikking van
Homerus’ Onderwereld voor de mysten van Eleusis ge-
temperd, maar dit was als het ware maar een geluk bij een
ongeluk. Voor den myste van Dionysos echter, was het
gewone leven een tranendal. Het lichaam was een beletsel
voor het ware geluk en hield de ziel vast als in een kerker.

De _oorsprong van Dionysos en zijn mysterién 1s 1n
Thracié te zoeken. Zijn moeder immers is Semele, wat een
Phrygisch woord is voor Aarde ?, en van de Thraciérs zegt
Herodotus 2, dat zij de nieuwgeborenen met smart begroetten
en de dooden onder jubel begroeven. Zijn bijnaam « Bac-
C}}us » leert ons verder dat hij door Lydié is gereisd, een
rijke wijnstreek, waar hij de god en de gever van den win
geworden is.

Dionysos was dus niet een sombere god uit de Oﬂd?}"
wereld. Zijn rijk was het ondoordringbare woud met zyn
bruischende beeken; en in de vreemde geluiden meenden
de Thraciérs de stem van hun god te herkennen. Pakkend

1. WILAMOWITZ, Der Glaube, 11, 61.
2. V,4.
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de duister®
winter
S,
4

]

in
beschrijft ons ROHD].:": ", hoe de bewggel(-lsie o
lentenachten de verschijning van hun g ild’e vizick en dan
liep of geboeid was 2, vierden. Door wilde b iddelen
zle;; het eten van klimop * en door narcotisC Pt topput
wizten zij zich op tot een hei!ige razernij. lé.‘grgiren, dic 7
van waanzin, wierpen zij zich op de odan i dl_jS
rauw verslonden. De aarde sc:_hcaer:5 hun o it
toe, vloeiend van melk en h:mmg en in g
, ij ckomst °. |
vol%ﬂipeglgfunkl?i{gg ec:c?genblikken zullen c!‘e Th{a;fg,r;ﬁouw
eloof in de onsterfelijkheid vaststaat 7, we R oo
lg1ebben als den voorsmaak van de eeuwige vrmn o
amaals (29). Of we hier echter ree_:fis van mystenel liive:
n is een vraag, die wel altijd een vraag za s
spgkené ::;ens die wi} over de mysterién bezitten, dzi.a};eus
uit :eﬁ %ater t'ijd, toen Dign;;s:s71;eeg:u‘£)lc‘)’2)‘;ioséhrisws.
Zag geworde;ndg.géz.val;?r:le Onderwereld uit Kreta, zoon
i e Persephone, en stond zonder twijfel in betrek-
Yin et elukkig leven na den dood. Zagreus en Dionysos
o ecnzgeus en Semele) werden tot één gotzl ver§molten.
ok ;at:lere Zagreus verdween bijna geheel in Dionysos,
?ﬁezﬁ heeft hij van Dionysos een lijdenden god _gemaalét_
zooals de zeer ingeniduze mythe ons verhaalt. Zichier de
essentieele trekken :

De mythe. Zeus, in den vorm van een slang, heeft een
heilige vereeniging met zijn dochter Persephone. Er wordt
een jonge god geboren, Zagreus, aan wien zijn vader het
heelal als koninkrijk belooft. Op aanstoken van Hera pro-
beeren de Titanen hem met speelgoed (kegel, tol, dobbel-
steenen, spiegel) te lokken om hem te dooden.. Zagreus
tracht door gedaantcveranderingen te ontsnappen, maar

- Psyche, 11, 9 enz.

- Plutarchus, De Iside et Osiride, 378 enz.
Plut., Quaest. Rom,, 112,

Pomponius Mela, I, 21.

- Euripides, Bacchan., 142 enz.; Himerios, X111, 7,
. Cicero, De Devinatione, 1, 114,

- Pomp. Mela, I, 18; Herod., 1V, 94 enz.
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wordt tenslotte als stier verscheurd. Zeus zendt zijn bliksem
en stort de moordenaars in de Onderwereld. Vervolgens
geeft hij het overgebleven hart in een vloeistof aan Semele
te drinken, die hem opnicuw als Dionysos-Zagreus doet
geboren worden. Uit de asch van de Titanen komen de
menschen voort.

Die Dionysos-Zagreus is de god der mysterién en wel
vooreerst van de Orphische mysterién (30).

§ 1 : DE ORPHISCHE MYSTERIEN

Ofschoon de eerste directe getuige voor het Orphisme
eerst van de 5¢ eeuw is (Herodotus II, 81), is er in Grieken-
land reeds vanaf de 7¢ eeuw v66r Christus, een beweging
merkbaar, die zich van alle (materieele) smetten zoekt te
reinigen en zich kenmerkt door het pessimisme, waarmee
2l het tegenwoordig leven beschouwt, een beweging, die
een persoonlijk contact zoekt met de godheid . Eén van
de voornaamste trekken van het Orphisme is wel zijn leer
over de zielsverhuizing. Het helpt den mensch niets, wanneer
hij dit treurig leven door zelfmoord zou willen begindigen,
want de ziel is, zoolang zij nog niet rein is, onderworpen
aan den cirkel der wedergeboorten. Alleen de volgelingen
van Orpheus kunnen zich door riten zoodanig zuiveren van
de materie, dat zij definitief met de godheid vereenigd
worden.

Die leer is in de mythe vervat : Omdat de mensch voort-
komt uit de asch der Titanen, die den god Zagreus hadden
verslonden, bestaat hij uit twee elementen : het goddelijk
element en het titanische. De mensch moet zich van het
titanische losmaken en een nieuwe Dionysos worden, het-
geen tot stand gebracht wordt door de zuiveringsriten (31).

Het karakter der orphische mysterién wordt deelljk
aangegeven door Pausanias : « Alwie de inwijding van
Eleusis heeft gezien, of de orphische boeken heeft
gelezen, weet wat ik zeg ? ». De boeken, die aan huis
werden verkocht, speelden dus een groote rol; zij leerden
hoe men een orphisch leven moest leiden.

L. Vgl. M. J. LAGRANGE, L’Orphisme, 4-5.
2. Paus,, I, 37, 4; O. KERN, frg. 219.
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De inwijdingen. De plaats der inwijding en van de 151{0'
mena, waren waarschijnlijk niet de tempels, maar de heilig®
huizen, die dikwijls ook wel van hout zullen geweest Z0:
Immers de Orphist was van nature een rondtrekken
prediker *. :

Over de riten zijn we verder slecht ingelicht. Waarin ze
zullen bestaan hebben, kunnen we reeds opmaken uit den
aard van het Orphisme. Dionysos-Zagreus alleen kan den
mensch uit den cirkel der wedergeboorten redden en
doet hij door de ziel van het lichaam te bevrijden. Het
lichaam immers is onrein en hindert de ziel in het pereiken
van het geluk.

KERN ? wijst ons op een ritus, die ook in de mysterien
van Sabazios bekend was nl. het bestrijken van den candidaat
met kalk en gips. Men voerde dezen ritus terug op de mythe
van Dionysos-Zagreus. Deze zou eens gedood zijn door de
Titanen, die zich door gips onherkenbaar gemaakt hadden-
De inwijdeling werd dus beschouwd als een onreine, die het
titanische moest afleggen.

LOISY meent nog een inwijdingsritus ontdekt te hebben
in één van de gouden tafeltjes. De myste komt daar in de
Onderwereld aan en bezigt één van de vele « paspoorten »»
welks laatste vers luidt : « Ik bokje, ben in de melk gevallen -
Dionysos draagt den symbolischen naam « bok ». De
myste verklaart zich hier dus als een nieuwen DionysoS-
LOISY ® meent dat de formule betrekking heeft op het
leven hier op aarde. De myste zou, door het drinken van
22?"3:“ ?‘."ederg?m“e ondergaan. We mogen den tekst

zijn verband rukken. Zooals BOULANGER *
opmerkt, is de beteekenis onzeker. Wil men er echter eenige
beteckenis aan hechten, dan moet men het voorafgaand®
g;gtdverggten. De myste is gelukkig nu hij aangekomen is
bij de goden. Als een bokje is hij in de melk gevallen d.W-Z
“;' ?j?n. overvioed. Het gaat wel over een nieugi:vltvzn, maar
of dit in verband staat met de inwijding, wordt niet gezegd-

1. Plato, rep., 364 e; KERN, f;
, H S
2. Pauly-Wissowa, XV1 (19 5, ol
3. Les Mystéres, 46-47. ) R
4. Orphée, 108.
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Het is eerder een tekst, die het overvloedige geluk in het
hiernamaals aanduidt 1.

Gegevens uit den keizertijd > doen ons weten, dat er 0ok
een inwijding heeft bestaan door water, vuur en lucht, welk_e_
CUMONT heeft teruggevonden op een glas(32). Hij
beschrijft deze inwijdingsscéne aldus :

« In het midden, draagt de candidaat, het gezicht met
een doek bedekt, op het hoofd’ de mystische wan en houdt
een lauriertak vast, waaraan een band gebonden is, die
door den wind wordt bewogen. V66r hem staat een vrouw,
die hem besprenkelt met den inhoud van een canthare.
Achter hem brandt een pijnappel op een Thymaterion,
geplaatst op een tafel. Iets verder links, speelt een satyr op
€en dubbele fluit; rechts staan een standbeeldje van Priape,
een pijnboom, een masker van een Silene en een kromme
stok met wimpels * (33).

Water, vuur en lucht, zijn hoogere elementen. Nu weten
we dat, volgens het Orphisme, de mensch zich moet losmaken
van het lagere, van het titanische (het lichaam). Die drie
clementen nu zullen hem daar van hebben moeten bevrijden.
St. Augustinus wijst hierop in zijn Civitate Dei * : « ... ut
quoniam terris superiora sunt elementa, aqua, aer, 1gnis;
eX aliquo istorum mundetur... quod terrena contagione
contractum est » (34).

_Door deze inwijding ontkwam dus de myste aan den
cirkel der wedergeboorten en misschien ook aan de helle-
straffen, die het Orphisme eveneens kende ®. .

Hier wordt derhalve niet, zooals in Eleusis, het lichaam
gereinigd, maar de ziel, d.w.z. ze wordt bevrijd van het
C!cnodbrengend lichaam en van alle bevlekking, waarvan het
lichaam oorzaak is (35).

Villa Item. In 1909 vond men in Pompei, in de villa Item
(200 genoemd naar den ontdekker) verschillende schilde-
ringen, die betrekking hebben op de inwijding in de Dig-

1. Vgl. LAGRANGE, R.B., 29 (1920), 431-432; L’Orphisme, 148.
2. Servius, Aeneas, VI, 741,

3. F. CUMONT, Rel. Orient. (4* uitg.), 202, fig. 13.
4. XX1, 13.

5. Plato, rep., I1, 363 cd; KERN, frg. 4.
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nysosmysterién. Voor ons is hier het orphisch element V3%
belang, dat er in naar voren treedt (36). De me_estcnkem
schrijven ze, zonder hun oordeel te durven l-lltsl'-‘l"a,nS
LAGRANGE echter geeft een aannemelijke verklaring:
Ziehier zijn beschrijving Lt iz den

« Een knielende vrouw licht reeds een tipje OP van %
sluier, die een phallos bedekt. Haar oogen zijn gericht a‘;
een staande figuur, die met de eene hand een afwerend geba ;
maakt en de andere dreigend omhoog houdt. Het st_:hlillﬂt
een vergrijp te zijn van de myste, wien het verboden l!‘; &
symbool van de godheid te zien? ». LAGRANGE’ €8
WILAMOWITZ ¢ meenen dat de dreigende figuur de heilige®
wet is van het Orphisme, die zooiets niet straffeloos zal 1aten
voorbijgaan. .

Het beeld, dat er op volgt, laat ons dezelfde vrouw zien
met ontblooten rug. Zij verbergt haar angstig gelaat in den
schoot van een vrouw. Misschien stelt dit de kastijding v0oT
of ook wel de vergiffenis, want, zooals LAGRANGE
bemerkt, heeft de vrouwenfiguur een geruststellend gelaat :
de schuldige wordt niet gekastijd, omdat zij haar toevlucht
neemt tot het Orphisme en zich in de mysterién laat in-
wijden.

Een laatste schildering toont ons ¢en naakte figuur,
met den rug naar ons toegekeerd. Ze heeft een dansende
houding en het laatste kleedingstuk valt juist van haar
lichaam. Minstens beteekent dit de blijdschap aan de straf
ontkomen te zijn, doch misschien heeft het betrekking op
het leven na den dood en beteckent het afglijdend kleeding-
stuk het lichaam, dat de ziel vrij laat in al haar bewegin-
gen (37).

De Dromena. Naast deze inwijding kende het Orphisme
evenals' de anc}erc dionysische mysterién, de dramatischt;
opvoeringen, dne_een voorstelling gaven van het lijden en
den dood van Dionysos-Zagreus. In de riten werd gebruik
gemaakt van Zagreus’ speelgoed (38). D e herdenkings-

1. L'Orphisme, 105 enz.

2. Vgl. aanhangsel noot 33.
3. A.w., 109.
4. Der Glaube, 11, 382-383.
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ritus was wel de omophagie (39), d.w.z. het levend ver-
slinden van een stier, gelijk ook Zagreus in den vorm van
€en- stier door de Titanen verslonden was, behalve zijn
hart (40).

Firmicus Maternus !, die rond 347 schreef, meent dat

¢ze herdenkingsritus diende om de misdaad van vroeger
te verontschuldigen. Zoo verstonden het ongctm_}feld ook
de Orphisten, voorzoover ze de omophagie tenminste nog
enden (41). Voor hen had de stier zeker niet de beteekenis,
die LOISY er aan hecht : « Het offer van den stier was
tegelijkertijd symbool en vol werkelijkheid, het herdacht
Pionysos” lijden van weleer en maakte tegelijkertijd den god
In het heden tot voedsel van zijn geloovigen * ». Of die be-
teekenis er aan gehecht werd in de zuiver dionysische mys-
terién, zullen we later nog zien, maar voor de Orphisten
Was de daad van de Titanen een afschuwelijk misdrijf, dat
Z1) zeker niet wilden hernieuwen op gevaar af, dat ook zij

00r Zeus in de Onderwereld zouden gebliksemd wor:ien.

In de veronderstelling echter, dat deze ruwe ritus bij fle
Orphisten nog bestond, schijnt hij wel als een belangrijk
o Boodzakelijk bestanddeel beschouwd te moeten worden.

°N vereeniging met de godheid moeten we er dus aan toe-
k,enn?n. De rationalisten zijn er aanstonds bij om de omo-
Phagie eep vereeniging met een lijdenden, stervenden en
Weer opstaanden god te noemen. De mysten zouden deel-
Démen aan het lijden van de godheid, om ook deel te
hebben aan zijn verrijzenis,

Is deze meening juist, dan moet Zagreus geleden hebben
o voordeele van zijn geloovigen. Nu is het idee, dat de
®en voor den ander lijden kan, inderdaad verspreid onder
b}.!ﬂa alle volken, hoewel BOULANGER *? het juist ontkent

ki Grieken, maar dan wordt overal als voorwaq.rd'e
ey c_lat © persoon in casu volkomen vrij is (42). Dit is
gc ter nict het geval met het kind Zagreus. Integendeel, hij
get alles om te ontkomen. En voor wie zou hij geleden
niet s 1et voor de menschen, want die bestonden nog
t en de Titanen hebben geen voordeel van zjn lijden

5: zf errore
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vat als
gehad. Het lijden en de dood van Zagreus, ggagfs BOU-
een offer, dat heil bracht aan de wt.:.reld, zou,rfz e » Zijn
LANGER ' terecht opmerkt, tegelijk de « eriz on tegen"
en de uitboeting daarvan, hetgeen een volkom 3
spraak is. } sbor
1:’Verd::r verrijst Zagreus niet, maar wordt opnlv?;-l:i"ei booZe
en de Orphisten, voor wie elke wedergeboorte ui

3 od, di
was, konden zich toch slecht vereenigen met een &
opnieuw geboren werd.

ukkig

Het leven na den dood. Met al deze riten was €D fc}'vc in-
leven na den dood verbonden. Over dit leven z;"fschriften
gelicht door de vele gouden tafeltjes, die ghl'ter in den
dragen. Evenals in Egypte kennen zij een rec! recies den
Hades en Hermes is de zieleleider 2. Men kende pt zelfs dat
plattegrond van de Onderwereld. KERN * mec]? ch onder”
de tocht naar den Hades in de wijdingen §Ym‘?,° - Jerheden
nomen werd (43). We kunnen hier niet in b'-'zgn lijke
treden en aan alle gouden tafeltjes een afzon 1?;06“ e te
spreking wijden. Over het algemeen is het "‘;1 er ster
weten, dat het gelukkig leven in het hiernamaals
op den voorgrond treedt. Het eerste

Twee tafeltjes schijnen ons van meer belang. m, reins
is van de 4¢-3¢ ecuw vo6r Christus * : « Zie ik k?ngiﬂ der
gesproten uit een gemeenschap van reinen, o koni o nster-
Onderwereld, Eucles en Eubouleus en al de a!‘derclacm te
felijke goden, want ik vlei mij van uw geluk_klg geﬁnt\!luclrut
zijn... Ik ben den smartelijken en pijnlijken cirkel o o)
en ben met snellen pas naar de verlangde kroon geko cesteress
ben doorgedrongen tot onder den schoot van mijn m ij Z t
godin der Onderwereld ». « O, gelukkige en zalige, &
god zijn in plaats van een sterveling ». e

Wm:J bedul:i,den de duistere woorden : « Ik ben ‘?(;;)rs
drongen tot onder den schoot van mijn meesteres » b
bij de behandeling der mysterién van Eleusis, heb werd
€r op gewezen, dat Heracles wettelijk onder de goden

1. Aw., 94,

2. E. ROHDE, Psyche, 11, 127-128.

3. Pauly-Wissowa, XVI (1935), col. 1287.
4. Bjj LAGRANGE, L’ Orphisme, 139 c.
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Opgenomen, dank zij Hera, die een bevalling symboliseerde .
~¢I Waarschijnlijk

dus, verklaart hier de myste, dat_ hij een

nd geworden is van Persephone, de moeder van D_nonysos;
Mmers volgens de Orphisten is Persephone Dionysos
moeder. Waarin heeft nu die vergoddelijking bestaan? We
Weten dat, volgens het Orphisme, de mensch is voortgekomen
uit de asch van de Titanen, die Zagreus hadden verslonden.

Hij bestaat uit een goddelijk en een titanisch element.
Verlost van het ti

tanische is de mensch een nieuwe Dionysos
8Worden. De zje] verandert er inwendig niet door; ze
Wwordt alleen bevrijd van het materieele. Pas na den dood
> de ziel volledig een nieuwe Dionysos en niet door de
Mwijding alleen

¢ Titanen afstamt, wat de volgende
angeeft* : « Mijn tong kleeft vast

: en ik verga van dorst. Maar geef mij
te drinken van ge eeuwige fontein, in wier nabijheid een
CYPres staat y, Wie zijt gij, vanwaar komt gij? » « Ik
®n de zoon vap 4,

4an mijjp Verhemelte

¢ aarde en van den met sterren bezaaiden
heme] ».
afIn het laatste vers doet de m
S

itanen. Hij brengt niet zoozeer den
J in herinnering, als wel zijn goddelijke
afStammmg. De zg, erfzonde is dus eerder een vé6r-
dan een nadee] 3,
m Ofschoon de Orphisten vrij wilden worden van het
Ichaam, hebpen zij toch geen echt geestelijk idee van de
ziel, Is pet verlangen naar het koele water symbolisch op
S wWe nog zullen zien, hadden de zuiver

. : Ooal
2 ysische mysterign een heel materiecle gedachte over
€t ander leyen, De myste wordt vergoddelijkt, maar ook

€ goden eten en drinken,

3, Diod, 1V, 39, 3,
* SULAG
3. Vgl LAANGE, a.w, 138 b,

GE, L’ Orphisme, 147
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ME
§ 2 : DIONYSOS-MYSTERIEN ZONDER ORPHIS

; den

Naast de Dionysos-mysterién mét Orphisme, bfrﬁnw
er ook Dionysos-mysterién zénder Orphisme. ee yooral
richten hierover zijn er niet tot ons gekomen. T
trekken onze aandaeht. aalt

Het eerste bericht is van Titus Livius. De?:eh;:gls
de onderdrukking der mysterién in 186 v6Or heid. Be
Rome !. De reden was de verregaande Zedeloos'%c;l
dwelmd door wijn, kwamen mannen en vrouwen by hagies
den voet van den Aventijn. Ook zij kenden de omo%cr er
de herdenking van den dood van hun god Zagreus- [linge?
verhaalt Livius dat de mannen in razernij VOOrsp® dend®
deden en de vrouwen met loshangend haar, bfaﬂzelfdc
fakkels wierpen in den Tiber. De inwijding zal wel deo )
geweest zijn als in den keizertijd (zie onder). Hun !10 goof
een gelukkig leven na den dood brachten zij tot uiting e
hun graven te versieren met de klimopplant. Hoe mate
zij dit leven opvatten zal later nog blijken.

De Omophagie. We gaan hier nog even in op d¢ pe!::;
kgnis van de omophagie. De bok en de stier stonden 12
bijzondere betrekking tot Dionysos. Sophocles * 1€ ht-
Dionysos « Stiereneter » d.w.z. dat de stier hem als SIa(’;,icr
offer was toegewijd. Oorspronkelijk echter stond de $ %
zelf in het middelpunt der belangstelling. Hij was was

schijolijk aanvankelijk een totemdier, dat den Vegetaueveﬁ
geest bevatte. De deelnemers aan de omophagie maakten
zich dus van die geheime krachten meester. Is daar iets V2
overgebleven? Velen o.a. KARL PRUEMM 3, zien 1M

omophagie een tééken, dat de mysten door den god bezete?
waren, doch niet het middel om tot dien toestand te komien:
Zij wijzen in dit verband op den tekst van Arnobius *
LAGRANGE * ziet er meer in. Het feit dat men getrouV

bleef aan zulk een ruwe ritus, zou er op wijzen, dat het ee”

- XXXIX,; 8 enz.

- Rex Oedipus, 211.

- Der christl. Glaube, I1, 393,
- Zie aanhangsel (40).

- Aw, 184,

AW
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Vereenigingsritus met de godheid bleef. Hoe het ook zij,
zeker was de stier niet de god zelf. Ook de niet-orphische

l0nysos-myste beschouwde het verscheuren van Zagreus
als een misdaad. Verder zagen we reeds, dat er geen sprake

an zijn van een vereeniging met een lijdenden, stervenden
N weer opstaanden god.

Een tweede bericht is van Servius 1. Hij weet ons te ver-
tellen, dat Caesar als eerste den Dionysoscultus weer in
ome bracht. Niet meer Dionysos-Zagreus is de god, maar
'onysos-Bacchus, die niet stierf en opnieuw geboren werd,
och heenging om bij zijn moeder te gaan rusten. Men
Vierde zijn epiphanie, wanneer hij weer op aarde terug-
cerde ®. Ook de omophagie bestond niet meer? De
mysten zwierven ook niet meer door de bosschen, maar
door wijn beneveld, trokken ze door de straten der stad (44).
Wat bleef was de hoop op een gelukkig leven hier en hier-
Namaals, hetwelk bestond in een zoete beneveling door
Win; in muziek en dans *.
Dit gelukkig leven na den dood werd hun verzekerd door
¢ Inwijding. De wijding door water, vuur en lucht, kennen
We reeds. Hier geven we nog twee afbecldingen naar
CUMONT s, >
.« In het midden staat de myste, een kind nog; zijn gelaat
1S bedekt met zijn mantel en in zijn hand houdt hij den
Bacchusstaf. Achter hem staat de mystagoog, die hem zijn
Techterhand op het hoofd legt en die zich wendt naar een
acchante, als om haar een teeken te geven. Tusschen hen
Staat de heilige kist. V66r den myste is een Silene bezig de
Voorwerpen in de mystische wan te ontdekken. Men onder-
scheidt een phallos. »
“ Op de volgende afbeelding heft de Silene de nu ontdt':klt_le
Wan op, die vruchten en een phallos bevat en hij maakt zich,
faar het schijnt, gereed om den inhoud uit te storten over

1. Eclog., V, 29 bij LAGRANGE, a.w., 101, noot 2.
g- \\f,ggll K. PRUEMM, Der christl. Glakbeajb 357.
+ Vgl. CUMONT, Rel. Orient., 3¢ uitg., 340. I
4. Vgl. CUMONT, Rel. Orient., 3¢ uitg., 345 enz.; O. KERN, Pauly-
Wissowa, XVI (1935), col. 1313.
« Rel. Orient., 4¢ uitg., Pl. XVI.
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o1 de
het hoofd van den myste, die gebogen staat, stt?;q]“'
mystagoog zijn hoofd vasthoudt. Achter hem
de bacchante met een muziekinstrument. » nog een in-
Een schildering in de Villa Item, geeft on® t ng zien
wijding van een vrouw !. Op de eerste afbee 0 boek:
de myste komen; een naakte knaz_ap. leest uit eeEen yrouW
de volgende scéne heeft de inwijding plaats. rwerpen: In
draagt een soort schotel met verschillende voo e Met
het midden, met den rug naar ons toe, zit de arfd on met
de linkerhand verwijdert zij een doek van een m voorwerp
de rechter schijnt zij de objecten in een ander Y0Py,
(een kist?) te plaatsen. We worden hier hennnseilenc yooT,
handeling van Eleusis (45). Dan komt er nog een
die een fluit bespeelt. - .« niot te achter
De beteckenis der afzonderlijke riten is nie volg een
halen, maar als geheel had de inwijding wel als gcn v
soort vergoddelijking, die volmaakt werd na feals pio-
Men beeldde dikwijls op de graven den myste &
nysos 2, 46).
yNaas'.f; de inwijding kende men ook de Df";’_m‘;n: (Di)c
Of het dramatische geweest zijn, valt te '?et“"-ifc.e .
hoorden in zulk een vroolijk gezelschap niet thuis.

1. Zie LAGRANGE, a.w., 103 enz.
2, Vgl. LAGRANGE, a.w,, 185,
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DEER D .k H OOFDSTUK

DE MYSTERIEN VAN ISIS

De mysterién van Isis hebben in den grieksch-romeinschen
d een zeer groote en snelle verspreiding gekend. Hun
leer over de onsterfelijkheid en het geluk na den dood,
het rijke dagelijksche ceremonieel in den tempel, trok het
volk aan. De voornaamste oorzaak was echter wel hierin
gelegen, dat de egyptische goden werden gehelleniseerd (47).
Nergens, als in Egypte, is de gedachte aan den dood en
het daarop volgend nieuw leven z66 levendig geweest, dat
de begrafenisriten tot den officieelen en eenigen cultus
Werden verheven. De lotgevallen, die, naar men geloofde,
eens Isis en Osiris hadden beleefd, stonden dan ook den
Egyptenaren iederen dag opnieuw voor oogen.

tij

§ 1 : GODSDIENSTIGE BEGRIPPEN DER OUDE
EGYPTENAREN

De Mythe. Naar het volksgeloof had eens Osiris geheerscht
over de beide Egyptes (48). Geholpen door de machtige
Isis, zijn echtgenoote en zuster, slaagde hij er in de menschen
te beschaven. Uit naijver werd hij echter vermoord door
Zijn broer Seth-Typhon, die Osiris’ lijk in den Nijl wierp
en het later in veertien stukken hakte. Isis vindt alle deelen,
Verzamelt ze en heft een klaaglied aan met haar zuster
Nephtijs (49). Op haar klachten stuurt de zonnegod Re
Zijn vierden zoon Anubis om Osiris te begraven, Deze voegt
de stukken van het lijk aaneen en voltrok alles, wat later
de Egyptenaren voltrokken bij het begraven van hun dooden.
Ig}s echter deed hem herleven. En al kon Osiris ook niet
Z)n vroeger leven op aarde voortzetten, hij begon een nieuw
leven en werd van koning der levenden, koning der dooden.
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: . toen

Maar ook op aarde zou hij nog zegevieren. Isis w}?:;r
zij zich in den vorm van een valk op het lijk va"r an. 28
treurden echtgenoot neerzette, nog zwanger gew% en dé
voedde haar kind Horus in stilte op in de Delta. gct _
sterk geworden was, nam hij de wapens op tegen verloor
strijd was hevig; Seth werd verminkt en Hof.us 008
een oog. Toth genas beiden, maar Horus gaf zyn an Zijf
zijn vader Osiris te eten en besteeg den troon V
vader. d

Sindsdien werd elke gestorven Egyptenaar veronderstel
gedood te zijn door Seth en te zijn wedergevonden- het-
balsem en dgl. wordt van hem een mummie g;emaakt, On-
geen de samenvoeging der ledematen symbohsecrdc. g
ophoudelijk dacht men hierbij aan de lotgevallen van Os ge-
« Ik kom en zalf u met de zalf, die uit het Horus-002 uw
komen is... dat zij uw beenderen aan clkaar vastmake
ledematen vereenige... '». « Uw oog worde u toegcvf.""gn_
uw hoofd worde u toegevoegd... 2 ». Verder is ons eeil eigs
aardige plechtigheid bewaard gebleven. Fen man, e
men Sem noemt, heeft zich, gewikkeld in een linnen do
neergelegd in het graf; na eenigen tijd wordt hij gewerte
Deze ritus is wel wat vaag om voor een wedergebo®
van den doode door te gaan (50). et

Tweemaal wordt nu met een houweeltje en eenmaal ™ -
een beitel het gezicht van den doode aangeraakt. D¢ se o
opent met zijn pink mond en oogen en nu is de gestorve?
In staat het vieesch van het offerdier te ontvangen, hetgee™
hem wordt aangeboden als het Horus-oog. Vervolgens
ontvangt hij den staf en geesel van Osiris 2.

”Uit dit alles mogen we wel besluiten dat de doode, dank
zij de riten, in zekeren zin gelijk wordt aan Osiris zelf : « Z0°
waar Osiris leeft, zal ook hij leven ¢ ». Zijn zoon zal als €es
tweede Horus het erfdeel van zijn vader verdedigen. Maar
vooral zal hij, evenals Osiris, leven met het lichaam. Bij d€P
dood houdt het leven niet op, als het lichaam maar be-
houden blijft. Zoolang immers blijft de mensch « heer van

» Die Religion der Aegypter, 175.
« 3055, 27, 2 enz,; ERMTN. ta.p. Ly
3. Vgl. ERMAN, a.w., 267-268.

4. Pyr., 167; ERMAN; a.w., 218,
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de K a », die bij den dood wel heengaat, maar zeer zeker
Zal terugkeeren, zooals bij hen, die bewusteloos lagen.
Zelfs zegt een inschrift : « Gij leeft heel de eeuwigheid door
1n geluk, terwijl uw K a bij u is en nooit verlaat zij u * » (51).

Het leven na den dood. Niettegenstaande men dikwijls
het idee krijgt, dat het graf de verblijfplaats van den gestor-
Vene is en hij daar zijn leven voortzet, wordt toch reeds
VIoeg de Onderwereld als het doodenrijk aangewezen,
waar Osiris den schepter voert (52). Re, de Zonnegod,
betrad de Onderwereld in het Westen ; daar was dan ook"

€ Ingang voor de gestorvenen. De Zonnegod wordt gedacht

OP een schip te varen, de zonneschijf op het hoofd. Om de

Zonneschijf kronkelt zich de vreeselijke slangengod Uraeus,

die met zijn vurigen adem de vijanden vernietigen moet.

In het Westen stapt Re in zijn avondboot met getemperd

licht. Ook in de Onderwereld moeten dus rivieren zijn,
Waarover hij kan varen. Daar schenkt hij licht aan de dooden
€N aangezien er nu geen wind meer in de zeilen blaast,
trekken zij hem voort. Zooals het boek Amduat * ons leert,
Wordt de Onderwereld verdeeld in twaalf gewesten over-
eenkomstig de twaalf uren van den nacht. Ze bestaan uit
velden en holen. In elk gewest ligt een hoofdstad, waar een
of andere godheid resideert. De poorten van de twaalf
8cwesten worden bewaakt door wachters en ondieren .‘.
..ls een pharao trekt de Zonnegod door zijn veelvoudig
Tijk en ’g morgens, bij het verlaten der Onderwereld, wascht

€ zon zich en trekt ze haar roode gewaden aan ‘. -

. Alles bijeen hebben de Egyptenaren een zeer matericel
idee van het leven hiernamaals. Het leven der dooden gaat
Voort, zooals het op aarde is geweest. Ze bebouwen akkers
en ieder hoopt te zijn hetgeen hij was tijdens zijn leven,
Op het oogenblik dat hij zich het gelukkigst waande. Deze
Mmaterieele gedachte komt ook tot uitdrukking in de machtige
Praalgraven, di€ zij oprichtten. Van de primitieve gedachte,
dat de doode in het ander leven van alles noodig had, heeft

L. URK, 1V, 499, bij ERMAN, a.w., 210.

2. Vgl. ERMAN, a.w., 233,

3. Volgens het bock der Poorten; ERMAN, a.w., 237.
4. Pyr., 285; ERMAN, a.w., 19.
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e
dit beschaafd volk zich niet kunnen losmaken. {ﬁa“wmk
lijk gaf men aan den gestorvene slaven en §lavmflen
in het graf, later allerlei poppen en figuren, die, V0I5 is
tooveridee dat bij de Egyptenaren altijd levendis oesten
bleven, voor hem de akkers in de Onderwereld ™
bebouwen. (53).

De begrafenisriten schijnen wel het leven na denkdf‘i)g
bewerkt te hebben, maar om aldaar een ge€l ubi' alle
leven te kunnen leiden, werd meer vereischt. Zooals rf'l
volken, nam ook hier de- ritueele reinheid een VOO m
plaats in, maar toch trad allengs de gedachte aan ocd idt
moreele reinheid naar voren. De Osirissage ondersch 2
zich van andere door haar verheven ideeén. De g0¢ eweld
het middelpunt van is, is de groote onschuldige. Niet 8 het
is het hoogste in de wereld, maar recht en trouW: - 1
rijk van den onschuldigen Osiris kunnen slechts onsc0
digen binnentreden. Het lot van den gestorvene hangtdeld-
af van het feit, of hij in zijn leven wel juist heeft eha2CC ]
Hij wordt voor Osiris den oppersten rechter en nog 42 48 iten
rechters gevoerd. Daar heeft hij zich dan vrij t€ pla:icn
::g! (;"1001"1, ro;:f, bedrog, ontucht, echtbreuk. Als n‘::';g n

rden vooral genoemd : hongerigen spijzen, 3
kleeden enz. 1. Niet meer de voorngmeg, rnaaxl:j de Oﬂs‘:huldlg:
zal het geluk binnentreden. Het lot werd bepaald doof ei)
Wweegschaal. Op de eene schaal werd het hart (het gewete
gelegd; op de andere de waarheid in den vorm Vvan de
beeldje der godin. Waren de schalen ongelijk, dan volg
een :%traf3 die oorspronkelijk nergens anders in bCStO“.d " Dit
In het niet toegelaten worden tot het rijk van Osinf" B
Was voor de Egyptenaren al treurig genoeg. Noch bij dag
noch bij nacht zagen zij dan de zon (54). Later heeft G
voor de schuldigen ook positieve straffen verzonnen €n €€

afschuwelijk monste 3 ivers t€
s, r staat klaar om de misdadig

Van den anderen kant is de = - hter
11 Bii too hoe dic
wij bij het tijdper verij in zwang en

i k van de grieksch-romeinsche overheer”
;‘Iihllg komen, hoe veelvuldiger de tooverspreuken worder:
et Doodenboek staat er vol van. De kennis van die toover

L. Vgl. ERMAN, a.w., 158-159.
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. Zij bewerken
*Preuken beyrijdt den doode van alle gevaar
dat hij, of

i di kan ver-

ever zijn ziel, zich in allerlei dieren
: 1

anderen, ja zelfs in den god Ptah 1,

. - meinsche_ﬂ

De grieksch-romeinsche tijd. In den gn;g;fihnli-:t wezenlijk

tjd is de gedachte over het leven na ‘denli'kt :, st
Veranderq Wel, zooals uit een fabeltje blijkt 2,

= 1
t zijn voora
aan een rechtvaardig oordeel ver"yoimazkt. gi 29 jzon e
© armen, die daar ijk zullen zijn en den
Wacht nijet alleen de s

er,
traf van vernietiging door peit p:lon:itt .
°CNl 10g verschillende andere straffen. De reinigings
blijk

den
€N ook de zie] te bereiken ; de moreele viekken wor
8ewasschen, De gelo

» breken om 200 t
Om zjch ;

te danken. De vrouwen, die ‘mgé:ﬂjd
Zijn in € mysterigy Vvan Isis, noemen zich niet meer Osiris
N. 3 athor N.
Isis-Hap, 3

10g over Osiris spreekt, heeft ook hij, :l':‘::‘:
€N naam van Serapis, €en grooteren invloed als w s
L. Doodenboey bij ERMAN, aw., 223,
2. Bij ER » @W., 407-408.

3. v, 522 eng

4. vgi. CUMONT, g, Orient., 3¢ yitg . 144, :

* 200 beva eon inschrift op een Standbeeld van Isis: « Una,
omsnl:r % Vgl, Apuleiyg Metam,, X1, 25.

O Vg, »a.w,, 428,
7. Vgl MORET, Rois et Dioyx d'Egypte, 165 noot 1.

w

quae est
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hij heeft het gebracht tot Zonnegod, maar blijft 008
als koning der Onderwereld *. :
i igenlijk®
De vereeniging met de godheid. V66r wij tot de e1g%" ]e
! : tbloot
mysterién overgaan, is het niet van belang on dat de
in te gaan op de these der rationalisten, die b":Wewnrvcmiei1
Egyptenaren zich vereenigden met een lijdenden, St€
en weer opstaanden god. Het lijden van Osiris
het lijden van Zagreus geen heilzaam lijden, 8
tot uitboeting van andermans zonden. Verder 15 rz00Ver
van Osiris slechts een betrekkelijke dood d.w.z. VOO Osiris
de Egyptenaren een dood kennen. De verrijzenis vaélcn op-
moet dan ook als een betrekkelijke verrijzenis WO ereld:
gevat, als het voortzetten van het leven in de Onderwieu
De Egyptenaren, die door de begrafenisriten €en ﬂwerd
Osiris werden, verrezen toch ook niet werkelijk ; allee? nder
het lichaam bewaard, omdat zij zich geen leven g',ngeﬂ
lichaam konden voorstellen. De verschillende af:!’ecl. . i
van Osiris laten de interpretatic van een verrijzents tad
toe. Een eigenaardige afbeelding kende men 10 een?)'
Dedu. We zien een soort zuil met vier kapiteelen (kro? met’
die in het bijzijn van de koningin door den Phara® ¥
een koord wordt omhooggetrokken *. MORET ®en LO: nis
verklaren deze plechtigheid als de dood en de Verfi zcer-
van de godheid, doch dan moet men onder dood en Vv z
Ijzenis iets anders verstaan, als wij er nu onder Verstaant
Het teeken, waardoor Osiris wordt aangeduid, betee eo
« duren »; waarschijnlijk, omdat de god trots zijn dg et
blijft voortbestaan *, Sommige afbeeldingen toonen N0 .
delijk Osiris als vruchtbaarheidsgod. Zoo een afbee e
in den tempel van Philae ¢, Os; ris ligt als mummie begraver”
een priester besprenkelt hem met water en uit zijn lichad™
springen als het ware de nieuwe korenaren, De herlevitg
van Osiris beteekende dus oorspronkelijk zeer zeker

. Vgl F. CUMONT, Rel Orien i
, Rel. 1., 3° uitg,, 141 en ERMAN, a.%-
A ’TERE‘;‘, Mystéres égyptiens, fig. 3, blzlf 15. ,

- Les mystéres, 130-131.
3 Vgl ERMAN, a.w,, 41.
. Bij LANZONE, Dizionario di

392.

bW~

mitologia Egizia, Pl. CCLXI,



herleving der natuur. Nu geven we gaarne toe, dat het ge-
Wone volk Osiris voorstelde als een menschengestalte, maar
daarmede is niet gezegd, dat het nu ook Osiris als mensch
defd herleven. De werkkring van den z.g. herleefden SPd
blijft steeds beperkt tot de Onderwereld. Een herleving hier
Op aarde kent Osiris slechts in zijn zoon Horus.

§ 2 : DE EIGENLIJKE MYSTERIEN

Apuleius verhaalt in zijn Metamorphose, hoe Lucius, de
h":ld van zijn roman, door tusschenkomst van de godin
Isis van ezel weer mensch werd en de rest van zijn leven
aan haar toewijdt. In een droom wordt hij door haar uit-
genoodigd zich te laten inwijden (55). De godin zelf bepaalt
het tijdstip. De priester, Mithras genaamd, leest hem iets
Voor uit een hiéroglyphenschrift en dan wordt hij te midden
van de geloovigen naar het bad gevoerd en door bespren-
kelingen gereinigd (purissime circumrorans abluit). Naar
den tempel teruggebracht, fluistert-de priester hem, voor
het beeld van de godin, in stilte enkele wonderbare woorden
toe; met verheffing van stem laat hij hem vervolgens weten,
dat hij zich gedurende tien dagen moet onthouden van al
wat }even heeft gekend en van wijn.

Dit is de voorbereiding, die ook niet-ingewijden konden
Mmeemaken. Zij bestaat voornamelijk in een reinIging.
Ritueele reinigingen kenden ook de Egyptenaren. .H_ct. zich
onthouden van vleesch en wijn zal ook tot die reinigingen
moeten worden gerekend. Gaf het bad meer dan ntuet;lc
reinheid ? REITZENSTEIN ' en LOISY ? twijfelen er niet
aan en noemen het een bad van wedergeboorte. Nu zagen
We reeds, dat de Egyptenaren een moraal kenden. Verder
heeft Nijlwater in den Isisdienst een bijzondere kracht. Ook
het lichaam van Osiris had eenigen tijd in den Nijl gelegen
en iemand, die in den Nijl verdronk, gold als een heilig
Wwezen 2, Ook het water, dat hier werd gebruikt, ?verd ver:
ondersteld uit den Nijl te komen *. Misschien zuiverde dit

1. Die hell. Myst., 3 uitg., 221.

2. Mystéres, 147.

3. Griffith, A. Z., 46, 132; ERMAN, a.w., 423.
4. Servius, Aeneas, IV, 512.
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e . of om een
bad dus van moreele viekken, doch dit is te nﬁg:l%egf g
wedergeboorte te heeten, of een lvergodde j da{ we hief *
MORET ! wil. Verder moeten we niet vergeten,
nog zijn in het voorbereidingsstadium.

. jgenlijke

In het nu volgende verhaalt ons Apuleius d:\,e?gtot e
inwijding van tien dagen later. V66r we even e eerst
beschouwen van den tekst overgaan, geven C‘:JMONT!:
interpretatie van een beeld van een myste naar in priester”

« Het beeld stelt een staande jonge vrouw Vog‘;d) ekt
lijke houding. Een groene chiton (lang onder Het onderste
haar geheel van den hals tot aan de voeten. eals bij een
gedeelte van het lichaam wordt bijeengehouden banden-
mummie, in een voetstuk van doek met gekruist evarl tw
Om haar schouders hangt een purperen mantel, d-leche wijze
kanten afhangt. In de handen, die naar ngP“zu 7ij twee
gewikkeld zijn in de plooien van den mantel hou povensté
stengels vast, die gebogen zijn en waarvan _!‘let rooden
gedeelte is gebroken. Op het hoofd draagt zij een maan,
diadeem, die van voren is versierd met een halve bool
waarin weer de zonneschijf met de Uraeus, het Sy;n Het
van Isis. Boven den diadeem nog een lif}me"kr?owi:i ing
stelt de myste voor op het oogenblik, dat zij na de n(l)NT-
aan het volk werd vertoond ». Tot zoover CUM Taik

Volgens hem is de Uraeus hier het symbool va]z)siris,
waaruit volgt dat de myste Isis voorstelt en niet ¢ 00
zooals men zou verwachten. We zagen echter da droeg
Osiris tot Zonnegod verheven werd en als zoodamglaat in
ook hij als symbool de Uraeus., CUMONT ¢ zelf is niet
het midden of zj Isis dan wel Osiris voorstelt. Het i i
ongegrond aan te nemen, dat de vrouwen Isis en de ma
Osiris voorstelden (zie boven blz. 43). ;

Met dit beeld v(oor oogen, weten we, dat de fimsie;:
woorden van Apuleius slaan op een soort navolgm%ddng
de mythe van Osiris of er althans mede in betre
staan (56).

. el
Na tien dagen dan, wordt Lucius weer naar den temp

1. Rois et Dieux, 196,

2. Rel. Orient., 4¢ uitg., tusschen blz. 70-71.
3. Rel. Orient., 4¢ uitg., 245 (106).
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geleid. De geloovigen bieden hem allerlei geschenken aan.
an worden de profanen weggezonden (semotis procul
Profanis) en Luciug ontvangt een wit linnen kleed. Aan de
and van den Hoogepriester gaat hij het Adyton binnen.
Wat hij daar beleefde, beschrijft hij als volgt : « Ik kwam
tot aan de grens van den dood, ik betrad den drempel van
roserpina’s rijk, en nadat ik door alle elementen gegaan
Was, keerde ik weer terug (57). Te middernacht zag ik de
Zon met een hel-wit licht schijnen; ik trad voor het aan-
gezicht van de onderste en bovenste goden en aanbad hen
vVan zeer dicht bij... Het werd morgen en na voltooiing van
de heilige handeling, trad ik te voorschijn door twaalf
Kleederen gewijd... Mij werd gezegd, in het midden van den
tempel voor het beeld van de godin, op een houten stellage
te treden in een linnen, maar bont geborduurd gewaad.
an mijn schouders hing over mijn rug tot aan de hielen
en kostbare mantel. Waarheen gij ook keekt, overal was
versierd met bonte geborduurde dieren, indische draken...
Zooals een andere wereld die voortbrengt. Dat noemen de
“Ingewijden het hemelskleed. In de rechterhand hield ik een
randende fakkel, en mijn hoofd was versierd met een
00N, waaruit witte palmbladeren als stralen te voorschijn
Wamen. Toen ik dan zoo als de zon versierd, en als een
Standbeeld was opgesteld, werd plots het voorhang weg-
getrokken en het volk stroomde toe, om mij te zien 1 ».
€ eerste moeilijkheid is deze : Is de tweede zin, waar
wordt verhaald, dat Lucius de zon midden in den nacht
Ziet schijnen, een nieuwe handeling, die volgt op de eerste,
Of is het een verklaring van den eersten zin? DIBELIUS
Deemt aan, dat de woorden van Apuleius cultuswoo.rden
Zijn, waaruit volgt, dat we te doen hebben met twee reizen,
0 in de Onderwereld en én door het Hemelrijk. De
gnderste goden zijn dan de goden der Onderwereld en de
Ovenste, die van het Hemelrijk. o
eze hypothese is echter ]zeer onwaarschijnlijk. {"I:';
gebod om de cultuswoorden geheim te houden, was a

1. Naar de duitsche vertaling van K. LATTE, Rcﬁgiomxescbidimchn
Lesebuck, 2¢ itg., V, 40,
2. Dje Isisweihe, 7.
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P e losser
streng. DIBELIUS tracht deze moeilijkheid op ;; 1\'001'51
door er op te wijzen, dat het gebod om te Zzlqiﬁswoord"“
betrekking had op de handelingen en dat de culll ewijden
dienden om buiten den eeredienst elkaar als mgcn ver-
te herkennen. Bovendien geeft Apuleius slechti»an Eleusis
taling *. Doch als we bedenken, dat de fOffn“h.ain chrijvers:
en van Attis ons slechts bekend zijn uit Chﬂste-mke': juist
lijkt deze weerlegging onvoldoende. BOVC“dleP:l f: in
wonderbare dat Lucius de zon ziet stralen midde ¢ blij
nacht en uit hetzelfde 11¢ boek der Metamorphos zal.
dat Lucius na den dood in de Onderwereld k(.’.menol'c daar
elementen, waarover de ingewijde spreekt, zin (')s tot d¢
te vinden (water enz.). We beperken dus de rel ;
Onderwereld. : ar treedt

De myste is bij deze reis niet alleen passief, ma wiens
ook handelend op (accessi, remeavi, vidi, adoraw)t'raditio-
rol speelde hij? De schrijver zelf zegt : « 117'5?‘mque tis cele”
nem ad instar voluntariae mortis et precariae salu
brari... 2 ». Het is een soort vrijwillige dood met eel;eld yan
volgend heil. Wanneer we terugdenken aan ?,et.b. dood
de Isismyste, moeten we besluiten dat die vrijwillige (58)-
niets anders was dan een nagebootste mummieﬁce:ermgcr den
Evenals de ledematen van den doode in Egypte, W
ook zijn ledematen verondersteld verspreid e i oden
hier werden door priesters en priesteressen, die .de ggp,c:-l:lt.
en godinnen voorstelden, die ledematen bij elkaar gebr'even
Waarschijnlijk werd ook Lucius in een kist gelegd en l:uhtijs-
eenige priesteressen de klaagliederen van Isis en NeP
aan *. Zoo werd ook hij een nieuwe Osiris (59). hij

Dan volgde de tocht door de Onderwereld. Daar zagden.
de zon schijnen, die ’s nachts haar licht brengt aan de do© 2
Dit zien is niet enkel een subiectieve hallucinatie geWee®
Firmicus Maternus ¢ verhaalt dat er plotseling een werk Jei
licht verscheen. Verder ziet Lucius de dei inferi en d¢ 1d
superi. Wie zijn dat? We zagen reeds dat de Onderwere
werd verdeeld in twaalf gewesten met twaalf poorteh:

1. T.a.p., 14-18.

2. Metam., X1, 21.

3. Vgl. HOPFNER, Pauly-Wissowa, XVI, col. 1339.

4. De errore prof. rel., 6.
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bewaakt door wachters en ondieren. Waarschijnlijk zijn ccli“
de dei inferi, die Lucius, dank zij de tooverspreuken ot;{ e
escherming van Isis, de godin van Hemel en Aarde, al}
naderen. De dei superi zijn dan de goden, die in de rechtszaa
Zitting hebben, Misschien is Lucius daar ook voor den
rechterstoel getreden. MORET ! meent het te i gpd
maken uit de af beelding van het monster, dgt de zx.elcn er
boozen moest verslinden, een afbeelding, die we vinden in
den tempel van Pompei. LOISY ? noemt dit onzin, ?angezletl;
toch de myste Osiris zelf is, doch ook de doode in Egyp
Wwerd Osiris N. N. genoemd en toch werd ook hij nog geoor-
deeld. ii
Als Lucius na de inwijding voor het volk__verschl.l_f}:{
draagt hij twaalf geborduurde kleederen ®. Hij beschrij
alleen het bovenste, dat geborduurd was met allerlei dserenlg
figuren. Het getal twaalf doet ons denken aan de twaa
gewesten van de Onderwereld en aan de twaalf uren van
den nacht, die de zon aldaar doorbracht. De twaalf gewlgdef‘;
beteekenen ongetwijfeld twaalfverschi}lendp gestalten. 93 .
0ok Lucius, evenals naar een oude egyptische lcgen(:le en
onnegod, twaalfmaal van gedaante moeten vcranker :
Om door de twaalf bewaakte poorten te geraken
HOPFNER twijfeit er niet aan .
dus uitgedost, treedt Lucius ’s morgens Vroeg 011130322
Voetstuk; de gordijnen worden plotseling weggesc b
°n de geloovigen stroomen toe om hem te vereeg?;; hier
danbidden. Hij is voorgesteld als Zonnegod (60), £ a6
Siris, en evenals de morgenzon weer gla g ll'll te
nderwereld te voorschijn komt om een nieuwen 3333 24
ginnen, zoo begint ook de myste )3‘:“ nicuw leven (q
Modo renatus — natalem sacrum) °. aiz s
a hetgeen vroeger over den dood en de Vemlz":::]l: ;::;
Osiris gezegd is, is het duidelijk, dat de myste 210d Vi
Vereenigde met een lijdenden en weer OPsta?.nden gok .vloor
begrijpen niet hoe MORET *, al ontkent hij het o
- Rois et dieux, 203-204,
+ Les mystéres, 150,
- Metam., X1, 24.
- T.a.p., col. 1339.
- Metam., X1, 24.
+ Rois er dieux, 103-105.

- R R

49

Heidensche Mystorign, — 4.



dt,
r zeker BOY
den allereersten tijd, het voor den _latcrcn(‘é"i’; Waar wn‘::z
ja, het zelfs uitstrekt tot Osiris’ v:;andezll( 7 het lijc_le.ﬂ .
we, dat de ingewijde gered wordt, dan d neemt OSI%
Osiris? In den grieksch-romeinschen tij odsdienstig 16¥
meer de belangrijkste plaats in in het gen veeleer OP ok-
De smart en de vreugde van Isis Stonbli'kt oit he d?(en»
voorplan en ook Lucius heeft, zooals nj héaar te danher,.
gebed ', zijn heil op de eerste plaats 3300 d en de besC
En dit heil is een gelukkig leven na dcn“_de ik
ming der godin hier op aarde. Deze zal zij nu 00 qiris
die Isis aan den dag legde voor Osiris, con THCUWE
den dag leggen voor Lucius, die lmme:':i delijking VA i
geworden is. Hoe men zich die verg Misschien as i
myste voorstelde, is moeilijk te zeggen. Ka in hem ¥ 0 e
het levend beeld van Osiris, omdat diens on, dat hief bt
de (62). Met BOUSSET * kunnen we Zee nacheliike:t
grenzen tusschen het goddelijke en het m o -
dwijnen. cius T
I\«Jict een vreugdevol en dankbaar hart mage r];u ; ZUI;
plechtigheid de belofte van de godin ve.rﬂcn;n wanneer g!j
gelukkig leven... onder mijn bescherming Salis zult gle
op den bepaalden tijd in de Onderwereld a odht v
mij zien schitteren... (63) en wanneer gl) ik heb mac ¢
Elysische velden, zult gij mij aanbidden... odlo

.s het no
Oom uw leven te verlengen boven den tijd door
bepaald 3 ».

1. Metam., X1, 25.
2. Kyrios Christos, 425.
3. Mer., X1, 25.



L o R H O 0.F D SAT- K

DE MYSTERIEN VAN MITHRAS

brS;?ﬂ der voorafgaande mysterién heeft zulk een uit-
t rs gehad als de mysterién van Mithras. Van (:lfz tweede
Ot de vierde eeuw na Christus, overstroomden zij het ro-
Jeinsche Rijk, met uitzondering van Griekenland, tot in
onden. Het zijn ook de volmaaktste mysterién en de
krijgsgod Mithras werd door de keizers beschermd en
8€Propageerd (64). Geschreven documenten over dezen
gehelmen_ ceredienst zijn zeer spaarzaam, maar de monu-
Menten zijn nog al sterk vertegenwoordigd.

§ 1 : DE GODSDIENST DER OUDE PERZEN

Meer nog dan bij de andere mysterién, moeten we bi
€2 teruggaan naar den oorsprong om eenigszins _i_i!e
lonumenten te verklaren. De oorsprong nu ligt in Perzi€;
- het_ land dat zeer veel invloed heeft uitgeoefend op onzen
Sodsdienst i Babylonié (65). De perzische literatuur dan,
8Zuiverd van het Zoroastrisme (66), en de astrologie van
abylonig dragen veel bij tot de kennis van onze mysterien.

_ Het Dualisme der oude Perzen. Het wezen van den perj
“ischen godsdienst is samen te vatten in dit ééne woorici
y2alisme. Hij is een strijd tusschen goed en kwaad
d;:v z tusschen het essentieel goede en het essentiee
ade.
Onder Chaldeeuwschen invloed schijnt men als hoogsten
80d erkend te hebben : Zervan Akarana, den pnbepaﬂg:tn_
d, die Ormazd (Ahura Mazda) en Ahriman Vo te
racht (67). Zervan is evenwel slechts theoretisch de hoo;‘:ld
80d, practisch is het Ahura Mazda. Door hem is de We
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s de
: al echter 13

tot stand gekomen, vooral het goede; bo;f:;z en Abrimé®
instandhouding der wereld, tegen den b

ijn werk (68). eld in edeck
zu}n{; I{daz(degsme heeft den tijdsduur dcé ‘.’;B;r‘ Tijdens 4
in vier perioden, ieder van drie dwzenzi'f‘n goede e
eerste periode kan Ahura ongestoord Miar gedu ndehen !
scheppen. Kwaad bestond er nog niet. nde strijd tussct
drie volgende perioden is er een voortdure o Ormazd ™
Ahriman, den bewerker van het kwaad, :a Zelfs =
zijn heerschappij te vestigen, h{:cft Ah(l;n derwere e aﬁ
geesten moeten neerbliksemen in de die dooT Ahrima’
eerste schepsel van Ormazd is een stier, A
werd gedood, met geen ander gevglg i
geheele vegetatieve leven ontstond .

iet alleefn

Mithras. Ormazd en Ahriman staan e}“'cn‘::lwnelzens, ;
in den strijd. Beiden scheppen steeds nicu “foa kant v :
aan den kamp deelnemen. Zoo staan b.v. az}(l‘l._ sgod Mith
Ahura de machtige Sraosha * en voor?-l de n'lghct rijk der
ras (69), die als god van het licht strijdt tegﬁn rlijking ¥
duisternis. De geheele Jasht X is aan de ver eeals geest
Mithras gewijd. Hij wordt daar beschreven rschijnt
van het licht, die v66r de zon op de bergenk:en Joor vief
langs het firmament rijdt op een wagen, PLEO ndergegad
witte paarden. Wanneer de zon reeds 1s O cenzelvigeh,
verlicht hij nog de aarde. Hij is dus niet te ver epreD H
met de zon, noch met de maan, noch met de ’:l aarde 1€
heeft duizend ooren en tienduizend oogen om en trouws
bewaken. Hij is de beschermer van verbintenis 1?1' in €6
geeft vruchtbaarheid in huis, tuin en op het ve h’heid en
woord hij is de beschermer van gansch de -mensc Sg08
te zamen met Rashnu (de Rechtvaardigheid) en | vellen
(de Gehoorzaamheid) zal hij na den dood het oordee

over de zielen. Hij vernietigt ook de vijandelijke st

sSAYE:
1. Val. LEHMANN, Die Perser, in CHANTEPIE DE LA SAU
Lehrbuch der Religiansgesch., 11, 231.

2. Bundahish, 111, 25,

uments
3. Bundahish, 111, 17 en 1V, 1 enz. ; vgl. F. CUMONT, Textes et Mon:

Sigurés relatifs aux Mystéres de Mithra (M.M.M.), 1, 186.
4. Vgl. E. LEHMANN, a.w., 224 enz.
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0 volkeren en als zoodanig stond hij in de gunst bij ‘ff’lk’
adel en koning, zooals trouwens vele inscripties beleze‘:
en ook de namen van Mithras afgeleid *. Plutarchus
noemt hem « middelaar » als staande tusschen Ahriman en
grmazd, welke laatste aan Mithras den strijd tegen den
00zen geest opdraagt.

Ahurag heeft I:mk (giicren in zijn dienst. Zoo vooral de
koe, die het voedsel schenkt en den hond, die de troepen
bewaakt. Ja, zoozeer staat de koe in achting, dat men
Spreekt over haar ziel, die voortgaat de schepselen te voe-
den . De honden bewaakten de brug Cinvat, waaroveli
de zielen der afgestorvenen moesten gaan om in den hemt:1
te belanden. Verder joeg de hond de booze geesten Weg €
men liet hem waken bij het lijk . Y Yoo

Aan den anderen kant staat Ahriman met zijn VO}E)
ingen, waaronder zich eveneens dieren bcvu:den. e;
schorpioen wordt op de eerste plaats genoemd °. Sla_n%c =
en draken behooren tot het gevolg van den vorst _qchdms
nis %, en ook de mieren helpen hem in zijn strijd ™

De taak der geloovigen. De menschen zijn geen t?jesﬂle(:il;.
wers, doch strijden dien kamp op leven en dood mect
Al wat het leven kan begunstigen is goed, al wat he i

an schaden, verboden. Het lichamelijk leven magdeeld'
geen doodslag of slechte behandeling worden bena n dé
de ziel moet zich voeden met het heilig ondemch{kemoet
aanbidding der goden; het voortbestaan van het vo i
worden verzekerd door kuischheid en de strikte ﬂ?jieren
der huwelijkswetten ; tenslotte stond het. leven der tellingt
vooral der runderen, in de godsdienstige belangimsﬁge
Met dit voor oogen is het ook begfijpeh—.‘k- “_:aaromtwn even
zedelijke voorschriften en belachelijke reinigingswe
hoog stonden aangeschreven ®.

- Vgl. F. CUMONT, Mystéres de Mithra, 8-9.

- De Iside et Osiride, 46.

- Bundahish, 1V, 2 enz.

. gendidar, Farg., VIII, 15 enz. s

- Bundahish, 111, 15. , 25 .
Vgl. SOEDERBLOM, La vie future d’aprés le Mazdéisme

- Vgl. Herod,, I, 140; Vendidat, XIV, 5

- Vgl. SOEDERBLOM, a.w., 115.

P N e

23



: een
erzische
Onder de oude godsdiensten neemt dustecrlieee?e kende 11::
zeer voorname plaats in. Naast een ma Niet voOr met.
volk van Iran ook een moreele remhcldc-ien er Vver i h_
krijgt men het paradils; deugden worden ef same?
Volgens het fragment Hatoxt Nask * kan mrden e goe"'ln
vatten in : goede gedachten, goede Woob idzaam te 2
handelingen. De Gathas maant ons aan ar 2 Ook pedreigt
en edelmoedig voor rechtvaardigen nanpe. ote zonde 0);
Zij de ketters met de hel 2, De leugen Is een gr gl zijn, b
terwijl eerlijkheid en trouw een heilig 1dcat Mithras.
vooral blijkt uit hun vereenzelviging me n den megsch
vergrijpen tegen de natuurwetten maken va de der tijde?
reeds hier op aarde een duivel, die op het ein
zal vernietigd worden. k nog toover
Naast deze verheven moraal bestaan er Uob edsformulief
spreuken. Zoo verplicht b.v. een bepaald ge en tenslott®
« Ahuna Vairya », eerst gelezen, dan gezongen dig drie
van buiten opgezegd, Ahura om de ziel zoo 100 diis %
te leiden op de brug Cinvat tot voor het Para iﬁe werden
Ook kende men een vergiffenis der zon_deﬂ (7;1 )bn uitwisch”
uitgewischt door gebed, boete en reinigingen °. ding en
baar echter waren de zonden van lijkverbran
tegennatuurlijke (72). den
De godsdié]nst(be;:leerscht dus het geheele levenmvag‘; dde-
Pers. Offer en gebed dienen op de eerste plaats 0 de goden
lijke hulp te verkrijgen voor den strijd en ook om ¢ gewone
zelf te versterken (73). In de latere Avesta is he jant van
offer dat van de Ha oma, het vocht van een P  groot-
denzelfden naam *. De kracht van de Haoma was o s it
Als men haar lof slechts verkondigt, drijft men ll;t tegen
duivels op de vlucht. In dit leven geeft zij krac Jeven *
iederen vijand en jeder gevaar “. Zij verleent een Ia“gk ¢ haar
en is de drank der goden. Voor de menschen stre

- Tekst bij SOEDERBLOM, a.w., 84,
- 31, 10; 34, 5.

34, 8.

. Jasna, 19, 6 enz.

. Vel SOEDERBLOM. a.w., 119,

. Val. CUMONT, MMM, 1, 6.

- Jasna, 9, 16,

Tap.,?9,2; 10, 21,
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schenkt

invloed zich uit tot het ander leven; de H,:g[l:‘;of ooren

et paradijs ! en den stervenden w‘ordt het in s il A

gegoten 2, Qok de gelukzaligen in den hem

drinken @ ig in den

Heilig was verder het reinigende vuur, dats:ezﬁtsgmctteﬂ;

tempel brandde en de geheele wereld m?creinigcn en hen
at op het einde der tijden de zorlld;ifs o

Z00 zal brengen tot het eeuwig geluk *. omende

N en maan waren voorname E_Od-mden'd[‘:i‘:t‘;?:is rond-

Zon verdreef de booze geesten, Sennn keur paarden °.
Zwierven 5. Men offerde haar bij voor

: ht om
aar de maan werd het zaad van den oerstier gebrac!
gereinigd te worden 7.

- : t in het
Het leven na den dood. Wanneer de ziel, :iel; %fia::ll goeden
lichaam om te strijden tegen de booze gees uwié geluk (74).
Strijd gestreden had, ontving zij ot lecno drie nachten
Onmiddellijk na den dood, bleef de zie afe beproeving,
§ het lijk. Dat waren nachten van ;:w angevallen. De
Waarin zij door de booze SECHLEN WE a; een vrouw, de
Vierde dag gaat de ziel, onder geleide v brug Cinvat op,
Verpersoonlijking van haar werken, det De booze geesten
Waaronder de donkere Onderwereld gaaﬁ dertijd roepen de
;pannen nu alle krachten in. Terze oeden Vayu, den
levenden Rashnu (de Waarheid) en denog I Sraosha helpt
geest van de bovenste atmosfeer aan. o?i‘erd heeft. Daar,
de ziel, die tijdens haar loven e 1_13111 gle ts tusschen recht-
Op de brug Cinvat, heeft de scheiding p azwaardig‘-"n vallen
Vaardigen en onrechtvaardigen. De °“ﬂi§ die in het koude
Ngar beneden in de duistere Onderwereld, et een mes kan
Oorden ligt en waar men d_en. St?nh, :13111011851' en dorst
snijden *, waar het voedsel vergiftigd is
I, Jasna, 9, 19,
2. Vgl. LEHMANN, .., 248.
3. Jasht, 1, 25,
4. Vel. SOEDERBLOM, a.w., 246.
5. Jasht, V1, 1 enz.
6. Herod,, I, 216, 4.
1 Vgir. CUMONT, M.M.M., 1, 127.
8. Bundahish, 11, 10 enz.
9. Bundahish, 28, 48.
10. Jasna, 31, 20; 49, 11,
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> aan b1l

niet gestild worden !; de rechtvaardige “hterklzﬁt de ziel
Mithras (75). Volgens Dinkart XXXIV, 2, n de maan,
eerst in het sterrengebied, dan in het gePled V%nbeg;ensdc
vervolgens in dat van de zon en tenslotte in hetk 18 spreekt
Licht, waar Ahura woont. In Hatoxt Nashaar voedsel,
Ahura bij de aankomst der ziel : « Brengt gedronker-
boter van de lente ». Ook de Haoma werd er no«
Later althans werd dit in geestelijken zin versttagc natuuf-
geestelijke vreugde in den Hemel is analoog mebi' cen OVET-
lijke vreugde hier op aarde, die genoten \_ar'ordtk %‘I aurvatat,
vloedigen maaltijd * ». Daar vindt de ziel s id, die de
de Gezondheid, en Ameretat, de Onstqrfeglkhel d; heilige
belooning uitmaken van den rechtvaardige ®, en den geluk-
hymnen zijn de kleederen en het voedsel van
kige ¢, uk.

gOq:)k het lichaam zal eens deel hebben aan d?;f]e?l‘;l nd)
Op het einde der tijden zal Ahura Saoshyant (den o
Zenden, die de wereld zal vernieuwen door vuur en nderen
de lichamen zal doen verrijzen. De aarde moet de behcet nz
geven, het water het bloed, de planten de haren en zullen
geeft het leven. Rechtvaardigen en onrechtvaafd,‘g.er: allen.
Opstaan °. Een rivier van gloeiend metaal remigﬂc n met
Slechts zij, die onuitwischbare zonden bedreven, zu nyant
de booze geesten worden vernietigd. Dan zullen Saosn van
en zijn medehelpers een stier dooden. Van het vet €

s 35 . voor
witte Haoma bereiden zij een onsterfelijkheidsdrank
alle menschen ¢.

§2 : DE GODSDIENST DER MYSTERIEN

3 = inden
Het is deze perzische godsdienst, dien wij temgvmt?ik-
in de mysterién. Over veel schriftelijke getuigenissen besc:

h
ken we niet, want de leer werd geheim gehouden (76), do¢
de monumenten bewijzen het.

- Datistan, 32,

- Datistan, 31; SOEDERBLOM, a.w,, 101.
« Jasht, 1, 25.

Jasna, 55.

- Bundahish, 30, 4-7; Datistan, 75, 4,

- Bundahish, 30, 25 19, 13.
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De astrologische leer. Voor buitenstaanders ging de
Soteriologische leer verscholen achter de ast_l'°1°r°:ls°h°’
die geleerd werd aan de nog niet ingewijden * en die een klaar
licht Werpt op den babylonischen invloed. : o

eeds de hoogste god, Zervan Akarana, is babylonisch,
Zooals we al zagen. Hij wordt hier Kronos of Saeculum
gnoemd en men stelt hem voor met een lc'aeuwenkOP,

Id van kracht, terwijl zijn openstaande muil den anes
verslindenden tijd verzinnebeeldt. De vier vl;ugels zin
Symbolen van zijn snelheid en de slang, die zich als een
Spiraal om zijn lichaam heenwindt, herinnert aan den loop
van de zon. Tusschen de kronkelingen van de s}ang, zien
we dan ook dikwijls de twaalf teekens van den dierenriem.

oms bijt de slang zich in den staart, beeld van de zon, die
Na volbrachten loop weer opnieuw begint, beeld van de
€euwigheid dus ®. Kronos is de verpersoonlijking van het
onvermijdelijk 1ot 2,

Machtige astrologische goden waren ook de planeten.

Y bezaten geheime krachten. Elk had zijn dag van de week
en het feit dat er zeven inwijdingsgraden bestonden, houdt
met hen verband. Celsus ¢ leert, dat aan ieder een cigen
Metaal was toegewezen : aan Saturnus lood, aan Venus tin,
aan Jupiter brons, aan Mercurius ijzer, aan Mars gemengd
metaal, aan de maan zilver, aan de zon goud. Mithras staat
bekend als de « Sol invictus » (77). -

Langs die planeten daalde de praeexistente ziel naar
beneden om de lichamen te bezielen en het kwade te be-
Strijden. Dit wordt duidelijk aangegeven door een hymne
Van de ziel 5, die geschreven werd voor de Sassamdezl
(d.w.z. voor 224 na Christus) en die perzische ideeén bevat °.

et is een allegorie van de ziel, die op aarde neerdaalt en
Da volbrachte taak weerkeert (78). Op haar weg naar

eneden, ontving zij van elke planeet bepaalde eigenschap-

1. Vel. CUMONT, Mystéres, 121.
2. CUMONT, M.M.p1., 1, 80.
3. CUMONT, Mystéres, 126,

qwnaim’ contra Cels, CUMONT, M.M.M., 11, 31, fr. b.
Vv 3 I-3]l ven door BEVAN, The hymn of the Soul. Textes and Studies,
s 1. 3.

6. Vgl CUMONT, M.M.M., 1, 15 noot .
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de .
pen, die zij op haar terugtocht na den dood wcdq{;ﬂ:fn
De twaalf maanden van het jaar waren gewl schelijk
twaalf teekens van den dierenriem, die het 'm:tl‘lgebec ;
leven bepaalden. Dikwijls worden zij drie aan dr_llt_a_ T
naar de jaargetijden, die als deelen van den Ty
vereerd. ; en,
Ook de plaats, waar de geloovigen den cultus u1to;t;?:igs )
brachten zij met de sterren in verband. Volgens Porzpol dering
werd de grot beschouwd als de wereld, en in de 1ardoOr
die het firmament verzinnebeeldde, zaten gaten, v:i aarde
het licht naar binnen viel, zooals ook de sterren ;f e
verlichten. In den vloer waren op symmetnsv::hel'lt i
zeven deuren geteekend, die de sferen der planete
duidden 3. &
De zon en de maan werden dikwijls op een vig :fa‘;;
gesteld. De maan vlucht voor de opgaande zon. Somws o
er kinderen bij met toortsen in de hand; Phosphoav‘;ud,
morgenster, houdt de toorts omhoog en Hesperos, de
ster, omlaag, d
Bekend isg ook de voorstelling van Mithras als 2_20!13‘:)%% .
in drie stadién. In het midden Mithras, die den' stier s
en daarnaast de beide Dadophoren, Cautes, die deh Lt
omhoog houdt en Cautopates, die haar omlaag ho s
Het is de zon, die langzaam sterker wordend in het ste;l;' .
beeld van den stier treedt en dan langzaam verzwak
den winter aankondigt (79).

De soteriologische leer. Voor den myste evenwel hadd;:;
deze goden een andere beteekenis. Kronos met den SChepdat
in de hand, was de Almachtige, en om aan te toonen, o
hij virtueel ook de macht der andere goden bezat, gaf me
hem als symbolen den bliksem van Jupiter-Ahura, den sls
van Mercurius, de tang van Vulcanus enz. De sleutels,
die hij droeg, gaven toegang tot de twee hemelpoorten,
die zich bevonden in de sterrenbeelden : den Kreeft en den
Steenbok, vanwaar ook de zielen op de aarde ncerdaaldeél-
Hij is de schepper van Hemel (Jupiter-Ahura) en Aarde

1. CUMONT, Rel. Orient., 3¢ uitg., 277-278.

2. Bij CUMONT, M.M.M., 11, 40, r. a.
3. CUMONT, M.M.M., 1, 198.
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i ij heeft
(Juno-Spenta Armait), aan wie hij de heerschappij

i i i i Hecate
overgedragen (80). Qok schiep hij Ahriman, die met
eerscht over de kwade geesten.

Het dualisme ip
tond ook voor
dienst in het D
en kwaad, en ee
Jupiter enkele

n,
de mysterién. Zooals voor de ouc:ie l’et":Z’zl 5
de Mithracisten het we‘z_?in :ilslchZE ggoed
ualisme, in den strijd tu g5
n bas-reliéf van Virunum laat o_rl1(s zrlrftn(Sl).
monsters in de Onderwereld blikse

Mithras. De 3,
1j wordt gebore
Wat gedacht wer

nvoerder in den strijd is evenwel h;htl‘l‘:':lf_-

n uit een rots !, d.w.z. uit het heme! ge hc;:

d van steen te zijn. Hij is dus de god vagbjjn

licht, dat immers ook uit het hemelgewelf te vochl":ls:l e

omt. In zijn hand draagt hij een brandende“toorts, sy Ve

Van het nieuwe licht en dikwijls draagt hij ook mal]l:l R 2j
Wat wel duidt Op het grootste werk, dat hij zal verric

s 3 dt
Ongetwijfelq onder invloed van het ChHSt?nd?:ln V’a: (:ireﬂ
ij door herders aanbeden en de aanwezighei

aardigen O

ceanus wijst ons er op, dat o geboortet;’:t‘ag
vond in de nabijheid van een rivier. Niet zelden s ik
€en boom ij, waarin SAXL ¢ den levensboom ziet,
VIUChten Mithrag de onsterfelijkheid Schesken (305 Met
nes wordt Mithras’ leven ultgebcel('lt' voor
Pijlen schiet hij tegen een rots, waaruit water vloild s
© Menschen (et licht perst water uit de wolken) °. die
i dus de redder der menschen. Dan zien we een sue;’t Fis
Zijn brandenq verblijf verlaat en een toevlucht zot:ﬁef <
een scheepje. Mithras, die den naam van -a stieren olgt
draagt, bevrijdt hier den hemelstier van Helics Doy on
en strijq met den Zonnegod, waarin Mithras over;vonci

€ Zien Heliog geknield liggen en er komt s dus
tusschen hen tot stand, dat eeuwig duren zal; M“hfas e
als god yap Waarheid en trouw (83). Tenslotte zien w

1. g, 13; CUMONT, Mystéres, vgl. Firmicus Maternus, de errore
Prof. rel,, ¢ 20.

« SAXL, Mithras, 73, 203.
3 Val. CLEMEN, Religionsgesch. Erklarung des meuen Test.,
5. CUMONT, MMM, 1, 165; vgl. SAXL, aw., 7.
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X : r een

Mithras te paard, gewapend met pljlep en bcgeleliggoo
leeuw. Waarschijnlijk is Mithras hier tot ZO}'{I o lecuW
worden, wiens symbolen pijl en 1boog zijn, terwij
het dierenteecken is van de zon . : oden

Het grootste werk, dat Mithras verrichtte, was heti'ioovef'
van den stier, het eerste schepsel van {ﬂkhura. Nahf ejrpoot -
winning brengt Mithras den hemelstier, de ﬂ‘:i arde in
van het beest rustend op zijn schouders *, naar ¢¢ De stief
een grot. Het was een moeilijke tocht (transnusz%beelding,
wist echter te ontsnappen ® en dan zien we een dat de
waarop Mithras den stier doodt. Alles wijst er otp,het hier
stier gedood werd op zijn vlucht en daarom S“"da_ n schijnt
waarschijnlijk niet over een o f f e rdood. Bovc:‘l éi) R
de gebeurtenis plaats te hebben in open lucpt ( dt;l‘l tier
zagen we, dat volgens de Bundahish Ahriman 1o 700818
doodt. Hier doet het Mithras met hetzelfde gevo g’kome o
de korenaren, die uit de wonden te voorschijn ctatieve
bewijzen (85). Mithras is dus de schepper van het vigt ok
leven. Deze gedachte wordt nog sterker uitgedru |aat Zien-
bas-reliéf van Heddernheim, dat een vervolgscéne ;-?n deren
Daar ligt de gedoode stier op den grond. Twee derden
dragen manden met vruchten en Sol reikt den vchOﬂrfelijk.
Mithras een enormen tros druiven toe, die den onste
heidsdrank bevat 5. ¢

Wanneer we verder een blik slaan op het geheel, d?‘_‘l‘dvzln
ons op, dat Mithras altijd min of meer droevig kij gank
nooit zijn blik richt op het mes, dat hij den stier in (:kaijls
steekt. Veeleer is zijn blik gericht op Helios en di e
staat er een raaf afgebeeld tusschen hem en den Zonn Gen
d.w.z. de bode van Apollo-Helios ¢. Mithras dqodt duswie 5
stier tegen zijn zin, den wil volbrengend van Helios, met
hij een eeuwigdurende vriendschap gesloten had. o

LOISY 7 geeft een andere verklaring. Hij ziet in M1

Vgl. SAXL, a.w., 77.

Fig. 18; CUMONT, Mystéres.
CUMONT, Mystéres, 136,

Vgl. CUMONT, M.M.M., 1, 184.

- Bij CUMONT, M.M.M., 1, 196-197.

. Vgl. Porphirius, De Abstin., 111, 5: CUMONT, M.M.M., 1, 192.
. Mystéres, 198.

S
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een lijdenden god, die zichzelf ten offer brengt. Immers

€ stier is Mithras zelf *. Wij kunnen geen andere con-c_:hlsIe
trekken dan deze : De stier was geen gewone stier; hij Was
een hemelstier, wiens bloed en zaad een wonderbare kracht
hadden. Mithras kan ook werken verrichten, die moeite

Osten en tegen zijn gevoelens ingaan. :

Op het bz~1s-rt=.-lii§f:1 kogmen nog andere dieren VOOT. W? zien
een schorpioen, zooals we opmerkten, een dier van Ahriman,
die tracht het zaad van den stier te bemachtigen %, of liever
te vergiftigen 3, want volgens de Perzen werd het zaad van

en oerstier in de maansfeer verheven, om gereinigd te
Worden en bracht het allerlei soorten dieren voort. Ook
Probeert een slang, eveneens een dier van Ahriman, het
bloed te drinken. De hond, die er op voor komt, is daaren-
tegen een dier van Ahura en zal hier aanwezig zijn, om de
ziel van den oerstier te bewaken en de booze geesten te
Verjagen. :

Naast den stierdoodenden Mithras staan de beide dado-
phoren, die, volgens CUMONT, de mysten deden denken
aan het onsterfelijk leven *. 1

Na dit grootsche werk voor de menschen te hebben vol-
bracht, siuit Mithras zijn aardsche zending met een maas
Waaraan Helios en andere goden deelnemen. Dan Veljlaat
hij de aarde in den wagen van Helios, maar op het einde
der tijden zal hij terugkeeren om allen op te wekken (86).

De taak der mysten. Evenals de oude Perzen moeten ook
de mysten van Mithras meestrijden tegen het kwaad. Offer
en gebed dienden om zich van de goddelijke hulp te ver
zekeren en zich voor het kwaad te behoeden. Vooral dit
laatste trachtten zij met bloedige offers, die veelal aan (}c
demonen werden gebracht, af te wenden (87). De veie
ijzeren en bronzen messen en ook de beenderen, die men
in de Mithreums gevonden heeft, bewijzen dit. Drankoffers
werden er eveneens gebracht. De kruiken, sch.otels enzk.,
die werden aangetroffen, duiden hicr op. Een geliefd drank-

1. LOISY, r.a.p., 195,
2. Zoo SAXL, a.w., 68.

3. Zoo WUEST, Mithras, Pauly-Wissowa, XV, (1932), col. 213
4. MMM, 1, 212.
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; erving
offer zal wel de wijn geweest zijn, die de Haolﬁt:rfelijk'
en ook nu voorzeker werd beschouvgd als een oht schon
heidsdrank, die tegelijkertijd ook llchaamSl;:ai‘:nme rs nie
en inwendige sterkte om te strijden . Het va oraal, 2003
te betwijfelen of de mysterién kenden ook een m +id tl’lsscheﬂ
de oude Perzen. Het leven is een \'roortcll-ll_"lﬂldc :_'.tni = i
de goddelijke wet en de duivelsche mbla?‘fgw'dke die
Juliaan zegt, dat Mithras zijn geboden gaf *. ebied van
geweest zijn, weten we niet, maar op het gtre nge leer
kuischheid hadden zij waarschijnlijk dezelfde s waarhei
als de oude Perzen. Verder was Mithras de god Vanldaten 5
en trouw gebleven. De getrouwheid aan hun ;On geweest
moet voor de mysten een der grootste deug eeesteﬁjke’
zijn *. De geloovigen hadden dus begrip voor het gtre t in
zooals misschien nog duidelijker naar vorel};[:hra. We
fig. 5 van CUMONT’s boek, Les Mystéres de Mi rates)
zien daar onder den stierdoodenden Mithras een
een slang, die uit den krater drinkt en een lcel}V;f- Ziel en
ziet in de slang het lichaam en in den leeuw de zi€ Gior (88)-
lichaam voeden zich dus met het bloed van_den S den We
Ook het water, dat Mithras uit de rots schiet, Zou

e
voor
kunnen beschouwen als een bron van levend water

zielen 4,

n

Het leven na den dood. Na den levensstrijd waChzltew:e
myste een eeuwig geluk. Onmiddellijk na den doo oede
de ziel waarschijnlijk het voorwerp van twist tusschen G% clijk
en kwade geesten, zooals in het oude Iran. Vermo stoel
had er dan ook een oordeel plaats v66r den rechter reis
van Mithras en als de ziel waardig werd gekeurd dehaar
naar den hemel te aanvaarden, dan geleidt M;thrass
en verdedigt haar tegen de vijandelijke machten Qs

Zooals we zagen, was de perzische hemel in vieren ot
deeld : Sterrengebied, Maangebied, Zongebied en Eeuus
licht. Onder astrologischen invloed is dit veranderd. Cels

- Val. Jasna, 1X, 16, 48 enz. !

« Caesares, p. 336 ¢.; vgl. CUMONT, Rel. Orient., 4¢ uitg., 143.
Vgl. CUMONT, Rel. Orient., 3° uitg., 243.

. CUMONT, M.M., 1, 166.

- Jul. bij CUMONT, MMM, 11, 19, fr. b.
Bij Origines, contra Celsum, CUMONT, a. w., II, 31,

Qb WN
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leert ons, dat de zielen door acht metalen deuren moesten,
correspondeerend met de zeven planeten en één, die leidde
naar het rijk van Ahura Mazda. De deuren werden bewaakt
door engelen van Ormazd en alleen de mysten, die de pas-
woorden kenden, konden doordringen tot in het paradijs .
In de zone van elke planeet ontdeed de ziel zich van de
llzlee(:eren, die zij op haar heenweg aldaar had aangetrok-
en?,

De hel is wel die der oude Perzen gebleven en ook de
gebeurtenissen op het einde der tijden stemmen overeen.
Allpen moet men Mithras zetten in plaats van Saoshyant.
Mithras doodt den stier, wekt de menschen op en
maakt ze onsterfelijk. Een bas-reliéf uit Dieburg * laat ons
zien hoe Mithras de wereld doet vergaan. Een algeheelen
terugkeer leerden de mysterién echter niet. Alleen de in-
gewijden werden deelachtig aan een eeuwig geluk 4. De
boozen werden met de duivels vernietigd.

§ 3 : DE ZEVEN INWIIDINGEN

Er hebben zeven inwijdingen bestaan. Het aantal en de
Namen heeft de H. Hieronymus 5 ons overgeleverd. Alleen
Mmannen konden worden ingewijd. Voor vrouwen bleven
de mysterién gesloten (89).

De wijdingen. De inwijdingen hadden plaats in de Mith-
Téums, die geen eigenlijke tempels waren, doch grotten,
natuurlijke of nagebootste. Hetgeen nu volgt is een ver-
taling naar F. CUMONT © : « Wanneer hij (de neophyte)
& trappen naar de crypte afdaalde en het hel verlichte en
versierde heiligdom binnentrad, zag hij voor zich, opge-
steld in de absis, het eerbiedwaardig beeld van den stier-
doodenden Mithras; zijn blik viel verder op den monster-
achtigen, leeuwenkoppigen Kronos, versierd met zijn eigen-

1 Vel Jul. bij CUMONT, M
. , MMM.M., 11, 19, fr. b.
Z. Val. CUMONT, Rel. Orient., 4¢ uitg,, 283 (69).
% Jul MONT, Rel. Orient., 4¢ uitg., 274 (14).
: ‘-’bu CUMONT, M.M.M., 11, 19, fr. b.
6 t. ad Laetam, 107.
- Mystéres, 167-169.
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. : 0
schappen en mystische symbolen, wier beteekenis dhfi? al:ul%
verborgen was. Aan weerszijden knielden bidden tocnen
wezigen in het halfduister of lagen neergevleid Op wierpen
banken in diep gepeins verzonken. In het koor op de
lampen een sterker licht op de beelden der goden egc linge
dienstdoende geestelijkheid, die, getooid met zOn :
kleedingsstukken, den nieuwen bekeerling ontwg%";aigeﬂ‘
In die heilige verwarring maakten de beelden, L on de
lijk belachelijk waren, op hem een diepen indru et
onschuldige goocheltoeren, waaraan hij onderworpen os
schenen hem ernstige gevaren toe, waarover Zin wereld
zegevierde... In zijn extase meende hij de grenzen der
achter zich te hebben gelaten ». ig-

Na deze beschrijving, kunnen we ons beter dé Plg"::ggn
heden voorstellen (91). Onmiddellijk v66r de Wl Ter-
had waarschijnlijk een soort doopsel plaats. \1":>lgm'lSRc‘3 s
tullianus * schonk dit doopsel vergiffenis van zonden- el
wezen we er op, dat de Avesta een uitwissching van ﬁ?thras
schuld door reinigingen kende. De geloovigen van ! o
zullen dit idee hebben vastgehouden. Het feit, door ti
phyrius * reeds verhaald en door de opgravingen bevc;rgn:
dat de Mithreums steeds werden aangelegd b1 ecn liaan
wettigt dit vermoeden. De interpretatie van Tertullia
kunnen we dus aanvaarden. bben

De eerste graad was die van « Raaf ». De Raaf heb e
we leeren kennen als een bode van Helios; en Porphyri¥ 3
noemt hem, die tot « Raaf » gewijd werd een « helper 2
zoodat voor de hand ligt, dat de « Raaf » een soort ko0
knaap is geweest. d

Van den graad « Verborgene » is verder niets beken! 3

De « Soldaat » nam misschien reeds deel aan de exgeﬂn
lijke mysterién. Hem werd een kroon aangeboden OP ee)
degen. Waarschijnlijk kon hij haar slechts met (schijnbaat
levensgevaar verdienen, maar op het oogenblik, dat men z:
hem op het hoofd wilde plaatsen, weerde hij haar af en li¢
haar afglijden op zijn schouders, zeggend dat Mithras ZJ%

1. De praescript. haeretic., 40.
2. Bij CUMONT, M.M.M., 11, 40, fr. a.
3. De abstin., 1V, 16,
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eenige kroon was !. Waarschijnlijk is deze scéne de navolglﬂf
van hetgeen voorviel tusschen Mithras en Helios. Mtl?
malen nl. komt er een afbeelding voor, waarop He 9_5;
geknield ligt, dikwijls met een kroon naast zich, teﬂ;l.zl
Mithras er bij staat met een voorwerp in de opgeheven hand *.
In het vervolg weigerde de « Soldaat » elke aardsche kroon.
Verder kreeg hij een teeken gebrand of gctatueegl_‘d. op zyn
voorhoofd 2, symbool van zijn eeuwige toewijding a?in
Mithras. Als « Soldaat » moest hij strijden en wel op de
€erste plaats zichzelf overwinnen. ;
€ Leeuw, zooals we zagen het symbool van vuur, 18
€en zonnedier. Omdat water en vuur strijden, werd bij de
Wijding tot « Leeuw » honing gebruikt. Men stortte den
oning uit over de handen en men spoorde den myste aan
de handen rein te houden. Men reinigde er ook de tong
mede 4 (92).

De honing kwam van de maan en was een v_oedsel voor
de gelukzaligen 5, De conclusie is dus gewettlgc}-, dat qe
oning alle leugentaal uitdelgde en den myste gelijkvormig
Maakte aan Mithras, den god van waarheid en trouw. :
Ook bij de wijding tot « Pers » (93) werd honing gebruikt
€n zal hier een behoudende kracht hebben gehad. De

« Pers » droeg het costuum van Mithras.

De twee laatste wijdingen zijn die van « Zonnelooper »
en « Vader ». De mytische scéne, die aan de wijding tot
« Zonnelooper » beantwoordde, zou de « hemelvaart »

Van Mithras zijn en de myste zou, evenals Mithras, « Zonne-
80d » worden 7,

De inwijdingen werden begeleid of voorafgegaan door
“ware beproevingen. Enkele afbeeldingen, die tot nu 102
ontdekt werden, hebben hierop betrekking. CUMONT
geeft een afbeelding, die hij aldus beschrijft : « De myste
8 Maakt en heeft een zittende houding; hij is geblinddoekt
- Vel. Te

rtullianus, De praescript., 40 en De Corona, 15.

| WMONT, M.M.M., 1, 172173,
P, VEST, Mithras, Pauly-Wissowa, XV (1932), col. 2143.
C‘;;Ph)'nus, De antro Nymph., 15,
3 P, MONTs Ml'sréres, 162.
Lgfshyynu"';n l‘.a.p.
g ’ Sté,

Rel. Orie Ystéres, 179,

Aty 4° uitg,, tusschen blz. 142 en 143.
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9 op den
en zijn handen zijn waarschijnlijk vastgebonden 0P

chijnt, met d°

Achter hem nadert de mystagoge, naar h':;;e; myste treedt
bedoeling hem vooruit te duwen. Voor met een hoog®
een priester naderbij in oostersch cqstul;tr%k ¢ houdt in d:
phrygische muts, die een degen “’tgzs es knielt de naakt
richting van den wijdeling. In andere sc 51 g ron )
myste neer en ligt zelfs uitgestrekt op de reeds verhaal

Dit bevestigt dus, wat de oude schrljvf’gjschrijver Lam~
den (94). Verder verhaalt ons de geschi ‘heiligde, d0OF
prides !, dat Commodus de mysterién --onhet slechts P
een waren doodslag te bedrijven, t}“fl‘_\““.l1 op « Leeuwen”
gefingeerde moest zijn. Ook maakte hij ga°h§ grake“ waren
en op menschen, die vanaf hun knieén als was van
gekleed 2, hetgeen misschien een navol_g“lig Onderwereld
mythe, volgens welke Ahura de reuzen in de s
bliksemde (95). gias e onge

Het doel( vgn al deze proeven was de stoicijnsch :
voeligheid 3, - n ons

Bei‘l::hten van Porphyrius ¢ en van .Celsush ;:";;sﬁjgen
dat het afdalen van de praeexsistente ziel en OiIi\IT o meents
werden getoond in de mysterién (96). CUM on. hetgee?
dat dit gebeurde door het aantrekken van kleeder Kkken dief
de nederdaling symboliseerde, terwijl het mttrerschij ijk.
gewaden de opstijging beduidde. Dit is zeer wa}i‘ it
Doch welk soort kleederen waren het? Porphy gekeﬂd‘
weert, dat de mysterién een zielsverhuizing thbe:i'nerzij
Niettegenstaande dit veelal als een vergissing h eéft- Zeer
wordt aangezien, meenen we toch, dat hij gelijk b ten Zijn;
zeker kan deze metempsychose niet die der Orphis hyrius %
veeleer gaat zij in omgekeerde richting (97). Porps ychose
ziet verband tusschen de dierengraden, de metemPE R 1
en de teckenen van den dierenriem. Met HOP FNtenen 3
men zich die zielsverhuizing als volgt moeten vOOrs

Commodus, 9; bij CUMONT, M.M.M., 11, 21 fr. a.
T.a.p.

Zoo CUMONT, Mystéres, 166,

- De antro Nymph., 6.

Bij Origines, Contra Cels., VI, 21,
+ Rel. Orient., 4¢ uitg., 283 (69).

Bij CUMONT, M.M.M., 1, 42, fr. g.
De abstin., 1V, 16.
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Zooals de oerstier aan het begin van al het gewordene staat,
Z00 moet de ziel eerst in dierenlichamen wonen. Zij daalde
vanuit het hemelsche gebied op aarde neer en moest, ten-
gevolge van haar reis door het sterrengebied van den dieren-
riem, eerst dierenlichamen aannemen, de lichamen nl. van
een Raaf, een Valk, een Adelaar en tenslotte van een
Leeuw (98). Dan volgde, tengevolge van den doortocht
QOor de planetensferen, haar geboorte in menschelijke
lichamen - Verborgene, Soldaat, Zonnelooper en Vader.
De niet-ingewijden moesten deze metempsychose onbewust
doormaken, vanwege de astrologische noodzakelijkheid,
maar de mysten van Mithras maakten ze bewust door. De
hoofdwijding was die van « Zonnelooper » en « Vader ».
Nu kon de ziel zich weer verheffen uit de aardsche sferen
tot het sterrengebied en worden teruggevoerd naar den
Schepper (Ahura Mazda), die achter de achtste deur troonde.

¢ laatste inwijding beteekende dus een vlucht van de ziel
van de aarde door het sterrengebied tot den schepper .

De heilige maaltijd. De mysten hielden ook ritueele
maaltijden ondereen. Reeds de aanleg der banken in de
Mythreums wijzen er op en ook een bas-reliéf * laat zulk
€en maaltijd zien (99). In dit verband is het getuigenis van
Justinus ® van het allergrootste gewicht. Volgens hem
nuttigden de mysten van Mithras onder gezangen brood en
Wwater (100). Hij ziet hier een groote gelijkenis met de
Eucharistie, welke gelijkenis hij verklaart door duivelsche
kunsten. LOISY ¢ meent, dat Justinus niet alleen een groote
gelijkenis ziet met de eucharistische ¢le m e nten, maar
00k met de eucharistische formule d.w.z. brood en
Water zouden de substantie van de godheid bevatten. De
stierdoodende Mithras, aldus LOISY, herinnerde den mysten
niet alleen aan het ontstaan der dingen en aan den stief,
die op het cinde der tijden zal worden gedood, neen 0ok nu
nog staat het dooden van den stier in het centrum van den
cultus. Evenals het koren, dat uit den Oerstier (Mithras)

1. Aldus HOPFNER, t.a.p., col. 1345-1346.

2. Fig. 21 van CUMONT'’s boek, Mystéres, 164.
3. 1, Apol., LXVI, 4.
4. Mystéres, 194-195.
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faes s od-stier
te voorschijn kwam, de zelfstandigheid van d:tlig hande-
bevatte, zoo bevat na het mystisch herhalen vall der mystem
ling, ook het brood en het water, th vocdse}i_k eveneens
de zelfstandigheid van den Stier-Mithras, ‘gee-;d van den
het voedsel der gelukzaligen de zelfstgnglgger tijden
goddelijken Mithras-stier, die op het ein eERICH2 vindt
worden gedood, bevatten zal *. Zelfs DIETV oreerst toch
deze interpretatic wel wat te sterk (101). VO oerstier €en
is het zeer twijfelachtig, of het dooden van denl ns is vaD
offerdood is, zooals we reeds zagen en Vervo ﬁat die stier
samenhang geen sprake ®. Waaruit blijkt verder tier en W
een god is? Het is zeer zeker een buitengewone dS hij 10 oit
om zijn scheppingskracht, maar als god wer cen andere
vereerd. In den dagelijkschen cultus zal hij dgo erdier.
beteekenis gehad hebben als die van een gelief £t we weten

Wat verder de gedachte van Justinus betreit; edachten
dat de Apologeten steeds geneigd zijn christelijke gntc gelij-
te leggen in de mysterién. Justinus zag 0ok frappd -
kenissen met de Eucharistie in het Oud Vcl'bontén dezen
zijn toch maar uitwendige analogicén *. We moe i,
maaltijd zien in verband met de maaltudeq in P Frt gan @0
daar werd brood en water gezegend en lgngefelk altijd €n
geloovigen 5. Het was dus alleen een heilige ma ndom ©
het is mogelijk dat hij, onder invloed van het Chﬂsl“?. 4. dien
beschouwd werd als een gedachtenis aan den maa U.lel'_ 4 op
Mithras eens met Sol gehouden had. Misschien wbruikt’
sommige plaatsen in plaats van water wel wijn 8¢

4 : ’ cwerking
die de machtige Haoma verving, wier heilzame uitwe
wij reeds kennen.

. Mystéres, 189-195.

- Mithrasliturgie, 2° vitg., 102-103, 15,
- Vgl. CLEMEN, Religionsgesch. Erklarung des neuen Testamen

- Vgl. W. GOOSSENS, Les origines de I'Eucharistie, 313.

« Vgl. E. LEHMANN, a.w., 250. Aanhangsel noot (73).

. Vgl. CLEMEN, a.w., 188; CUMONT, Mystéres, 205.

187.

AW -
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BESLUIT VAN HET EERSTE DEEL

Wanneer we nu een terugblik werpen op de godsdiensten,
die wij behandelden, dan kunnen we het optimisme van
ASEL niet deelen. Er spreekt over het algemeen weinig
godsdienstige geest tot ons. :
Moraal is onbekend voor Eleusis. We willen niet direct
€ze mysterién van onzedelijkheid beschuldigen, maar
begrijpen toch ook de verontwaardiging der Vaders, (_i_lc
oor het natuurlijk realisme diep waren geschokt. Het blijft
€en groot gebrek, dat de beschaafde Grieken zich niet
oven dat natuurlijk realisme hebben kunnen verheffen;
al kan men ter verontschuldiging aanvoeren, dat verandering
In de riten niet goed mogelijk was, aangezien de godin ze}f
ze had ingesteld. Het pleit niet voor de heidenen van die
gen, dat geestelijke gedachten hun ten eenenmale vreemd
bleven. Noch een geestelijk begrip van de ziel, noch een
geestelijk begrip van het leven na den dood, of van fouten,
ie een geestelijk leven der ziel vernietigden, is te ontdekken.
el werd, naar het schijnt, eerbied voor het kind aange-
kweekt. De mysten leefden mee met Demeter, die treurde
over het verlies van haar kind en met blijdschap begroetten
zj de geboorte van het kind Plutos.
Met de mysterién van Dionysos is het niet beter gesteld.
Integendeel !| Waar we te doen hebben met de Dionysos-
acchus mysterién, ontmoeten we zelfs onzedelijkheid en
slemppartijen. De orphische mysterién steken hierbij gunstig
- Immoraliteit vinden we daar niet, maar toch ook geen
moraal. Het blijft de materie, die het geluk belemmert.
De ziel wordt als iets goddelijks beschouwd, maar toch is
ze niet geestelijk te noemen en het leven na den dood wort':l_t,
Vooral in niet-orphische mysterién, maar al te stoffelijk
Opgevat. -
In de mysterién van Isis hebben we zedelijke begrippen
gevonden. Met reden mogen we veronderstellen, dat het
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Nijlwater ook zedelijke misdrijven uitwisch!
wedergeboorte ontvingen de Isis-geloovigen ©F
Verder kan niet genoeg gewezen worf:lcn op :
christelijke ideeén te leggen in de helde‘:‘s‘:hf myz
Zonder grond zou men deze zedelijke misdrijven
noemen. De mysten beschouwden die ver n niet
beleediging van de godheid. Hun goden toch Weree = oie
de eerste plaats gewetensgoden en zedelijke
Misschien werden na Christus de vergrijpen 200 e uw
in de Isismysterién, doch nooit werden z€ bcsc-hode later®
een berooving van een hooger geestelijk leven, die 1 Zede-
theologen « privatio gratiae sanctificantis » noemden " aan-
lijke en materieele viekken stonden bij hen everl ho;ite]jjk
geschreven. Beide verhinderden het geluk. Is de ziel g‘) Het is
en wordt het leven na den dood geestelijk _"Pgevat deel aan
zeer te betwijfelen. In Egypte had ook het lichaam d in het
het geluk na den dood. Als deze gedachte stand hiel s '
griecksch-romeinsche Rijk, dan is dit een voordeel te nodt is
Niettegenstaande CUMONT? het voor zeker ROUCH
het toch aan twijfel onderhevig. Noch Egyptenarct, = .
Gricken en Romeinen kenden de verrijzenis en de reekt
ficeering werd buiten Egypte niet toegepast. ,we:l sl:
een meer godsdienstige geest tot ons. De Isis-diens om
een rijk ceremonieel, hetgeen een aanleiding kon m"nci
heel het godsdienstig leven te verdiepen. Zoo wijdt Lllen :
zijn leven toe aan Isis, dagelijks haar beeld bC?Fhouw ok
De mysterién van Mithras zijn ontegenzeslljk de =
maaktste. Een zekere volmaaktheid in de leer en ¢l :alt
grootere volmaaktheid in de geheele levensopvatting o
niet te ontkennen. Niettegenstaande het polytheisme sta -
hield, nadert men toch tot het monotheisme. De-hoogs
God, Zervan, is eeuwig en in zekeren zin Almachtig- %,
toch oefent hij geen invloed meer uit op de wereld: e
macht heeft hij overgegeven aan Ahura en deze op ZUJ1 ke
weer aan Mithras. Mithras staat alleen en is kuisch-
zedelijkheid vinden we dan ook niet, noch in de ™ “
noch in de riten. Integendeel, Mithras eischt deugden i

1. Vgl. K. PRUEMM, Der christl. Glaube, 11, 259.
2. Rel. Orient., 3 uitg., 156.
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Zijn navolgers en hij zelf is het voorbeeld, waaraan de mysten
Zich moeten spiegelen. Naast zedelijkheid komt ook nog
tooverij voor en bij de inwijdingen werd nog met lichteffecten
gewerkt. De riten zelf getuigen nog van groote ruwheid.
Geven de overige mysterién ons slechts brokstukken van
godsdienst te zien, de Mithrasmysterién stellen een geheelen
g.(.).dsdiemt daar. Een geestelijk idee van de ziel in de myste-
Tien is niet onwaarschijnlijk en ook het gelukkig leven na
den dood wordt meer geestelijk opgevat. Daarbij komt nog
dat ook eens het lichaam zal deel hebben aan het geluk. In
d grieksch-romeinsche wereld schijnen alleen de Mith-
facisten de verrijzenis te hebben gekend.

Wanneer we nu de wezenskenmerken beschouwen, die
CASEL in de heidensche mysterién vond, dan komen we
tot het besluit, dat hij zich niet voldoende gehoed heeft voor
®t gevaar christelijke ideeén te leggen in de heidensche
mysterién. Zeer zeker is het doel van alle mysterién een
gelukkig leven, het heil van de ziel, vooral na den dood.
Bestaat dit geluk in een vergoddelijking ? Misschien werd de
myste van Eleusis een aangenomen kind van Demeter, maar
€en echte vergoddelijking heeft zeker Eleusis nooit gekend.
De myste van Dionysos werd vergoddelijkt. Maar dege
rergoddelijking is zeer negatief op te vatten en bestaat in

®t losmaken der ziel van het lichaam. Die vergoddelijking

an derhalve eerst plaats vinden na den dood. Hoe CASEL
dan ook kap spreken van wedergeboorte hier op aarde is
ons een raadsel. Die gedachte kon bij de heidenen ook niet
opkomen, aangezien een geestelijk idee van de ziel hun
ontbrak. Trots de woorden van Apuleius : « quodam modo
Tenatus », is ook in de Isis-mysterién van een echte geeste-
lijke Wedergeboorte geen sprake. Bovendien is Apuleius
“en zeer late getuige, die schreef toen het Christendom al
Zeer verbreid was, Over een wedergeboorte van den Mithras-
myste spreekt geen enkele tekst.
b CASEL heeft goed gezien dat die vergoddelijking werd

ewer.kt door de riten alleen of om christelijke termen te
gebruiken : de riten werkten « ex opere operato ». Toch
Lot men voorzichtig zijn in het gebruik van dezen christe-
lijken term. De christelijke sacramenteele riten eischen
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tevens van den mensch goede werken, al was
het zich onthechten aan de zonde. Ook ku
geven dat de riten meestal een symbolische hy
van wat er in de mythe heeft plaats gehad, maa
heilsdaad op mystisch-werkelijke wijze tegenwoo
wordt nergens gezegd. Geen enkele mythe bevat
een « heilsdaad » d.w.z. een goddelijke lijdensdaad
voordeele van de menschen. En dat de heidenen zouden
geloofd hebben, dat in de riten de gebeurtenissen, die plaats-
grepen in de mythe, werkelijk werden hernieuwd, kunnel
wij niet aannemen. g

CASEL beziet het heidendom door een christelijken. bril.
Als katholiek verwerpt hij natuurlijk de these der rationa-
listen, die beweren dat het Christendom afhangt van o
mysterién, maar overigens heeft hij van die gehelqle.eer,‘"
diensten eenzelfde begrip als b.v. LOISY. O0k hij ziet '8
de mythe een heilsdaad, die zich dan in de riten V?rmeu“'t
ten voordeele der geloovigen met het gevolg dat miet e
de geloovige zelf, maar de god van het mysterie 10
leeft 1.

Dit begrip steunt op de meening dat de mysterién e
vende en weer opstaande goden hebben gekend.
Dionysos en Osiris zouden werkelijk weer opstaan tof o
nieuw leven. LOISY wordt zoo aangegrepen door de 8%
dachte aan lijdende en stervende goden, dat hij het klaar
krijgt zelfs in Mithras een lijdenden god te zien, Z0
we zagen. De myste zou door de riten zich dus willen ver
eenigen met een lijdenden, stervenden en weer opstaandent
god en zoo een wedergeboorte ondergaan. Dit is echter €0
groote dwaling. « Vé6ér het Christendom, aldus BOU-
LANGER *, bestaat er geen getuige of zelfs maar een an
Spelln_g_. die ons toelaat te beweren, dat de ingewijde meend®
met zijn god te sterven en met hem te verrijzen tot €¢f
n“:‘)-‘: leven, zooals men tamelijk algemeen beweert. »

5 C;Stgifer:foek heeft dus niet geleid tot de bepaling,
B Casr Lg van mysterie. « Mysterie » is heel wat minder
er in ziet. We zouden het als volgt kunnen

1. Vgl. LOISY,
-5 i Mystéres, 19,
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definieeren - « De cultusmysterién zijn een .1’8720{"8""8
van riten, die meestal een symbolische nabootsing zijn van
de mythe ; doordat de geloovigen deze voltrekken, verkrijgen

Zij magisch eep gelukkig leven hier op aarde, maar vooral na
en dood »,

: l:Ki:’.l‘mede is dus ons eerste deel geeindigd. Ons rest nog,

¢ beschouwen of het Christendom een mysteriéngodsdienst
an worden genoemd en in welken zin.
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DE CHRISTELUKE MYSTERIEN

L. HET CHRISTELUK MYSTERIE.

II. DE HEIDENSCHE MYSTERIEN EN HET CHRIS-
TENDOM.

IIl. SACRAMENTEN EN SACRAMENTALIEN ALS
MYSTERIEN.
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DE CHRISTELUKE MYSTERIEN

De maior van CASEL’s bewijs bleek dus onwaar. We
Mmoeten nu den minor gaan onderzoeken. We zullen Qlt
doen in drie hoofdstukken. Het eerste zal een eenvoudige

eschrijving zijn van het Christendom, zooals vooral
St. Paulus het predikte; het tweede zal een vergelijking zijn
van het Christendom met de heidensche mysterién; het
derde tenslotte zal zich meer in het bijzonder bezig houden
met CASEL’s traditiebewijs.
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HET CHRISTELUK MYSTERIE

Met het Christendom, treden we een geheel andere
wereld binnen, van een physische in een geestelijke wereld,
van een natuurlijke in een bovennatuurlijke. Zeker, God
is ook de schepper van de physische wereld, ook van het
natuurlijk leven, maar dit dient slechts als ondergrond, als
fundament, voor een nieuw geestelijk en bovennatuurlijk
leven. Hij schiep de eerste menschen in staat van genade
en verrijkte hen met buitennatuurlijke gaven, die hen
onsterfelijk maakten. Adam’s val bracht den val van geheel
de menschheid met zich mee. Adam verstoorde geheel de
door God gewilde orde; en de zonde, eenmaal in de wereld
getreden, heerscht er als een tyran en breidt haar rijk verder
uit. We behoeven slechts te wijzen op Rom., I, 29-32, om
te zien hoever het gekomen was. De oneindig rechtvaardige
God wilde de schuldige menschheid niet in genade aannemen,
zonder volledige voldoening te eischen, maar zijn overgroote
Barmhartigheid vond een middel uit, dat geen mensch ook
maar zou kunnen vermoeden. Van eeuwigheid besloot Hij
zijn « Welbeminden Zoon » ! te zenden om geheel de
menschheid (102) te verlossen van de zonde en van de vrucht
der zonde, den dood. En « toen de volheid van den tljf
was gekomen, heeft God zijn eigen Zoon gezonden » %,
door Wien Hij alles gemaakt had * met geen ander doel
dan om de door de zonde verspreide menschheid weer tot
een eenheid te vereenigen ¢ (103). God blijvend, heeft de
Zoon het niet beneden zich geacht de gestalte aan te nemen

1. Luc., 3, 22. Schriftuurteksten citeeren wij, op een enkele uitzondering
ba, volgens de uitgave van Petrus Canisius.

2. Gal., 4, 4.
3. Vgl Joan., 1, 3.
4. Vgl. Eph,, 1, 10,
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van een slaaf ! (104). Hij is in alles aan ons gelijk gcworg:::
behalve in de zonde. Rein werd Hij ontvangen door ms!*:‘:en ;
komst van Gods’ Almacht *, en l;llij alaleen kon zegé
« Wie uwer overtuigt Mij van zonde » . : <

Heel zijn leven heeft Hij gewerkt aan de pnvoermge::“
het goddelijk plan en reeds bij zijn intrede 10 dez%:d ik
sprak Hij : « Zie Ik kom... om uwen wil te doen, 0 & Jeven
De wil van zijn Vader bleef het richtsnoer van zyn el ?
en tot in bijzonderheden stond Hem het groo§§te b
dat Hem te wachten stond voor oogen : « Zie, Wi gaan
naar Jerusalem; en alles, wat door de profeten 0‘-’~‘=fWant
Menschenzoon is geschreven, zal worden chVuld'H..
Hij zal worden overgeleverd aan de heidenen; HU e
worden bespot, mishandeld, bespuwd. Men zal Hem i
selen en dooden; en op den derden dag zal Hij vcm_lzancm
Ook het doel van dit grootste aller werken stond s
helder voor den geest : « Zoo ook is de McnSChegienen
gekomen, niet om gediend te worden, maar omgtBH._ ik
en zijn leven te geven tot losprijs voor velen » ° Uen e
zich als de slang, die tot heil van velen wordt verhev zijr;
als den goeden herder, die vrijwillig zijn leven geeft °1m g
schapen te redden ®. Zijn bloed zal vloeien voor ve enh‘;

Hij, de tweede Adam, kwam herstellen, wat dcﬂ?ersteme
verwoest. Hij is voor ons tot zonde geworden e‘i{ fhad
zichzelf voor de Kerk overgeleverd, omdat Hij haar He s
en om haar te heiligen . Met Christus is ook de zovcn
aan het Kruis gehecht *; en de dood stierf, toen het Le ok
eenmaal gestorven was '®. Maar de dood, waaraan oo
Christus ten offer viel, werd niet overwonnen, tenzl o

. Vgl. Philip., 2, 6-8.
Vgl Luc., 1, 35.
Joan., 8, 46.

. Hebr., 10, 7.

Luc., 18, 31-33.

. Matth., 20, 28.

. Vgl. Joan., 3, 14.

8. Vgl. Joan., 10, 18.
9. Vgl. Marc., 14, 24.
10. Vgl. I Cor., 5, 21.
11. Vgl. Eph., 5, 25-26.
12. Vgl. Colos., 2, 14.
13. 1° antiphoon, Vespers van Kruisvinding.
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.Christus verrees : « Maar zoo Christus niet is verrezcln. dgn
'S uw geloof zonder nut en zijt ge nog in uw zonden » (l? )-
Dood en Opstanding van Jesus zijn, volgens St. Paulus,
de grondslag van het Christendom, ja hij kent niets meer
In Zijn leven dan Jesus en dien gekruisigd *.

De verlossing, die Jezus bewerkte door zijn D{)O{i en

errijzenis, is voor St. Paulus « essentieel een \fcmneuglﬂg
vVan de zonde...; is de zonde een val, de verlossing ;al “‘;
Opstanding zijn; is de zonde een ziekte, de verlossing za
°en geneesmiddel zijn ; is de zonde een kwaad, de '\‘rerlossm%
2al een uitboeting zijn: is de zonde een slavernij, de ver
0ssing zal een bevrijding zijn ; is de zonde een beleedlgl(;ls;l
de verlossing zal... de verzoening zijn tusschen God en de
mensch y 3, o

Deze woorden zijn volkomen waar, als- men maar in
00g houdt, dat de verlossing de vernietiging beteekent va:
de zonde en al haar gevolgen en wel op de eerste plaats va
de berooving van het goddelijk leven in den mensch.

Mystiek Lichaam. Ook dat leven hceﬂ; God ons weer:
geschonken in Christus. In Hem heeft H.l_] ons tot een ee:ilc
heid gemaakt, ons d.w.z. joden en heidenen. Dat relcsh i
gansche inhoud van het « mysterie », dat St. Paulus e aa;‘
het mysterie, dat van eeuwigheid verborgen was s (?06)
dat thans is geopenbaard ® en wel door Paulusl.l“J o
Sinds het visioen op den weg naar Damascus, waar hij. '?es 7
stem hoorde : « Saul, Saul, waarom vervolgt ge cie }Ln,
liet hem de gedachte, dat Jesus woont In q? 35100";31%’
niet meer los. Steeds duidelijker formuleerde hij dit myste b
totdat het in den brief aan de Egh_esiérs zijn deﬁ‘mu\?an
uitdrukking vond (107). Die vereeniging van allen, ja 5,
alles 8, maakt ons St. Paulus duidelijk door een anal-lloil;d en
het menschelijk lichaam (108). Christus is het Ho

. I Cor,, 15, 17.

I e i B

« F. PRAT, La Théologie de saint Paul, 11, 226.
. Eph., 111, 9.

. Rom., 16, 26.

o Eph,, 3.2,

. Hand., 9, 4.

.« Eph., 1, 10.
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« leShelds

wij zijn de ledematen. Hij is voor ons geworden : il

Gerechtigheid, Heiligheid en Verlossing » *. De Ker .
zijn Lichaam, vol van Hem, die alles in allen vervult » ft
« Hijzelf is het geweest, die sommigen tot Apostelen een
aangesteld, anderen tot profeten, evangelisten, herders cte
leeraars; maar met het doel de heiligen tot \'01{"“““Ic
plichtsvervulling te brengen, om op te bouwen het thfhaam
van Christus tot den tijd, dat we allen tot de eenheid
geloofs en der kennis van Gods Zoon zijn gekomen, een
volwassen man zijn geworden en de mannenmaat van 3‘:
volmaakten Christus hebben bereikt... Door Hem wordt het
gansche lichaam samengevoegd en samengehouden, omda
elk gewricht zijn taak vervult met de kracht die ieder lid ll}1
het bijzonder is toegemeten; en 266 voltrekt zich de gro¢
van het lichaam tot eigen opbouw in liefde » St &

Aldus verschijnt ons de Kerk als de voltooiing _"as
Christus, als zijn volheid (plerdma). Zonder Haar 15 Christé
niet af. St. Paulus spreekt van : « aanvullen in miyn yleesc :
wat aan Christus’ lijden ontbreekt, ten bate van zijn LlChaamI;
de Kerk » %. Ja heel het leven van den christen is het levi :
van Christus : « Maar wanneer Christus, onS leven, WOr¢
geopenbaard, dan zult ook gij geopenbaard worden 1n glone
te zamen met Hem » ®. Er heeft om zoo te zeggen eefl nieuwe
schepping plaats gehad : « Zoo iemand in Christus 15, dan
is hij een nieuw schepsel ; het oude is voorbij, zie het nieuwe
is daar » °. >

De menschheid begint dus opnieuw. Er is een nicuwe
Adam?, er is een nieuw geslacht en dat nieuw geslacht ‘?
slechts één mensch, de nieuwe mensch, volmaakt en Saﬂscn 5
« Thans is er geen jood meer of heiden, geen slaaf en geen
vrije, geen man en geen vrouw. Want allen zijt gij één 10
Christus Jesus » ® (109). Of nog sterker in den reeds aan®
gehaalden tekst uit den brief aan de Ephesiérs @ « .- tot

1. Cor., 1,30:

olphsy 1y 23:

Eph., 4, 11-16.

s G0k 1, 24

Col., 3, 4; vgl. II Cor., 5, 15.

. II Cor., 5, 17; vgl. Gal., 6, 15,

. I Cor., 15, 20-22; vgl. Rom., 5, 12-18.
. Gal., 3, 28.
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den tijd, dat we allen... cen volwassen man gewofgcelg
Zijn » 1. Alle christenen dus vormen te zamen éél;;pe:: één
én die persoon is Christus : « Want zooals het lichaa e
is, ofschoon het veel leden heeft en van den anderf'nhaarn
al de leden van het lichaam, hoe talrijk ook, één- lli eer
vormen, zoo ook Christus » 2. « Z6 is er geen Gngaa?'l en
of Jood, geen besnedene of onbesnedene, geen Ig;ﬂstus is
8?“ Scyth, geen slaaf en geen vrije ; maar

alles in allen » * (110). .

Jesus echter is (ook) God en allen, die « Chﬂgjus l:::e :
aangetrokken » ¢, zijn z’n vergoddelijkte I en;r okt
« Immers in Hem woont lichamelijk de s aan die
der Godheid; en in gemeenschap“m_ct Hem zutfgevan alle
volheid deelachtig geworden. Hij is het Hooden christen
Heerschappijen en Machten » °. Het leven van » 7, een
is dus het leven van Christus %, of « mschns:luf Ch;'istus
eeuwig leven &, het leven van God zelve i ook wij
de Zoon Gods is en wij zijn ledematen zijn, _lel'lues gelijk
Zonen, doch aangenomen °, voorbestemd om in :11 Evenals
te worden aan het beeld van den eenigen ZSOIE) H. Geest
Christus bezitten ook wij nu den H. Geegt = ewo:ord de
is ons levensbeginsel '?, onze kracht ¢, 1n g 1 van het
H. Geest is alles 5. De H. Geest is dus de mi}eﬁﬁt van
Lichaam, evenals Christus, omdat de Geest de
Christus is (111). |

Al woriit(iﬂet) ontkend, dat Christus het Ho::lfie;:;;
Kerk vé6r zijn Dood en Verrijzenis (112), in ac

- Eph,, 4, 13,

- I Cor., 12, 12.

o Col, 341

. Gal., 3, 27.

. Col., 2, 9-10.

. Ygl. Gal,, 2, 20.

- Rom., 6, 23.

- Rom., 2, 7.

. Eph., 4, 18.

10, Gal., 4, 5.

11. Rom., 8, 29.

12. Rom., 8,9, 11, 23.
13. 11 Cor,, 3, 5 enz.
14. Rom., 15, 13.
15, Vgl. I Cor., 12, 4-13.
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i d’
echter, om het philosophisch uit te drukken, 0"{"‘: hlejﬂij.
functie van Hoofd niet uit, tenzij na zyn Dood ?:Ic Kerk;
zenis : « Hij is ook het Hoofd van het LlChaam& S
Hij is het begin, de Eerstgeborene uit de doode adat
heeft zich door Hem met allen willen verzocngn--kruis o2
Hij vrede had gebracht door het Bloed van zin a n-ijzenis

De geschiedkundige feiten van Jesus” Dood en n
mogen we dus niet uit het oog verliezen. Allen ZIJﬂstorven;
gestorven en verrezen : « Eén is voor allen g¢
dus zijn ze allen gestorven » *.

Die gedachte heeft St. Paulus de woorden
m e d e-gekruisigd, m e d e-gestorven, M dde 200
met Christus (113). Christus is gestorven en doo
de zonde. Ook de christen is gestorven, omdat =
in hem vernietigd werd. De dood van den christen 18 hriste
den Dood van Christus en het nieuwe leven in den © s, ONS
hangt af van Jesus’ Dood en Verrijzenis. Toen Jesus, i
Hoofd, dus stierf en verrees, stierven en verrezen Ooamen.
Jesus en de christen sterven en verrijzen dus te zlt 2
En telkens als de christen sterft of verryst, _hcrhaahan .
op mystische wijze Jesus’ Dood en Verrijzenis. in de
lingen en het Lijden van Christus zetten zich V0O wulling
geloovigen. Gelijk het Lichaam der Kerk zijn 8377 & "4
is in de orde van het zijn, zoo is het handelen der Ke
aanvulling van zijn handelen 3.

Doopsel en geloof. Die intieme vereeniging met tht::'
ons Hoofd en daardoor ook met de andere chnstcnrsté
wordt bewerkt door de sacramenten en wel op de €€ 5
plaats door het Doopsel : « Allen toch, joden of he{denen::
slaven of vrijen, allen zij we in éénen Geest tot één lichasl
gedoopt en allen zijn we met één Geest gedrenkt »*.« Chnstd.
heeft de Kerk bemind. Hij heeft zich voor haar overgelever d,
om haar te heiligen en te reinigen door het Wateﬂ?ad'
vergezeld van het woord » 5, Reeds de Dooper kondigd®

1. Col., 1, 18-20.

2. 1l Cor., 5, 14.

3. Vgl. J. M. VOSTE, Comment. in Epist. ad Eph., 2, 6, blz. 146-147.
4. 1 Cor., 12, 13.
- 5. Eph., 5, 25-26.
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het christelijk Doopsel aan als een doopsel met den

- Geest ! (114), het beginsel van het nieuwe leven; en
Jesus zelf legde het Doopsel uit als een wedergeboorte uit
Water en den H. Geest : « Zoo iemand niet geboren wordt
Wt water en Geest, kan hij niet ingaan in het koninkrijk
Gods » %, Qok St. Paulus spreekt over het Doopsel als een
bad_ van wedergeboorte en vernicuwing door den H. Geest .
N In zijn brief aan de Thessalonicenzen noemt hij het een
verlichting .
. et schoonst echter schrijft St. Paulus over den Doop
1N Zijn brief aan de Romeinen. Hij gebruikt daar een prachtig
Symbolisme, dat gegrond is op den Doop door onder-
dompeling : « Of weet ge niet, zoo zegt hij, dat wij allen, die
gedoopt zijn tot de gemeenschap met Christus Jesus, dat
We gedoopt zijn tot de gemeenschap met zijn Dood? In die
gemeenschap met zijn Dood zijn we dus begraven met Hem
d'?Ol" het Doopsel, opdat ook wij een nieuw leven zm:ldcn
eiden, zooals Christus door de glorie van den Vader uit .c_le
dooden is opgewekt. Want wanneer we met Hem zyn
Saamgegroeid door het beeld van zijn Dood, dan zullen
We het ook wezen door dat van zijn Verrijzenis. Dit weten
We : onze oude mensch is gekruisigd met Hem, opdat het
zondige lichaam ten onder zou worden gebracht, en wij niet
lar.]..ger slaven der zonde zouden zijn; want wie dood is, 18
VI gemaakt van de zonde » °. 2

In dit symbolisme is alles vitgedrukt, zoowel het negatieve
effect van het Doopsel als het positieve en bovendien het
verband met Christus’ zoendood, waardoor de zonfie n
ons vernietigd wordt en het nieuwe leven in ons begint te
groeien. Evenals Christus door zijn Dood de zonde ver-
nietigde en door zijn Verrijzenis den dood overwon, Z0O
ondergaan we in den Doop een mystischen dood aan de
zonde, een mystischen dood, die werkelijk 1s, omdat de
effecten werkelijk zijn nl. we sterven aan de zonde en aan

1. Mare., 1, 8.

2. Joan., 3, 5.

3. Titus, 3, 5.

4. I Thess., S, 5; vgl. Eph., 5, 8.
5. Rom., 6, 3-7; vgl. Col., 1, 12.
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den ouden mensch '. Christus” Dood en Verrijzenis dooden
dus in ons de zonde en geven ons een onsterfelijk leveg- o
mogen dan ook met CASEL zeggen, dat onder den 061:['
ritus Christus’ heilsdaden wederom tegenwoordig komef:
H o e, zullen we later bepalen. - het

Opgemerkt dient nog te worden dat het geloof bud‘n’o
Doopsel behoort. Het geloof is als het ware de cont.;ke
sine qua non voor het tot standkomen van ‘dlc.m)’s: .
vereeniging. Sprak Christus na zijn Verrijzenis niet wden'
Apostelen : « Wie gelooft en gedoopt is, zal zalig WOr Zof;
maar wie niet gelooft, zal worden veroordge]d? » = W
werd ook Paulus gedoopt « onder aanroeping van Jesl e
Naam »* (115). En als de gevangenbewaarder PaI'J.
vraagt, wat hij doen moet, om zalig te worden, dan “‘e d
zijn antwoord : « Geloof in den Heer Jesus en ge zult gerhjj
worden, gij en uw gezin » * (116). En daarna dooptcden
hen. Zoozeer zijn voor St. Paulus Doop en geloof verbon r:
dat hij dezelfde effecten toeschrijft aan het geloof en 335
het Doopsel . Trouwens de sacramenten ontnemern Onf
het geloof niet, doch versterken het veeleer : « In gelooa;
niet in aanschouwen zwerven we rond » ® En St. Thon: i
zal later zeer kort de betrekking tusschen de sacramen en
en het geloof uitdrukken door de sacramenten te t:»:schou"""rl
als : « Sacramenta fidei », teekenen, die ons het geloof doe
belijden 7. K

Het spreekt verder vanzelf dat een werkelijk geloof 0°u
gepaard gaat met berouw : « Bekeert u allen, en.laat
doopen in den naam van Jesus Christus, tot vergiffenis uUwet
zonden » 8,

De Eucharistie. Is het Doopsel de geboorte tot ecn nicl::f
leven, de Eucharistie voedt het en doet het groeien. Voo

l. Vgl. F. PRAT, a.w., 11, 309.
2. Mare., 16, 16.

3. Hand., 22, 16.

4. Hand., 6, 31-33.

s 23-}6\/31. F. PRAT, II, 312 enz.; WIKENHAUSER, Die Christusmystik,

6. Il Cor., 5, 7.
7. 8. Th, 111, 61, 4.
8. Hand., 2, 38.
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echter verstevigt zij de vereeniging van de ledematen ondg‘-
ling : « Omdat het één Brood is, daarom zijn we, hoe talrijk
00k, én lichaam ; want allen hebben we deel aan het ééne
Brood » 1 (117). 22k

.¥as reeds het Doopsel een deelhebben aan Christus

Yden, Dood en Verrijzenis; de Eucharistie is dit op nog
Verhevener wijze. Daar toch vereenigen wij ons met Christus
2elf, « die geleden heeft », zooals St. Thomas het later zal
Uitdrukken?. We eten daar werkelijk zijn Vleesch en
drinken daar werkelijk zijn Bloed. De Meester zelf heeft
daar den grootsten nadruk op gelegd * (118). En St. Paulus
Zegt het Hem na : « Is de kelk der zegening, dien wij zegenen,
geen deelgenootschap aan het Bloed van Christus; 18 e
brood, dat wij breken, geen deelgenootschap aan het Lichaam
van Christus? » ¢ (119). ’ fi
. Behalve een vereeniging met Christus, die geleden hee ra
18 de Eucharistie ook offer : « Zoo dikwijls ge dit broo
eet en den kelk drinkt, verkondigt ge den dood des Heeren,
totdat Hij komt » 5 De Eucharistie is een obiectieve her-
denking van Jezus’ Dood, een mystische herhaling van 2%
Kruisoffer. Het Bloed, dat de kelk bevat, wordt nog steeds
mystisch vergoten voor allen. Daarom spreekt St. Lucas
In het praesens ¢ (120). e

Een tweevoudig(asp?ect kunnen we dus in de Euchaflsl:le‘:
beschouwen. Als navolging van wat Christus deed bij 2
Laatste Avondmaal, heeft de Eucharistieviering ook hetzelfde
effect nl. het wezenlijk en waarachtig tegenwoordig komt:ln
van Jesus’ Lichaam en Bloed. En omdat het Laatste Avo_nti;
maal het Lijden van Christus beteekende, 1s_.de Euchansm!l
ook een mystische herhaling van Jesus’ Lijden en Dood.
Dit verschil is er alleen, dat het Laatste Avondn.mal Jest;:-
Lijden als toekomstig beteekende en de H. Mis als v
leden. De Eucharistieviering heeft dus twee reéele eﬁ'e;it:ll:;
De werkelijke tegenwoordigheid van Jesus en 66k van

L. I Cor., 10, 17.

2.8.Th, II1, 73, 5 ad 2.

3. Vgl. Joan., 6, 52 enz.

4. I Cor,, 10, 16.

5. I Cor,, 11, 26.

6. Vgl. F, PRAT, a.w., II, 322.
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tter,

Lijden. Wederom zullen we de vraag : hoe dit is op te V4 hier

uitstellen tot later, doch men moet toegeven dat 00
een heilsdaad van Christus tegenwoordig komt. o
Zooals het Doopsel het geloof veronderstelt, 200 ¥

onderstelt de Eucharistie het Doopsel. De Eucharistie &
is het voedsel, dat het nieuwe leven, tot standge"m;:l o
door den Doop, moet bewaren en doen groeien, totdat
openbloeit in de zalige aanschouwing : « Zoo ge h_et vies Kt,
van den Menschenzoon niet eet en zijn bloed niet dril'l"n
dan hebt ge het leven niet in u. Wie mijn vleesch eet en n:-‘n
bloed drinkt heeft het eeuwige leven; en Ik zal hem OP .e.n
jongsten dag doen verrijzen... Wie mijn vleesch eet en M
bloed drinkt, blijft in Mij en Ik in hem » ™. e
Het leven, ontvangen bij het Doopsel, kan echter verlore
gaan en daarom veronderstelt de Eucharistie ook den st32
van genade : « Wie dus op onwaardige wijze' het bro];J
eet of den kelk des Heeren drinkt, bezondigt zich aan
Lichaam en Bloed des Heeren. Laat dus een ieder zichze
onderzoeken, en dan eerst eten van het brood en drinken
van den kelk. Want wie eet en drinkt, eet en drinkt 7—1".
een oordeel, zoo hij het Lichaam niet naar waarde beoot
deelt » 2,

De moraal. Het bovenstaande heeft ons geleerd, wat God
aan ons verricht door zijn sacramenten, die « €X opere
operato » werken . Daarmede is het echter niet afgeloopen-
Door den Doop is de mystieke vereeniging met Christus
niet volmaakt. Uit die sacramenteele vereeniging moet een
zedelijke voortspruiten (121). Christus is ons zedelijk voor-
beeld. Zijn Dood is de hoogste zedelijke daad, omdat deze
door Christus vrijwillig werd ondergaan uit gehoorzaamhel
aan den Vader *. Dit voorbeeld stelt Paulus ons voor 00gen :
« Laat dezelfde gezindheid onder u heerschen, als 00k
in Christus Jesus was » °. Het is niet genoeg het nieuwe

1. Joan., 6, 53-56,
2. I Cor., 11, 27-29.
3. Denz., 851,

4, Vgl. Philip., 2, 8.
5. Philip., 2, 5.
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leven te bezitten, men moet ook een nieuw leven !e:den;E
niet genoeg door den geest te leven, men moet zich oo .
gedragen naar den geest 2, Het geestelijk leven in ons rllliqg
VIuchten dragen : « De vrucht van den geest is: pefde, b éd -
Schap en vrede; lankmoedigheid, welwillendheid en go d-
rtigheid ; betrouwbaarheid, zachtmoedigheid en gematlgd'
heid » 2, St Paulus lijdt opnieuw barensweeén voor de
Galaten, eer Christus in hen is gevormd * (122). .
Eén gedachte loopt door geheel Paulus’ leer nl «1 'flt
ysterie », onze inlijving in Christus. Heel de ascese lei]ef
Paulus daaruit af. De christenen moeten elkander lief-
hebben, omdat ze ledematen zijn van hetzelfde lichaam.
€ moeten rein zijn, omdat hun lichamen ledem_gten zyn
vVan den Verlosser. Ze moeten waarheidslievend zu:: tegen-
over elkander, want ze zijn elkanders ledematen °.

Het leven na den dood. In die vereeniging bestaat h%t
geluk voor den christen, een geluk, dat door geen droefhel.
en leed kan worden vernietigd. Wat den christen ook o;'ler
komt, hij weet : « dat God alles ten goede leidt \_roord ?:Irl
die Hem liefhebben » °. Hij weet zich steeds b{-.mmd1 i _
God en stelt in de liefde tot Hem zijn grootste ge ul 3
« Want ik ben er zeker van, dat dood noch leven, Cﬂﬁ‘:;“
noch heerschappijen, heden noch toekomst, geen ma];: 'de!;
hoogte of diepte noch eenig ander schepsel ons sc,el
kan van Gods liefde in Christus Jesus onzen Heer >:\ e

Toch is het geluk hier op aarde onvolmaakt. De odp e
klaagt : « Wie zal mij verlossen van dit lichaam des d(l) !‘;l zai

Neen het eigenlijk geluk ligt in het“}uemama;. s ; e
slechts volkomen zijn als de laatste vijand, de doo st
nietigd is door de verrijzenis : « Ja, we weten, dat wa e
Onze aardsche woontent is neergehaald, we een woonp.

1. Rom., 6, 4.
2. Gal, 5, 25. /
3. Gal., 5, 22-23.
4. Gal., 4, 19, MERSCH,
5. I Cor., 12, 4 enz.; I Cor., 6, 15; Eph., 4, 25 ea. vgl. E.
Le Corps mystique, 1, 173.
6. Rom., 8, 28.
7. Rom., 8, 38-39,
8. Rom., 7, 24,
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. 0
ontvangen van God; een woonplaats niet met hant}ﬁﬂ P3
geslagen, maar een eeuwige in de hemelen. Want s
woontent zuchten we van verlangen om onze hc_i_l;c e
er over heen te slaan » *. « En zoodra dit bederfeli) sterfe-
het onbederfelijke is bekleed en dit sterfelijke met 01:15taa 2
lijkheid, wordt het woord vervuld, dat geschreven aar 8
De dood is verzwolgen in overwinning. Dood, W
uw overwinning? » *, »

Allen zullcngverrijzen, rechtvaardigen en onrecltlt;i"re
digen * (123), maar niet allen ten leven. Er zal op he Alle
der tijden een schifting plaats vinden : « We moetfdl.ling ¥
voor Christus’ rechterstoel verschijnen, om verge " ons
ontvangen voor het goed of het kwaad, dat ieder ‘va
tijdens zijn lichamelijk bestaan heeft verricht » " enlijk
voor hem, die Christus trouw gebleven is, is het eig 00r*
geen oordeel : « Wie in Hem gelooft, wordt niet Bo .
deeld » ®. « Wie luistert naar mijn woord, en S_°1° jeven
Hem, die Mij gezonden heeft, hij heeft het eequSen 4
en in het gericht komt hij niet; maar hij is overgegaad
den dood tot het leven » °. e

Ja met ziel en lichaam zal eens de mensch, die hﬁbl’;ﬂ
Christus deel heeft gehad aan het lijden, ook deel S0 we
aan Christus’ Heerlijkheid : « Zijn we kinderen, dan Z3% -
erfgenamen tevens; erfgenamen van God, en m°de: st
namen van Christus, zoo we met Hem lijden, om 00 Sl
Hem verheerlijkt te worden » 7. Het geluk, dat ('}0?3 p té
zal dus ook ons deel zijn en dat geluk bestaat in GO ‘sien
kennen, den eenigen en waarachtigen God en Hem, i
Hij gezonden heeft, Jesus Christus ®. Zeker, ook hier ken L
we God en zijn Christus, doch onvolmaakt : « Thans 'mht
we in een wazigen spiegel ; straks aangezicht tot aangez:‘: *
Thans ken ik slechts ten halve; straks ten volle, zooals

. &l Cor., §, 1-2.

. I Cor., 15, 54.

Vgl. Hand., 24, 15.

1 Cor., 5, 10; vgl. Rom., 14, 10.
Joan., 3, 18.

Joan, 5, 24.

Rom., 8, 17-18.

Vsgl. Joan., 17, 3.
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Zelf ben gekend » 1. « Geliefden, zegt St. Jan, thans reeds
Zijn we kinderen Gods; maar nog is het niet openbaar
geworden, wat wij zullen zijn. Toch weten we, dat, wanq;ecl_‘
de openbaring gekomen is, wij aan Hem gelijk zullen zijn;
Want we zullen Hem zien, zooals Hij is » %. Ja, « geen 008

eeft het gezien, geen oor heeft het gehoord en in gce;lt
Menschenhart is het opgekomen, wat God bereid hee
voor hen, die Hem liefhebben » ? (124). Al, wat onvolmaakt
1S, zal verdwijnen, alleen het volmaakte blijft : « Zoo bhjv;ﬂ
DU bestaan geloof, hoop en liefde, drie in getal ; maar ‘:
grootste daarvan is de liefde » *. Wat beteekent Eian hcd
lijden in vergelijking met die heerlijkheid? « Want ik hiu

et er voor dat het lijden dezer wereld niet opwegen a:l
tegen de heerlijkheid, die ons geopenbaard zal worden » *
Ja met zulk een geluk voor oogen kan men waarlijk ver
langen naar den dood : « Ik smacht er naar, ontbonden te
worden en met Christus te zijn, want dit is verreweg het
beste » ¢ (125). : :

Toch is Ele zZt]jgheid hier en hiernamaals, die voortspc{'ul:
Uit onze vereeniging met Christus, niet het laatste raf:,;:t
van het Christendom. Alles wordt tenslotte teruggeb -
tot de eer van God. In het begin van zijn brief aan SeBpie
si€rs, waar hij het goddelijk heilsplan uiteenzet, vocgf
Paulus er aan toe : « Tot lof zijner heerlijke 'genadc; w&:;l
mede Hij ons begenadigd heeft in den Bemmde_ » Y e
onze aanneming tot kinderen Gods strekt tot glorie Va‘; G
Vader &, En daarom staat het Lofoffer in het midde Pull:e
van heel het godsdienstig leven, het Lofoffer, de mystisC
herhaling van het offer van het Kruis.

1. 1 Cor., 13, 12.
2. 1 Joan., 3, 2.
3. I Cor., 2, 9.
4. I Cor,; 13, 13.
5. Rom., 8, 18.
6. Philip., 1, 23.

7. Eph., 1, 6.

8. Vgl. VOSTE, Comment. in Ep. ad Eph., 108.
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TWEEDE H 0 6 F-D-83-T UK

DE HEIDENSCHE MYSTERIEN
EN HET CHRISTENDOM

We moeten nu een antwoord geven op de vraag : Is het
hristendom een mysteriéngodsdienst? Verstond men onder
den term « mysterie », wat St. Paulus er onder verstond,
dan zouden we die vraag volkomen bevestigend moeten
beantwoorden. Men wil echter door dien term aanduiden
dat het Christendom wezenskenmerken gemeen heeft met de
heidensche mysterién. Is in dien zin het Christendom een
mysteriéngodsdienst? Het antwoord kan slechts blijken uit
een vergelijking van beide. -
_ Reeds vroeger merkten we op dat de mysterién van Mithras
zich in vele punten onderscheiden van de andere. We zullen
ze daarom afzonderlijk behandelen.

§ 1 : DE MYSTERIEN VAN DEMETER, DIONYSOS EN ISIS
EN HET CHRISTENDOM

__De hoofdgoden en God. Demeter en Isis verschillen wezen-

lijk van den waren ongeschapen God. Tegenover den Al-
machtige, verschijnen zij als onmachtigen. Wel wordt Isis
in lateren tijd almachtig genoemd en vereenigt zij in zich
de machten van alle vroegere goden, maar toch heeft ze niet
kunnen verhinderen, dat haar geliefde Osiris werd gedood.
Het plan om het menschdom te verlossen komt niet in hen
op en zeker niet om het te verlossen van de zonde door het
zenden van een Godmensch. Het : « Want zoo lief heeft
God de wereld gehad, dat Hij zijn eengeboren Zoon heeft
gegeven; opdat allen die in Hem gelooven niet verloren
zouden gaan » !, is specifiek christelijk.

1. Joan., 3, 16.
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De ware God is eeuwig en de Heiligheid zelve, hetgeen
van hen niet kan gezegd worden. Zij hebben hun ontstaan
aan anderen te danken en de mythe van Demeter bevat
zinspelingen, die een god onwaardig zijn.

De « verlossers »-goden en Christus. Volgens LOISY *
heeft God het heil verbonden aan het algemeen type, dat
we 0ok in de heidensche mysterién vinden (126). We hebben
de onwaarheid van deze bewering reeds gezien. In het
Christendom vinden we den historischen persoon Jesus
Christus, die reeds van alle eeuwigheid als God leefde by
den Vader, en mensch werd met geen ander doel dan ons
te verlossen. Aan dezen Godmensch (127) hebben wij ons
heil te danken, en welk heil? Vrijwillig offerde Hij zich op
en door zijn Dood en Verrijzenis verzoende Hij ons met
God ; Hij schenkt ons reeds hier op aarde een nieuw, geeste-
lijk en bovennatuurlijk leven, ja zijn geestelijk en goddelijk
leven, dat zijn bekroning zal vinden in den hemel, waar
we voor eeuwig met Christus zullen verbonden zijn met
lichaam en ziel.

Daartegenover staan de heidensche mysteriéngodheden als
mythologische figuren. Het zijn goden van de vruchtbaar-
heid (Osiris later een sterrengod). Ze dragen den naam van
goden, maar zijn onmachtig zich te onttrekken aan hun
droevig lot. Zij hebben geen enkele bedoeling om de mensch-
heid, die nog niet bestond, te redden, en handelen niet in
opdracht van een Vader. Brachten zij heil? Van Kore en
Osiris kan dit niet gezegd worden. Niet zij zelf brengen het
heil, maar Demeter en Isis. Dionysos brengt zelf het heil;
maar welk heil? Allen schenken een physisch heil, een ge-
lukkig leven na den dood, wat even materieel wordt opgevat
als het leven hier op aarde. Voor dit leven beloven zij gezond-
heid, voorspoed, rijkdom, in één woord hun bescherming-
Alleen de Isismyste schijnt zijn verlangens hooger te hebben
gericht. Daar hooren we niet van braspartijen in het ander
leven en zelfs vindt hij er zijn geluk in de godin te aan-
schouwen. Alles bleef verder toch op natuurlijk terrein. De
dood van deze godheden had dus geen soteriologische be-

1. Mystéres, 235.
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teckenis, aangezien noch het doel zedelijk was, noch het
heil 1, Er kan dus geen « soteriologisch » gebeuren onder een
ritus tegenwoordig worden.

_Dit heil werd niet geschonken door den dood en de ver-
rijzenis van de godheid. Kore en Dionysos-Bacchus sterven
niet eens. Dionysos-Zagreus en Osiris sterven, en Zzin
daardoor voor de Grieken verlaagd tot een soort boven-
menschelijke wezens, die geen goden meer zijn (128). .Van
verrijzen is geen sprake. Noch Grieken noch Romeinen
konden zich iets dergelijks voorstellen *. Zagreus krijgt cen
nieuwe moeder en wordt opnieuw geboren. Osiris’ macht
na zijn dood en weer opleven blijft beperkt tot de Onder-
wereld (129). Weliswaar spreekt Justinus 3 over een Vver-
tijzenis van Zagreus, maar zonder twijfel legt de apologeet
christelijke gedachten in de heidensche mythe. Celsus, die
naar een verrijzenis van een godheid zoekt om als tegen-
hanger te dienen voor die van Christus, zoekt deze miet in
de mysterién-godsdiensten *.

Wedergeboorte en Doopsel. Christus schenkt ons het
nieuwe, geestelijke leven op de eerste plaats door het Doopsel
van wedergeboorte. Dit vinden we niet in de mysterién.

Vooreerst is daar van een echte geestelijke wedergeboorte
geen sprake. De mysterién toch prediken geen moraal en
hebben geen geestelijk idee van de ziel. De gedachte aan
een geestelijke wedergeboorte kon dan ook bij hen niet
opkomen. Zeker, we mogen aannemen dat de myste van
Eleusis door de inwijding een aangenomen kind werd van
Demeter, maar een zedelijke verandering in de ziel heeft er
“i_ct plaats. De Dionysos-myste wordt vergoddelijkt, d(_)t:h
dit is zeer negatief op te vatten en beteekent tenslotte niets
anders dan dat de ziel wordt bevrijd van het lichaam €n de
stof. Een wedergeboorte kan men dit bezwaarlijk noemen
en bovendien komt die bevrijding slechts in het ander leven.
Alleen in de Isis-mysterién is er sprake van een wedergeboorte
(quodam modo renatus), maar, zooals we Zagen, is die

1. Vgl. B. HEIGL, Antike Mysterienreligionen und Urchristenturn, 82.
2. Vgl. aanh. noot (123).
3. Dial., 69.

4. Vgl. HEIGL, a.w., 81.
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wedergeboorte zeer betrekkelijk op te vatten. Zij .bes:’:l‘
in een vergoddelijking en blijft op physisch terrei i
hebben we daar een moraal aangenomen, doch de bev;.l g
dat de zonde beschouwd werd als een geestelijke ] over
ontbreken. De geloovigen voelen veeleer spijt Z00We 4 van
materieele als zedelijke fouten, om de welwillendhel
de godin te verkrijgen '. . Eleusi
Vervolgens worden die z.g. wedergeboorten in wel
en bij den Isis-myste niet bewerkt door een doopse’- fen,
hebben we in alle mysteries een soort doopsel aangetrd .
maar zoowel te Eleusis als te Corinthe, was het bad S
een voorbereiding tot de eigenlijke mysterién.
er dus geen groote waarde aan hechten. Zeker we hiin-
aan het Isisbad een groote kracht toegekend. WaZt I;]og
lijk reinigde het van zedelijke vergrijpen, maar dit 18 a
geen wedergeboorte en de woorden van Apuleius « 4 5,
modo renatus » slaan er niet op. Alleen in de plony:dc
mysterién vonden we cen reiniging door water, die t0
eigenlijke inwijding behoorde en die de z.g. Wederg.eboo
tot doel had, d.w.z. de ziel moest bevrijden van het hc]flam j
Tenslotte zij nog opgemerkt, dat de reinigingen €0 mk 0
algemeen gesproken de riten mechanisch en magisch Wer - r;
Een tooverhandeling heeft men dan, wanneer men aan een
stoffelijk voorwerp een kracht toekent, die God of: c;e
hooger wezen kan dwingen. Die tooverij vinden We s
mysterién maar al te dikwijls. In het Christendom daarer
tegen is daar geen spoor van te ontdekken. Het sacramen
des Doopsels is door den Godmensch zelf ingesteld ef
ontleent aan Hem zijn kracht.

M!s_teriﬂnmaaltljden en Eucharistie. Een even wezenlijk
verschil bestaat er tusschen de Eucharistic en de heidensche
maaltijden. De gerstendrank van Eleusis diende voor het
hers.tel der krachten en bewerkte wel de bescherming van de
godin, een onsterfelijkheidsdrank was hij echter niet. Het
aannemen tot kind van Demeter en het gelukkig leven nd
den dood werden bewerkt door de geheele inwijding als
zoodanig *. In de omophagie, die in den Dionysos-cultus

1. Vgl. J. COPPENS, Diction. de la Bible, Su 1. 912.
) . » Suppl., 1, Baptéme, col.
2. Vgl. W. GOOSSENS, Les origines de I'Eucharistic, 286.
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_bestond, heeft men een « god-cten » gezien. Het feit dat
€2e Tuwe ritus zoo lang bleef voortbestaan, heeft ons doen
esluiten, dat er een groote vereenigingskracht aan w?’d

loegekend. De stier echter incarneerde Dionysos niet.
“oowel de Orphisten als de niet-Orphisten zouden dien

ftus dan als een misdaad hebben beschouwd. Het gruwzame

Van « god-eten » heeft de menschheid nooit kunnen weg-

nemen ; daarvoor was de tusschenkomst van een almachtigen

God noodig !. Maar al moesten we besluiten dat de stier
ionysos in persoon was, zooals zelfs CASEL meent”,
an nog kunnen we niet blind zijn voor het wezenlijk opdcr-

scheid. Dionysos heeft dan niet zelf dien maaltijd bereid en

Ingesteld, neen de mysten willen den god dwingen de hoogere

krachten af te geven en een god, die kan worden gedwongen
IS geen god.

_ Doel van de mysterién en van het Christendom. De christe-
lijke sacramenten lijven ons in in het Mysticke Lichaam
van Christus. Zijn bovennatuurlijk leven doorstroomt o
onze zielen. Hij is het Hoofd, wij zijn de ledematen. Doch hoe
Innig die vereeniging ook is, de persoonlijkheden van
Christus en de geloovigen blijven bewaard. Zulk cen ¥
heven liefdeband vinden we nergens. Dat heerh“ke- hiede
dat St. Paulus uitjubelde * op de eeuwigheid der hefd:.
kon in een heidensch midden niet ontstaan. lnd_t%l_"fl%ladl ”
liefde duurt eeuwig, want de volledige en definitieve c;rep:--
eeniging met Christus heeft plaats na dit lagess. K8 €8
volledige vereeniging sluit ook de glorievollq verrijzenis Ln:
die het loon zal zijn van onze verbondenheid met den dz{t
denden Christus hier op aarde. Maar het hoogste doel,
alles beheerscht, blijft de glorie van God. o t de
Het doel van de mysterién is niet de vereeniging me s
godheid. Zeker in alle mysterién vinden we ccn.vcre_enlglwg
met de godheid. De myste van Eleusis wordt misschien i
aangenomen kind van Demeter; die van Dionysos ?)lsiris,
worden respectievelijk een nieuwe Dionysos € lukkig
maar die vergoddelijking is ondergeschikt aan e
1. Vgl. PRUEMM, Der christl. Glaube, 11, 384

2. Lit. als Myst., 24; \F'l. Jb. Litwiss., X1V (lgu)n 217.
3. I Cor., 13.
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leven na den dood, zij is er het middel toe en met de glorie
van de godheid zit de myste niets in. Een geluk, j.vaaraa:
ook het lichaam deel heeft, kennen de heidenen niet. OO
de Isis-myste waarschijnlijk niet," zooals we zagen.

Moraal. Wij missen een echt godsdienstigen geest m‘g:
mysterién, vooral in die van Eleusis en Dionysos. r-
vinden daar geen liefde voor de godheid. De mysten v;.-
langen slechts gelukkig te zijn, zooals ook de goden geluk {;g
zijn, maar dat geluk bestaat niet in een Vricnc_lschap.meth -
godheid. Waarschijnlijk voelden de geloovigen zich 5
meest één met de godheid, bij de opvoering van hun dram ah;
die troffen hun het diepst. Statius beschri_]ft.dxchterluk o
drama van Eleusis ! en de geloovigen van Isis barstten Z
in jammerklachten uit, wanneer Osiris was gedood en hun
vreugdekreten klonken z66 luid, wanneer hij was .tcrugg‘ei;
vonden, dat het voor de voorbijgangers en buren hinderlij
was. Ovidius * spreekt over « den nooit genoeg gezochten
Osiris » en Juvenalis * vermeldt de vreugdkreten. Die ge-
voelsvereeniging ging weer spoedig voorbij. Alleen bij Isis
kan ze op sommigen een blijvenden invioed hebben Ulti
geoefend, omdat er een dagelijksche cultus in den tempe
plaats vond. De christelijke godsdienst daarentegen is een
godsdienst van leven en liefde. St. Paulus vermaant de ge-
loovigen : « Bedroeft ook niet Gods heiligen Geest, waarmee
ge verzegeld zijt voor den Dag der Verlossing » *. Volgens
het Christendom kan de vereeniging met Christus niet stand
houden zonder de deugd. De doodzonde immers Is de
geestelijke dood van de ziel en vernietigt het « in-Christus-
zijn »,

§2 : DE MYSTERIEN VAN MITHRAS EN HET CHRISTENDOM

Zervan en de ware God. Veel duidelijker is de 8H§1°5ie
van de Mithrasmysterién met het Christendom, Daar vinden
we een hoogsten god, die meer gelijkenis vertoont met den

1. Silvae, 4, 8.
2. Met., 9, 692 enz.
3. Juven, 8, 29,



waren God, als welke andere godhei_d ook. Zcrvgn is Ziu(‘i‘:g
en in zekeren zin almachtig. Maar in tegm-mteulllllgtn:vcreh'l-
waren God oefent hij geen invloed meer uit op i i
gebeuren. Hij heeft zijn macht overgegeven aan s
deze weer aan Mithras. Bovendien moeten we niet v geten,
dat het polytheisme stand hield.

Mithras en Christus. Mithras is dan_PC‘k d-c voon:?rgsat;
god. Als zedelijk persoon benadert hij Christus mschheid
eender welke godheid. Hij is de redder d‘.’.’i{ me;ied Het
niet alleen op physisch, maar ook op ze-deh.J hig'e ceft 0ok
heil dat hij schenkt is niet alleen materieel ;. j'ft o
sterkte in den strijd tegen het kwaad. Dit wil ni atuurﬁji
dat hij cen geestelijk leven schenkt, dat bover;’riutarchus
is in christelijken zin. Zooals we TRGEI: BOCHS kelijk
Mithras « middelaar » !; en had dit woord oorsp ‘physisch
€en physische beteekenis, in zoover Mithras p. yaan.
Stond tusschen Ahura en Ahriman, toch moge':i Wezielen.
neémen dat hij later ook middelaar was als redder e;jt, dat
Het groote verschil echter met den vei'losserdlslc van de
Mithras niet lijdt, sterft of weer opstaat ten gl 1
mysten, zoodat ook hier geen sprake kan zijn

: nwoordfg
« soteriologisch » gebeuren, dat onder een ritus tege
wordt.

Wedergeboorte en doopsel. Ook het _doo;':t?el ?an.!\é{illll:h:;:
was slechts een voorbereiding op de eigenlijke inwijding "
Wel werden er moreele vlekken door afgewwcht& ma;ad :
voorzoover we weten, stond het r}ict in verband met v:ngeen
heid. Het schijnt dus meer magisch te werken enrdiensten
geestelijke wedergeboorte hooren we niets. De ve

; igen
van Mithras werden er in ieder geval niet op de geloovig
toegepast,

De maaltijd van Mithras en de Eucharistie. Er bg:t;!;;;:z
opvallende analogie met de E.uc:han:’.tlc._I\flaﬂl'k.“t“"s uiterlijk
gezien, dat, trots Justinus, deze analogie slec 5 ok
was. Wel bewerkte het maal de onsterfelijkheid en w

1. .De Iside et Osiride, 46,



¢en gedachtenis aan den maaltijd, dien Mithras eens met $ol
had gehouden; een goddelijk voedsel was het echter niet.

Doel van de Mithrasmysterién en van het Christendom.
Een zekere vereeniging met de godheid bestond er zonder
twijfel; waarschijnlijk werden ook hier de mysten vergod-
delijkt, zooals ook Mithras tot Zonnegod werd. Doch ook
dit is geen geestelijke wedergeboorte. Verder heeft ook
hier de definitieve vereeniging slechts plaats na dit leven;
ook hier zal het lichaam, zij het niet glorierijk, verrijzen om
deel te hebben aan het geluk. Misschien is zelfs niet dit
gelukkig leven, doch de overwinning van Ahura op Ahriman
het laatste doel van de inwijding.

Moraal. Dat de mysterién van Mithras een moraal hebben
gekend, daaraan valt niet te twijfelen, maar toch komt er
nog veel tooverij bij. We behoeven maar te denken aan de
paswoorden, die de mysten in staat stelden de bewaakte
hemelsferen te betreden. Verder benaderen deze mysterién
in ieder geval het dichtst de echte wedergeboorte. Ook hun
idee over het leven na den dood is veel geestelijker ‘dan bij
de anderen.

Eén zaak mogen we bij deze gunstige beoordeeling niet
uit het oog verliezen. Het is meer dan waarschijnlijk dat
het mithracisme op verschillende punten den invioed heeft
ondergaan van het Christendom. Zelfs een onverdachte
getuige als CUMONT meent dat men van Mithras een tegen-
hanger wilde maken van Christus ? (130).

Na deze uiteenzetting, zal het eenieder wel duidelijk zijn,
dat we het Christendom, vanwege de analogieén, geen
mysteri€n-godsdienst kunnen noemen. Vooral niet als men
het Christendom vergelijkt met de mysterién van Demeter,
Dionysos en Isis en toch wordt juist diar naar aanknoo-
pingspunten gezocht. Mithras immers behoort niet tot de
z.g.n. zaligmakersgoden. Hij lijdt immers niet en om een
heilsdaad te hebben, moet men op de eerste plaats met
een lijdenden god te doen hebben. Inderdaad vinden we in

1. Vgl. CUMONT, Mystéres, 205.
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de bovengenoemde mysterién een droevig en een vreugdevol
deel in de riten. Doch de analogieén zijn zoo uiterlijk, dat een
Wwezensonderscheid moet worden aanvaard. Christendom
en heidensche mysterién kunnen niet onder één definitie
Worden samengevat evenmin als de mensch en zijn schgduw.
Daar doet ook de bemerking van CASEL, dat het Christen-
dom natuurlijk veel volmaakter was en het heidensch idee
geestelijk verhief, niets aan af . Zijn theorie is een dwaling 2.
Een andere vraag is : hebben de mysterién den bodem
voor het Christendom niet min of meer voorbereid ? 2
HEIGL is zeer pessimistisch op dit punt. De mysterién
Zouden slechts in zooverre een voorbereiding zijn, dat ze
€t geluk niet konden schenken, waarnaar de mensch
zoekt. Zij gaven geen bevrediging aan de mysten *, CASEL *
en ook min of meer COPPENS ¥, zijn daarentegen nog al
Optimistisch : De mysterién zouden een school van voor-
t?e“ﬁd'mg genoemd kunnen worden. De waarheid ec!:lter
ligt in het midden, al meenen wij meer te moeten neigen
naar den pessimistischen als naar den optimistischen kant.
Vooreerst waren de mysterién gericht op het leven na
den dood, hetgeen in dien tijd zeker van beteekenis was.
Men is echter niet gerechtigd daar een zekere onthechting
van het aardsche in te zien. Daar was hun gedachte over het
komend leven veel te stoffelijk voor. Het bleven dus mate-
ralisten, en de gedachte aan een toekomstig leven had geen
nvloed op hun aardsch bestaan. Een uitzondering zijn
misschien de mysterién van Mithras en die der Orphisten.
Zij schijnen althans het leven na den dood niet te hebben
beschouwd als een braspartij. Daarentegen waren de mysten
van Dionysos-Bacchus al zeer groote materialisten.
Vervolgens kenden de mysterién goden, die geleden had-
en. Dit kan voor de heidenen een voorbereiding geweest
Ziin om het geloof in Jesus Christus, den waren lijdenden
God, te ontvangen. In die tijden van armoede en ellende

1. CASEL, Das christl. Kultusmyst., 103-104, Ned. tekst: 114.
2. Vgl. PRUEMM, a.w., 11, 309.
3, HEIGL, a.w., 107.

4. Lit. als Myst., blz. 1 enz. .

5. Le Mystére eucharistique et les Mystéres palens. Cours et Conf. des
Sem. Lir., VI (1929), 133,
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gingen de sympathieén als vanzelf uit naar goden, die ook
uit de miserie gered werden. De mysteriénfeesten werden
gevierd, wanneer de natuur stierf en men de lente verwachtte.
In de lente is Christus uit de dooden opgestaan. De heidenen
hebben daarin misschien de volkomen vervulling van hun
onbewust verlangen gezien. p
Ook de riten kunnen hebben meegeholpen om het christe-
lijk geloof aan te nemen. O.a. kan de afwassching met watcll'
het Doopsel meer aannemelijk hebben gemaakt, voora
voor hen, die reeds reiniging van zedelijke fouten aan-
namen. i .
Zeer belangrijk is voor het Christendom de zedelijkheid
en juist op dat punt hebben de mysterién gefaald. Als men
Mithras uitzondert, vinden we slechts een streven naar
moraal bij Isis. Het Orphisme had te dien tijde plaatsgemaall(t
voor de Dionysos-Bacchusmysterién, waarin het immoreele
op den voorgrond trad. Eleusis kan men niet van onzede-
lijkheid beschuldigen, maar van zedelijkheid is er ook niets
te bemerken. Wat verder Isis en Mithras betreft, hun invloed
deed zich eerst ten volle gelden in de tweede en derde eeuWw
né Christus en het vermoeden is gewettigd, dat zij, om hun
bestaan te handhaven, christelijke elementen in zich 0}’;
namen. Zelfs LOISY moet bekennen dat de mysterién nié
in staat waren den diepsten ondergrond te moraliseeren "
Zoo beschouwd zijn de mysterién eerder een beletsel vogr
het Christendom. Zeker de Voorzienigheid bestuurt deé
wereld, maar om den groei der mysterién rond den tijd val:
het Christendom toe te schrijven aan een bijzondere 88 :
delijke tusschenkomst 2, daar is geen reden voor. Un
dunkt dat de tegenwoordige zeer primitieve volken meer
gedisponeerd zijn voor de leer van Jesus. Overeenkomstig
het beginsel : Nood leert bidden, mag men aannemen dat
het heidendom onbewust hunkerde naar redding. Het feit
dat velen zich in meerdere mysterién lieten inwijden
wijst er wel op.
Het wil ons voorkomen, dat men te weinig aaﬂdac]_lt
besteedt aan de beschrijving van het heidendom, die
1. Mystéres, 240, noot 1,

2. Vgl. CASEL, Das christl. Kultmyst., 61 enz. Ned. tekst, 68.
3. Teksten bij CASEL, Lit, als Myst,, 44,
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St. Paulus gaf in zijn brief aan de Romeinen . Die be-
schrijving doet duidelijk naar voren komen het groote
wonder van de snelle verspreiding van het Christendom.

Het Christendom is geen mysterién-godsdienst in den zin
van de heidensche mysterién. Is het een mysterién-godsdienst
N een anderen zin? Reeds in de inleiding stelden we met
CASEL vast dat de Vaders en de Liturgie vele mysterién-
uitdrukkingen gebruiken (131). Dit deden ze niet, omdgt
daardoor wezenlijk hetzelfde werd weergegeven als wat in
de heidensche mysteries gevonden werd; het was meer een
Strijdmethode. Door de taal van zijn tegenstanders te spre-
ken, verslaat men hen . En hoe feller de strijd werd, hoe
Meer mysterién-uitdrukkingen wij tegenkomen. Vooral de
geschriften van Clemens van Alexandrié staan er vol van :
« Ik wil, zoo roept hij den heidenen toe, u den Logos en
Zjn mysterién toonen en ze naar uw eigen beelden verkla-
'en » % Hoe hij dit bedoelt, blijkt uit dezelfde plaats. Hij
spreekt daar over epopteuein in het Christendom en .d“lt
schouwen is geestelijk op te vatten, terwijl er in de mysterién
sprake is van het schouwen van voorwerpen en dramatxsqhe
Opvoeringen 4. Verder hebben we reeds meermalen gezien
dat de Vaders christelijke gedachten leggen in de heidensche
riten, wat, volgens ons, ook CASEL doet.

Het Christendom kan een mysterién-godsdienst worde:n
genoemd, als men « mysterie » maar verstaat in den zin
der Vaders (132). We zullen dan nauwgezet moeten nagaan,
wat de Vaders onder « mysterie » hebben verstaan. De
beschouwing der heidensche mysterién kan ons niet helpen
en behoeft geenszins vooraf te gaan om het Christendom
Le_'begrijpen (133). Wat dan is de inhoud van « mysterie »

ij de Vaders en de Liturgie? Het volgend hoofdstuk zal
daaraan gewijd worden.,

l' R‘”"-n l, 13 cnz.
2. Vgl. B. HEIGL, a.w., 72.
3. Protr., 118 enz.

+ Vgl. B. HEIGL, a.w., 72; PRUEMM, a.w., 11, 318-319.
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SACRAMENTEN EN SACRAMENTALIEN
ALS MYSTERIEN

.Het'woord « mysterie » heeft bij de Vaders en in de
Liturgie verschillende beteekenissen. In noot (5) van het
aanhangsel, zagen we welke beteckenissen, in het algemeen
gesl’mke_n, CASEL bij de Vaders ontdekte. De eerste
Cteekenis (Concreet-Liturgisch) wordt hier nader onder-
Zocht. Berst zullen we zien wat CASEL er juist onder
Yerstaat, steunend op de H. Schrift, de Liturgie en de Tra-
ditie, Vervolgens zullen we de moeilijkheden naar voren
0r'::ngt:n, die wij en anderen tegen zijn interpretatie hebben,
M tenslotte ons begrip van « mysterie » uiteen te zetten.

§ 1 : CASEL'S « MYSTERIE »-BEGRIP
mVOO{eerst maakt CASEL onderscheid tusschen het oer-
Cl};s_tene, en het cultus-mysterie!. Het oer-mysterie is

TIStus” heilswerk, dat een aanvang nam bij zijn Mensch-

:’iﬁa{ling, voltrokken werd bij zijn Dood en tenslotte vol-
adlgd werd bij zijn Verheffing aan de rechterhand des
°r1s. Dit

den tijg v ysterie, dat slechts éénmaal plaats vond in

htatgee':l » Wordt weer werkelijkheid in het cultusmysterie,

als : o oS we zagen, door CASEL werd gedefinicerd

fogi;ch in heilige kultueele handeling, waarin een soterio-

de ku];ge euren onder een ritus tegenwoordig wora'.'.: doordat

heilsdg Usgemeente dezen ritus voltrekt, neemt zij aan de
ad deel ep verwerft zich daardoor het heil » *.

een kort begrip gaven van het Christendom,
1.
(1933::3;'2_4" Und Sinn der dltesten christlichen Osterfeier, Jb. Litwiss., 14

oen we

= Das christl. Kultmyst,, Ned. tekst, 112.
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hebben ook wij deze bepaling aanvaard, zoowel voor het
Doopsel, als voor de Eucharistie. We wezen er echter op
dat de vraag : h o e de heilsdaad (hier Jesus’ Dood en Ver-
rijzenis) tegenwoordig komt, nader moest worden bepaald.
De meeste Theologen houden dat de heilsdaad tegenwoordig
komt, doordat zij nu een effect uitwerkt in de ziel. Zij komt
m.a.w. tegenwoordig in de genade, die zij veroorzaakt.
Daarmede is CASEL niet tevreden. De heilsdaad zelf komt
tegenwoordig, niet in haar geschiedkundig verloop, maar
op een geheimnisvolle-mystische-werkelijke wijze. Bij alle
sacramenten is dit het geval, ja zelfs bij alle sacramentalién,
als Breviergebed en dergel. '. Natuurlijk zal dit voor ieder
sacrament en sacramentale afzonderlijk niet kunnen be-
wezen worden uit de H. Schrift en de Traditie; wel echter
wat betreft den Doop en vooral de Eucharistie. Wat nu
waar is voor één sacrament, is ook waar voor de andere,
zij het misschien in meer of mindere mate ®. Verder zijn de
sacramentalién een uitbreiding van de sacramenten door
de Kerk. Zij immers ontving de sacramenten met hun heils-
daden als haar eigendom; zij kan ze dus door eigen riten
ontvouwen 3,

CASEL’s bewijs uit de H. Schrift (134).

De Doop. Het Doopsel is, zooals we zagen, volgens
St. Paulus een m e d e-sterven en een m e d e-verrijzen met
Christus. Dat is zijn geliefd thema en uit zijn klare taal
blijkt duidelijk, dat Christus opnieuw sterft in den Doop.
Twee personen sterven en verrijzen : Christus en de christen.
En let wel op dat het niet gaat over een moreel sterven van
den christen, want daar toe is hij, volgens denzelfden
Apostel, verplicht heel zijn leven lang. Neen het gaat over
een sterven, waarop het moreel sterven eerst gegrond is,
over een physisch meesterven dus. Wil men echter physisch
m e e-sterven, dan moet eerst Christus physisch sterven.
Niemand immers kan m e e-sterven, als niet iemand sterft 4.

1. Mysteriengegenwart, Jb. Litwiss., VIII (1928), 206 enz. Vgl. Das christl.
Kultmyst., 50 enz. Ned. tekst, 55 enz.

2. Mysteriengegenwart, t.a.p., 200 enz.

3. Vgl. Das christl. Kultmyst., 78, 57. Ned. tekst, 86, 63.

4. Mysteriengegenwart, t.a.p., 158,
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Dit opnieuw sterven moet men goed verstaan. Het be-
teckent niet dat Christus een tweede maal sterft, want
Nmaal gestorven, sterft hij niet meer !; neen, zijn Pood
behoort tot de geschiedenis. Als Hij dan toch sterft bij den
00p, dan kunnen we geen andere gevolgtrekking maken
an deze : de historische Dood van Jesus komt hier weer
tegenwoordig, mystisch-sacramenteel, maar werkelijk, zonder
geschiedkundige omstandigheden, zonder v66r en na®.
Ot deze conclusie worden we gedwongen; immers een

toepassing van genade alleen, verklaart den tekst van den
Aposte] niet 3,

. De Eucharistie. Van huis uit en naar zijn diepste wezen,
s het Christendom mysterie. Dit blijkt reeds duidelijk uit
de woorden, waarmede Christus het H. Sacrament instelde :
« Doet dit tot mijne gedachtenis » *. De Apostelen moesten
d.us _doen, wat Hij zoo juist gedaan had, en dat is de my:gusch_e
VIeTing van zijn verlossersdood, zooals duidelijk blijkt uit
de Woorden, die de handelin g begeleiden en uit het gescheiden
overreiken van Lichaam en Bloed. Het Lichaam wordt
Overgeleverd en het Bloed wordt vergoten. St. Paulus
verklaart die woorden nog nader als hij zegt, dat het eten
van dit Brood en het drinken van den Kelk een vcrkondxgmg‘
1S van den Dood des Heeren. Die verkondiging van Jes_.us
Dood is geen subjectieve herinnering, neen het is een obiec-
tieve gedachtenis door de daad. Aangezien Christus echter
et meer historisch-werkelijk sterft, moeten we dus twee
Werkelijkheden aannemen : een historische werkelijkheid
0 een mystische werkelijkheid. De historisch-werkelijke
Dood komt dus op niet-historische of mystisch-werkelijke
Whze onder den ritus tegenwoordig. Even werkelijk als zijn

chaam en Bloed tegenwoordig komen, komt ook ziyn
Dood tegenwoordig .

1. Vgl. Rom., 6,9.
2. M)'J:erfmgegenwaﬂ. ra.p., 158.
i‘ T.ﬂ.p., 203.
- Lue., 22, 19, o JBc
5. Das Mysteriengedachtnis der Meszliturgie im Lichte d”lwm-
U;whs-. VI (1926), 132; vgl. 141, en Das christl. Kultmyst.,
tekst, 121,
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- cASBLS pewijs uit de Liturgie en de
Traditie (135)-

pedoeling alle teksten, die CASEL
afzonderlijk te onderzoeken. wat de Liturgie
ij alleen dit opgemerkt, dat de Anamnese (Unde
...) niets anders is dan de pitdrukkelijke ver-
dat zij het bevel van Christus volbrengt;
at Hij gedaan heeft nl. zijn Dood gedenken OP
obiectieve Wwijze door de daad. Verder noemt zij bij den
Dood, 00K zijn Verrijzenis, Hemelvaart enz., waaruit blijkt
dat ook die daden tegenwoordig komen op mystisch-reéele
wijze. Z0O zijn dus de feesten van het kerkelijk jaar geen
meditaties over vroegere gebeurtenissen, maar levende
tegenwoor.dlgﬁeld . « Hodie Christus resurrexit ». Heel
de Liturgie 18 tenslotte niets anders dan een werkelijke
obiectieve herdaning van Jesus’ heilsdaden; niets anders
dan de ontplooiing van de Mis-Anamnese *.

De Vaders, die CASEL aanhaalt ter bevestiging van
zijn theorie, zijn in grooten getale vertegenwoordigd. We
noemen er hier enkelen, om te laten zien hoe universeel
zijn bewijs is : Justinus, Tertullianus, Cyprianus (passio
est enim Domini sacrificium), Eusebius van Caesarea, Atha-
nasius, Gregorius van Nazianzena, Ephraém, Joannes
Chrysostomus,':l‘heodorus.Van Mopsuestia (136), Cyrillus
van A%exar;dne, Ambrosius, Leo, Gregorius, Isidorus,
Augustinus “.

Sinds de IX® eeuw valt er een kenterin
De Germanen, die toen de Kerk binn g

: e e entraden, hebben geen
begrip voor het mysterie. Zij zijn i :

: jn geneigd alles symbolisch
uit te leggen tot zelfs de praesentia reali : -

k ; - alis toe. De philosophie
van Aristoteles is daar niet vreemd aan gew 3 Hi
daar echter, blijft de ware leer behoud e 'l.-llcr e
I.ombard B ; ouden, zoo b.v. bij Petrus

mbardus, en niet in het minst bij S. Th :
die, trots de te subiectiev - Thomas van AgHES)
de H. Mis bleef bescho 5 Seceshen b Albertus Magnus,

uwen als een obiectieve herdenking

Het ligt niet in 95

1. T.a.p., 114 enz.; vgl. Das chri
’ .5 vel. tl.
2. Das Mysteriengeddchinis, r.:;p.,ﬁgfmj;ﬁ" gt s

3. Vgl. Glaube, Gnosis und Mysterium, Jb. Litwiss., XV (1941), vooral 191
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van Jesus' Lijden. Tenslotte werd deze leer vastgelegd in
het Concilie van Trente '.

De mysteriénleer en St. Thomas. Vooral de bewenng
van CASEL, dat ook St. Thomas zijn mysteriénleer ge-
houden heeft, lokte tegenstand uit. Gedwongen door de
aanvallen van zijn tegenstanders, met wie wij nog nader
kennis zullen maken, heeft CASEL de Eucharistie-leer van
St. Thomas geinterpreteerd.

Vooreerst is het duidelijk, dat de Leeraar de sacramenten
in het algemeen als ware mysterién beschouwt. Sluit h.l_!
zich immers niet bij de traditie aan, wanneer hij zegt -
« (Sacramenta novae legis) efficiunt quod figurant? * ». Elk
sacrament immers is, volgens St. Thomas, een teeken van
het vroegere Lijden, van de tegenwoordige genade en van
de toekomstige heerlijkheid ®. Nergens echter 'wordt gezegd,
dat alleen de genade tegenwoordig komt en niet het andere,
wat toch ook beteekend wordt. Zelfs zegt St. Thomas, dat
de drie beteekenissen in een bepaald opzicht slechts één
zijn *, Komt dus de genade tegenwoordig, dan ook het
Lijden en de Verrijzenis. Hoe kan trouwens het effect (de
genade) wel tegenwoordig komen en de causa (het Lijden)
niet? Als het effect er is, dan moet ook de oorzaak er zin
en wel op dit oogenblik, aangezien, volgens St. Thomas, de
sacramenten physisch werken 5. o

Het mysterie van de H. Eucharistie komt bij St. Thomas
al heel duidelijk naar voren. De H. Mis is de werkelijke
tegenwoordigstelling van het Kruisoffer. CA.SI_EL wijst er
op, dat de moderne auteurs te zeer de Eucharistie, als offer,
afzonderlijk beschouwen; ook als offer is de Eucharistie
sacrament volgens St. Thomas. En als offer is de Eucharistie
wezenlijk een gedachtenis van het Kruisoffer . De H. Ml’f
is dus niet een absoluut offer, maar een gedachtenisoffer;

- Das Mysteriengedichtnis, t.a.p., 186 enz.

- 8. Th, 111, 62, 1 ad 1.

. Vgl. S. Th., 11, 60, 3.

. S. Th, 111, 60, 3 ad 1.

- Vel. S. Th, III, 62, 1; CASEL, Mysteriengegenwart, Lo B i
-178; vgl. Glaube, Gnosis und Mysterium, Jb. Litwiss., XV :
. 8. Th., 1N, 22, 3 ad 2.

)
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i chtenisoffer in modernen subiectieven zin,
g:::n f::tl gg:(tl?lier over een obiectieve gedachtenis, bes.f:aande
buiten ons verstand of geheugen. Om het nog duidelijker te
zeggen : zooals de Eucharistie, als spijs, den werkelijken
Christus bevat, zoo bevat dp Eucharistie als offer den wer-
kelijken Offerdood van Christus. Zij, die St. Thomas anders
interpreteeren, vergeten, dat bij hem woorden als « reprae-
sentatio » en « imago » de beteekenis hebben, die zij hadc_!_ekn
bij de Vaders d.w.z. « repraesentatio », weer tot weri_cellj_ -
heid maken en « imago » is een werkelijke tegenwoordigheid
onder den sluier van symbolen, zooals b.v. bl]_]l.(t uit S. Th.,
73, 5. Slechts wanneer de contekst het anders eischt, mogen
we aan die woorden de beteekenis geven, die er heden aan
gehecht wordt . Als dus St. Thomas in zijn beroemd Mis-
artikel (S. Th., III, 83, 1) zegt : « Celebratio (autem) hunqs
sacramenti... imago quaedam est repraesentativa passionis
Christi, quae est vera eius immolatio », dan is dit aldus te
vertalen : « De viering van dit sacrament is een beeld, wat
het Lijden van Christus, dat een ware slachtoffering was,
weer tegenwoordig brengt ». Trouwens had het woqrd
« repraesentatio » niet de beteekenis van « Tegenwoordig-
stelling », dan zou St. Thomas de werkelijkheid van het
Misoffer loochenen 2.

Om de sententie van St. Thomas in moderne bewoor-
dingen weer te geven, kunnen we zeggen : De Eucharistie
is offer, voorzoover zij Jesus’ Lijden tegenwoordig maakt;
zij is sacrament (in engeren zin), voorzoover zij het Lichaam
van Christus bevat 3.

Om de eenigszins ironische aanvallen van UMBERG
af te slaan (137), heeft CASEL zijn theorie ook speculatief
trachten te verdedigen.

Zooals Christus” Lichaam in de Eucharistie tegenwoordig
komt secundum substantiam et non tamquam in loco, 200
komt ook het Lijden van Christus tegenwoordig secundum
sszsrantiam et non tamquam in tempore. Het gaat hier dus
met.ove}: een historisch vé6r en na en het gelijktijdig aan-
wezig zin van Dood en Hemelvaart is geen contradictie.

1. Ta.p., 176.

2. T.a.p., 177, 182-184.
3. Mysteriengegenwart, t.a.p., 18S.
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We bevinden ons niet in een physische wereld, maar in een
sacramenteele wereld, waar metaphysische moeilijkheden
niet op hun plaats zijn. Als God door de Transsubstantiatie
bewerkt, dat het ééne Lichaam van Christus, dat zich in
zijn physisch zijn in den hemel bevindt, sacramenteel op
vele plaatsen tegelijk is, dan is de mogelijkheid niet uitge-
sloten, dat door zijn Almacht ook de offerhandeling van
Jesus’ Lijden, die historisch éénmaal plaats had, nu sacra-

menteel op vele plaatsen en tijden tegelijk aanwezig
is 1(138).

De aanwezigheid van Christus’ heilsdaden in de andere
sacramenten. Evenmin als CASEL het mysterie-karakter
van de andere sacramenten expliciet bewijst uit de traditie,
evenmin heeft hij expliciet een verklaring gegeven van de
wijze waarop Jesus’ heilsdaden tegenwoordig komen in
de andere sacramenten. Uit de verschillende artikelen, die
hij schreef, komen we echter tot deze voorstelling :

Op de eerste plaats moet aanvaard worden, dat die heils-
daden niet in de lucht kunnen zweven. Ze moeten een drager
hebben en wel Christus als mensch. Hij wijst expliciet de
meening van de hand, die zich tevreden stelt met de aan-
wezigheid van het « principium quod » of den goddelijken
Persoon, neen ook het « principium quo » moet aanwezig
zijn, d.w.z. Christus’ Menschheid 2. Hoe komt Christus als
mensch echter tegenwoordig? Die mogelijkheid om op vele
plaatsen tegelijk te zijn, moet worden gezocht in het pneu-
matisch karakter van Jesus’ Lichaam na zijn Verrijzenis.
Immers een tegenwoordig-komen door een transsubstantiatie
schijnt CASEL uit te sluiten ®. Verder spreekt CASEL
gaarne van den « Pneumatische Herr » en daar bedoelt hij
den verrezen Christus mede. Die geestelijke Heer woont
In zijn mysterién %, niet zichtbaar, maar onzichtbaar, op een
Wijze, die het midden houdt « tusschen het aardsche leven
van Christus en Zijn verheerlijkt tronen in den hemel » %

1. Ta.p., 191-195,

2. Bormer Zeitschr. f. Theol. u. Seels., 4 (1927), 111
3. Vel M ysteriengegenw,, 203.
4. Ta.p., 162.

5. Das christl. Kultmyst., $3-54. Ned., 59.
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Omdat Christus nu geheel _I"ncalg;i; is *, zal hij op meerdere
itk kunnen zin .

pl?l‘a;z?ottfeg ellalicft CASEL cen antwoord gegeven op de
vraag welke heilsdaden van (;Pnstus in de v?rschlllende
sacramenten (en sacramcntahen)__ tegpnwoordlg kqmcn.
Jeder sacrament immers heeft zijn eigen beteckenis en
bijgevolg ook een daarbijbehoorende heilsdaad. In het
algemeen gesproken kan men zeggen, dat alle sacramenten
het zalig Lijden (beata passio), hetgeen de Verrijzenis
insluit, beteekenen en verwerkelijken. In het bijzonder komt
in het Doopsel Jesus’ Kruisdood tegenwoordig, voorzoover
die Dood de zonde vernietigde, en ook de Verrijzenis; in het
Vormsel, wordt de positieve kant van het Doopsel verder
uitgebouwd (vooral de Verrijzenis dus); in het H. Sacrament
des Altaars komt alles tegenwoordig, zooals St. Thomas
zegt : « In hoc sacramento totum mysterium nostrae saluti
comprehenditur » . De Biecht is een soort Doopsel en
Vormsel; het H. Oliesel is een bijzondere sterking met het
Pneuma Christi; de priester gelijkt op zijn Hoogepriester,
dus weer de Kruisiging en Verrijzenis, maar dan in hoogeren
graad dan bij den Doop en het Vormsel, door dewelken de
mensch slechts deel krijgt aan het algemeen priesterschap.
Bovendien verleent de priesterwijding een declname aan het
herders- en leeraarsambt van Christus en aan diens koning-
schap, welks schepter wederom het Kruis is; het Huwelijk
tenslotte verwerkelijkt den heiligen band, die er bestaat
tusschen Christus en zijn Kerk en die op het Bloed van
Christus berust * (140).

Het Concilie van Trente en de mysteriénleer. CASEL’s
beschouwing over de leer van het Concilie van Trente is
zeer kort, en met recht. Eenmaal de zienswijze van St. Tho-
mas aangaande de H. Eucharistie vastgesteld, is immers
ook die van het Concilie bepaald. Het is duidelijk dat de
Vaders van Trente de leer van St. Thomas tot de hunne
maakten. Alleen legt CASEL den nadruk op het feit, dat
voor het Concilie de H. Mis en het Kruisoffer volledig iden-

1. Vgl. aanh. noot (111).

2, 8. Th, 111, 83, 4.
3. Mysteriengegenwart, i.a.p., 203-206.
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tiek zijn} slechts de wijze van offeren is verschillend. Was
er nu sprake van een nieuwe offerhandeling, dan hadden we
te doen met een nieuw offer en was dus m ¢ é r dan de wijze
verschillend. Als we dan verder nog bedenken, dat ook hier
de woorden « repraesentatio » en « memoria » moeten
worden verstaan in den zin der Vaders, wat het Concilie
lrouwens aangeeft, door te zeggen, dat de H. Mis geen
« nuda commemoratio » is van het Kruisoffer, dan kan
cr omtrent de meening van het Concilie geen twijfel meer
bestaan.

Twee waarheden moest het Concilie verdedigen : Er is
maar één offer van het Nieuw Verbond; de H. Mis is cen
waar offer. Den eenig mogelijken uitleg gaf het Concilie :
Het Offer van het Kruis komt tegenwoordig op mystisch-
werkelijke wijze. Dan alleen hebben we denzelfden Offeraar,
dezelfde Offerande en denzelfden Offeract .

§ 2 : CRITIEK OP CASEL'S « MYSTERIE »-BEGRIP

CASEL’s bewijs uit de H. Schrift.

Wat op de eerste plaats te denken over het bewijs, dat
CASEL geeft voor den Doop? We hebben reeds vroeger
over dit mee-sterven en mede-verrijzen gesproken. Het
mee-sterven veronderstelt wel den historischen Dood van
Christus, maar dat schijnt ook voldoende. Immers, zooals
Jesus’ historische Dood de zonde vernietigde, zoo wordt,
krachtens dienzelfden Dood, ook de zonde vernietigd in
hem, die gedoopt wordt. Hij sterft dus met Christus. En
evenals Christus uit den dood is opgestaan tot een nieuw
leven, zoo staat ook de christen op uit dien geestelijken
dood tot het leven der genade, tot het leven van Christus;
hij verrijst dus met Christus. CASEL is de eerste katholieke -
exegeet, die aan dat mee-sterven zulk een enorms beteekenis
geeft. Hij vergeet, dat er bij St. Paulus wel sprake is van
een mee-sterven van den geloovige met Christus, doch nooit
van een mee-sterven van Christus met den geloovige. Verder

L. Vgl. Bonner Zeitschrift f. Theol. u. Seels., 4 (1927), 108-109, en de teksten
van het Concilie in Denz., 938, 940.
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zal men moeilijk kunnen bewijzen, dat de Doop wezenlijk
een onderdompeling moet zijn. Het woord : « baptizein »
beteekende in die dagen reeds « afwasschen » ', L%

Op het schriftuurbewijs van CASEL voor de Eucharistie
zullen we nog terugkomen. Alleen zij hier opgemerkt, dat
CASEL inderdaad goed gezien heeft, dat de Eucharistie
een obiectieve gedachtenis is van Jesus’ Dood. Zijn ccmclus!e
gaat echter te ver. Als men de subiectieve gedachtenis
uitsluit, dan moet men weliswaar noodzakelijk besluiteq tO'-i
een obiectieve gedachtenis, maar deze is tweevoudig :
obiectief-regel en obiectief-mystisch. Nu is, volgens CASEL,
mystisch altijd reéel 2, maar we mogen niet vergeten, dat er
ecuwen lang menschen geweest zijn, die dit niet hebben
aanvaard. Verder kan het praesens van Lucas ook het
toekomstige beteekenen 2.

CASEL’s bewijs uit de Liturgie en
de Traditie.

CASEL’s Liturgiebewijs steunt geheel en al op de woorden,
die Christus sprak bij het Laatste Avondmaal en op Zjn
bevel te doen, wat Hij deed. Dit bewijs staat of valt dus met
het schriftuurbewijs. A

Oock op zijn Traditiebewijs komen we nog terug. Het is
voorloopig voldoende te weten, dat de Vaders zeer sterk
den nadruk gelegd hebben op de Eucharistie als gedachtenis
van Jesus’ Lijden. De Verrijzenis echter, zijn Hemelvaart,

zijn Menschwording e.a. vernoemen zij niet, zooals CASEL
zelf opmerkt ¢,

De leer van St. Thomas. De leer van den Doctor communis
interesseert ons op dit oogenblik het meest. Niemand heeft
degelijker op dit punt de meening van St. Thomas uiteen-
gezet dan B. POSCHMANN 3 (141).

1. Vgl. J. COOLS, La présence mystique du Christ dans le Baptéme, Mém.
Lagr., 300 en H. KELLER, Kirche als Kultgemeinschaft, Benediktinische
Monatschrift, 16 (1934), 28 enz.

2. Vgl. Mysteriengegenwart, ta.p., 158,

3. Zie aanh. noot (120).

4. Das Mysteriengeddchtnis, Jb. Litwiss., V1 (1926), 202-203.

5. ¢« Mysteriengegenwart v im Lichte des hl. Thomas, Theol. Quartalschr.,
116 (1935), 53 enz.
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Vooreerst heeft St. Thomas aan het beginsel : « (Sacra-
menta novae legis) efficiunt, quod figurant », nooit die
beteekenis gehecht, die CASEL er aan heeft gegeven.
Inderdaad heeft jeder sacrament, volgens St. Thomas, een
drievoudige beteekenis, maar niet alles wat beteckend
wordt, wordt ook bewerkt. Alleen de genade en het merk-
teeken worden veroorzaakt en daarom handelt St. Thomas
0ok achtereenvolgens over het effect « genade » en het
effect « merkteeken » 1; nergens echter handelt hij over
het effect « Lijden » en het effect « glorie ». Bovendien
omschrijft St. Thomas dit beginsel in de Summa ook op de
volgende wijze : « ... quod sacramenta novae legis non
solum significant, sed causant gratiam »Z

Wat verder de redeneering van CASEL betreft, dat nl.
de oorzaak hic et nunc moet aanwezig zijn, om de genac!e
physisch te kunnen veroorzaken, is een redeneering, die
St. Thomas niet kent. Hij heeft een anderen uitleg voor de
physische causaliteit der sacramenten. De historische heils-
daad kan haar effect in het tegenwoordige uitwerken door
middel van de goddelijke kracht, die van Christus’ Mcgsch-
heid gebruikt maakt als van een « instrumentum coniunc-
tum » en van de sacramenten als van « instrumenta sepa-
rata » : « ... ideo oportet, quod virtus salutifera a divim!ate
Christi per eius humanitatem in ipsa sacramenta derive-
tur » % St. Thomas heeft dus het probleem, hoe een heilsdaad
van 1900 jaar terug de genade kan veroorzaken in een
mensch, die heden leeft, duidelijk voor oogen gehad. Dit
blijkt eveneens uit de uiteenzetting, die hij geeft over de
oorzakelijkheid van Christus’ Verrijzenis t.o.v. de onze.
Ook daar doet hij een beroep op Christus’ goddelijke
kracht, die door de Menschheid werkt en die alle tijden
en plaatsen bereikt en zulk een virtueel contact, zegt hij, is
voldoende ¢ (142).

Steunend op den tekst van St. Thomas : « Unde sacra-
mentum est signum rememorativam eius quod praecessit,
scilicet passionis Christi, et demonstrativum eius quod

- 8. Th., 111, 62 en 63.

7 S‘ Th-) UI. 62. l.

- 8. Th, 111, 62, 5.

- 8. Th,, 111, 56, 1 ad 3. Vgl. II, 78, 5.
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in nobis efficitur per Christi passionem, scilicet gr a-
tiae, et prognosticum, id est, praenuntiativum futurae
gloriae », kunnen we het beginsel « ... efficiunt, quod fi-
gurant », aldus met UMBERG ! nader bepalen : « Omne
sacramentum id omne idque solum efficit, quod significat
tamquam a se (ut a causa instrumentali) hic et nunc effi-
ciendum », en dit trots het protest van CASEL 2.

Men kan zich afvragen : waarom worden dan het Lijden
en de glorie ook beteekend ? Ook daarop heeft St. Thomas
een antwoord gegeven. De sacramenten zijn ingesteld voor
de menschen, die door het zichtbare tot het onzichtbare
geraken . De geloovige, die gedoopt wordt, ziet als het
ware vanwaar de genade hem toevloeit, welke genade zyn
ziel binnendringt en waarheen de genade hem leidt. Hij ziet
het, niet met de oogen der zintuigen, maar met de oogen
van het geloof : De sacramenten zijn : « quaedam signd
protestantia fidem, qua justificatur homo » ©. Op de eerste
plaats dus zijn zij teekenen; ze zijn « in genere signi » %
daar kan niet genoeg op worden gedrukt (143). En ieder
sacrament beteekent de drie genoemde zaken op een eigen
manier. Uit hetgeen het Doopsel beteckent, weet de doo-
peling, dat op hem Christus’ Lijden z66 wordt toegepast
« ac si ipse passus et mortuus esset » © (144).

Was ook het Lijden tegenwoordig in de sacramenten
op de wijze, zooals CASEL zich dit voorstelt, dan zou men
zich kunnen afvragen met POSCHMANN 7 hoe dit effect
« passie » tegenwoordig kan komen. Moet immers, volgens
CASEL, de oorzaak niet op dit oogenblik tegenwoordig
zijn om het effect vit te werken? Dan draait men dus rond
in een volledigen cirkel : de passic moet tegenwoordig
komen om de passie te kunnen veroorzaken.

CASEL beschouwt in het bijzonder de Eucharistie en wel
de Eucharistie als offer. Op de eerste plaats merkt hij zeer

1. Die These von der Mysteriengegenwart, Zeitschr. f. kath. Theol., 52
(1928), 388.
- Mysteriengegenwart, Jahrb. f. Li;, Wiss., VIII (1928), 185.
. Vgl. S. Th., 111, 60, 2.
. 8. Th,, 111, 61, 4.
. 8. Th., 111, 60, 1.
. 8. Th., 111, 69, 2.
. T.a.p., 70.
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terecht op, dat St. Thomas de Eucharistie als offer ook
beschouwt en behandelt als een sacrament (145). Had ‘men
dit steeds voor oogen gehouden, dan waren vele eigen-
aardige offertheorieén niet ontstaan. Dan immers moet de
Eucharistie offer zijn « vi sacramenti ». In al wat aan het
sacrament voorafgaat (transsubstantiatio), of wat volgt op
het sacrament (communie) of aanwezig is « vi naturalis
concomitantiae », kan het wezen van het offer niet gelegen
zijn.

Het is nu maar de vraag of, zooals CASEL meent, volgens
St. Thomas « vi sacramenti » Jesus’ Lijden, zijn offerdaad
aan het Kruis, tegenwoordig komt. CASEL steunt op de
woorden « repraesentare » en « imago », die bij St. Thomas
een obiectieve werkelijkheid zouden inhouden. In het
beroemde artikel echter over de H. Mis !, ziet St. Thomas
het groote verschil tusschen de offers van het Oude Testa-
ment en dat van het Nieuwe hierin, dat de H. Mis niet alleen
het offer van het Kruis beteekent, maar dat Zij ons
ook effectief de vruchten van het Kruisoffer schenkt. Met
de offers van het Oude Testament komt dus de H. Mls
overeen voorzoover Zij is een « imago... repraesentativa
passionis Christi » en reeds daarom kan gezegd worden,
dat Christus wederom geslachtofferd wordt. Het cigene
van de H. Mis echter is dat Zij de vruchten van .[65}18
Kruisoffer op ons toepast en die « immolatio Christi »
is eigen aan de H. Mis.

Als een zeker besluit volgt dus, dat, naar St. Thomas,
de sacramenteele slachting hierin bestaat, dat een beeld
van de ware slachting aanwezig is en krachtens dat beeld de
vruchten van die ware slachting op ons worden toegepast.

Wij ontkennen niet dat « imago » bij St. Thomas hier
en daar de beteekenis kan hebben, die CASEL er aan hecht,
maar in het algemeen niet en zeker niet in dit artikel, want
juist als « imago » komt de H. Mis overeen met de offers
van het Oude Verbond. En als St. Thomas op andere plaat-
sen ® beweert, dat het Misoffer geen 1 e e g beeld is van het
Kruisoffer, dan kan hij dit zeggen, omdat de Eucharistie

1. 8. Th, 111, 83, 1.
2.B.v.S. Th, Il 73, 5 ad 2.
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den « Christus passus » ! inhoudt, maar het blijft slechts
een afbeelding van de oﬂ'erhandelipg- Ook
« repracsentare » heeft bij St. Thomas zeker niet de be-
teekenis van « tegenwoordig stellen ». Hij gebruikt immers
dit woord eveneens voor de offers van het Oud Verbond
en zelfs zegt hij dat het Bloed afzonderlijk geconsacreerd
duidelijker het lijden van Christus « repraesen-
teert » *. Waarom trouwens zou St. Thomas telkens weer
opnieuw zeggen : « Sacramentum contin et Christum »
en « Sacramentum repraesentat passionem » ? Waar-
om nooit : « Sacramentum r e praesentat Christum »
en « Sacramentum continet passionem »?° (146).
Moeten we nu, zooals CASEL boven beweerde, besluiten
dat St. Thomas de werkelijkheid van het Misoffer geloo-
chend heeft? Op de eerste plaats zij vastgesteld, dat, volgens,
St. Thomas, de H. Mis geen « nuda commemoratio » 18,
neen, zij is een obiectieve herdenking van Jesus’ Dood. Met
nadruk zegt hij, dat « Christus passus » tegenwoordig is,
d.w.z. « vi sacramenti » komt onder de gedaante van brood
alleen het Lichaam van Christus tegenwoordig en onder de
gedaante van wijn alleen het Bloed van Christus, ofschoon
« vi naturalis concomitantiae » de verrezen Christus aan-
wezig is. De Eucharistic bevat dus Jesus op een wijze,
die duidelijk de passie symboliseert. De passie zelf echter
komt niet tegenwoordig, dat wordt juist verhinderd door
de « naturalis concomitantia ». Christus kan niet tegelijker-
tijd sterven en verrezen zijn en dat is volgens ons de reden,
Waarom St. Thomas die leer van de concomitantia zoo op
den voorgrond bracht. Waar dient die leer voor in CASEL’s
systeem, waar metaphysische Zijnswetten buiten beschouwing
moeten worden gelaten? Als St. Thomas de werkelijke
tegenwoordigheid van Christus’ Lijden aannam, dan moest
hij die aannemen « vi naturalis concomitantiae », aangezien
het Lijden een accidens is; en het offer kan slechts bestaan
in hetgeen aanwezig is « vi sacramenti » ¢, A
St. Thomas, zoo zeiden wij, beschouwt de Eucharistie,
1. Ta.p.
2. Vgl. S. Th., 11, 78, 3 ad 7.

3. Vgl. 8. Th., I11, 73, 4 ad 3;7,1; 7, 2,
4. Vgl. POSCHMANN, t.a.p., 86-87,
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ook als Offer, als sacrament. Inderdaad alle sacramenten
verzinnebeelden Jesus’ Lijden en bewerken ons heil; zoo
ook de H. Mis, maar op een nog diepere wijze. Er staat
een beteekenisvolle obiectie met een beteekenisvol antwoord
in St. Thomas. De obiiciens meent dat alle sacramenten
Eucharistia kunnen worden genoemd, omdat ze alle genade
meedeelen, dat ze alle Viaticum genoemd kunnen worden,
omdat ze alle ons helpen op den weg des levens, dat ze
tenslotte alle offer kunnen worden genoemd, omdat in alle
iets heiligs gebeurt. Het antwoord luidt : « Id, quod est
commune omnibus sacramentis, attribuitur antonomastice
huic propter eius excellentiam »l, .

Maar tot een Offer behoort toch een offerdaad? Wie 18
dan offeraar? De offeraar moet Christus zelf zijn; dat
eischt de éénheid met het Kruisoffer. Sommigen hebben
gedacht aan een natuurlijken offeract van Christus, den
offeract nl. van het Kruisoffer, die virtueel nog voortdl_lu{t
in den hemel en dus « per concomitantiam » in de Eucharistie
tegenwoordig komt ?. Dit kan de meening niet zijn van
St. Thomas. Een sacramenteel offer eischt een sacramen-
teelen Offeraar, nl. den priester, die handelt « in persona
Christi » * of m.a.w. die een sacramenteele Christus is (147).
En evenals het sacrament een instrument is in de ha.nden
van Christus, zoo is ook de priester een instrument in de
handen van den Godmensch. Christus is dus de voornaamste
Offeraar; Hij offert zichzelven door de handen van den
priester. Consacreeren en offeren vallen samen : « Hoc
sacramentum perficitur in consecratione eucharistiae, 1n
qua sacrificium Deo offertur » *.

Zooals alle sacramenten, zoo is ook het Priest.emmp
het eigendom der Kerk. Zij ontving het van haar Bmdcgom-
Evenzeer als de priester handelt in naam van Christus,
handelt hij ook in naam der Kerk. In haar naam draagt hij
haar Offer op, en omdat de Kerk bestaat uit de vqrecmgmg
van alle geloovigen, dragen ook zij met den priester het

1. . Th, 111, 73, 4 ad 2. itschr. [.

2. Vgl. BUETLER, Die Mysterienthese der Laacher Schule, Zeitschr. J.
kath, Theol., 59 (1935), 549.

3. 8. Th, 111, 83, 1 ad 3.

4. S. Th, 111, 82, 10 ad 1.
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offer op. Dat is ook de leer van St. Thomas. Leert hij niet
dat de merkteekens van Doopsel en Vormsel zyn : « quae-
dam participationes sacerdotii Christi, ab ipso Christo deri-
vatae »?'. Worden de christenen door die merkteekens
niet in staat gesteld God de eer te brengen, die Hem toe-
komt?* Ook de geloovigen zijn sacramenteele priesters,
maar van lageren rang en ondergeschikt aan den priester :
« In nova lege verum Christi sacrificium commu-
nicatur fidelibus sub specie panis et vini » %
Opdat men ons niet verkeerd versta en men ons niet
verwijte den priester en de geloovigen op één lijn te stellen,
zij nog dit onderscheid naar voren gebracht. Ieder offer
bestaat uit een uitwendig en een inwendig deel. Het uit-
wendig element wordt hier in de Eucharistie bewerkt door
den priester alléén, als instrument in de handen van C:hlrlstl-ls
en bestaat in het tegenwoordig stellen van Jesus’ Lichaam
en Bloed. Samen met den priester brengen de gc]QOV‘ge';
den inwendigen offeract. Dit, zoo meenen wij, leert Pi‘}S XI_
in zijn wereldbrief over het Mystiek Lichaam van Christus t
« Daarbij bieden de geloovigen het viekkelooze Lam, d&
door het woord van den priester alleen op het altaar aanww%
wordt gesteld, in vereeniging van wenschen en gebeden m¢:
den priester, door zijn handen den ecuwigen Vader aan » ™
Ook de verklaring, die CASEL geeft voor de andere
sacramenten vindt men niet in St. Thomas. Of de g
heerlijkte Christus op meerdere plaatsen tegelijk kan zijn
Op een andere manier dan door transsubstantiatie 1s zeof
twijfelachtig, althans volgens St. Thomas, zooals blijkt ‘";
het tweede artikel van de LXXV e kwestie in zijn derde dee
van de Summa. Daar zet hij slechts twee mogelijkheden
voor Christus om elders tegenwoordig te komen; ‘?f“fel
door plaatselijke beweging ofwel door Transsubstantiatie.
De eerste mogelijkheid wordt uitgesloten, wanneer men
het er tenminste over eens is, dat Christus’ Lichaam aan-
wezig blijft in den hemel en ook hij zal wel rekening gehouden
hebben met de geestelijkheid van Jesus® verheerlijkt Lichaam.

1. 8. 7h., 63, 3.

2. Vgl. S. Th., I11, 63, 3 ad 2; lap., 6 ad?2.
3. 8. Th, 101, 22, 6 ad 2,
4. Ned. vert., Dessain, 42,
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Ook CASEL’s meening, dat bij St. Paulus meestal de
verrezen Christus wordt bedoeld als hij spreekt over den
Geest, is niet juist, zooals we reeds zagen . En na de ver-
schijning van Pius® wereldbrief zal men dit nog bezwaarlijk
kunnen verdedigen. Daar heet het : « Als wij dit beginsel
van leven en kracht, gegeven door Christus als eenige bron
van alle geschapen genade, aandachtig beschouwen, be-
grijpen wij gemakkelijk dat het niets anders is dan de
Heilige Geest, die voortkomt uit den Vader en den Zoon,
en die op een bijzondere wijze genoemd wordt « de Geest
Vvan Christus » of « de Geest van den Zoon » (Rom. 8, 9;
I Cor. 3, 17; Gal. 4, 6) » *. Allerduidelijkst zijn de vol-
gende woorden : « Christus is namelijk in ons..., door zijn
Geest. Dien Geest deelt Hij ons mede, en door Hem werkt
.U Zoodanig in ons, dat al het goddelijke dat de Geest
1 de zielen teweegbrengt, ook als door Christus teweeg-
gebracht moet worden aangezien (hier citeert de Paus
St. Thomas : Comment. in Ep. ad Eph. c. 2 lect. 5) » %
Op dezelfde manier had hij reeds die beroemde woorden
Van St. Paulus uitgelegd : « Ik leef, ik zelf niet meer, maar

hns}us leeft in mij » 4,

d 18 dus niets op tegen om, zooals CASEL doet, Christus
€ ziel te noemen van zijn Mystick Lichaam, als men maar
31205 voor oogen houdt, dat Hij de ziel is, omdat Hij door
Zn Geest het leven doet stroomen door zijn ledematen.
ko?te;feer ¥an het Concilie van Trente. Hierover kunnen we
cenige agunc. Concilie leert de leer van St. Thomas. Slechts
nOggni:tanhalmgen : « De Apostelen hadden de Eucl_:&arlsuc
verzeker d°m"8ngen uit de hand des Heeren, toen Hij reeds
Steeds b]ei,f d%t het zijn Lichaam was, dat Hij schonk; en
cnnmiclde]l''kd't geloof behouden in de Ket.'k ngs, dat nl.
ns Heo UK na de Consecratie het werkelijk Lichaam van
brood e r en zijn werl:;elijk Bloed onder dq_geda_antcn van
Godh.-(?_wun danwezig zijn tegelijk met zijn Ziel en zijn
€ld; maar het Lichaam onder de gedaante van brood

é Eilpa'ag}g 000t (111) en A. WIKENHAUSER, Die Christusmystik, 47.

5 -ﬂ'.p_' 40.
4 Tap, 29,
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en het Bloed onder de gedaante van wijn krachtens de
woorden (vi verborum), zijn Lichaam echter onder de ge-
daante van wijn en zijn Bloed onder de gedaante van broo
en de Ziel onder beide gedaanten, krachtens het natuurlijk
verband en de natuurlijke concomitantie, waardoor nl. de
deelen van Christus onzen Heer... onder elkander vast
verbonden zijn » .

De nieuwe Hoogepriester Jesus Christus « moest Zich-
zelven ééns en voor altijd op het altaar des kruises door
den dood aan den Vader opofferen om er de eeuwige ver-
lossing uit te werken. Daar echter met Zijn dood het pries-
terschap niet moest eindigen, heeft Hij aan zijn ge-
liefde bruid, de Kerk, een zichtbaar offer nage-
laten, zooals het door de menschelijke natuur vereischt
wordt. Door dit offer zou het bloedig offer, dat eens op het
kruis werd voltrokken, worden afgebeeld, zou de gedachte-
nis ervan bestendigd blijven tot het einde der ecuwen en zijn
heilzame kracht zou worden toegepast tot vergiffenis der
zonden, die door ons dagelijks worden bedreven... Nadat
Hij het oude Pascha gevierd had, dat door Israéls zonen
geofferd werd ter gedachtenis aan den uittocht uit Egypte,
heeft Christus een nicuw Pascha ingesteld, namelijk de
slachtofferande van Zichzelf door de Kerk, dit
door bemiddelingder priesters onder zicht-
bare teekens en tot gedachtenis aan Zijn overgang uit deze
wereld naar den Vader... » * (148).

Tot slot nog deze aanhaling : « Immers het is toch één
en hetzelfde Slachtoffer, dezelfde Offeraar, die zich nu
opdraagt door de handen van de priesters als Die zich toen
op het Kruis aanbood; alleen de wijze van offeren ver-
schilt » 8.

B e G el S
er een nieuw

heeft? UMBERG ¢ meent juist dat alleened‘;ﬁc‘ie;::a\irgﬁziiltz

B s gt ot o i

verschilt van de vorige, maar

1. Denz., 876.

2. Denz., 938.

3. Denz., 940.

4. Die These, Z. [. kath. Theol., 52 (1928), 392-393.
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die act is als het ware maar een effect van Christus’ offeract.
En evenals de heilsdaden uit het verleden in de andere
Sacramenten hun effect hebben in den tijd, zoo zal ook
dezelfde offeract van Christus, dien Hij stelde bij het Laatste
Avondmaal in den tijd zjn effect hebben *. In dien zin
zal St. Thomas moeten worden verstaan, als hij zegt : « In
Plllripus vero missis multiplicatur sacrificii oblatio, et ideo
multiplicatur effectus sacrificii et sacramenti » 2.

Hoe onze meening is over de mysteriénleer van CASEL,
22l den lezer na het voorgaande wel duidelijk zijn. Men
Zal ons echter het verwijt toesturen, dat we zijn eigenlijk
Traditiebewijs niet hebben weerlegd, en zooals CASEL
Mmeermalen heeft opgemerkt, wordt de kwestie beslist door
de Traditie en niet door verstandsmoeilijkheden. Laten we
echter eerst het volgende opmerken. :

Vooreerst heeft CASEL alleen voor de Eucharistie een
Tl'ad_itiebewijs opgesteld. Ook al ging zijn bewijs dus op,
dan is nog niets bewezen voor de andere sacramenten (149).
Nu drukt CASEL wel op het feit, dat de Eucharistie, 0ok
als offer, een sacrament is en wat opgaat voor één sacrament
dps Voor alle op moet gaan ?, maar zoo overtuigend is dit
niet. De Eucharistie is zeker een sacrament, maar dan toch
het uitmuntendste en dic vitmuntendheid bestaat
hierin, dat Christus zelf aanwezig is en dat het een obiectieve
gedachtenis is van het Kruisoffer. Het is dus heel goed
mogelijk, dat alleen de Eucharistie een mysterie is in den
40 van CASEL (150). Verder wordt zijn leer nog proble-
?anscher' wanneer we denken aan de vele sacramentalién,

1 eveneens mysterién zouden zijn. Er bestaat een groot
verschil volgens alle theologen tusschen de sacramenten
b Sacramentalién; in het systeem van CASEL echter
schijnt dit verschil weg te vallen *.

Vervolgens bedenke men, dat, wanneer de Vaders het
tgenwoordig-komen van Jesus’ Lijden op den voorgrond
Plaatsen, zij zich niet expliciet uitlaten over het hoe.

1. Vgl. B. pos: v

i' S T %ﬂg}:}:t; L.a.p., 98-99.

= 381- Mysteriengedichinis, t.a.p., 202; Mysteriengegenwart, 1..p-, I
- Vgl. UMBERG, r.a.p,, 374-375.
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Alle katholicken nu nemen aan dat Christus” Lijden op één
of andere wijze tegenwoordig komt, minstens toch in het
offect. Volgens de opmerking van SOEHNGEN moet men
bij de Vaders onderscheid maken tusschen de zaak en de
wijze, waarop Zij die zaak verklaren. De_zaals zelf is zeker
nl. het tegenwoordig-komen van _Christus’ heilsdaden,
maar h o e die tegenwoordig komen 1s een andere kwestie .
Zou een tegenwoordig-komen van Jesus’ heilsdaden door
hun effect niet voldoende zijn om de Vaderteksten te ver-
klaren? UMBERG 2 meent van wel. CASEL en ook an-
deren, zooals COPPENS # en ARNOLD ¢ meenen van niet.
SOEHNGEN * leest er een geheel andere mysteriénleer uit
af dan CASEL. Hoe het ook zij de verklaring, het
hoe is bij de Vaders ook een conclusio theologica, die
niet valt onder het geloof. En we mogen toch ook niet
vergeten, dat de Vaders dikwijls naief-realistisch zijn.
Tenslotte het feit, dat noch St. Thomas, noch het Concilie
van Trente CASEL’s mysterién-leer kennen, leidt onher-
roepelijk tot het besluit, dat eeuwen lang zooveel mysteria
« stricte dicta » ®, door de Kerk niet werden gekend, hetgeen
we onmogelijk kunnen aanvaarden. Veeleer komt het ons
voor dat St. Thomas en het Concilie ons toonen hoe Wi
de Vaders moeten verstaan. De woorden van HANSSENS,
die CASEL met een zekere verontwaardiging van de hand
wees 7, bevatten toch wel eenige waarheid : « Ceteroquin
magnum certe damnum esset a perfectiore ac subtiliore
scholasticorum doctrina de sacramentis ad inchoatam
tantum et saepe incertam patrum theologiam reverti » *
Trots de vele afwijzingen van CASEL’s mysteriénl e e T,
dringt toch de mysteriénliturgie steeds verder door,
en naar onze meening is deze Liturgic geroepen het gods-
dienstig leven te verdiepen. Wij zijn ervan overtuigd dat

1. Vgl. SOEHNGEN, Symbol und Wirkli, it i i
2. Die These... t.a.p., 376-378 . Yol M
Vli' (gzgtf};sﬁf:n:‘m’haﬂ-ﬂque.‘. Cours et Conférences des Sem. Liturg-

4 Der Ursprung des christl. Abendmah
5. Zie onder § 3. " %

6. Vgl. CASEL Das christl. Kultmyst., 71
7. Vgl. Neue Zeugnisse, Jahrb. f. Li:m';s.. 5{?101? t1;6 b

8. Periodica de re Morali, etc., 23 (1934), 151
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d? sacramentenleer te exclusief is beschouwd als een genade-
Ultdeeling zonder meer. De rijkdom der sacramenten en
Vooral hun verband met Jesus’ Lijden en Verrijzenis, wordt
te weinig gewaardeerd. Om met SOEHNGEN te sprckc-rg1
Wordt het sacrament te zeer beschouwd als een “i.ter}ljk
Omhulsel, dat een genadestof bevat. Het sacrament is 1ets
meer dan een uiterlijk teeken, waardoor genade wordt
aangeduid en gegeven; ja, men kan in zekeren zin met
VONIER * zeggen dat dit slechts een derde gedeelte van het
Sacrament is. Daarom meenen ook wij dat de term « myste-
Nenliturgie » moet bewaard blijven, ofschoon St. Thomas
met de moderne bepaling van sacrament gekend heeft,
en dus mysteriénliturgie tenslotte neerkomt op « sacra-
Mmenten-liturgie », maar sacrament opgevat in den zin van
.St' Thomas. Hiermede hebben we onze laatste paragras o
ingeleid. We zullen ons begrip « Mysterie » moeten uiteen-

Zetten en onze practische conclusies zullen niet heel veel
verschillen van die van CASEL.

§ 3 : ONS « MYSTERIE »-BEGRIP

Het is zeker, dat St. Thomas in het « sacrament » niet
Z00 exclusief een middel gezien heeft om de genade uit te
d‘??lem Neen, ieder sacrament beteekent drie zaken : het
Lijden van Christus, de genade en de verrijzenis. Elk sa-
crament zou dus z66 moeten bepaald worden, dat die drie

Cleekenissen tot uiting komen. Hoewel « sacrament »
N « mysterie » oorspronkelijk dezelfde beteekenis hadden,
hecht men tegenwoordig een te enge beteckenis aan het
woord « sacrament » en daarom is het terug opnemen van
het oude woord « mysterie » gerechtvaardigd. Wat immers
S het verschil tusschen « sacrament » in de moderne be-
teekenis en « mysterie »?

Met recht heeft CASEL er den nadruk op gelegd, dat de

te middeleeuwen over het hoofd zagen, dat het sacrament
OP de eerste plaats handeling is en daardoor ver-
Minderden zij de beteekenisrijkdom van sacrament * Een
Voorbeeld zal dit duidelijk maken.

;- ﬁ}‘?;ba! und Wirklichkeit im Kultmyst., 54.

- A Key..., 2223,

- V&l Das Mysieriengedachtnis, Jb. Litwiss., VI (1926), 137 nota.
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Het tegenwoordige begrip « sacrament » bevat slechts
één symbolisme en sacrament in de oorspronkelijke betee-
kenis van « mysterie », een meervoudig. Het symbolisme
van « sacrament » steunt op de natuurlijke werking van het
natuurlijk element; het water wascht af, het brood voedt
ons. In zich beschouwd duiden die werkingen slechts een
natuurlijk effect aan, dat verder dan een geestelijk effect
beduidt. Het verband met Christus’ Lijden zit er niet in
opgesloten. Ook de Ouden kenden reeds dit symbolisme,
getuige St. Augustinus : « Unde tanta vis aquae, ut coI-
pus tangat et cor abluat » .

Zonder dit symbolisme te ontkennen, bevat « mysterie »
nog een ander symbolisme, dat nl. steunt op een liturgische
handeling, die een nabootsing is van een vroegere
gebeurtenis. In het Doopsel door onderdompeling b.v.
wordt én de Begrafenis en Verrijzenis van Christus beteekend
én de begrafenis van onzen ouden mensch, die tot een nieuw
leven herrijst. « Mysterie » beteekent dus én wat Christus
heeft gedaan én het geestelijk effect in de ziel van den
mensch als afhangend van het eerst beteckende en reeds
in kiem de verrijzenis bevattend.

Zoo beschouwde ook St. Thomas het Doopsel en de
Eucharistie (151). Voor hem is de Doop meer dan een af-
wassching van zonden. Weliswaar is de Doop door onder-
dompeling niet meer gebruikelijk, maar ook bij de andere
doopen wil St. Thomas, dat we het oorspronkelijk symbo-
lisme voor oogen houden : « Bij de onderdompeling, zoo
zegt hij®, wordt de Begrafenis van Christus duidelijk
gesymboliseerd en d:_larom is die wijze van doopen meer
algemeen en meer prijzenswaardig. Maar ook in de andere
doopen wordt die Begrafenis eenigszins beteekend. al is het
dan niet zoo duidelijk : want hoe de afwasschiné ook ge-
:‘chiedt, hctrléchaa‘;n ;an den mensch of althans een deel

aarvan, wordt onder het water gedom ey
Lichaam onder de aarde werd g%plaatsxie )l>d’ e

Ook de Eucharistie is voor hem, zooals we reeds zagen,

1. In Joan., 80.
2‘ s' n'l ml66t 1“2.
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allereerst een obiectieve herdenking van Jesus’ Dood en
als zoodanig offer en de H. Communie is niet alleen een
voeding van de ziel, maar maakt deel uit van die obiectieve
oodsherdenking en is op de eerste plaats een vereeniging
met Jesus als Slachtoffer. De algemeene Leeraar staat hier
uidelijk op het standpunt van St. Paulus. « Dit sacrament
wordt offer genoemd, voorzoover het een symbool is van
ristus’ Lijden; slachtoffer wordt het genoemd, in zoover
hiet Christus zelf bevat, die een heilzaam Slachtoffer is * ».
1e kent ook niet zijn hymne : « O! heilig gastmaal,
Waarin Christus genuttigd wordt : de gedachtenis van Zzijn

Yden gevierd, waarin de geest vervuld wordt van genade;
€n ons een onderpand geschonken wordt van de toekomstige
heerlijkheid » 2.

Dat de oude Kerk zoo het Doopsel, Vormsel en de
Eucharistie vierde, is genoegzaam bekend. Eenieder staat
10g In verrukking, wanneer hij de Catechesen leest van een

- Cyrillus. In den nacht, waarin Jesus verrees, werd het

Oopsel toegediend. Het Doopsel is een sterven aan de
Zonde en een verrijzen in Christus. Hoezeer was de Kerk
daar van doordrongen ! Het Doepsel door onderdompeling
Was dan ook het ware Doopsel. Maar daarmede niet te-
vreden, heeft de Kerk zelf het essentieele omgeven met een
rijke schakeering van nieuwe mysterién, die er op gericht
waren een onvergetelijken indruk achter te laten in de ziel
van den doopeling. Gekeerd naar het Westen verzaakten
Zlj aan den duivel met gebaren en woorden; voor altijd
Zwoeren zij het kwaad af, voor altijd wilden zij de zonde
Uit hun leven verbannen. Dan keerden zij zich naar het
OQosten, de streek, waar het licht opkwam, om hun geloof
In den Drie-eenen God te belijden. Vé6r zij afdaalden in
het water, legden zij al hun kleederen af. Niets van den
ouden mensch mocht overblijven, sterven immers moest

€ oude Adam; en was ook Christus niet naakt gestorven
aan het Kruis? Van het Kruis daalde Christus in het graf
€0 ook zij daalden neer in het waterbad. En was Christus
Diet drie dagen in het graf gebleven ? Ook zij zouden driemaal

1. 8. Th, I, 73 4 ad 3.
2. Magnificat-antiphoon (2¢ Vespers) op het feest van Sacramentsdag.
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ondergedompeld worden in den Naam van den Vader
en den Zoon en den H. Geest. En zooals Christus na zjn
Doopsel opsteeg uit den Jordaan en de H. Geest op Hem
neerdaalde, zoo stegen ook zij op en ontvingen den H. Geest
door de zalving met chrisma. De oude kleederen trokken z€
niet weder aan, neen ze ontvingen witte kleederen, want z¢
waren herboren tot een nieuw leven!. En dan werd het
Paaschlam Christus geslacht en zij voedden zich met zijn
Vleesch en zijn Bloed.

Met welk een plechtigheid vierden zij de Heilige Ge-
heimen. Zoozeer waren ze doordrongen van de vernicuwing
van het Kruisoffer, dat men soms den indruk krijgt alsof
Christus physisch opnieuw geslacht wordt. De herdenking
van Jesus’ Lijden is de kern geworden van heel de liturgie;
de liturgie is niets anders dan de uitbouw van de Anam-
nese °. Niet alleen meer werd zijn Lijden herdacht, maar
ook zijn Verrijzenis, zijn Hemelvaart, zijn Geboorte, kortom
alle mysteries. Heeft Christus immers niet door al zijn daden
ons het leven geschonken? Heel het kerkelijk jaar is een
herdenking van wat Christus deed voor ons. De oude Li-
turgie is een heilig drama en wie dit uit het oog verliest, zal
de oude Liturgie niet verstaan. Zeer schoon zijn vele Mis-
uitleggingen van PIUS PARSCH. Heel de Kerstkring vat
hij op als een heilig drama met als titel :

De komst en de verschijning van den koninklijken
Bruidegom Christus

A. Het spel vangt aan (Advent). Voorbereiding op zijn
komst.
I. Hij komt.

1. Blik in de verte (1¢ Zondag van de Advent).

2. Jerusalem bereidt zich voor (2¢ Zondag van de
Advent),

1. Vgl. Cyrillus van Jerusalem, Carecheses, 1-4.
2. Vgl. CASEL, Das Mysteriengeddchinis, Jb. Litwiss., V1 (1926), 114.
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IL. Hij is reeds nabij.
3. Voorvreugde (3¢ Zondag van de Advent).
4. De Koning trekt zijn slavenkleed aan. (Quater-
temper).
5. Laatste voorbereiding en kreet van verlangen van
de Bruid (o-antifonen). ;
6. V66r de eeuwige poorten. (Vigilie van Kerstmis).

B. Op het hoogtepunt van het spel (kersttijd).

1. De Koning komt in slavenkleed (Kerstmis).
a. Zijn gevolg : De martelaren (Stefanus) ; de maagden
(Joannes); de kinderen (onschuldige kinderen).
b. Zijn blik op het Kruis (Zondag in het octaaf).
2. De Koning komt in Heerlijkheid (Openbaring).
a. Hij verzamelt zijn bruiloftsgasten (de Wijzen).
b. Hij reinigt zijn bruid (doopsel in de Jordaan).
C. Hij geeft zijn bruiloftsmaal (2¢ Zondag na het
feest van Openbaring).

3. De bruid maakt haar bruidsvertrek gereed. (Lichtmis).

C. Het spel loopt ten einde; de Koning in zijn rijk (Zondagen
na het feest van de Openbaring des Heren).
1. De Heiland (3¢ Zondag).
2. De Overwinnaar (4¢ Zondag).
3. De wijze Rechter (5¢ Zondag).
4. Het uitbreiden van zijn rijk (6¢ Zondag) '.

Doch niet alleen in algemeene lijnen, ook in sommige
afzonderlijke feesten is de Liturgie een heilig spel. Zoo
zien we op het feest van Driekoningen de geloovigen op-
trekken naar de St. Pieter, de wereldkerk. Met de Wijzen
verheugen zij zich in de komst van den pasgeboren Koning :
« Ziet de Heerscher is gekomen ». En gelijk de wijzen tot
Hem gingen geleid door de ster, zoo gaan zij tot Hem door

1. Overgenomen uit de vertaling van Das Jahr des Heiles, Her Jaar des
Heren, 3° druk, 1941, 1, 36 enz.
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het geloof'; en gelijk de ster verdween, om plaats te maken
voor Christus zelf, zoo hopen ook zij Hem eens te aan-
schouwen in zichzelf (openingsgebed). Steeds weer houden
zij die gebeurtenissen voor oogen. Van alle kanten zien €
de menschen opdagen geleid door de ster van het geloof
(Epistel, Graduale, Evangelic). Met de drie Koningen leggen
zij hun offergaven neer op het altaar, die echter zullen ver-
anderd worden in het Lichaam en Bloed van Christus; en
dat is de offergave, die de Kerk aanbiedt (stilgebed). In de
H. Communie hebben zij, volgens PIUS PARSCH, met de
Wijzen hun doel bereikt. Die interpretatie is ingegeven door
de mysteriénleer van CASEL, volgens welke ook reeds
de Tweede komst van Christus werkelijkheid wordt in den
ritus . Het zou beter zijn te zeggen, dat zij op weg blijven
naar Christus toe. Daarom ook zingen zij : « Wij hebben
zijn ster in het Oosten gezien » (communie). Hemzelf even-
wel zullen ze eerst zien in de eeuwigheid. Dat verhopen Zij
uit kracht van dit Sacrament. Het onmiddellijk effect echter
1s een sterker en dieper geloof (Postcom.) ®.

Hiermede is niet gezegd, dat immer en altijd de liturgische
plechtigheden mysterién zijn. De Liturgie van alle tijden
1s niet dezelfde. Eenieder zal b.v. een groot verschil zien
tqsschen bovengenoemd feest en het feest van zeven Smarten,
uit later tijd. Het eerste is meer een gedachtenis door de
daad; het tweede is meer een subiectieve gedachtenis, een
meditatie, die ons hart ontroert. Het gaat niet op om de
geheele Liturgie als mysteriénliturgie te betitelen, tenzi
men mysteriénliturgie wil verstaan in den nu volgenden
zin.

Zooals we zagen, is het een wezenstrek van « mysterie »,
dat het een nabootsing is van eens gebeurde handelingen.
Volgens CASEL is die nabootsing z66 reéel, dat de eens
volbrachte handelingen opnieuw werkelijk physisch-mystisch
tegenwoordig komen. Dit hebben we van de hand gewezen.
Toch kan men een reéel tegenwoordig-komen van Christus’
heilsdaden voorstaan, maar dan in een anderen zin. We
kunnen nl. een beroep doen op het Mystiek Lichaam van

1. Vgl. ook A. LOEHR, De Tijdkrans van het Kerkelijk jaar, 87.
2. Vgl. PIUS PARSCH, Das Jahr des Heiles (11° uitg.), ‘;. %70 enz.
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- 4 . maar 1 n
Christus, Christus sterft en verrijst opnicuw, ja,
Ons. In zichzelf i

s Hij maar éns gestorven eﬂn?gi s
fezen'. In het Doopsel sterft de Ollfle Adam .mm ers. is het
Tijst de nieuwe. Ons bovennatuurlijk leven llmendc’afbeel-
€ven van Christus. We worden als -het ware ; vrusalcm Z0oOo
dingen van Christus, hetgeen Cyrillus .vanh ; tus gedoopt
duidelijk naar voren brengt : « Nu gij in Chris elijkvormig
Zijt en Christus hebt aangetrokken, zijt gij diﬁ et AT
geworden aan den Zoon Gods. God toch, den, heeft ons
bestemde zijn aangenomen kinderen te ?’E;am van Chris-
gelijkvormig gemaakt aan het verrezen Lic ijt aan Christus,
tus; aangezien gij nu gelijkvormig geworden zl?et was over u
Wordt gij terecht christussen genoemd en & Christiaten
dat God sprak : Raakt mijn christussen m;t aaH. Geest ont-
zijt gij geworden, toen gij de gave van den H.

. ii ziit beelden
vingt, en alles geschiedde in u in beeld, want gij zij
van Christus » .

i TLER
De eerste, die dezen uitleg voorstelde, is BUE

mmu-
geweest ®. De theorie steunt dus op een .zeker;;a(;c?wordt
nicatio idiomatum » nl. wat van Christus :ied\:rol'dcn. Daar
gezegd, kan ook van Christus zelf gezeg ordig-komen
moet men dus uit besluiten dat het tegt"nwﬁihebben aan
van Jesus’ heilsdaden samenvalt met het dee
die heilsdaden, met de genade dus (-l ey de andere sa-
en we nu de Eucharistie, die zich van effect heeft
sramenten onderscheidt doordat zj: ook: ecn dan moeten
buiten de ziel, voorloopig buiten beschoum“g’komt met de
We zeggen dat deze theorie geheel en .al overeen o
leer van St. Thomas, De genade, die de sacrﬁ'densgenade
meedeelen, is wezenlijk Christusgenade d"{zk vd'rmig maakt
° Opstandingsgenade ; genade, die ons ge :" . genade, die
met den lijdenden en verrijzenden Chris ;15 en is, zooals
ons tot nieuwe christussen maakt. Ons lev rtzetting van
St. Paulus het reeds naar voren bracht, de o te vatten,
hristys’ leven. En dit is niet alleen chlemkbggchouwt als
Zooals de christen, die goed leeft Christus
1. Vgl Rom.,, 6, 9.
z Catechesen, 31

Theol.,
schr. f. kath.

3. Vgl Die Mysterienthese der Laacher Schule, Zeitschr. J.

59 (1935), 558 enz.
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zijn zedelijk Voorbeeld, maar eerst en vooral sa che
menteel De sacramenten maken ons tot sacl‘i{{nentlee
christussen, die zooals Jesus geteekend zijn met zijn B Ver-
en de kiem in zich dragen van de verrijzenis, die zijn ;at
rijzenis kan worden genoemd. We wezen er.reeds op is
« sacrament » bij St. Thomas een drievoudige beteckeﬂn
heeft en slechts één effect; maar dit effect is een effect \;la
alle drie de beteeckenissen tegelijk. Immers, zoo zegt st. T ?'
mas, die drie beteekenissen zijn « quodam ordine » één 3
€n voorzoover ze te zamen één teeken uitmaken, hebben z:
ook één effect nl. de bijzondere genade eigen aan 1ed;t
sacrament, die ons in het algemeen gelijkvormig maa ;
aan Christus. Het is immers zijn leven, dat ons toestroom
door de sacramenten; die slechts instrumentee!e' oorzakettl
zijn en het effect vertoont geen gelijkenis met het mstrul'“"':nt
maar met de eigenlijke oorzaak, « zooals ook het bed met
gelijk wordt aan de bijl, maar aan de kunst in qcﬂ gees
van den kunstenaar » 2, In den Doop worden we niet alleelz
gerechtvaardigd, maar krijgen we ook deel aan 135“2
Lijden alsof wij zelf geleden hadden en gestorven waren i
De Eucharistie, voorzoover die een effect heeft in de Zi€
(als sacrament in engeren zin dus) is voor St. Thomas « een
sacrament van Christus’ Lijden, voorzoover de mensch een
volmaaktere vereeniging met den Christus, die geleden heeft,
verkrijgt » ¢,

Onze gelijkvormigheid met Christus door de genade,
heeft St. Thomas niet expliciet belicht door de leer over
het Mystieke Lichaam van Christus, Wel zegt hij, dat het
tenslotte Christus zelf is, die de sacramenten toedient.
« Hij is het die doopt, Hij vergeeft de zonden, Hij is de ware
priester, die zich op het Kruis offerde en in wiens kraclit
dagelijks zijn Lichaam geconsacreerd wordt op het altaar » .
Doch in hoeverre men kan spreken over Christus, die in
ons verdient, lijdt enz., daarover heeft hij zich niet klaar
uitgesproken. De laatste kwestie toch is een geheel andere

1. 8. Th, 111, 60, 3 ad |

2. 8. Th, 11, 62, 1

3. 8. Th, III, 69 2

4. 5.Th 1I1.73,3 ad 3.
5.8¢G,IV,c 76 circa finem



als de eerste 1, In het eerste geval is de mensch een instru-
ment; in het tweede causa principalis, zij het ook een afha.n-

elijke. Toch is de leer over het Mystiek Lichaam hem niet
vreemd, doch hij belicht vooral den invloed, die uitgaat
Yan het Hoofd op de ledematen en daarin is hij zeer rea-
listisch, In de kwestie : of het Lijden van Christus ons heil
heeft bewerkt bij wijze van verdienste, komen de volgende
Woorden voor : « Christus’ werken verhouden zich tot Hem
€n tot zijn ledematen, als de werken van een ander mensch,
die zich in staat van genade bevindt, tot dien mensch » *.
En nog elders in dezelfde kwestie : « Hoofd en ledematen
maken te zamen één mysticke persoon uit; en daarom
hoort de voldoening van Christus toe aan alle geloovigen
als aan zijn ledematen * ».

Daaruit mogen we wel besluiten, dat de ledematen de
zelfde structuur hebben als het Hoofd en dat krachtens
een zekere « communicatio idiomatum » ook de vo!doe-
ningen der ledematen, de voldoeningen zijn van Christus.
Dit laatste wordt dan ook door het Concilie van Trente
expliciet bevestigd : « Daar komt nog bij, dat wi), als we
door ons lijden voldoening brengen voor onze zonden,
gelijkvormig worden aan Christus, die voldoening bracht
voor onze zonden... en die alleen waarde geeft aan onze
handelingen... Daarin hebben we ook een zeker onder-
pand, dat we na met Hem geleden te hebben, ook met Hem
zullen verheerlijkt worden... Immers deze voldoening, die
Wij voor onze zonden betalen, is niet z66 de onze, dat ze
niet door Jesus Christus is ; want wij, die uit onszelven niets
kunnen uit eigen krachten, kunnen alles door de mede-
werking van Hem, die ons versterkt... Zoo heeft dus de
mensch niets, waarop hij kan roemen..., maar al onze roem
is in Christus... in wien wij leven, in wien wij ons bewegen...
in wien wij voldoening brengen » *. = =

Zooals t;‘lijkt uit de discussies in het Concilie °, zijn deze

. Pencycligue
1. Vgl. daarentegen MALEVEZ, Quelques enseignemernts de
« Mystici corporis Christi +, Nouvelle Revue Théologique, 67 (1943), 391 enz.
2, §.Th. 111, 48, 1.
3. Tap. 2adl.
4. D, 904,
5. Vgl. E. MERSCH Le Corps Mystigue, 11, 281 enZ.
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woorden als het ware de echo van de meening van Cajetanus -
« Daaruit volgt dus, dat ik kan zeggen : « Ik verdiel,
doch ik ben het niet die verdien, maar Christus verdient 11
mij; ik vast, doch ik ben het niet, die vast, maar Christus
vast in mij; en zoo verder van alle handelingen, dl,e
Christus uitoefent door zi jn levende ledematen voor G _0d i

Is de christen echter in zijn handelen gelijkvormig met
Christus, dan is hij het ook, overeenkomstig het beginsel :
agere sequitur esse, in de zijnsorde. Als ons handelen het
handelen is van Christus, dan is ons leven het leven val
Christus; en aangezien de genade ons toevloeit uit Jesus
heilsdaden, kunnen we spreken over een tegenwoordig®
komen van Jesus’ heilsdaden in ons. Christus’ heils®
daden kunnen dus op cen drievoudige wijze worden be-
schouwd. Vooreerst zijn het geschiedkundig®
feiten, die slechts éénmaal plaats vonden; vervolgens ZiJ%
het daden, die zich nu aan ons eninons voltfel?.kcrf
Op sacramenteele of mysterievolle Wizt
tenslotte zijn Jesus’ heilsdaden ons zedelijk voor
beeld; want behalve een sacramenteele bestaat er 00
een zedelijke navolging van Christus. Door de sacramentel
en sacramentalién of, in én woord, door de mysterién
worden wij « ex opere operato » (ex opere operantis EC-
clesiae) nieuwe christussen in de zijnsorde; door te leven
overeenkomstig ons christelijk wezen, worden we « €X
opere operantis » nieuwe christussen ook naar buiten:
Z_ledag.r de volle beteckenis van Paulus’ woorden : « Want,
die Hij vooruit heeft gekend, heeft Hij ook voorbestem
om gelijkvormig te worden aan het beeld van zijn Zoon,
;)i?;lat 2Deze de Eerstgeborene onder vele broeders ZOU

;T

Dit begrip « mysterie » vergeet geen enkele beteekenis
van het sacrament, ja verwerkelijkt in zekeren zin alle be-
teckenissen en in dien zin mag men aan het adagium -
Sacramenta efficiunt quod figurant, de uitbreiding toe-
kennen, die CASEL er aan hecht *. Zoo kan men het

1. Tekst bij E. MERSCH
2 Rom_' 8' 29, « Lap., I1 276.

3. V8! SOEHNGEN. Der Wesensaufbau des Mysteriums, 30, noot 34
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mystisch « hodie » verklaren van de Vaders als Augus-
tinus en Leo. Zoo schrijft de bisschop van Hippo : « Door

¢t Doopsel zijn wij met Christus begraven 1n zijn Dood,
zegt de Apostel. Hij zegt niet : Wij hebben zijn Begrafenis
nagebootst, maar hij zegt duidelijk : Wij zijn mede-begraven.
Het teeken dus van die groote gebeurtenis geeft hij d":“"
zelfden naam als de gebeurtenis zelf » *. En Paus Leo predikt
met Kerstmis : « Als wij de Geboorte aanbidden van onzen
Zaligmaker, dan vieren wij ook onze geboortc.-Want de
Geboorte van Christus is de geboorte van het chns_tenvolk;
de Geboorte van het Hoofd is de geboorte van het Lichaam...
Gansch de gemeenschap der geloovigen, die te voors_{:l_ll_lll
kwam uit de Doopvont en die met Christus werd gekruisigd,
met Christus is verrezen en met Hem aan de rech!erhand
des Vaders werd geplaatst, is ook nu met Hem in deze
Geboorte medevoortgebracht » 2.

Dit is dan o ns mysteriebegrip en in de plaats van de
definitie van « sacrament », die men tegenwoordig algemeen
geeft nl. een witwendig teeken, waardoor genade wordt aan-
geduid en gegeven, stellen we deze bepaling van « mysterie »
voor : Een heilige cultueele handeling of ritus, die een sote-
riologisch gebeuren van Christus beteekent, het, k’. achtens
die beteekening, in ons bewerkt en ons daardoor in staat
stelt het ook in ons zedelijk leven tot werkelijkheid te maken
tot meerdere eer van God. -

Met deze definitie verwerpen we de oude niet en ook 'n}et
die van het Concilie van Trente : « Teeken van cen helhg'e
zaak en zichtbare vorm van de onzichtbare genade »°.
Als men goed doorgrondt wat eigenlijk genade is, dan
komen deze definities neer op de onze. Wat zi ef:htcr im-
pliciet en abstract leeren, wordt in onze bepaling meer
expliciet en concreet naar voren geschoven. :

Onze bepaling is een « definitio per quatuor causas ».
Naar de causa materialis én formalis ¢ beschouwd, is het
mysterie wezenlijk teeken en, omdat we leven in het
Nieuw Verbond, ook o o r za a k. Het is echter geen causa

1. Epist., 98, 9.

2. Sermo, 26, 2.

3. D 876.

4. Zie aanh. noot (143).
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principalis, doch causa instrumentalis d.w.z. van Zzijo
wezenheid uit is het mysterie iets van voorbijgaande aard.
We hebben het daarom ook genoemd een handeling, die..-
beteekent en... bewerkt. De causa efficiens is het soterio-
logisch gebeuren van Christus d.w.z. zijn Lijden, Dood €n
Verrijzenis, die ééns plaats grepen in de wereldgeschiedenis.
De causa finalis tenslotte is ons bovennatuurlijk deugden-
leven, dat een weerspiegeling moet zijn van het leven, dat
Christus leidde hier op aarde, niet voor Zichzelf, maar
voor God. ;

Het drievoudig aspect van Christus’ heilsdaden komt 10
onze bepaling dus tot zijn recht. De heilsdaden van Christus
als geschiedkundige feiten zijn de oorzaak der mysterien;
als sacramenteele daden zijn ze het effect; en wederom als
geschiedkundige feiten, maar nu voortvloeiend uit d¢
ledematen, waarvan Christus het Hoofd is, zijn ze do_el.

Men kan de opmerking maken, dat hetgeen in onze ziel
bewerkt wordt, toch moeilijk een daad kan worden genoﬂ-ﬂd’
aangezien volgens ‘St. Thomas® de genade een « habitus
entitativus » is, die niet onmiddellijk werkt, maar middellijk
door de deugden. Dit is waar, doch men houde in het 008,
dat we hier een concrete liturgische definitie geven en dan
is deze uitdrukking ten zeerste gerechtvaardigd. Christus
immers, die door de genade in ons leeft, is werking *. Als
de H. Schrift, de Liturgie en de Vaders spreken over een
tegenwoordig-komen van Jesus’ heilsdaden, dan is dit niet
te verstaan in den zin van CASEL; neen, dan zullen ZU
bedoelen Jesus’ heilsdaden, die in ons worden uitge
werkt door de mysterién, of die van ons uitgaan krach=
tens die mysterién (153). :

Een tekst van St. Augustinus moge tenslotte onze be-
doeling verduidelijken : « (St. Paulus) scherpt ons het
;-{. Doopsel in het Kruis van Christus, dat groote mysteric,
in op een wijze, die ons doet begrijpen, dat er niets anders
in het Doopsel aanwezig is, dan een gelijkenis met den
Dood van Christus, en dat Christus’ Dood niets anders is
dan de vergiffenis der zonden. Zooals derhalve de dood

1. §. Th,, I-11, 110, 4.
2. Vgl. aanh. noot (121),
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n Hen_n werkelijk was, zoo is in ons de vergiffenis der zonden

werkelijk, en zooals in Hem de verrijzenis werkelijk is, zoO

is in ons de rechtvaardiging werkelijk » *. En iets verder
eert hij, dat al wat gebeurde bij het Kruis, bij de Begrafenis,
ij de Verrijzenis, bij de Hemelvaart, bij het zitten aan de

rechterhand des Vaders, zich in werkelijkheid herhaalt in
et leven van den christen .

Een gewettigde vraag is deze : gaat de bovenvermelde
definitie ook op voor de Eucharistie? Dit sacrament toch
heeft ook een effect buiten onze ziel, nl. het Lichaam €n
Bloed van Christus. Dit effect echter is niet iets absoluuts,
doch staat in betrekking tot ons. Het is niet alleen « res »,
maar ook « sacramentum », mysterie van het Kruisoffer.
Het Kruisoffer wordt dus uitgewerkt in onze ziel. Rqeds
zagen we, dat Christus door den priester en de geloovigen
de offerhandeling stelt; hier gaan we een stap verder. Is
de Mystieke Christus de Offeraar, dan is Hij ook het Slacht-
offer. Wanneer bij de consecratie Christus ons Hoofd in
een toestand van Slachtoffer tegenwoordig komt, komen
ook zijn ledematen in een toestand van slachtoffer tegen-
woordig. Luisteren we naar Augustinus : « Hij heeft ge-
wild, dat het teeken hiervan (van het Kruisoffer) het dage-
lijksch offer der Kerk zou zijn, die als Lichaam van dit
Hoofd leert zichzelf te offeren door Hem » *. En MERSCH
de leer van St. Augustinus over de H. Mis samenvattend
zegt : « De Mis is... de slachtoffering van den Zaligmaker,
die zich voltooit in zijn ledematen, of, wat op hetzelfde
neerkomt, zij is de offerande der Kerk, voorzoover deze
veroorzaakt is door de offerande van Christus en die haar
aldus haar voltooiing geeft » ¢. Nog elders zegt dezelfde
schrijver : « De H. Mis is het offer van Christus, VOOTZOOver
het zich meedeelt aan de christenen; zij is de slachtoffering
van het Hoofd, voorzoover die slachtoffering zich voortzet
in zijn ledematen... of, om de korte formule van St. Augus-
tinus te gebruiken, zij is het offer van het Mystiek Lichaam »”.

\. Enchiridion, 52, bij MERSCH, a.w., 113 noot 2
2. Enchiridion, 53, bij MERSCH, a.w., 113.
i‘ gc Civit. Dei, L. 10, ¢c. 20; BoF. l;ii.l =
. E. MERSCH, Le corps mystique, !
5. E. MERSCH. La Théologie du Corps mystigue, 11, 320-321
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Klinken tenslotte de woorden van Pius XII niet als eef
echo op Augustinus’ leer, als hij zegt : « En zooals de god-
delijke Verlosser, stervend op het Kruis, zichzelf als qufd
van gansch het menschelijk geslacht aan den eeuwigen
Vader opdroeg, zoo offert Hij zichzelf als Hoofd van dé
Kerk in dit viekkeloos offer aan den eeuwigen Vader, maar
samen met zichzelf offert Hij zijn mysticke ledema-
ten » ! (154).

Een laatste vraag : Gaat onze definitie ook op voor de
sacramentalién? Hier moeten we de opmerking maken dat
we spreken over de sacramentalién, die behooren tot de
sacramenten, die m.a.w. door de Kerk werden ingevoerd
ter voorbereiding of ter verduidelijking der sacramenten.
Hoe schoon de Kerk het symbolisme van het Doops‘.31
verder uitwerkte zagen we boven reeds *. Vooral echter 18
het wezenlijke der H. Mis omgeven door een schat van
handelingen en woorden, die de volheid van die goddelijke
geheimen van alle kanten trachten te belichten. Is die sacra-
menten-liturgie een mysterién-liturgie te noemen ? Natuurlijk
niet op juist dezelfde manier als de sacramenten. Toch
meenen we dat de sacramenten en deze sacramentalién
onder én en dezelfde bepaling kunnen worden samen-
gebracht. Wil men de sacramentalién onderscheiden van
de sacramenten, dan zette men de definitie aldus op : “_E"“
heilige cultueele handeling of ritus, die een soteriolo-
gisch gebeuren van Christus beteckent, het krachtens di€
beteekening in ons bewerkt ex opere operantis Ecclesiae... »
Onder ingeving van den H. Geest maakte de Kerk die
ceremonién en het is dus de Mystieke Christus, die hier
handelt en bidt. Op zijn bede komen Christus’ heilsdaden
tegenwoordig in ons. Dat de liturgie dezelfde structuur
heeft als de sacramenten, daaraan valt niet te twijfelen.
Denken we maar eens aan het schoone gebed : « Deus, qui
humanae substantiae... » met de begeleidende handeling.

Welke heilsdaden van Christus komen nu in ons door de
verschillende mysterién? We kunnen hierin mutatis mu-
tandis de meening van CASEL deelen ®. In het Doopsel

1. Wereldbrief over het Mystiek Lichaam, uitg. Dessain, 42.

2, V_gl. ook CASEL, Das chrisil. Kultmyst., 81 enz.; Ned. 90 enz.
3. Zie boven blz. 112 enz. Vgl SOEHNGEN, Symbol und Wirklichkeit,93.

138



doodt de Dood van Christus in ons de zonde en brengt
ZUn Verrijzenis ons het nieuwe leven, enz. De daarbijbe-
Oorende sacramentalién zorgen, dat die heilsdad?n zoo
1p mogelijk worden gedrukt in onze ziel ; hoe beter immers
et subject is gedisponeerd, des te meer genade onze ziel
Innenstroomt of m.a.w. des te meer wij op Christus ge-
jken zullen, Het is daarom ook geen tegenstrijdigheid, dat
al, wat de andere sacramenten beteekenen, ook door de
Eucharistie beteekend wordt. De Eucharistie beteckent en
bewerkt geheel het Lijden en de Verrijzenis '. Aangezien
immers, zooals de Theologie leert, geen enkele handeling
Van Christus ons heil bewerkte onafhankelijk van zyn

ruisdood, vloeiden daar als het ware al zijn heilsdaden
samen. Al wat Christus tijdens zijn aardsch leven deed,
Was tenslotte gericht op zijn laatste vrije handeling, zijn
Dood. Daarom ook zijn alle sacramenten op de Eucharistie
gericht als op hun doel ®. Alle ontvangen van haar s
voltooiing * (155). Die bron van heil is dus in staat alle
heilsdaden van Christus in ons te bewerken. Het is daarom
200 natuurlijk, dat de Kerk bij het vieren der Eucharistie
niet is blijven staan bij een herdenking van Christus’ Lljien-
maar ook de andere geheimen van Jesus’ leven ging her
denken, zooals de Anamnese aantoont, die tenslotie dw
uitgegroeid tot het kerkelijk jaar. Steeds echter vierde ce
Kerk die geheimen in verbinding met het H. l_vhsoﬁ'er. féa;:
daarom ook niets op tegen bij de herdenking van i -
geheim ook een bijzondere genade aan te nemen. Op v‘l)'?k
bede van de Kerk, maakt de H. Eucharistie ons dan g€'Y e;
vormig aan Christus, zooals Hij was, toen dit gehiﬂn l\?an
Hem plaats greep. We kunnen dus met grond sprexen 7
een Kerstgenade, een Paaschgenade, een Pinkstergen w;
of wat hetzelfde is van een opnieuw geboren WOrden,
opnieuw gedoopt worden, een opnieuw chOl'ml g
als men onder dat « opnieuw » maar verstaat « vq’ltcieid en
Zoo is waarlijk de liturgie een levende werkelijkt ki
meer dan een leeg wederopvoeren van Christus . on;
zij doet ook méér dan ons Christus voorstellen

1. Vgl. S. Th., 111, 83, 4.

2. S. Th., 111, 65, 3.

3 S.Th, 1L, 73, 3.
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hoogste zedelijke ideaal ; in één woord de liturgie is «P‘Y"
terie ». Wij kunnen dan ook de conclusie onderschrijver
die CASEL geeft op het einde van een beschouwing 9"“
Het heilig jaar der Kerk : « Wanneer de in de Kerk ingeh!fde
ziel samen met haar moeder de heilige Kerk het mystis¢
jaar waarlijk als een Mysterium viert, zoo wordt alles,
wat het heilig jaar bezit, werkelijkheid in deze ziel »
Omdat de H. Kerk al de geheimen van Christus’ leven
beschouwt in verband met de H. Eucharistie, is het 1€
verklaarbaar, waarop de liturgisten telkens weer wijzen -
dat bij de viering steeds de verheerlijkte Christus haar vOOf
oogen staat : « Wij vieren den Advent niet door ons terug
te plaatsen in den staat van de onverloste menschheid, maar
wij staan in de zekerheid van den reeds verschenen ~
en voor Hem moeten wij onze zielen bereid houden, waarbi)
het verlangen der vromen uit oude tijden voorbeeld en vorm®
voor ons is. Wij vieren de Quadragesima niet alsof Wl
nog niet door het bloed van Christus waren rein gewasschen
maar wel als Christenen, die reeds het zegel van het kruis
in zich dragen en die enkel verlangen steeds meer gelijk-
vormig te worden aan den dood van Christus, opdat ook d&
verrijzenis steeds klaarder in hen strale » 2,

Zoo kan dus alleen de leer over het Mysticke Lichaam
van Christus een redelijken theologischen grondslag geven
aan de mysteriénliturgie. Beweringen als : bij het brevier
gebed enz. komen de heilsdaden van Christus wederom
physisch-werkelijk tegenwoordig, kunnen slechts door deze
leer een beteekenis krijgen : « In haar veelvuldige en ver-
schillende instellingen, die als zoovele sieraden zijn, waar-
mede zij (de Kerk) getooid is, vertoont zij eenigermate den
Christus, of in beschouwing op den berg, of predikend tot
het volk, of de zieken en gekwetsten genezend, of de zondaars
bekeerend tot een beter leven of eindelijk aan allen wel-
doenend » 4.

Dit begrip « mysterie » vindt steun in de Traditie van de
eerste tijden af tot op heden toe. Wij zullen geen volledig

1. Das christl. Kultmyst., 131, Ned. 144.

2. Vgl. b.v. PIUS PARSCH, Das Jahr des Heiles, 11°* uitg., 111, 151.
3. CASEL, Das christl. Kultmyst., 126. Ned, 138-139,

4. PIUS XI1, Over het Mystiek Lichaam, uitg. Dessain, 24,

140



Tm?lmebe‘”ijs geven, maar kunnen toch niet aan de be-
konng weerstaan de leer van St. Augustinus hieromtrent
Ort weer te geven.

.. Na St. Paulus heeft niemand meer geleefd van het heer-
tijke mysterie van onze vereeniging in Christus dan Augus-
L{lus. Het is ondoenlijk gansch zijn leer over het Mystiek

iIchaam hier uiteen te zetten (156). Slechts hier en daar
€en aanhaling uit zijn predicaties. b

« Verheugen wij ons en brengen wij dank : wij zijn niet
alleen christenen geworden, maar we zijn Christus geworden.
Bevat en begrijpt gij, beminde broeders, Gods genade die
Over ons is uitgestort? Staat in bewondering en weest
gelukkig, wij zijn Christus » *. .

ij moeten niet bedroefd zjn, zegt hij, dat Christus

ten ‘!lemel is opgevaren, want Hij heeft ons niet verlaten :
“ Zijn inwoning in uw binnenste is werkelijker dan wanneer
.H‘-’ buiten u voor uw oogen stond. Als gij Christus ogtvmgt
In uw kamer, zou Hij mét u zijn; en zou Hij dan niet mét
U zijn, wanneer gij Hem ontvangt in uw hart? » * e

Het Mystick Lichaam lost bij Augustinus de moeilijk-
heden op van de H, Schrift. Als hij daar leest, dat Christus
overvallen wordt door angst in den Hof van Olijven, dan
zegt hij : « Terwijl Paulus naar den dood verlangt om met
Christus te zijn, zou dan Christus zelf den dood vreezen?
Wat anders zouden wij hier op antwoorden dan dat Hi)
onze zwakheid in zich droeg en dat Hij die woorden sprak
voor hen, die den dood nog vreezen en die deel uitmaken
van zijn Lichaam? Vanwaar kwam die stem : het was de
stem van zijn ledematen, niet die van het Hoofd » .
_ De bisschop van Hippo ziet Christus’ Lijden voortgezc':
in alle tijden en alle plaatsen. Den tekst van Psalm 61, 4 :
« Allen dooden mij » commentarieerend, zegt hij @ « Hoe
kan het lichaam van één mensch zulk een uitgebreidheid
hebben, dat hij kan worden gedood door allen? Doch wij
moeten weten dat het over ons gaat, over onze Kerk, over
het Lichaam van Christus. Jesus Christus 18 slechts één
mensch, die een Hoofd heeft en een Lichaam; de Verlosser

1. In Joan,, 21; MERSCH, Le Corps mystique, 11, 90.

2. Bij MERSCH, a.w., 11, 91.

3. In Ps. 21; MERSCH, II, 104.
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van het Lichaam en de leden van het Lichaam zijn tWe®
in één vleesch en in én stem en in één enkel lijden €™
wanneer de ongerechtigheid verdwenen is, twee in één enkel®
rust » 1, "
Hoe prachtig komt onze gelijkvormigheid met Ch.nstlls
uit, wanneer Augustinus spreekt over de Eucharisti® alds
beginsel van éénheid. Reeds zagen we hoe de Eucl.uil’lsne
voor hem ook het sacrament is van het Mystiek Lichaam
van Christus 2. Alle sacramenten nu, en vooral de DooP
met de begeleidende ceremonién, zijn het begin van :
hoogste éénheid : « Bedenkt, dat het brood niet gemad
is van één graankorrel, maar van vele. Tijdens de bezwe”
ringen werdt gij om zoo te zeggen geplet onder den molen”
steen. In het Doopsel werdt gij doorweekt met water-

H. Geest kwam over u als het vuur, wat het deeg bakt.
Zijt wat ge ziet en ontvangt wat gij zijt » *. -
Als Augustinus dan ook spreekt over een werkell
tegenwoordig-komen van Jesus’ Lijden, van een opnieu¥
geslacht worden enz., dan moet men dit niet opvatten, Z002
CASEL dit heeft opgevat. Christus’ Dood komt niet 17
zich tegenwoordig, maar wel in zijn ledematen, die te zamen
met het Hoofd als slachtoffer worden aangeboden. :

De leer van Christus’ Mystick Lichaam zal ook de vit”
drukkingen bij de andere Vaders, die ons op het eerst®
gezicht, wat al te sterk voorkomen, kunnen verklaren. Aan
anderen dit te onderzoeken . Wij vermoeden dat het den
hedendaagsche theologen meer aan een goed begrip Van
deze leer mangelt, dan wel aan een goed begrip van de
sacramenten en van het Eucharistisch offer. Zeker, ook Wat
het laatste betreft is er veel niet in orde, doch is het eerste
euvel daar niet de oorzaak van? Zooals Augustinus deze
leer benutte om de H. Schrift te verklaren (zij het al te
dikwijls ten onrechte), zoo moeten wij deze leer gebruiken
om de Vaders te verstaan (en dit met recht). Zij immers

leefden van die leer en waar het hart van vol is vloeit dé
mond van over.

1. In Ps. 61; MERSCH, II, 111.
2. Vgl. boven aanh. noot (155).
3. Sermo, 272; MERSCH, 11, 115.
4. Vgl. aanh. noot (153).
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ALGEMEEN BESLUIT

da?a'nneer wij het behandelde materiaal overschouwen,
aczﬁen we, dat de nieuwe liturgische beweging van Maria-
u geroepen is om het godsdienstig leven te verdiepen.
N praktijk immers heeft een vasten theologischen onder-
%Vfg&d, dOCh het extremisme in hun theorie moet geweerd
sch en. Dit extremisme uit zich vooreerst door de over-
wetaltmg der heidensche muysterién. Van die mystericn
di en we al heel weinig af. De rationalisten spreken e€r
lkw'-’_ls zooveel over, doch zelfs VON WILAMOWITZ *
an dit feit niet anders verklaren, dan uit den wil met alle
geweld het Christendom uit te leggen. Het gaat niet op om
Uit de beschrijving, die Apuleius in de tweede ecuw na
stus er van geeft, de algemeene anticke vroomheidsfeer
te reconstrueeren, zooals CASEL toch schijnt te doen %
Dat de auteur hier aan overdrijving lijdt, daarvan is ook
COPPENS overtuigd *. Wanneer de christenen het wc_:prd
« mysterie » van het heidendom overnamen, hebben zi €r
een geheel nieuwe beteekenis aan toegekend. Die geheel uiter-
lijke analogieén kunnen niet leiden tot de gemeenschappelqke
definitie, die CASEL gaf. Zijn bepaling kan slechts opgaan
voor de christelijke sacramenten en dan moet men aan
CASEL’s woorden een andere beteekenis hechten dan hij
zelf er aan gaf. Christus’ heilsdaden, die eens in de ge-
schiedenis plaats grepen, komen niet meer in zichzelf tegen-
woordig, maar in hun effect. Wil men van een tegenwoordig-
komen van Jesus® heilsdaden spreken, dan moet men hun
tegenwoordigheid in het effect beschouwen. Het effect
maakt ons leden van het Mystiek Lichaam, gelijkvormig
met het Hoofd. Door de sacramenten en sqcramcmahea
zet zich het Lijden en Sterven van Jesus voort in 0ns: Doc

1. Der Glaube, 11, 387.
2. Vgl. Das christl. Kultmyst., 100. Ned. 111. ¥
3. Eucharistie in Diction. de la Bible, Suppl., 1, col. .
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niet alleen zijn Sterven, ook zijn Verrijzenis en I-Im:I:lel""i‘a"t
zijn reeds in kiem aanwezig '. ;

Zoo staan dan deze mysterién in een nauwe betrekking
tot hetgeen St. Paulus mysterie noemt nl het Mysti€
Lichaam van Christus. « Het » Mysterie is het doel van .
mysterién en zoo is de naam Mysterién-godsdienst lcti
eigens van het Christendom. Zulk een mysterién-gods'dlenst
is nergens te vinden. Ware analogieén ontbreken in he
heidendom. T

De mysterién-liturgie zal de volheid van het chns_teluk
geloof openbaren. Te dikwijls immers wordt het Christen-
dom naar voren gebracht als een wereldbeschouwing naast
andere wereldbeschouwingen. Het Christendom is niet OP
de eerste plaats een systeem van waarheden, die boven ons
verstand uitgaan, neen op de eerste en voornaamste plaats
beteekent het 1e v en en is het daad, en wel goddelijk leven
en goddelijke daad. De mysterién-liturgie legt den na
op ons gemeenschappelijk handelen, doet ons meer bewust
worden van onze éénheid in Christus. De sacramenten
zijn iets meer dan subjectieve heilsmiddelen. Zij zijn
gericht op het hoogste sacrament, de Eucharistie, op g
H. Mis, die als offer de hoogste eer brengt aan God. God
staat in het middelpunt van het Christendom en Ilit%t.d‘5
mensch. Het valt niet te ontkennen dat een zekere subjec-
tiviteit is ingeslopen in verschillende theologische hat}fi-
boeken. Het tractaat b.v. over de sacramenten is dikwijls
geworden een tractaat over de heilsmiddelen, terwijl men
vergeet dat geen tractaat ons meer aan dood en verrijzenis
moet doen denken, dan juist het tractaat over de sacra-
menten *.

Doordat de mysterién-liturgic ons met nadruk wijst OP
onze gelijkvormigheid met Jesus, doet zij ons beter be-
grijpen, dat het lijden iets essentieels is voor den christen,
maar tevens iets, wat ons brengt tot een eeuwige heerlijk-
heid. Onze bovennatuurlijke waardigheid zet zij in een helder
licht, want wij zijn niet alleen christenen, maar we Zijn
Christus, zooals Augustinus eenmaal zeide.

1. Vgl. . Th,, 111, 79, 2 ad 1.
2. Vgl. SOEHNGEN, Symbol und Wirklichkeit, 79.
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Daarom mogen we, mutatis mutandis, de vertaling van

EI?gEL'S boekje, Het christelijke Kufrus:_nysrerhun met
r.é? §chap begroeten. Vooral de hoofdstukjes, D_e. Myste-
i€nliturgie, Het heilig Jaar der Kerk en De heilige Dag
¢r Kerk zijn zeer schoon. Hetzelfde kan gezegd worden .
‘(’)ﬂn : De tijdkrans van het kerkelijk jaar door A. LOEHR

-S.B. We vinden het alleen maar jammer dat schrijfster
200 expliciet de leer van CASEL volgt. De mildere ver-

aring, die de bewerkers in een inleiding naar Mgr. CAL-
LEWAERT 1 geven ?, doet daar niets aan af. Ook zagen
We gaarne den term « Pneuma » of « pneumatisch » ver-
vangen door « H. Geest » of « geestelijk » We hebben
8¢Zien waarom deze termen zoo geliefd zijn by (;ASE'L
0 zijn school ®, maar volgens ons is het gebruik van
I¢ vage termen ongegrond en misleidend. Ook 'PIUS
PARSCH toont in zijn werk, Das Jahr des Heiles hier en
daar sterke neigingen tot CASEL’s theorie, maar over het
algemeen is hij gematigd. Zijn Misverklaringen schijnen
Ons meer overeenkomstig de geschiedkundige waarheid
te zijn, dan die van A. LOEHR. Een groot gebrek van haar
is, meenen wij, dat zij geen rekening houdt met de statie-
kerken, waarin oorspronkelijk de H. Mis gelezen werd :;n
die soms een grooten invloed hebben uitgeoefend op de
totstandkoming van den liturgischen tekst. Verdere beoor-
deelingen laten we over aan de vakgeleerden. W}J voor O:llS
hopen iets te hebben bijgedragen ter verspreiding \fa_I::l i;
ware mysterién-liturgie, die gegrond is op onze éénhel
Christus.

. g 4,
1. Liturgicae institutiones, 1, De sacra liturgia universim, 3¢ uitg, n. 11
blz. 116. Vgl. n. 46, c. blz. 48.
2. De tijdkrans, 13.
3. Vgl. aanh. noot (111).
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WETENSCHAPPELUKE NOTEN
OP DEN TEKST

(1). Met die voor- en tegenstanders zullen we, naarmate ons werk

vordert, nader kennis maken. Hier slechts een kort overzicht :
d Het cerste werkje, waarin CASEL duidelijk zijn leer uiteenzette,
dateert van 1922, Die Liturgie als M. ysterienfeier. Hij behandelt daarin
¢ betrekkingen tusschen heidensche en chris-
telijke mysterién. Op dit thema is hij later teruggekomen
In Antike und christliche Mysterien — Bayerischen Blattern, 63 (1927),
329 enz., en Mysterienfrommigkeit — Bonner Zeitschrift fir Theol.
u. Seelsorge, 4 (1927), 101 enz. Dit aspect van de mysteriénleer is nog
weinig onderzocht. CASEL’s voornaamste tegenstander is hier
KARL PRUEMM, Der christliche Glaube und die Altheidnische Wel
11, 303-310; Mysterion von Paulus bis Origines. — Ein Beitrag. —
Z. f. kath. Theol., 61 (1937), 391 enz.; Christentum als Neuheitserlebnis,
vooral 425 enz. Als verdedigers van CASEL's stellingen treden,
met eenig voorbehoud, op : A. ARNOLD, Der Ursprung des christ-
lichen Abendmahls, vooral 158 enz.; J. COPPENS, Eucharistie. —
Dictionnaire de la Bible. Suppl., 11, col. 1156 enz.; verder, Le Mystére
eucharistique et les Mystéres palens. — Cours €l Conf. Sem. Lit., T
(1929), 111 enz. _

Een nadere uiteenzetting van de christelijke mysterién
gaf CASEL vooral in Das Mysteriengedichinis der Meszliturgie
im Lichte der Tradition. — Jb. Litwiss., V1 (1926), 113 enz., welk
artikel vervolledigd werd door Mpysteriengegenwart. — Jb, Litwiss.,
VIII (1928), 145 enz., waarin hij vooral tracht aan te toonen, dat 0ok
St. Thomas op zijn standpunt staat, en, Neue Zeugnisse fir das Kult-
mysterium, — Jb. Litwiss., X111 (1933/35), 99 enz.

CASEL's schriftuurbewijs uit Rom., 6, 2-11, werd aan-
gevallen door H. KELLER, Kirche und Kultgemeinschaft. — Benedikt.
Monatschr.. XV1 (1934), 35 enz. en door J. COOLS, La Présence
Mystique du Christ dans le Baptéme. — Mém. Lagrange, 295 enZ.
Een verdediger echter vond hij in S. STRICKER, Der Mysterien-
gedanke des hl. Paulus nach Romerbrief 6, 2-11. d

Zijn bewijs uit de Liturgie en de Vaders kon niet de
goedkeuring wegdragen van J. UMBERG, Die These von der Mys-
teriengegenwart. — Z. f. kath. Theol., 52 (1928), 357 enz. Ook trad
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tegen hem op G. SOEHNGEN, Der Wesensaufbau des Mysteriums:
War de Eucharistie betreft, vond CASEL echter steun bij A, ARNOLD,
Der Ursprung des christlichen Abendmahls, 141 enz.; bij W. GOOSS_E-NS
in Collationes Gandavenses, XXV (1938), 125, en tenslotte bi) M-
SCHMAUS, Liturgische Erneuerung. — Catholica, 6 (1937),
133 enz.

DeThomasinterpretatie vanCASELhecﬁweldemeestﬁ
tegenstanders opgeroepen. We noemen hier : J. B. UMBERG, Die
These von der Mysteriengegenwarf. — Z. f. kath. Theol., 52 (1928),
357 enz. A. STOHR, Der hl. Thomas als Kronzeuge f. P. O. Casels
Mysteriumtheorie. — Pastor Bonus, 42 (1931), 422 enz., P. Casels
Mysterium und die thomistische Speculation. — T.a.p., 44 (1933),
174 enz. J. M. HANSSENS, Estne Liturgia cultus mystericus? —
Periodica de re morali, canonica, liturgica, 23 (1934), 112 enz., 137 enz.
Vooral echter B. POSCHMANN, « Mysteriengegenwart » im Lichte
des hl. Thomas. — Theol. Quartalschr., 116 (1935), 53 enz. Ook Op
dit punt heeft CASEL zijn medestrijders, tenminste wat de Eucha-
ristie-leer van St. Thomas betreft, G. ROHNER, Meszopfer-Kreuzes-
opfer. — Divus Thomas, VIII (1930), 3 enz., 145 enz. F. DIEKAMP-
A. HOFFMANN, Theologiae dogmaticae manuale, IV (1934), § 6, 11.

Toch trachten nu anderen een speculatieven grond te geven aan
de mysteriénleer, die onaf hankelijk is van Platonisme of Aristote-
lisme. Zoo b. v. V. WARNACH Zum Problem der Mysteriengegen-
wart. — Liturgisches Leben, 5 (1938), 9 enz. vgl. D. WINZEN, Note
complémentaire ef réponse @ quelques critiques. — Quest. Lit., 24
(1939), 108 enz.

Bovengenoemde aspecten van de mysteriénleer heeft CASEL
samengevat in Das christliche Kultmysterium.

Den laatsten tijd schijnt een nieuw aspect te worden gevoegd bij
de beide vorige. CASEL betoogt nl. in Glaube, Gnosis und Mysterium.
— Jb. Litwiss., XV (1941), 200 enz., dat de primitieven zeer dicht
staan, wat hun godsdienstig leven betreft, bij het cultusmysterie. Het
cultusmysterie schijnt dus diep verankerd te zijn in ’s menschen
natuur. Het Aristotelisch abstract denken sinds de Middeleeuwen
is wel de oorzaak, waarom wij het cultusmysterie niet meer beleven.
De heidensche n}ysterién, waarmede het Christendom zooveel gelij-
kenis vertoont, zijn tenslotte niets anders dan een wederopleven van
de primitieve gedachte. Op dit aspect zullen we niet nader ingaan.

(2). De mystgriénl iturgie werd hier te lande eenigszins bekend
door de vertaling van PIUS PARSCH, Das Jahr des Heiles (Het
Jaar des Heren). Deze staat min of meer op CASEL's standpunt.
Vervolgens door De tijdkrans van het kerkelijk jaar, een vertaling
van Das Jahr des Herrn, door AEMILIANA LOEHR. Niet in het
minst_echter door Her christelijke Kultusmysterium, een vertaling
vm\ll D%.r christliche Kultmysterium, door O. CASEL

an de mysteriénl e e r gaf FORTMANN een ko egrip i -
s "‘;”"".'F"“‘"- — Ned. kath. Stemmen, SSH(II?B'S;}? él;ssﬂ.
Enkele degelijke artikels schreef E. DEKKERS, De Mysterieleer
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miaria- Laach.— Tifdschr. v. Lit. 26 (1542), 129 enz. Het Mysterium,

i,‘l_ﬁ‘]mpx«rm van _her Christendom, t.a.p., 27 (1943), 3 enz. In het laa_zst:e

is in geeft hij tevens zijn eigen meening alleen de H. Eucharistic
0‘,: ollen zin een cultusmysterie in den geest van 0. C_ASEL.

vel r de verdere onbekendheid van de mysteriénleer hier te lande
(-3 Srreven: X (1943), 309. ‘

Dhys,)i. rYsuscl? staat volgens CASEL geenszins in tegenstelling met
wart sch. Mystisch-regel sluit physisch-regel in. Vel. Mysteriengegen-
(45 _I_ Jb. Litwiss., 8 (1928), 158. 4
gegro n zekeren zin is dit een historische volgorde, voOorzoover die

grond is op het vroeger of later verschijnen van die mysterién in
maagileks.ch'mnminschc wereld. Het is tevens een volgorde naar vol-
s theid, zooals we zullen zien.
vnk}z Wellicht heeft niemand met meer kennis van zaken de ont-
Ikkeling van mysterium-sacramentum uiteengezet dan CASEL 1n
Zijn opbouwende critick op het werk van J. DE GHEL!.IN?'K,
our L'histoire du mot « sacramentum », 1. Les Anténicéens. Die critiek
ke e vinden in Theol. Revue, 24 (1925), 41 enz. Vgl Das christ-
liche Kultmysterium, 104 enz. (Ned. tekst § 0 enz.), waar hij een
orte samenvatting geeft. Daar toont hij aan, dat het grieksche woord
mustéria oorspronkelijk de geheime vieringen en wijdingen beteolgcnde
van de oude mysterién of gedeelten van die wijdingen, handelingen
?f voorwerpen. De philosofen gebruiken dan dit woord om de diepe
leer over het goddelijke te beteekenen, die alleen bekend is aan ¢
lngewudcn {d.w.z. aan de wctenschapsmnschen' aan WIC_
geopenbaard). Omdat de Romeinen het begrip mustérion niet kenden,
lieten zij het onvertaald of gaven het weer door sacramentum. Sacra-
mentum immers was de vaandel-eed dien de soldaten_aflegden en
die gepaard ging met feestelijke offers. Het was een wijding aan
godheld, die stork herinnerde aan de gricksche mysterien. 1
Volgens CASEL heeft het Christendom al deze bc:t.o:aekems.';\e::11 wel
veredeld, doch een geheel nieuw begrip werd aan het woord Mysterium-
sacramentum niet toegekend. In zijn critick op twee ’WM
van DE GHELLINCK, DE BACKER et PAUKENS, dic My&
terium-sacramenium bestudeerden bij Tertullianus en Cyprmﬂuu;
stelt hij de volgende beteckenisrijkdom van Mvsurium-mcramenr
vast: (Vgl. Theol. Revue, 24 (1925), 44 enz.)

I. Concreet-liturgisch :

1. Mysteriénritus (offerhandeling,
2. Vooral het Doopmysterie als zijnde een
en een afzwering van het kwade.

II. Abstract-theologisch :

t, tale)-
eed op het Symbolum

a. Voorafbeelding (in het Oude Testament). :
b. Symbool (van aanwezige of verleden religieure zaken)
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2. Openbaring van het Nieuw Verbond :

a. Heilsplan van het Nieuw Verbond.

b. Verborgen religieuze waarheid.

c. De christelijke godsdienst.

d. De Kerk zelve, voorzoover zij heil brengt.

(6). De oorsprong van het woord mustérion blijft duister. Meestal
leidt men het af van de stam mu, wat het sluiten van de lippen n“:,
den luchtstroom beteekent. Muein to stoma beteekent dan den mo ;
sluiten. Zoo KERN in Pauly-Wissowa, XVI (1935), Mysterien, col.
1209.

(7). U. vox WILAMOWITZ verwerpt meermalen in zijn werk,
Der Glaube der Hellenen, 11, alle christelijke getuigenissen. De tegen-
standers van het heidendom zouden vuile orphische werken citeeren,
die met de mysterién niets te maken hebben. We moeten echter me]:
vergeten dat de Vaders zeer goed konden zijn ingelicht en het is lt{Dcll‘J
aan te nemen, dat zij dingen zouden gezegd hebben, die de heidenent
met verontwaardiging van de hand konden wijzen. &

(8). Vooral KARL PRUEMM, S. J., heeft de oorsprong der mysteric
bestudeerd. Na zijn degelijke artikels in Z. f. kath. Theol., 57 (1933)
89 enz., 254 enz. en 58 (1934), 480 enz., gaf hij zijn eindconclnsi;e
in zijn monumentaal werk, Der christliche Glaube und die Altheid-
nische Welt, 1, 387 enz. Zijn conclusie treden we hier bij. T

(9). Voor alle mysterién gaat min of meer de these op van FOUCAR
(Les mystéres d’Eleusis, 260) : « Il n'y a donc pas a chcrt:hfl'. upe
évolution dans I'histoire des Mystéres; aucune doctrine religieuse
ou philosophique modifia leurs rites et leurs croyances et a partir
du jour ou ils furent constitués définitivement, jusqu'a la fin du paga-
nisme, ils restérent immuables ». : de

Den invloed, dien de philosophie later op de mysterién uitoefende,
toont ons de felle strijd tusschen heidendom en christendom. 0“]:
zich te handhaven vervolmaakte het heidendom zijn riten en schro
er ook niet voor terug christelijke elementen in zich op t¢ nemen.

(10). Zoo zegt b. v. Cicero (De natura deorum, 1, 42, 119) : « Omitt0
Eleusina, sancta illa et augusta, ubi initiantur gentes orarum ultimae »-

(11). We hebben hier en daar een dankbaar gebruik gemaakt van
het prachtig werk van E. ROHDE, Psyche : Seelencult und unster-
blichkeitsglaube der Griechen, 1-I1. Zooals men ziet verschilt de Hades
der Grieken niet veel van de Sjeol der Israélieten. Wie neerdaa
in de Sjeol zal Jahweh nimmer meer aanschouwen (/s., 38, 11), noc?
zijn lof verkondigen of zelfs nog iets van Jahweh afweten (Ps., 6 6;
115, 17). Ook daar kent de ziel geen levensactiviteit meer en 1S zy
tot machteloosheid gedoemd. Slechts in de laatste eeuwen voor
Christus begon er licht te schijnen in die sombere duisternis en We
hooren den grijzen Eleazar en de moeder der Makkabeén met haar
zonen getuigen voor een vergelding na dit leven (2 Makkab., 6'.26;
7, 29; 12, 42-45), en de Wijze Man bezingt den lof der rechtvaardigen
(Wijsheid, 3, 1-8). Eerst Christus gaf het volledige bevrijdende ant-
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gi(:o;ﬁ op het probleem van lijden en dood : « Moest de Christs
(12)% niet lijden en z66 zijn glorie pinnengaan? » (Luc., 24, 26)-
1o 12) Zoo beschrift Pausanias B Or2%, 1.3) de schilderingen Van 20
het mee“lt de Ve eeuw. Tempelroovers €n vadermoordenaars B
het meest te beklagen in den Hades Oningewijden, die tiidens BEF
putt de mysterién hebben versmaad, mosten in scherved WET

utten in een vat vol gaten. Van fe8 belooning der rechtvaardiEt
Veel“‘-ﬂ we niets en over het gelukkig lot der ingewijden wordt niet
Gt dseusd. FOUCART (a.w., 89) gaat wel wat te ver als hi) beweert,
Wa:ec onderaardsche goden, die bij Homerus nog de strenge heerschers

(1;3. hlc_r in Eleusis barmhartig zijn geworden. 209
FOU)' Dit is de meening van LAGRANGE (R.B., 38 (1929, %
gelukC:ART (a.w., 89) is de meening toegedaan, dat het idee vaza::
s kig leven na den dood uit Egypte kwam. Volgens de Egyptens =
evenwel had ook het lichaam deel aan het geluk en dit was te ElCtC
li";hegnenmale onbekend. Anderen verdedigen met meer waarschijn-

jkheid de herkomst uit Thracié. Het priestergeslacht der Eumolpiden
schijnt uit Thracié te stammen en van den anderen kant was het g€l0D
1ln een gelukkig leven in het hiernamaals er levendig (vel. Hofs
V, 93, 94). De moeilijkheid, dat de Thraciérs ook de zielsverhuizing
aanvaardden (vgl. Pomp. Mela, 11, 18, bij ROHDE, @-W- 1, 29 enz.):
die in Eleusis onbekend was, blijft dan.

(14). De definitieve stichting der mysterién dateert, volgens de
meesten, uit de VII¢ ecuw voOr Christus, terwijl de hymne 230 Dk
die de stichting verhaalt, geschreven ZOW zijn in de
VON WILAMOWITZ, Der Glaube, 11, 47)- a

Behalve de mysterién, die wij hier tehandelen en die de 8T © o3>
worden genoemd, hebben er ook noé kicinere bestaal, wasDel “::
ed'{tcl‘ niets bepaalds weten. Misschien bestonden ze 10 een verdu
beling der riten ten voordeele der Atheners (200 LOISY, Les Mystére:
palens et le Mystére chrétien, 52) of hadden Zij betrekking OP i
(zoo LAGRANGE, R.B., 28 (1919), 180 enz.)- . is

(15). Op dit bad slaan wel de woorden van Tertullianus @D e bap! 1;
V) : « Certe ludis Apolinaribus ¢t Eleusinis tinguuntur, idque ¢
regenerationem et impunitatem periuriorum suorum SR chte
sumant ». Tertullianus spreekt hier zeer zeker ecn christelijke gada
uit, ofschoon de mogelijkheid niet aitgesloten is, dat het te dien
als reactie op het Christendom, 200 werd opgevat (V&L
GRANGE, £.3, 28 (1919) 19 Zonder wiifel bad. ¥

ndom, die afwassching die beteckenis niet- ; :
grieksche oudheid, E. ‘ROHDE, brengt de bezorgdbeid ¥ Sy
naar voren, om zich te reinigen van alle mateneele VieEKPE.
Van de wieg tot aan het graf werden de menschen door ae
profeten onderworpen aan ‘mi"e"inmmmomén' geestver
wordt niet vereischt; de reinigingsprofeet is vecleer €57 de viucht
die de daemonen, welke de onreinheid veroorzaken OP
drijft. (Vgl. ROHDE, Psyche, 11, 72 enz.)-

Ook de meegebrachte biggetjes staan in verband met



Het bloed van de geslachte dieren was een probaat middel omchctl:
geesten aan te trekken. Reeds bij Homerus schemert die geda
door. Hij laat Odysseus op den rand van den Hades een bok slac.hr:
€n een zwart moederschaap. Om het bloed verzamelen zich de ziele
der afgestorvenen. Odysseus kan ze met het zwaard er van afhouden,
totdat Teresias (zijn moeder) er eerst van gedronken heeft (0d., X,
527 enz.). Hoe uit de lucht gegrepen is dan ook de sententie van
LOISY, die beweert dat de biggetjes Kore incarneerden en de mysten
in zekeren zin Kore nuttigden (a.w., 58). De dieren werden in het
geheel niet genuttigd, doch, vervuld van onreinheid als zij Warem
verbrand (vgl. FOUCART, a.w., 294).

Het is totaal ongegrond een Z00 groote waarde toe te .kem}fm asn
ceremonién, die slechts voorbereidingen waren op de el;"“u}ke b
wijding. Eleusis kende geen moraal, zooals duidelijk blijkt uit Diogenes
Lacrtius, die het belachelijk vindt, dat boosdocners gelukkig worden,
omdat ze zijn ingewijd en de edele Epaminondas verdoemd (qugt-
Laert., VI, 39). Ook een geestelijk idee van de ziel moeten we er ni
zoeken (vgl. v, WILAMOWITZ, a.w,, II, 59). %

(16). Ook de beteekenis van dit offer moet men niet 0"?"‘1’”“:::'
Wel werden de goden geacht onzichtbaar aanwezig te zijn, niet ﬁﬂ’
in de offerspijs, doch als medeaanzittenden (vgl. A. J. FESTUGI 11
Le monde gréco-romain, 11, 97, v. WILAMOWITZ, aw., 1L
350 enz.). P

(17). Ziehier den volledigen oorspronkelijken tekst : « Eleusinorutt
vestrorum notae sunt origines turpes : produnt et anﬁqﬂi}mm °]°§J°_
litterarum : ipsa denique symbola, quae rogati sacrorum in acceptio;
nibus respondetis : Jeiunavi atque ebibi cyceonem, ex cista sumpsi
et in calathum misi, accepi rursus, in cistulam transtuli ». a6

(18). Voor de volledige mythe, zooals die verhaald wordt door
hymne aan Demeter vgl. O. KERN, Pauly-Wissowa, XVI (1935),
Mpysterien, col. 1213 enz. istio

(19). Men gaat te ver als men, om de analogie met de H. Eun::hau‘lsit‘{r
beter te doen uitkomen, spreekt over een goddelijke spijs (zo0 L.OIS ;
aw., 69). Een zekere vereeniging met de godin werd er welxswii{‘r
door tot stand 8ebracht; altijd en overal immers, aldus FOL,JCARd
(@a.w., 382), toonde hij, die spijs aannam van een hooger iemand,
zich als diens dienaar en rekende op zijn bescherming. ft

(20). De formule van Clemens luidt eenigszins anders wat betre
het derde gedeclte nl. « elabon ek kistas, ergasamenos, apethemén

is kalathon kai ek kalathon cis kistén ». Do letterlijke vertaling
luidt : « Ik heb uit de kist genomen en gebruik makend (van hetgeen

samenos (geproefd hebbend),

(21). PICARD verdedigde deze sententie in L'épisode de Baubo :
Congreés d'histoire du christianisme (1928), 11, 229 enz. LAGRANGE
in R.B., 38 (1929), 63 enz. PICARD blijft in dezen ritus het kindschap
80ds zien, maar terecht merkt LAGRANGE (R.B., 38 (1929), 70)
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Op, dat ecen geslachtelijke vereeniging desnoods wel echtgenooten kan
maken, doch geen kinderen, die komen pas later.

(22). We moeten rekening houden met het feit, dat reeds de hymne
aan Demeter (vs. 480) spreekt over het zien van de l:nystmeﬂ en
ook de opgravingen wijzen uit, dat de tempel niet geschikt was voor
groote handelingen (vgl. LAGRANGE, R.B., 38 (1929), 66 enz.
-5 O. KERN, Pauly-Wissowa, XVI (1935), col. 1241). We kunnen OnS

e gebeurtenissen dus niet voorstellen als een volmaakt drama; een

celname van alle mysten moeten we uitsluiten. Van den anderen
kant echter gaat het niet op met WILAMOWITZ (Der_‘Giaube, 11,
57, 481) elke ware opvoering te ontkennen. Oorspronkelijk werd dit
drama wel opgevoerd in open lucht en het is niet onwa.arSChijﬂluk
dat ook later, minstens gedeelten, daar werden opgevoerd. Zoo
meent O. KERN (t.a.p., col. 1241), dat de Kore-roof werd gespeel'd
Oop de plaats, waar volgens de legende Plutos Kore roofde. Demeter's
Priester sprak dan de heilige formulen, die het voorgestelde moesten
verduidelijken. >

(23). Zoo verhaalt Lactantius : « His (van Isis) sacris etiam Cereris
(Demeter) simile mysterium est, in quo, facibus accensis, Proserpind
requiritur et ea inventa, ritus omnis gratulatione et toedarum jactatione
finitur » (ep. 23, Div. Instit.). Verdere getuigen zijn Clemens van
xandrié (Protr., T, 12, 2) en Statius (Silvae, IV, 8, 51). B FOUCART
(a.w., 461), vinden we een fragment, waarin verhaald wordt, hoe &
Hierophant op een koperen bekken slaat juist op het oogen
Kore om hulp roept (vgl. Hymne aan Demeler, 33 enz.). ¢
had oorspronkelijk wel de bedoeling de booze geesten & verdrijven
(vgl. LOISY, a.w., 66). e

(24). Over den oorsprong van dezen ritus bestaan slechts gissingen-
Er schijnt geen sprake te zijn van een reproductie van de mythe.
FESTUGIERE (R.B., 44 (1935), 388 enz.) meent dat hij ontstaan 1S
uit een oud gebruik. In den Demetercultus wierp me? biggetjes in
een onderaardsche crypte. Het volgend jaar daalden yrouwen naar
beneden om de resten te verbranden. Deze ritus zou dan de bewekenés
gekregen hebben van het nederdalen van Kore in de Onderwereld.

(25). In hoeverre overigens de voorstellingen objectief waren, kunne;l
g niet beoordeelen, KERN (Pauly-Wissowa, XV1 (1931& col. 1243)

rengt bijna alles op de phantasie der mysten terug. F :
gingen in het donke‘: uit rl:aar de eeuwige duisternis, die den onml;n:-
wijden ten deel viel, en in het helle licht naar de velden der geluk-
zahse“. o -

(26). Zoo leest men bij Lucianus (XVL, 22).¢ « Zeg maij, Cynicss
(beiden zijn in den Hades) vindt gij, die ingewijd zijt in de mysterién
van Eleusis, dat alles is zooals beneden? » Geheel en al... »

(27). Dit huwelijk was slechts een symbolisch huwelijk. lntmzich.
Hippolytus zegt (Ref. Omn. Haeres. vi‘ 8), ;lat de Hierophan
ontmande door het drinken van dolle kervel. .

De Hierophante, waarvan hier sprake is, zal die van Demeter
geweest zijn. Eleusis kende nl. ook nog een Hierophante van Kore.

153



Zij stonden hoog in aanzien, wat wel hieruit blijkt, dat van deDc::::
eeuw v6or Christus af, het jaar naar de Hierophante van
werd genoemd. bben
(28). Reeds in het eerste grieksche bericht, dat we over hem heb P
(llias, V1, 130 enz.) en waar hij nog kind is, draagt hij den bud ij
« waanzinnig ». Die eigenschap heeft hij nooit geheel afge o e
de Grieken was hij de god van den tot waanzin en razernij voeren het
wijn. Alle waanzincultussen schijnen verder te stammen uit
Qosten, Juk
(29). FESTUGIERE (R.B., 44 (1935), 196 enz.) beperkt het 8200
tot deze weinige oogenblikken, zonder reden nochtans. RO GE
(Psyche, 11, 3), v. WILAMOWITZ (Der Glaube, 1, 77) en LAGR/ u:mm
(L'Orphisme, 53) twijfelen er niet aan of de deeclnemers ve
ee:zazg;fdsv sc\ctdr:= geluk in het hiernamaals. Dionysos
. . Over de betrekking, waarin het Orphisme tot Diony
1s de laatste jaren heel wat geredetwist. Tcgrgn hen, die overal Orpmsb?i:
zagen, is v. WILAMOWITZ in 1932 een reactic begonnen : « Der
Orpheus haben die dionysische Mysterien gar nichts zu tun ”» (
Glaube, 11, 179). Pater FESTUGIERE (R.B., 44 (1935), 366 :;‘g’;z
staat sterk onder zijn invloed. Volgens ANDRE BOULAN hei-
heeft het Orphisme wel een grooten invloed uitgeoefend op de vgl
densche gedachtenwereld, maar onafhankelijk van de mysterién (--n.'
BOULANGER, Mém. Lagr., 69, vooral 77). De meeste waarschuf”
lijkheid biedt echter nog steeds de meening van LAGRANGE, v%n
dedigd in zijn werk L’Orphisme. Er zijn zeker Dionysos'fnyswn n
geweest zonder Orphisme, doch het Orphisme er geheel buiten Iater
is merI!ik. De orphische leer treedt, dunkt ons, reeds duidelijk m:a
voren in de mythe. Herodotus (II, 81) rekent trouwens de OfP
tot de bakchika. d
(31). De oorsprong van deze typische heilsleer is uit Griekenm‘nl
alléén niet verklaarbaar. Het wezenlijke, nl. het overwicht van de s
staat in volkomen tegenspraak met de oude griecksche gedachte ©
het ware leven, Herodotus (11, 123) meende dat de leer der zielsver*
huizing uit Egypte kwam, maar het land van de metempsychose 5
Indié. Die leer moet dus uit het Oosten gekomen zijn en Dionysos
zal ze hebben meegebracht uit Thracié. Er zijn ook gegevens, die
de meening wettigen, dat de Thraciérs de zielsverhuizing kenden-
Zoo verhaalt ons Pomponius Mela (I1, 18) : « Alii (onder de Thraciérs)
redituras putant animas abeuntium », en Herodotus weet ons f€
vertellen dat Pythagoras, de voornaamste repraesentant van de ziels-
verhmz:pg, in betrekking heeft gestaan met den thracischen god
Zalmoxis (Herod., II, 123). ROHDE (Psyche, 11, 103, 133) ziet dan
0ok Thraci€ als de bakermat van het Orphisme. Toch kunnen 00k
andere invioeden in rekening worden gebracht. De god van het Or=
Dh.:sme Is niet Dionysos, maar Dionysos-Zagreus. LAGRANGE
:in m&‘::' 86 enz.) meent daarom ook kretischen invloed te moeten

(32). Deze inwijding is niet eigen aan de orphische mysterién. 0ok
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in de Dionysos-mysterién zonder Orphisme kwam zij VOOT. Juist
In den keizertijd, waaruit de gegevens dateeren, bestond Dionysos-
Zag"’“_s niet meer, doch alleen de thracische Dionysos m.a.W. de
mysterién waren toen zeker geen orphische mysterién. Toch zijn in
deze inwijding orphische gedachten vervat, vOOrzoover ze reiniging
o het oog heeft. CUMONT spreekt hier bij de beschrijving nict ¥an
Orphisme, maar elders (Rel. Orient., 4 uitg. 303 (1), geeft hij toe,

at de Bacchus-mysterién orphische gedachten kunnen hebben over-
geleverd tot in den keizertijd.

(33). De mystische wan, die de myste draagt, bevat een phallos,
dien de myste niet mag zien (zijn gelaat is bedekt). Dit is niet iets
cigens aan het Orphisme; de inwijdingsscéne vinden we immers 00k
- fj.': Dionysos-mysterién zonder Orphisme (zie vorige noot). _Men
schijnt zich dus meer te hebben afgewend van het grove naturalisme,
dat in 186 v66r Christus het optreden van den Senaat noodzakelijk
maakte (zie onder). :

(34). Augustinus spreekt over de Platonici, die echter onder invloed
stonden van het Orphisme. :

(35). « Die Summe der Moral ist hier, aldus ROHDE, Hinwendung
Zum Gotte, Abwendung nicht von den sittlichen Verfeh!ungcn uqd
Irrgiingern im irdischen Dasein, sondern von dem irdischen Sein
selbst. Abkehr von allem, was in die Sterblichkeit und das Leibesleben
verstrickt » (Psyche, 11, 125). En iets te voren verklaarde reeds dezelfde
schrijver, dat bij de Grieken ascese bijna gelijk stond met ketter)
(a.w. 11, 102). BOULANGER (Mém. Lagr., 73) ziet het orphisch
dualisme cenigszins anders, De ziel zelf is verdeeld en bestaat Uit
een titanisch en een goddelijk element. : :

(36). Het zijn inderdaad geen schilderingen, die zuiver orphische
mysterién weergeven en veel is te philosophisch om 0OrsPr® k
vruchtbaarheidsriten geweest te zijn. We zijn geneigd met pater
FESTUGIERE (Le monde gréco-romain, 11, 178) een grooten philo-
sophischen invloed aan te nemen. De philosofen immers, il afhan-
kelijkheid van het Orphisme (zic LAGRANGE, L'Orphisme, 149
enz.) leerden een zuivering van de ziel van al het materieele.

(37). In 1921 publiceerde J. G. SMYLY, Greek Papyri from Gurob,
dat een orphisch document uit de derde eeuw vé6r Christus s«_:hunt
te zijn. LAGRANGE behandelt het in het reeds meermalen geciteerd
werk, L'Orphisme, 112 enz. De teksten zijn overigens zeer dumedr
en belangrijk nieuws vinden we er niet in, zoodat we het hier passen
kunnen overslaan.

(38). Volgens Clemens van Alexandrié (Profr., 11, 17, 2), waren deze
voorwerpen symbolen van de inwijding, maar LAGRANGE (a.w.,
116) meent dat deze riten ook onder de ingewijden werden voltrokken.

(39). De rationalisten hechten een groote waarde aan
die zij verklaren als een god-eten. Berucht is het bogk van iban
A Short History of Christian Theophagy, waarin hij meent te .
aangetoond, dat de grondgedachte van elken enst een & Bi -
eten is. Deze gedachte komt dan bijzonder naar voren in den Dio-
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nysos-cultus. Het is duidelijk wat de rationalisten met deze “ﬁ:
willen. De christelijke Eucharistie zou daar haar oorsprong is
ontleenen. De beteckenis, die zij aan de omophagie t“ke”mh”
overdreven, zooals we nog zullen zien. Vgl. verder ARNOLD,
Ursprung des christlichen Abendmahls, 115 enz. altt

(40). Voor de Orphisten bestond er een verbod van vleesch-et it
niet echter wanneer het godsdienstige riten betrof, zooals blijkt “‘k
SMYLY, Greek Papyri from Gurob, 1, 13. Dat de omo_phaﬂl"v 00
na Christus nog bestond, blijkt uit dezen tekst van Arnobius : « Bax
chanalia etiam praetermittimus immania, quibus nomen 'omopl.laﬂ_m
graecum est, in quibus furore mentito... ut vos plenos dei m ,
ac maiestate doceatis, caprorum reclamantium viscera cruentati
oribus dissipatis » (Adv. Nat., V, 19). Er bestonden zeker 00k Diony-
sos-mysterién, waar de omophagie niet meer gebruikelijk was. Plu-
tarchus, die zelf myste van Dionysos was (vgl. Consol. ad uxorem
X, 1, 612 d), veroordeelt dezen ruwen ritus en zegt dat hij dient om
de booze geesten te verjagen (De def. oraculi, 14).

(41). M. NILSSON (bij LAGRANGE, a.w., 10 noot 4) meent zelfs
dat de Orphisten de omophagie als misdaad afschaften.

(42). Zelfs de offerdieren werden met voedsel naar het altaar gelokt,
als om ze vrijwillig te laten gaan (vgl. LAGRANGE, a.w., 193 enz.).

(43). Deze gouden tafeltjes dateeren uit de IV® eeuw vé6r Christus
tot de I1° eeuw na Christus. FESTUGIERE, die hier WILAMOWITZ
volgt, twijfelt sterk aan het Orphisme van deze tafeltjes. Volgens
hem zijn ze waarschijnlijk afkomstig uit Egypte of waren ze bes
voor de mysten van Eleusis of de leerlingen van Pythagoras (vgl.
FESTUGIERE, R.B., 44 (1935), 370 enz.). Het overgroot gedeelte
der geleerden, waaronder ook pater LAGRANGE (a.w., 137, 145)
houdt vast aan den orphischen oorsprong. De gelijkenis met de
orphische leer is hiervan de reden. Een verrassende gelijkenis met
de egyptische inschriften valt niet te ontkennen, doch ook de ver-
schillen zijn groot. De Egyptenaar wordt door den rechter streng
ondervraagd over al zijn fouten; het is niet genoeg, zooals hier, zijn
goddelijken oorsprong in het licht te stellen, het privilege aan te h’alen.
dat hij verkreeg door de inwijding en de zuiveringsriten, neen, hij
wordt gedwongen tot in bijzonderheden af te dalen. : ¢

(44). Augustinus heeft ze in Madaura gezien (epist., 17, 4)

(45). De Greek Papyri from Gurob (zie noot 37) s-'ree’kt ;.aok over
die handeling. Daar heet het : « eis ton kalathon cm%al i 1, 28)

(46). Het bestaan van die dromena weten w ,:Ig » (1, )
Jobacchen, ontdekt in 1894 te Athene (vgl. 0. KERN, Poulr Wisiowe,
XVI, col. 1293 enz.). Daar wordt gesproken Ov‘::‘af‘:;fl):el:’df;sfg.
Tien rollen zijn er te verdeelen. Vij = v 5
delijke personen voor. Men m:ct \I::Jet; ijte"e“ menschelijke, vijf god-
zij zich geheel getransformeerd dacht.ene gev;: 13trekkn_1g mq'ken, -
de goddelijke symbolen aan, om zich meer intices L ho) be et
eenigen. s r intiem met hen te ver-

47). : ;

(47). De Grieken en Romeinen hadden wel eerbied voor de egyp-
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.am *
hen, J:::c having, doch het Fetichisme en de dierencultus ergerden
W enalis spot : « O, Heili :
orden in de m ! . Heilig volk, wiens goden zelfs geboren
ad Egypte nm."“‘_“m'g‘n » (XV, 10). Zonder hellenisatie der goden
Uitgeoefend. D it dien invloed kunnen uitoefenen, dien het nu
anetho, di die helleniseering is te danken aan ecn zekeren priester
Wwelke laé;s ie in zijn taak werd bijgestaan door den Grick Thimotheus,
koning (ee te stamde uit het priestergeslacht van Eleusis. Toen de
den gog sr; der Ptolemaién), zoo wordt er verhaald, in een droom
Naar Egy rapis van Sinope zag, die hem uitnoodigde zijn beeld
Serapis Pte over te brengen, wisten zij den vorst te overtuigen, dat
rapis ’:’em“d anders was dan Osiris-Apis. Onder den naam van
gt s ot A aticksch-romeinsche wereld,
eind terugge dr‘:f;g::ll Isis, zijn gemalin, begeleidde zelf weer cen heel
Heroc)i-otl::,c n vast omlijnd verhaal over Osiris hebben we eerst VaZ
enz,), Des (I, 42 enz.) en van Plutarchus (De Iside et Osiride, ¢. 12
Meening dOOI‘Spr_opg der mythe ligt in het duistere verleden. De
dwenen ’(v at Osiris eens een werkelijk vorst was, is nog niect ver-
is wmmgl“_ERMAN. Die Religion der Aegyprer, 69 enz.). Het
bestemd wmh jk dat het begrafenisritueel, hetwelk aanvankelijk slechts
o e BR S den koning, veel heeft bijgedragert tot de uitbeelding
de Ouc{h c. ERMAN (a.w., 242) merkt op, dat de Egyptenaren in
eenigen f.'.g hun dooden begroeven in den vorm van ecn foctus. Na
mythe kau vonden zij in het graf niets dan beenderen los van een. De
aap elk n dus ontstaan zijn uit den wensch, dat die beenderen weer
&)GE“:‘(';I_Zpudcn worden gevoegd. Eenzelfde verklaring geeft ook
een tweey siris and the_egyptian Resurrection, 11, 268). Hij denkt aan
Mitieve oudige begrafenis, die ook nu nog voorkomt bij de pri-
by Die tweede begrafenis bestond dan in het verzamelen der
is, 203“1*11- Hieruit alleen is de mythe echter niet verklaarbaar: iri
49) ageverdc:f nog blijken zal, een god van de vruchtbaarheid.
M tekst is bewaard gebleven in Pap. p. 3008 van het Berlijnsch
de Nephrbsh:'; staat bekend onder den naam Lamentations d'Isis et
Zang werd-dcgll’.dMORET, Rois et dieux d’Egypte, 89 enz. Deze klaag-
(50). MORE aagzang voor elken gestorven Egyptenaar.
133) T, en in navolging van hem LOISY (Les mystéres,
huuét"efklarcn dezen ritus als een wedergeboorte. ERMAN ont-
v Vmih van allen commentaar en ook anderen spreken er niet
in v. olgens MORET neemt de Sem op dat oogenblik de plaats
Bt ;q den doode. In linnen gewikkeld (oorspronkelijk in een dieren-
- g in den vorm van een foetus, is hij de doode, die opnieuw geboren
beeiidt. Door de magische wet immers, die aanneemt, dat hetgeen in
herbgmwdt' een werkelijk effect heeft, wordt de doode ook werkelijk
hatt f;ﬂ (MORET, Mystéres égyptiens, 33, 44 enz., 74 enz.). Hoe
P 30 zij, een geestelijke wedergeboorte is het zeker nict. De
ordt in staat gesteld zijn leven voort te zetten op dezelfde wijze als

Osiris nl, in de Onderwereld.
(51). De K a is een vreemdsoortig ding. Met lichamelijke oogen
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is zij niet te zien. De mensch ontvangt haar bij zijn geboOrte ‘no:ﬂ
wordt afgebeejd met dezelfde trekken als de mensch zelf. Zi) €7

met hem op en is zijn alter ¢8O Naast de K a, kennen de
tenaren nog een Ba, die meer geestelijk schijnt te zyn en K8
ontstaan is uit een reactie tegen het te materieele idee van 0{;‘: !

(vgl. MORET, Rois et dieux, 126). De Ba V1008 bij den d %
rzetten OP

als een vogel en had er plezier in zich te kunnen nee Ra
boomen, die de doode bij zijn leven zelf had geplant. Ka en
leven overigens broederlijk te zamen.

n van de

(52). Het is moeilijk zich een juist denkbeeld te vorme
Soms leven zulke tegen”

godsdienstige begrippen der Egyptenaren.
strijdige ideeén naast elkaar, dat CUMONT heeft kunnen zeggen -
ple » (Rel-

« Le principe de contradiction n’existe pas pour ce peuple » 7.
Orient., 3¢ uitg. 137). De waarheid van dit gezegde zal duidelijk zun
voor eenieder, die een antwoord zou moeten geven op de volgende
vragen : « Waar is het doodenrijk; welke verhouding bestaat

tusschen de Ka en de Ba: eischt de egyptische godsdienst mo o

tooverij? »
(53). Niet altijd echter is men tevreden met de Onderwereld als

verblijfplaats der dooden. Vooral de koningen dienen een betere plaats
te bezitten, « Als een valk » (Pyr. 913-A. ERMAN, a.w., 212), vliegt
de doode naar den hemel. « Hij gaat naar de oostzijde van den hemel,
naar de plaats, waar de goden geboren worden, waar hij met hen
boren wordt, vernieuwd en verjongd » (Pyr. 353-ERMAN, a.w.,
213). Het paradijs, hetwelk zich daar uitstrekt, biedt alles wat het
menschelijk hart maar kan begeeren. Eilanden zijn er, van alle kanten

% it idee van het paradijs blijft siBf-
n daar zonder arbeid in een land van wonderen.

(54). De zon zien, daarin bestond grootendeels het geluk. Met
Nieuwjaar brachten de priesters ook de godenbeelden op het tempel-
dak om de zon te aanschouwen (vgl. A. ERMAN, a.w., 371).

(55). Hier spreken we voor het eerst over eigenlijke mysterién d.w.z.
oov:; lg(eheum nwnﬁjzxe toegepast werden op de levenden, Deze alleen
t unnen waarlijk mysterién worden genoe ;

I Misteri, !gz). genoemd (vgl. PETTAZONI,

Wanneer de Osiris-riten voor het eerst o
gepast, weten we niet. Bekend is alleen, dar: cll:“;:f::d W;rden .
onderging. Volgens MORET (Mpystéres égyptiens, 13 e Pharao ze
Mystéres, 137) bestond het jubileumfeest van d . Vgl. LOISY,
genaamd, in een tot Oeicloanaken van ‘den. k den Pharao, Sed
herboren uit een dierenhuid (vgl. noot 50 oning. Hij werd dan
volgende zijn oorsprong te danken hebben ) De ritus zou aan het
moest ook in Egypte oorspronkelijk de k : Zooals bij vele volken,
zijn onderdanen. Hij werd beschou de bning Zich apotlstedt FO8-
wanneer hij oud werd, moest zijn wd als een goddelijk wezen en
Dit kon niet anders of de konin g::ﬁ worden gebracht in zijn zooD.
zou naar de riten van Osiris hcbgtm:ncmt wowien gatkod. Do FRERS
komen. Deze riten immers stelden hgegl:epcn om aan dit lot te oot

em in staat opnieuw geboren t€
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::;dﬁ? uit de huid van een koe (de hemelgodin Nut). Aldus verjongd
iy iJ dan verder zijn volk blijven besturen (zie MORET, Mystéres
zij Ptiens, 186 enz., 256 enz.). Wat hier van is, weten We npiet. Alleen
oveopge merkt, dat een geleerde als ERMAN er met geen woord

tzre rept; hij wijst op de eentonigheid der riten, die altijd weer OP
a.w ‘{g:)““rkwamen en elk feest moesten opluisteren (ER :
Va:\’az de oorsprong van dit feest ook moge zijn geweest, het idee

on een wedergeboorte bleef er niet mee verbonden. Pas na den d
een dv‘B_lfharao een nicuwe Osiris worden. Voor de Egyptenaren Was
h Osiris-worden vé6r den dood nonsens, z00als LAGRANGE

et uitdrukt (R.B., 29 (1920), 436). Bovendien werd sinds de Vi
hi!fnasug de koning beschouwd als zoon van den zonnegod RE;
w" dr"f’.g dan ook het teeken van den Zonnegod, de Uraeus. 0ok
u.e rd hij beschouwd als Horus (zie ERMAN, a.w., 51 enz.)

Itdrukkingen moet men niet al te letterlijk memen. Als cen te
god werd hij nooit vereerd en offers werden hem niet opgedragen-

Werden de riten ook nog op andere levenden toegepast in
oude Egypte? PETTAZONI (I Misteri, 163) meent het te kunnen
opmaken uit Herodotus (II, 171). ERMAN echter (@.W., 382) ziet
geen verandering.

(56). Er doet zich echter een moeilijkheid voor. Apuleius zelf ver-
haalt, dat Lucius na zijn eerste inwijding, een tweede moest ondergaan
te Rome, waar hij werd ingewijd in de mysterién van Osiris. Hij zegt,
dat de ritus geheel verschillend was : « quamquam enim connexa,
immo vero unita ratio numinis - religionisque esset, tamen teletac
discrimen interesse maximum » (Met. XI, 27). Daarom ontkent
DIBELIUS, dat deze eerste inwijding betrekking 200 hebben op de
mythe (Die Isisweihe, 22). LOISY echter vindt het waarschijnlijker
dat het over één en dezelfde inwijding gaat (LOISY,
155). Misschien kunnen we de moeilijkheid oplossen door aan z
nemen, dat er slechts accidenteele verschillen : e
meeste geleerden zien een betrekking met de mythe). Die acciden
verschillen kunnen goed verklaard worden. OP de eerste plaats Mm
de priester den onegyptischen naam van Mithras en vervolgens wom_
Lucius na de inwijding beschreven als een Zonnegod, met een §
lende kroon op het hoofd, waar de zof ; 57
vitschieten. Zulk een stralende kroon draagt 00k Mithras.
HOPFNER (Pauty Wissowa, XVI, eol. 1339 euz) kunnea ¥ zeggen
dat hier in Corinthe de invioed van Mithras merkt?'aar is. e

(57). Deze Hadestocht is ijnlijk een bewijs voor den in
va}: Eleusis (zie boven noot 47). 0.°el§ERN (Pauly-Wissowd,
col. 1250) ontkent echter elken invloed.

(58). lg. REITZENSTEIN (Die hell. Mysterienrel. 221) dl:rs:w;d:
woorden van Apuleius slaan op bovenvermeld bad. ZOE e
doende reden, dunkt ons. Of verder, HOPFNER (Pauly
Wissowa, XVI, 1332) meent, die vrijwillige dood werd veroomakm
door narcotische middelen, is mogelijk, maar zekerheid daarom
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hebben we niet. Wel was men te dien tijde zeer bedreven in het scheppen

van zulke toestanden.

(59). MORET (Rois &1 dieux, 200 enz.), steunen
« renatus quodam modo », past ook hier zijn theorie
geboorte uit cen dierenhuid toe of liever uit een
volgens Met. X1, 10, in de processic werd meegedragen.

(60). Vreemd is de interpretatic Van A. J. FESTUGIERE (Le
monde gréco-romain, 11, 178); de zonnekroon zou een symbool zyn
« de la nature ignée de I'dme ». s

(61). Ja hij zegt : « Répéter sur un cadavre d’homme les muulauqnﬂ
jadis subies par Osiris, ¢'était le démembrer & nouveau... r
sur chaque autel » (Rois ef dieux, 103). Dat de doode door de riten
een nieuwe Osiris wordt kunnen we aanvaarden, doch dat

voor de riten een Osiris is, vinden we nergens.
(62). De goden toch hebben ‘meerdere K a's en meerdere Ba's
volgens de Egyptenaren. Zoo had b.v. de god Re 7B a'sen 1
(vgl. ERMAN, a.w., 97).

(63). Zooals hier op aarde haar beeld. Het geluk bestaat mede

in een zalig aanschouwen.
(64). Alle oorzaken van die snelle verspreiding kunnen we hier niet

nagaan. We verwijzen naar het prachtig werk van F. CUMONT,
Les Mystéres de Mithra, 31 enz. Apostelen had het Mithracisme in
overvioed. Langs drie wegen drong het het romeinsche Rijk binnen
(vgl. WUEST, Pauly-Wissowa, XV, Mithras, col. 2137). Kooplieden
uit het Oosten brachten den Mithrasdienst in de kuststeden; oostersche
soldaten, ingelijfd in de romeinsche legioenen, plantten hem voort
tot in Londen; oostersche slaven kwamen naar het Westen, stegen
dikwijls in aanzien en bleven immer trouw aan hun oorspronkelijken
godsdienst (vgl. CUMONT, Rel. Orient., 3¢ uitg., 226 enz.)

(65). Plutarchus (Vira Pompei, 24) verhaalt, dat de Zoeroovers
van Klein-Azié, die door Pompeius overwonnen werden, o.a. 00K
den Mithrascultus beoefenden, en Lactantius Placidus {'/m'v ‘Smr
Theb., 1V, 717), dat die cultus van de Perzen bij de Ph_rygiérs. is gc-
komen en vandaar bij de Romeinen. In Klein-Azié ligt dus de oor-
sprong en de bron is Perzié. Van Perzié uit drong de Mithrasdienst
door tot Babylonié en Armenié en verder in Capadocié Ph;y ié
en Lydié. Alleen Babylonié heeft een grooten invloed 't' fi g:,l
zoodat het Mithracisme substantieel pr:rzis«;h-c:haldet:t}'u gel;xl:lr;e%
(vgl. CUMONT, Textes et Monuments figurés relatifs a wscM 7)
de Mithra (M.M.M.), 1, 8 en Rel, Orient., 3° uitg. 232) G

(66). Het is nu wel zeker, dat de pcrz}sche lit;mt !
de Zend-Avesta, veel bevat, wat niet tot h I

ol et oorspronkelijk volks-
gel oorde. Ze geeft meer de hervorming wee
en het volksgeloof bleef veelal voortbestaan, zooals i z,oummroaster
en verschillende gricksche schrijvers be“:" 0 o e T
MMM I, 4, 6). Toch moeten we niet ver utz: 8 b
is opgebouwd op het volksgeloof e st
gegevens uit kunnen i Y 2t Ao

opdiepen. Vele deelen zijn van zeer ouden datum

160

over een nieuwWe
houten koe, dle



:':;au“ de bestrijding van vele « ketlers » komt dit volksgeloof nog
T voren.
ca:?e perzische literatuur is te verdeelen in een canoniek en een na-
uit oniek gedeelte. De canonieke literatuur is de Avesta. Zij bestaat
chr-ee“ aantal fragmenten, die onder de Sassaniden (III® eeuw na
( istus) zijn bijeengevoegd en als hoofddeelen bevat Zl de Gathas
s%?ange“) en de latere Avesta, Deze laatste bevat deelen van ver-
al illenden ouderdom. Zoo zijn b.v. van hoogen ouderdom stukken
s deHomJasht in Jasna, IX-XI, het tweede hoofdstuk van de
Vendidar, Jasht, V en gedeclen van Jasht, X. Minder oude stukken
[En de overige gedeelten van de Jasna, de speculatieve gedeelten van
endidat, 19 en Jasht, XI e.a.
BT‘“ de na-canonieke literatuur behooren Dinkart, VIIL en X,
undahish (die ook stukken van hoogen ouderdom inhoudt) e.2.
(vgl. N. SOEDERBLOM, La Vie future d’aprés le Mazdéis
en C. DE HARLEZ, La Bible et I'Avesta, R.B., 5 (1896) 1
Men hoede zich er voor een al te groote waarde te L
de Avesta. Sommigen hebben gemeend, dat Mozes er den invloed
van onderging. Zelfs F. CUMONT schrijft @ « .. le Persisme avait
€u sur les croyances d'Israél une action, dont on peut discuter 1'éten-
due, mais qui est indéniable » (Rel. Orient., 4e uitg. 127). Wanneer
de Avesta juist is ontstaan, weten We niet. Sommigen laten haar
zelfs dateeren uit 1500 vé6r Christus. C. DE HARLEZ echter .merkt
op, dat geen cnkele gricksche schrijver, ook niet zij, die zich ex
professo bezig houden met den godsdienst der Perzen, iets 7
‘a:“ZOroasmr. Hij plaatst de Avesta na de VII® of VIII® ceuw Vi
ristus (R.B., 5 (1896), 166 enz.). :
(67). Zoo lezen we in Vendidat (19, 29), dat de Onbepaalde Tijd
den weg heeft geschapen, dien de rechtvaardige zoowgl als de onrecht-
vaardige na den dood heeft te betreden; €n Eudemius van Rhodes,
leerling van Aristoteles, weet ons (e berichten, dat perzische wijzen
den Tijd als eenige oorzaak van alles beschouwden (Eudemius bij
CUMONT, Rel. Orient., 4° vitg. 277 (46).
(68). Volgens de latere Avesta is Ahura slechts de scheqpe;'d‘;&l!
reine wezens; al het onreine komt van Ahriman. Deze leer is echter
niet oorspronkelijk, zooals blijkt uit de inscripties van de Achemeniden,
volgens dewelke Ahura ook de bewerker is van het kwaad (vsl.
CUMONT, M.M.M., 1, 5). Volgens dezelfde Avesta Ahura
ook geen echtgenoote, maar oorspronkelijk schijot de Aarde (Spenta
Armait) zijn gemalin geweest te zijn (CUMONT, 1.a.7- 137 g;?:ﬁge
Zoo ook is Ahriman mniet oorspronkelijk een essentieel
god, doch slechts de god van de Onderwereld : « ho hupo gén lego-
menos einai Theos » (Herod., Vi1, 114). = —
(69). De vereering van dezen god door de Perzen IS zeer
:;ldalecrtuitdﬂaﬁ )Devedxscheenperr.iscneM
500-2000 voér Christus). S h
te veel trekken gemeen om té ontkennen, dat hij oorspronk9luk één
en dezelfde god was. Zoowel de eene

Heidensche Mysterién. — 1t



schouwt hem als den god van het licht, den beschermer Van verbinten$
en trouw (CUMONT, Mystéres, 1). 1E
(70). Herodotus (vgl. LEHMANN, Die Perser in CHA Xt
DE LA SAUSSAYE, Lehrbuch der Religionsgesch., 243 enz.) mer
op, dat de Perzen vooral de onwaarheid verafschuwen en daarom
ook het maken van schulden, omdat dit gewoonlijk tot leugen en bedrog

voert. ” .
(71). Het strenge dualisme van de Gathas kende geen vergiffenis,
maar de latere Avesia i_s milder. Bijna alle zonden kunnen WOI'WP

uitgewischt. Voor een niet-Mazdaeér, die de ware Jeer aannaim,

dwenen alle viekken (Vendidat, 3, 40 enz.). _ i
(72). Het verbod van lijkverbranding vloeit voort uit de vereering

die de Perzen hadden voor het vuur.

(73). Ook wordt melding gemaakt van een broodoffer, dat aan de
aanwexigen werd uitgereikt (vgl. LEHMANN, Le.7- 250). Ook
dierenoffers werden gebracht (Herod., I, 132). Zelfs aan Ahriman
die nog niet als essentieel slechte god gold, offerde men. Zoo verhaalt
Herod. (VII, 114), dat de Perzen zeven jongens levend begroeven als

een offer aan den onderaardschen god.
onderscheid tusschen recht-

(74). Oorspronkelijk maakte men geen
de Perzen geen belooning

vaardigen en onrechtvaardigen en kenden
of straf. De dood werd beschouwd als een groot ongeluk. Zelfs volgens
dat toch al onderscheid maakt tusschen

het fragment Hatoxt Nask,
hemel en hel, beklagen zoowel Ahura als Anra Mainyu den doode,
omdat hij de aarde vol genoegens heeft verlaten (vgl. SOEDER-

BLOM, a.w., 10 enz.).
(75). Later heeft men er een oordeel aan toegevoegd (Dinkart

VIII, 44, 16), waarin Mithras de voornaamste rechter is, bijgestaan
door Rasnu en Sraohsa. Rasnu houdt een gouden balans in de hand,
waarin de werken der menschen liggen (Aria Viraf Namak, 5). D€
balansrechtvaardigheid is z66 strikt, dat de Perzen later ee:u derde
plaats hebben uitgedacht, de Hamistakan, gelegen tusschen
hemel en hel, waar zij naar toe gaan, wier goede en slechte daden
even zwaar zijn. MORET (Rois et dieux, 145) spreekt hier van een
vagevuur, doch de hel diende tot uitwissching der zonden;
Hamistakan is alleen ingevoerd voor een zuivere vergeldin E\"Bl
SOBGDERBLOM, a.w., 128). e :

(76). Zoo F. CUMONT, M.M.M., 1, 73.
161 enz.), wil staande houden, dat evcnalzsbijA(ieLa?iilse‘:e E:fy:rg’ﬂv
ook hier de leer niet geheim was. Een feit is echter, dat d le:'t;s :nkﬂ
en alleen valt op te maken uit de monumenten i i

(77). De naam SolInvictus werd aan meerdere sterrengoden
g;:ngen. zoodat we niet aanstonds uit den titel alleen kunnqesil be-
sC;a:l;u. dat we met Mithras te doen hebben. Vanaf de derde eeuw na

(73;“\;?1; zisul:lras wel ;:le voornaamste. s

e astrologisch i
in het licl.aam uit een dt:oege no:dzitli:ls'qllc;m‘ten g o
nemen, dat dit in het Mithracisme ni lichoid, foch wo Joppe St
iet het geval was. Zij kenden de
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ﬁiﬁm‘s—-"p het einde der tijden, hetgeen et wel op wijst, dat het

lam bij de ziel behoorde. De mysten van Mithras zullen dus het

Eemsc.he idee hebben vast gehouden, dat de ziel zich met het lichaam
ereenigt om het kwaad te bestrijden.

9. F. CUMONT (Mystéres, 131, nota 1) merkt op dat Cautus
ms een stierenkop draagt en Cautopes een schorpioen. _
l__‘lci)eze o fine\'oudigc Mithras » heeft niets uit te staan met de christe-
Ske Triniteit (vgl. CLEMEN, Religionsgesch. Erklirung des neuen

est., 126 enz.).

B (80). Bas-reliéfs van Osterburken en Neuenheim laten ons zien
oe Kronos den bliksem, symbool van zijn macht, aan Jupiter Vet
geeft (vgl. CUMONT, Mystéres, 10).

(81). Dit dualisme is wel te onderscheiden van het dualisme der
grieksche philosofen. Daar gaat het over een tegenstelling tusschen
geest en stof, tusschen ziel en lichaam, terwijl het hier over tegeng
gaat, hetgeen later door de Neo-platonici werd overgenomen (vgl.
CUMONT, Rel. Orient., 3¢ uitg. 238 enz.).

_ (82). CUMONT (M.M.M., 1, 163 enz.) meent dat het een vijgeboom
is, met wier bladeren Mithras zich bedekt; hij denkt hier aan Genesis,
ofschoon noch in Perzié, noch in Chaldea een dergelijke mythe bestond.

(83). Reeds in de Avesra is het voorbeeld van alle vriendschap,
de vriendschap die er heerscht tusschen Mithras, de Zon en de Maan
(Jasht, V1, 5). Het is trouwens heel natuurlijk, dat de god van de
Zon en de god van het Licht in nauwe betrekking stonden. :

_(84). Tegen SAXL (a.w., 13), volgens wien de blik van Mithras
zich richt naar de godheid, aan wie hij offert; misschien is wel de
oorsprong der mythe te zoeken in het jaarlijks terugkeerend
offeren van den « Korenstier » (vgl CUMONT, Mystéres,
138, nota 1).

(85). CUMONT (M.M.M., 1, 186) meent dat de priesters, in plaats
van Ahriman, Mithras hebben geplaatst. Het komt ons waarschijn-
lijker voor dat de Avesta de persoon ve i
daad laat verrichten, omdat zij het dood
wilde laten gebeuren door een beter wezen.
ook hier aan de oorspronkelijke traditic hebbe

LOISY, Mystéres, 187, nota 2). .
(86). Dit afscheidsmaal is wel van later datum, onder invloed van

het Christendom, gelijk ook Mithras’® « hemelvaart » (CUMONT,
M.M.M., 1, 176, 179). . ;

(87). CUMONT (Rel. Orient., 4° Uitg. 280 (53) is geneigd aan te
nemen, dat alle bloedige offers bedoeld waren voor .
De wilde dieren als vossen en wolven, werden voorzeker geofferd
aan de onderaardsche goden, maar een dier, dat zoo hoog stond aan-
geschreven als de stier zal wel aan Mithras of aan andere goede geesten

geofferd zijn (vgl. LOISY, Mystéres, 184 enz.). n
(88). Zoo is de interpretatic van SAXL (Mithras, 65), terwijl anderen

er een strijd der elementen in zien. _
(89). Ten minste in het Westen. Er bestond echter een vriendschap-
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pelijke betrekking met den cultus van Cybele (d.w.2. mc::e ithreum®
van Attis). In de onmiddellijke nabijheid van verschillence 'TUr,, yen
waren ook tempels van de Groote Moeder. Daar zochten F
een ceuwig geluk (vgl. CUMONT, Mystéres, 189). Ps Augusﬁ”“’

(90). Dat men met lichteffecten werkte, verhaalt ons al{ud est quam
(Quaest. Ver. et Novi Test., CXIII, 26) : « In speleo ubi

cernitur, operante illecebrosa fallacia ». Wel meent DIE-
(91). Het ritueel is voor ons verlomn_FM* h:bben te
TERICH een gedeelte van een Mithrasliturgie te autew”

vonden, maar al zijn er perzische elementen in te vin Er valt niets
schijnt de eschatologie der Mithracisten niet te kcnncﬂ-f
te bespeuren van het geloof aan de zeven planetensferen O HOPFN
als zieleleider (vgl. CUMONT, Rel. Orient., 4 uitg. 272)- HOU
(Pauly-Wissowa, XVI, col. 1346) verdedigt nog de mece
DIETERICH. is dus i0
(92). Ook Juliaan de Afvallige heeft dit laten doen €0 2 v/
doezenvgraad ingewijd geweest (vgl. H. Gregorius van
r. 1V, 52). ren,
(93). Deze graad zal zijn ingevoerd om hen, die geen Pers W&
toch in de voordeelen van de mysterién te doen deelen. ) :
(94). Zoo Ps. Augustinus (Quaest. Vet. et Nov. Test., duntur?
« Illud autem quale est, quod in speleo velatis oculis uw, alii
Ne enim horreant turpiter dehonestari si oculi illis velant a,uwm
autem sicut aves alas percutiunt vocem coracis imitantes; alii aqua
ligatis manibus intestinis pullinis proiiciuntur super fowes sup
plenas, accedente quodam cum gladio et inrupente intestind a
dicta, qui se liberatorem appellet. Sunt et cetera inhonestior 13,
(95). Op een bas-reliéf van Virunum (CUMONT, Mystéres, fig.
blz. 113) worden die reuzen aldus voorgesteld. hon
(96). De tekst luidt : « Persai tén eis katd kalathon ton PSUCE
kpi exodon mustagbgountes telousi ton mustén » WUEST lestd en
uit als was er sprake van een reis der ziel naar de Onderwerel een
van den terugkeer naar het licht. Doch het gaat zeer zeker OVer el
afdalen van de praeexistente ziel naar de aarde en haar wm‘k‘m—.
naar den hemel. De myste van Mithras gaat nict naar de o9
wereld (vgl. WUEST, Pauly-Wissowa, XV, col. 2143).
(97). CUMONT meent dat de zielsverhuizing betrekking moet
?;:bA;nM”h;dc!?)p de boozen als een onderdeel van de hellestraffe?
(98). Raaf, Valk en Adelaar vormen te zamen d (zie HOPF-
NER, Pauly-Wissowa, XVI, col, 1343). In hefégog:a::n fschijImm »
nog afzonderlijk te hebben bestaan, zooals valt op te maken uit Por-
phyrius (De Abstin., 1V, 16), y
99). Waarschijnlijk selt deze maaltjd den hemelschen rnaa(mif
voor, doch deze zal wel zijn uitgebeeld volgens den aardschen (v8l
CUMONT, M.M.M., 176 en A. LOISY, le:réres. 196).
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Stier

E opfer .

gobey S Tage Wiedh::hoolder gar mit dem Stieropfer, das sich am
(Ié‘z;’ E{Mirkrasm., 2e¢ ui:: ‘l"{‘)fzdiol;; leider in keiner Weise anzu-

di . D]gcns L s 2 J

g de Joden o is de God van St. Paulus wel dezelfde God
. 1alla‘kt Zijn, die zich ny ij zou echter door Paulus tot een God

9 ebdecon’ i o s et g ks unkg Mk TS
antheistische alg'emeeccm'er it - dunicen s de NES
;l ggysréres, 231) nheid van Isis uit de tweede eeuw (LOISY,
: . Vul .

E'lulare (m;'::: *:“-‘?l : restaurare; de grondtekst echter : reca-
Vereenigen 3 of «p alaiésasthai), wat etymologisch en werkelijk
OMmmeny i Ep. ad Esamcnvauen » beteekent, (Vgl. J. M. V

1 " aa ]ph-._l. 10, blz. 115-117).

i tﬁ;n hier op een klassicken tekst voor de unio

Yan St. Paulus, Ee wel één van de moeilijkste is uit de brieven

onclusies : van n nauwgezette exegese echter komt tot de volgende
tadign o, VoD vers S-11, beschouwt St. Paulus Christus in drie

Persoon (7p.g) oorafbestaande (6-7a); Christus als geschiedkundige
e Vulgaat in v en tenslotte de verheerlijkte Christus (8-11). Waar

kst . | 5 8. 6 leest : Qui cum in forma Dei esset, heeft de grond-

den tijd en d{:;‘:“‘ép, pracsens dus, wat abstractic maakt van

U heeft Christ teckenis heeft van « blijvend zijn ». Vroeger en ook

Riet begeeri us dus een goddelijke natuur (morphé). Hij heeft echter

Maar zich \s,evasm‘th“} (harpagmon) aan zijn goddelijke rechten,

natuur, maarmedcrd of hevgr zich beroofd, niet van de goddelijke

oo e D G0 Spddehjks UMD S Hij heeft de natuur van
gl. Dr. J osns‘:h) aangenomen. Twee naturen dus in één Persoon.
(105). De v, KEULERS, De brieven van Paulus, 11, 142 enz.

geschoven d errijzenis van Jesus is wel het sterkst op den v

]°53ingswerk°°r Paulus. Zonc_ler de Verrijzenis bestaat er geen ver-

de dood nog' nli):t. idsc:od toch is hqt gevolg van de dironde ;enno .

gebroken, Vil aa oven;:onnen, is ook de machts P:&nm > 14

Siudta P B o b :

;196 Voornamelijk in zijn brief aan de Ephesiérs zet St. Paulus

3 mysterie uiteen (vgl. J. M. VOSTE, Comment. in Epist. ad Eph.,

= etk 3,21). Het woord : mustérion (in het latiin mysterium of sacra-
entum) komt bij St. Paulus 20 maal voor. Vijftien maal heeft het

zeker de beteekenis van : Gods plan in betrekking tot onze (d.w.z.

van Joden en heidenen) zaligheid. Of nog duidelijker_uitgedrukt ¢

De inlijving van Joden en heidenen in én Lichaam. Dat is « HET

MYSTERIE », dat van eeuwigheid verborgen was C8 nu met het

Christendom tot uitvoering wordt gebracht. In dien zin is het Christen

dom een mysterie. (Vgl. E. H, Le Corps Mystique, e

en no -« verder over Mystérion bij St. Paulus, O. CASEL,

ta 2 aldaar. Zie vel

ot i AL Wi Mo gaan. s ¥ B I s

Dit m i ¢ St. . £ :

in eeny?;?:emd{:;f al. « Christus », omdat in Christus heel ons heil

besloten ligt.
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Dit Mysterie heeft dus een geheel anderen inhoud dan het c‘-‘lpt:::
mysterie der heidenen. Het is dan ook onzinnig te beweren dat St.
lus het woord daar zou gehaald hebben. Het enkelvoud wijst al Olg
een andere beteekenis. Of St. Paulus den term uit het hc:dendol'_l_!fe 2
het algemeen, met name uit het gnosticisme heeft geput, is zeer ‘w‘jw
achtig. Eerder sluit hij aan bij het Oude Testament, waar reeds 5
woord voorkwam met een min of meer analogen inhoud b.v. Wijss
2, 22, waar het de beteckenis heeft van : Gods plan in het wereldbestuur:
(Vgl. L. CERFAUX, La Théologie de IEglise, 248-249). Wat den
oorsprong en den inhoud betreft van mustérion bij St. Paulus zie men
verder : D. DEDEN, Le « Mystére » paulinien. Ephim. LoV.,
(1936), 405 enz.

Dit laatste artikel werd voor PRUEMM een aanleiding om "”ﬂ
CASEL aan te toonen, dat ook de Vaders, wat betreft den inhou¢
van het woord : « Mysterie », zich nauw hebben aangesloten !
het Oude Testament en bij St. Paulus. Men zie hiervoor : Mysrerion
von Paulus bis Origines. Ein Bericht und ein Beitrag. Zeitschr. i kath.
Theol. 61 (1937), 391-425; verder Christentum als Neuheitserlebnis.
- 1939 vooral 425-447. Het idee van « cultus »-mysterie zou bij de Vaders
niet zoozeer op den voorgrond treden als CASEL gelooft. . :

(107). Zeer schoon laat MERSCH, a.w., 101 enz., die ontwikkeling
zien,

(108). Het is zeer goed mogelijk dat St. Paulus deze analogie ont~
leende aan zijn heidensche omgeving. Zoo beschouwden b.v. de
Stoicijnen het heelal als één levend wezen, als een soort lichaam,
waarvan de menschen ledematen zijn en ook de Platoonsche school
had een dergelijke leer. (Vgl. E. MERSCH, Le Corps Mystique, 115-116
en CERFAUX, a.w., 215 enz.). St. Paulus heeft die analogic dan
vervolmaakt. MERSCH zelf meent dat het idee van Mystiek Lichaam
te verklaren is uit het Oude Testament en de visioenen van St. Paulus
(a.w., 118-119).

Het Mystiek Lichaam van Christus wordt gewoonlijk opgevat als
een nieuw Lichaam van Christus. Dat wil zeggen behalve het phys
en nu verheerlijkt Lichaam, heeft Christus nog een Mystick Lichaam
nl. de Kerk, wat tenslotte een bijzonder soort moreel Lichaam 38
Zoo wordt het ook begrepen door Pius XII (Zie zijn Wereldbrief
over het Mystiek Lichaam, uitg. Dessain, blz. 31 enz.). Volgens
CERFAUX is dit niet de juiste gedachte van St. Paulus. De Apostel
kent slechts twee Lichamen van Christus : Het vleeschelijke van
v66r zijn Verrijzenis en het geestelijke van na zijn Opstanding. De
Kerk als Lichaam wordt mystisch geidentificeerd met Jesus physisch
geestelijk Lichaam, hetzij zooals het werkelijk tegenwoordig is in de
Eucharistie, hetzij zooals het nu verheerlijkt is in den hemel. Daaruit
volgt dat de Persoon van Christus als onderscheiden van zijn eigen
Lichaam het Hoofd is van zijn Lichaam, de Kerk. (Zie CERFAUX,
La Théologie de I'Eglise suivant saint Paul, 221, noot 2 en 222 enz,
264 enz.). St. Paulus zou dus zeer concreet geweest zijn. lets dergelijks
leert KELLER. Ook deze schrijver is van meening dat St. Paulus geen
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onderscheid heeft aangenomen tusschen het Lichaam van Christus
in den enkeling, in geheel de Kerk en in de H. Eucharistie. (Vgl.
KELLER, Kirche als Kultgemeinschaft, Benediktinische Monatschrift,
16 (1934), 34).

(109). De grondtekst heeft heis, mannelijk dus en niet onzijdig. Het
gaat derhalve niet over een abstracte éénheid, maar over cen zeer
concrete, over een persoon. (Vgl. E. MERSCH, a.w., I, 182).

((110). St. Paulus is geen pantheist of liever als we het zoo mogen
uitdrukken, een pan-christusist. Zijn uitdrukking hier is niet te ver-
gelijken met het « una, quae est omnia », dat van Isis gezegd wordt.
Bij Paulus blijft de christen zijn eigen persoonlijkheid behouden.
Inderdaad zeide hij : « Ik leef niet meer, maar Christus leeft in mij »
‘.{G“’w 2, 20). Het eerste gedeelte van dien zin vindt een verklapns
in het tweede gedeelte. Christus leeft in hem, maar 200 dat zijn eigen
ik nog blijft bestaan.

(111). Bij St. Paulus verschijnt de Geest zeer innig verbonden met
Christus. Dikwijls wordt hetzelfde van den Geest als van Christus
uitgezegd (vgl. Dr. P. VAN IMSCHOOT, Bijbelsch Woordenbogk,
Geest, heilige, col. 482). Met vele auteurs verstaan we onder dien
Geest den H. Geest, vooral omdat ook Pius XI1 dit doet in zijn Wereld-
brief over het Mystiek Lichaam van Christus (Ned. vert., uitg. Dessain,
blz. 28). Velen zijn (of waren) het daar niet mede eens. Zoo vat
WIKENHAUSER (Die Christusmystik, 46-52) den Geest meestal
op als een kracht Gods. CASEL ziet dikwijls een identiteit tusschen
Christus en Geest : « Christus is Pneuma door de hypostd
vereeniging met den goddelijken Logos, die Pneuma is » (Het Christel.
Kultusmyst, 40-41). Vooral na zijn Verrijzenis is Christus Pneuma,
doordat dan ook zijn Lichaam geestelijk wordt: « Pneuma Christi
beteekent dus gansch den verheven Heer » (a.w., 41). Deze « pneuma-
tische Herr » is dan de Geest, die in de Kerk leeft, er de zicl van 18
(vgl. Mysteriengegenwart, Jahrb. f. Liturgiewissenschaft, VII1, (1928),
blz. 155, vgl. 162). CASEL steunt vooral op II Cor. 3, 17, waar staat :
«... de Heer is de Geest ». De aangehaalde tekst is moeilijk te verklaren.
Oudere exegeten hebben onder Geest verstaan den persoonlijken
H. Geest, die dan onderwerp in den zin zou zijn. (De Geest is Heer
d.w.z. God). Deze meening is verlaten. PRAT, ALLO, KEULERS
zien in het woord geest een tegenstelling met het woprd letter
van vs. 6 : De geestofdediepcrczinvanheto.T. isChn_::tus.(Zne
Dr. J. KEULERS, De brieven van Paulus, 1, 418). Deze meening wordt
verworpen door VAN IMSCHOOT (Bijbelsch Woordenboek, Geest,
col. 473-474). Volgens hem verstaat St. Paulus onder letter het geheele
Oude Testament, zoodat er dus van ecn geest van het Oude Testament
niet kan gesproken worden. De meest waarschijnlijke meening lijkt
ons deze te zijn; Christus wordt hier geest genoemd, omdat hij de
bron is van alle geestelijke gaven, dic van Hem in ons vioeien. (Vgl.
E. MERSCH, Le Corps Mystique, 1, 138). ' -~

Hoe de tekst ook moge worden uitgelegd, Geest en Christus zijn
meestal voor St. Paulus twee verschillende grootheden. Als St. Paulus
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dezelfde effecten toeschrijft aan Christus als aan den Geest, dan
komt dat omdat de Geest de Geest van Christus is, d.w.z. Christus
werkt in ons door den H. Geest, die van Hem is, omdat Hij Hem
verdiende op het Kruis.

Hiermede is natuurlijk niet gezegd dat Pneuma altijd en overal
als H. Geest moet worden weergegeven.

(112). St. Paulus heeft echter nooit ontkend dat Christus ook H?C’fd
was vOor zijn Verrijzenis. De Dood en de Verrijzenis van Chflstus
zijn voor hem slechts een middel, waardoor Christus zijn functie als
Hoofd kan uitoefenen. (Vgl. E. MERSCH, a.w., I, 164-166. Pius XIL,
r.a.p., 15).

(113). St. Paulus gebruikt die samenstellingen alleen wanneer f}ﬂ
gaat over Lijden, Dood, Verrijzenis en Verheffing van Jesus, niet
wanneer het gaat over andere handelingen van Christus’ Openbaar
leven. De reden is duidelijk, uit de voorafgaande noot. Toen immers
legde Jesus zijn leven af, om het leven te planten in onze zielen. g

(114). St. Jan Baptist sluit met deze woorden het water niet uit.
Hij wil alleen de verhevenheid van Christus’ Doopsel, waardoor d°
H. Geest met al zijn gaven wordt meegedeeld, doen uitkomen, terwijl
zijn Doopsel slechts opwekt tot boetvaardigheid. Matthaeus (3, 11)
en Lucas (3, 16-17) voegen er nog bij dat Christus’ Doopsel een doopﬁfl
is met den H. Geest en met vuur, waardoor waarschijnlijk de rei-
nigende kracht van den H. Geest nog duidelijker wordt aangeduid.
Anderen echter onderscheiden twee doopsels; één in den H. Geest
en én in vuur, welk laatste is weggelegd voor hen, die het Doopsel
in den H. Geest niet hebben aanvaard tijdens hun leven. A

(115). « De naam Jesus aanroepen », is Hem aanbidden, zijn Godheid
erkennen. Zij, die gelooven in Jesus, worden dan ook genoemd ;
zij, die den naam Jesus aanroepen (Hand., 9, 14, 21; I Cor., 1, 2i
Rom., 10, 12; Philip., 2, 10).

(116). Een zeer duidelijk en voor de hand liggend voorbeeld zou
zijn de geschiedenis van den kamerdienaar, verhaald in Hand., 8,
36-38, maar volgens velen is vs. 37 niet authentiek.

_ (117). Het Concilie van Trente (D., 875) zegt : « Pignus praeterea
id esse voluit futurae nostrae gloriae et perpetuae felicitatis, adeoque
symbolum unius illius corporis, cuius caput... exsistit, cuique Nos,
tamquam membra arctissima fidei, spei et caritatis conexione adstrictos
esse voluit, ut idipsum omnes diceremus, nec essent in
nobis schismata.

_ (118). De aangehaalde plaats is wel één van de meest omstredene
in de geschiedenis der exegese. De meeste Vaders hebben vs. 51-59
geinterpreteerd als handelend over de Eucharistie. Toch zijn er, di¢
toen reeds een symbolische verklaring gaven, onder wie vooral de
H. Augustinus. De plaats zou handelen over het geloof in Christus.
Calvijn heeft deze meening weer opgenomen en kreeg vele protes-
tanten als navolgers. Zelfs staat de groote Cajetanus op dit standpunt.
Het Concilie van Trente liet de kwestie onopgelost. (Vgl. voor die
geschiedenis J. M. VOSTE, Studia Joannea, 195 enz.).
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Tegenwoordig houden de meesten, ook de rationalisten, dat daar
gesproken wordt over de Eucharistie. De rationalisten optk'enneu
echter de authenticiteit van vs, 51-59. Ze zien geen eenheid in het
verhaal en meenen dat cen later schrijver de toespraak van Christus
over het brood des levens heeft aangepast aan de Eucharistie. Anderen
nemen wel Joannes als schrijver aan, maar ontkennen dat Christus
00it die woorden zou gesproken hebben. Hun beweringen kunnen ze
echter met geen bewijzen staven (men zie de exegeten). Voor ons
is het voornaamste dat heden niet meer ontkend wordt dat de aan-
gehaalde plaats handelt over de Eucharistie.

(119). De grondtekst leest koinOnia, wat zoowel een moreele als
een physische vereeniging beteekenen kan. Aangezien echter volgens
Paulus Christus werkelijk tegenwoordig is, is het vanzelf een physische
vereeniging. s 28

(120). Toch is dit bewijs niet stringent, doch slechts waarschijnlijk.
He“ is heel natuurlijk, dat men den dood, dien men in de onmid-
dellijke toekomst ziet, reeds als tegenwoordig beschouwt, zoodat
hier het praesens ook als toekomstige tijd kan zijn bedoeld en dus
gglsr;kking heeft op den Kruisdood. (Vel LAGRANGE, S. Marc,

(121). Het nieuwe leven, dat we van Christus ontvangen, is per se
actief, drijft vanzelf tot handelen. « Christus, aldus MERSCH (a.w., I,
138 enz.) is werking... Hem in zich dragen beteekent een voortdurende
prikkel in zich dragen ». Zie ook H. KELLER, Benediktin. Monatschr.,
16 (1934), 27. )

(122). 'WIKENHAUSER (a.w., 86) haalt verschillende clkaar
schijnbaar tegensprekende teksten aan. De eene serie heeft betrekking
op den Doop, de andere serie op het leven na den Doop. Van detf
cenen kant is de christen door den Doop aan de zonde gestorven;
van den anderen kant vermaant de Apostel de gedoopten nog aan
de zonde te sterven. Wel wordt dus de gedoopte in een hoogeren stand
verheven, maar de mogelijkheid tot zondigen blijft. Niet alleen de
Doop is een navolging van Christus, heel ons leven moet een nieuw
Christusleven zijn. St. Paulus vermaant hen, die Christus reeds hebben
‘;;nsctrokkcn in den Doop : « Trekt den Heer Jesus Christus aan »

om., 13, 14).

(123). Hoe geheel onbekend de heidensche wereld was met de ge-
dachte van de verrijzenis, blijkt wel uit Paulus’ prediking op den
Areopaag. Sommigen spotten met hem, anderen, meer bglﬁefd. gaven
hem te verstaan, dat ze hem later hierover nog wel eens wilden hooren.
(Hand., 17, 32). Ook de landvoogd Porcius Festus meende dat Paulus
krankzinnig was geworden, toen hij over de verrijzenis sprak (Hand.,
26, 24). Hoe fel heeft hij ook de reeds bcsl-;eerde heidenen van de ver-
rijzenis moeten overtuigen (I Cor., 15, 1-57). ; F

(124). Die tekst slaat eigenlijk op het heilsgeheim, dat echter zijn
voltooiing bereikt in de eeuwigheid. Met recht kunnen we dus dezen
tekst aanhalen voor het onbegrijpelijk geluk n den hemel.

(125). Alleen Joannes spreekt uitdrukkelijk over de
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zaligheid voor den jongsten dag. (Vgl. Dr. F. VAN DER MEER,
Catechismus, 492 enz.). = bben

(126). Na eerst de heidensche mysterién zoo ver mogelijk te he
verheven, tracht LOISY het Christendom met de mysterién OP
lijn te plaatsen. Ook bij St. Paulus onderscheidt hij een . Kt
de geschiedkundige Dood van Jesus wordt door den Apostel ve
tot een verlossingsmythe. In die Mythe wordt door den Dooq t
Christus de zonde gekruisigd en stijgt de mythische Christus ugt he
graf op. Het Doopsel is dan een rituecle navolging van wat m ¢ 2
Mythe heeft plaats gehad : de geloovige daalt ook in het graf, wa
tot gevolg heeft den dood der zonde en staat eveneens op tot een nieuW
leven. (Mystéres, 239, 267). Het is onze opgave niet zijn theori¢ i
bijzonderheden te weerleggen; een gedeeltelijke weerlegging V
men in deze paragraaf. .

(127). LOISY merkt op dat Christus pas na zijn Verrijzenis den
naam Kyrios ontving (Mystéres, 237, noot 4). Zijn bedoelins_ls dui-
delijk. Paulus heeft Christus tot God gemaakt. De naam Kyrios immers
werd te dien tijde alleen gegeven aan goden en vooral, althans volgens
LOISY, aan de « verrezen » goden (a.w., noot 3 op blz. 232-233?-
Een nieuw bewijs dus voor de afhankelijkheid van Paulus van de hei-
densche mysterién.

Op de eerste plaats zij opgemerkt dat St. Paulus Christus reeds
als God erkende v66r zijn Menschwording. Men zie hiervoor aanh.,
noot (104). Wat verder den oorsprong van het woord kyrios betreft
bij St. Paulus, BOUSSET (Kyrios Christos) zoekt er den oorsprong
van bij de heidenen. Hij werd echter aangevallen door VON DOB-
SCHUETZ (Kurios Jesous. Zeitschr. f. N. T. Wissensch., 1931), die
de onmogelijkheid van deze these aantoont en aansluiting zoekt
bij het Oude Testament. Deze meening is wel de ware, zooals, om
maar een voorbeeld te noemen, duidelijk blijkt uit Mare., 12, 35-?_7-
waar Christus de woorden : « De Heer heeft gesproken tot mun
Heer » (Ps. 109, 1) toepast op zichzelven. Door het gebruik van dezen!
titel Kyrios alleen, beleden de eerste christenen reeds hun geloO
in de godheid van Christus.

(128). Volgens de Grieken immers zijn de begrippen « god » en
« onsterfelijkheid » omkeerbaar. (Vgl. E. ROHDE, Psyche, 1, 73)-
Als zij een god kennen, die gestorven is, dan is deze gestorven als
mensch en werd hij later tot god verheven. (Vgl. LAGRANGE,
L’Orphisme, 196).

(129). Deze goden zijn, zooals we weten, verpersoonlijkte natuur-
krachten. Ook de heidensche philosofen beschouwen ze dikwijls
zoodanig. Vooral Plutarchus symboliseert in zijn werk : De Iside
et Osiride. Anderen leggen de verschillende geboorten van Dionysos
uit als de wijnstok, die ieder jaar wederom vruchten draagt en Zijn
lijden als de druif, die wordt geperst. (Vgl. M. J. LAGRANGE,
L'Orphisme, 75). PRUEMM geeft nog verschillende teksten in : Der
christl. Glaube, 1, 499 (220). Laatstgenoemde veronderstelt, dat 0ok
het volk nog een vaag vermoeden heeft gehad van de vegetatieve
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beteekenis der godheid (a.w., I, 388). Is dit zoo, dan blijft er natuurlijk
Van een verrijzenis niets meer over.

(130). Vele analogicén zijn bovendien te verklaren uit de natuit
van den mensch. Godsdienstige afwasschingen vinden we bij alle
volken, en wat de Mithrasmysterién betreft, ze hebben zeker den
invioed ondergaan van de hervorming onder Zoroaster en deze 13
waarschijnlijk in contact geweest met de leer van Mozes. (Vgl. aanh.
noot 66).

(131). Vooral de rationalisten beweren, dat ook St. Paulus ze ge-
bruikt. Het is vanzelfsprekend, dat Paulus, bij de verkondiging van
zijn leer, termen gebruikte, die zijn toehoorders konden verstaan. Dat
h!-‘ echter zijn leer uitgedrukt heeft in de mysteriénspraak, s zeker
niet zoo algemeen waar. P. PRAT laat ons duidelijk zien, dat echte
mysteriénwoorden bij St. Paulus niet voorkomen (a.w., 11, 473).
Trouwens de oostersche mysterién verspreidden zich vooral in de
tweede eeuw na Christus. Alleen de mysterién van Eleusis waren bij
Paulus’ toehoorders bekend en in zoover die pitdrukkingen waren
opgenomen in de volkstaal, kan Paulus er zich bij hebben aangesloten
(Vgl. B. HEIGL, a.w., 68-69), maar we moeten niet vergeten dat die
woorden dan een andere beteekenis kregen. Zoo zagen we de
beteekenis van « mysterie » bij St. Paulus (zie aanh. noot 106).

(132). PRUEMM wijst den naam « mysteriéngodsdienst » vVOOT het
Christendom van de hand. Deze term doet te zeet denken aan de
heidensche mysterién, waarvan toch het Christendom
verschilt (a.w., 486 (59). Aangezien cchter de Vaders en ook nu noB
de Liturgie steeds over « mysterién » spreken, lijkt ons het gebruik
van dien term gewettigd; vooral omdat, zooals we nog zullen zien,
het woord « mysterie » iets naar voren brengt, wat het woord « sa-
crament », althans tegenwoordig, ter zijde laat. ;

(133). Dit zij opgemerkt tegen O. CASEL, Mysterienfrommigkeit,
Bonner Zeitschr. fiir Theologie und Seelsorge, 4 (1927), 104). In de
tweede uitgave van zijn werkie, Das christl. Kultmysterium (34, noot 1.
Ned. 37, noot 2), meent hij toch dat het begrip « Mysterie » uit
het Christendom alleen geput kan worden. -

(134). Zooals L. MONDEN in Streven (X, n. 5, Juni 1943, 309)
opmerkte, zijn de artikelen van CASEL in Jahrbuch f. Liturgie-wis-
sensch. nog al onoverzichtelijk. We nemen daarom de vrijheid zijn
gegevens op onze manier te ordenen.

(135). CASEL gaf dit bewijs in Das Mysteriengedichtnis der Mesz-
liturgie im Lichte der Tradition, Jb. Litwiss., VII (1928), 113 enz
en vulde het aan in Jahrb., XIII (1933-1935), 99 enz. De cerste bijdrage
handelt uitsluitend over de Eucharistie; de tweede haalt ook enkele
teksten aan voor het cultusmysterie in het algemeen. Een korte
samenvatting van het eerste artikel, kan men vinden in ARNOLD,
Der Ursprung des christl. Abendmahls, 142-149. N v

(136). Vooral deze Theodorus van Mopsuﬁti; is een sgar?e ':‘et:g
voor het cultusmysterie. Zijn Catechesen, in
vonden door A. MINGANA en gepubliceerd in 1932/1933, maken het
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grootste gedeelte uit van CASEL’s aanvullingsartikel, Neue Ze“ﬂ"“’;:
fiir das Kultmysterium. Jahrb. Litwiss., X111 (1933/35), 99 enz- Volge!
CASEL drukt Theodorus zich zoo duidelijk uit over het myste“‘;-
dat bijna geen woord behoeft te worden toegevoegd (1.a.p-

(137). Wanneer Christus’ heilsdaden tegenwoordig komen OP
wijze zooals CASEL het zich voorstelt, aldus UMBERG (Die These
von der Mysteriengegenwart, Z. f. kath. Theol., 52 (1928), 364 en_z.),
moet ook alles, waarmede die handelingen in een werkelijke betrekking
staan, tegenwoordig komen. Zoo zijn b.v. in de Eucharistie volgens
CASEL alle heilsdaden van Christus aanwezig : Menschwording,
Geboorte, Lijden en Sterven, Verrijzenis, Hemelvaart, Tweede komst.
Bijgevolg ook, aldus UMBERG, de personen, zaken en handelingen,
zonder dewelke de heilsdaden niet denkbaar zijn als : Zijn H. Moeder
en haar daden, die met het verlossingswerk verband houden. Verder,
aldus dezelfde auteur, kan men zich afvragen hoe lang b.v. de Mensd}-
wording aanwezig is en Maria. Ontvangen we in de H. Communi€
ook Maria? CASEL heeft hierop geantwoord dat alle bijkomstige
omstandigheden wegblijven en de daden slechts tegenwoordig komen
« quoad substantiam ».

(138). Om den gedachtengang van CASEL te volgen, moet men
steeds voor oogen houden, dat voor hem de metaphysische moeilijk-
heden niet opgaan voor de sacramenteele wereld. Zoo ontkent hij
niet de these van de philosofen, dat een verleden handeling, ook door
Gods absolute macht, niet kan terugkeeren. (Vgl. GREDT, Elementa
Philosophiae, 11. Thesis, XXIX). Dit beginsel heeft slechts betrekking
op de natuurlijke orde. ROHNER heeft in zijn artikelen, Meszopfer-
Kreuzesopfer (Divus Thomas, VIII (1930), 3 enz.; 145 enz.) de moge-
lijkheid trachten te bewijzen, door een beroep op Gods ecuwigheid.
Voor God is alles tegenwoordig en wat voor Hem tegenwoordig 1S,
kan Hij ook voor ons tegenwoordig maken. Een zeer eigenaardige
verklaring. In God immers is alles tegenwoordig, omdat Hij er van
alle eeuwigheid de onveranderlijke oorzaak van is. De eeuwigheid
echter is een eigenschap van God; omdat dus het sacrament iets
geschapens is, kan een verleden daad daar niet tegenwoordig komen.
Men krijgt dan dunkt ons de contradictie : Wat gebeurd is, gebeurt.
(Vgl. J. BRINKTRINE, Theologie und Glaube, 28 (1936), 743).

(139). Dat we CASEL’s opvatting hiermede treffen, blijkt wel uit
de gunstige bespreking, die hij wijdde aan een artikel van SOUKUP :
Der verklirte Christus, Theol. der Zeit, 1937, 1¢ fasc., vooral 17-23.
Schrijver legt hier den nadruk op het Lichaam van Christus in ver-
heerlijkten toestand, waardoor de veeltegenwoordigheid van Christus
kan worden verklaard. (Vgl. Glaube, Gnosis und Mysterium. Jb
Litwiss., XV (1941), 227).

Die veeltegenwoordigheid van den verrezen Christus schijnt
BUETLER nog zoo ongehoord niet te zijn. (Die Mysterienthese der
Laacher Schule, Z. kath. Th., 59 (1935), 558). Immers we weten Z00
weinig af van de zuivere geesten en de verrezen lichamen. Uit het feit
dat de radio op zoovele plaatsen kan tegenwoordig zijn, die toch
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zeker aan de stof gebonden is, blijkt dat onze voorstellingen VAR
plaats dikwijls te begrensd zijn.
cn(zl'*o)- Wat de sacramentalién betreft, zie aangehaald artikel blz. 206

(141, Dit artikel heeft ook indruk gemaakt op CASEL. Hoewel
hij St. Thomas blijft zien als getuige voor zijn mysteriénleer, is hij
toch gedwongen een tweevoudigen St. Thomas (e onderscheiden,
een St. Thomas, die als getuige van de Traditic de mysteriénleer
der Vaders aan het nageslacht overlevert en een St. Thomas, die als
theologisch denker die mysteriénleer speculatief tracht te verklaren.
Onder invioed van zijn tijd, met name onder invioed van het herleefEe
Atistotclisme, heeft hij hicr en daar gefaald of zich althans minder
gelukkig uitgedrukt, ofschoon er geen enkele tekst is aan te wijzen,
die rechtstreeksch gericht is tegen het cultusmysterie. (VgL Glaube,
Gnosis und Mysterium, Jb. Litwiss., XV (1941), 220 enz.).

(142). POSCHMANN (r.a.p., 63) haalt ook den volgenden tekst
aan : « Est virtus divina sacramento assistens, quac sacramentalem
effectum operatur (S. Th., 111, 62, 4). Ten onrechte echter, want deze
tekst maakt deel uit van een tegengesicide opinie.

In zijn critick op POSCHMANN, die ons de stof voor deze rede-
neering schonk, wil CASEL niet ontkennen, dat St. Thomas heeft
gesproken van de goddelijke macht van Christus. Hij ziet hier
echter St. Thomas als theologisch denker. St. Paulus en de Vaders
spraken over een kracht van Christus, die volgens I Cor., 1, 24 Christus
zelf is. St. Thomas als getuige van de Traditie heeft deze leer willen
doorgeven. Het is dus de kracht van Christus die alle plaatsen
en tijden bereikt. (Vgl. Glaube, Gnosis und Mysterium, Jb. Litwiss.,
XV (1941), 224-226).

(143). Zoo verstaat b.v. UMBERG (t.a.p., 358 enz.) onder sacrament:
de zaak, waaraan een sacramenteele zijnswijze tockomt en die ver-
borgen s onder ecn uitwendigs-shiier, dic dik wijls de rol Vad
tecken speelt. Dit is een zeer gebrekkige definitie. Het sacrament
toch bestaat uit materic en vorm. UMBERG vergeet den vorm,
met het gevolg dat het uitwendige element slechts d i k wijls tecken
is van het verborgene. Het sacrament (materie en yorm) moet
tecken zijn; dat behoort tot het wezen van sacrament.

St. Thomas zelf is zeer bezorgd om het sacrament als teeken
te beschouwen. Op de moeilijkheid, dat het sacrament geen teeken
kan zijn, aangezien het toch oorzaak is en het effect eerder tecken
van iets kan worden genoemd, antwoordt hij : « De voornaamste
oorzaak kan weliswaar slecht het teeken genoemd worden van het
effect,... maar wel de werktuigelijke oorzaak, als die gezien kan worden,
omdat deze niet alleen oorzaak is, maar ook effect in zekeren ZiD,
voorzoover zij nl. bewogen wordt door de voornaamste oorzaak ».
(S. Th., 111, 62, 1 ad 1).

(144). Zoo zien we dus hoe voor St. Thomas geloof en sacramenten
ten innigste verbonden zijn. Voor hem zijn de sacramenten steeds

sacramenta fidei en behooren tot onzen pelgrimsstaat, waar we nog
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zien als in een wazigen spiegel (vgl. S. Th, IIL 61, 4 dnlj)n

(145). Het is vooral VONIER, die daar op heeft gewezen “;r Tiik
prachtig boek, A Key to the Doctrine of the Eucharist. Voortre EI?'S
geeft hij de leer van St. Thomas weer, alleen is hij hier en daar CASEL'S
meening toegedaan. Zoo wat betreft de uitbreiding van het beginse!
« (sacramenta novae legis) efficiunt quod figurant ». Ook vertaalt
repraesentare door weer tesenwoordisstf’”en'
Wanneer het echter op de verklaring aankomt, is hij van deze
meening als St. Thomas. De concomitan tie maakt alles weer
goed. Over de Eucharistie als sacramenteel offer vgl. a.w. 53 enz-

(146). E. ROHNER heeft in twee artikelen onafhankelijk van
CASEL getracht aan te toonen, dat ook het Lijden van Christus
volgens St. Thomas tegenwoordig komt (zie Divus Thomas, vl
(1930), 3 enz., 145 enz.). Op blz. 7 geeft hij de meening van St. Thomas
aldus weer : Als offer brengt de Eucharistie het Lijden van Christus
tegenwoordig. ROHNER echter zet den « Christus passus » vap
den Aquiner gelijk met « passio Christi ». Toch bestaat er tusschen
deze twee termen een hemelsbreed verschil, zooals we zagen.

Het is dan ook niet te verwonderen, dat een schrijver als E. MA-
SURE, die den laatsten tijd wel het diepst over het H. Misoffer heeft
nagedacht en die terug wil tot de Traditie en St. Thomas, die myste-
riénleer niet ziet. Doch wel legt hij den nadruk op den « Christus
passus ». (Zie E. MASURE, Le Sacrifice du Chef, 6° édit. 1941, vooral
appendix V, blz. 407 enz.). Ook VONIER komt tenslotte niet verder.
(Zie boven noot 145). =

(147). Zeer goed wordt deze leer behandeld door VONIER in zin
reeds aangehaald werk : Een sacramenteel offer eischt ook een sacra-
menteel priesterschap. Vgl. 4 Key, 229 enz.

(148). De Nederlandsche vertaling van de laatste aanhaling is van
CASEL-DEKKERS, Het christelijke Kultusmysterium, 85. Alleen
vertalen we hier « repraesentare » niet door « tegenwoordigstellen »-

(149). Alleen voor het Doopsel heeft hij aanhalingen uit de pas
ontdekte Catechesen van Theodorus van Mopsuestia (Newe Zeug-
nisse fiir das Kultmyst. Jb. Litwiss., XIII (1933/35), 109 enz.). Dit is
echter nog geen traditiebewijs en bovendien spreken die teksten
tamelijk duidelijk voor een ander begrip « mysterie » nl. voor dat,
wat we zullen opzetten in de volgende paragraaf.

(150). Bedriegelijk is het dan ook, wanneer men auteurs als ROHNER,
COPPENS, DIEKAMP, ARNOLD aanhaalt als voorstanders van
de mysteriénliturgie volgens CASEL. Genoemde auteurs toch houden
alleen dat het Lijden van Christus weer tegenwoordig komt in
de Eucharistie. Over de Verrijzenis, Menschwording en dgl-
spreken zc niet; ja ze verwerpen ze expliciet; zoo b.v. DIEKAMP-
HOFFMANN, Theologiae Dogmaticae Manuale, IV, § 36, 4 blz. 241
en ARNOLD, Der Ursprung des christlichen Abendmahls, blz. 153 enz.

De andere sacramenten komen bij hen niet cens in aanmerking.

(151). In heel ons werkje spreken we bijna uitsluitend over het
Doopsel en de Eucharistie. Ook CASEL doet dit en de reden is tamelijk
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3332“?“‘:,‘!-.'"““ dat zijn de sacramenten, die in de H. Schrift
zijn raditie het meest naar voren komen. Dit zal ook wel de
200 ]:vaa rom de dogmatische tractaten over de andere sacramenten
Euch Ort zijn. Verder wordt de beteekenisrijkdom van Doopsel en
doo! aristie reeds uiteengezet door St. Paulus en schoon beschreven
dik I de Vaders. De juiste beteckenis der andere sacramenten wordt
(;?2'8 vaag beschreven en onzeker. :
aeschi)' SOEHNGEN meent dat onze gelijkvormigheid met Christus
of edt door wat hij noemt het inwendige sacrament
zaom-a.w. door de res en sacramentum. De scholgsuckﬂ!‘
nl aés men weet, onderscheiden in het geheele sacrament drie zaken
.o acramentum tantum; res et sacramentum;
©S tantum, Inderdaad leert St. Thomas in de Summa (I, 63,
& ‘:f 3), dat in ieder sacrament een res et sacramentum te
b:-,] erscheiden valt. Door den dood verrast heeft hij deze slechts
i h_ande_ld van het Doopsel, Vormsel, Priesterschap en de Eucha-
(S?»ue. Die res et sacramentumnu, muvolgensSOEHNGEN
v ymbol fmd Wirklichkeit im Kultmysterium, passim) ons tot beeldqn
an Christus maken. Wij beschouwen onmiddellijk de genade, die
toch in ons het leven van Christus doet stroomen. Verder is de leer
over de res en sacramentum in de overige sacramenten
(Biccht, Huwelijk en Olicsel) zeer vaag. VONIER (4 Key, 75) schijot
niet zeker te zijn of res et sacramentumwelinailewonder-
scheiden valt. Over het algemeen nemen de theologen dit effect aan
voor alle sacramenten op gezag van St. Thomas. Ze vinden het
een moeilijke kwestie juist te bepalen, wat res en sacramen-
tum is in de afzonderlijke sacramenten. SOEHNGEN in ziyn boven-
vermeld werkje, schijnt res en sacramentum tenslotte te
verwarren met de genade (zie blz. 93) en in een later bocke (Dev
Wesensaufbau des Mysteriums, 70-12) ziet hij onze gelijkvo
met Christus in de genade, die hij zich als res ez sacramentum
De theologen, die een dispositieve oorzakelijkheid aanvaarden voor
de sacramenten (b.v. BILLOT, MERKELBACH) leggen er bijzonces
den nadruk op, dat res ensacramentumfe vinden is in
sacramenten als een dispositieve eisch tot genade, en nemen dit effect
00k te baat om de herleving der sacramenten te verklaren.
Het is misschien interessant te weten wat die auteurs als res en
sacramentum in de verschillende sacramenten beschouwen.
BILLOT (De Ecclesiae sacramentis, 1, 108 enz.)en l\_‘!ERKELBACI:Q
(Summa Theol. Mor.. 111, n. 46) duiden als zoodanig aan : YOO
Eucharistie, Lichaam en Bloed; voor Doopsel, Vormsel en Priester-
schap, het merkteeken (het Priesterschap is daardoor een bestemming
tot het priesterambt : het Vormsel een bestemming tot soldaat van
Christus; het Doopsel de geschiktheid om andere sacramenten t&
ontvangen); voor het Huwelijk, den huwelijksband; voOT de Bmht'm
de vrijspraak als rechtgevend op bevrijding en voor het OheqeL .
overleveren van den zieke in de handen van Gods barmhartigheid.
DE LA TAILLE (Mysterium Fidei, 3° uitg., 581) geeft ze als volgt :
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Wat res en sacramentum is voor het Priesterschap is per s€
duidelijk; in het Doopsel is 't het merkteeken als inwendige zalving
tot het algemeen priesterschap; in het Vormsel het merktecken als
inwendige wijding tot geloofsgetuige; in het Huwelijk de huwelijks-
band als beteckenend den band van Christus en zijn Kerk; in het
Oliesel de verlichting der lichamelijke zickte als teeken van de ver-
lichting van den zielenood; in de Biecht de vernietiging van de schuld
ten opzichte van de Kerk, waardoor de vernietiging van de schuld
ten opzichte van Christus beteekend wordt.

Die res en sacramentum, aldus BILLOT, is altijd aan-
wezig, wanneer het sacrament geldig wordt toegediend (t.a.p., 111).
Volgens DIEKAMP-HOFFMANN echter kan de Biecht niet tegelijk
onwaardig en toch geldig ontvangen worden en verder wordt de
resensacramentum niet bewerkt in hem die de sacramenten
onwaardig ontvangt, uitgezonderd het Doopsel, het Vormsel en het
Priesterschap (Theologiae Dogm. Manuale, 1V, § 8, 52). Er heerscht
dus nog veel onzekers op dit punt.

CASEL spreekt liever niet over res et sacramentum. De
spreckwijze dateert uit de Middeleeuwen en kan de uitdrukking
der Vaders : sacramentum et virtus sacramentl
niet verduidelijken. Veeleer brengt een theologie, op deze spreek-
wijze gefundeerd, moeilijkheden met zich, die zelfs voor een theoloog
bijna niet te begrijpen zijn.(Glaube, Gnosis und Mysterium. Jb. Litwiss.,
XV (1941), 261 enz.).

(153) SOEHNGEN meent dat op die wijze de teksten, die CASEL
heeft aangehaald uit de Vaders en de Liturgie, kunnen worden verstaan.
Christus’ heilsdadep komen niet in zichzelf tegenwoordig, maar
in ons. Vooral de teksten van Theodorus van Mopsuestia, die CASEL
aanhaalt als een zeer sterke getuige voor zijn leer toonen dit aan.
(Vgl. SOEHNGEN, Der Wesensaufbau des Mpysteriums, 78 enz.).
De leer over de H. Mis, die SOEHNGEN in de traditie ziet, kan echter
anderen niet bevredigen. Zoo staan M. SCHMAUS (Liturgische
Erneuerung. Catholica, 6 (1937), 133 enz.); W. GOOSSENS, Colla-
tiones Gandavenses, 25 (1938), 125) en D. WINZEN (Quest. Lit.,
24 (1939), 110), wat de Eucharistie betreft, dichter bij CASEL.

(154). De dcor ons geciteerde teksten uit de Encycliek van Pius XII,
die betrekking hebben op de H. Mis, worden door J. VAN DER
MEERSCH (De Mysterio) anders uitgelegd. Schrijver meent, dat
de leden van Christus” Mystick Lichaam noch offeren, noch geofferd
w_ordcn in eigenlijken zin; het offeren der geloovigen is tenslotte
niets anders dan een daad, voortvloeiend uit de deugd van gods-
dienstigheid en staat buiten het eigenlijk offer, dat door Christus
en den priester alléén wordt gebracht (a.w., 21 enz.). De Kerk als
geheel genomen is noch Offeraarster, noch Slachtoffer. Zij is geen
Oﬂeragrslqr, omdat zij een gemeenschap is en dus een moreele een-
heid, die niet zelfstandig denkt en offert; zij is geen Slachtoffer omdat
:'-Iwm;';l ,ﬁ%emmdm is van Christus, ons eenig Slachtoffer (vgl-
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Deze redenceringen kunnen ons niet overtuigen. Vooreerst kan
men de Kerk inderdaad beschouwen als een moreele eenheid, maar
dan van een zeer bijzonder soort. Zij is niet alleen één door de eenheid
van doelstelling, maar ook door cen « inwendig beginsel, dat zoowel
in het geheel als in de afzonderlijke declen aanwezig is en kracht-
dadig werkt; (dit inwendig beginsel) is zoo voortreffelijk van aard,
dat het alle andere eenheidsbanden, zoowel van cen physisch als
van een moreel lichaam oneindig ver overtreft ». (Over het Mystiek
Lichaam, uitg. Dessain 32). Vervolgens is de Kerk ook ontologisch
op een of andere manier te identificeeren met Christus. Alle boven-
natuurlijke daden van den christen moeten worden teruggebracht
tot Christus. MALEVEZ (Nouvelle Revue Théologique, 67 (1945),
391) meent zelfs de gedachte van Pius XII weer te geven als hij zegt
dat Christus de causa principalis is van al onze deugdhandelingen.

Het wil ons voorkomen dat schrijver nog te zeer vastzit aan wat
MERSCH (Le Corps Mystigue, I, XXIV) noemt de moreele
opvatting van het Mystiek Lichaam. Na het verschijnen van Pius’
Wereldbrief is dit wel een overwonnen standpunt,

(155). Als alle sacramenten reeds gericht zijn op het Mystiek Lichaam
van Christus, is het niet te verwonderen, dat St. Thomas als res van
de H. Eucharistie noemt : de eenheid van Jesus’ Mystiek Lichaam
(S. Th., II, 73, 3). Ook St. Augustinus brengt dit duidelijk naar
voren, ja, zoozeer legt hij hier den nadruk op, dat het soms schijnt
alsof de Eucharistie niet Jesus' physiek, maar zijn Mystiek
Lichaam bevat : « Wilt ge weten wat het Lichaam van Christus is,
luistert dan naar den Apostel, dic tot de geloovigen zegt : Gij zijt
het Lichaam van Christus en zijn ledematen... Aangezien gij nu
het Lichaam van Christus zijt en zijn ledematen, wordt uw mysterie
tegenwoordig gesteld op de tafel des Heeren; het is uw mysteric,
dat ge ontvangt. En gij bevestigt wat ge zijt wanneer gij antwoordt :
Amen... Men zegt tot u : Het Lichaam van Christus. En gij antwoordt :
Amen. Zijt dan ook leden van het Lichaam van Christus, opdat uw
Amen waar zou zijn ». (Sermo, 272: bij MERSCH, Le Corps Mys-
tique, 11, 115).

(156). Dit deed voor ons E. MERSCH in zijn onvolprezen werk :
Le Corps Mystique du Christ. Aan Augustinus wijdt hij meer dan

100 blz. (zie Tome II, 35 enz.).
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