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Noot van de uitgever

De geschriften van kardinaal Suenens met betrekking tot
de Charismatische Vernieuwing zijn sedert lange tijd uitgeput.
Onder de titel ‘De heilige Geest, levensadem van de Kerk’
krijgt u deze geschriften gebundeld in drie boekdelen.

Het betreft: Een nieuw Pinsteren?; De Charismatische
Verniewing, pastorale richtlijnen; Oecumene en Charis-
matische Vernieuwing; Vernieuwing in de Geest en dienst aan
de mens; Vernieuwing en Machten van het Kwaad; Rusten in
de Geest.

De titel ‘De heilige Geest, levensadem van de Kerk’ is
de titel die kardinaal Suenens gegeven had aan één van de
hoofdstukken uit zijn boek Een nieuw Pinksteren?

De teksten werden niet herwerkt; alleen zijn de
tijdsgebonden getuigenissen weggevallen om vooral de
theologische en pastorale benadering in het licht te stellen. In
deze teksten die geschreven werden over een periode van 15
jaar (1974 —1988), hebben we ook de herhalingen weggelaten.

Soms is de onderverdeling van de hoofdstukken
aangepast om meer harmonie te hebben in het geheel. In het
tweede boek is in bijlage de tekst toegevoegd van de
Congregatie voor Geloofsleer: Lering over het gebed om van
God genezing te bekomen (sept.2000).

Het slot van boek 11 is een stuk uit het tweede deel van
de Memoires van kardinaal Suenens, nl. Gods onvoorziene
wegen.

Woord vooraf

Vijf jaar geleden heeft kardinaal Suenens ons verlaten
om terug te keren naar het huis van de Vader. Gedurende zijn
lang episcopaat en daarna nog tot op een gezegende leeftijd
heeft hij de Heer gediend met de ijver van een apostel. Nooit is
hij opgehouden te werken voor het welzijn van de Kerk, tot op
de dag dat hij aan een religieuze zei, toen hij aankwam in het
hospitaal: “Ik kom voor de grote overtocht”. De dag nadien gaf
hij zijn geest over in de handen van de Vader. Zoals Jezus kon
hij in waarheid zeggen: “Alles is volbracht”.

Wanneer wij terugkijken op dit mooie leven van een
priester en een bisschop zijn we verbaasd over wat de
Kardinaal verwezenlijkt heeft ten dienste van de Kerk,
waarvan hij hield met heel zijn hart. Als bisschopsleuze had hij
gekozen: ‘In Spiritu Sancto’. De Geest heeft hem
daadwerkelijk geleid op Gods onvoorziene wegen, zoals hij bij



herhaling gezegd heeft aan degenen die hem vragen stelden
over de grote lijnen van zijn apostolische activiteit.

Een groot deel van zijn leven, van zijn geest en zijn hart,
heeft hij gewijd aan de Charismatische Vernieuwing. Voor
degenen die keken naar zijn uiterlijk of die luisterden naar zijn
wat egale zware stem, of die vertrouwd waren met zijn eerder
strenge levenswijze, was het helemaal niet voor de hand
liggend dat kardinaal Suenens geroepen was om de ‘kardinaal
protector’ te worden van de eerder enthousiaste charismatische
beweging. Alles in de Charismatische Vernieuwing was in
beweging; wanneer de Kardinaal sprak, was hij eerder
onbewogen, behalve dan doorheen de sprankeling in zijn ogen.

Maar de Kardinaal had zich ten volle rekenschap
gegeven van het belang van de Charismatische Vernieuwing
voor de Kerk: van het goede dat zij kon meebrengen en van de
gevaren van eventuele afwijkingen. Hij had het belang
begrepen van een onderscheiding der geesten in de Kerk. Paus
Paulus VI had dat eveneens begrepen toen hij de Kardinaal in
de basiliek van Sint-Pieter te Rome deze taak toevertrouwde.

De stem van de Kardinaal klinkt niet meer: dat is het lot
van alle stervelingen. Maar de overledenen spreken nog
‘Defunctus adhuc loquitur’ — “‘door het geloof blijft hij spreken,
ook na zijn dood’ (Hebr. 11,4). Daarom is het een gelukkig
initiatief om een nieuwe uitgave te verzorgen van een groot
aantal teksten van de Kardinaal, die verschenen als
Documenten van Mechelen of elders. Al deze geschriften horen
thuis bij de ‘onderscheiding der geesten’, en ze hebben niets
van hun nut en hun actualiteit ingeboet. Sommige van die
geschriften hebben vanwege de Kardinaal een dosis moed
gevraagd om ze te publiceren. Vandaag geven wij er ons
rekenschap van hoezeer het van belang was dat die ‘Kardinaal
protector’ tevens een veilige gids was, die bakens kon plaatsen
langs de weg van de Vernieuwing, waarvoor destijds nog geen
wegenkaart bestond.

Dank u, beste Kardinaal, dat u ons nog toespreekt, zelfs
nu u teruggekeerd bent tot de VVader. Dank ook aan degenen
die deze heruitgave gepland en verwezenlijkt hebben.

+ Godfried Kard. Danneels
Aartsbisschop van Mechelen-Brussel



Hoofdstuk I

De heilige Geest, levensadem
van de Kerk

Het is een wezenlijk kenmerk van onze tijdgeest, dat
een boodschap aanvaardbaar wordt naarmate ze
vatbaar blijkt om uit te monden in hoop en
toekomstverwachting.

W. Kasper

1. Welke Kerk?

Het woord ‘Kerk’ roept diverse beelden en
modellen op. De Kerk kan gedefinieerd worden als
hiérarchische maatschappij, Mystiek Lichaam van
Christus, volk van God, lokale of universele
gemeenschap, sacrament van Christus, dienst aan de
wereld. De spanningen van het ogenblik komen
gedeeltelijk voort uit het feit dat sommige mensen een
van deze modellen als het enig mogelijke of als het
voornaamste willen beschouwen. De waarheid is meer
omvattend: de Kerk is zelf een mysterie dat in verband
staat met de ‘ondoorgrondelijke rijkdom van Christus’
(Ef. 3, 8), die men in zijn totaliteit moet aanvaarden.

Toen ik jong was, werd de Kerk ons voorgesteld als
een hiérarchische en juridisch volmaakte maatschappij,
met alle machten die passen bij dat statuut. Een model
van de burgerlijke en zelfs militaire maatschappij, met
een hiérarchische indeling, met een als ideaal
beschouwde eenvormigheid en met een strenge en
omstandig omschreven discipline, die zowel de
geestelijken als de leken betrof en zelfs aan de
bisschoppen een reeks bureaucratische verplichtingen
oplegde. De lijst van zaken waarvoor een bisschop
toestemming aan Rome moest vragen, was ongelooflijk
lang, en bevatte zelfs het vragen van toelating voor een
religieuze om haar testament te wijzigen of voor een
zieke priester om op zijn kamer de eucharistie te mogen
vieren.



DE HEILIGE GEEST, LEVENSADEM VAN DE KERK

Het Tweede Vaticaans Concilie legde de nadruk op
de Kerk als volk van God op weg en ten dienste van de
wereld. De constitutie Lumen Gentium handelde in haar
eerste hoofdstuk over het mysterie van de Kerk, maar gaf
een overvloed aan voorstellingen van de Kerk, opdat wij
het mysterie van God niet in onze te enge vakken zouden
indelen. Daarna werd een bepaling van de Kerk gegeven
als volk van God in zijn totaliteit. Zo kwam de voorrang
van het doopsel duidelijk naar voren, dat wil zeggen de
fundamentele gelijkwaardigheid van de kinderen van
God, en werd bijgevolg een correctie aangebracht op een
voorstelling die men nu “piramidevormig’ noemt, door
het ambt te situeren in de kern zelf en in dienst van de
gehele Kerk. Het perspectief werd op die wijze meer
evangelisch dan juridisch, zonder dat de taak van de
hiérarchie daarbij verloochend werd.

Naar ik meen, is thans voor ons, katholieken van de
Latijnse ritus, het moment gekomen om de plaats en de
betekenis van de heilige Geest beter te onderlijnen
teneinde meer evenwicht te verkrijgen in onze visie op de
Kerk. Ik zeg wel degelijk ‘wij van de Latijnse ritus’,
want de Oosterse christenen - katholieken en orthodoxen
- hebben dit steeds beklemtoond. Paulus VI heeft nog
eveneens op de noodzakelijkheid ervan gewezen: “Op de
christologie en speciaal op de kerkleer van het Concilie
moeten noodzakelijk een hernieuwde studie en een
nieuwe cultus van de heilige Geest volgen, speciaal als

noodzakelijke aanvulling van het Concilie”.*

Het is zeker mogelijk in de teksten van het Concilie
talrijke verwijzingen naar de heilige Geest te ontdekken;
die werden overigens dikwijls ingelast op uitdrukkelijk
verzoek van de Oosterse concilievaders of naar
aanleiding van het debat over de charismatische gaven.
Maar wij moeten de ‘pneumatologische’ dimensie nog
ten volle integreren als aspect van de gemeenschap met
de heilige Geest.

Die gemeenschappelijke aanvaarding van de heilige

Geest als levenbrengende en scheppende werkelijkheid in
de Kerk kan ons de in gevaar gebrachte eenheid doen

! Audiéntie van 6 juni 1973, in: Documentation Catholique, nr.1635,
1973, p.601.
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terugvinden tussen christenen die trouw zijn gebleven aan
het institutionele kerkbeeld en christenen die bevrijd
willen zijn van iedere organische band met die Kerk. Er
heeft zich een tegenstelling afgetekend tussen enerzijds
de talrijke christenen, de zogeheten ‘traditionelen’, die de
Kerk vooral blijven beschouwen in haar zichtbare
vormen, dat is dus hiérarchisch, liturgisch, theologisch en
kerkrechtelijk, en anderzijds een minderheid onder de
christenen, de zogenoemde ‘contesterenden’, die de Kerk
opvatten als een menigte christenen ‘op zoek’, die het
evangelie vanuit de beleving en de gebeurtenissen
opnieuw willen interpreteren voor de dag van vandaag,
zonder of bijna zonder te refereren naar de gevestigde
Kerk.

Wij hebben de voorstelling enigermate schematisch
gehouden om aldus de scheidingslijn te verduidelijken,
die goddank meer onbepaald blijft; maar zo liggen de
grenzen die met de dag duidelijker worden, vooral omdat
veel jongeren weigeren zich te laten insluiten in het
‘instituut’ en zich, helaas, van de Kerk verwijderen of de
steun van spontane groepen zoeken om onderling hun
levensideaal uit te drukken.

Men is het er steeds meer over eens: het grote
probleem dat de Kerk in onze tijd moet oplossen, is het
herontdekken van de noodzakelijke verbondenheid van
instituut met vrijheid. Die verbondenheid moeten wij niet
gaan uitvinden; ze is niet van menselijke oorsprong en is
niet het gevolg van een overeenkomst waarover moet
worden onderhandeld. Die verbondenheid draagt een
persoonlijke naam: ze heet de heilige Geest, die van
nature gemeenschapsvormend is. Van binnenuit bezielt
Hij de gehele Kerk. Hij geeft haar de zichtbare organen
en raderen van haar structuur.

Dat zullen wij in het navolgende uitvoerig moeten
uiteenzetten. In dit hoofdstuk moge het volstaan de
diverse onderlinge betrekkingen tussen ‘instituut’ en
‘charisma’ aan te tonen.

2. De twee dimensies van de Kerk

In het dagelijkse spraakgebruik bedoelt men met de
Kerk als instituut de zichtbare Kerk, zoals zij zich
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voordoet in heel haar sociologische complexiteit, als
erfstuk uit het verleden en met verschillen van volk tot
volk. Dat is het ‘establishment’, zoals de massamedia de
Kerk zien en haar in close-up voorstellen aan kijkers en
luisteraars, onder diverse beelden, maar bij voorkeur
vanuit een sensationele en dus misvormende hoek. Het
gaat dan om de Kerk uit sociologisch standpunt, zoals zij
aan toevalligheden is blootgesteld.

Voor de gelovige is de Kerk een realiteit van een
heel andere orde; voor hem is zij een wezenlijk en
onverbrekelijk mysterie, zowel zichtbaar als onzichtbaar,
een bemiddelaarster tussen Jezus en ons, met als opdracht
het evangelie actueel te maken en te vertalen voor iedere
generatie. Die Kerk volgens het evangelie bestaat uit
mensen en is bijgevolg onderworpen aan alle wissel-
valligheden van de menselijke zwakheid; maar zij is ook
bezield door de heilige Geest en met zijn macht bekleed
en verzekerd van zijn trouw.

Er is verschil tussen de theologische structuur van
de Kerk en de sociologie van die structuur. In de ogen
van de gelovige bezit de kerkgemeenschap een
institutionele ordening, die de Heer heeft gewild en
ontworpen; die ordening is steeds gebonden aan de groei
en de vitaliteit van een Kerk, die één is, heilig, katholiek
en apostolisch. De schets hiervan treft men aan in de
Schrift. In die Kerk ziet men de eerste christenen,
getrouw blijvend aan de leer van de Apostelen,
samenkomend voor gebed en eucharistie, verscheiden in
een broederlijke gemeenschap, geleid door mannen met
verantwoordelijkheid en die de inwendige orde en de
band met de andere christengemeenschappen moeten
verzekeren, bezorgd om de getrouwheid aan het
toevertrouwde leergoed dat wordt overgedragen door
erkende, gekwalificeerde en gemandateerde getuigen, en
voor altijd verbonden met de eerste getuigen van de
Verrijzenis van de Heer.

Dat zijn de  hoofdlijnen van een
geinstitutionaliseerde Kerk, en ze behoren tot de essentie
ervan.

De geschiedenis van de beginnende Kerk laat die
structuren niet alleen zien, maar bewijst ook telkens weer
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dat er in de Kerk geen breuk bestaat tussen de organisatie
van de Kerk en de heilige Geest, die er de ziel en het
leven van is.

Als laatste wachtwoord hebben de Apostelen van
hun Meester het gebod gekregen zich niet op eigen
initiatief te verlaten bij de uitvoering van hun zending,
maar te wachten op Hem die hen zou bekleden met zijn
macht en hen stuk voor stuk de volle waarheid zou
openbaren, waarvan zij slechts een glimp hadden
waargenomen. De gestructureerde Kerk is niet allereerst
een juridische werkelijkheid, maar een sacramentele
werkelijkheid. De heilige Geest rust op hen die Hij een
opdracht geeft. ““Ontvang de heilige Geest”, luidt het
eerste woord dat wordt gericht tot wie ook, die gaat
werken in naam van de Kerk. Nu nog zijn er geen
sterkere woorden dan deze voor de geestelijke
ambtsoverdracht bij de wijding van een bisschop: ““Moge
hij, Heer, het ambt van verzoening in woorden en daden
uitoefenen met de macht van tekenen en wonderen™.
Woorden, die geen mooischrijverij zijn, maar de
uitdrukking van het geloof.

De Kerk van het evangelie is derhalve tegelijk
zichtbaar en onzichtbaar. Nooit kan er sprake zijn van
twee Kerken, van een Kerk die institutioneel zichtbaar is
en van een andere Kerk die charismatisch en onzichtbaar
iIs. Het samengaan van die twee dimensies behoort
essentieel tot het kerkbegrip zelf.

Beschouwd vanuit het geloof, kan men een
‘geestelijke’ Kerk, die alleen trouw zou zijn aan het
evangelie en aan de Geest, niet plaatsen tegenover een
‘institutionele’ Kerk, die enigerwijs zou worden
gelijkgesteld met een kaderinstelling.

Paulus VI verklaarde:*“De heilige Geest, die de
geestelijke gaven uitdeelt en tegelijk de Kerk bezielt,
zorgt ervoor dat de charismatische bezieling en de
juridische structuur van de Kerk op gelukkige wijze
samengaan.”?

2 Aangehaald door ILARINO DA MILANO, in Osservatore Romano,
4 oktober 1973, p.5.
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Het woord ‘charisma’, of gave, heeft ingang
gevonden in het profane taalgebruik en betekent door
begripsverruiming een buitengewoon talent, een
persoonlijke invloedrijke kracht.

In de voor ons hier belangrijke godsdienstige en
bijbelse betekenis is een ‘charisma’ een speciale gave,
een waarneembare en vrije uiting van de heilige Geest,
een speciale genade van God, bestemd voor de gehele
Kerk. Wij komen daarop nog terug.

Het zal goed zijn, erop te wijzen dat onze
hedendaagse terminologie niet altijd in overeenstemming
is met die van Sint-Paulus. Sommige gelovigen plaatsen
‘charisma’ en ‘ambt’ tegenover elkaar en herleiden zo het
ambt louter tot een functie die geregeld voor en in de
gemeenschap wordt uitgeoefend door wie daartoe
officieel werd aangesteld. Dat gaat regelrecht in tegen de
gedachte van Sint-Paulus. VVoor hem betekent ‘charisma’
zowel de mystieke of religieuze gaven van de Geest als
de gemakkelijk waarneembare functies in de Kerk, zoals
apostolaat, leerambt en bestuur. Anderzijds zegt Paulus
met nadruk, alle charismatische gaven - en niet alleen de
officiéle functies - te beschouwen als ambten die vooral
voor de dienst van de gemeenschap worden toegekend.

Deze paar beschouwingen lijken mij nuttig om
valse dilemma’s en schijnproblemen uit de wereld te
helpen; ze mogen ertoe bijdragen om niet te scheiden
“wat God heeft verbonden” (vgl. Mt, 19,6). Men mag nooit
uit het oog verliezen, dat de Kerk niet kan bestaan zonder
haar charismatische dimensie; een beroving daarvan zou
gelijkstaan met een verarming, zelfs met een ontkenning
van haar wezen. Zonder die dimensie zou de Kerk niet
alleen beroofd zijn van een stuk van zichzelf - zoals een
mens zonder handen - maar zou zij de Kerk niet meer
zijn, en zou haar essentie verloren gaan.

In het Westen zijn wij geneigd de Kerk in
christologische termen te beschrijven en haar als volledig
door Christus uitgebouwd te beschouwen, terwijl de
Geest er schijnt te moeten bijkomen, om de structuren die
al volledig zijn tot stand gekomen kracht en leven te
geven. Een dergelijke visie zou doen geloven, dat de
Geest op een tweede moment komt bij de constitutie van
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de Kerk. Neen, én de heilige Geest én Christus maken de
Kerk uit; het is niet voldoende aan de Geest een
bijkomende rol als bezieler en eenmaker toe te kennen.
De tweevoudige aanwezigheid leidt overigens niet tot
enig dualisme in de Kerk, want de Geest die haar de
waardigheid schenkt, is de Geest van Christus zelf, die de
macht heeft ontvangen om Hem mee te delen aan de
Apostelen, als verdienste van zijn verlossend lijden.

De gevolgen van die eenheid zijn van groot belang
voor het geestelijke, ascetische, liturgische, rituele, en
apostolische leven van de Kerk. De Kerk is de vrucht van
de zending van twee goddelijke Personen: die van de
Zoon die mens wordt, die van de Geest die meegedeeld
wordt, opdat de menselijke gemeenschap van de
gelovigen het Lichaam van Christus en het universele
sacrament van het heil zou worden.

Hiérarchie en charismata mogen dus niet tegenover
elkaar worden geplaatst, evenmin als het werk van de
Zoon en het werk van de Geest.

3. De Kerk luistert naar de Geest

GEESTESGAVEN AANVAARDEN

De twee dimensies van de Kerk ontmoeten elkaar in
de diepte, maar wij moeten ook toegeven dat de
geschiedenis melding maakt van momenten van spanning
tussen die twee dimensies. Soms ontstaat die spanning
uit het verzet wvan de hiérarchie tegen
schijncharismatische christenen.

Pseudo-bovennatuurlijkheid is er volop; denk
bijvoorbeeld maar aan het spiritistisch syncretisme in
Brazilié en elders. De geestdrift bij de grote massa voor
het extravagante nodigt uit de koelbloedigheid te
bewaren. De gave van onderscheiding blijft moeilijk te
hanteren en de verleiding is groot voor de hiérarchie om
zich aan de veilige kant te houden. Het mag dan niet altijd
een rechtvaardiging zijn, maar het is toch wel een
verklaring van sommige vormen van wantrouwen en
overdreven veroordelingen in de loop van de
geschiedenis. Er zijn inderdaad niet zelden spanningen
geweest tussen de hiérarchie en een stichter, bij het
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ontstaan van geestesbewegingen naar aanleiding van een
opkomende nieuwe Kkloosterorde. In het verleden
steunden de vrijstellingen van kloosterlingen op
dergelijke conflicten. Verscheidene stichters of
stichtsters werden aanvankelijk verward met bepaalde
dwepers uit hun tijd, zoals de fraticelli en de alumbrados,
om de figuren van Franciscus van Assisi en Ignatius van
Loyola maar even op te roepen.

De lijdensweg van Grignion de Montfort is bekend:
achtereenvolgens werd hem de jurisdictie onttrokken in
acht bisdommen, door gezagdragers die in meerdere of
mindere mate jansenist waren. Bekend is ook het wel
uitzonderlijk geval van de stichtster van een congregatie
die door het gezag werd uitgesloten en pas een halve
eeuw na haar dood, kort voor haar zaligverklaring,
opnieuw werd opgenomen - als reliek.

HERDERS EN GELOVIGEN
ONDER DE STUWING VAN DE GEEST

Dit lijkt me nog een belangrijke opmerking: men
moet er zich voor hoeden de termen ‘charisma - ge-
lovigen’ en “herders - instituut’ met elkaar te verbinden.
De charismatische gaven zijn geen particulier bezit van
de gelovigen. En, als men anderzijds aan het woord
‘instituut’ een brede betekenis geeft - en dan omvat het
alles wat in de Kerk tot de hoofdstructuren van haar
zichtbaarheid en tot de erfenis van heel haar verleden
vanaf de eerste Kerk behoort - dan is het bestaan van het
laicaat evenzeer eigen aan de instelling van de Kerk als
het bestaan van de hiérarchie.

De charismatische gaven zijn niet het voorrecht van
een van beide. Onder de ‘profeten’ van onze tijd zou men
evengoed leken kunnen aanhalen. Het woord *“profeet’ is
overigens moeilijk te hanteren en moeilijk te beoordelen:
profeten zijn niet per se mensen over wie het meest wordt
gepraat. ledere gelovige is geroepen om van zijn geloof te
getuigen, binnen en buiten de Kerk, en om de innerlijke
krachten die eigen zijn aan zijn doopsel, naar voren te
brengen.

Geen van de twee polen - hiérarchie of laicaat -
vertegenwoordigt op zichzelf het ‘instituut’.  Aan
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weerskanten is de erfenis van het kerkelijk verleden
aanwezig en levend, met inbegrip van het evangelie, als
getuigenis van het geloof uit de eerste eeuwen. Samen
moeten zij hun hedendaagse trouw aan het geloof
ontdekken. Samen moeten zij de nieuwe ervaringen in
het leven van de Kerk toetsen aan de inhoud van het
evangelie. Essentieel is hier de gedachte van ‘het volk
van God’, die Vaticaan Il heeft verkondigd. Al te
dikwijls wordt vergeten, dat ‘het volk van God’ niet in
tegenstelling staat tot “het bestuur’, zoals dat voorkomt in
de politieke terminologie. “Volk van God’ betekent hier:
alle gedoopten, met inbegrip van paus en bisschoppen.

Bij het op weg zijn van het volk van God hebben de
herders een eigen taak en dienstbaarheid.  Die
dienstbaarheid betreft de zichtbare eenheid van de Kerk.
De herders worden niet in de eerste plaats aangesteld om
te gebieden, maar om samen te houden, om de
gemeenschap onder de mensen te waarborgen en om in te
staan voor de continuiteit in de tijd en de goede
verstandhouding tussen de plaatselijke kerkgemeen-
schappen. Een Kerk die verstoken zou zijn van een
regelend element, zou in illuminisme en individualisme
vervallen.

De herders zijn het beslissingsorgaan in de Kerk en
zijn daarom verplicht in het bijzonder aandacht te
schenken aan ‘de tekenen van de tijd’ en aan de pro-
fetische getuigenissen die zich van diverse kanten
voordoen; zij moeten ze uit hun betrekkelijk isolement
halen en ze, onder het hogere gezag van het evangelie,
opnemen in de eenheid van het kerkelijk leven opdat de
Kerk een nog betere getuige kan worden van het
komende Rijk Gods. In de Kerk is er een voortdurende
profetische aanwezigheid van de Geest, maar deze kan
schitterend of bescheiden zijn. Mogelijk zal een “profeet’
de gewetens opwekken door een treffende boodschap die
toch enigermate eenzijdig is. Dat is geen voldoende
reden om niet naar hem te luisteren: de herders moeten
het goede weten te onderscheiden, het aanvaarden, het
opnemen in een ruimere en misschien meer evenwichtige
visie.
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Steeds is het dus dezelfde Geest, die de herders
zowel opwekt opdat hun besluiten in overeenstemming
zouden zijn met het evangelie, het leven van de Kerk en
de komst van het Rijk Gods, als hen verplicht om alle
uitingen van de Geest op te nemen. De Geest weerhoudt
de Kerk ervan zichzelf als doel op zich te beschouwen, en
verwijst steeds naar het komende Rijk Gods en naar de
enige Heer, Jezus Christus.

OPENHEID VOOR EVANGELISCHE KRITIEK

Paradoxaal is wel dat de Kerk, die in iedere periode
is ingelijfd in de historische context, behoefte heeft aan
geregeld terugkerende kritiek en correctie om haar
zending trouw te blijven. Van nature is zij geheel en al
betrokken op het Woord van God, en deze fundamentele
onderworpenheid verplicht haar tot geregelde her-
bronning. De Geest maakt haar onophoudelijk los uit
haar eigen engheid, haar compromissen en ook haar
zonden, daar de Kerk uit mensen bestaat, die onvolmaakt
zijn en ontrouw aan het ideaal dat zij geroepen zijn te
dienen.

De zuiverende kritiek kan zowel van binnen als van
buiten komen, soms ook van haar tegenstanders. Fas est
ab hoste doceri (Men behoort ook van zijn vijanden te
leren); dat spreekwoord geldt ook voor de Kerk.

De gezagdragers hebben de verplichting te luisteren
en op tijd hun eigen verantwoordelijkheid op zich te
nemen en zo te vermijden dat zij tot
achterhoedegevechten worden gedwongen. Het is
opvallend hoe “de kinderen van het licht” achterblijven bij
‘de kinderen van de wereld” om zelfkritiek te aanvaarden
en methoden en resultaten onbevooroordeeld en streng te
evalueren. Wij zien dat bedrijfsleiders een beroep doen
op deskundigen om het hele raderwerk van hun
organisatie ter plaatse door te lichten en zo de technische
of psychologische fouten te ontdekken en maatregelen te
nemen tegen alles wat een rem is voor het goed
functioneren. Ik weet wel dat de Kerk geen maatschappij
is die met dergelijke bedrijven vergeleken kan worden,
maar er zijn wetten die voor om het even welke instelling
gelden, als het erom gaat mensen te doen samenwerken
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voor bepaalde doeleinden. Een kritisch onderzoek weten
te aanvaarden en het te bevorderen, maakt deel uit van de
spelregels van ieder menselijk bedrijf, en die kan men
niet ongestraft verwaarlozen.

De Kerk heeft zelfs een blijvend aanwezige reden
om zichzelf op menselijk vlak onder kritiek te plaatsen.
Zij is geen maatschappij zoals elke andere. De
boodschap die zij belichaamt en die haar reden van
bestaan is, is zowel voor haar zelf een voorschrift als voor
hen tot wie zij zich richt.

De “instelling met een boodschap’ die de Kerk is, is
ook een maatschappij van een eigen type, die, meer dan
welke andere ook, aan verandering onderhevig is. Haar
boodschap verandert niet en de instelling, die steeds in
dienst van de boodschap moet staan, is verplicht de zich
opdringende veranderingen toch gaandeweg te aan-
vaarden. Het instituut mag zich nooit definitief vast-
nestelen. Evenals de Mensenzoon heeft ook zij geen
‘steen om haar hoofd te laten rusten’: de eschatologische
spanning legt haar een steeds opnieuw beginnende
pelgrimstocht op, zonder dat zij daarom moet afzien van
bepaalde grondstructuren, die beslissend en constitutief
blijven en de werking bepalen.

Hebben wij vaste grond onder de voeten, dan ligt
het terrein open voor iedere opbouwende kritiek die erop
gericht is de Kerk steeds meer trouw te doen zijn aan
zichzelf, dat is aan Jezus.

De Kerk moet veelvuldig van op afstand haar eigen
beeld bezien en zich in de spiegel bekijken om het ‘beeld
van haar jeugd’ terug te vinden en het niet meer te
vergeten, zoals de aanbeveling van de heilige Jakobus
luidt (vgl. Jak. 1, 23). De kerkgeschiedenis is voor ons allen
een les in nederigheid.

Maar ook een les in hoop. Wij leren hoe de meest
verbijsterende tijden de voorbereiding zijn geweest van
onverwachte nieuwe tijden.

OPEN VOOR DE VRIJHEID VAN DE HEILIGE GEEST

De Kerk van de Heer gehoorzaamt in al haar
dimensies aan dezelfde en ene Geest. Als zichtbare en
aardse maatschappij heeft zij zeker behoefte aan wetten
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en raderwerk. Zij kan eenvoudig niet zonder recht en
wetgeving, maar zij dient zorgvuldig ieder juridisme en
legalisme te vermijden. Onafgebroken moet het kerkelijk
recht geconfronteerd worden met de Geest en van Hem
zijn stuwing ontvangen. Het evangelie is, in eminente
betekenis, de hoogste wet. In hoogste instantie heersen
het Woord van God en de Geest van Jezus over de Kerk,
en iedere hiérarchie staat hun ten dienste.

Het gevaar voor juridisme wordt groter, als het
centrale gezag te strikte wetten op wereldvlak uitvaardigt,
met al de gevaren van dien als ze concreet moeten
worden toegepast op zeer verscheiden situaties. De
verleiding is groot om de kerkelijke eenheid na te streven
door middel van decreten of wetten, waarbij eenheid en
eenvormigheid verward worden.

Nog niet zo lang geleden waarschuwde patriarch
Athenagoras de orthodoxe Kerk tegen juridisme. “Wij
hebben’, zo zei hij, ““van de Kerk een organisatie zoals
een andere gemaakt. Wij hebben alles ingespannen om
die tot stand te brengen; nu spannen wij alles in om haar
te doen functioneren. En dat loopt nu min of meer,
eerder min dan meer, maar het loopt. Maar het loopt als
een machine, niet zoals het leven.””

Om dit hoofdstuk te besluiten zou ik u volgende
tekst, eveneens van orthodoxe oorsprong, ter overweging
willen voorstellen.

Hij is van de hand van metropoliet Ignatios van
Lattaquié en werd uitgesproken op de Wereldraad van
Kerken te Upsala. Hij nodigt ons uit om de voorrang van
de Geest als levensbeginsel van de Kerk te erkennen.

‘Zonder de heilige Geest, is God ver verwijderd,
blijft Christus in het verleden,

is het evangelie dode letter,

de Kerk niet meer dan een organisatie,

het gezag een overheersing,

de missie een propaganda,

de eredienst een bezwering,

3 OLIVIER CLEMENT, Dialogues avec le Patriarche Athénagoras,
Parijs, Fayard, 1969, p. 154.
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het christelijk leven een slavenmoraal.

Maar met de Geest,

wordt de kosmos opgetild

en zucht hij bij de geboorte van het Rijk Gods,
komt de verrezen Christus tegenwoordig,

is het evangelie een levenskracht,

betekent de Kerk een communie in de Drie-
eenheid,

is het gezag een bevrijdende dienstbaarheid,
de missie een pinkstergebeuren,

de liturgie een herdenking en een anticipatie,
wordt het menselijk handelen vergoddelijkt.”*

* Conseil Oecuménique des Eglises, Rapport d’Upsal, 1968, Genéve,
1969, p.297.






Hoofdstuk Il
De charismatische ervaring in
de Kerk

Lang voor de heilige Geest een artikel van het Credo
werd, was Hij beleefde werkelijkheid
in de ervaring van de eerste Kerk.

Eduard Schweitzer

Tot nu toe hebben wij gewezen op de over-
eenstemming tussen de twee dimensies van de Kerk, de
institutionele en de charismatische. Thans moeten wij de
charismatische dimensie van naderbij beschouwen, zoals
zij zich in de Kerk voordoet, van de aanvang af tot aan
het Tweede Vaticaans Concilie.

1. De heilige Geest, bezieler van de eerste
Kerk

De openbaringen van de Geest of charismatische
gaven zijn, zoals eerder werd gezegd, gaven van de Geest
die worden gekenmerkt door hun zichtbaarheid en door
hun betrokkenheid op de gemeenschap met het oog op de
opbouw van het Rijk Gods.

Als de stralen van de morgenzon breken ze uit op
pinkstermorgen, en ze verschijnen op iedere bladzijde van
de geschiedenis van de eerste Kerk.

Een enkele blik in de Handelingen van de
Apostelen maakt het al zeer duidelijk. Wij kiezen dit
geinspireerde boek niet uit om er voorrang aan te
verlenen. De Handelingen moeten, zoals wij weten,
gelezen worden in het licht van de andere bronnen, en
niet andersom. Maar de concrete voorbeelden die Sint-
Lucas geeft, zijn bijzonder treffend.

Van de eerste bladzijde af ziet men de heilige Geest
zich op een opvallende, zelfs verontrustende wijze
openbaren; zijn optreden is immers veelvuldig, onver-
wacht en soms overweldigend. Hij leidt duidelijk het spel
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en Hij bezielt de Apostelen en de gemeenschap van de
gelovigen. Hij treedt zo op in het dagelijkse leven van de
Kerk en in haar verbreiding in het Romeinse Rijk, dat
men heeft kunnen zeggen dat de Handelingen van de
Apostelen als het ware een vijfde evangelie zijn: het
evangelie van de heilige Geest.

Zodra Petrus op pinkstermorgen uit het cenakel
komt, roept hij die mysterieuze uitstorting van de Geest
op, die de profeet Joél had voorspeld: “Het zal
geschieden in de laatste dagen, zegt God, dat Ik mijn
Geest zal uitstorten over alle mensen: uw zonen en
dochters zullen profeteren, uw jonge mannen visioenen
zien, de ouderen onder u zullen droomgezichten ont-
vangen, ja zelfs over mijn dienaars en dienaressen zal 1k
in die dagen mijn Geest uitstorten... voordat de dag des
Heren komt, groot en heerlijk’ (Hand.2, 17-20; Joél 3, 1-4).

In afwachting van de wederkomst van de Heer,
waarop de majesteit van God in haar volheid bekend zal
worden gemaakt, is de heilige Geest aan het werk. Men
voelt Hem op iedere bladzijde van de Handelingen: meer
aanwezig, meer werkzaam dan de mensen wier ge-
schiedenis wordt verhaald en wier namen worden
vermeld. Over Hem wordt gesproken als over de dierbare
en zekere aanwezige. Zelfs als Lucas Hem niet noemt,
wordt men Hem gewaar als een watermerk dat ieder blad
doorstraalt. Hij is de leider van het grote apostolische
spel; Hij weeft de onzichtbare levensdraad.

De Geest geeft de woorden in die gesproken
moeten worden tot het sanhedrin, de proconsuls of de
landvoogden van Rome. Hetzelfde geldt voor de
predikatie van iedere dag. ““Het woord dat ik u ver-
kondigde, had niets te danken aan de overredingskracht
van de ‘wijsheid’, maar het getuigde van de kracht van de
Geest, opdat uw geloof niet zou steunen op menselijke
wijsheid, maar op de kracht van God™ (1 Kor.2, 4-5).

Hij is de ingever van de apostolische stout-
moedigheid: “De Geest sprak tot Filippus: Ga naar de
reiskoets en blijf in de nabijheid” (Hand.8, 29). Of: “Toen
zij uit het water gekomen waren, rukte de Geest des

Heren Filippus weg; de eunuch zag hem niet meer”
(Hand.8, 39).
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Hij is de sterkte van de martelaren: ““Vervuld van de
heilige Geest, staarde Stefanus naar de hemel en zag
Gods heerlijkheid en Jezus staande aan Gods rech-
terhand” (Hand.7, 55).

Hij leidt Petrus naar het huis van Cornelius:
“Petrus dacht nog na over het visioen, toen de Geest tot
hem sprak: Daar zijn twee mannen die naar u vragen.
Ga terstond naar beneden en reis zonder bedenken met
hen mee, want Ik heb hen gezonden’ (Hand.10, 19-20).

Hij kiest de Apostelen uit: “Terwijl ze eens voor de
Heer het heilig dienstwerk verrichtten en vastten, sprak
de heilige Geest: Zonder mij Barnabas en Saulus af voor
het werk, waartoe Ik hen heb geroepen’ (Hand.13, 2).

Hij is de vreugde van de vervolgden en hun
vastberadenheid: “Maar de joden... veroorzaakten een
vervolging tegen Paulus en Barnabas en verjoegen hen
uit hun gebied... De leerlingen echter waren vervuld van
vreugde en van de heilige Geest” (Hand.13, 50, 52).

Hij gaat voor bij de beslissingen die de toekomst
van de beginnende Kerk binden, en de Apostelen delen
hun richtlijnen mee met deze woorden: ““De heilige Geest
en wij hebben namelijk besloten u geen zwaardere lasten
op te leggen...”” (Hand.15,28).

Hij geeft de weg aan die de Apostelen volgen; Hij
geleidt en weerhoudt hen: ““Daarna trokken ze door
Frygié en de lanstreek Galatié, omdat zij door de heilige
Geest ervan weerhouden waren het woord te verkondigen
in Asia. In Mysié gekomen maakten zij aanstalten om
naar Bitynié te reizen, maar de Geest van Jezus stond hen
dit niet toe”” (Hand.16, 6-7).

Heel speciaal geeft Hij richting aan de
zendingsactiviteit van Sint-Paulus. “En nu bevind ik mij,
gebonden door de Geest als ik ben, op weg naar
Jeruzalem, zonder dat ik weet wat mij daar zal
overkomen; alleen verzekert mij de heilige Geest van stad
tot stad, dat boeien en kwellingen mij wachten. Maar aan
mijn leven hecht ik voor mijzelf niet de minste waarde...”
(Hand.20, 22-24).

Dat is de werkelijkheidszin, waarmee de oude Kerk
haar geloof in de heilige Geest weergaf en beleefde.
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2. De heilige Geest en de uitstorting van zijn
gaven

De heilige Geest doet zich voor als de kracht die de
Kerk voortstuwt op de wereldwegen en die haar een
missionaire dimensie en katholiciteit geeft.

Ook brengt Hij de levende eenheid van het Mystiek
Lichaam tot stand doordat Hij de christenen heiligt en ze
met zijn kracht bekleedt. Sint-Paulus toont op iedere
bladzijde de alomtegenwoordige werkzaamheid van de
Geest aan.

Jezus zelf had aangekondigd, dat de door Hem
gezonden Geest zich aan de zijnen openbaar zou maken
door verbluffende genaden en gaven, zodat zijn leerlingen
zelfs grotere dingen dan Hij zouden verwezenlijken, ook
mirakelen.

De charismatische gaven, die in de beginnende
Kerk uitbarstten als bloemknoppen in de lente, zijn
wezenlijk gevarieerde en zichtbare openbaringen van één
enkele werkelijkheid: het uitbundige leven van de Geest
in de ziel van de christenen.

Die gaven worden verleend tot opbouw van de
Kerk; ze vullen elkaar aan. Sint-Paulus wijst met klem
op hun samenhorigheid, in deze bekende tekst: “Er zijn
verschillende gaven, maar slechts één Geest. Er zijn vele
vormen van dienstverlening, maar slechts één Heer. Er
zijn allerlei soorten werk, maar er is slechts één God, die
alles in allen tot stand brengt. Maar aan ieder van ons
wordt de openbaring van de Geest meegedeeld tot welzijn
van allen. Aan de een wordt door de Geest een woord van
wijsheid gegeven, aan een ander een woord van kennis
krachtens dezelfde Geest, aan een derde door dezelfde
Geest het geloof, aan weer anderen schenkt de ene Geest
gaven om ziekten te genezen, om wonderen te doen, de
gave van de profetie, de onderscheiding van geesten,
velerlei taal of de vertolking ervan. Maar alles is het
werk van een en dezelfde Geest, die aan ieder zijn gaven
uitdeelt zoals Hij het wil.”” (1 Kor.12, 4-11)
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Het zojuist aangehaalde twaalfde hoofdstuk uit de
eerste brief aan de Korintiérs gaat als een voorrede vooraf
aan het dertiende, waar Paulus een beschrijving geeft van
de unieke en belangrijkste gave: de liefde, de enige die
blijft. De liefde overheerst alles en is de zon van het
christelijk leven dat door de Geest wordt uitgestort, maar
haar licht verduistert niet de schittering van de sterren die
ons toeschijnen in de nacht.

Zo spreekt Sint-Paulus bijvoorbeeld van de gees-
telijke gave van het woord van wijsheid en van kennis
(1 Kor.12, 8), van de gave van geloof (1 Kor.12, 9), van de
gave van lering (Rom.12, 7; vgl. 1 Kor.12, 28-30; 14, 26), van
opwekking of barmhartigheid (Rom.12, 8), van
dienstbetoon (Rom.12, 7), van onderscheiding van geesten
(1 Kor.12, 10), van hulpbetoon en bestuur (1 Kor.12, 28).

Naar de geest van Paulus vertoont de Kerk zich
helemaal niet als een eenvoudig administratieve orga-
nisatie; zij is het Mystieke Lichaam van de levende en
persoonlijke Christus en door de Geest bezield.

3. De charismatische ervaring door
de eeuwen heen

Wie de Schrift leest, vraagt zich onmiddellijk af:
waarom is een dergelijke charismatische rijkdom
opgehouden in de loop van de eeuwen? De heilige
Johannes Chrysostomos vroeg zich dat reeds af, en
antwoordde naar best vermogen. Volgens hem had de
beginnende Kerk behoefte aan een voorkeursbehandeling
om haar missionair elan te ondersteunen en ging het
eigenlijk om een uitzonderlijke toestand. Een zwak en
onbeholpen antwoord. Feitelijk is er nooit een eind
gekomen aan dat charismatische verschijnsel in de Kerk.
Want de Geest blijft zichzelf trouw.

Aan het eind van de tweede eeuw constateerde Sint-
Irenets nog het voortbestaan van de uitzonderlijke
geestelijke gaven en beschouwde ze als iets algemeen
bekends: “Talrijke broeders in de Kerk”, zo schreef hij,
““bezitten profetische gaven, spreken in verscheidenheid



DE HEILIGE GEEST, LEVENSADEM VAN DE KERK

van talen, dankzij de Geest, openbaren de geheimen van
de mensen tot hun voordeel en geven uitleg over het
mysterie van God.”>

Geleidelijk aan wordt de godsdienstige literatuur
bescheidener op dat gebied; de zichtbare openbaringen
van de Geest nemen af in de kerkgemeenschap naarmate
het geloof verzwakt en het christendom voor velen steeds
meer een sociologisch verschijnsel wordt. Men vindt die
openbaringen niet meer op ruime schaal, maar ze blijven
waarneembaar waar het geloof sterker wordt doorleefd,
nl. in de meer beperkte wereld van monniken en
kloosterzusters, en inzonderheid bij de stichters van orden
of religieuze congregaties.

Aanvankelijk is het monnikendom immers een
charismatische beweging. Het predikt een ascese die een
overwinning van de Geest is op de duistere machten van
wereld, vlees en duivel. De hele literatuur van de
‘Apophthegmata Patrum’(Spreuken van de Vaders) staat
vol met de gaven van profetie en wonderlijke macht,
speciaal de gave van genezing. De overdrijvingen en
naieve opvattingen van die tijd kunnen toch niet
verbergen dat de christenen van de eerste generaties, met
een levendig en krachtdadig geloof, in de werkzaamheid
van de Geest en in zijn gaven geloofden.

De waarachtige monniken treden naar voren als
geestelijke vaders, die in staat zijn anderen te leiden op de
wegen van de Geest. Speciaal in de Oosterse traditie
beschouwt het christenvolk de monniken nog steeds als
geestelijke wijzen die men graag raadpleegt.

Wat de charismatische gaven betreft, wijzen de
geestelijke schrijvers erop, dat men met zorg de
onderscheiding van geesten moet toepassen en de gaven
nooit mag beschouwen als doel op zich, maar steeds als
middel in dienst van een inniger liefde. Het bestaan van
de gaven wordt niet in twijfel getrokken. In de loop van
de tijden heeft de kerkelijke overheid, uitgezonderd in
sommige perioden van reactie tegen sectaire misbruiken,
een over het algemeen positieve houding aangenomen.
Zieleherders zoals Sint-Athanasius en Sint-Basilius,

% IRENEUS, Tegen de ketterijen, V, 6, 1.
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steunden op de monniken om een godsdienstig reveil te
bewerken.

In de elfde eeuw spreekt een bekend Byzantijns
monnik, de heilige Simeon, genaamd de nieuwe theoloog,
een sterk charismatische taal. Voor hem is Pinksteren
steeds actueel; het is de Geest die ons met Christus
verbindt en ons naar de VVader voert, nadat het berouw de
toegang tot het innerlijk licht van de Geest voor ons heeft
vrijgemaakt. Alleen wie de Geest hebben ervaren, leken
of niet, zegt hij, kunnen waarlijk anderen leiden.

Heeft het Westen een minder opvallende leer over
de heilige Geest, toch is daar hetzelfde geloof werkzaam,
voornamelijk in het leven van ordestichters en heiligen.
De heilige Ignatius van Loyola schrijft klassiek geworden
gedachten over de onderscheiding van geesten, en hij
staat beslist niet alleen. VO06r hem en na hem zijn er
godgeleerden en geestelijke schrijvers die de gaven
bestuderen en het gebruik ervan richten. Johannes van
het Kruis en Theresia van Avila kunnen weliswaar
verschillende meningen hebben over de betekenis van de
vertroostingen en de zintuiglijke voorstellingen in het
geestelijk leven - Theresia kiest voor een menselijker
christendom dan Johannes van het Kruis - maar beiden
maken een uiterst diepe ervaring van God door.

Om de aanwezigheid van buitengewone cha-
rismatische gaven tot op heden aan te tonen, zou men de
levens van ons meer nabije heiligen moeten herlezen. Een
nuchtere lezing van heiligenlevens - ik denk aan de
Pastoor van Ars, aan Don Bosco, aan vele anderen - zou
ons die onloochenbare charismatische gaven doen
opmerken: onderscheiding van geesten, profetieén,
genezingen... Men mag dus niet beweren, dat de
charismatische gaven tot het verleden behoren.

4. Wederopleving in het Concilie

Het Concilie toonde zich ontvankelijk en open voor
de charismatische gaven in een zeer evenwichtige tekst,
waar de onmisbare voorzichtigheid geen beletsel was om
het steeds actuele belang ervan te erkennen. Wij zouden
geneigd zijn eraan toe te voegen: en thans actueler dan
ooit.
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Wij citeren de twee belangrijkste zinsneden uit de
conciliedocumenten. In Lumen Gentium, nr.12, leest
men:

“Bovendien heiligt en geleidt dezelfde heilige Geest
het volk van God niet alleen door de sacramenten en
bedieningen, Hij versiert het niet alleen met deugden,
maar,’aan ieder zijn gaven uitdelend zoals Hij het wil’
(1 Kor.12, 11), verspreidt Hij onder de gelovigen van elke
rang ook bijzondere genaden, die hen geschikt en bereid
maken om allerlei werken en taken die voor de
hernieuwing en de verdere uitbouw van de Kerk dienstig
zijn op zich te nemen, zoals er geschreven staat: ‘Aan
ieder wordt de openbaring van de Geest meegedeeld tot
welzijn van allen’ (1 Kor. 12, 7). Deze charismatische
gaven kunnen wonderbaar zijn of ook eenvoudiger en
breder verspreid. Aangezien zij voor de noden van de
Kerk bijzonder doelmatig en nuttig zijn, moeten wij ze
met dankbaarheid en vertroosting aanvaarden. Doch de
buitengewone gaven mogen wij niet overmoedig najagen,
noch er met aanmatiging vruchten van apostolisch werk
van verwachten. Het oordeel over hun echtheid en hun
ordelijke beoefening komt toe aan degenen die in de Kerk
leiding te geven hebben en wier bijzondere taak het is om
niet de Geest uit te doven, maar alles te onderzoeken en
het goede te behouden (vgl.1 Tess.5, 12, 19-21).”

Dezelfde leer vindt men in het Decreet over het
lekenapostolaat ‘Apostolicam actuositatem’, nr.3:

“De heilige Geest, die het volk van God heiligt
door het ambt en door de sacramenten, verleent aan de
gelovigen bovendien bijzondere gaven (vgl.1 Kor.12,7) om
dit apostolaat te kunnen verrichten; “Hij deelt ze aan
ieder uit zoals Hij het wil” (1 Kor.12, 11), opdat ‘ieder die
met de gaven zoals hij die heeft ontvangen de anderen
dient’ ook zelf, ‘als goede beheerders van Gods
veelsoortige genade’ (1 Petr.4, 10), bijdraagt in de opbouw
van het gehele lichaam in de liefde (vgl.Ef.4, 16). Aan elke
gelovige die deze charismatische gaven, ook al zijn het
zeer eenvoudige, ontvangt, wordt daarmee het recht en de
opdracht verleend, deze in de Kerk en in de wereld te
gebruiken tot welzijn van de mensen en tot opbouw van
de Kerk in de vrijheid van de heilige Geest, die *blaast
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waarheen Hij wil” (Joh.3,8). Hij moet dat in gemeenschap
met zijn broeders doen, en heel speciaal met zijn herders,
omdat het hen toekomt over de authenticiteit en het
orderlijk gebruik van deze gaven te oordelen: niet zo dat
zij de Geest uitdoven, maar door alles te onderzoeken en
het goede te behouden (vgl. 1 Tess.5, 12, 19-21).”

Door de aandacht op de charismatische gaven te
vestigen, nodigde het Concilie het volk van God uit, zich
sterker bewust te worden van de voortdurende en
daadwerkelijke aanwezigheid van de heilige Geest in de
Kerk. Het gebeurde ook in de andere teksten - er zijn 252
verwijzingen naar de heilige Geest in de con-
ciliedocumenten - maar speciaal in de liturgiehervor-
mingen die werden ondernomen in de geest en onder de
stuwing van het Concilie. Het is opvallend hoezeer de
heiligende werking van de Geest naar voren komt in de
vernieuwde formuleringen van de liturgische en sacra-
mentele vieringen. In het hiernavolgende hoofdstuk
willen wij hiervoor de bijzondere aandacht vragen om
nog sterker de actualiteit van de Geest onder ons te doen
uitkomen.






Hoofdstuk I
De heilige Geest en
de liturgische vernieuwing

De Kerk is tegelijk op de eucharistie
en op Pinksteren gegrondvest.

Paul Evdokimov

DE HEER JEZUS EN DE HEILIGE GEEST

Handelend over de eucharistie heeft het Concilie, in
het Decreet over het ambt en het leven van de priesters,
prachtig gezegd: “dat de eucharistie het lichaam van
Christus is ‘tot leven gewekt en levengevend door de
heilige Geest’”. Die woorden zijn het overwegen waard:
ze beklemtonen op bewonderenswaardige wijze de band
tussen de eucharistie en de heilige Geest, tussen het
paasfeest van Christus en het pinksterfeest van de heilige
Geest; ze leiden ons binnen in de kern van alle liturgisch
en christelijk leven.

Als de uitdrukking ons verbaast, komt het dan niet
doordat wij te gemakkelijk Jezus en de heilige Geest
naast elkaar plaatsen, en wij niet duidelijk genoeg de
onverbrekelijke band zien die de glorievolle, verrezen en
levende Heer verbindt met de heilige Geest die zijn werk
voltooit en actualiseert? Wij moeten begrijpen dat de
Heer thans in zijn Kerk werkzaam is door en in de heilige
Geest, krachtens de belofte van de Vader. Men kan
stellig nu eens de klemtoon leggen op Christus en dan
weer op de Geest; maar al zijn zij onderscheiden, zij zijn
nooit gescheiden: in het concrete christelijk leven hebben
zij een tweevoudige en énige referentie.

EUCHARISTIE EN HEILIGE GEEST

Wanneer wij de maaltijd des Heren vieren, gaat
onze aandacht als vanzelf naar de gaven die bij de
offerande op de heilige tafel werden neergelegd: het
brood en de kelk. Onze blik zou vooreerst moeten gaan
naar Hem die ons aan zijn tafel nodigt en die tot de zijnen
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op Witte Donderdag heeft gezegd: “Vurig heb Ik
verlangd dit paasmaal met u te eten” (Lc. 22,15). Zo gaat
het ook nu nog: de Heer verlangt allereerst zich met ons
te verenigen. Hij bemint steeds als eerste en nodigt ons
uit tot de tafel waar Hij onzichtbaar aanwezig is, terwijl
de priester in zijn Naam zichtbaar voorgaat. De
eucharistie, dat is steeds Jezus die de zijnen vergezelt, in
afwachting van de blijvende wederkomst aan het einde
der tijden. Ze istegelijk en onverbrekelijk een handeling
van de Heer en een handeling van de Kerk, of beter: een
handeling van de Heer in en voor zijn Kerk.

Maar die handeling van de Heer is niet gescheiden
van een werkzaamheid van de Geest. Door Hem is de
Meester midden onder ons, op een nieuwe, sacramentele,
actuele wijze.

De eucharistie die wij vieren, openbaart de
heerschappij en de macht van de verheerlijkte Jezus onder
ons, maar die heerlijkheid komt Hem toe vanwege de
Geest, zoals werd voorspeld: “Hij zal Mij verheerlijken”
(Joh. 16, 14). Jezusis Heer in en door de heilige Geest. De
Geest maakt het verleden van Jezus weer actueel, en meer
in het bijzonder zijn Pasen, zijn zegevierende overgang
van de dood naar het leven. De interventie van de Geest
ligt niet aan de rand maar in het hart van onze liturgische
vieringen. Hij is niet alleen werkzaam bij de consecratie
in de verandering van brood en wijn tot zijn Lichaam en
Bloed, zijn heiligende werking doordringt ook de
gelovigen die eraan deelnemen.

Dat is een traditiegetrouwe visie. Een oude
anafora, of Grieks canongebed, toegeschreven aan
Johannes Chrysostomos, beklemtoont duidelijk de
tweevoudige verandering die aan de heilige Geest wordt
toegeschreven: “Wij roepen U aan, wij bidden en smeken
U uw heilige Geest over ons en over de aangeboden
gaven te zenden en van dit brood het kostbare Lichaam
van uw Christus te maken door het te veranderen door uw
heilige Geest (Amen), en van deze beker het kostbare
Bloed van uw Christus, door het te veranderen door uw
Geest (Amen), opdat zij voor degenen die er deel aan
zullen hebben zouden worden: de zuivering van de ziel,
de vergiffenis van de zonden, de mededeling van uw
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heilige Geest, de volheid van het Rijk Gods, de zekerheid
tegenover U en niet het oordeel en de veroordeling.”®

Er is dus als het ware een dubbele epiclese, of
aanroepingsgebed: een handeling van de Geest betref-
fende de te consacreren gaven, een werking van de Geest
op de christengemeenschap die zich daardoor zal voeden
en daaruit de bron van een vermeerderde liefde zal putten.
Want de mededeling van de Geest aan de gelovigen is
allereerst een genade van groei in de liefde, die ons in
God met elkaar verbindt. Na de consecratie bidden wij
tot God:““Bevestig uw Kerk die in ballingschap is zolang
de wereld duurt,en maak haar één in liefde en geloof”
(Canon I1).

Dat is de grondreden waarom de kerkgemeenschap
in de eucharistieviering de komst van Gods Geest af-
smeekt.

Een oude tekst van Fulgentius van Rupse drukt dat
zeer scherp uit; ik haal er een passage van aan: “Omdat
Christus voor ons uit liefde is gestorven, vragen wij, als
wij in het offer de gedachtenis van de overledenen vieren,
dat deze liefde ook aan ons zou worden gegeven door de
komst van de heilige Geest.

Wanneer Hij de gaven van de liefde en van de
eensgezindheid schenkt of vermeerdert, vooral dan
eigenlijk, wordt de heilige Geest erkend.

Als de gemeenschap vraagt, dat de heilige Geest tot
haar wordt gezonden, in het offer van het Lichaam en het
Bloed van de Heer, smeekt de Kerk dus om de gave van
de liefde, waardoor zij de eenheid van geest in de band
van de liefde kan bewaren.”

Belangrijk is: die heiligende werking betreft niet
alleen de opgedragen eucharistische gaven, maar raakt
ook de innerlijke gesteldheid van de gelovigen die ze in
ontvangst zullen nemen. De aanbieding van Godswege
en de aanvaarding vanwege de mens treffen elkaar in
hetzelfde mysterie van de Geest.

¢ F.E.BRIGHTMAN EN G.E.HAMOND, Liturgies Eastern and Western,
I, p.329-330, aangehaald door J.M.R. Tillard o.p., in zijn uitstekend
artikel: L’Eucharistie et le Saint-Esprit, in: Nouvelle Revue
théologique, april 1968, p.371.
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Na deze vluchtige schets van de onverbreekbare
banden in de eucharistie tussen de verheerlijkte Heer en
zijn Geest, zou ik nu de aandacht willen vragen voor
enkele aspecten van de vernieuwing binnen de liturgie die
in dezelfde richting gaan en met nadruk wijzen op de
nabijheid en de werkzame aanwezigheid van de Geest.

DE WOORDDIENST

Een opvallend feit in de liturgievernieuwing is de
verruiming van de woorddienst bij de aanvang van iedere
eucharistieviering.

De lezing van de Schrift, die het woord is van de
zich door de Geest openbarende God, voert ons tot innig
contact met God die zich aan zijn Kerk doet kennen
volgens het ritme van het liturgisch jaar. Daardoor wordt
voor ons de belofte van Jezus, dat zijn Geest ons
geleidelijk zou onderrichten, bewaarheid: “Nog veel heb
Ik u te zeggen, maar gij kunt het nu niet verdragen.
Wanneer Hij echter komt, de Geest der waarheid, zal Hij
u tot de volle waarheid brengen” (Joh. 16, 12-13). De Kerk
ontvouwt ons haar heilsgeschiedenis, die loopt van de
advent tot het slottoneel van Allerheiligen, over twee
hoogtepunten heen: Pasen en Pinksteren.

Die passages uit de Schrift worden nu met een
verhoogde rijkdom door de Kerk aan al haar kinderen
aangeboden opdat ze daarin voedsel zouden vinden op
iedere etappe van de weg; het is voor ons allen een
genade die komt, als wij maar willen openstaan voor de
zorg van de Kerk die ons steeds meer wil vormen naar het
model van Christus om ons te leiden tot de Vader. De
Geest ligt ten grondslag van die lezingen. Hij verheldert
de lectuur ervan van binnenuit, Hij maakt de boodschap
weer actueel, niet alleen voor de gemeenschap van de
gelovigen in het algemeen, maar voor ieder van ons in het
bijzonder. In een geest van geloof de bladzijden van het
missaal openslaan, is ingaan op een afspraak die de
heilige Geest met ons maakt. Als wij echt met de Kerk
willen meeleven en ons dag na dag willen laten
doordringen van ‘de gevoelens die in Jezus waren’,
moeten we voorrang geven aan deze voor ons gekozen
teksten.
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Door de teksten van het Oude en Nieuwe Testament
spreekt God vandaag tot mij. Die gewijde teksten moet
ik aanvaarden, zoals ik een brief ontvang van een vriend,
die mijn zorgen, mijn vrees en mijn verwachtingen deelt
en die mijn weg verlicht en ook met mij een stuk weg wil
afleggen. Doorheen die teksten, welke de Kerk iedere
dag overweegt, spreekt de heilige Geest tot mij. Zelfs als
ik de eucharistieviering niet kan bijwonen, zou ik het
missaal ter hand moeten nemen, in geestelijke
verbondenheid met geheel de Kerk, om zo een gesprek te
hebben met de Heer en mijn dag te laten doordringen van
zijn boodschap. ledere dag moeten wij ons laten
beinvloeden door zijn woord, ons laten vormen, zoals de
kleiaarde in de hand van de pottenbakker. Het antwoord
van Maria aan de engel van de Boodschap: “Mij
geschiede naar uw woord”™ (Lc. 1, 38), is een voorbeeld
voor ons allen in het eenvoudige dagelijks leven. Als
men zo iedere avond samen in onze christelijke gezinnen
een bladzijde uit het missaal las, welk een zegen zou dat
zijn en welk een ononderbroken opvoeding tot een
beleefd christendom!

Onze protestantse broeders danken het beste van
hun godsdienstige traditie aan de dagelijkse lectuur van
de bijbel; ook wij moeten naar het woord van God
luisteren. “Spreek, uw dienaar luistert” (1 Sam. 3, 10): dat
is de bij uitstek godsdienstige houding. Die aandacht
voor het woord, dat ons wordt voorgehouden in de
liturgie, zou ons tegelijk naar God toe moeten openstellen
en ons in vereniging met onze broeders brengen.

Bij de bisschopswijding overhandigt de bisschop de
wijdeling het evangelieboek met deze woorden:
“Ontvang het evangelie; predik het woord Gods...”. Bij
het doopsel hebben wij allen een dergelijke opdracht
ontvangen. De bisschop heeft als zending de authentieke
verklaarder te zijn in naam van de Kerk, maar wij zijn de
dienaren van het woord en de dragers van zijn boodschap.
Om tot de familie van Jezus te behoren en om zijn Geest
aan te kleven, moeten wij vertrouwd zijn met de Schrift.
Het is verheugend te zien, hoe steeds meer christenen
samen het levengevend woord van God delen: ook dat is
een hoopgevend teken.
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DE EUCHARISTISCHE LITURGIE

In de postconciliaire tijd werden ons, na de
vernieuwde woorddienst, ook nieuwe en rijkere en meer
gevarieerde teksten bezorgd. Wij beschikken nu over
verschillende officiéle eucharistische gebeden voor de
dagelijkse liturgie. Het is opvallend, hoezeer de rol van
de heilige Geest in de eucharistieviering werd benadrukt.
Het is bekend dat eertijds een van de controversen met
onze orthodoxe broeders ging over de ‘epiclese’, dat is
over de plaats van de heilige Geest in de Latijnse ritus
van de eucharistie. Tot ieders vreugde is de moeilijkheid
nu uit de weg geruimd. Het is belangrijk zich rekenschap
te geven van die nadruk op de heilige Geest en van de
diepe betekenis ervan.

Om een voorbeeld aan te halen, wij bidden in het
vierde eucharistisch gebed om de komst van de heilige
Geest met het oog op de consecratie:

“Daarom smeken wij U, Heer,

dat uw heilige Geest

deze offergaven wil bezielen

opdat zij het lichaam en bloed worden

van onze Heer Jezus Christus,

tot viering van het grote heilsmysterie

dat Hij ons naliet

als zijn verbond-met-ons voor altijd.”

En na de consecratie bidden wij om de zending van
de heilige Geest met het oog op de communie:

“Heer, zie welwillend en genegen neer

op dit heilige offer,

dat Gij aan ons uw Kerk hebt toevertrouwd.

Verleen genadig dat zij die van dit brood eten

en uit deze beker drinken

tot één lichaam worden verzameld,

in Christus voltooid tot een

levende offerande,

tot uw lof en eer.”

In de eucharistie is de heilige Geest in de kern van
de consecratie, zoals Hij in de kern van de communie is.
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DE LITURGIE VAN DE SACRAMENTEN

Zo zou men ook de eigen liturgie van ieder
sacrament kunnen beschouwen om de erkende plaats van
de heilige Geest te ontdekken. Ik beperk mij ertoe enkele
sacramentele gebeden in verband met het doopsel, het
vormsel en de ziekenzalving te vermelden.

Het doopsel

Om de rol van de heilige Geest in het doopsel
duidelijk te maken, behoeft men maar de plechtige
zegening van het doopwater te lezen, zoals die geschiedt
tijdens de paaswake. De heilige Geest komt erin voor als
de heiligende kracht van het doopwater. Eerst wordt in
de herinnering opgeroepen, dat de Geest over de wateren
zweefde bij het begin van de wereld, dan wordt herinnerd
aan het doopsel van Jezus in het water van de Jordaan,
waarbij Hij de zalving van de Geest ontving; tenslotte
volgt in de rituele zegening dit gebed: “God, onze Heer,
wij vragen U: laat door uw Zoon de levenskracht van de
heilige Geest als een storm over dit water gaan, zodat
allen die door de doop samen met Christus zijn begraven,
ook met Hem uit het graf zullen opstaan en met Hem
leven tot in eeuwigheid.”

Het vormsel

In de liturgie van het vormsel werden eveneens
belangrijke wijzigingen aangebracht. Vooreerst heeft
men de viering van het vormsel laten voorafgaan door
een woorddienst waarvan de lezingen georiénteerd zijn
op het mysterie van Pinksteren. Het nieuwe lectionarium
bevat trouwens zevenendertig lezingen over de heilige
Geest. Bovendien wenst de nieuwe ritus, gelet op de
betrekking tot de eucharistie, dat het vormsel zou
plaatshebben tijdens een misviering en dat de
vormelingen erin communiceren.

De bisschop strekt over alle vormelingen samen de
handen uit en vraagt aan God, dat Hij zijn Geest over hen
zou zenden. Dan tekent hij ieder afzonderlijk met het
heilig chrisma en zegt: “N., ontvang het zegel van de
heilige Geest, de gave Gods.”
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De ziekenzalving

Bij de zalving van de zieken is in de nieuwe liturgie
het spoor van een op de Geest georiénteerde theologie
waarneembaar.

In de mis van de chrismawijding op Witte
Donderdag zegent de bisschop de olie, die gebruikt zal
worden voor de zalving van de zieken, met deze
betekenisvolle maar weinig bekende woorden: ““Wij
bidden U, Heer, zend uw heilige Geest, de Vertrooster
over deze olie die de vrucht is van de goede boom,
versterking van het lichaam en verademing voor allen die
met dit hemels geneesmiddel worden gezalfd. Zegen en
bescherm hen, verdrijf de pijn en smart en genees de
ziekten die hen overkomen... Zalf ook ons, Heer, en
doordring ons met uw genezende kracht. Dan zullen wij
voor altijd het volk zijn dat U is toegewijd in de naam van
onze Heer Jezus uw Gezalfde.”

Voor de zalving zelf van de zieken wordt het accent
gelegd op de heilige Geest als heiligende kracht van de
gewijde olie: “Door uw Geest hebt Gij deze olie
geheiligd, opdat Hij, in het geloof, ons heden de kracht
van uw liefde moge doen kennen.”

De wijding van de olie, die van nu af door iedere
priester tijdens een viering mag geschieden, maakt de
betekenis van de zalving duidelijk:

“Gezegend zijt Gij, God, Vader:

Gij hebt uw Zoon Jezus gezonden

om onze wonden te genezen.

Gezegend zijt Gij, God, Eniggeboren Zoon:

Gij zijt weldoende rondgegaan

en Gij hebt ons allen genezen.

Gezegend zijt Gij, scheppende Geest:

uw sterkte versterkt steeds

onze menselijke zwakheid.”

Tenslotte dienen wij op te merken, dat het
sacrament werd vernieuwd om werkelijk het sacrament
van opbeuring bij een ernstige ziekte te zijn, om het
sacrament van de zalving te zijn, en niet meer ‘het
sacrament van de stervenden’. Zo heeft men weer
aangeknoopt bij de grote traditie in de Kerk, die voér
alles gericht was op de genezing van de mens.
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Terecht heeft Paul Evdokimov geschreven: “Van
bijbels standpunt heeft het heil, voor het Oosten, niets
juridisch; er is geen gerechtszitting voor nodig. Jezus de
Heiland, is, naar de uitdrukking van Nicolaas Kabasilas,
de ‘goddelijke Genezer’, de ‘voortbrenger van de
gezondheid’, zoals Hij zei: “Niet de gezonden hebben een
dokter nodig, maar de zieken’. Woorden als ‘Uw geloof
heeft u gered’, of ‘Uw geloof heeft u genezen’, zijn
synoniemen van dezelfde goddelijke handeling die de ziel
en het lichaam geneest in hun eenheid. In over-
eenstemming met deze helende werking wordt de biecht
beschouwd als ‘genezend’ en de eucharistie als een
‘geneesmiddel tot onsterfelijkheid’...””

In dat perspectief is het belangrijkste, belangrijker
nog dan de verzoening alleen of de vergeving van
zonden, de zorg voor het volledige herstel van de zieke
door de inwerking van de Geest.

Men doet er goed aan, de aandacht te vragen voor
de manier waarop de sacramenten elkaar aanvullen en te
beklemtonen dat de eucharistie ons wordt gegeven “voor
de genezing van ziel en lichaam’ en tevens als onderpand
van onze toekomstige lichamelijke opstanding. Daar-
entegen omvat het boetesacrament ook een element van
geestelijke genezing, dat niet voldoende wordt beklem-
toond in onze traktaten en in onze pastoraal.

Hieraan zou men nog het wijdingssacrament zelf
kunnen toevoegen. In een van de Oosterse Kerken werd
vroeger bij de bisschopswijding tot de wijdeling gezegd,
dat hij “een genezer van de Kerk Gods’ werd; nu nog
vermeldt de Byzantijnse ritus de genezingsmacht naar
aanleiding van de priester- of bisschopswijding. De
overlevering heeft steeds een verband gelegd tussen de
wijding tot het ambt en de dienst van de genezing. In de
Romeinse liturgie wordt die genezing zelf beschreven als
een werking van de Geest.

GEBED EN GENEZING

De vernieuwing van het sacrament der zieken
spoort ons aan tot een onderzoek naar onze eigen
godsdienstige gedraging ten opzichte van de zieken en tot

" PAUL EVDOKIMOV, 0p cit., p.88
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een vernieuwing van ons geloof in het gebed voor hun
genezing.

De dienst van de genezing heeft in het leven van
Jezus zo’n grote rol gespeeld dat het ondenkbaar is dat
Hij zijn liefdewerk van barmhartigheid, zijn werk tot
herstel van de lichamelijke of zedelijke gezondheid, niet
zou voortzetten door bemiddeling van zijn leerlingen. Hij
vraagt ook aan ons dat wij Hem in staat stellen om ook nu
te handelen zoals Hij vroeger zo dikwijls deed, en dat wij
daarom een geloof vol van vertrouwen en verwachting
zouden hebben, zoals dat van de vrouw die zijn kleed
aanraakte en genezen werd omdat er een kracht van Hem
was uitgegaan.

In de eerste Kerk ziet men overigens, dat de
genezingen die door de apostelen in naam van de Heer
verricht werden, talrijk waren en indruk maakten op de
menigte. De gave van genezing was niet alleen
werkzaam in de Apostelen, maar ook in de leerlingen; zo
bijvoorbeeld de diaken Filippus, van wie gezegd wordt
dat zijn woorden algemene instemming oogstten toen de
mensen hoorden wat hij zei en de tekenen van genezing
zagen die hij verrichtte, en dat daarover grote vreugde
ontstond in de stad (vgl.Hand. 8, 6-8).

Dat geloof in de kracht van de Heer ten gunste van
de zieke door bemiddeling van ons gebed, moeten wij in
ons vernieuwen. Wij mogen er niet voor terugschrikken
ons te laten aansporen door getuigenissen van intens
beleefd geloof bij onze protestantse broeders. In de
katholieke Kerk zien wij, in kringen die onder invloed
staan van de Charismatische Vernieuwing, overigens een
heropleving van de praktijk van het gezamenlijk gebed
ten gunste van de zieken. 1k voel er mij toe aangespoord
mijn gedraging te herzien bij het bezoeken van zieken en
spontaan te bidden als ik christenen verenigd zie in de
kamer van een zieke; en de handen over hem uitstrekkend
in een gebaar dat ons doet herinneren aan de handelwijze
van Christus in het evangelie en dat de verbondenheid
van de christenen met de lijdende uitdrukt.

Wij durven niet geloven in wie wij zijn als
christenen, en hoe Christus leeft en handelt in ons. Wij
durven niet geloven in het gebed, tot het mirakel toe.
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Allen die op welk niveau ook verantwoordelijkheid
dragen voor de leer, moeten ons opnieuw leren, met meer
diepgang de ware zin van het gebed te begrijpen, van het
gebed dat steeds doeltreffend is volgens Gods wil; zij
moeten ons wijzen op de aard van de vaderlijke liefde van
God, die een God van levenden en niet van doden is, die
niet de bron is van het kwaad en die het algehele welzijn
van zijn kinderen verlangt; zij moeten ons richten naar de
louterende en zelfs herscheppende betekenis van het
aanvaarde lijden, dat God ten goede keert voor degenen
die Hij bemint. Ons gebed dient de gehele complexiteit
van de werkelijkheid te omvatten: er zijn allerlei ziekten,
zichtbare en onzichtbare, somatische, psychologische en
ziekten die veroorzaakt zijn door verborgen en reeds oude
trauma’s. Ons gebed moet alles aangrijpen wat in ons
behoefte aan genezing heeft; het moet alles wat menselijk
is en lijdt, het heden zowel als het verleden, aan de stralen
van Gods genade blootstellen. Wij moeten eraan denken,
dat Jezus nu nog is zoals Hij vroeger was: dat Hij de
Meester is van het verleden en van het heden. Is het
mirakel van een plotselinge en spectaculaire genezing
zeldzaam, ook de progressieve en langzame genezing
behoort tot de werking van God. Het gebed heeft zijn
eigen plaats, niet in tegenstelling tot de menselijke
geneeskunde, maar er middenin. Het is trouwens
algemeen bekend dat de moderne geneeskunde niet louter
positivistisch is, maar steeds meer overtuigd is dat de
mens in zijn geheel moet benaderd worden.

In het licht van een vernieuwde christelijke leer
over het gebed en de genezing is er plaats voor de wens
dat wij - zelfs buiten de sacramentele en priesterlijke
context - de aanbeveling van de heilige Jakobus ter harte
nemen: ““Is iemand onder u ziek? Laat hij de presbyters
van de gemeente roepen, opdat zij een gebed over hem
uitspreken, en hem met olie zalven in de naam des Heren.
En het gelovige gebed zal de zieke redden en de Heer zal
hem oprichten... Bid voor elkaar, opdat gij genezing
moogt vinden™ (Jak. 5, 14-16).

Laten we niet vergeten, dat de heilige Geest zelf de
levende en goddelijke zalving is waardoor Christus zijn
werk voortzet.
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PINKSTEREN IN DE LITURGIE EN IN HET LEVEN

We zouden ook het ritueel van de andere
sacramenten nog kunnen nagaan en daardoor de
betekenisvolle taak van de heilige Geest in het licht
stellen. Maar wij moeten ons beperken. Deze enkele aan-
tekeningen mogen volstaan om zijn doordringende
aanwezigheid in te zien en te begrijpen hoe juist het is,
als we zeggen dat de Kerk is gebouwd op de grondslag
van de eucharistie en van Pinksteren. Waarlijk: Pasen en
Pinksteren vormen een eenheid. Gelet op dat wederzijds
doordringen, moeten wij het pinksterfeest begroeten als
de bekroning van de paascyclus en ons openstellen voor
de inwerking van de heilige Geest, die door de liturgie
van Pinksteren zo prachtig wordt ontvouwd.

Het openingsgebed van de mis op pinksterdag, doet
ons in rijke bewoording bidden: “Eeuwige, altijd
aanwezige God; vandaag voltooit Gij het paasmysterie
van uw Zoon. Gij zendt uw pinkstergeest over uw Kerk
en leert uw gelovigen de taal verstaan van uw liefde.
Laat ons verademen in uw Geest: het goede smaken door
zijn wijsheid, en vreugde vinden in zijn vertroosting.” En
in het slotgebed bidden wij: “Laat ons herboren worden
tot een nieuw bestaan. Zend uw Geest. Dan worden wij
het volk dat Gij uitzendt in de wereld om van U te
getuigen.”

Ook zou men de prachtige sequentie: “‘Kom, heilige
Geest’, moeten overdenken; ieder woord vertolkt een
theologie-in-gebed over de heilige Geest, een leer die
geheel doordrongen is van de ervaring van mystici en
heiligen.

Tenslotte moeten wij, boven de liturgie uitstijgend
en als levende consequentie ervan, het vuur van
Pinksteren weer ontdekken, het vuur dat licht en warmte
is, die wij aan de wereld moeten overbrengen als een elan
van broederlijk liefde.

Eucharistie en heilige Geest met elkaar in verband
brengen, dat is het christendom uitroepen tot wezenlijke
liefdesgodsdienst. De christen is ertoe geroepen, niet
alleen zijn broeders uit heel zijn hart te beminnen, maar
ze lief te hebben met het hart van God. De anderen
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beminnen uit liefde voor God volstaat niet: wij moeten ze
liefhebben met de liefde van God zelf.

Er is een wereldwijde afstand tussen de filantropie,
hoe eerbiedwaardig ze ook mag zijn, en de waarachtige
christelijke liefde die uit God ontspruit. God verwacht
van ons als toets van onze christelijke authenticiteit, dat
wij de mensen en de wereld zouden liefhebben in de
kracht van de Liefde zelf die de heilige Geest is. Van
haar kant verwacht de wereld van de christenen, als teken
van geloofwaardigheid, een liefdesgesteldheid die onze
gewone maat te boven gaat. Sprekend over god-
loochenaars en over onze schuld ten opzichte van hen -
een schuld die ook erkend wordt door het Concilie - heeft
men het als volgt geformuleerd: “Zou het ook niet onze
schuld zijn, als de godloochenaars zich een verkeerd
beeld van God hebben gevormd, terwijl wij christenen
Hem als liefde hadden moeten bekendmaken?”’(Gaudium
et spes) Als de christen trouw is aan de eisen van zijn
geloof, gaat er anderzijds een sterke aantrekkingskracht
van hem uit.

Een bekeerling heeft eens, als motivering van zijn
toetreding tot de Kerk, deze veelbetekenende woorden
uitgesproken: Ik geloof dat de grootste waarheid daar is,
waar de grootste liefde is’.

De Kerk leeft van het mysterie van de eucharistie
en van het pinkstermysterie: haar vernieuwing zal
afhankelijk zijn van de mate waarin de christenen leven
van dat tweevoudig liefdesmysterie, dat er feitelijk maar
één is. Het is de taak van elkeen van ons dit
daadwerkelijk te beleven.

De liturgievernieuwing vestigt de aandacht op de
actualiteit van de heilige Geest in de Kerk en brengt ons
daardoor tot een dieper bewustzijn van de taak en de
betekenis van de eigenlijke godsdienstige ervaring. De
nie