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Als we alles ondergeschikt maken aan het verstand, heeft onze godsdienst niets mysteri-

eus en bovennatuurlijks meer. Als we ons niet aan de beginselen van het verstand houden,

wor 5 . .. a . ' 1 j ﬂ .
Altefrechitenvoorbehotiden.

1 HET UITSLUITEN VAN DE REDE

2 ALLEEN HET VERSTAND GEBRUIKEN.

Blaise Pascal, Penseés 173-183

Het is niet de bedoeling om het buitenredelijke te rationaliseren, dat is onmogelijk.
Wel om het te vangen en in zijn momenten vast te leggen, en het zo te beschermen tegen
onbillijkheid.

Rudolf Otto



EEN KWETSBAAR LEVEN IN HET FIN DE SIECLE & INTERBELLUM
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Godsdienst is de beleving van het mysteric en het komt tot uiting als het gevoel zich openstelt voor de

indruk@@ﬁzi @Mtao@;@r@ ijdelzj ke.

Rudolf Otto
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Deze biografische notitie is gebaseerd op Rudolf Otto’s Life and Work in Philip C.
Almond, Rudolf Otto; An Introduction to His Philosophical Theology 1984. De tekst is
echter aanzienlijk uitgebreid, citaten zijn vanuit de bron vertaald en ongefun-

deerde speculaties zijn weggelaten of vervangen door feiten met bronvermelding.



KLEINE BIOGRAFIE VAN RUDOLF OTTO

INLEIDING

WEE INVLOEDRIJKE, MONUMENTALE BOEKEN DOMINEERDEN HET IN-

TELLECTUELE EN UNIVERSITAIRE LEVEN IN HET DUITSE INTERBELLUM.
In 1917 verscheen Rudolf Otto’s Das Heilige. Een jaar later Karl Barth’s filo-
sofisch getinte commentaar op De brief aan de Romeinen. Beide boeken waren
een reactie op het seculiere en rationele karakter van de 19¢ eeuw en over-
schreden de grenzen van de gangbare theologie, die zo veel beloofde maar
na 1918 niet meer voldeed. Europa’s intellectuele fundament was volledig
ondermijnd door existentiéle ontgoocheling. Beide boeken waren best-

sellers. Barth zag m 9 Xéa I(ﬁ I ﬁ éjgen het conserva-
tisme en schrijftin 1o !SIE@ S eﬁ‘- urneysen (f 1974):
Deze week heb ik met veel plezier Das Heilige gelezen. Het onderwerp is
psychologische C\ade rd, maar worct‘ir;f 2 Zgjt Otto wijst
naar het transc Qyil nlngl etizbel (Q t rationeel te

bevatten zijn omdat ze het totaliter aliter zijn, het goddelijk in God. Het

opent de weg voor een stevige overwinning op de ‘verzoeningsgedach-
= igraxastZurdersAmstel
komen, hoewel er niet veel beweging in het onderwerp komt. De theo-

logie houdt vast aan haar afwachtende houding. Deze passiviteit laat
zi'c et eremgen t het diepe begrip van t onderwerp.!

Otto was het 1r': z@vgre eens mr;]t B\a{tQ 9 rCCtIS et COIOgIg(? E}J de

objectiviteit en werkelijkheid van de bron der openbaring, d.w.z. het god-
delijke, erkende. Beiden waren het erover eens dat de oergrond en essen-
tie van religie niet volledig begrepen kan worden. In een aantal belang-
rijke opzichten echter verschilde Otto’s positie van die van Barth.3

1 James D. Smart, (vert.), Revolutionary Theology in the Making; Barth-Thurneysen Corre-
spondence 1914-1925, Epworth Press, Londen 1964, p. 47.
2 Bij Barth staan God en mens in een dialectische verhouding, ze raken elkaar niet.

3 Vgl. Ph. C. Almond, Rudolf Otto, u.P. North Carolina, Chapel Hill/Londen 1984, p. 4.

KARL BARTH, ROMERBRIEF — ALBRECHT RITSCHL 9



KLEINE BIOGRAFIE VAN RUDOLF OTTO

Otto baseert religie op het non-rationele. Een bepaalde kennis van het
goddelijke is mogelijk als het goddelijke wordt begrepen als de complexe
interactie van het rationele en het niet-rationele. John W. Harvey! schrijft
dat Otto altijd vond dat de leer van Karl Barth en zijn school met zijn
dwingende affirmatie van das Ganz Andere een eenzijdige dwaling was.?

In zijn afscheidscollege in 1928 beschrijft Otto zichzelf als een piétistische
Lutheraan: Lutheraan in zijn erkenning van de objectieve werkelijkheid
van de grond van de openbaring, en Piétist voor zover die erkenning was
gegrond in het universeel menselijke vermogen voor het beleven van
authentieke religieuze ervaringen.? Een ander verschil komt hieruit voort
en heeft betrekking op hun oordelen over de natuur en waarde van religie
iiberhaupt. Volge K 1) 0] i ﬁ ieg E.outer menselijke
pogingen tot zellIfjn iﬁ&%ﬁ@:@ﬁ «lﬁa zins in het godde-
lijke te vatten. Als zodanig zijn ze allemaal vatbaar voor de kritiek van de
filosoof Ludwig Feuerbach (t1872): het zouden illusoire projecties zijn
van de menselijk@c@r@y re- {D@@z@ @toetssteen aan de
hand waarvan hun antropdcentrische in plaats van theocentrische karak-
ter kan worden aangetoond.* Voor Barth is het christendom de enige en
absolute drager van de religieuze waarfeid terwiyl Otto geintergsseerd is
YN 0] 7 Y\ AR 1o 121 7992\ palsy =) o
pogingen om religie te reduceren tot een louter psychische functie van
het individu of tot een product van groepspsychologie. Kortom, Otto en

FANerectterTvoorbetrotrdert:

1 Professor of Philosophy aan het Armstrong College, Newcastle upon Tyne.

2 John W. Harvey, ‘Obituary for Rudolf Otto’, The Friend, 19 maart, 1937, p. 258.

3 Heinrich Frick, ‘Rudolf Otto innerhalb der theologischen Situation’, Zeitschrift fiir
Theologie und Kirche 19, 1938; Vgl. Joachim Wach, Types of religious experience, christian and
non-christian, Londen 1951, hfdst. x Rudolf Otto and the Idea of the Holy, p. 212.

4 Vgl. Philip C. Almond, ‘Karl Barth and Anthropocentric Theology’, Scottish Journal of
Theology 31, 1978, pp- 435-47. Vgl. Wach 1951, p. 209. Op instigatie van F. Heiler ontving
Wach in augustus 1955 het aanbod om in Marburg de gewilde leerstoel van zijn

mentor Rudolf Otto te bekleden; vgl. ]. Wach, Understanding and Believing, 1968, p. 107.

10 JOHN W. HARVEY — LUDWIG FEUERBACH
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tie van de religie elimineert. Religie kan iiberhaupt alleen verwijzen naar
een voor-ethische en niet-rationele onherleidbare grond. Hun wegen
scheiden als Otto doorredeneert: ‘Daarom kan het christendom alleen
begrepen worden in relatie en in vergelijking met andere manifestaties
van de niet-rationele religieuze wezenskern. - ‘Het christendom moet’,
schrijft Otto, ‘begrepen worden in zijn natuurlijke verwantschap en ver-
binding met religie in het algemeen, d.w.z. tegen de achtergrond van de
vergelijkende godsdienstwetenschap en de godsdienstgeschiedenis’.!

Barths werk had een sensationele impact. De vanzelfsprekende band tus-
sen christendom en eigenbelang, Gott mit uns, werd aanleiding om de libe-
rale theologie? te heroverwegen. Het geloof van Barth vindt zijn grond in
Gods Woord dat bo R ' 9! 1 j ReZatgeist keerde zich
tegen Otto. Volg[j:] r inéxgelﬁﬁﬁ J éégéf belachelijk ge-

maakt door studenten die hun hart verpand hadden aan de existentialis-

tische theologie van Rudolf Bultmann (t 1976). Die Religionskundliche Samm-
lung, door Otto @@_Blyfﬁki,twgiejz @n tegenstanders
bestempeld als de Gétzentempel. Het nut van religiegeschiedenis, gods-
dienstwetenschap en fenomenologie werd in twijfel getrokken. Na 1918

neemt degiafectische theologie | van de liberale theologie over.*
MUY\ o #- M4\ WA N o [ AN aa {1 =Y IR

Otto opzoekt: ‘eine richtige indische Radja-erscheinung’. Barth nam deel aan een
ceremonie. Weliswaar ‘...niet helemaal zonder contact met het numi-

A Nerechterr yoorbehotderr.:
nacht en wat daarmee samenhangt. De nacht van droefheid en van de dood,

de mystieke en de gewone nacht, duisternis, slaap, rust, stilte, schemering,
bed enz. werd in woord, lied en gebed uitputtend behandeld en overwo-
gen door de nachtelijke redenaar en mystagoog.’

1 Rudolf Otto, The Philosophy of Religion, Williams & Norgate, Londen 1931, p. 225.

2 Losser van orthodoxie en kerkelijke instituties, en meer uitgaande van de ervaring.
3 Vgl. K. Barth, Der Christ in der Gesellschaft, Wiirzburg 1920, p. 18.

4 Bij Barth staan God en mens in een dialectische verhouding, ze raken elkaar niet.

5 Eberhard Busch, Karl Barth’s Lebenslauf, Miinchen 1975, p. 149; vgl. Smart 1964.

ERNST BENZ — RUDOLF BULTMANN 11



KLEINE BIOGRAFIE VAN RUDOLF OTTO

Otto’s invloed op de Duitse theologie vermindert. De belangstelling voor
zijn eerder nog door collega’s en studenten hooglijk gewaardeerde syste-
matische theologie neemt af met de komst van Bultmann in 1921. Studenten
verkozen Bultmann en daarmee ook Martin Heidegger (f 1976) boven
Otto die met steeds minder belangstellenden achterbleef.? Over de in-
houd van collegestof van zijn nieuwe collega’s kon Otto kort zijn:

‘Christus is niet gekomen om onze existentiéle problemen op te lossen
of om sceptici hun twijfel te ontnemen. Wanneer je verlost wil worden

van je bestaansangsten, kun je beter een dokter raadplegen’.

Het bestaansmysterie te herleiden tot een existentiéle problematiek, een
Sein zum Tode of t i m émloofstheone was
hem veel te magllfjkj Rﬁxlé O@J s, samen met zijn
chronische malaria en weemoedigheid, een van zijn redenen om zich in
maart 1929 teleurgesteld terug te trekken. Otto wist niet dat Heidegger
in het begin Das@l@ gckit 2 O 2 O

om

Direct na het Verschljnen van de Romerbrief in 1919 werd er gesproken van
Barthianen en een Barthlaanse orthodoxte Otto’s godsdienstwetenschappe-

lijke mv;as;loek en afstand e1 en n to mg van
Ottonistdt. Am)ﬁi ert zich:
Rudolf Otto was een indrukwekkende figuur; een rijzige gestalte met

afgemeten bewegingen. Zijn scherpe trekken bleven ernstig en veran-

Alle-reohtenivoerbehouden.

raadde zijn zwakke gestel. Otto had in India malaria opgelopen die hem

1 Hoewel Otto en Bultmann collega’s en vrienden waren in Breslau, bekoelde hun
relatie in Marburg. Bultmann had weinig op met de bedoelingen en inhoud van
Otto’s eruditie. Vgl. zijn brief aan Otto over Das Heilige van 6 april 1918, in de Rudolf
Otto Nachlass (Hs) te Marburg, 797:757.

2 Uit Sittengesetz und Gotteswille in Zeitschrift fiir Religionspsychologie, 1931; de tekst was be-
doeld voor de Gifford Lecture van 1933 (Moral law and the will of God) in Aberdeen.

3 T.v.d.Berk: Het numineuze, Zoetermeer 2005, p. 101.

4 Incw 1931, pp. 20-25 recenseert Wach Otto’s Genadereligie en noemt het Ein Meisterstiick.

12 MARTIN HEIDEGGER
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dwong zijn krachten streng te doseren. Hij had kort wit haar en een
smalle witte snor. Het meest fascinerend waren zijn staalblauwe ogen.
Ze gaven hem een zekere strengheid. Wanneer hij sprak, leek het vaak
alsof hij iets zag waar anderen geen toegang toe hadden. Je kunt je Otto
haast niet voorstellen zonder de stapels boeken die hem omringen in
zijn werkkamer. Maar ik heb ook een ander beeld van Otto in een
omgeving die net zo goed bij hem paste als zijn stille studeerkamer. Tk
zie hem gewikkeld in zijn cape, toen we ronddwaalden in de omgeving
van Marburg met zijn aandacht gericht op het glooiende landschap, een
viator indefessus. Niemand die hem kende verwacht dat er ooit een biogra-
fie van de schrijver van Het heilige geschreven zal worden. En al helemaal
niet om zijn hetﬁm ] ’ ing iets myste-
rieus om hem hedn.'El jKEXéﬁiﬁfaa De studenten

die gespannen zijn colleges volgden, noemden hem ‘der Heilige’. Nimmer

heb ik iemand ontmoet die indrukwekkender was in zijn oprechtheid

e vem@G@PYIIght 2020

Rudolf Otto’s leerling en latere medewerker Birger Forell-Borés schrijft:

Bij mijn eerste ontmoeting lag Rudolf Otto op zijn sofa. Zijn gezicht
AP Eaka S| X uidersAmsted:-
ven en hij keek me aan; ik Kon geen woord uitbrengen. Toen zei hij in
het Zweeds: ‘Als u uit Uppsala komyt, spreekt u dan alstubleft Zweeds'.
m het contacy met de ongenaakbare tof stand, Het is 23 jaar gele-

Allerechicavoorbehaudén.
die van Ceylon tot de Himalaya voerde. De terugreis ging over Perzié en
Egypte. In Madras stond ik naast de President van de Rechtbank, een
hoogstaande brahmaan. In de verte zag hij Rudolf Otto en zei met een
welhaast heilige stem: ‘Tk zie hem nu voor het eerst, wanneer ik denk

aan alles wat ik van hem gelezen heb, dan is het alsof er een van onze

eigen Rishi’s (visionair denker) voor me staat.

1 Wach 1951, p. 210-211; vgl. ]. E. A. F. Wach, ‘Rudolf Otto und der Begriff des Heiligen’,
in Deutsche Beitrige zur geistigen Uberlieferung, Chicago 1953, p. 201.

2 Rudolf Ottos Personlichkeit in Religionswissenschaft in neuer Sicht, Elwert, Marburg 1951, p. 2.

JOACHIM WACH — BIRGER FORELL 13



KLEINE BIOGRAFIE VAN RUDOLF OTTO

Velen voelden zich aangetrokken door zijn sterke uitstraling, anderen
deinsden ervoor terug. Studenten vonden hem lastig te benaderen en
hadden moeite met zijn Victoriaanse uitstraling.! Hij was bedeesd en niet
erg communicatief.? Zijn ascetisch karakter werd benadrukt door strikte
ethische opvattingen. Otto was zich er ongetwijfeld bewust van de manier
waarop hij zich afzijdig hield van de mensen. Tegen het einde van zijn
leven was hij er zeker van dat zijn ontdekking van de numineuze ervaring een
blijvende bijdrage zou worden aan de studie van de religie. Hij was er niet
gelukkig mee dat hij door zijn ontoegankelijkheid niet volledig geslaagd
was als docent.? De weinigen die door zijn gereserveerdheid heen wisten
te breken, getuigen van zijn warmte en betrokkenheid.

Rudolf Otto’s dllﬁﬁemjxmﬂﬁmaaf vertoon of aarze-
ling. Trouw aan hj ig bewust van de

aanspraken van andere religies tegenover de exclusiviteit van de christe-

lijke waarheid. In zijn latere jaren verlangde hij zelfs hevig naar een erva-

ring, zoals die V@Wcié@rh %a%@@ om een einde te

maken aan zijn innerlijke strijd.+
Los van Otto’s complexe karakter en zienswijze is het overwicht van Barth

te verkla ng)or de onvers n intellectuele egiiterairesliach van zijn
aansptA. LAXAS lulldei‘lgt (QANNA dogma-

tische maar misschien (zeker in principieel opzicht) uiteindelijk geloof-

Aerechtenvoorbehouden.

2 Ibid.; en ook Margarete Ottmer, de dochter van Otto’s zuster Johanne, in gesprek met

Philip Almond te Marburg op 7 december 198o0.

3 Dr. Schnack interview. Ingeborg Schnack zag Otto in de laatste week van zijn leven vrij-
wel dagelijks.

4 Margarete Ottmer interview; zie ook Frick, Rudolf Otto, p. 9. - Heinrich Frick was
Otto’s opvolger in Marburg. Frick besluit zijn voorwoord bij Festgruss zu Rudolf Otto’s
60 Geburtstag als volgt: Mdge es Rudolf Otto vergannt sein, die Verwirklichung seiner grofien Pléine
auf religionswissenschaftlichem und auf theologischem Gebiete zu erleben, und uns gewdhrt, durch wei-
tere Gaben seines Geistes unsere eigene Arbeit gefordert zu sehen! In: ‘Marburger Theologische

Studien’ 3, Zur systematischen Theologie, Leopold Klotz Verlag, Gotha 1931

14 PAULUS — JAKOB FRIES
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waardiger beoordeling van het christendom in relatie tot religie in het
algemeen. Otto schreef voor theologen maar werd meer gewaardeerd door
pluralisten. Barth werd steeds afwijzender tegenover een theologie op filo-
sofische basis, en Bultmann plaatste de theologie bovenop een Heidegge-
riaans onderstel. Deze benaderingen stemden meer overeen met de heer-
sende Zeitgeist dan met de kantiaanse geest van Otto in samenhang met
Jakob Fries” geestvermogen. — Hoe dan ook, vanaf verschijnen geldt Das Hei-
lige als een werk van het allerhoogste belang?. Kerkhistoricus Adolf von
Harnack vergeleek de invloed van Het heilige met Over de religie: “Toen
Schleiermacher 130 jaar geleden en Otto nu de religie uit zijn erkers leid-
den, ging er een zucht van verlichting door het Duitse protestantisme.’
Het boek maakt ng %gsg tjl ten stromen toe.
De populariteit eiﬁr&ﬁ! n gﬁﬁ :La:é'efvet de landsgren-

zen. De Engelse vertaling verschijntin 1923, een jaar later de Zweedse, dan

Spaans (1925), Italiaans (1926) ercetera. “Tot nu toe is het waarschijnlijk

het allerbekends@@f}ycrolgghlt)eg@@@euw

Het heilige vestigt definitief zijn repuitatie in de internationale academische
wereld. Bij Eduard Trewendt’s Buchdruckerei in Breslau en later bij Perthes Buch-

druckeret 1 tha rolden de dtuk e van de persgn. In de
wetensc h@%&&{z -IA fBTeker de
Engelse Vertahng, The Idea of the Holy, werd buitengewoon goed ontvangen.

oA fetrech teehlwam%)té rotdery

ade. Edmund Husserl noemt Das Heilige het begin van de godsdienstfenomenologie.

2 Gecit. door P. Seifert, Die Religionsphilosophie bei Rudolf Otto, G. H. Nolte Verlag, Diisseldorf

1936, p. 1; vgl. Harnacks recensie van de 8%t editie in Deutsche Literaturzeitung 45, 1924.

3 Japans (1927), Nederlands (1928), Frans (1929); Chinees, Hebreeuws (1999), Hongaars
(1997), Koreaans (1987), Kroatisch (1983), Perzisch (2001), Pools (1993), Portugees, Roe-
meens (1996 o.d.t. Over het numineuze), Russisch en Slowaaks.,

4 Heinz Zahrnt, Die protestantische Theologie im 20. Jahrhundert, Miinchen 19662, p. so.

5 Vgl. bv. Jack Boozer, ‘Rudolf Otto (1869-1937): Theologe und Religionswissenschaft-
ler” in Marburger Gelehrte in der ersten Halfte des 20 Jahrhunderts, ed. Ingeborg Schnack, Histo-
rische Kommission fiir Hessen, Marburg 1977), p. 368.

ADOLF VON HARNACK — WILLIAM JAMES 15



KLEINE BIOGRAFIE VAN RUDOLF OTTO

A. Barrett Brown noemt het in The Friend ‘de belangrijkste bijdrage aan het
begrip van het wezen van religie sinds de Gifford Lectures van William James
over The Varieties of Religious Experience’.? William Paton noemt het in The
Guardian van 21 mei 1925 een ‘groot boek’, ‘een briljant boek’.

De invloed van Het heilige overschaduwt Otto’s andere werk. Naast hun

intrinsieke belang en eigen betekenis, dragen ze bij tot een beter begrip

van Het heilige. Zeker, Het heilige is de spil, zijn magnum opus. Het eerdere

werk geeft de richting al aan, het latere is in hoofdzaak een nadere uitwer-
king van het thema.3 Het heilige kan pas op zijn merites worden geschat in

het perspectief van Otto’s andere werk; het oeuvre vormt echter geen

systematisch geheel. Otto combineert in Het heilige filosofie, fenomenolo-
gie en theologie i KI t ende eruditie en

zijn 1nlev1ngsvemk 1 é&%@ aéar lige. Otto erkent

een zekere diffusiteit.# Zelfspot en reflectief vermogen kunnen hem niet

ontzegd worden, evenmin als een zekere mate van onverbiddelijkheid.>

1 A. Barrett-Brown, recensie vari The Idea of the Holy in The Friend 64, N 8 (februari 1924).

2 The Guardian van 21 mei 1925. De krantenknipsels uit de nalatenschap van John Har-
vey geveR dq vrijwel unaniem e deze vertgling werd optvangen, aan.

3 De essAb ﬁ 923Am t@l]; lichen
(Sensus Numinis) uit 1931 en Siinde und Urschu d uit 1932, zijn met name een verdere uit-
werking en verdieping van een groot aantal thema’s uit Das Heilige.

“Alterechterrvoorbehotidert:
moet bekgdfijgg thre geflﬁsemhmgﬁhung wire in einer Schrift wg!:! )
Pedanterie’ (Das Heilige, ed. 1963, p. 171).

5 Dit bij jezelf te rade gaan, klinke in allerlei toonaarden door, evenals zijn kijk hier eens naar,
en daar ook en laat dit eens goed tot je doordringen. En dan: Begint je al iets te dagen? De didacti-
cus Otto helpt de lezer met een scala van aanschouwelijke voorbeelden, vergelijkin-
gen en associaties. Steeds wijst hij erop dat het om benaderingen gaat, een Annéherungs-
methode om het per definitie onformuleerbare toch dichterbij te brengen. Hierin
toont hij zich een ware meester. Maar: ‘symbolen van een gevoelsuitdrukking zijn geen ade-
quate begrippen voor cognitieve kennis’. Otto blijft dicht bij zijn publiek, beminnelijk en

serieus en altijd scherp.
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INLEIDING

Dit laatste staat zijn relativeringsvermogen niet in de weg, zo noemt hij

de enigszins uitgedunde Engelse vertaling ‘beter dan het origineel’.!

Zijn constante is het vasthoudende onderzoek van een aantal kwesties die

hem in zijn leven, academische carriere en intellectuele ontwikkeling

hebben beziggehouden, zoals de relatie tussen religie, natuurkunde en

filosofie. Otto valt de pretenties van het naturalisme met haar materialisti-
sche uitleg aan en daarmee ook hun kijk op religie. Hij is goed op de de

hoogte.? Zijn natuurkundige en filosofische kennis blijkt uit zijn boek
over de autonomie van religie, haar onafhankelijkheid, onherleidbaarheid en objectieve

karakter.> Voor Otto licht de essentie van religie in haar niet-rationele kan-
ten. Deze vormen samen met haar rationele aspecten - om een metafoor
van Otto te gebryi ;I{j:j[ gi ﬁli 4 Pe.rade draad is de blyj-
vende aandacht vl r'de K ¥ Xﬁ T jgntaa enten an sich, én

voor de aard van hun relatie en hoe die tot stand komt. Ook is er de vraag

naar de validiteit en redelijkheid van afzonderlijke religieuze tradities.
Voor Otto blijft h@c@i@ryqﬁisg)héﬁrz @@Q)s dit oordeel niet
alleen gebaseerd op persoonlijke CTiteria. Hij kijkt niet naar andere reli-
gies als een christelijke apologeet. Voor Otto is theologie Religionswissen-
schaft, en yoqr zover haar o erp- (Rqligiegeschigdenis en Ve eli'iende Reli-
giewetemAb)raxas zlnlpildé VA Sﬁé zelf, is
Religionswissenschaft theologie. Hoewel de benadering van deze kwesties en
de oplossingen daarvoor in de verschillende levensfasen van Otto kan wis-

“atierecterrydgrbetotden

autonomie en de g e religie iiberhaupt.

1 AnEnglish critic has said that the translation is much better than the original; and to this I have noth-
ing to object, schrijft Otto in zijn voorwoord bij de eerste Engelse uitgave in 1923.

2 HS.797:589, p. 2, prof. H. Disselhorst: ‘Otto kende de fysici J. Elster en H. Geitel en ver-
taalde (ich glaube anonym) een boekje van Oliver Lodge.” - Leben und Materie, Berlijn 1908.
In 1898-'89 Evolutietheorie bij de bioloog E. Selenka; natuurkunde in Géttingen.

3 Naturalistische und Religidse Weltansicht, Tiibingen 1904 (Inaugurale dissertatie).

4 Ontleend aan de Oepanishaden.
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KLEINE BIOGRAFIE VAN RUDOLF OTTO

Rudolf Otto’s zoektocht naar criteria voor de religieuze waarheid (van reli-
gie en van haar uitingen), en zijn voortschrijdende inzichten over de wis-
selwerking tussen de rationele en niet-rationele elementen in de religie zijn
de constanten van zijn denken.
e

Rudolf Otto stond aan de wieg van een aantal begrippen die hun weg ge-
vonden hebben op allerlei gebieden. Naast de theologie en religieweten-
schap geldt dit o.m. voor literatuur, kunst en psychologie. Otto wist niet
dat er in Ziirich een psychiater woonde die besefte hoe belangrijk de in-
houd van Het heilige was voor zijn visie op het onbewuste. Deze arts zou
daarna zijn leven lang de visie van Otto centraal stellen in zijn werk.!

‘De hoo fdinter;;!e‘ml%i jkﬁxtém h&l%ﬁ:(’m de neurose

In een seminar geeft Gustav Carl Jung tekst en uitleg over de begrippen
numinosum, numen en mysterium, tremendum & fascinans met Otto als bron.? In

1937 maakt ]ung@ rei: h{o@@ @freudiaanse theo-

rie van religie als projectie haar dédoor Otto ingeslagen weg kenbaar:

‘Wat bedoel ik met het begrip religie? Zoals het Latijnse woord religere aan-

R (e R R A Lol I o1
genoemd. Een dynamiscne exis entie o

werking, niet door een willekeurige daad veroorzaakt, maar die integen-
deel het menselijk subject aangrijpt en beheerst. De mens is eerder
Adte reshitenveoerbehouden.
eerder een voorwaarde voor het bestaan dat er van afhankelijk is. In elk
geval verklaart zowel de religieuze leer als de consensus gentium altijd en
overal, dat deze voorwaarde aan iets auflerhalb des Individuums moet worden
toebedeeld. Het numineuze is of de eigenschap van iets zichtbaars, of het is
de invloed van een onzichtbare nabijheid, die een bijzondere verande-

ring in het bewustzijn veroorzaakt. Dit is op z'n minst algemene regel.

1 Van den Berk, 2005, pp- 101-102.
2 C.G. Jung: Visions, Notes of the Seminar Given in 1930-1934, New Jersey 1997.
3 Jung: Psychologie und Religion, 1 Die Autonomie des UnbewufSten, Ziirich 1940, pp. 12-13.
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FIN DE SIECLE
LEVEN EN WERK, 1869-1909

UDOLF OTTO WERD GEBOREN IN PEINE OP 25 SEPTEMBER 1869. Vader

Wilhelm (1809-1882) was een industrieel en bezat maltfabrieken in
Peine en later in het nabijgelegen Hildersheim. Moeder Karoline (1828-
1911) droeg het grootste deel van de verantwoordelijkheid voor opvoeding
van Louis Karl Rudolf, de twaalfde telg uit het gezin van dertien kinderen.
Toen Rudolf twaalf jaar was, overleed zijn vader.! Het gezin bleef niet
onbemiddeld achter. Kort voor zijn dood, in 1880, verhuisde de familie
nog naar Hildesheim. Rudolf gaat daar naar Andreanum-gymnasium.? Hij
krijgt bijles in Grieks en Latijn, ondervindt geen moeilijkheden op school

en met een zeker ij

Het gezin is diep Eﬁkj jjgég%ﬁme@alﬁ@@gl lutherse vroom-
heid ervan als gesetzlich. Hoe deze traditionele strenggelovigheid tot in zijn
leesgewoonten zijn invloed dicteerde merkt hij later op: ‘Tk kon geen
verhaal rustig Iez@@@x}ﬁfri@hta@@%@ad, dat de perso-
nen die erin voorkwamen 6ok vrodn waren en niet katholiek of joods of
heidens’.3 Bovendien, het verlangen om dominee te worden was sinds
zijn eerstg sghooldagen ste eworden en hij had een genthousiaste
belangsmmsxzalel) =1 ﬁAmﬁn €2 ddoet hij
zijn belijdenis in de Evangelisch Lutherse Kerk. De weg uit deze kerks-
heid en kinderlijk confessionalisme naar zijn latere ideeén en activiteiten

s He rechten voorbehouden.

1 Over de impact hiervan vgl.: D. Capps, Men, Religion, and Melancholia; James, Otto, Jung, and

Erikson, U.P. Yale 1997, 1v ‘A Thrill of Fear’: The Melancholic Sources of Das Heilige, p. 89.
2 BRONNEN: Rudolf Otto Archief (0a), Universiteitsbibliotheek van Marburg (Usm);
J. S. Boozer, Rudolf Otto, Marburg 1977, p. 362-82; Reinhard Schinzer, ‘Rudolf Otto -
Entwutf einer Biographie’, in Benz, Rudolf Otto’s Bedeutung p. 1-29; en Rudolph Boeke,
‘Rudolf Otto, Leben und Werk’, Numen 14 (1967): 130-43.
Peter R. Mckenzie, ‘Introduction to the Man’, in Harold W. Turner, Rudolf Otto: The
Idea of the Holy, H. W. Turner, Aberdeen 1974, p. 3-7.
3 R. Schinzer, Rudolf Otto, Leiden: E.]. Brill 1971, p. 2.
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KLEINE BIOGRAFIE VAN RUDOLF OTTO

Otto en zijn vrienden hadden evenwel een voldoende openheid van geest
om in hun laatste schooljaren religieuze onderwerpen, het darwinisme en
andere stromingen uit die tijd te bespreken. Zijn laatste schoolrapport
laat zien dat hij een goede maar zeker geen briljante leerling was.! ‘In de
kennis van de godsdienst heeft hij zich met de inhoud [...] vertrouwd
gemaakt. Daarom krijgt hij de aantekening: goed.” Zelf schrijft hij dat het
godsdienstonderwijs in vrijwel alle klassen zo treurig was, dat het onmo-
gelijk een voorkeursvak kon worden. ‘Toch bleef het vak mij dierbaar en
waardevol en dat werd sterker door de tegenstand waar ik al vroeg mee te
maken kreeg. Als kinderen ageerden we enthousiast en hardnekkig tegen
de gedachte van ‘God als zoon” en de scheppingsverhalen. We spraken
over het darwini KH 0, van le it é{ levenloze. Ik zag
vurig uit naar hﬂj @Xﬁmma egrondig kon gaan
bestuderen.’

Rudolf noemt zijn schooltijd niet zo plezierig als het eigenlijk hoort te
zijn. Tk had weir@@ﬁy@i@ h‘tst@@@]@as afstandelijk en
stond onverschillig tegenover de ctiviteiten van anderen. Boeken waren
mijn beste vrienden. Ik hield van historische verhalen, met name van de

Engelse, A{(ﬁ}n de bestey Hgt schoo]werk wag niet ech ji agend -
helaas, hie as(l [taéﬁ s metho-
disch werk. Mijn favoriete onderwcrpen waren het vormen van samen-
stellingen in het Duits en later in het Latijn en natuurkunde.’?
g%g!lle?ld!:(aemglt!;tlg Qegc{n()octt)orzggtu 19;1;9 g ? rc!rmh—

Alexander Universiteit in Erlangen. Zijn keus werd beinvloed door zijn
wens om de universiteit van Géttingen te vermijden omdat hij, opgevoed

1 Otto Archief (04) 989. Otto had wel een briljant taalgevoel. Pauk Tillich merkt later op
dat hij ‘een buitengewoon talent voor talen had. Dat maakte het hem niet alleen
mogelijk om om bijna alle West-Europese talen te beheersen, maar om ook thuis te
zijn in het Sanskriet, om Russisch te lezen e.d.” (0A33).

2 0A, HS. 797:582, Vita zum 1. Examen. Het origineel is verloren gegaan. Er is nog wel een

kladversie in een uitermate ruw handschrift uit 29 december 1891.
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1881-1889

in de overgeleverde strenge traditie, bang was dat hij daardoor in een te
liberale theologische positie zou worden gedwongen. Dat strookte tegen
zijn overtuiging dat zijn eigen geloof niet alleen het beste, maar zelfs het
enige was. In Erlangen, waar hij uiteindelijk vijf semesters verblijft,
hoopte hij de middelen te vinden om de conservatieve orthodoxie te ver-
dedigen waaraan hij zijn hart had verpand. Het eerste jaar moet hij in
militaire dienst doorbrengen. Hij heeft weinig op met het ruwe kazerne-
leven en het geestdodende exerceren; als het even kon las hij of luisterde
naar muziek. Tk telde de weken, de dagen en de uren af tot ik verlost zou
zijn van de vuiligheid en primitiviteit van de barakken. Gelukkig was er
soms een beetje tijd om te studeren’.! De contacten met medestudenten,
ook op de legerp, | discussi n dr. Frank ook
regelmatig deelnlﬁmglés)cig fL] qn[gégtudolf verlangde

ernaar om echt te gaan studeren, maar had eigenlijk geen idee hoe hij

moest beginnen. Zijn oudere vrienden van wie het dit wou leren waren
naar Gottingen V@@fyy r i h t 2 O 2 O

Wanneer de twintigjarige Rudolf dan eindelijk rond Pasen 1889 met stu-
deren kan beginnen staat hij voort de keus: of zijn vrienden te volgen naar
Gottinger, gqm er_de juisteymgthode van werkeg te leren, of glleen in
ErlangeAbL@é@SiZLljd%ngAm%. Hoewel
hij erheen gaat met de intentie zich schrap te zetten tegen de moderne
richting, erkent hij: ‘Door de studie die ik gedurende een half jaar in Gét-

A lerechten voorbetiouderts

sche opvattingen betreft, maar ook in mijn leven”.

1 In het zomersemester 1888 schreef Otto zich in voor Psalms, met August Kéhler
(1 1897). In het wintersemester 1888/°89 deed hij Kerkgeschiedenis met Theodor von
Kolde (1 1913), een archeologisch seminar over christelijke kunst met Albert Hauck
(1 1918), Filosofiegeschiedenis met Leonhard Rabus ( 1916) en De theorie van Darwin met
Emil Selenka (t 1902), professor in de biologie en vergelijkende anatomie.

2 ‘Mit diesem Gottinger Semester begann ein neuer Abschnitt meines theologischen Anschauens nicht nur,
sondern meines Lebens’. Vgl. Boeke 1957, p. 68; gecit. in D. Mok: Rudolf Otto; Een wijze uit het

westen, Amsterdam, 2001. (‘Der Begriff der Religionswissenschaft ist in Géttingen geprigt worden.”)
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KLEINE BIOGRAFIE VAN RUDOLF OTTO

In dit eerste volle semester noemt Otto een college Christelijke Apologetiek

van Hermann Schultz (f 1903), dat diepe indruk op hem maakte.! Hij

volgt colleges van Rudolf Smend (1 1913) en maakt kennis met een andere

kijk op het Oude Testament. Geleidelijk krijgt Otto meer waardering voor
vernieuwende inzichten en raakt er wel van overtuigd dat ze gebaseerd

zijn op serieuze studie. Hij verlaat zijn oude vertrouwde standpunten

echter niet.? Otto maakt in die tijd ook een langverwachte reis naar Enge-
land. De vele kleine gemeenschappen leren hem dat er meerdere wegen

leiden naar christelijk inzicht. Hoewel hij schrijft dat ‘geen van deze mij

beter bevallen dan ons eigen’, ontwikkelt hij een warme sympathie voor
de eenvoud en oprechtheid van de Quakers.3

Op 7 november lge Bij Reinhold See-
berg (+1935) Volg ﬁ kijgggmmﬁl‘aﬁo raakt onder de

indruk van de Systematische Theologie van Franz H.R. Frank van de Erlanger
Schule. Deze probeerde recht te doen aan zowel de subjectieve als de objec-
tieve pool Van Yllf'rll Id":tvoze(}lzc@fs nadruk op de

niet-rationele en ratlonele asis van religie. Zijn conservatieve houding
tegenover de Schrift aarzelde ten overstaan van Franks vrijzinniger bena-

dering e Eebrha z1 Z mee ct1ev benaderi
Dan on#st aséll QEH @-Iq breekt

met zijn eigen conservatisme en met het merendeel van zijn docenten.

‘Tk verloor ik de grond onder mijn voeten. Dat was het einde van mijn
Adlesreehten-vearbehouden.

zoeken maar om de beste argumenten te bestuderen om het geloof te

verdedigen. Ik ging er weg met het besluit om de waarheid te zoeken,

zelfs als ik daarbij het risico zou lopen sie nicht in Christo zu finden’ 4

1 Omdat Schultz zijn Apologetik in 1894 publiceerde, zal Otto erover gehoord hebben.

2 Gregory D. Alles: Rudolf Otto; Autobiographical and social essays, Mouton de Gruyter, Berlijn/
New York 1996, pp. 56.

3 In 1929 schrijft Otto een Zum Geleit bij een Quaker-vertaling (Vom Sinn und Endzweck des
Lebens), en als bijlage bij Das Heilige schrijft hij een essay over de Zwijgende Eredienst.

4 Schinzer, Rudolf Otto, p. 4 en Hs. Vita d.d. 29 december 1891.
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1889-1891

Van november 1889 tot het voorjaar van 1891 studeert Otto in Beieren. Hij

heeft er niet gevonden wat hij oorspronkelijk zocht. ‘Alleen de histori-
sche feiten kunnen het antwoord geven op wat ik zoek, mijn eerste taak
is om deze feiten zuiver en duidelijk te begrijpen, voorzover dat mogelijk
is voor een tweedejaarsstudent.” Op 23 april 1891 schrijft hij zich op-
nieuw in te Gottingen (Theologie en Filosofie) en blijft daar studeren tot 1899.
Otto volgt Smends colleges Oude Testament en in aanvulling daarop colle-
ges over Jesaja. Schultz is Otto’s docent Dogmatiek.

In die periode ontstond ook zijn bijzondere band met Theodor Hiring,
een volgeling van Ritchl. Otto was zowel van Hirings persoonlijke kwali-
teiten onder de indruk als van zijn academisch werk. Otto wilde zich die

kwaliteiten eigeny de, é t kunnen invoe-
len van Verschllle Tﬁiﬁ@i@ﬁnﬁ) leg rlotr andersdenken-

den. Vijfentwintig jaar later draagt Otto Das Heilige aan hem op.?

Van 1891 tot 189@@@5[*:‘& gahi Q@e@@niéren van ieder

enggeestig confessionalismie als van een te vergaande betrokkenheid bij

de mainstream theologie van de school van Ritschl. Hij begon zich te inte-

resseren nst, oeschi 15 mu ziek en bogwkunst, werpen
die aan @13% @ l;p Aj M i‘@ religie.3

CAllerreetten voorbehouden.

2 Alles 1996, p. 58.

3 Vgl. Rudolf Otto, Das Leere in der Baukunst des Islam en Das Numinose in buddhistischem Bild-
werk, in Aufsétze das Numinose betreffend, Verlag Friedrich Andreas Perthes A.-G., Stutt-
gart/Gotha 1923, pp. 108-13, 114-18; en The Idea of the Holy (Oxford U.P., 1958) pp. 65-71.
Otto schreef geen aparte essays over christelijke kunst. Benz meldt dat Otto daarover
wel mondelinge analyses gaf voor zijn persoonlijke vrienden. Zie Ernst Benz, ‘Rudolf
Otto in zijn betekenis voor het onderzoek van de kerkgeschiedenis’, Zeitschrift fiir Kir-
chengeschichte 56 (1937): 396. — De weerklank van Otto’s visie op het numineuze in de kunst
is terug te vinden in bv. Wegen en grenzen van G. v.d. Leeuw (1932) en in het essay Kunst

enreligie van de kunsthistoricus en theoloog A. Bodar, NrRc Handelsblad 19 111 94.
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KLEINE BIOGRAFIE VAN RUDOLF OTTO

In het najaar van 1891 maakt Otto, samen met twee medestudenten, een

reis naar Griekenland. Hij schrijft een reisbrief naar zijn oudste zuster
Julie. Vijftig jaar later, op 3 mei 1941, publiceert Die christliche Welt fragmen-
ten uit die brief. Op welke gronden deze gedeelten zijn gekozen is een

raadsel. Wellicht zag de redactie in deze passages een voorafschaduwing
van zijn latere noties over de numineuze ervaring?! — Over deze reis is verder
niets te vinden in zijn c.v. We lezen: ‘Over mijn opleiding heb ik weinig te

melden’. Hij noemt zijn docenten en de colleges die hij volgde. Hij waar-
deert de steun van Frank, Seeberg, Hiring en Karl Knoke (1 1920), profes-
sor in de Praktische Theologie. — Ten slotte schrijft Otto in zijn Vita:

‘Mijn eigen werk was eigenlijk onsystematisch, met name voor ik naar

Géttingen kwalrﬂ1k il X ke) E awvoor van alles

en nog wat en eerlijk gezeed, ik maakte niets'af. Ik verdiepte me terloops

in veel bijvakken: Kunstgeschiedenis bij de professoren Hauck en Wieseler,

QSemmsche gram-

matica bij de Lagarde.3 - In m’n eigen tijd hield ik me met allerlei ver-

en een beetje A

en Muztektheoneﬁ Oechsler en ‘Erelerg2 Ik studeerde een jaar Arabisch

schillende onderwetpen bezig. Natuurlijk kon ik al al die dingen nauwe-

ATEAIZ I ATSIEL
adv1es varn eLagar &, beslo g dggndalres les it esth:IIen

zodat ik me kon concentreren op de examenvoorbereiding. Helaas heb

ik dat te laat gedaan. Tk was begonnen met wat ik eerder nagelaten had.
Allerechtenvoorbelouden.

niet om specifieke kennis ordentelijk aan te leren. Vroeger was het al las-

tig voor me om te leren en dit vast te houden en de laatste jaren is dat

1 Alles 1996, pp. 100-101. Otto’s reisverslag is gecatalogiseerd als Hs. 797/566.

2 Friedrich Wieseler (f 1892) was archeoloog, Johann Elias Oechsler (+ 1917) muziekdo-
cent en Otto Freiberg (1 1920) musicoloog en directeur van het Conservatorium, allen
aan de Universiteit van Gottingen. Vgl. Alles, 1996, p. 59.

3 Friedrich Spiegel (t 1905) was orientalist aan de universiteit van Erlangen en specialist
in Iraanse talen en de leer van Zarathoestra. Paul Anton de Lagarde (1 1891), professor

Oriéntaalse talen in Géttingen en een notoire Duitse nationalist en antisemiet.
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1891-1895

alleen maar erger geworden. Als het al niet slecht is, is het in elk geval zo
onpraktisch dat ik amper vooruitgang boekte in alles wat mijn geheu-
gen machtig moest worden.

Ondanks deze omstandigheid en mijn besef dat mijn kennis tekort-
schiet, heb ik besloten om me aanstaande Pasen aan het examen te
wagen (der Hilfe Xpiot6g u. der Milde der Hochw. Herrn Examinanten

mich befehlend) und bitte hiermit gehorsamst um gefillige Zulassung.’

Hildesheim, 29 december 1891 Rudolf Otto, student Theologie

In zijn curriculum vitae ‘Rudolf Otto, privatdozent aan de Theologische Fakultit
van de George-August-Universitit, Gottingen’ (1898) schrijft hij vervolgens:

‘Mijn eerste the&ll'g‘sk ﬁlzt(ﬁel%é m ngé}argehaald ende

tweede rond Kerstmis 1897. Tussen deze twee'examens door heb ik zes
maanden als predikant doorgebracht bij de Duitse Evangelische Gemeente in

Cannes en ik nam twee jaar decl_aan ﬁtkcoﬂzeges in Erlchsburg

Copyr

Rond Pasen 1895 ondemeemt de 26-jarige Rudolf een reis naar Egypte,
Palestina en Athos in het Osmaanse Macedonié. Dat had waarschg nlijk te

maken %ﬁn studie van ramlfa en Arabisch. Een Vi:n zijn reisge-
noten i 1%@% eerderzdaas Rdcrickse

vasteland had bezocht. Otto betaalde de reis van zijn geérfde vermogen.?

CATlerectitenvoorbenouden

1528 von Herzog Erich dem Alteren erbaut, war ein Predigerseminar eingerichtet fiir zwélf Kandldaten

die sich hier zwei Jahre auf die 2. Priifung vorbereiteten. Im Volksmunde hieflen sie die ‘zwdlf Apostel’.
Und siehe da: Eines Tages erschien unter den Aposteln auch Rudolf Otto. Die Uberraschung und die
Freude des Wiedersehens waren gleich grofS. In diesen zwei Jahren haben wir uns fast tiglich gesehen.”
HS.797:579, p- 4 e.v. - Het was een opleiding voor kandidaat-geestelijken, georgani-
seerd door de kerk; vgl. Alles 1996, p. 60 en Schinzer 1971, p. 7.

2 Brief aan Wilhelm Thimme (1 1966), de jongere broer van Karl, 26 augustus 1903,
HS. 797:7, gedeeltelijk overgenomen in Erinnerungen an Rudolf Otto, HS. 797:577, 16-17.
G.D. Alles, 1996, p. 103: ‘Among other things, the letter gives intriguing hints, but

little more, of Otto’s involvement with the Nationalsozialer Verein.” Vgl. Schinzer p. 7.
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KLEINE BIOGRAFIE VAN RUDOLF OTTO

Vanuit Leipzig vertrekt Rudolf Otto naar Wenen, reist over Venetié naar
Triést en van daaruit vaart hij naar Alexandrié. Op 12 maart 1895 bereikt
hij Cairo, waar hij tien dagen verblijft en kennis maakt met de Koptische
orthodoxie. Hij was diep onder de indruk van de ongekunstelde esthetiek
van hun liturgie. Hij schrijft: ‘Het was alsof een tafereel uit het leven van
de oorspronkelijke kerk zich afspeelde voor mijn ogen.’?
Otto’s eerste ontmoeting met de islam is met dansende derwisjen in Cairo.
Hij steekt zijn afschuw voor commerciéle kant ervan niet onder stoelen of
banken. Het is hem een Griuel dat er voor deze Andacht betaald moet wor-
den met Bakschisch. Otto’s beschrijving van de rituelen is levendig en zorg-
vuldig. Het is een voorproefje van zijn fenomenologische aanpak die later
uit zijn boeken !ﬁrﬁé‘ i ét unglatere aanpak om theolo-
gie als GeﬁlhlsanchE e cle ¢ X mm ing veelzeggend:
‘Het is een onbeschrijfelijk schouwspel, angesichts dessen man vor aller Methodik
des religigsen Gefiihl bange werden kann.” Theoretisch als systematiek van het religi-

euze gevoel en pra@@Wlﬁtitgh tm@z@zzf@)eert hij later het
e

religieuze gevoel te integreten in de religieuze beleving.?

In deze derwisj-ervaring, en ook al zijn latere religieuze ontmoetingen,
probeert,Oto niet alleen e obseryeren en je analysergn, rpaar zich
ook in Ahﬂﬁ)ﬁ,@l La!, c‘vAt]iﬁﬁe eilen en
zelf te ervaren wat het teweegbrengt. Over de islam schrijft hij in Het heilige:

Het bijzondere van de islam is, dat de rationele en ook de ethische kant
Alerechtenvoorbehouden.

uitdrukking is gekomen als bijvoorbeeld in het joden- en christendom.
Het numineuze in Allah is zonder meer zwaarwegend. Men verwijt de
islam dat de morele eis hier het karakter van het ‘toevallige” wilsbesluit
van Allah draagt. Dit verwijt is juist. Het heeft echter niets te maken
met toeval. Het kan beter worden verklaard vanuit het gegeven dat het
numineus-irrationele in Allah veel sterker is dan het moreel-rationele aspt en

daardoor dus nog niet voldoende geschematiseerd en gematigd is.

1 Otto Archive (0A) 352, p. 16.
2 1Ibid., pp. 21-22/HS. 797:580, p. 54b.
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Juist vanuit dit gegeven kan ook wat gewoonlijk de fanaticke trek van
deze religie wordt genoemd worden verklaard. Een sterk bewogen, ‘fjve-
rend’ gevoel van het numen, zonder de matiging door de rationele aspec-
ten: dat is nu juist het wezen van het echte fanatisme, voor zover men
dit woord niet in zijn huidige geseculariseerde, triviale, maar in zijn
oorspronkelijke betekenis gebruikt die de hartstochtelijkheid van de

numineuze ‘ijver’ op het oog heeft.!

De reis als geheel laat de interesse in de religieuze praktijk zien, die ken-
merkend is voor Otto’s werk. Uit de vele reisbrieven blijkt zijn gevoelig-
heid voor en waardering van zijn omgeving en zijn inlevingsvermogen
voor de mensen drﬁj) EX é a enw(irtigkeit met
het heilige voelba KiIKé mpgtaa wordt door deze
majestas. Op deze reis ervoer Otto twee afzonderlijke ervaringen van de
grandeur, verhevenheid en het mystericuze van het universum. Zo tekent
hij in 1895 bij zgyC Cy tenzgg@de tijd versteend

tot eeuwigheid’.2 Hij houdt oog voor de menselijke nietigheid. Op een
vermetel moment schrijft hij aan een vriend: “...dit stuur ik j Je met veel

groete de borstkas va nzmsas Grote waaro nu
Alin 19<Aab< d]&[t'l Aﬁ] ]i-l ne gevoel

van de grondeloze diepte en van het bestaansmysterie’.32 De sleutelwoorden zijn

vermoeden of voorgevoel (Ahnung#*), geestdrift (Begeisterung), berusting (Er-
“AHetechtersvoorbeiouden.

1 Hetheilige 2012, p. 208-209.

2 ‘Die Zeit hat sich hier zur Ewigkeit versteinert, Hs. 04, gecit. in Rudolf Boeke: Divinatie; met
name bij Rudolf Otto, Leeuwarden 1957, p. 69.

3 “..diessendeich dirmit vielen Griissen von der Brust Ramses des Groszen ab, auf der ich eben liege’, Ibidem.

32 “...Gefiihl der Abgrundtiefe und des Geheimnisses von Dasein und Welt iiberhaupt’.

4 Eine nur aus Gefithlen ohne bestimmten Begriff entspringende Uberzeugung von der Realitdt des Uber-
sinnlichen, die uns einen Reflex des Wesens der Dinge in den Erscheinungen gibt, deren ewigen Sinn und
zweckvollen Zusammenhang sie im Schonen und Erhabenen der Natur erfafit. Die Ahnung ist auch das

Organ der Religion. (Rudolf Eisler: Handwérterbuch der Philosophie, Berlijn 1922.)
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‘Dit gevoel drong zich in alle levendigheid aan mij op in het avondlijke

zwijgen van het woestijnzand tegenover de ontzaglijke Sfinx van Gizeh en
zijn in de oneindigheid starende ogen’.! — Acht jaar later schrijft hij in Das
Heilige: ‘Dat de bouwmeesters van deze machtige Sfinx van Gizeh, die het gevoel voor het
verhevene en de daarmee gepaard gaande numineuze aspecten bijna als mechanische reflex
uit de ziel laten opflikkeren, zichzelf ook van dit plechtstatige effect bewust waren en dit
ook in gedachten hadden, staat buiten kijf .

Op 25 maart vertrekken Otto cs. via Port Said en Jaffa naar Palestina. Vrij
snel na aankomst vertrekken ze per ezel voor een driedaagse tocht naar de
Dode Zee. Tijdens deze reis ervaart hij heel intens iets van de verhevenheid

der schepping inr?mI Wj&eé olaaléOfadergaande zon:

‘Tk had mijn vrienden vootuit laten rijden terWijl een andere groep van
het gezelschap wat achterop raakte. De avond viel. We hadden afscheid
genomen van de elegante mongiken van het hospitium van het Johan-
nesklooster. H@@lp;y CE llgbtiea-\dZIQl een groet,

werd zachter en stierf langzaam, weg. De zon ging onder en de schadu-

wen werden langer en strekten zich uit over de vlakte. De lange keten en

de hogx n degryo p
afge ekeﬁmgj%s elgckd-\gnt-l.ﬁ m%!het

oppervlak van de Dode Zee. Op de achtergrond vormde het gebergte

van Moab een schouwspel van een onbeschrijflijke schoonheid. Gewel-
Adlerechtenyoorbelhouden.

daar werden ze uitgelicht door de reflectie van de ondergaande zon.

Vlak naast een van de hoogste picken verscheen daar een regenboog van

een wonderbare schittering met de meest delicate kleuren met steeds

meer schittering die zich aftekende tegen de donkerste wolken. Vlakbij

was er nog een met de kleuren omgekeerd, en ten slotte rondom beide

nog een derde, van een schitterend en teer weefsel. Deze schittering

blijft, tot de zon geleidelijk vervaagt en langzaam verdwijnt.

1 Religionsphilosophie, J. C. B. Mohr (Paul Siebeck), Tiibingen 1909, p. 116; ¢f. pp. 73-125.
2 Hetheilige p.
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V6or ons naar het westen is het hemelgewelf wonderbaarlijk blauw en
eindeloos diep, tot het donker wordt en uit zijn diepte de sterren
oplichten. Op zulke momenten komt de verwarde geest tot eenheid en
wordt één met het geheel van het zijnde (da sammelt sich der zerstreute Sinn

und wird inne wo er ist).!

Hier klinkt duidelijk de romantische tendens door waarin, als reactie op

de rationaliteit van de Verlichting, gevoel en verbeelding op de voorgrond

treden, en het ligt in de lijn van Schleiermachers notie van Anschauung.
Het duidt al op de innige relatie die Otto later ziet tussen de ervaring van

het verhevene in de natuur en de ervaring van het heilige.3

Na een tocht lan ﬂ G é‘x] Etr(ertrekt Otto via

Haifa, Beiroet, Sn‘Er nKﬁKE RQ ct I(a een verblijfvan 6
tot 16 mei. Op de berg Athos wil hij von Kloster zu Kloster wandern, Kirchen stu-
dieren, Handschriften und Bilder betrachten, Liturgieén mitfeiern, Ménchsluft atmen

(van klooster naa@@EyY glﬁtngﬁi%@andschri&en en
dienstén me

afbeeldingen bekijken, evieren en kloosterlucht inade-

men). Hij geniet van bergen, bossen, zee en de religieuze sfeer. Hem

wordt h dermeer de zirﬁo | van d aa d Maria getoond.

Op de VA E&&&SI !d %K:eu [ﬁlf& n oude

man: Wanneer een mens, die aan niets anders denkt dan aan eten en drinken, die liegt en

slecht is, ineens dnders wordt, goed en vroom, en naar God vraag, is dat geen wonder?

—Alerechtenvoorbehouden:-

1 OA352,p.36. )

2 Een centrale zin in Schleiermachers Redevoeringen zegt dat ‘religie geen denken of han-
delen is, maar Gefuhl en Anschauung’ (§ 50). Dit woord duidt meestal op het ken-ele-
ment in de menselijke eenheidservaring met een object. Het is meer een passief ken-
nen, een ontroering en het zich opgenomen voelen in het geheel van het zijnde.

3 Vgl. Religionsphilosophie, p. 120 (Eng. vert. p. 142): Das Erleben des Erhabenen trdgt den Charak-
ter der Ahnung des Unaussprechlichen, der Subsumtion unter die religidsen Ideen so unwidersprechlich
ansich dafé dariiber auch wohl nie Streit gewesen ist. In Het heilige schrijft hij: De innige en duur-
zame verbinding van die beide in alle hogere religies wijst er op dat ook het verhevene een echt ‘schema’

is van het heilige. Zie ook hoofdstuk 11, § 2 Indirecte middelen.
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KLEINE BIOGRAFIE VAN RUDOLF OTTO

Typerend voor zijn beleven van de divinatorische verhefting van de geest
is zijn tocht naar de Panagia-kapel, 1500 meter boven de zeespiegel. Op
weg daarheen, naar de top van de berg Athos, ziet hij, omkijkend, in de
verte de Olympus liggen. Elke voetstap omhoog moet hij vast in de bevro-
ren korst zetten, anders suist hij absoluut op het steile, gladde vlak de
diepte in. Wanneer hij zo hoog geklommen is als hij maar kan, komt hij
in een kolkende wolkenzee. De top kan hij klimmend niet bereiken. Maar
wanneer hij later beneden is scheep gegaan, blinkt daar hoog boven op de hoog-
ste spits, klein als een punt, het witte kerkje van de Verheerlijking Christi. Imposant rijzen
de simpele, grootse lijnen uit de zee op, tot de drievoudige kruin zich verenigt, waarvan het
midden toch weer hoog boven haar zijden uitstijgt tot een eenzame, vrije grootheid in het

Inkijkexemplaar

ATHOS, 1895

hemelruim.!

Karl Thimme (L)
ckmann (m)

Rudolf Otto (R)

Rugolf Otto’s eegste pgblicatie
r _\AMfSo-ta eise nach

Agypten, Jerusalem und dem Berge

Athos um Ostern 1895.
roehotder:
r zestien agelﬁ?:gen ig!zgc;n-
noversche Sonntagsbote, Evangelisch-
lutherisches Volksblatt fiir Stadt und
Land.

Foto: Rudolf Otto Archive, Marburg

1 Bocke 1957, p. 70.
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De echo’s van deze reis klinken door in Otto’s latere zoektocht naar een
methodologie van religieuze ervaring en piéteit. In dezelfde ademtocht rekent
hij dan af met alles wat riekt naar een emotionele methodiek. Deze exerci-
tia, dit vertroetelen, (en hij noemt een aantal sektarische voorbeelden)
leidt tot religieuze dweperij, ‘katholicisme’ en ‘fanatisme’.!

‘Van Michaeli 1895 tot Michaeli 1897 was ik Inspektor van het theologische

studentenhuis in Géttingen.? Pfingsten 1898 deed ik examen voor voor de

graad van licentiaat na het voorleggen van een dissertatie met als titel Geist
und Wort nach Luther. Op 9 juli was ik doctorandus in de Theologie. Mijn

theologische ontwikkeling is beinvloed door mijn leermeesters Hiring,
Schulz en Smend

Om dat te berei H!Q!Jlggxgmgllr@g Zijn opponenten

zijn A. Rahlfs (1 1935) en Wilhelm Heitmiiller (t 1926).

De eerste these luidde: ‘Ruach Jahveh’” (Adem Gods) is geen vastomlijnd of een

éenduidig begrip. EnO@WWf@W@u@@@@mvloed op het inner-
lijk van de mens. Dit leidt voorndmelijk ot profetische bezieling, maar ook tot godsdien-
stigzedel yke activiteiten en eigenschappen. Anderzijds is hij de goddelgke scheppende

energie, h nsel van het leven, ? creasuury alsook het goddelijk ersdrp engod-
B raxas[Zuider-Amste

De twaalfde stelling was kort en krachug De zuiverder titel voor de reformatori-
sche gedachte van justificatio is: libertas christiana.
cAterectteri'voorbeouden::
oor eest Die werkt Otto uit in zijn dissertatie: Een soort inspiratie
naast- of vo6r het Woord, zoals de illuminatio in strikte zin zou moeten zijn, valt geheel
buiten de [utherse gedachte. Met en door het Woord verlicht de Heilige Geest het hart.#

1 Friedrich Thimme (red.): Die Missionpflicht der Kirche in Revolution und Kirche, 1919,
PP- 273-300; in 1925 herdruke als hoofdstuk 1 in Zur Erneuerung und Ausgestaltung des Got-
tesdienstes. Het is zijn hoofdwerk over liturgische vernieuwing.

2 In Jeruzalem verneemt hij van zijn aanstelling: “...ganz freundlichen Antwort bekommen’.

3 Curriculum vitae, juli 1898 ‘van de doctorandus in de Theologie, Karl Louis Rudolf Otto’.

4 p-31,36.
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De studie werd nog hetzelfde jaar gepubliceerd als Die Anschauung vom hei-
ligen Geiste bei Luther.* Rudolf Otto was opgevoed en opgeleid in de lutherse

traditie. Het is niet verrassend dat het gedachtegoed van Luther en meer
nog diens persoonlijke ervaring een beduidende invloed op hem had.
Otto deed vaak een beroep op Luther om steun te vinden voor zijn eigen

inzichten. Vaak geeft hij frisse interpretaties van de aard en context van

Luthers werk. Bovendien zou het begrip ‘Geest’ dat Otto in dit werk ont-
wikkelde niet alleen een zekere rol spelen in Het heilige, maar ook in Otto’s

latere begrip van mystiek en van de vroege christelijke eschatologie.

In dit boek klinkt nog weinig door van Otto’s reiservaringen. Koel en

afstandelijk wordt de ‘geest’ psychologisch begrijpelijk gemaakt. Toch

oefent Otto zich é Q e geest (Pneuma)
wordt ultemdeh ﬁKﬂKﬁX m olaéf)

Na een proefcollege voor de verzamelde Theologische Fakultdt op 10 juli 1897
verkreeg Otto al @@‘Fl)lyg' taaQ@B@ als Privatdozent in
de Systematische Theologie. I 1899 Krijgt hij een vaste benoeming in Got-
tingen. Tot 1904 ging zijn werk verder in een aantal verschillende maar
aan elk relateerde ric en. In 3899 b t Otto d leumuit—
gave va EM%}Z g é i Gestalt’.3
Schleiermacher heeft de tekst verschillende keren vrij mgrljpend gewlj-
zigd. De woordkeus is voorzichtiger geworden en hij hield meer rekening
"Adfdrechtarrvoorgehouteri:
e tre zekerhel cle

macher met overrompele n in 1799 verraste is ook
gebruikt voor de Nederlandse vertaling van dr. Ad A. Willems uit 1990.

1 ‘Eine historisch-dogmatische Untersuchung’, Vandenhoeck & Ruprecht, Géttingen 1898.
De opdracht: Karoline Otto, geb. Reubke, meiner Mutter, zum siebzigsten Geburtstage.”

2 Schinzer 1971, p. 11. Vgl. Das Gefiihl des Uberweltlichen (Sensus Numinis), C. H. Beck, Miin-
chen 1932, p. 32 en Siinde und Urschuld (su), Miinchen, 1932, p. 63 e.v.

3 F. Schleiermacher, Uber die Religion: Reden an die Gebildeten unter thren Verdichtern, Vanden-
hoeck & Ruprecht, Géttingen 1899. Bultmann noemt Otto’s ‘Hinweise villig irrefithrend”.

4 NB, Otto zelf veranderde in Das Heilige na de 16e druk ‘Ausgeburt’ in ‘Erzeugnis’.
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‘Rudolf Otto zet in 1917 Schleiermachers traditie op eigen wijze voort

met zijn meesterwerk Das Heilige, waarin hij het eigene van religie

omschrijft als het huiveringwekkende en fascinerende Ganz Andere, Numi-

neuze en Heilige. Zo kan hij ook recht doen aan allerlei vreemde en ‘onver-
. , .. . .

enigbare’ verschijnselen van religie waarvoor de negentiende-ecuwse

traditie als regel geen orgaan had.”!
Ds. J.W. Dippel, die in 1928 Het heilige vertaalde, schrijft over een vrouw
die "t liefste kerkte bij dominees die haar aan het huilen brachten.

‘Zij is blijkbaar uit hetzelfde psychische hout gesneden als de Kersteni-

aane visser, die in de prediking de donder van het oordeel prachtig vindt,
want we motte gesloage wordend Yroomheid is een wogrd dat moeilijk precies
kan worden ge ﬂki jke)g&mpj\a‘agcies uitdruke
wat de Zeeuwse christen religieus als het hoogste goed waardeert. Hij is

het instinctief eens met de beroemde en beruchte uitspraak van Schleier-

macher: Religion@@cﬁ' ] 'rgwglt% hes woord:

Gefiihl ist alles, Name ist Scha lyxau ) zou hier een psalm kunnen zijn.”
In 1903 volgt een essay over Schleiermachers herontdekking van de religi-
euze esseptig.’ Dit was al 1 1 Vooa e aa:ﬁor Het leyen ergwerk van
Jezus*. DAb EQ&&@& L té itieAa m&t@linnen de
grenzen van de zuivere Rede, en uitgewerkt in het kader van het 19e ecuwse
streven meer te weten over het echte leven van de historische Jezus. Van al

AN Techten voorbehouder™

1 H. Berkhof: Christelijk geloof, Nijkerk 1973, p. 11; vgl. RS 1951, p. 25: ‘Schleiermacher redivivus’.

2 Bundel In Zeeland en Middelburg, 1939.

3 Rudolf Otto, Wie Schleiermacher die Religion wiederentdeckte,” in Die christliche Welt (cw) NC 17,
(1903); Engelse vert.: How Schleiermacher rediscovered the Sensus Numinis, in Religious Essays,
(0.u.p., Londen 1931), pp. 68-77. Cf. ook een wat gewijzigde versie o.d.t. Der neue Auf-
bruch des Sensus Numinis bei Schleiermacher, in su, 1932, pp. 132-139.

4 Rudolf Otto, Die historisch-kritische Auffassung vom Leben und Wirken Jesu, Vandenhoeck &
Ruprecht, Géttingen 1901. Engelse vert.: The Life and Ministry of Jesus, Chicago 1908.

In DHS Kap. 21 verwijst Otto ernaar. Later naar sU VIII en RGM?, vgl. Aufsitze p. 154.
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Het was door dit boekje, waarin Jezus als ‘ethicus’ wordt beschreven, én
door zijn liberaal theologische benadering, dat Otto werd uitgesloten van
een volledig professoraat vanwege de Lutherse kerk. Dit is hem niet in de
koude kleren gaan zitten. Volgens zijn zus Johanne heeft Rudolf in z'n
laatste jaren als docent in Géttingen overwogen de theologie te verlaten
om in het buitenland pastoraal werk te gaan doen. Hij was een zenuwin-
zinking nabij. Ernst Troeltsch stak hem per brief een hart onder de riem.
In antwoord op een brief waarin Otto hem vraagt hem te mogen bezoe-
ken om zijn toekomst met hem te bespreken, schrijft Troeltsch: ‘Bovenalles
moet je nu jezelf blijven en je afvragen wat je echt wilt, los van wat voor theologie dan ook.
Als het niet goed gaat, dan moet je iets anders gaan doen. Besteed nu alleen aandacht aan
innerlijke rust en de Iﬁt el x'é 1 !:)ﬁéyieindelijk bij zijn
vak en in 1904 wdr Wng “mj)ﬁ itt'de theologie. In die
tijd houdt hij zich veel met natuurkundige vraagstukken bezig. In de
zomer van 1905 laat hij zich in de medische faculteit inschrijven als stu-
dent in de Exper@l@ FII] m 24@2)@@61‘1 blijven. Pas
toen het veto door het omlstonum in Berlijn was ingetrokken mocht hij,
als liberal, in 1915 een volledige leerstoel bekleden in Breslau.
Voordat zjjny tweede boek v hegft Otto 1 iddels n rtikelen
op zgnA r MSTZ [er 5fi-gajie Testa-
ment en levensbeschouwlijke visies. Met Natuurlijk en religieus wereldbeeld
verkrijgt Otto summa cum laude de graad van doctor in de filosofie.? In dit
Aferechter vogrbeotderr
appen te eren vanuit het standpunt van Kants transcendentale
idealisme. Geleidelijk treedt hij meer naar voren. Op 2 augustus 1907
wordt hem het eredoctoraat in de godgeleerdheid toegekend door de
Justus Liebig-Universitit Gieflen. In 1915 tot hoogleraar benoemd in Breslau,
vertrekt hij vandaar drie jaar later als opvolger van Wilhelm Herrmann
naar Marburg. In die periode maakt hij zijn internationale reputatie waar.

1 Ernst Troeltsch aan Rudolf Otto, 17 november 1904 (HS. 797:800).
2 Rudolf Otto, Naturalistische und Religidse Weltansicht, J. C. B. Mohr, Tiibingen 1904;

Engelse vertaling: Naturalism and Religion, Williams & Norgate, Londen 1907.
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1903-1909

Rudolf Otto pakt het Jezus-probleem pas weer op in zijn latere carriere.
Hij zou zijn eerdere ideeén over het vroege christendom ingrijpend wijzi-
gen in zijn laatste grote werk, Het koninkrijk van God en de Mensenzoon™.

‘Het allerbelangrijkste is misschien wel Rudolf Otto’s laatste werk,
waarin de godsdiensthistorie op het christendom werd toegepast op een

wijze, waarvan de zgn. religionsschichtliche Schule en haar bestrijders ooit

hadden gedroomd.”

Elders besluit Van der Leeuw een bespreking van ‘het prachtige boek van Rudolf
Otto’ met woorden van Thompson: Fear wist not to evade as Love wist to pursue.3

TERZIJDE —

‘Thompson slaalﬂkiij‘nl;@@i}(cemmwfnigen met een

leven als zwerver en opiumverslaafde en schreef The Hound of Heaven, een
relaas van zijn angsthazige vlucht voor de Goddelijke Jachthond. In een ge-
dicht vol oudtegemmentische herhaling viuchghds nachten en de
dagen, door de ggrp.\}/drj !rg,lmi mZSCDe wegen van
zijn eigen denken, en tracht hij zich te verbergen in een mist van tranen

- tot hij in zijn wanhoop een andere vluchtroute zoekt: Across the margent

S Frakas|Linder-Amstel

Gedurende de eerste tijd van Otto’s nieuwe positie in Géttingen ontdekte
hij de filosofie die voor hem de sleutel vormde tot het begrip van de reli-
ie; lap igs 1amy in
siiterrechterrvoorbéhnondery,
Gottingen een soort van renaissance, net als het kantianisme in andere
delen van Duitsland. Dat kwam vooral door het kundig leiderschap van

1 Rudolf Otto, Reich Gottes und Menschensohn; Ein religionsgeschichtlicher Versuch (RGMm), C. H.
Beck, Miinchen 1934. Vlak voor zijn dood heeft Otto de revisie t.b.v. de 2¢ druk over-
handigd aan Heinrich Frick. De uitgave is beleid door prof. dr. Theodor Siegfried.
Eng. vert.: The Kingdom of God and the Son of Man, 2¢ druk bij Starr King Press, Boston 1957.

2 Gerardus van der Leeuw, Rudolf Otto T in Nieuwe Theologische Studién, jg. 20 N© 6, 1936.

3 Francis Thompson: The Hound of Heaven, 1883.

4 Kasper Nijsen (1987), winnaar van de Anéla-scriptieprijs 2011, in Voorbij de randen van de wereld.
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Leonard Nelson.
om Otto over te
nieuw ontdekte

KLEINE BIOGRAFIE VAN RUDOLF OTTO

Hijj en een tal gelijkgestemde collega’s deden hun best
halen tot hun neo-Friesiaanse standpunt.! Vanuit deze
Friesiaanse overtuiging schreef hij een standaard tekst-

boek voor deze beweging: Kantiaans-Friesiaanse godsdienstfilosofie.2

‘Rudolf Otto bezat een uitgebreide kennis op het gebied van natuurwe-

tenschap, filosofie, godsdienstgeschiedenis en theologie. Als wijsgeer

was hij kantiaan en aanhanger van Schleiermacher, naar de interpretatie

van Jakob Fries. Zodoende grensde hij aan de ene kant de naturalistische

wereldbeschouwing af tegen het godsdienstige en legde hij anderzijds

de nadruk op het irrationele karakter van godsdienstige ervaringen.’

Hoewel Otto zic
heeft hij die noo

(@Y

C.positie van Fries

LOKTREXETRTAE " o e
f em A Hibr cerder impliciet

veronderstelt dan haar expliciet belijdt. Zijn gehele carriere ziet hij haar

als de geéigende

filosofische fundering van de godsdienstwetenschap.#

‘Rudolf Otto h@ %Mﬁi(@)lﬂzﬁnﬂ?ﬂ%t@nden aan Fries

en via deze aan Kant. Toch zijn het vooral Schleiermacher en Goethe die

op hem hebben ingewerkt en hem principieel hebben beheerst.”

Abr

axas|Zuider-Amstel

1 Schinzer, Rudolf Otto, p. 15.

2 Rudolf Otto, Kantisch-Friesische Religionsphilosophie, ]. C. B. Mohr, Tiibingen 1909).

Alte'rechtenvoorbehotden.

3 Dr. C.]. Bleeker: Engyclopedie van het christendom, Amsterdam 1955, p. 597

4 Zie bv. Robert E Davidson, Rudolf Otto’s Interpretation of Religion, Princeton U.P, 1947,

p- 134, N, Hij stel

t dat Otto zijn trouw aan het Friesianisme bevestigde in een

gesprek in 1923, en Schnack merkt op dat zijn colleges in de vroege jaren "20 Friesi-

aans van toon waren. Zie ook Otto’s aantekeningen bij de Engelse vertaling van de

Religionsphilosophie,

Otto’s, De Gruyter,

in Hans Wakler Schiitte, Religion und Christentum in der Theologie Rudolf

Berlijn 1989, p. 124, waar Otto opmerke dat ‘de filosofie van Fries

het theistische concept van een werkelijke en primordiale eenheid die het universum

transcendeert’ een fundamenteel element is van ons denken.

5 K. Schilder, Dictaat dogmatiek, Kampen 1938, p. 26.
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1909

Rudolf Otto’s kerkelijke activiteiten waren tot de 1¢ wereldoorlog verbon-
den met de groep liberale christenen rond der Kulturprotestantismus en Die
Zeitschrift Die Christliche Welt. Otto was in 1904 gekozen tot vertegenwoordi-
ger van Der Freunde der Christlichen Welt in de provincie Hannover. Zijn
gezondheidstoestand dwong hem het jaar erna zich terug te trekken.
Vermoedelijk waren het zijn vrouwelijke studenten die Otto aanzetten
tot een (voorzichtig) pleidooi voor meer inbreng van vrouwen in de kerk.!
Zijn volgende boek was Goethe und Darwin, Darwinismus und Religion.? In dit
werkje van 4o bladzijden wijst Otto er op dat alle specifieke punten van
Darwin’s leer in principe al door Kant waren uiteengezet. Hij staaft dit
met een lang citaat uit Kants Kritik der Urteilskraft, Anhang, §80.3

Otto besluit § 16* r]ﬁ%u kexg 4

Zoals je muziek niet onder de ntitroscoop kunt bestuder hee e f geen middelen om
God en zijn bedoelingen te ontdekken. Wanneer wij er uit andere bronnen iets van weten,
dan is de natuurkun ﬁ—oorzake[g ke uigleg V‘E}existentiéle kwesties een hulpmiddel.

voor een religieuze geest het nooit emdlgende wonderbaarlijke ‘Spel der wijsheid voor het

Het stelsel van gev nmiddelen is

aangezicht des Heren’.5

2 Vandenhoeck & Ruprecht, Géttingen 1909; Een herziene versie verscheen als hoofd-

stuk x1v in Siinde und Urschuld (1932) met als titel Rationale Theologie gegen naturalistischen
Adle rechtervoorbehouden:
Essays (inge omle c:et;g[jori{e]gngkﬁg aglet egl}ajn] hoog;ﬁ 15.
Vgl. Hanno Willenborg: Das Heilige zwischen Gefithl und Emotion; Die klassische Emotionstheo-
rien von Charles Darwin, Wilhelm Wundt, William James und William McDougall im Vergleich zu
Rudolf Ottos gefithlszentrierter Religionstheorie des Numinosen, Edition Kirchhof & Franke,
Berlijn 2011.

Hans-Martin Barth: Die Auseinandersetzung Rudolf Ottos mit ‘Naturalismus’ und ‘Darwinismus’,
Zugleich ein Beitrag zur Vorgeschichte von Das Heilige, pp. 23-46 in: Dominika Jacyk (red.):
Die Quellen der Philosophie und Phanomenologie der Religion; Uberlegungen zu Rudolf Ottos Das
Heilige, Frankfurt am Main 2010.

3 Pp.214-215; 4 Finalitdt und Kausalitdt, p. 219; 5 Spreuken 8:30-31.

GOETHE — DARWIN 37



KLEINE BIOGRAFIE VAN RUDOLF OTTO
LEVEN EN WERK 1910-1937

UDOLF OTTO MAAKT IN 1911 EN 1912 TWEE REIZEN. In het voorjaar
/Rnaar Tenerife en Noord Afrika en in het najaar naar India, China,
Japan en Siberié. Deze reis wordt gefinancierd door de Duitse overheid.
Dit gegeven brengt ons naar Otto’s politieke activiteiten die duurden tot
na de Eerste Wereldoorlog. Otto was van het begin tot het eind betrokken
bij Friedrich Naumann’s Nationalsozialer Verein (1896-1903). Deze weinig
succesvolle Verein fuseerde in 1903 met de Freisinnige Vereinigung. De rest van
het decenium schoof Otto wat heen en weer tussen de conservatieve en
progressieve stromingen van het liberalisme. In dezelfde tijd werkte Otto
samen met zijn hllﬁibé[j —g:é e yriqnd onard Nelson en
Wilhelm Bousset® 1 ] K@ mﬁ J 'alf ische Freibund.?

Otto’s politieke statements zijn een afspiegeling van het grillige Duitse

liberalisme. Voor de oorlog lag de passie bij cultureel kolonialisme, tij-
dens de oorlog b@el Q’h tetﬂ@ ggesstelsel. Daarna

was er de zorg om het Welz1Jn van het verslagen Duitsland.>

Otto’s interesse voor religieus pluralisme klinkt door in zijn academische

geschnft ijn idealisme oel voor sociale rechtva d1ghe1d
en vredd'c 1@%@)&12&!%{&) KOAm& r Mensch-

heitsbund, die alle gelovigen wilde omvatten voor een gezamenhjke strijd
tegen de euvelen van zijn tijd.* Met de Vrede van Versailles en het statuut van
“Alterrectitertvoorbehiodderr
voelde Otto al de dringende noodza Voor een religieuze equivalent van
deze League of Nations. Zijn concrete voorstellen om tot samenwerking te
komen en gezamenlijke standpunten in te nemen over ethische vraag-
stukken, formuleert Otto in zijn toespraak ‘Ein Bund der guten Willen in der

1 Aan Bousset droeg hij in 1923 Aufsiitze das Numinose betreffend op “zu treuem Geddchtnis’.

2 HS.797:7, vgl. Alles 1996, p. 103. Brief aan Wilhelm Thimme d.d. 26-8-1903.

3 Zijn ziekelijke gestel bespaart Otto de militaire dienst.

4 Vgl. Frank Obergethmann: Rudolf Ottos ‘Religidser Menschheitsbund’; ein Kapitel interreligioser
Begegnung zwischen den Weltkriegen, in: Zeitschrift fiir Religionswissenschaft 6/1998, 79-106.
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1910-1912

Welt’ voor de eerste en tevens laatste algemene vergadering van de RMB, in
samenwerkng met Friedrich Siegmund-Schultze’s Versshnungsbund, op 1
augustus 1922 in Wilhelmshagen. Er waren ongeveer negentig deelne-
mers, die acht verschillende religies en confessionele groeperingen verte-
genwoordigden!. Otto opent zijn speech met een verwijzing naar de
jaarlijkse conferentie in Gandhi’s ashram in Ahmedabad of elders in India:

“Deze groep mensen is niet alleen geinteresseerd in het verenigen van
hun sociale belangen uit pragmatisch oogpunt. Zij komen bijeen —
‘Omdat we hindoe, pars, sikh, moslim, jood of christen zijn, en niet zonder de vriend-
schap kunnen van anderen met een andere levensovertuiging. We kunnen niet net doen
alsof deze anderen niet bestaan. Het is wezenlijk om elkaar te kennen, contact met
elkaar te hebben eI ﬁtki‘i Wp ﬁlz aaroordelij kheid heb-
ben omdat we religieus zijn. Ottze taak is om it te vintlen wat deze zijn en hoe we onze
verantwoordlijkheid kunnen nakomen’.”

Hij besluit: ‘We rekenen op mepsen die vanuit hun religieuze of ethi-
sche bevlogen@i@{)@[e{ *ghttaggcéar de verdoe-
menis gaat. We hebben ervaren en deskundige mensen nodig, onver-

stoorbaar en verstandig als de kinderen van de wereld. Het moet een

eArERESTZUTder-Amstel

1 BRONNEN: Religidser Menschheitsbund neben politischen Vélkerbund in Die christliche Welt 34,

N9, 26 februari 1920. Het eigenlijke programma verscheen ingekort als ‘Religidser
Afterectitenvoorbeoudemn:-
und die Wege dazu in Die Eiche 11, 1923 pp. 88-89; Zie Rudolf Otto, Religidser Menschheits-
bund, in Die Religion in Geschichte und Gegenwart, 2e druk, J. C. B. Mohr, Tiibingen 1927-
31), 111, 1922-23). Vgl. Alles 1996, A League of Nations is not enough, pp. 142-150 en Aufséitze
zur Ethik, hrsg. von Jack S. Boozer, Oscar Beck, Miinchen 1981, pp. 230-235, 289.
NB: In 1933 bekritiseert en breekt Otto met de voormalige voorzitter van de Religidser
Menschheitsbund, Jakob Wilhelm Hauser (+ 1963) Universitit Tiibingen, die de RmMB had
verlaten om lid te worden van de nazistische Deutsche Glaubesbewegung.

2 Een Engelse vertaling verscheen in The Hibbert Journal, A Quarterly Review of Religion, Theo-
logy and Philosophy 29, Williams & Norgate, Londen, juli 1931 en in Religious Essays, hfdst.

x1v An Inter-Religious League, 1931.
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KLEINE BIOGRAFIE VAN RUDOLF OTTO

In het tweede Mitteilungsblatt van de RMB publiceerde Otto zijn eerste ver-
sie van Numinoses Erlebneis im Zazen.* Met de Inflation van 1923 vervlogen ook
de plannen om het blad regelmatig te laten verschijnen. In kleine kring
werd in verschillende steden het werk wel voortgezet.

In 1956 riepen H. Kussner en Friedrich Heiler (t1967), een collega van
Otto in Marburg, op tot een Neugriindung. Onder de naam Weltbund der Reli-
gionen worden er congressen en bijeenkomsten gehouden. In de geest van
Otto schrijft Heiler over de universele eredienst van Hazrat Inayat Khan:

‘In de diensten van de soefiebeweging liggen op het altaar de heilige
boeken van de verschillende religies waaruit wordt voorgelezen. Aan het
begin van de dienst worden zeven kaarsen aangestoken, waarvan er zes
de geloofSOVCft‘IlﬂKPj’k@%@%‘l‘@aﬂm christenen,
moslims en de aanhangers van Zarathoestra symboliseren, terwijl de

zevende gewijd is aan hen die, bekend of onbekend, het licht van de

waarheid hebbeé‘bgbh"”d“ ht 2020

De RMB was een Vermeuwende gédachte die door de barre tijd van het
interbellum niet tot grote bloei kon komen De bond steunde op het inter-

nationale,pe erk dat Otto ? e1zen Koor de J_Efrst Wereld-
oorlog I e r = m S 1

‘Er is hard en in stilte gewerkt om Oost en West dichter bij elkaar te
brengen. In 1914 stichtte de Rev. dr. Henry A. Atkinson volgens het plan

Abte-reghiternvoorbenouded.

Fnendshlp Through the Churches’.3 [gecorrigeerd]

Otto heeft steeds benadrukt dat de Bund niets met religieus syncretisme te
maken had. Elke religie heeft zijn eigen dynamiek en in Deutsche Politik
benadrukte hij de nationale eigen volksaard.

1 Later opgenomen als onderdeel van hfdst. 1x Das Numinos-irrationele im Buddhismus in
Das Gefiihl des Uberweltlichen; Sensus Numinis (Gp#), C. H. Beck, Miinchen 1932.
2 Friedrich Heiler: Die Religionen der Menschheit, Stuttgart 1959. Vgl. blz. Li1.

3 Birger Forell: Waar Oost en West elkaar ontmoeten (Frdn Ceylon till Himalaya), Zeist 1930, p. 2.
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1910-1937

Hoewel bij zijn reizen het landsbelang niet uit het oog verloren werd,
Otto was van 1913 tot 1918 afgevaardigde in het Pruisische Parlement,
ging het hem er bij deze reizen vooral om de karakteristicke trekken van
het godsdienstig leven in zijn verscheidenheid en samenhang op aarde
ter plaatse te leren kennen.! In zijn brieven en rapporten bespeuren wij
altijd wel iets van de ontmoeting met het heilige, hoe Otto geraakt of bewo-
gen is door die hoge Majesteit op verschillende momenten.
Rudolf Otto’s tweede reis - in maart 1911, tijdens ziekteverlof - is voor
hem van grote betekenis geweest. Tijdens die reis leerde hij het besef van
de centrale plaats van het heilige in religie. Deze reis wordt terecht
beschouwd als de bron van de ideeén die tot rijping zouden komen in Das
Heilige. Ook zijn tﬁﬂﬁﬂéﬁémﬁrﬁfnd op de indruk-
ken die hijin 191 M i edfan’ = s overtuiging van
de spilfunctie van het heilige werd gewekt door zijn ervaring van een syna-
gogedienst in Mogador nu Essaouria, in Marokko. —

P r I h t 2 O@' zaterdag 27 met 1911
Een kleine zwakverhc te kamer, nog geen tien meter lang en amper vijf

meter breed. Van boven valt een getemperd licht op de bovenkant van

de gel riseerde muren Zoorma zi Awalm van dergig
A bEaXas [ Zuider-Anstel.

schlﬂende zitplaatsen zoals bij koorbanken. In het midden staat een
klein altaar met een brede lessenaar.
Allerechtermroprbenouden.
twee nauwe mistroostige trappen naar deze oude, door het Westen
onaangetaste synagoge gebracht. Er zijn waarschijnlijk veertig van dit
soort synagogen hier. De meeste worden ondersteund door persoon-
lijke bijdragen en hebben hun onderkomen in huiskapelletjes. Het zijn
tegelijkertijd gebedshuizen en talmoedische scholen. Rabbijnen en cha-

zans in oude stijl gaan voor in de dienst.

1 Otto’s fenomenologische beschrijvingen hebben een belangrijke bijdrage geleverd
aan de godsdienstantropologie. Hij kon niet bevroeden dat hij een van de laatsten

zou zijn die nog de mogelijkheid had om onversneden rituelen te aanschouwen.
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KLEINE BIOGRAFIE VAN RUDOLF OTTO

Het is sabbat. Al in het donkere en onvoorstelbaar smerige voorportaal
naar het gebedshuis horen we de zegenwensen, benschen, die eentonige
mengeling van gebeden en schriftlezing, dat nasale half gezongen, half
gesproken geluid dat kerk en moskee hebben overgenomen van de syna-
goge. Het geluid is aangenaam, en al snel kunnen vaste stembuigingen
en ritmes worden onderscheiden die elkaar met regelmatige tussenpo-
zen opvolgen als een Leitmotiv. Je oor probeert tevergeefs de woorden te
onderscheiden en te begrijpen, maar al snel geef je de moed op. En dan,
plotseling lost kakofonie op en - de schrik slaat je om het hart - alom-

spannend, helder en onmiskenbaar zet het in:

Kadosh, Kadosh, Kadosh Elohim Adonai Zebaoth
- .
| ke raikemmpblﬁa r
Heilig, Heilig, Heilig, Here God der Heerscharen, hemel en aarde zijn vol van Uw glorie!

Ik heb het Sanctus Sanctus Sanctus van de kardinalen in de Sint-Pieter ge-
hoord, het Swia@i@\pyreig‘nhﬁl @chgn en het Holy
Holy Holy van de patriarch in Jeruzalem. In welke taal dan ook, deze
woorden, de hoogstverhevene ooit door menselijke lippen gevormd,
raken jgiry het diepst van jq zie], mes eey machtigehuivering het myyste-
NN Y7 VE YA WA R TYe =] AN aiptcs o= O
rend. Sterker dan waar ook, weerklinken ze hier in deze woestijnplaats
in dezelfde taal waarin Jesaja ze ooit als eerste ontving, en gesproken
Alterechteiryoprbehotten.
Wanneer we door de smalle deur binnenkomen is de Thora-recitatie net
afgelopen. De brede perkamentrol wordt weer opgedraaid en in haar zij-
den mantel teruggeplaatst. Onder het gezang van de haftara wordt in

processie de rol teruggebracht naar de ark. Er zijn alleen mannen aan-

wezig. De vrouwen komen alleen op Grote Verzoendag, Jom Kipoer.

1 Vgl. McKenzie, Introduction, p. 4. Deze passage verscheen oorspronkelijk in Die Christli-
che Welt 25 (1911); vgl. Benz, Rudolf Otto, p. 36; Friedrich Heiler, Die Bedeutung Rudolf Ottos,
1951, pp. 15-16 en Erscheinungsformen und Wesen der Religionen, 1961, p. 16; Alles 1996, Letters

from North-Africa, p. 61 e.v. Het heilige, hfdst. x1 Uitdrukkingsmiddelen van het numineuze.
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1911

Ik klim naar het hoge balkon van ons huis. Rechts beneden klinken van-
uit het kleine Spaanse franciscaanse kerkje helder en duidelijk de liede-
ren voor Maria van de mei-devotie. Aan de linkerkant, op de galerij van
een vierzijdige minaret, zingt de muezzin zijn La illaha illa Allah. De tegen-

zang komt vanuit de andere minaretten.

Of op deze reis de ideeén werden geboren die in Otto’s latere werk tot
volle ontwikkeling zouden komen, of dat die ideeén nog eerst in zijn
geest moesten rijpen om tot vol bewustzijn te worden gebracht, is lastig
vast te stellen.! De contouren ervan waren in ieder geval al duidelijk zicht-
baar in Otto’s recensie van Wilhelm Wundts Vslkerpsychologie.?

Zijn belevenisse Y;i] ‘lje . aar Noord Afrika en de
herfstreis naar I;Id K- @?@ ﬁ[jdsﬁ i ja)en Siberié tot in

het voorjaar van 1912, konden de werken die Otto daarna schreef een reik-

wijdte en diepte geven die Vrij wel alles overtrof van wat we vinden bjj zijn

tijdgenoten in c@@ gmn@@@@ Otto’s beschrij-
¢

vingskunst is het Werk van“een inlevende Religionswissenschaftler en fenome-
noloog. De theoloog en filosoof Otto zet het in contrast.?

Otto’s pigtisme klinkt doorinhet m van zijiyreisbrief yan gguni, die
hij t1JdAE[@%§@§ ﬁr f‘eA iﬁise schip’
schrijft, ‘een echte verademing na de verwaarloosde Spaanse en Franse
kustboten die half schoon of ronduit smerig zijn”:

Alledeehtenvocrbemhowden.

1 Vgl.: ‘Hier werd de basis gelegd (sown the seeds) voor Otto’s levenslange fascinatie met

de ervaring van het heilige in religie.” Eliezer Segal, The Calgary Herald, 23 sept. 1996; op-
genomen in Holidays, History, and Halakhah, Jason Aronson Inc., Lanham, Maryland 2001.
2 Rudolf Otto, Mythus und Religion in Wundts Vélkerpsychologie, “Theologische Rundschau’,
jg. 13 (1910) afl. 7 en 8; een herziene versie verscheen als hfdst. 11 Der Sensus Numinis als
geschichtlicher Ursprung der Religion’, in GDU 1932, p. 11-57. Engelse vertaling: The Sensus
Numinis as the Historical Basis of Religion in The Hibbert Journal (1931-32) pp. 283-97, 415-30.
3 Vgl. Ph.C. Almond: Rudolf Otto; An Introduction to His Philosophical Theology 1984, p. 18.
4 Pfingstlied van de pedagoog en lutherse kerklieddichter Michael Schirmer (1 1673).
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KLEINE BIOGRAFIE VAN RUDOLF OTTO

“Zelfs met een cargo van gooo ton deint het lichtvoetig op de golven. Het
beweegt rechtdoorzee en stabiel en draagt zichzelf statig en trots, en nu,
op deze vroege pinksterzondag, ook nog gewijd.” Onderweg worden
Gibraltar en Algiers en de Mitidjavlakte aangedaan. Over de Rots van
Gibraltar schrijft hij: ‘De hoog oprijzende vorm laat de magie van de hel-
dere, serene schoonheid wegvloeien die het eerder nog zo deed stralen.
Met een kalme, magnifieke verhevenheid verjaagt het elke Anschauung van
en Gefiihl voor schoonheid door middel van een indruk die heel eenvoudig
en toch zeer krachtig is.! Een indruk die je neerdrukt, maar tegelijkertijd
op een of andere manier je verheft en betovert.

Rudolf Otto heef é‘mﬁ trejzen valt hem zwaar-
der dan vroeger. Ilﬁmimx dwongen in rust

buiten Géttingen doorbrengen. In deze jaren preekt hij helemaal niet

meer, hoezeer hij het woord ook een warm hart toedraagt.? De reis van
maart 1911 was d@(@ﬂyﬁi gh@ 02 @12@&1.

Op 12 oktober 1911 begint™de 42-Jarige Otto aan zijn derde reis die zou
duren tot eind juni 1912. Het werd groots aangepakt.> Door bemiddeling
van het Pguffischen Kultusministeriym in Berlijn ontying hij 13,000 goldmark,
daatvanA EMS:I\ Y| EﬁfAm&]ﬁ iseerine-
rungen. Dit laatste bedrag maakte het eerste begin mogelijk voor de nog
steeds te bezichtigen Marburger Religionskundlichen Sammlung.# Later zou

cAlte rechren-voprbehotoen:
woording van de afbee imngen 1n ziyjn latere boeken Verpaxkt nij in een

aanbeveling voor de MRs die steevast uitloopt op de mededeling: Mithilfe
am Sammeln und Uberlassung oder Vermittlung von religionskundlichen Material aus
privaten Besitz wird dankbar entgegengenommen.

1 De woorden Anschauung en Gefithl moeten in de taal van Otto gelezen worden in de
traditie van Fries, Schleiermacher en Husserl.

2 HS.797:578, p. 4, (herinnering van dr. Karl Flemming).

3 Vgl. ‘Deutsche Kulturaufgaben im Ausland’, Der ostasiatische Lloyd 26, NC 23, 7 juni 1912.

4 Philipps-Universitit Marburg, Landgraf-Philipp-Strafie 4.
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1911-1912

Rudolf Otto vertrekt vanuit Triést en op 2 november arriveert hij in Karat-
schi, in het Indiase deel van het Britse Rijk, waar hij een week verblijft. Hij
komt in contact met moslims, hindoes, sikhs en parsi’s. Otto krijgt een
Einblicke in de lange geschiedenis en cultuur van dit land, in de politieke
toestand, wetenschap en pedagogiek, maar vooral in de religieuze en soci-
ale verhoudingen. Een gesprek met een jonge hindoe, Gobinran, over de

filosofie van Kant maakt een diepe indruk. Hij vindt het
verbazingwekkend dat de Europese filosofie er zo
bekend is. Vanuit Karatchi gaat hij over de Indus stroom-
opwaarts naar Lahore. Na een maand reist hij per trein'
via Benares, door naar Calcutta van waaruit hij op 14

december berich[) ﬁ i gt.ﬁ lgssale Kul-
turleistung der Misstorta egjjigggl 1t Hi aﬁtcé

uitstapje naar Orissa waar hij door de Maharaja van

Mourbhanj ontvangen wordt. Chandra Bhanj Deo, 1903
Het volgende sta@r@ Wlﬁi vhlt 12@;2@1} kennis met het
Birmaanse boeddhisme: ‘Men heéft het boeddhisme hier in een heel zui-
vere vorm bewaard, und zeigt sich sehr lebensfihig."2.

Vanuit Rangoon verlaat O et conginent vogg de zeerejs ngar Japan.
Aan InsA lﬁa.%a& Zl&!d%ﬁnﬁém&%@taaﬁ hij
voorbij. Otto’s brieven laten zien dat hij onder de indruk was van de The-
ravada tradities van Burma en Thailand, maar nog meer van het Japanse
“Altecreetenvvoprbehordett:’
een Zenklooster bezoekt, godsdienstfilosofische gesprekken voert met
Zenmeesters en door hen wordt ingewijd in de beoefening van de Zen-
meditatie.> Deze persoonlijke ervaring stelt hem later in staat om zon

1 TERZIJDE: Een bezoek aan The National Railway Museum (NRM) in New Delhi, al of niet
virtueel, geeft een fraai overzicht van de zg. ‘Lifeline to the Nation...”.

2 HS.797:572 d.d. 16-1-1912; vgl. Schinzer, Rudolf Otto, p. 18. Zie ook Melford E. Spiro,
Buddhism and Society, Allen & Unwin, Londen 1970.

3 E. Benz, Inleiding bij Shizuteru Ueda, Die Gottesgeburt in der Secle und der Durchbruch zur

Gottheit, Gtitersloher Verlagshaus G. Mohn, 1965, p.
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meditatie te zien als een manier om het niet-rationele wezen van het heilige
te ervaren.! In Japan geeft hij lezingen aan een groep Zen-monniken over
de overeenkomsten en verschillen tussen christendom en boeddhisme. In
een levendige beschrijving van 1 mei 1912 doet hij verslag:

‘Vier weken ben ik nu in Tokio geweest. Lezingen aan de universiteit,
voor Duitse en Engelse groepen, de Asiatic Society of Japan, bezoeken aan
ministeries, gezantschappen, kloosters en tempels, bij geestelijken en
politici. De ambassadeur, Arthur Graf Rex, heeft op de allervriendelijkste
wijze alle deuren voor me geopend. Voordat ik verder kon reizen, was er
nog eerst een uitnodiging voor een tuinfeest van de keizer waar ik
gehoor aan moest geven. Daarna reisde ik snel door en zocht een goed
heenkomen bij Iiﬁkrl}fkr@e)ﬁ@m I@ar Het werd al
meteen een stuk drukker, want ze pakten me bij mijn lurven. Zo moest

ik ook daar voor 150 boeddhistische priesters en monniken op 1500

meter boven degzeespiegel een hoorcpllege geyem
CHPYITHNTt 2020

Otto is aan het eind van ziji Latijn; zijn gezondheid speelt hem parten en
eigenlijk wil hij meteen naar huis. Toch moet hij, in opdracht van het
Berlijnse )\lirgsterie van Onderwgjsep Culauurgook China nog lerep kegnen.

Het Chie sz@s)&aéfz&ll}g@r bedtadd i Sieivanneer
Otto op 10 mei 1912 voet aan land zet in de havenstad Tsingtao (Qingdao).
Daar ontmoet hij een Duitse kennis die hem gastvrij onthaalt. Hij helpt
otle rechtert voorbehotrderr e
ong) aan de voet van de berg Laoshan, te kunnen bezoeken. De tempel ligt
zo'n 30 kilometer ten oosten van Tsingtao aan de kust van de Gele Zee.
Deze oeroude ‘heilige’ berg, de geschiedenis gaat terug tot honderden
jaren v.c., zou ook de verblijfplaats zijn van ‘bovennatuurlijke Geesten’.
Otto blijft twee maanden in China. Vanuit Peking maakt hij melding van

1 Zie blz. 40 en noot 1 aldaar: Uber Zazen als Extrem des numinosen Irrationalen.
2 Koyasan is het centrum van het Shingon-boeddhisme. Er zijn 120 tempels en er is een
religieuze universiteit. Het maakt sinds 2004 deel uit van het Werelderfgoed.

3 Schinzer p. 19.
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onlusten. In de heuvels bij het Zomerpaleis nabij Peking ervaart hij de bot-
sing tussen oude religie en de nieuwe geest der revolutie:

“In de gewijde ruimten van de boeddhistische tempels van de Porseleinen
Pagode® kookten, voor het verheven Boeddhabeeld, soldaten hun bonen
en zongen hun niet bepaald stichtelijke liederen. Zij weten zich niet te
gedragen’, zei de oude abt bedroefd, die ons met thee en lekkere koek-
jes ontving, terwijl in een besloten vertrek dichtbij twee monniken
schuchter hun gebeden zongen. Aan het hoofd van een lijfwacht van
twintig soldaten reed Sun Yat-sen? voorbij, in westelijk khaki-uniform,

met een uitdrukking van overwicht en beslistheid op zijn gezicht.”3

In een klein jaatj:fit jKé r umat het hindoeisme in
Benares, het JapahSe K]! sxlgi ﬁtinese taoisme. Hij
breidde zijn theoretische kennis* uit met eigen ervaringen. Zijn artikelen,
essays en boeken getuigen van een sterk inlevings- en observatievermo-
gen. Zelf overtu@@Fy l['ei j 'Eh2t@ 2\@ gevoelsmatig als
intellecueel, opengesteld Voor andere vormen van religieuze beleving.
Ook de ‘ruwere’ en schriftloze vormen van religie hadden zijn belangstel-

ling. Hij,werd gefascineer r hun gorspronkelijkheid en kqn in het
D Faxasl Zider AT stel v
beinvloedde religieuze culturen observeren. In die zin kan hij de zegel van
de godsdienstantropologic worden genoemd. Thuisgekomen schreef hij Paral-

“Alterectitertyoorbehoudemn:
voor zijn latere essay Parallelen und Konvergenzen in der Religionsgeschichte.> Ook

gaf hij de aanzet tot de serie Quellen der Religionsgeschichte bij v&r.

1 Een wonderlijk bouwsel, bestaande uit vijf verschillende kleuren porselein.

2 Sun Yat-sen (1 1925) wilde China hervormen op moderne nationale leest en stu-
deerde in het westen. In 1883 keerde hij terug en bestudeerde het klassieke China.
Zijn politiek testament bestaat uit elementen van het christendom en leninisme.

3 Boeke 1957, p.70.

4 Otto had grote belangstelling voor het werk van Richard Wilhelm, de latere sinoloog.

5 GDU (hfdst. x11); Ned. vert.: Religieuze overeenstemming, Abraxas, Amsterdam 2005.
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Rudolf Otto reist in december 1911 van Lahore naar Calcutta. Tijdens een

tussenstop via Mughal Sarai leert hij in Benares (Vardanasi), in het voormalige

Koninkrijk Kalinga, het hindoeisme van binnenuit kennen. Daar ervaart hij

zijn eerste ontmoeting met Vishnu, in de persoon van een volgeling van

Krishna. Zijn inleiding bij de vertaling uit het Sanskriet van Vishnu-
Nardyana,' noemt hij dan ook: Eerste ontmoeting met Vishnu. Het is een religi-
euze belevenis met een Vaishnava-gosvami die hem de Indiase toewijding,
bhakti, als in een flits doet ervaren en zelfs tot een ontmoeting met Vishnu

zelf wordt. — Otto ervaart dat louter goede werken geen spiritueel inzicht

of bevrijding brengen, maar alleen het liefdevol dienen van de HEER.

‘Deze man verkondigde zuiver de leer die sinds eeuwen de leer van zijn gemeenschap is

geweest [...] en die *lﬁkjj%@X@mﬂp\le&n enin uit-

ledie ruim en jaartelling liggen.”
gangspunten wortelt die ruim enige eeuwen voor OI’LZC_]CL(ITTIC ing liggen.

Rudolf Otto zoekt niet naar historische verbanden en prioriteiten om
deze als feiten op@@?}ﬂlﬁi ghtmz@ Qc@ Indiase ervaring
van het heilige, onathankelijk van de christelijke overeenstemmingen uit
dezelfde verwante wortel is ontsproten:
v paxagtAurders Arrysteds:
kracht haast opwindend voorbeeld van de merkwaardige wet van de parallellen op de ver-
schillende schouwtonelen en gebieden van religieuze ontwikkeling. Voor de innerlijke ver-
wantschap van religieuzg neigingen en haar uitingen in de mens geldt dat al helemaal.”3
Alle’réchtén Vogrbehquden.
In het huis van de Vishnu-goswami in Benares vond Rudolf Otto zijn
eigenlijke Indiathema: de gloeiende liefde voor god Vishnu als hoogste
gelukswaarde bij uitstek. Deze bhakti, deze liefdevolle toewijding ervaart

hij als een adellijke bloem in de tuin van de religie en, zoals hij verder
schrijft:

1 Vishnu-Narayana; Texte zur indischen Gottesmystik (vN); Aus dem Sanskrit tibertragen von
Rudolf Otto, Verlegt bei E. Diederichs, Jena 1917. In hfdst. 1 schetst hij een beeld van
zijn belevenissen in Benares tijdens zijn reis van 1911-1912.

2 VN, eerste druk 1917, p.4. - 3 Ib.
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“Als theoloog ben ik geinteresseerd in deze vorm van religie. Maar in het vervolg daarop
mag een theoloog zich door niemand laten verhinderen of overvleugelen om een dergelijk
hoogstaand gewas in een zo zuiver mogelijke vorm op te nemen en er ruimte aan te geven

om ten volle zijn diepste wezen naar voren te brengen.’t

Het is Rudolf Otto’s intentie om de religieuze ervaring van de bhakti als
religieuze waarde in haar kenmerkende eigenschap door te geven en in
haar bestaansvorm te onderzoeken:

‘Het doel van dit boek is niet indologisch of godsdiensthistorisch maar
godsdienstwetenschappelijk en theologisch. Zoals u hopelijk merke.”2

Dit edele gewas was zo waardevol voor hem dat hij haar gedichten en verha-
len zelfuit het S iki %@mﬁ eé ioheid vanwege hun
religieuze betekar:l; s K]ﬁ a la a ologen die aan de
godservaring zelf geen boodschap hadden. In zijn vertalingen uit het
Sanskriet gaat het Otto dus niet alleen om de filologische verheldering van

de tekst, maar V@@PW&@ Ich e @g@ng die erin wordt
i

uitgedrukt. Otto’s vertalingen zijit niet altijd even enthousiast ontvangen

door de Duitse indologen, die ze over het algemeen te vrij vonden.3

Terug A blﬁ@m:lrz&el irdﬁ Eg_lAmsgtxejiberische

spoorweg via Kasan naar Moskou reist. Na een uitstapje in Moskou keert
hij terug naar Berlijn.

"Allerecritervagorbeftipudert
belangrijk- In de eerste plaats kwam Otto gedurende deze reis op het idee

om met de verworven Reiseerinnerungen een verzameling aan te leggen van

1 Deze zin is opgenomen in de tweede en verbeterde druk van Vishnu-Narayana in 1923.

2 1b.

3 Dr. Martin Kraatz in een gesprek op 3 dec. 1980, in het Rudolf Otto Archief in Marburg.
(Kraatz was betrokken bij de transcriptie van Otto’s handschrift.) Vgl. de godsdienst-
wetenschapper en -socioloog Joachim Wach, Rudolf Otto and the Idea of the Holy’, in zijn
Types of Religious Experience, Chicago U.P. 1951. ‘His German rendering of the Katha-Upa-

nishad (Berlijn 1936) is a model translation’, p. 216.
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cultische en rituele religieuze expressiemiddelen.! In Géttingen noch
Breslau kon hij dat plan uitwerken. Pas in 1926, in Marburg, kon hij met
een subsidie van 3000 Reichsmark een begin maken met die verzameling.
In 1927 kreeg ze door overheidssteun een vaste basis; een tweede schen-
king van 40.0000 mark werd gereserveerd voor de aankoop van de geéi-
gende religieuze objecten. Op zijn reis naar Azié van oktober 1927 tot mei
1928, gebruikte Otto een deel van het fonds voor het verwerven van Egyp-
tische, boeddhistische en in het bijzonder hindoeistische religieuze en
esthetische voorwerpen.2

Ten tweede was het waarschijnlijk tijdens deze reis dat Otto het plan
opvatte voor een vereniging van wereldreligies, waar we aan het begin van dit
hoofdstuk al ove K wx deze Gottingse
tijd valt, snel na in[ I]l mﬁw gsreise naar Parijs
van Rudolf Otto naar het Congres International du Progres Religieux’.4 Zijn paper
bevat al het theoretische raamwerk voor zo'n vereniging. Daar beargu-
menteert hij al, @@@y Fei ‘@h*l@i@s@@ehgies toch één
zijn in hun strijd tegen ongeloof én bijgeloof. Daarom zijn ze noodzake-
lijk voor het overleven van ‘echte religie”:

iSRS R AR
rituele re 1g1euze 1n al zijn waar d’en érnst in CC].’;SVTI;QC tlg

moderne wereld tot rijping zal komen, en zij aan zij kan bestaan met de

moderne denkwijzen, dan moeten we ons de universele taak stellen van

1 Zie Martin Kraatz, Die Religionskundliche Sammlung, eine Griindung Rudolf Otto’s, in Schnack
(red.) Marburger Gelehrte, p. 383-89.

2 De verzameling is tegenwoordig een aanzienlijke en indrukwekkende nalatenschap
van Rudolf Otto. Van 1947 tot medio 1981 bevond ze zich in het kasteel van Mar-
burg (waar ooit Luther en Zwingli tot overeenstemming probeerden te komen over
de betekenis van het Heilig Avondmaal). Het is nu gehuisvest in het gerestaureerde
Gebdude der Neuen Kanzlei uit 1573 en ingericht door Martin Kraatz; de leiding is in
handen van prof. dr. Edith Franke.

3 HS.797:590, p. 3.

4 (Chrétiens progressifs et libres-croyants)
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een zuiverende kritiek die religie moet moderniseren, haar idealen
gestalte moet geven en de wildgroeti, die zich er in de loop van de
geschiedenis aan heeft gehecht, moet verwijderen. Ook de mythische en
legendarische trivialiteiten, een houding tegenover geschiedenis en
universum die niet met de waarheid te verenigen zijn, zullen daaraan
moeten geloven. Deze taak overschrijdt onvermijdelijk de grenzen van
de eigen religie, en waarin intuitief contact met anderen wordt gelegd

en langs vergelijkbare lijnen wordt gewerkt.”t

En Otto zou Otto niet zijn als hij er niet op zou wijzen dat...

‘het een fundamenteel verkeerde interpretatie van het wezen van religie
zou zijn om te'/ero dexstellen dat de concrete igdividuele waarden,

I:IJ &Qﬁemp: @ar ontstaan, zich

onder een of andere gemeenschappelijke noemer zouden oplossen’.?

zoals die in de

‘Maar de ontkenning van de mogelijkheid van samenwerking tussen de

eschilende @iy st 2020

In februari 1920 begint Otto aan de opbouw van zo’n vereniging en op 1

augustus 1922 is het zover:

iAdoraxasiFuidersAmstet
moeten de religies de leidénde rol nemen. Een religieuze gemeenschap

moet vanuit een innerlijke noodzaak ook een ethische rol vervullen, ze
K een grote morele verantwoordelijkheid na tegenover de mens-
liefechiehvoarhehouden.

Tot 1924 1s hij er energick mee in de weer.

1 Isteine Universalreligion wiinschenswert und maglich? Und wenn, wie kann man sie erreichen?
cWNC 27, 1913; Eng. vert.: Religious Essays, hfdst. x1 A universal religion § 8, p. 117.

2 §11, p. 120. (De tekst verscheen ook in de 2¢ druk van Vischnu-Nardyana, Jena 1923.)

3 De tekst van deze toespraak was de basis voor Otto’s speech voor de RMB op 1-8-"22.
Daar voegde hij o.m. deze zin toe. Zie noot 1 op de volgende bladzijde.

4 Rudolf Otto, Erstes Mitteilungsblatt des Religidsen Menschheitsbundes, 1923 (0a 1162).
Zie ook Religious Essays, hfdst. x1v An inter-religious league § 8, p. 117.
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De bond was vooral bedoeld als een forum om urgente ethische wereld-
problemen bespreken. Dit bracht Otto’s eigen nadruk op het belang van
het rationele tot uiting (d.w.z. het morele c.q. ethische element in de reli-
gie) en Otto’s eigen geloof in de autonomie en universele geldigheid van
de morele cultuuronafthankelijke imperatief. De organisatie kon in het
begin rekenen op een enthousiaste respons. In 1922 stonden 470 namen
op de ledenlijst, waarvan een groot aantal uit niet-christelijke tradities.?
Na 1924 lijkt het enthousiasme echter bekoeld en tegen 1933 sterft de
bond een zachte dood, net zoals die van zijn politieke evenknie.
Inmiddels klinkt het bijna naieve en simplistische optimisme over de
rationele en morele mogelijkheden van de menselijke aard ons als een
relikwie in de opep - éx m@ S tijden van de
Romantiek. MaaT\bgl%uK, (.é Ilra en benoemd die
tot op de dag van vandaag actueel zijn.

In 1930 maakt de Poolse student Abraham Heschel in Berlijn kennis met
het gedachtegoe@a@fpyﬁtg.htluz@ 2@6 traditie klinkt
gelijkluidend het religieuze ontzag Voor grandeur en mysterie door. Beiden
stellen in hun essays over oecumene en ethick het thema verbondenheid cen-
traal.3 Inhegzelfde jaar redigesrt Octo,de moraglfilosofische klassieker
FunderinA E@éﬁa zu ‘ngrr;aﬁ ¢\Ha S-Egltitischc
uitgave. Er is een algemeen principe nodig is om consequent moreel te zijn.# Uitgever
Leo Klotz kondigt tegelijkertijd Otto’s eigen Sittengesetz and Gotteswille aan.

P e e te i vaorbehouden.

1 OA1833. - 1% In 1956 een nieuw leven ingeblazen door K. Kiissner en F. Heller als de

Duitse tak van de Wereldbond van Religics, gelieerd met het Wereldcongres van Godsdiensten
datin 1936 was ingesteld door Francis Younghusband. Zie Menschheitsbund, Religidser, in
Die Religion in Geschichte und Gegenwart, 3¢ ed. (1957-62), 1v, 876. Vgl. blz. L.

2 Vgl. Kaplan & Dresner, Prophetic Witness, U.P. Yale 1998, pp. 132-133.

3 A.]. Heschel: De sabbat & Vernieuwing vanuit de traditie; Een joodse visie op verbondenheid,
Amsterdam 2006. In het voorwoord van de Nederlandse uitgave, ‘Docent in het huis der
verwondering’, worden meerdere overeenkomsten tussen Otto en Heschel aangestipt.

4 Grundlegung zur Metaphysik der Sitten; mit leitfaden und erkldrungen neu hrsg., Gotha 193o0.
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Een belangrijke overeenkomst tussen beiden is ook hun bewondering
voor de ethiek van de Quakers. In 1929 schreef Otto een hartelijk Zum Geleit

bij de Duitse vertaling van een boek van Rufus M. Jones.! Negen jaar later,
vlak voor zijn deportatie naar Polen, hield Heschel een lezing op een con-
ferentie van Quakers in Frankfurt am Main.z Ook de filosofen William

James3 en Bertrand Russell* hebben zich in positieve zin over de Quakers

uitgelaten. Quaker Peace & Social Witness is de enige geloofsgemeenschap die

ooit de Nobelprijs voor de Vrede heeft gekregen. Mohandas Gandhi was in

1947 ook genomineerd. Een van zijn bekendste uitspraken was:

De wereld biedt genoeg voor teders behoefte, maar niet voor ieders hebzucht.

Op 30januari 1948 werd Gandhi getroffen door drie kogels uit het pistool

van een hindoe—r ] ii?@ 1 Fte maken van de

mogelijkheid to Jf)iK t %QMEém reikte de prijs uit

aan de Quakers. Hij besloot zijn toespraak met een strofe uit een gedicht:

Alleen de ongewapende
Copyright 2020
nde kan overwinnen.>

Gandhi’s essay Ethical Religion® ademt dezelfde geest van strenge hoog-
staande e waarden dj o aantﬁn In de opepingszin
van OtAhEav)&aﬁlze ifd@rns'ﬁ ge Si‘éel;andhi’s

naam. In 1933 schreef Otto het Gleitwort bij een Gandhi-vertaling.”

' Atte recttervoorbehraucden.

Uitgeverij Abraxas, Amsterdam 2005, p. 9; Dedicon, Grave 2006.

2 Resp. Vom Sinn und Endzweck des Lebens en De betekenis van onze tijd.

3 Varieties of Religious Experience, New York 1902, p. 25 e.v.; Ned. vert.: 20115, p. 13 e.v.

4 Western Philosophy, Londen 1946, p. 602.

5 Dit citaat van Arnulf Overland is op de Quakers én Gandhi van toepassing.

6 Vanaf 5 januari 1907 in wekelijkse afleveringen verschenen in Gandhi’s Zuid-Afri-
kaanse blad The Indian Opinion. De eerste boekuitgave is bij S. Ganesan, Madras 1930.

7 M.K. Gandhi; Der Heilige und der Staatsmann, Miinchen 1933. In dit boekje staat ook een
reisverslag van Birger Forell, Otto’s medewerker tijdens zijn reis in de winter van

1927-1928 naar India: Ein Besuch in Mahatma Gandhis ‘Ashrama’ in Sabarmati, p. 67.
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Door zijn reizen nam ook zijn belangstelling voor en de studie van
wereldreligies toe. Otto leende uit de bibliotheek veel boeken over het
hindoeisme en het boeddhisme.! Kort na zijn terugkeer uit India vat hij
het plan op om een serie Duitse vertalingen van de belangrijkste heilige
teksten van de wereldreligies uit te brengen. In januari 1913 vraagt hij
aan de Minister van Financién in Berlijn om steun voor zijn project.'? In
mei 1914 dringt hij in de Preuflischer Landtag, waarvan hij tussen 1913 tot
1918 lid was, aan op financiéle steun'. Het lukt Otto om de indoloog en
Vedist Hermann Oldenburg (1 1920) tot voorzitter te laten benoemen van
de commissie die deze bronnen van de godsdienstgeschiedenis gaat uitbrengen.?
Rudolf Otto was een van de twee secretarissen van de redactie.

In 1920 is Otto in| i3l K ﬂ men van Sanskriet
en het lezen van Efinji ‘%m Iﬁ k in de weer met

het lezen en vertalen van sanskritische teksten. Zijn studeerkamer is niet

voor te stellen zonder opengeslagen Sanskrietuitgaven en het Grofen

Petersburger Worter@opz 'E( 2 @12'®ch5 had al opge-
I

merkt dat Otto (hoewel hij VolgenS'eigen zeggen concentratieproblemen
had en lastig uit zijn hoofd kon leren) uitermate taalgevoelig was. Zo

schrijft Ogtqin de edities t ca.- 8 en 193gvan Das Heiliggover de
Engelenzditg FaXaS: 12 %ﬁlge tke ]w]x Sprache.

In de V1dee druk uit 1920 voegt hij ‘op veler verzoek’ vertalingen toe van

Alterrechiterrvoorbehouden.

2 ImAuftrag der Rehgwnsgeschlcht 1chen Kommussion bet der Gesellschaft der Wissenschaften zu Gottin-

=

gen brengt Vandenhoeck & Ruprecht de serie Quellen der Religionsgeschichte uit. Er ver-
schenen ca. 15 vertalingen in deze serie, de laatste herdruk (deel 13, Ginz: d. Schatz oder

d. grosse Buch d. Mandder / iibers. u. erkldrt von Mark Lidzbarski) dateert uit 1978.

w

Bochtlingk & Roth, Sanskrit-Wirterbuch (7 delen), St. Petersburg 1855-75.

4 Friedrich Heller, Die Bedeutung Rudolf Ottos fiir die vergleichende Religionswissenschaft, in
‘Religionswissenschaft in neuer Sicht’ (rs), ed. Birger Forell, Heinrich Frick en Frie-
drich Heller, N.G. Elwert’sche Verlagsbuchhandlung, Marburg 1951), p.17.

5 Over Het heilige schrijft Tillich: ‘Een hele generatie is schatplichtig aan hem. Es ist ein

Wesensschau des Heiligen im besten Geiste historisch befruchteter Phanomenologic’.
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de Latijnse en Griekse citaten. De Italiaanse en Franse citaten blijven ech-
ter onvertaald. In 1916 publiceert de polyglot Otto zijn eerst vertaling van
een Sanskriettekst, De Kaars van Nivdsal, in 1917 gevolgd door Vischnu-
Nardyana? en De filosofie van Ramanuja3.

In 1935 publiceert Otto een nieuwe vertaling van de Bhagavad-Gita onder
de titel De zang van de verheven Heer.# In 1934 volgt een tekstanalyse met het
doel haar oorspronkelijke vorm te reconstrueren.> In 1935 verschijnen
Die Lehr-Traktate. De reeks werd in 1936 afgesloten met de vertaling van
de Katha-Upanishad.”

In mijn boeken Godheid en godheden van de Arya’s en Het gevoel voor het trans-
cendente in hoofdstuk vi Konig Varuna, het ontstaan van een God heb ik op

basis van de Ve! I;'T\p( %ﬁ-‘r'aruna onder-
zocht. In hoof nen utt de Rig Veda, €n ho k x111 Verdere
Varuna-Hymnen heb 1k een aantal antieke vedische hymnen vertaald die

in detail de ontwikkeling en aagd van deze gestalte laten zien.8

1 Rudolf Otto, Dipika des Nivasa; Eine indische Heilslehre, Verlag von J. C. B. Mohr (Paul Sie-

beck), Tiibingen 1916 (Sammlung gemeinverstindlicher Vortrige und Schriften aus dem Gebiet

der Theolggie gnd Re nsgeschichtg, Ng,80 ]-o ne Ottme eb Otto Wld et p. 4.
2 RudolAbI fI'Ziluﬁlnll |%[;s il [::n Die-
derichs, Jena 1917 (Rellgtose Stimmen der Vélker, hrsg. von Walter Otto, Die Rellglon des
alten Indien 111; de oplage was 2000, in 1923 volgde een tweede druk van 3000 ex.).
 Aterechten beloud
4 R.Otto, D%Sclﬂ;de;slghr—;}ltagﬂlxag?GE W?;hlhatn?mle! Stuttega[;]w; 5)
5 Die Uigestalt des Bhagavad-Gita, J. C. B. Mohr, Tiibingen 1934
6 DieLehrtraktate der Bhagavad-Gita, Ttibingen 1935. De drie werken van Otto over de
Bhagavad-Gita werden gebundeld in de Engelse vertaling: The Original Gita: The Song of
the Supreme Exalted One, Allen & Unwin, Londen 1939.
7 Aus der Welt der Religion NC 24, Alfred Tépelmann, Berlijn 1936.
Gerelateerd aan het onderwerp verschenen ook: Yamuna Muni; Der dreifache Erweis von
BewufStsein, Ich und Gott, in Logos, 1929, Zeitschrift fiir Religions-Psychologie, 1929;
Rabindranath Tagore’s Bekenntnis; Dem Dichter zum 0. Geburtstage gewidmet, Ttibingen 1931.

8 Reich Gottes und Menschensohn; Ein religionsgeschichtlicher Versuch, 2e druk 1940, p.7.
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KLEINE BIOGRAFIE VAN RUDOLF OTTO

De tweede druk van Vischnu-Narayana draagt Rudolf Otto op aan Rabin-
dranath Tagore (f 1941): Rabindranath Thakur Gewidmet.* Otto toonde veel
belangstelling voor de Indiase vrijheidsbeweging en met name voor Gan-
dhi.2 Otto’s essay Gandhi voegt een sociaal-politiek tintje aan zijn religie-
studies, met name die over het Hindoeisme.> Maar het meest vertrouwd
was hij waarschijnlijk met de Bengaalse dichter Tagore die Duitsland drie
keer bezocht. De veelzijdige Tagore kreeg in 1913 als eerste niet-Europe-
aan de Nobelprijs voor Literatuur. Tijdens zijn bezoek aan Marburg in 19214,
waar hij de lezing My religious confession hield, trad Otto op als tolk.> Aan
het slot van Vischnu-Narayana Boek1 voegt Otto het hoofdstuk Neu-indischer
Hymnus toe.

‘Het vindt zijn Yremyibg ¢i @Fﬁ ylosyteicytet verkon-

digt het nieuw?ﬂigfga%ar eenwﬁggﬁing, weder-

opleving en vrijheid van het jonge India.’é ‘Op 27 december 1911 zin-

gen wij in een kolossale ronde tgnt in Calcutta dit lied in het Hindi,

Bangalees en E@prcraltgclnigzwg waren daar

samengekomen voor het Indian National Congress om te overleggen over

het lot van India (Bharata’s Geschick). Je hebt geen idee hoe razendvlug,,

—ADfaXasIZuTder=Amster

mensenim.

1 Incw 36, nrs. 1 en 2 van 5 en 12 januari 1922 staat Otto’s artikel Aus Rabindranath
Atlereehterryoorietiotder:
dranath Tagore, pp. 345-350, en het essay Numinoses Erlebnis bei Ruskin und Parker uit Aufsitze
(1923) wordt in GU (1932) aangevuld met o.m. een ervaring van Tagore, hfdst. X1 Spon-
tanes Erwachen des Sensus Numinis. Deze appendices op Das Heilige zijn ook in deze uit-
gave van Het heilige opgenomen. In 1931 verschijnt het boekje Tagore’s Getuigenis.

2 Vgl. wat eerder over Gandhi is gezegd en zijn woord vooraf in Gandhi 1933, pp. 7-10.

3 Vgl. Alles 1996, Gandhi, saint and statesman, XIv p. 194 e.v.

4 J. Grondin in Schmied-Kowarzik (red.), Erkennen Monas Sprache, Wiirzburg 1997, p. 162.

5 Vgl. Journal fiir Religionskultur N© 14 (1998) Heinz Réhr, Bhakti und christlicher Glaube bei
Rudolf Otto; oorspronkelijk verschenen in Mythos und Religion, pp. 133-148.

6 v-N 1¢druk, p. 54, 2¢ druk p. 80; N.B.: beide teksten verschillen enigszins.
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U bent de heerser over de geest van alle mensen, U beschikt over het lot van India.
Uw edele naam brengt de harten van Panjab en Sindhi, Gujarat en Maratha,
Dravidaland, Utkala® en Bengalen tot leven; 1QOrissa
En weergalmt in de heuvels van Vindyas en het Himalayagebergte,
Uw naam vervloeit met de muziek van de Yamuna en de Ganges
enwordt gezongen door de golven van de Indische Oceaan.
Zij bidden voor uw zegen en zingen van uw zege.
De zege van alle mensen ligt in uw hand,
U beschike over het lot van India.

Zege, Zege, Zege aan U.

‘ 1k 1
\l;i/lzatr‘:zlijffglzez Ihﬁjﬁé&ﬁmﬁxﬁh Engeland zal al

het mogelijke doen om het Indiase gezang en gevoel te onderdrukken
(abzugewshnen).t

Tidens zin vl RAMEI GIEL2020. cevrasga

‘Zal Gandhi zijn politieke doel bereiken?” ‘Wie zal het zeggen!” ant-
woordde Tagore. ‘Tk weet maar één ding, hij heeft een wonder verricht.

15 Py raxas{d e fepe roAgns tele

ons verheven tot onszelf.”?

Op 24 januari 1950 1s de hymne Jana Gana Mana van Shri Rabindranath
Ta

Alle frechiterrvoorbehotd
als volkslied van In 1a.3 In 1913 schree en componeerde het lied Amar
Shonar Bangla, ‘Mijn gouden Begalen’, op 13 januari 1971 is het verheven
tot het volkslied van Bangladesh.

1 Vischnu-Narayana (v-N) 1¢ druk 1917, p. 55. In de tweede druk uit 1923 is deze zin-
snede niet meer opgenomen.

2 Geleitwort von Professor D. Dr. Rudolf Otto, Universitit Marburg in B. P.L Bedi en Freda M.
Houlston (red.), Gandhi; Der Heilige und der Staatsmann; in eigenen Ausstiichen, Verlag von
Ernst Reinhardt in Miinchen, p. 16.

3 Hetlied is voor het eerst op 27 December 1911 gezongen. Rudolf Otto was erbij.
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KLEINE BIOGRAFIE VAN RUDOLF OTTO

In het slotwoord van Vischnu-Nardyana, een studie over de parallellen en con-
vergenties in de godsdienstgeschiedenis, belicht Rudolf Otto het ontstaan en de

geschiedenis van het religieuze gemoed en schenkt hij aandacht aan de

godsdienstige gebeurtenissen die zich in de acht eeuwen vc hebben vol-
trokken. Hij laat zien hoe religies zich in verschillende tijden en culturen

anders kleuren, maar zich ook gelijkvormig ontwikkelen zonder dat

altijd van beinvloeding sprake is.

In Israél traden in de 8¢ en 7° eeuw v.C. de eerste profeten op. In Grie-
kenland ontwaakte een hoger type van godsdienst. In het oude India
ontstond het Brahmanisme en in China brak de historische tijd aan
waarin het godsdienstige denken wakker werd. Bij de Perzen is er de
werkzaamheid Iaﬂkdijfl(re%@fﬁ‘ap\ﬁa@frzda Daarna,
tussen de 6¢ en de 4¢ eeuw, predikten Ezechiél en deutero-Jesaja een
universeel monotheisme, doceerden Plato en Aristoteles, leerden Lao-
tzi en Confuciughun wijsheid en venkondi ijn heilsleer
die een machtl-;eme%gl/\ghtzgxz.‘ﬁoxfeml vind je
overeenkomsten in de behoefte aan verlossing, in ideeén en idealen en
religieuze levenswijze.” Deze overeenkomsten komen volgens Otto

o\ fgratca s Ak Armstiet

die als de onderliggende bépalende factor overal aanwezig is’.1

In 1915 tot hoogleraar in Breslau benoemd, vertrekt hij vandaar in 1917,

alsﬁgvrevré@ht@r[‘v@wq fouderie
pCtIO e valt ZIJn gtOOtStC open are werkzaamneid. Het met ZIJIl zuster

gedeelde huis, Sybelstrafie 8, is een centrum van internationale ontmoetin-
gen. Das Heilige maakt hem beroemd. Studenten stromen naar de colleges
van deze wijze uit het westen, zoals hij soms wat geéxalteerd werd genoemd.

1 Religieuze overeenstemming. Overeenkomsten en verwante gedachtes in de godsdienstgeschiedenis; een
vergelijkende studie naar de oorsprong en ontwikkelingen van de godsdienst, Amsterdam 2005, uit
het Voorwoord door de Nederlandse uitgever, p. 136. Vgl. Karl Jaspers spiltijd.

2 Hermann heeft hem nadrukkelijk voorgedragen: ‘Ich danke Thnen so treu und herzlich fiir

Thr Vertrauen, wie glaube ich, nur immer Menschen danken kinnen.” Hs. 691:405, 24-4-1917.
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1917-1925

Op 5 met 1925 wordt Rudolf Otto tot Senator van de Deutsche Akademie in

Miinchen benoemd. In 1916 ontvangt hij een Turkse Orde van de Sultan der

Osmanen en in 1932 een Eredoctoraat in de Theologie van de Universiteit van Upp-
sala. De bul draagt het opschrift:

In nomine Dei Excelsi Omnipotente. Amen.

Otto onderhield contacten met geleerden, godsdienstige leiders en poli-
tici in verschillende landen. Tussen de correspondentie bevinden zich

brieven aan onder andere de sinoloog en theoloog Richard Wilhelm

(1930), Wilhelm Dilthey (f 1911) en William Wrede (t 1906). In het Mis-
kotte-archief te Leiden bevindt zich een briefkaart van Rudolf Otto aan H.

Miskotte (t 1976), waarin hij o.m. namens zijn Nederlandse uitgever, J. L.

Willem Seyffard é lﬂ ler kent. Of Otto

en Gerardus van ﬁﬁﬁk‘g}g m lﬁgt et onwaarschijn-
lijk. Er zijn wederzijdse interessen, beiden zijn politek actief geweest en

toen Van der Leeuw in 1914 egyptologie studeerde in Gottingen doceerde

Otto theologie aal@e@ YFII h@ 2{@ 29@2{5 een onderdeel
in zijn geregelde colleges.ZIn humarchieven is tot op heden echter niets

van dien aard gevonden Van der Leeuw is in elk geval diepgaand door

Otto bet. Vl 1j noe jteert dtor tig in zi beiangnjke
Werke léf)é@ i) ﬁ ﬁrl,:alf

‘Rudolf Otto is beroemd geworden door Das Heilige, iiber das Irrationale in

der Idee des Gottlichen und sein Verhdltnis zum Rationalen, waarin hij het begrip

Allerechten voorbelhouden.

een geleerde met een fijn gevoel voor religieuze kwaliteitsverschillen.’

1 Indenaamvan de almachtige God in de hoge. Amen. Traditiegetrouw draagt Otto zijn vol-
gende boek, Reich Gottes, (1933), op aan ‘de orde van theologen’ in Uppsala:
UPSALIENSI THEOLOGORUM ORDINI — RUDOLFUS OTTO DOCTOR UPSALIENSIS.

2 Vgl. Willem Hofstee, Goden en mensen; De godsdienstwetenschap van Gerardus van der Leeuw,
Kampen 1997, p.33 e.v.

3 Met name Wegen en Grenzen (1932) is doordrenkt met Otto’s gedachtegoed.

4 Bleeker ontving voor zijn internationale werk voor de godsdienstwetenschap in

1957 een eredoctoraat van de Universiteit van Straatsburg.
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KLEINE BIOGRAFIE VAN RUDOLF OTTO

‘Zijn boek over het heilige is zeer populair. Het is de vraag of de fenomenolo-
gie niet meer te danken heeft aan zijn West-gstliche Mystik en aan een
boekje als Indiens Gnadenreligion und das Christentum. In de vergelijking van
de verschillende typen van mystiek toont Otto zich namelijk een mees-
ter. Hier is een waarachtig schouwen van het wezen. En in Genadereligie
laat hij zien, hoe het voor-Indische geloof in genade naar de terminologie met
het christelijke sterke overeenkomst vertoont, maar naar de godsdienstige

houding diep verschilt. Dit is fenomenologisch genuanceerd ontleed.”
De opvolger van Van der Leeuw in Groningen, Th. P. van Baaren (1 1983):
Prof. G. van der Leeuw: ‘Godsdienst is de verhouding van de mens tot
iets anders’. Voor deze andere wereld gebruikt men in de godsdienstwe-
tenschap vaak ci?ﬂmkllijﬂkeh)(@ N2 prlxa@ﬁoerd door de
Duitse geleerde Rudolf Otto, wiens mooie boek Das Heilige vele malen is
herdrukt en in vele talen is vertaald.?
De godsdienstwesenschap gebruikt divegse eze andere
werkelijkheid :ﬁgﬁy Eighitmﬁchuiende en
negentiende eeuw werd het als een ontdekking beleefd, toen de Duitse
geleerde Rudolf Otto in 1917 met grote nadruk wees op de categorie

= raxas| Xurder-Amistel

gevestigd, en op de beteketlis daarvan voor alle religies.>

De dichter Theo van Baaren:

Alerechten voorbehouden.

want iedere beweging
verraadt ons tets hiervan.
Daarom houdt het zich stil,

zodat het - authentick — een raadsel blijven kan.*

1 Grondlijnen eener Phaenomenologie van den Godsdienst, N.v. Servire, Den Haag 1943, p. 26.
2 Prof.dr Th. P. van Baaren: Uit de wereld der Religie, Arnhem 1951, p. 14.
3 Doolhof der Goden; Inleiding tot de vergelijkende godsdienstwetenschap, Amsterdam 1960, p. 13.

4 Theo van Baaren: Trommels van marmer, Amsterdam 1986, p. 66.
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1917-1925

In 1917, het jaar van de publicatie van Das Heilige,' is Rudolf Otto hoogle-
raar Systematische Theologie met Pflichtprogramm in Godsdienstfilosofie, Dogmatiek
en Ethiek aan de Marburger Evangelisch-Theologischen Fakultit. Van 1920 tot
1921 1s hij faculteitsvoorzitter. Tot zijn vervroegde emeritaat in 1929 blijft
hij er werken. In 1923 verschijnt Aufsdtze das Numinose betreffend en in 1925
het artikel Meister Eckehardt’s Mystik im Unterschiede von dstlicher Mystik.

‘In de winter van 1923-1924 werd ik uitgenodigd om als gastdocent de Haskell
Lectures aan het Oberlin College, Ohio? te verzorgen over de overeenkomsten en verschillen
tussen de westerse en oosterse mystiek, met name in relatie met Eckehardt en Shankara.
Ik heb deze colleges in de herfst van 1924 gehouden. Enkele voordrachten zijn

daarna verschenen in tijdschriften, de een wat meer uitgewerkt dan de andere.”

In het VOOL‘WOOI‘J Qﬁjjhg—%gmgltﬁbg{et belang van zijn

tijd in India, vooral Benares, en Japan voor zijn begrip van het verschil
tussen westerse en oosterse religieuze tradities:

‘Hier aanschouQeQ p)M!t- jeg tt]ttaazec)oaeg ke parallellen

tussen het oosterse voelen en ervaren en die van het Westen. Ook kreeg

ik zicht op hun verborgen bijzonderheden en vreemdheden.’

o ieigraxas|Zutde rairmsee) -
lijk zijn. Het sluit ook aan'bij bepaalde hoofdstukken uit mijn Aufsitze,
das Numinose betreffend’ 4

HATE rechter vebrbénotidér:

Kipling mee: East is east, and west is west, — Never the twain will meet.

1 Das Heilige; Uber das Irrationale in der Idee des Gottlichen und sein Verhiltnis zum Rationalen (DH),
Trewendt und Granier, Breslau 1917.

2 Vgl. Theologische Realenzyklopddie (T.R.), Berlijn 1977, p. 560; Klassiker der Religionswissen-
schaft, Miinchen 1997, p. 200.

3 West-Ostliche Mystik; Vergleich und Unterscheidung zur Wesensdeutung (wom), Leopold Klotz
Verlag, Gotha 1926, p. v1; Eng. vert.: Mysticism East and West; A comparative analyses of the
Nature of Mysticism, The Macmillan Company, New York 1932, pp. 5-6.

4 WOM pp. VI-VIL
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KLEINE BIOGRAFIE VAN RUDOLF OTTO

‘Ist das wahr?’, knoopt Rudolf Otto er meteen aan vast. Zeker, hij erkent dat

het lastig is voor de één om het geheim van de ander te doorgronden. Als

kenner van zowel het christendom als het hindoeisme probeert Otto de

innerlijke verwantschap tussen de in het Latijn en Middelduits schrij-
vende Eckhart (1 1328) en de in het Sanskriet schrijvende Shankara (7138)

uit te werken. Shankara legt de Oepanisjaden uit en Eckhart de Byjbel.

Otto constateert dat zij dezelfde overtuiging van het Eeuwig-Ene zijn

toegedaan:

1. Er bestaat overeenstemming tussen hun opvattingen over metafysica,
dat wil zeggen hun leer over datgene wat achter het in de natuur gege-
vene ligt, als oergrond van de werkelijkheid.

2. Beiden zien hItﬂlkctJiK@%%@l @k5ke Zijn. Voor
Shankara is de verlossing in het Zijn van Brahman gelegen, terwijl Eck-
hart zegt: ‘God is hetzelfde ene, dat ik ben’.

3. Eriseen over omst in hurrlesmgthode. en is zelf
essentieel. Z;C(Qﬂyltl;!lg thCfZQrm van mys-
tiek die zich als in een roes tot zoete troost en epicurisme laat vervoe-
ren. Beiden bewandelen de weg van de diepe godskennis door subtiele
sipdyrakas|Zuidersmstel::
een herinnering aan de transcendente Al-Ene en een vertrouwensrela-

tie met dat waarvoor woorden tekort schieten. !

" berertiterivogrietpmerm:

de vermnnerlijking [der Weg nach Innen) en de weg naar de eenheidswaarne-
ming (der Weg der Einheitsschau)’? die God ziet als de Ene in de veelheid der
dingen. Dat wil zeggen de vorm van mystiek, die de veelvormigheid van
het leven volkomen wil achterlaten, en die andere vorm, die het geheel
van de wereld, of van de mensheid, wil zien als een eenheid-in-God.3

In 1926 publiceerde Otto in het Weense tijdschrift Religionspsychologie zijn

1 Vgl. Dr. R. Boeke (1 1994), Drie Westerse wijzen in de 20e ceuw uit 1985, pp. 25-26.
2 WOM p.52.

3 Vgl W.]. Aalders Mystick; Haar vormen, wezen, waarde, Groningen 1928, pp. 315-316.
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1925-1926

artikel Religidse Kindheitserfahrungen.® In Spontanes Erwachen des Sensus Numinis
heeft Otto een aantal numineuze jeugdervaringen beschreven.? Later is
dit aangevuld met de paragraaf Ontwikkelingsfasen bij de jeugd en bij schriftloze
volken. Beide essays verschenen als aanvulling op Het heilige.

‘Rudolf Otto’s bekommernis is duidelijk: aantonen dat de kern van elke
religieus-gelovige ervaring, van elke religie, numineus van aard is. Dat is
echter iets anders dan te stellen dat de religieuze ervaring het exclusieve
recht op numinositeit heeft. En Otto heeft sterk de neiging om dat te
doen. Dit is vanaf het begin al een discussiepunt geweest. - Zo houdt
Otto steeds weer de kunstzinnige en numineuze ervaringen fundamenteel
uiteen. Hij geeft Wel toe dat ze sterk met elkaar overeenkomen, elkaar
entsprechen, dat zl {H] Ii{r@@(@( I‘aa Fr op aankomt
houdt hij ze scherp uit elkaar. Hetzelfde geldt en nog veel sterker, voor

het onderscheid tussen numineuze en seksuele ervaringen.’s

De gelijkenissen @@P J ﬁitaral@ Qe@nde kunst, archi-
oelda

tectuur en muziek - zijn 1chtmgaanwgzer en handreiking voor zijn

minder ervaren lezers om in de buurt van het numineuze te kunnen komen.

Dat zijn fg nale beschrijviggskunst0o et van ee ter estheti-
sche aaAb\Eaxa& d A het nu
religieus, regressief of esthetisch is, — ‘It is not the roots but the fruu:s , om met
de door Otto vermaladijde pragmaticus William James te spreken — Otto’s

rigkhie rgctterrvoorberrotdesn:

1 Vergffentlichungen des Wiener Religionspsychologischen Forschung-Institutes, NC 1 1926, pp. 99-105.

2 Aufsdtzz 1923, pp.56-60. — 22 GU 1932, pp. 274-282.

3 Vgl. T.van den Berk, Het numineuze, Zoetermeer 2005, p. 150.

4 Bv. Edw. Robinson, The original vision: A study of the religious experience of childhood, Religious
Experience Research Unit Manchester College, Oxford 1977. Sir Alistair C. Hardy, The
Spiritual Nature of Man: A Study of Contemporary Religious Experience, Oxford 1979. Dolf Kohn-
stamm, 1k ben ik; de ontdekking van het zelf, Amsterdam 2002. V.d. Berk, Op de bodem van de

ziel; onbewuste drijfveren in de spirituele beleving, Zoetermeer 2006.
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De overeenkomsten en verschillen tussen christendom en hindoeisme
werden verder uitgewerkt in De genadereligic van India en het christendom?.

De inhoud van dit boek is gebaseerd op colleges in Kassel (1924) en, in
een meer uitgewerkte vorm, aan de universiteiten van Upsala (Olaus Petri-
lezingen 1926) en Oslo. De colleges in Uppsala zijn uitgegeven als: Indiens
Nadesreligion och Kristendomen.2 Het werd in het Deens vertaald en in 1927

verscheen de tekst in Madras als: Christianity and the Indian religion of grace.

Curieus en enigszins mysterieus is hier Otto’s laatste voetnoot over een
boekje van Paul Neft: Religion als Gnade. Het lijkt alsof Otto hier een dialoog
aangaat met zijn eigen diepste religieuze vermoedens en twijfels. Op het

omslag staat progt, Mi ﬁK}ﬁme 9] Eotﬁ]l'iaj) Links achter het

titelblad in stevigl Q:\ l s é[:ger in Marburg:

RELIGION IST DER WEHRLOSE AUSDRUCK INDIVIDUELLEN ERLEBNIS
WILHELM HERRMANN

Opde naastliggm(d:e @@yeﬁ ilg héEr Qeagr(yeine cursief:

Geheimenis en betovering Dringt fremder Tiefe

Dringt van een onbekende diepte Rdtsel und Zauber

R as| Zuider-Atigtel

a.S u I e r - ] arte.

Opkomend vanuit de duisternis Wiichst aus dem Dunklen,

Breng't je ziel in het nauw, Seele bedringend,

Vraag schuchter - Frqgend Befangen —

Alte-rechten voorbehetiden.

Blociend vanuit onzekerheid Bliiht aus Befingnis

Voorgevoel van samenklank, Ahnender Einklang,

Rust vervangt weerbarstigheid - Ruhe im Widerstreit -
luister en zwijg. lausche und schweige.

Was getekend: R.0. — Armenius versus Gomarus; ‘goede werken” versus genade; je-
zelf vastklampen of byj je kladden worden gegrepen - Religie als genade?

1 Indiens Gnadenreligion und das Christentum, C. H. Beck, Miinchen 1930;
Ned. vert.: Uitgeverij Abraxas, Amsterdam 2004; Eng. vert.: Londen 1930.

2 Vertaald door Birger Forell, Otto’s medewerker tijdens zijn reis in 1927-1928.
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1925-1930

De socioloog, die in 1922 het begrip Fremdheit definieerde, geeft Otto woor-
den - ‘die losstaan van elke vaktheologische arbeid en uit een volstrekt
oorspronkelijke ervaring ontsproten schijnen te zijn'! - om zijn eigen
positie tegenover verzoenende genade en mystiek in contrast te zetten.?

In 1932 verschijnt Godheid en godheden van de Arya’s.3 In hetzelfde jaar ver-
schijnen twee essaybundels die aan de hand van voorbeelden uit de gods-
dienstgeschiedenis de numineuze ervaring verhelderen: Het gevoel voor het
transcendente en het meer theologisch georiénteerde Zonde en oerschuld, het
laatste begrip stelt Otto tegenover de tistitia originalis. Beide bundels ont-
stonden door het gestadig aanwassend aantal bijlagen bij Het heilige. En-
kele daarvan waren al in 1923 verschenen als Essays over het numineuze (rm 3).#

In een brief van lalrr]llﬁij g%ﬁlm‘pjc@l@[ uit dat de tegen-

stand in Marburg misschien ‘in zes maanden, wanneer Otto in India zit’
kan worden overwonnen.> — Deze laatste grote reis duurt van 18 oktober
1927 tot 14 mei @ It i@ti’r]atr %21@, Palestina, Klein-
Azié en de Balkan. Het doél was vooral om de verhouding tussen de the-
istische en mystiek-monistische richting in het oosters geloofsleven in
levende Ijjve te toetsen. Ot rdeallgrlei vormgn van vergring kennen,
YA\ oY 22D Y WANT 0 (1 AV 01 ) W
telkens op hun godsdienstig gehalte. Otto moet dan ook worden
beschouwd als een geleerde die meer was dan een vergelijkend gods-

di 1 is iynaar
Sig rechteryoorefouderr.

1 Gnadenreligion, Miinchen 1930, pp. 84-85; Genadereligie, Amsterdam 2004, pp. 100, 126-127.

2 Paul Neft, Religion als Gnade, Verlag von Alfred Tépelmann, GiefSen 1927.

3 Gottheit und Gottheiten der Arier, Verlag von Alfred Tépelmann, GiefSen 1932.

4 ‘DieAbtrennung geschah, um den Preis der Hauptschrift [RM 4] maglichst niedrig halten kénnen und
um anderseits den Kdufern fritherer Auflagen zu ermdglichen, sich die hinzugekommenen Aufsiitze anzu-
schaffen ohne genétigt zu sein, das ganze Werk zum zweiten Mahle zu kaufen.” DH 1923, Vorworte.

5 Michael Lattke, Rudolf Bultmann on Rudolf Otto. ‘Harvard Theological Review NC 78, 1985.

6 Vgl. Bocke 1957, p. 71.
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KLEINE BIOGRAFIE VAN RUDOLF OTTO

Op grond van zijn studie en ervaring komt hij tot de conclusie, dat wat
zich aan de mens als heilig doet gelden, voor hem in bijzondere zin
opgaat. Hij legt er zich op toe de eigen waarheid van de godsdienstzin te
ontdekken. Zoals Georg Wiinsch (1 1964) het samenvat:

‘Volgens deze opvatting is religie iets dat geheel op zichzelf staat (sui
generis), in de grond van de zaak buitenredelijk (numinos), dat door een
bijzonder menselijk vermogen in het diepste innerlijk (Seelengrunde) van
de schouwende geest oplicht (anamnesis), waarbij ‘gevoel’, ‘voorgevoel’
(Ahnung) en ‘goddelijkheid’ (Divination) dit karakteristieke vermogen om

religie als een realiteit te erkennen, aanduiden.’

Dit gezichtspunt is bij Otto, in zgn boeken, gesprekken, levenshouding
en in zijn Religion Y A HE@NITAP laar

Tijdens een driedaags verblijf op het eiland Elephanta bij Bombay beleeft
Otto opnieuw een ervaring van het heilige, ‘de goddelijke werkelijkheid’:

Langs cen pracke QIRY AN T 20 2 O verege

aan de rechterkant een grote poort in de vulkanische rots opengaat die
je naar binnenvoert, in een van de machtigste vroege Indiase rotstem-
s AbraxastZurdersArmstel
nen langzaam aan het halfduister, en stilaan ontwaar je de ontzagwek-

kende, in de muur gebeitelde afbeeldingen van de religieuze sagen van

India, rot je de mdr kwekkende binnenste rujmte b relkt H1e ijst
Allerechienyaorbehoudan.

Japanse sculpturen of met de grote Chnstusgestalten in vroeg—Byzan—
tyjnse kerken. Het heeft drie gezichten (tri-murti), slechts tot aan de borst
uitgehouwen en drie keer zo groot als een mens. Je moet je neerzetten
om de volle indruk te krijgen. Stil en imposant schouwt het middelste
gezicht omlaag, de twee andere zijn en profil. Over het beeld ligt een vol-
maakte rust en verhevenheid. Shiva wordt hier afgebeeld als de wereld-

schepper, -hoeder en -vernietiger; tegelijk de redder en de zegenende.

1 Religion in Geschichte und Gegenwart (RGG), Tiibingen 1927-1932, 1v, p. 842.
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1930-1933

Nergens anders heb ik de geheimenis van het transcendente grandiozer
en volmaakter uitgedrukt gezien dan in deze drie hoofden... Alleen al

het zien van deze plek was de reis naar India al meer dan waard, en door
de religieuze geest die hier vertoefd heeft kan men in een uur van medi-

tatie (Anschauung) meer ervaren dan uit alle boeken.™

Deze reiservaringen hebben Otto’s overtuiging gesterkt dat de specificke
verschillen tussen christendom en hindoeisme geen werkingen waren
van hun bovenredelijke kern maar van hun respectieve ethische ontwik-
kelingen. De relatie tussen ethick en religie is een van de centrale thema’s
van Otto’s latere werk en leven. In vijf artikelen, geschreven tussen 1931
en 1932, probeerde hij recht te doen aan de absolute objectieve waarde
die in religie worlirgekll K@M@m@ﬁfa‘lﬁ uitwerken in de
Gifford-lectures waarvoor h1J 1n 1933 was uitgenodigd en die hij De morele wet
en de wil van God had willen noemen. De slopende malaria en zijn immer

sluimerende mel oha no ten he f IZ G zeggen. De rich-
ting waarin zijn h d ﬁ jn boek Vrijheid en
noodzakelijkheid waaraan h1J Werkte tot zijn overlijden. Het werd herausgege-
ben von Theodor Siegfried en verscheen postuum 1940.3

Ina rﬂ/% b/l;tac&%SIICZau'jlde@zEﬁ ﬁmﬁlt@ils Berufsbe-
p {fs

amtentums Otto’s collega Hermann Jacobsohn ontslagen. Op 27 april 1933
werpt hij zich bij het Siidbahnhof voor een trein. Otto is totaal van slag. Hij

“BeHe rechtérrgoortyelrouden.

1 Briefe Rudolf Otto’s von seiner Fahrt nach Indien und Agypten, cw 52 N 24, 1938.

2 Wert, Wiirde und Recht en Wertgesetz und Autonomie’ in “Zeitschrift fiir Theologie und Kir-
che’, 12 (1931); Das Schuldgefiihl und seine Implikationen en Das Gefithl der Verantwortlichkeit’
in “Zeitschrift fiir Religionspsychologie’, 14 (1931); Pflicht und Neigung in ‘Kant-Stu-
dien’ 37 (1932). Vgl. Rudolf Otto, Aufsitze zur Ethik, hrsg. von J. S. Boozer, C. H. Beck,
Miinchen 1979, pp. 53 e.v., 127 €.v., 143 €.V. €11 175 €.V.

3 Rudolf Otto, Freiheit und Notwendigkeit; Ein Gesprdch mit Nicolai Hartmann iiber Autonomie
und Theonomie der Werte, J. C. B. Mohr (Paul Siebeck), Tiibingen 1940).

4 Almond, Ingeborg Schnack-interview 10-12-1980, Margareta Ottmer-interview 7-12-1980.
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KLEINE BIOGRAFIE VAN RUDOLF OTTO

Op 25 april 1936 schrijft Otto aan Forell: ‘Tk heb tien weken een zware

griepaanval gehad, en voelde me zo zwak dat ik nauwelijks kon functio-
neren. Ik kan nog steeds niets doen en lig bijna de hele dag op bed.”! Zijn

gekwelde conditie blijkt verder uit een andere brief aan Forell van 31 met:

‘We hebben een erg moeilijke tijd gehad. Johanne heeft in maart een

ongeluk gehad, en ik ben het hele kwartaal zo ziek geweest van de griep

dat ik niet wist wat ervan zou komen.’12

Begin oktober 1936 maakt Otto in z'n eentje een lange wandeling naar de

spookachtige ruines van Burg Staufenberg bij Marburg. Ten langen leste

beklimt hij de vermoeiende trap van de toren. De omstandigheden zijn

tragisch en mysterieus. Eenmaal boven maakt hij een val van 25 meter en

breekt een been mll(‘l r l/g E d, élm:ﬁe ié?.—Universitdt krijgt

hij morfine ter verlicHel ,)t§ S !a] al was Otto neer-

slachtig.? Op 12 december schrijft zijn zus Johanne aan Birger Forell:

@)

‘Rudolf klaagt veel over hoofdpijn, waardoor hij vaak niet coherent kan
denken; de depre@e@ipw htn@@-@‘@t vaker.# Samen
met de morfine-ontwenniig maakt dit hem suicidaal. In februari 1937
wordt Otto opgenomen in de Landesheilanstalt Marburg. Tijdens zijn ver-

blijf in dgkliniek heeft Ott robeerd zich vogg een trein te werpen,*
A I i

zoals zi Fa{aSfiLIl @EWA&JIS thg bren-

gen. Otto voert er lange gesprekken over ethische kwesties.

Otto sterft in de late avond van 6 maart 1937 op 67-jarige leeftijd. De

d e g . des.
Atlerectitereorbenorder

hetlanstalt. Daarbij kwamen ernstige vernauwingen van de bloedvaten aan

het licht die, zo bleek, al twintig jaar eerder hadden ingezet.

1 HS.UBM 797:170. — 1* HS.UBM 797/171.

2 Margareta Ottmer sluit de mogelijkheid van een zelfmoordpoging niet uit.
Ingeborg Schnack wijst die gedachte vooral op ‘theologische’ gronden af.

3 Volgens Margarete was oom Rudolf depressief van aard; vgl. T.R. 25, Berlijn 1995, p. 561.

4 UBM797:178. — 4* M. Ottmer-interview 1980. — 4> Neue Ziiricher Zeitung 21-5-1933.

5 Rudolf Otto Verantwortliche Lebensgestaltung; Gespréiche uuber Fragen der Ethik, hrsh. v. Karl
Kiissner, W. Kohlhammer, Stuttgart 1941, Riga 1943, Liineburg 1959.
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1933-1937

Zijn dodenmasker, afgenomen door de beeldhouwer Reinhard Paffrath
in Marburg, ademt een weidse vrede, een stille verhevenheid. Ook zijn
graf, hoog op de berg, vanwaar men ver uitziet, is passend voor deze per-
soon, wiens geest boven het aardse uitrees.

Otto werd begraven op de begraafplaats te Marburg met de inscriptie:

Heilig, Heilig Heilig, ist der Herr Zabaoth.

Aan Otto’s nagedachtenis werd op 20 juni 1937 in de aula van de Univer-
siteit van Marburg een plechtige samenkomst gewijd. De voorzitter van
de Faculteit Theologie, Emil Balla (1 1956) en de decaan Heinrich Frick
(f 1952) hielden een herdenkingsrede, gevolgd door een in memoriam
van de deken va i,‘KﬁK Tﬁ as tsbisschop.
Heinrich Frick: 113]}[% J g . Jm aﬁkker. Alleen door de
moeizame weg bergopwaarts te gaan, lukt het iemand het hoogste te bereiken en het diepe
inzicht te verkrijgen dat zo kenmerkend was voor Otto.’

Zijn nagedachte@@jpyrci llf?':trstZ@Ej@oor zijn geschrif-
ten, zoals zijn hoofdwerk Das Heilige, waarover Karl Kiissner schreef:

‘Tk zag het in de boekenkast bij doktoren, leraren, fabrikanten, bij journa-
listen enjdiplomaten in v illende Janden, rde in Engelse arbei-
derssc}AbrdamfIrZJﬂli Jéﬁt 13, m15gﬁé Ameri-
kaanse academici, van Indische sanskrit-leraren, Italiaanse filosofen over
Otto spreken. Tagore, die hem persoonlijk kende en Ghandi stonden met

AHe recHten voorbehouden.

Iedereen die hem ontmoette raakte onder de indruk van - ja, meer dan van zijn
persoonlijkheid nog, van een eigenaardige macht en mysterie achter hem, alsof
hij een andere wereld toebehoorde. Dat wekte ontzag. Men véélde het, als hij
zweeg. Het is nog te bespeuren bij de beeltenis die de schilder K. Doerbecker van
hem maakte en waarin iets van diezelfde verheffing ligt, die boven hem uitwees.

Daarom draagt het portret het opschrift:

Sine tuo numine — nihil est in homine - nihil est tnnoxius.

1 Kiissner 1941, p. 9.
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Pror. Dr. RUDOLF OTTO

HET HEILIGE

OVER HET IRRATIONEELE IN DE IDEE
VAN HET GODDELIJKE EN DE VER-
HOUDING ERVAN TOT HET RATIONEELE

UIT HET DUITSCH VERTAALD

poor J. W. DIPPEL,

THEOL. DOCTS. TE AALTEN.

MET EEN INLEIDEND WOORD VAN

Pror. Dr.G.v.p. LEEUW,

HOOGLEERAAR TE GRONINGEN.

nkijkexemplaar

SEYFFARDT'S BOEK- EN MUZIEKHANDEL
AMSTERDAM 1928

Abraxas|Zuider-Amstel

Alle rechten voorbehouden.



INLEIDEND WOORD

E KUNT JE AFVRAGEN OF EEN NEDERLANDSE UITGAVE VAN RUDOLF OTTO’S
JBEROEMDE BOEK HET HEILIGE IN ONS LAND NOG WEL NODIG IS. MAAR DE UITGE-
VER HEEFT ONGETWIJFELD GELIJK ALS HIJ STELT DAT EEN UITGAVE IN ONZE EIGEN
TAAL HET BOEK ONDER VEEL MEER EN NOG GEHEEL ANDERE OGEN KAN BRENGEN
DAN DIE HET TOT NU TOE LAZEN. HET BEHOORT TOT DIE BOEKEN DIE NOOIT GENOEG
KUNNEN WORDEN GELEZEN.

Niet dat er geen bezwaren zijn. Die bezwaren worden, nu Das Heilige al een zekere
leeftijd begint te krijgen, steeds duidelijker gevoeld. Ze zijn van verschillende
aard: methodologisch, psychologisch, theologisch, filosofisch. Maar naarmate ze
duidelijker worden, ﬁl‘K i ﬁgx X ]kﬁ erverhoogd dan ver-
duisterd. Ze zijn zol erui ijﬂ g te Hmﬁ 1detigden. Zoals ook de

taal — die wonderlijke, fascinerende taal — soms lijdt aan te grote indrukwekkend-

heid en al te grote oorspronkelijkheid. Natuurlijk maakt vooral die oorspronke-

lijkheid van de taal@t@py#izgah]@x @Qgﬂekere stand is dat,

een aristocraat onder de bocken als dat van Otto is het in bijzondere mate. Maar de

vertaler heeft zijn best gedaan om duidelijk te zijn en toch zoveel mogelijk van de

l(()lt:rsvboﬁﬁglpeel X beho'l(z uflagt Q\ErﬁAmSltledldle verre

uitreikt buiten de grenzen van het eigenlijke vakgebied. Je kunt zelfs wel zeggen

dat iedereen, die met kennis van zaken over religieuze verschijnselen schrijft,

“Adrerechterrvoorerfouden:
drukkelij gec1t er ,rekemng mee houdt. Het boek is in korte tijd één van

die weinige wetenschappelijke daden gebleken die de vanzelfsprekende vooron-

derstelling vormen van elk verder onderzoek. Maar niet alleen voor de wetenschap
is het boek van Otto hoogst belangrijk. Iedereen die meer helderheid wenst over
zijn eigen religieuze leven zal het met stijgende spanning lezen.

Er is een oud sprookje dat in allerlei vormen bij vele volken voorkomt. Het hoofd-
motief is dat een meisje of een jongen alleen wordt achtergelaten in een groot kas-
teel. Van alle kamers krijgt de sprookjesheld de sleutels, van alle op één na. En die
éne deur van de verboden kamer trekt zijn eenzame ziel juist geweldig aan. Ten

slotte opent hij de kluis van het mysterie. En dan kan hij van allerlei vinden: in het
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INLEIDEND WOORD

ene sprookje is het een gruwelijke draak, in het andere het geheim van de liefde, in
het derde niet minder dan de heilige Drie-eenheid zelf. Zo zijn in Otto’s werk aller-
lei figuren dragers van het heilige, van de zonderlingste en meest ontstellende tot
de eerwaardige en wel vertrouwde, van spoken en demonen tot de Heilige Gods en
het Onuitsprekelijke van de mystiek. Maar één ding wordt ons, terwijl we lezen,
steeds duidelijker: dat er in ons leven een verboden kamer is, waaromheen al ons
hopen en al ons vrezen zich beweegt. Die ons trekt en lokt en ons doet huiveren
bovendien, het heiligdom, waar wij het einde vinden van al onze vrees en al onze

liefde in het wonder van de genade.

Groningen, 1928 Gerardus van der Leeuw

o LOKIIKEXEMPIAAL. . oo

VAN VERTALERS, UITKOMSTEN VAN GESPREKKEN EN LATER VERSCHENEN LITE-
RATUUR WAREN VOOR RUDOLF OTTO AANLEIDING OM HET BOEK TE BLIJVEN UITBREI-
DEN MET BI]LAGEN@@p,yFEiJgh#RE@:@@EWERKT.

Het heilige (1917) is het juweel in de kroon die omlijst wordt door Aufsdtze das Numi-
nose betreffend uit 1923, Das Gefiihl des Uberweltlichen (Sensus Numinis) uit 1931 en Siinde
und Urschyl{d yit 1932. Deze tetr, ag zonder voorbehoud een cultuurhistorisch
e \DEAXAS [ I e LTS e
een al op pagina 3 vanA history of God en kwalificeert het als ‘beroemd’, *klassiek’ en
‘belangwekkend’. Dr. Tjeu van den Berk noemt het in zijn boek Het numineuze uit
=AHerethterrvosrbeioudert:
gische iteratut[:gn e twiggsﬂl Szl‘?cg;i k ken. Wat Het heilige zo gjﬁaal
maakt, is de trefzekere formulering van het per definitie onformuleerbare’.

De tekst van het boek, ook van de bijlagen, is onveranderd en nauwkeurig weerge-
geven. Een aantal kleinere bijlagen zijn, omsloten door « punthaakjes», in de tekst
opgenomen. Aanvullingen en opmerkingen van de redactie zijn tussen [vierkante]
haakjes geplaatst. Deze vierde druk is met uiterste zorg geredigeerd en gerevi-
seerd. Eventuele oneffenheden zijn inherent aan de weerbarstige taal van de schrij-
ver. Alle opmerkingen van derden zijn meegewogen en hebben hopelijk bijgedra-
gen aan de kwaliteit van de vertaling van deze indringende tekst.

D.M.
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VOORWOORD

N DIT BOEK BEN IK DE UITDAGING AANGEGAAN OM TE SCHRIJVEN OVER
IDAT WAT BINNEN DE DIEPTEN VAN HET GODDELIJKE ‘NIET-RATIONEEL’
OF ‘BUITENREDELIJK' GENOEMD KAN WORDEN.

Ik wil hierbij op geen enkele manier de tendens van onze tijd aanmoedi-
gen in de richting van een extravagant en grillig ‘irrationalisme’. Integen-
deel, ik ben het oneens met de morbide visie van deze stroming.

Het irrationele is vandaag de dag een favoriet thema van allen die te lui
zijn om te denken of maar al te graag de zware plicht ontwijken om hun
ideeén te beproeven, te testen en hun overtuigingen te grondvesten op
een basis van samenhangende gedachtegangen.

Dit boek is, onder de erkenning van het enorme belang van het niet-rati-
onele voor de m ﬁ nauwkeurig het
gevoel te analys T KJiKéXE m @Ialaiortschiet en om

een terminologie te introduceren die ondanks de noodzaak gebruik te

maken van symbolen daardoor toch niet vrijblijvend of onbepaald is.

Voordat ik me OI@ ghitae@®rde ik vele jaren
e

het rationele aspect van d1e opperste Realiteit die we ‘God’ noemen en de
resultaten van mijn werk zijn neergelegd in mijn boeken Naturalistische

und Religidgge eltans1cht uit 1 Natural and 101,190 )tfn le Kant-
FriesischeReN 311 ic 09 (The

philosophy of rellglon based on Kant and Fries, 1931).
Overigens heb ik de neiging te stellen dat niemand zich in de niet te

“AttereChtervgorbefrouden::

niet eerst volhar en serieus stud1 eeuw1ge ver-
houdingen (ratio aterna).

Marburg, 1923 Rudolf Otto

In deze vierde druk zijn enkele tekstuele en typografische verbeteringen aange-
bracht. De structuur is zodanig gewijzigd dat deze uitgave nu ook geschikt is voor

wetenschappelijk gebruik.

Amsterdam, 2012 DE UITGEVER
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RUDOLF OTTO HET HEILIGE

THEODOR VON HARING
ZUM GEDACHTNIS

In de zomer van 1891 volgde Rudolf Otto een module pastorale theologie ssamen met Theodor von Hiring,
wiens visie de kloof tussen piétisme en ritschlianisme overbrugde.
Met andere woorden: een visie die zich bevindt tussen zich verlaten op

persoonlijke ervaring en de geschiedenis van theologische waarheden.
In de drukken van vddr 1928 staat:

THEODOR VON HARING
GEWIDMET.

Inkijkexemplaar
Copyright 2020
Abraxas|Zuider-Amstel

Alle rechten voorbehouden.

Das Schaudern ist der Menschheit bestes Teil
Wie auch die Welt thm das Gefithl verteuere
Ergriffen fithlt er tief das Ungeheuere

Het huivren is des mensen schoonste deugd.
Hoe ook der wereld spot hem moog” bekoelen:

Ontroerd kan hij slechts 't onbegrepene voelen.



EERSTE HOOFDSTUK

RATIONEEL EN IRRATIONEEL

1- Voor elk theistisch godsidee in het algemeen en voor de christelijke in
het bijzonder is het kenmerkend dat de godheid door haar scherp en dui-
delijk wordt begrepen en bepaald door benamingen (Prédikaten) als geest,
verstand, wil, doelmatige wil, almacht, eenheid, bewustheid en derge-
lijke. De aard van God wordt dus gedacht in vergelijking met onze men-
selijke aard van persoonlijkheid en redelijkheid, zoals de mens dat in
beperkte en begrensde vorm bij zichzelf waarneemt. Bovendien worden
al deze aan het goddelijke toegeschreven kenmerken beschouwd als
‘absoluut’, dat w ze benamingen
heldere en duldell ﬁgﬁk@&%lm chten dooriet
denken worden geanalyseerd en gedefinieerd. Als wij een object dat zich
voor zo'n zuiver begripsmatige mogelij kheid leent rationeel noemen, dan
moet het in dezCe@piy ghtvez@g @1 de godheid als
rationeel worden gekwalificeerd. Een religie die ze erkent en belijdt is in
dit opzicht een rationele religie. Alleen onder zulke voorwaarden is geloof

mogelijk gls helder Versta oV genstell t puur
gevoel. VAb Z*Jx i’.g Hrl niet:
Gefiihl ist alles, Name ist Schall und Rauch.

Gevoel alles, een naam op zichzelf betekept niets.)

t WOOI‘EV&H@&H\S{P O r e O u e

Naam’ h betekenis van begrip o geda te.
Wij houden het er liever op dat een kenmerk van de waarde en de superi-
oriteit van een religie is dat zij ook ‘begrippen’ en denkbeelden (namelijk
geloofsvoorstellingen) heeft van het transcendente, van wat de zintuiglijke
waarneming te boven gaat. Het zijn concepten zoals de hierboven
genoemde, en andere die in dezelfde lijn liggen. Dat het christendom
begrippen heeft, en wel in bijzondere helderheid en compleetheid, is niet
het enige of het voornaamste, maar wel een zeer belangrijk kenmerk van
zijn overwicht boven andere niveaus en vormen van religie. Allereerst

moet hier al meteen en beslist de nadruk op worden gelegd.
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EERSTE HOOFDSTUK

Als tweede moeten we echter wel oppassen voor een misverstand dat tot
een verkeerde eenzijdigheid kan leiden. Namelijk tot de opvatting dat in
de genoemde en nog toe te voegen soortgelijke rationele predicaten het
wezen van de godheid van alle kanten kan worden belicht. Dit misverstand
wordt in de hand gewerkt door de traditionele en karakteristicke manier
van uitdrukken van de geloofstaal, de didactische behandeling in predi-
king en theologie, en in sterke mate door onze heilige boeken.

Hier staat het rationele op de voorgrond, en het schijnt dikwijls alles te
zijn. Dat hier het rationele op de voorgrond moet staan, is bij voorbaat te
verwachten. Alle taal, voor zover ze uit woorden bestaat, wil in de eerste
plaats begrippen overbrengen. Hoe scherper en ondubbelzinniger, des te
beter is de taal. mgﬁggxgmﬁfﬁrk gewoonlijk op
de voorgrond, ze I d ig uit dat ze wel-
haast alleen maar geldig zijn voor en betrekking hebben op iets irrationeels.
Het zijn zeker ook wezenlijke predicaten, maar het zijn synthetisch wezen-
lijke predicaten. @V@W i%@@@n@@mer ze de dragers
zijn van iets dat hen nog rilet eigéh is en ook niet kan worden begrepen
in hun termen. Het moet op een andere, eigen wijze worden begrepen.
Want op gég of andere manjergnoetdigobject togh begrijpbaar gijn. Was
het datétb;lﬁ@c){@& ueldré ';&A!fagg%&j de mys-
tick bedoelt dat eigenlijk niet wanneer ze haar voorwerp arréton! noemt,
omdat ze dan alleen maar uit zwijgen kon bestaan. Maar het is juist de

="Afferecktervoortyehouden.

2- Wij stuiten hier voor de eerste keer op de tegenstelling tussen rationa-
lisme en diepere religie. Deze tegenstelling en haar kenmerken komen we
nog vaker tegen. Het eerste en voornaamste kenmerk van rationalisme,
waar al de andere mee samenhangen, ligt hier. Het vaak genoemde ver-
schil dat rationalisme de ontkenning van het ‘wonder” betekent, en zijn
tegenpool de handhaving van het wonder inhoudyt, is duidelijk onjuist of
in elk geval erg oppervlakkig. De traditionele wonderbeschouwing als

1 [Onuitsprekelijk, onbepaalbaar, wat niet onder woorden kan worden gebracht.]
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RATIONEEL EN IRRATIONEEL

toevallige doorbreking van de natuurlijke oorzakelijke samenhang, door
een wezen dat die samenhang zelf heeft ingesteld en er dus heer en mees-
ter over moet zijn, is zelf zo ‘rationeel” als maar kan. Rationalisten hebben
vaak genoeg de ‘mogelijkheid van het wonder” in deze zin erkend of zelfs
haar gewoon a-priori! geconstrueerd. Overtuigde niet-rationalisten ston-
den vaak onverschillig tegenover verbazingwekkende kwesties. Het gaat
bij rationalisme en zijn tegendeel eerder om een bijzonder kwaliteitsver-
schil in de mentale houding en het gevoelsgehalte van het religieuze
leven zelf. Het gaat erom of het rationele in de godsidee het irrationele
overheerst of totaal uitsluit, dan wel omgekeerd. Er is vaak gezegd dat de
orthodoxie zelf de moeder van het rationalisme is geweest en dat is inder-
daad gedeeltelijk! 1 tlgj é}tﬁ E.jlzlt fé)P‘_hodoxie simpel-
weg volledig in b 1‘;1' j)KA ﬁj pterineel het ontwikkelen

van dogma’s. Dat is bij de meest verwoede mystici ook het geval. Maar

wel, omdat ze in haar dogmatische constructies geen manier vond om het
irrationele eleme@/@ﬂ y F]i th@@@ @ht te doen en dit
in de religieuze ervaring (Efeben) 1évend te houden. Door deze verstande-
lijke benadering, en de ontkenning van de waarde van het buitenrede-

lijke, ratignaliseerde het de eld ever God eengijdig.
o Rbraxas| ZuidersArhstel

3- Deze neiging tot tationahsermg is tot op de dag van vandaag over-
heersend. Niet alleen de theologie, maar ook de algemene godsdienstwe-

“AHeTrethten vootbehouden
religie van de schriftlozen, de pogingen om Oorsprong €n bEgIn van de

religie te construeren enzovoort, hebben wij er last van. Je kunt hier
natuurlijk niet de hoogrationele begrippen op toe passen waarvan wij
zijn uitgegaan. Maar toch zie je in die begrippen en in hun geleidelijke
‘ontwikkeling” het kernprobleem van het onderzoek. Men construeert als
voorlopers minder hoogwaardige voorstellingen en begrippen die de
basis vormen voor de latere hoogrationele noties. Bovendien gaat het om
‘natuurlijke’ begrippen, dat wil zeggen om begrippen die ook binnen het

1 [A-PRIORIL: Wat van tevoren vaststaat, een gegeven.|
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bereik van het menselijk voorstellingsvermogen liggen. En met een ener-
gie en vaardigheid die je bijna bewonderenswaardig zou noemen, wor-
den de ogen gesloten voor het volstrekt eigene van de religieuze ervaring,
zoals het zich ook in zijn primitieve uitingen al openbaart. Het is eerder
verbazingwekkend dan bewonderenswaardig, want als er binnen het
domein van de menselijk ervaring iets is dat specifiek is en alleen daar
voorkomt, dan is het juist het religieuze. Werkelijk, het oog van de vijand
ziet hier scherper dan dat van menige vriend of neutrale theoreticus. Aan
de kant van de tegenstander weet men dikwijls heel precies dat de hele
‘mysticke rommel’ met ‘rede’ niets te maken heeft. In elk geval is het een
gezonde aansporing om eens op te merken dat religie niet opgaat in rati-
onele stellingen KE r&é / g dj fuaar ‘momenten’
kunnen dan VCI‘]‘!CFdi jr gg ]ch. bjﬁa ijker wordt.

Wij gaan dit nu uitproberen op de specifieke categorie van het heilige.

[IRRATIONALISME St@@? 'ﬁ)i rlﬁ tj @@Q/@ aan de rede een lei-
.Ind

dinggevend vermogen toegckertdl. In defjd van de Verlichting was de ratio alles. Langs

redelijke weg meenden de godgeleerden God, deugd en onsterfelijkheid te kunnen

bewijzen. Tegenover dit rationalisme staat het openbaringsgeloof.

Het denk; bﬂrLaX Zﬂ 3 ;j k_erﬁcrl]w‘tset ? zich niet
in logische begrippen vatt?ﬁ%ten ovej ¢ rede uit of druisen tegen de rjde in.

Veel filosofen hebben op die irrationele momenten de nadruk gelegd. Op alle terrei-
nen is het irrationele zichtbaar; het menselijk denken zelf wordt beheerst door instinc-

AL B LN QO ERIQUOR Y.

gevoeld als de paradox en je moet het verstand tot zwijgen brengen om de religieuze
waarheid te kunnen ontmoeten. Rudolf Otto bedoelt met irrationeel datgene wat niet
in logische termen valt te beschrijven maar zeker niet per definitie onlogisch is. Omdat
aan het woord irrationeel de noties ‘onredelijk’, ‘onberekenbaar’ en ‘strijdig met de

rede” kleven, kan het woord gelezen worden als ‘buitenredelijk’.

Vgl. bijvoorbeeld: Edwin Koster: In betovering gevangen? Over verhaal en rationaliteit, reli-
gie en irrationaliteit, hoofdstuk 8 Religic: over de grenzen van de rede, Budel 2005.]

1 Bij § 3: uitvoeriger in Das Gefiihl des Uberweltlichen (GDU), hoofdstuk 11: Der sensus numinis als

geschichtlicher Ursprung der Religion.
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HET NUMINEUZE

Iets als ‘heilig’ kennen en erkennen is in de eerste plaats een bijzondere
waarderingswijze en komt als zodanig alleen voor op religieus gebied. Zij
heeft weliswaar aanknopingspunten in andere domeinen zoals de ethiek,
maar zij ontspringt niet uit iets anders. Haar oorspronkelijkheid onttrekt
zich aan het rationele in de eerder aangegeven betekenis. Het is een arre-
ton, iets onuitsprekelijks. Hert is niet toegankelijk voor het abstracte begrip.
Net zoals bij kunst gaat het om een andersoortige ervaring.

1- Deze beweri Z IK\E% Juist g3 neer het heilige
hetzelfde was alTvﬁKE m@jﬁa{iﬂt filosofische en
gewoonlijk ook in het theologische taalgebruik. We hebben ons namelijk
aangeleerd ‘heilig’ op een manier te gebruiken, die geheel en al figuurlijk

en in geen enkel@@ ip- t i@en het namelijk

meestal als het absolute morele predicaat, als volmaakt goed. Zo noemt Kant!
de wil die onwankelbaar uit plichtsbesef de morele wet gehoorzaamt een

heilige wil; qaar dat is eenvpudjo de-pesfecte morgle wil. Zo,worglt er ook
BNV T2 EX WA [ =Y AN a LS =) I

noodzakelijkheid en haar algemeen geldende werking bedoelt.

e rectitertvoorbehrouderrs

dienst geboren wordt. De morele principes, die ons door de rede gegeven worden,

stemmen overeen met Gods heilige wil; om de laatste te leren kennen moet men de
eerste ondervragen. De enig mogelijke en redelijke godsverering bestaat uit trouwe
navolging van redelijke regels die de wil van de Allerhoogste aanvullen.

De morele godsdienst is niet die van de zuivere cultus, die volgens Kant bestaat uit
een streven naar gunsten, of die van valse deemoed en diepgevoeld berouw. Zij
bestaat uit een goede levenswandel.

‘Alles wat de mens, behalve een goede levenswandel, nog meent te doen om God wel-
gevallig te zijn, is slechts godsdienstwaan en schijnreligie’

Dereligic binnen de grenzen van de rede, 1793.]
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Zo'n gebruik van het woord heilig is echter niet juist. Heilig sluit welis-
waar dit alles in maar bevat ook nog voor ons gevoel een duidelijke meer-
waarde, en daar gaat het hier in het bijzonder om. Ja, het is eerder zo dat het
woord heilig en de woorden die daarmee in het Semitisch, Latijn, Grieks
en in andere oude talen taalkundig gelijkstaan, bovenal en overwegend
alleen deze meerwaarde betekenen. Voorzover de ethische factor al aanwe-
zig was, hoorde het er in elk geval oorspronkelijk helemaal niet bij en
vormde nooit de complete betekenis van het woord.

Omdat ons taalgevoel tegenwoordig ongetwijfeld altijd het morele bij
het heilige betreke, is het nuttig om bij het opzoeken van dat specificke
en afzonderlijke bestanddeel van het begrip, tenminste voor tijdelijk
gebruik bij ons clinfi(' 1z dfﬁ ‘1 ﬁgzﬁor te vinden. Dat
woord moet dan ik gLKé?z(jé thi ﬁ aangeven en, wij

voegen dat er maar meteen aan toe, minus zijn rationeel moment in het

algemeen.

Waar wij nu ove@)@Py Witgh@b%@azt@uiden, maar met
name voelbaar en tastbaaf willell maken, leeft in alle religies als haar
meest oorspronkelijke diepste wezen, en zonder dit zouden ze zelfs hele-
maal geeR r¢ligie zijn. Het | eteengbuitengeyvone kracht inde Semi-
tische rAbiamztl "d@i Ee_ggem S-Ee Ij

Het heeft hier ook een eigen naam, namelijk kadosj, waaraan hagios en sanc-
tus en nog preciezer sacer beantwoorden. Dat deze namen in alle drie talen

"Ailere ryoorberouden:
ontwikke 1Ing van de grondge achte, staat vast. Dan vertalen wij ze met

‘heilig’. Maar dit heilige is in dat geval niet meer dan de geleidelijke ethi-
sche schematisering en aanvulling van een eigensoortige oorspronkelijke
gevoelsreflectie, die op zichzelf onverschillig kan staan tegenover het
ethische en dus ook op zichzelf kan worden overwogen. En in de begin-
stadia van de ontwikkeling van dit moment of element betekenen trou-
wens al deze uitdrukkingen onmiskenbaar in eerste instantie iets heel
anders dan het goede. Dat wordt door de huidige uitleggers algemeen
aangenomen. Men noemt het terecht een verkeerde en verstandelijke of
morele verbastering wanneer kadosj alleen met ‘goed” wordt vertaald.

8o HEILIG IS MEER DAN GOED
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2- Het gaat er dus om voor dit geisoleerde moment een naam te vinden,
die het in de eerste plaats in zijn bijzonderheid vasthoudt, en het vervol-
gens mogelijk maakt de eventuele vormen (wijzen van openbaring) of
ontwikkelingsniveaus ervan te omvatten en aan te duiden. Ik vorm hier-
voor het volgende woord: het numineuze (wanneer je van omen omineus
kunt maken, dan ook van numen numineus), en spreek dus van een karak-
teristicke numineuze verklarings- en waarderingscategorie en ook van
een numineuze gemoedsstemming, die telkens daar intreedt waar iets
voor numineus wordt gehouden.! Omdat deze categorie volkomen van
eigen soort (sui generis) is, kan ze net zo min als ieder ander oorspronkelijk
gegeven feit nauwkeurig worden gedefinieerd. Ze is slechts aanwijsbaar.

Je kunt er bij de Oﬁ T@l&foor te proberen
om door een ultjj OKT&EKEXémp categorie in het
gemoedsleven van die ander ontspringt en tot leven komt. Datis de enige
manier om anderen bewust te maken van dit fenomeen. Je kunt deze
methode onderster@ ghtr 12@21( karakteristiek
tegenovergestelde, dat in andere ekende en vertrouwde gevoelssferen
voorkomt, aan te geven en er dan aan toe te voegen: ‘onze X is niet precies
deze erva aar is wel h VEIw3nt, en Amrvan het te endeel

Gaater A%E@)ﬁ&&lzualid oo m&& en kun
je niet mededelen waaruit deze onbekende x bestaat, je kunt een ander er
slechts toe aanzetten en aanmoedigen het zelf te ontdekken - zoals trou-

Al rechterrvoorbehouden.

1 Pas later heb ik gezien dat ik hier geen aanspraak heb op ontdekkingsrechten. Ver-
gelijk Das Gefiihl des Uberweltlichen het hoofdstuk Von Zinzendorf als ontdekker van de sensus
numinis. En Calvijn spreeke al in zijn Institutio van een ‘divinitatis sensus, quedam
divini numinis intelligentia’.

[Von Zinzendorf (1700-1760) was de oprichter van de Evangelische Broedergemeen-
ten en Johannes Calvijn (1509-1564) kerkhervormer en grondlegger van de reforma-
torische stroming het calvinisme.]

2 Otto introduceert in dit hoofdstuk Séderblom’s categorie van het heilige.
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HET ‘CREATUURGEVOEL’
DE WEERKLANK VAN HET NUMINEUZE IN HET GEVOEL VAN EIGENWAARDE

(MOMENTEN VAN HET NUMINEUZE I)

1- Ik nodig mijn lezers uit om zich eens te bezinnen op een moment van
diepgevoelde religieuze bewogenheid, zo min mogelijk beinvloed door
andere vormen van bewustzijn.

Wie dat niet kan, of zulke momenten tiberhaupt niet kent, wordt ver-
zocht om maar niet verder te lezen. Want met iemand die zich wel op zijn
puberteitsgevoelens, zijn indigestie of sociale gevoelens kan bezinnen
maar niet op s ﬁiK jj I Vi ilijk over gods-
dienstpsychologi Kg«?ﬁ? fjjrp ggxaf:erd wanneer hij
probeert met de verklaringsprincipes die hij kent zover te komen als hij
kan, en bijvoorbeeld gevoel voor schoonheid als zintuiglijk plezier, en
religie als een fu@@l\P yr:uil :It‘q{tc 62@2 @men of nog een-
voudiger te verklaren. MaaT de estheticus en de kunstenaar die vertrouwd
is met het bijzondere van de esthetische ervaring, zal voor deze theorieén

hartelijk bedanken en de rgligiguzeaneps nog mger.

wi s BraxaslZ e A mstelg v
zulke doorleefde momenten van diep religieus gevoel en ontroering meer
aandacht te schenken aan het unieke van dit gevoel dan aan de overeen-

ko e 1P1}r@r‘om hpm‘? on-
ceﬁt!il! ?izrt;%?ers an het gevoe gltnk?r;ee verheffing by Eet over-

denken van een goede daad. Het gaat erom dat we zo nauwkeurig moge-
lijk onze aandacht richten op de unieke gevoelsinhouden van het
religieuze moment en niet op de overeenkomsten met andere gevoelens.
Christenen herkennen hier ongetwijfeld gevoelens die zij in zwakkere
vorm al ervaren zoals gevoelens van geloof, hoop en liefde, dankbaarheid,
vertrouwen en deemoedige overgave en berusting. Maar dit staat verre
van de complete inhoud van de religieuze ervaring. Dit alles heeft niet die
volstrekt unieke kenmerken van de solemnele religieuze ervaring en van de
wonderlijke en alleen hier zo voorkomende ontroering.
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2- Een zeer opmerkelijk element van zo’'n aangrijpende ervaring is door
Friedrich Schleiermacher op gelukkige wijze belicht: het gevoel van af-
hankelijkheid. Er zijn twee dingen op deze veelbetekenende ontdekking
van hem aan te merken.

Het door hem eigenlijk bedoelde gevoel is in zijn bijzondere soort geen
athankelijkheidsgevoel in de gewone zin van het woord, zoals het bij-
voorbeeld ook op andere domeinen van leven en ervaring kan voorkomen
als een gevoel van eigen ontoereikendheid, onmacht en geremdheid door
omstandigheden. Er zijn wel duidelijke overeenkomsten. Deze analo-
gieén kunnen dienen als vingerwijzing, als indicatie van Schleiermachers
uitdrukking. Hierdoor kan het worden ‘belicht’ en een wenk geven in de
richting waar het a Kéx m s voelbaar wordt.
Maar dit speciﬁelﬁ@jo{ij oxty, g s p I‘gar(omsten, kwalita-
tiefanders dan de alledaagse gevoelens.

Schleiermacher onderscheidt trouwens ook zelf nadrukkelijk het religieuze
afhankelijkheids@@ Wﬁi tk@@@elen& Maar hij
ziet dit verschil alleen als gradueel™Dat wil zeggen, hij maakt verschil tus-
sen ‘absolute’ en ‘relatieve’ athankelijkheid, als het ‘volkomene” en het

‘graduelej, maar niet door ijzondgre intringieke kwal'teit.I;-lij ziet
B EAKAS e r SR bt

liggende overeenkomst met de ‘innerlijke bevangenheid” die we hier voor
ogen hebben, wanneer wij het athankelijkheidsgevoel noemen.
“Alte rechterEvoorbelioudery”
ongeveer kunnen vinden wat ik bedoel te zeggen, maar niet op andere
wijze kan uitdrukken? Juist omdat het een oorspronkelijk gegeven feit is,
en daarom slechts een door zichzelf bepaalbaar gegeven in het zielenle-
ven, kan 1k u misschien nog een beetje verder helpen door een bekend
voorbeeld te geven waarin precies het moment waarover wij hier spreken
in krachtige termen tot uiting komt.

Als Abraham in Genesis 18:27 het waagt om met God te spreken over het
lot van de inwoners van Sodom, zegt hij:

‘Nu ik eenmaal zo vrij ben geweest de Heer aan te spreken, hoewel ik niets dan stof ben...
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Dit nu is een zelfgetuigend athankelijkheidsgevoel, dat echter nog veel
meer en tegelijk iets totaal anders is dan elk ander gevoel van athankelijk-
heid. Ik zoek hiervoor een naam en noem het creatuurgevoel, het gevoel een
schepsel te zijn dat in zijn eigen nietigheid verzinkt en overweldigd
wordt in de confrontatie met wat al het geschapene te boven gaat.
Je kunt makkelijk inzien dat ook deze uitdrukking allerminst een begrips-
matige opheldering van het probleem geeft. Want waar het op aankomt is
niet alleen datgene wat de nieuwe naam alleen kan uitdrukken, het mo-
ment van verzinken en eigen nietigheid tegenover een absolute over-
macht, maar tegenover een dergelijke overmacht. En dit ‘dergelijke’, dit
‘hoe’ van het bedoelde, is weer precies even onzegbaar. Het kan alleen
maar langs een 1 K é Ifbezinning en een
verwijzing naar ij mx ﬁfgﬁal de gevoelsmatige
reactie zelf, die bepaalde innerlijke ervaringen te voorschijn roept en die
men zelf moet ondervinden (erle_ben).

Copyright 2020
3- De andere tekortkoming (over een derde wordt later gesproken) van
Schleiermacher’s definitie is dat hij door het afhankeljkheidsgevoel, of
zoals wij eooen door heg czsatuurggvoel, de ejgenlijke inhoug van het
religieLA;bﬁa%ai&[:z‘LJ l&@rﬂ&énm& leg zou
het religieus gevoel dan een zelfgevoel zijn, een gevoel van een kenmer-
kende zekerheid van mijn zelf, te weten van mijn afhankelijkheid. Pas
‘Atterecitenvopriyehioudery -
denken, zou je dan volgens Schleiermacher op het goddelyke stuiten. Dat
gaat echter dwars tegen de psychologische feiten in. Het creatuurgevoel
laat zich eerder zien als een begeleidend gevolg. Het is als het ware de
schaduw van een ander gevoelsmoment (namelijk van ‘ontzag’), dat zelf
ongetwijfeld allereerst en rechtstreeks in relatie staat tot iets buiten mij.
Dit nu is precies het numineuze object. Slechts waar het numen als preasens
(aanwezig) wordt beleefd, zoals bij Abraham, of waar iets van numineus
karakter wordt aangevoeld, dus pas door gebruikmaking van de catego-
rie van het numineuze op een werkelijk of vermeend object, kan als de
reflex daarvan het creatuurgevoel in het bewustzijn ontstaan.
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Dit s een zo duidelijk ervaringsfeit, dat het zich aan de psycholoog als het
eerste bij de analyse van de religieuze ervaring moet opdringen. William
James bijvoorbeeld zegt in zijn boek uit 1902, The varieties of religious experi-
ence?, als hij en passant het ontstaan van de Griekse godenvoorstellingen
bespreekt, bijna naief (cursivering van James):

‘Wij hoeven ons op dit moment geen mening te vormen over de oor-
sprong van de Griekse goden. Maar onze reeks voorbeelden voert onge-
veer tot deze conclusie: er schijnt in het menselijk bewustzijn een gevoel
van werkelijkheid te zijn van een objectieve aanwezigheid, een ervaring van wat
wij kunnen noemen ‘erisiets”. Het is dieper en algemener dan een van de

speciale persoonlijke ‘zintuigen’, waardoor, volgens de gangbare psy-
chologie, bestaalllﬁrla@lj @r)é@]ﬂﬁ]]@*aaf)penbaard.

Doordat hem, op zijn empirisch en pragmatisch standpunt, de weg tot
het aanvaarden van een kennisaanleg en een ideeénfundering in de geest
zelfis afgesnede m@ ;Ilgrht Q@Q@derlijke en mys-
terieuze hypotheses zijn tdevlucht nemen om dit feit te verklaren. Het
feit zelf echter merke hij zuiver op, en hij is realist genoeg om het niet
weg te aren. Bij zo'n teitsgeyoel erste_en gnmiddellijk
gegeveAbragga I Z (d rr( A chid %@@ nurrfi—
neuze grootheid) is dan het ‘afhankelijkheidsgevoel’, of beter: het crea-
tuurgevoel, een daarop volgende consequentie namelijk de depreciatie

va
HetAge‘xIJOIEan een J:jkomen afm q el aartBf m?titzjlig(ge!:?t als

uitgangspunt een gevoel van een ‘volkomen overmacht (en ongenaak-
baarheid)’ aan de andere zijde.?

1 William James: Vormen van religieuze ervaring, hoofdstuk 111, § 4 Wij kennen ook een ander
soort werkelijkheidsbesef, Amsterdam 2010, p. 48; vert. D. Mok etal.

2 Voor Schleiermacher vergelijke men in R. Otto: West-dstliche Mystik, 2¢ druk Gotha 1929,
wat in deel ¢ Neuere Parallelen und Erlduterungen, hfdst. 2 Die Mystik der ‘zwei Wege’ bei
Schleiermacher uitvoeriger over hem wordt gezegd.

3 [Zie ook: Siinde und Urschuld x Der neue Aufbruch des Sensus Numinis bei Schleiermacher. |

IST NUR DER SCHATTEN DES NUMINOSEN GEFUHLS, NICHT DIESES SELBST 85



VIERDE HOOFDSTUK

MYSTERIUM TREMENDUM

(MOMENTEN VAN HET NUMINEUZE II)
§1 Wat is nu dat - objectief, buiten mij gevoelde - numineuze eigenlijk?

We zeiden al dat de aard van het numineuze alleen kan worden aangege-
ven door zijn bijzondere gevoelsreactie in het innerlijk leven, omdat het
‘van huis uit’ immers irrationeel, buitenredelijk is, dat wil zeggen niet in
begrippen kan worden uitgelegd. Het is zodanig, dat het een menselijk gemoed
met die en die stemming aangrijpt en ontroert. Deze ‘die en die” stemming moe-
ten wij nu proberen te omschrijven door verwante gevoelens ermee te
vergelijken en tegont XQjﬁ H erende uitdrukkin-
gen voelbaar te L@Kﬂkﬁ ,Eﬂ ajf Schleiermacher,
juist dit primaire op het object betrokken bepaalde gevoel, dat pas secun-
dair wordt gevolgd door de schaduw van het geheel subjectieve creatuurge-
vocl. Copyright 2020

Denken wij nu aan het di€pste el meest fundamentele in iedere sterke
religieuze gevoelsbeweging, voor zover ze nog meer is dan geluksgeloof,
vertrouwgen,of liefde, dat wat afeezien Vaﬁeze be ieid nde ele-
menteAbE@MﬂZMi’lﬁ@e’gﬁ i} M§ @11 geweld
kan aangrijpen en vervullen. Gaan wij het na door het ons in te leven, mee
te voelen en na te voelen bij anderen, in de sterke explosies van diepgelo-
vighel e oge

Aile voorgehotider:

gestem Cldt:?l’g rituele Zr?elitugc e, in d?gene wat om religieuze
monumenten, gebouwen, tempels en kerken leeft en zich beweegt, - zo
kan zich slechts één uitdrukking voor dit alles aan ons opdringen: het
gevoel van het mysterium tremendum, van de huiveringwekkende geheime-
nis.

Het gevoel van dit mysterie kan met milde stroom het innerlijk vervullen
in de vorm van de verheven stille stemming van verzonken aandacht. Het
kan overgaan in een rustig vloeiende gestemdheid van de ziel die lang
aanhoudt en natrilt, tot zij uiteindelijk wegsterft en de ziel weer in het
profane, het alledaagse achterlaat. Het kan ook met krampachtige stoten
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en stuiptrekkingen plotseling uit de ziel naar voren breken. Het kan voe-
ren tot een vreemde opwinding, tot roes, vervoering of extase. Het kan
wild en demonisch worden. Het kan geleidelijk omlaaggaan tot spook-
achtig vrezen en sidderen. Het heeft zijn ruwe, barbaarse eerste uitingen
en laagste vormen. En het ontwikkelt zich tot een teer, gelouterd en
opgetogen gevoel. Het kan worden tot het stille en deemoedige huiveren
en verstommen van het schepsel voor het - ja waarvoor? Voor wat in een
onuitsprekelijk geheim alle schepselen te boven gaat.

Zo zeggen wij het, om toch iets te zeggen. Het valt echter meteen weer op
dat wij daarmee eigenlijk niets zeggen, of tenminste, dat ook hier weer
onze poging tot begripsbepaling zuiver negatief is. Mysterium is naar het
begrip niets anderg dan Xré Y@ t wil zeggen het
onbekende, niet J ;!c b KJQ m etiaa niet vertrouwde,

zonder dat dit nader kan worden bepaald naar zijn hoe. Toch is er iets

mee bedoeld dat zonder meer positief is. Het positieve ervan wordt louter

in gevoelens bel@@@yﬁig*ﬁ}tu@@wz @oelichtende ook

wel verduidelijken, door ze“gelijkrijdig te laten doorklinken.*

«Met dﬁ nzicht heeft Rober SO (]((18 15—1813: t nygmineus
gevoel brg d@ &t over de
strijd van Jacob met de El in: Ten Sermons 11, The revelation of Mystery (1864):

Het werd geopenbaard door diep ontzag. Het is veelbetekenend als ons wordt
Adle rechtenveorbehouden.
te gaan toen het haast begon te dagen; en dat Jacob Hem krampachtiger
vasthield alsof hij zich er bewust van was, dat het daglicht hem waarschijn-

lijk van de voorvoelde zegening zou beroven. Hierin schijnt een zeer diepe

1 Over de zin van ‘gevoel’ als een v64r en boven het begrip bestaande en toch waarge-
nomen betrokkenheid op een object, vergelijk Das Gefiihl des Uberweltlichen, hoofdstuk
xv Nachtrdgliche bemerkungen § Schlufbemerkung iiber ‘Gefiihl'.

[Zie ook: Dr. W. Banning: Religicuze opbouw, 1933. In aansluiting op Otto’s mysterium
tremendum met name het Tweede Gedeelte De inhoud van de Godsvoorstelling, hoofdstuk v1

Het Heilige. Dit hoofdstuk is integraal opgenomen in de bundel Een wijze uit het westen.|
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waarheid te zijn verborgen. De nadering tot God is inniger in wat onbepaald
dan in wat bepaald en duidelijk is. Hij wordt gevoeld in diep ontzag, en in ver-
wondering en toewijding meer dan in een helder begrip. In zekere zin heeft duis-
ternis meer van God dan licht. Hij vertoeft in het diepe donker. Momenten
van een teer en vaag mysterie brengen vaak duidelijk het gevoel van zijn
nabijheid. Wanneer de dag aanbreekt en de dingen goed waarneembaar
worden, is het goddelijke als morgendauw uit de ziel vervluchtigd. In diep
verdriet en door onzekere, vage voorgevoelens gekweld, voelen wij de Eeuwige
om ons. De somberheid lost zich op, de vreugde over de wereld komt terug
en het schijnt alsof God is heengegaan - het Wezen dat ons met een sprake-
loos makende hand had aangeraakt en met ons worstelde, maar wiens aan-
wezigheid, zelfflqﬁi\ml:gél}g éomtg jaﬁe mate gelukzali-
gerwas dan Zijn'a 1 . Reridwait, t zin, dat de duis-

ternis God openbaart. Elke morgen trekt God het gordijn van intens licht

over Zijn eeuwigheid, en verliezen wij de Eeuwige. Wij kijken omlaag naar
de aarde in pla@v@wr riagzié‘]ftm @ @)etkter schouw-
spel - dat wat door de mictoscoop wordt onderzocht wanneer de telescoop
terzijde wordt gelegd - kleingeestigheid in plaats van onmetelijkheid. ‘De
mens ggqt vport naar zijn werk enyzimarbeidstot gan de avondpen in de drukte yan de
dage;Ah[ ﬁérlzu l;@ie Ep'ﬁﬁmtsgt hou-
wen. Dan trekt Hij als de nacht valt het gordijn open en wij zien hoeveel van
God en Eeuwigheid de schitterende, heldere dag voor ons verborgen heeft
Altfe recttéry vogrivehrgticien.
Namen bezitten een macht, een vreemde macht om God te verbergen. Als
Jacob een woord had gekregen, had dit woord hem wellicht bevredigd...
Gods bedoeling was niet namen en woorden te geven maar gevoelswaarheden.
Die nacht, in dat vreemde schouwspel, prentte Hij in Jacob’s ziel een religi-
eus ontzag dat later ontwikkeld kon worden - geen stel formele uitdrukkin-
gen die de hunkering van het verstand met een lege dop zou hebben bevre-
digd en de ziel zou hebben dichtgesnoerd: Jacob voelde de Oneindige, die

zuiverder wordt gevoeld naarmate Hij het minst wordt genoemd.»*

1 [KLEINERE AANVULLINGEN nr. 1; vertaling dr. Oene Noordenbos en Daniél Mok.|
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§2 Het element van het ‘tremendum’ (het ontzagwekkende)

Om de positieve essentie van het object van deze gevoelens te verduidelij-
ken, onderzoeken we de term mysterium tremendum en beginnen met het
bijvoeglijk naamwoord: tremendum. Tremor, ‘trillen, beven, sidderen’, is
op zich de begeleidende emotie van vrees, een bekend ‘natuurlijk’ gevoel.
Het dient hier als een dichtbijliggende en sterk overeenkomstige kwali-
ficatie van een volstrekt eigensoortige gevoelsreactie die wel een beetje
lijkt op vrees. Hoewel het heel iets anders is dan bevreesd zijn, kan het
door de analogie gebruikt worden om de aard van het ontzagwekkende te
verhelderen.

In sommige tale kﬁKéXé @ &a itsluitend, deels
in hoofdzaak der!‘ije m 1 Kl en. Bijvoorbeeld:
hikdisj/higdis, Hebreeuws voor heiligen. Iets ‘heiligen in zijn hart” bete-
kent: iets karakteriseren door het gevoel van een niet met andere angsten
te verwarren Vre fghtdoz @2@& van het numi-
neuze. Het Oude Testament is rijKaan parallelle uitdrukkingen voor dit
gevoel. Bijzonder opmerkelijk is hier de ’emat juwh, de ‘schrik Gods’, die
de Eeuwige kat uitstromenyjakan verslinden als gen dodeli pen dat
zich mA]brEaxﬁSnf Z daerk Am151 t deima
panikon (de panische schrik) van de Grieken. Men vergelijke Exodus 23:27:

schrik voor mij stuur ik vo uﬁhe

Allesechisnvoorbehauden.

OfJob 9:34: Dan zou zijn hand mij niet meer straffen en zijn verschrikking mij niet meer
overweldigen. 13:21: Haal uw handen van mij af en laat angst voor u mij niet verlam-
men. Dat is een schrik vol innerlijke ontzetting, zoals nooit kan worden
ingeboezemd door iets dat tot het geschapene behoort, hoe dreigend en
machtig het ook is. Het heeft iets van het ‘spookachtige’ in zich.

Het Grieks heeft hier zijn sebastés (majesteitelijk, eerbiedwaardig). De
vroege christenen voelden scherp aan dat de titel sebastos niet aan een
sterveling toekomt, ook niet aan de keizer. Zij begrepen dat het een
numineuze kwalificatie was, en dat het afgoderij zou zijn wanneer je een
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mens door de categorie van het numineuze zou willen waarderen door
hem sebastos te noemen. Het Engels heeft hier zijn awe, dat naar zijn die-
pere en meest eigen betekenis ongeveer bij ons onderwerp hoort.!

Vergelijk ook he stood aghast. In het Duits [en Nederlands| hebben wij het
‘heiligen’ [‘zich overgeven’] aan het taalgebruik van de Schrift ontleend.? Tk
heb indertijd in mijn bespreking van Wundt’s Animisme voor dit gevoel het
woord Scheu voorgesteld, waarbij dan weliswaar het bijzondere, namelijk
het numineuze, tussen aanhalingstekens staat. Men kan ook spreken van
‘religieuze vrees’.3 Hier gaat de ‘demonische’ vrees (overeenkomend met
de panische schrik) aan vooraf met haar apocriefe nakomeling: de spoken-
vrees. Dit komt in het gevoel voor het ‘enge” (unheimliche, uncanny) voor het

eerst tot uiting. l Ki ﬁ@ van dit eenmaal
in de eerste opw. T1 m@ m [aatefgs "datvreemd en

1 [Het Hebreeuwse oerwoord jir’a is de bron van het Engelse woord awe. Jir'at hasjeem =

‘de vreze des HER@@I: 9hrﬁuzt€e) Qd@nst van angst leiden.

Het woord is ook verbonden met ‘eerbied’ en ‘een gevoel van huivering’ of ‘ontzag’

voor de majestas van de Almachnge Sidderen en beven klinkt er ook in door.]

2 Wij he &nEen eigen zelfgegr ultdiuk 1ng voor were en lagere gradaties
van di \é n gA ﬁe edelde

hogere gradaties is het woord ‘huiveren’ of ‘sidderen’ [erschauern] tamelijk geschike;
‘huiveringwekkend’ en ‘huivering’ is gewoonlijk ook zonder de toevoeging van het
Adferechterryoerberrovdeti:
voor de Iagereljormen 1s het grlezele}?[gmse In eIErasen Zo 1s ‘gruwel’ of * afschuw’
oorspronkelijk een om zo te zeggen negatief numineus woord. Terecht gebruikt
Luther het in deze betekenis als vertaling van het Hebreeuwse sjikhoes.

3 [Het Duitse woord Scheu kan vertaald worden met ‘schroom’, ‘vrees’, ‘ontzag’ en ‘eer-
bied’. ‘Vrees’ of ‘vreze” heeft in religieuze zin zeker een numineuze bijklank. Denk
aan de vreze des Heren, hoop en vrees en vrees en beven. Het laat ook alle gradaties van huive-
ring toe zoals ‘met stomheid geslagen’ en ‘perplex staan’; schroom is een mooier
woord maar lijkt mij te zwak. - De ‘religieuze vrees’ of ‘religieus ontzag’ is een dub-
bele beweging, het doet je trillen en beven, maar je wordt niet weggeslagen, je blijft

gefascineerd. Het is een fysieke en geestelijke spanning.]
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nieuw in het gemoed van de oermensheid opdook, is alle godsdiensthis-
torische ontwikkeling uitgegaan. Daarin vinden ‘demonen’ net zoals
‘goden’ hun oorsprong en wat verder de ‘mythologische bewuste waarne-
ming’ of de ‘fantasie’ aan objectiveringen van dit gevoel te voorschijn
bracht. Als je dit niet als een eerste, kwalitatief specifieke, uit niets anders
afleidbare fundamentele factor en kracht van het gehele godsdiensthisto-
rische proces wilt aanvaarden, kom je met alle animistische, magische en
volkspsychologische verklaringen van het ontstaan der religie onmiddel-
lijk op dwaalwegen en ga je aan het eigenlijke probleem voorbij.!

«Wat de algemene beschouwingen over deze kwesties betreft, verwijs ik
naar de uiteenzet Kt j Ing van zijn ver-
taling The Idea of Lﬁm %ém@ ﬁﬁf drage die hij in
Appendix x brengt: De uitdrukking van het numineuze in het Engels op blz. 216 :

“Hoewel de Duitse filosofische woord schat in het algemeen rijker en

preciezer is in Gl ylr Plgi nadeel. Ja, de

rijkdom aan synoniemen in het Engels was voor de vettaling beslist een

embarras de richesse (van een verwarrende rijkdom). Voor het ene Duitse hei-

ligen ly,s sanc-
tity, hﬁ anmr G[Z l:nj’e qg;i:e 1fs drlmc})glltn%ll deity,

divinity en Godhead.

Aflertrechtenoorelrorcery

sdtze das Numinose Betreffend en dat in Deutsche Literatur Zeitung, 1910, N© 38. Ik vind in

nieuwe onderzoeken, in het bijzonder in die van R. Marett en Nathan Séderblom,
een verheugende bevestiging van mijn gedane beweringen. Weliswaar onderkennen
ook beide auteurs het volstrekt eigene, van alle ‘natuurlijke’” gevoelens kwalitatief
verschillende karakter van de ‘numineuze vrees’ nog niet met die scherpte die hier-
voor nodig is. Maar vooral bij Marett scheelt het nog maar een haartje. Men verge-
lijke zijn baanbrekende onderzoekingen in: R. R. Marett, The threshold of Religion, Lon-
den 1909. En N. Séderblom, Das Werden des Gottensglaubens, Leipzig 1915 [die in dit
boek de categorie van het heilige invoert]. Vgl. bij dit laatste mijn bespreking in de Theo-

logische Literaturzeitung, januari 1925.

§ 2 DE UITDRUKKING VAN HET NUMINEUZE IN HET ENGELS



VIERDE HOOFDSTUK

Al deze alternatieven zijn vermoedelijk een juiste weergave in de speci-
ficke context. En als wij telkens één daarvan kiezen, moesten wij dikwijls
subtiele betekenisschakeringen, die aan de beide andere woorden vastzit-
ten en die in de ene Duitse uitdrukking liggen opgesloten, opofferen.

De beslissende factor waarom wij voor ‘heilig’ holy kozen en niet voor
sacred was de overweging dat dit de Bijbelse uitdrukking is, die vooral op
die belangrijke plaatsen in de Schrift voorkomt waarvan het boek regel-
matig voorbeelden aanhaalt, en die voor zijn bewijsvoering van centrale
betekenis zijn, zoals bijvoorbeeld Jesaja 6. Ook geloof ik, dat in taalgevoel
holy als een numineuzere uitdrukking aanvoelt dan sacred. Hoewel voor
holy misschien nog meer geldt dan voor het Duitse heilig, dat het voorna-
melijk slaat oiﬁgﬁ&éﬁ@ﬁj I 1anﬁt(ehgmuze erva-
ring, waarin h g t rationele en

morele momenten en daarom voor ons bijna dezelfde betekenis heeft als

goodness, zo vinden wij toch ook juist holy in getuigenissen waar deze

hogere en die@e @Wl&ilg(lg}il?tzr@zzxen waar het nog

zuiver het numineuze is in zijn vioege en nog ‘ruwe’ vorm. Bijvoorbeeld

in de bekende verzen uit de Kubla Khan van Samuel T. Coleridge:

Abrax %Zcui@ewﬂmstel

As ¢’er bentath a waning moon was haunted

By woman wailing for her demon-lover!

Allerec “l;e Omwgrbeﬁmrd (S

92

het eenvoudige, ‘voo sniveau. Er zit nog niets
van sanctity in. Het onbesuisd gebruik van het woord ‘holy’, zo komt het
mij voor, kon de dichter zich hier nog net veroorloven, terwijl wij blijk-
baar sanctity bestemmen voor een wat meer beperkte en hogere betekenis.
Los van deze genoemde uitdrukkingen lijkt de Engelse taal rijk te zijn aan
numineuze termen.

Rudolf Otto heeft zelf gewezen op ons awe en to haunt, die beide geen pre-
cieze equivalent in het Duits hebben. En voor uncanny als een tamelijk pre-
cieze vertaling van unheimlich heb ik nu en dan zelf de woorden weird en

cerie gebruike, die duidelijk een numineuze sfeer om zich heen hebben.
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Ook het oude woord freit hoort hierbij (een geheimzinnige waarschuwing
uit de wereld aan gene zijde). Misschien werd ook met de nu verouderde
werkwoordsvorm to oug, waarvan ons hedendaagse ugly komt, ooit een
schuchter- of bangmaken door iets niet natuurlijks of griezeligs bedoeld
(vergelijk het Duitse grésen en grisslich, grauen en greulich). Ook moet opge-
merkt worden dat alle uitdrukkingen, behalve awe, op het numineuze in
zijn ruwe vormen slaan. Zij zijn blijkbaar niet direct al religieuze termini
in hogere zin, hoewel ook zij, in contrast bijvoorbeeld met grue[some], grisly
en ghastly, zowel van een verhevener evenals van een lagere en primitievere
betekeniskleur voorzien kunnen zijn.

Tenslotte is het bijzonder opmerkelijk dat deze uitdrukkingen allemaal

of bijna allema KﬁK{éXé(ﬁl ische J g zijn. Een bij-
zondere ontvan ﬁj heidhjtudcvdo i EQ ﬁa ken schijnt een

eigenschap te zijn geweest van de Keltische ziel. Fenomenen als het ver-

mogen van doorzicht en helderz_iendheid getuigen daarvan.”»!
Copyright 2020

Wanneer Luther zegt dat d€ ongeKunstelde mens God niet kan vrezen, is
dat niet alleen in psychologisch opzicht volkomen juist. Er kan zelfs nog
aan wordgn goegevoegd da e natuyylijke meps niet eens in de echte
S BEAAS L A M STEr

Religie is niet uit ordinaire bangheid en ook niet uit een denkbeeldige
algemene ‘wereldangst’ geboren. Want huiveren is geen natuurlijke
= lerechten voorbehotiden:
mysterieuze, al is het ook in de nog ruwe vorm van het ‘enge’, een eerste
waardebepaling met behulp van een categorie die niet in de dagelijkse
natuurlijke sfeer ligt, en er ook niet bij hoort.? En het is alleen maar
mogelijk bij iemand in wiens innerlijk een specifieke, van de ‘natuurlijke’
aanleg beslist verschillende aanleg is opgewekt, die voorlopig slechts in

1 [KLEINERE AANVULLINGEN nr. 2.1 bij Tremendum, mysterium)
2 Over het onheilspellende (Unheimliche) en het huiveren (Grauen) en zijn potentiéle
gehalte als uitgangspunt van de godsdienstgeschiedenis, uitvoeriger in Rudolf Otto:

Gottheit und Gottheiten der Arier, 1932, p. 5.
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elementaire heftige bewegingen ruw tot uiting komt. Het is een vermo-
gen dat ook als zodanig naar een geheel eigen, nieuwe belevings- en waar-
deringsfunctie van de menselijke geest wijst.

Blijven wij nog even staan bij de eerste primitieve en ruwe uitingen van
deze numineuze vrees, dit tremendum. Het is de vorm van ‘demonische
vrees” het wezenlijke kenmerk van de zogenaamde ‘schriftloze religie’ als
een naieve, ruwe en eerste beweging. Zij en haar fantasiegestalten worden
later overwonnen en verdreven door hogere gradaties en ontwikkelings-
vormen van dezelfde geheimzinnige drang die zich in hen voor de eerste
keer en nog ruw openbaart, namelijk van het numineus gevoel.

Maar ook waar dit gevoel allang tot zijn hogere en zuiverder uitdrukking
is gekomen, kunr 1 m udmeerip.de originele nai-
viteit uit de ziel ﬁKj mﬂraatefd worden. Dat

blijkt wel uit de macht en de aantrekkingskracht, die ook bij hoge ont-

wikkeling van het gemoedsleven wordt uitgeoefend door het ‘griezelen’
in de spook- en @@pyrﬁi gam;l@@@ @e specifieke vrees
voor het ‘enge’ ook een gelieel eigén, bij natuurlijke angst en schrik nooit
zo voorkomende, lichamelijke reactie veroorzaakt. ‘Het ging hem als een

koude ril{ing door de ledeny’ Ik kreeg e kippenvgl van” (vel his flesh crept).
A LaXBS AEF-ATNStel

Wie in staat is tot nauwkeuriger innerlijke waarneming, moet wel inzien
dat het verschil tussen zo'n soort ‘vrees” en gewone angst niet alleen een
“Atle recirtenivoorberoudern
merg en been gaat, dat de haren te berge rijzen en de knieén knikken,
maar ze kan zich ook in heel lichte beweging en als ternauwernood
bemerkte en vluchtige aandoening van het gemoed voordoen.! De aard
van de ervaring staat daarom los van de mate van heftigheid. Gewone
angst slaat niet door pure intensivering in haar over. Ik kan mateloos zijn

gegrepen door vrees, angst en schrik zonder dat daarin nog een spoortje
van onheilspellend gevoel aanwezig is.

1 [Na het vuur het suizen van een zachte stilte; 1 Koningen 19:12. In het bekende gedicht van

Nicolaas Beets: De moerbeitoppen ruisten - God ging voorbij; Neen, niet voorbij, hij toefde...]
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Het zou inzichtelijker worden wanneer de psychologie in het algemeen
wat beter haar best zou doen om gevoelens op hun kwalteitsverschillen te
onderzoeken en daarnaar te ordenen. Nog altijd hindert ons de al te grove
indeling in ‘begeerte’ en ‘lusteloosheid’ zonder meer. Ook de ‘hartstoch-
ten’ onderscheiden zich zeker niet alleen door de graad van hun span-
ning. Zij laten zich scherp afzonderen op grond van specifieke verschillen.
Het zijn aan de soort eigen andere situaties, wanneer de ziel zich in een wel-
lustige stemming bevindt, of een van genoeglijkheid, vreugde, esthetisch
genot, of van ethische verhevenheid, of ten slotte in de religieuze geluk-
zaligheid van een aandachtige ingekeerdheid. Zulke gemoedsstemmin-
gen hebben onderling wel overeenkomsten en laten zich daardoor in een
gemeenschappeli ljtriznoemer jﬁr xrengde’), waardoor
ze als categorie t!mjmé X@ rle ﬁﬂiﬁgﬁsche ervaringen

worden onderscheiden. Maar dit verzamelbegrip maakt de verschillende

soorten niet tot louter graduele verschillen van een en dezelfde ervaring,
ja, hetis niet een@ @ﬁsf:l@irgm e@&evoel dat erdoor
wordt omsloten duidelijk t€ maken.

Het numineuze gevoel op zijn hogere ontwikkelingsniveau verschilt zeer
sterk van,de;demonische v onder meer. Maar ook hief verloochent
RN LY oY N6 T AN Ta P\ VAN na -y =) W
allang in godengeloof is overgegaan, behouden de ‘goden’ als numina
[bovennatuurlijke wezens met nog geen precieze voorstelling] voor het

gevAxl lifin ‘s T of I'p h%ﬁ Lﬂ(q het
‘orﬁl!gﬁnggrggﬁek%ﬂv at];‘ui'l:t mede g ver fg:?;lléid’

uitmaakt of erdoor wordt gesymboliseerd. En dit moment verdwijnt ook
niet in de hoogste fase, het niveau van het zuivere geloof in God. Het kan
hier ook door de aard van zijn wezen niet verdwijnen: het wordt alleen
getemperd en op hoger plan gebracht. Het ‘afgrijzen’ keert hier terug in
de oneindig verheffende vorm van dat diep innerlijke sidderen en ver-
stommen der ziel tot in haar verborgen grond. In de joodse liturgie wordt
bij de kedoesja drie keer naar boven gereikt om a.h.w. de onbereikbare hei-
ligheid van God te grijpen. Ook in de christelijke eredienst wordt het hart
er in geweldige mate door aangegrepen bij de woorden: ‘heilig, heilig, heilig’.
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Het breekt uit in Gerhard Tersteegen’s lied:

Gott ist gegenwdrtig. God is in ons midden,
Alles in uns schweige laat nu alles zwijgen
Und sich innigst vor Thm beuge. alles in ons voor Hem neigen.

Het verwart onze zinnen niet meer, maar het kan onuitsprekelijk ons
innerlijk bevangen. Het blijft een mystieke huivering, en het roept als
begeleidingsreflex in het zelfbewustzijn het beschreven creatuurgevoel te
voorschijn, een gevoel van eigen nietigheid, van het in ontzag verzinken
tegenover het rechtstreeks ervaren ontzagwekkende object.?

Als aanduiding voor het de numineuze tremor opwekkende moment leent
zich een ‘eigensm jt t e él ' iﬁfa belangrijke rol
speelt. Door haar'raa [gj I@EX: mﬁl ef;leeft ze zowel de

exegese als de dogmatiek voor problemen geplaatst. Het is de orge, de

toorn van De Eeuwige, die in het Nieuwe Testament als toorn Gods (orge

1 Dat ook Schleiermacher met zijn athankelijkheidsgevoel in principe dit ‘ontzag’

bedoelde, blijkt wel uit terloopse verklaringen. Zo bijvoorbeeld in de tweede uitgave

(editie Pjinjgr 1879, p. 84) van 3 devosrin,
wolREAXAS]ZUlder-Amstel

En helemaal in overeenstemming met onze uiteenzettingen wijst hij hier op het

totaal verschillend karakter tussen zo'n ‘heilige’ vrees en alle gewone angsten. En
Alterrechterrvoorbenouden.
Dergelijke wonderbaarlijke, huiveringwekkende, geheimenisvolle ontroeringen... en ...die wij te onvoor-
waardelijk bijgeloof noemen, omdat er toch klaarblijkelijk een religieuze huiver, waarvoor wij ons niet
schamen, aan ten grondslag ligt.

Hier staan bijna al onze eigen termen voor het numineus gevoel bij elkaar. Hier is
ook duidelijk geen soort van zelfgevoel in het spel, maar een reéel objectgevoel, ‘het
eerste element’ in religie. Ook ontdekt Schleiermacher het numineuze gevoel weer
in zijn ‘ruwe’ opwellingen die ‘wij te onvoorwaardelijk bijgeloof noemen’. Al deze
hier genoemde momenten hebben echter tegelijk kennelijk niets te maken met een
‘athankelijkheidsgevoel’ in de zin van eenvoudigweg gesteld [Schlechthingesetzt-sein]

zijn, dat wil zeggen van veroorzaakt zijn. Meer hierover in de volgende paragraaf.
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theéu) terugkeert. Later zullen wij de plaatsen in het Oude Testament
gaan onderzoeken waarin nog de verwantschap van deze ‘toorn’ met het
demonisch-spookachtige, waar wij zojuist van spraken, duidelijk voel-
baar wordt.? Het heeft duidelijke overeenkomsten met de in veel religies
voorkomende voorstelling van de geheimzinnige goddelijke woede (ira
deorum).2 Het wonderlijke aan de ‘toorn van de Eeuwige” was altijd al
opvallend. Om te beginnen blijkt op diverse plaatsen in het Oude Testa-
ment overduidelijk dat deze ‘boosheid’ van huis uit niets te maken heeft
met morele eigenschappen. Hij ‘ontbrandt’ en komt raadselachtig tot
uiting ‘zoals een verborgen natuurkracht’, zoals wel wordt gezegd als
geaccumuleerde elektriciteit die zich ontlaadt over hem die haar te na
komt. Het is ‘onb (15 éﬂé 1o’ Hpt maet.aan iedereen, die
gewend is om aanr iigjjj{ n efﬁﬂ!ﬁ;a ﬁtionele predica-

ten, de indruk maken van bevlieging en willekeurige hartstocht.

Zo'n beperkte opvatting van God zou door de Bijbelse mens van het Oude
Verbond resoluu@ﬂpycrvigh *WE@Qdelij ke woede is
voor hen een natuurlijKe ditdrukKing van God, een essentieel element
van de ‘heiligheid’ zelf. En volkomen terecht. Want deze ira is niets anders

dan het tggmgndum zelf dat, inzjchzelf wolkomen,jrrationee], higr wordt
opgevatérlnbgg(am:lz uil@EFM' ajgelij kse
leven, namelijk het gemoedsleven. Maar, naief als het mag zijn, het is wel
een buitengewoon afdoende en treffende overeenkomst die als zodanig
“Alerecitten yoorbehouden.
Het tremendum 1s een onvermijdelyke uitdrukking van het religieuze
gevoel. Het lijdt dan ook geen twijfel dat, ondanks het protest van Fried-
rich Schleiermacher en A.B. Ritschl, ook het christendom iets te leren
heeft van ‘de toorn Gods’.

1 [Vgl. A.]. Heschel, God zoekt de mens, Amsterdam 2011; zie ook blz. 248.]

2 Bij een wandeling door het Indiase pantheon krijg je de indruk dat er hier goden
zijn die helemaal van zulke ira zijn gemaakt. Zelfs de hoge genadegoden van India
hebben naast hun vriendelijke kant heel vaak ook hun ‘toorn’-gedaante, krodha-murt,

net als omgekeerd de toornigen ook hun vriendelijke kant hebben.
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Daarbij springt onmiddellijk weer in het oog dat we bij dit woord niet te
maken hebben met een specifiek verstandelijk ‘begrip’, maar slechts met
een begripsgelijkenis. “Toorn’ is hier het ideogram of het symbool van
een specifieck gevoelsmoment in de religieuze ervaring. Het is een
moment met een wonderlijk afwerend en ontzagwekkend karakter. Het is
een zeer ontregelende gedachte voor mensen die alleen goedheid, mild-
heid, liefde en betrouwbaarheid, en in het algemeen slechts momenten
van een naar-de-wereld-toegewend-zijn, in het goddelijke willen aan-
vaarden.

Ten onrechte wordt over deze orge wel gesproken als ‘gewone’ woede. In
werkelijkheid is het echter eerder ongewoon of buitengewoon, namelijk
numineuze ira. ﬂ Ing.v, ipf! ineuze woede bestaat in
haar opvulling ]j:@K' K‘—é&g | ﬂ:]ta.azj;htmardigheid in

vergelding en straf voor morele overtredingen. Maar let op, in de Bijbelse

denkbeelden van de goddelij ke rechtvaardigheid blijven de toevoegingen

altijd met het OO@I@ GF/" tn 2@@)2@(1(611 en glanstde

‘toorn Gods’ altijd door hefirrationele heen Dit geeft daar een gevoel van
schrik aan die door gewone Woede niet kan worden opgeroepen.

Naast d mschap of d m.;gh id van A]ieuWL e sta als ver-
WantelA lr@)é ]CZ @\lﬁg m Qdoestand
van het ‘hartstochtelijk inzetten voor de Eeuwige’ is ook een numineuze
toestand waarin de typische kenmerken van het tremendum worden

Atherethiteit voorbehouden.

De hartstocht voor uw huis heeft mij verteerd.
Of in Johannes 2:

De hartstocht voor uw huis zal mij verteren.

[Vgl. over ‘deemoed’ op blz. 35: R. R. Marett, The Birth of Humility, in The Threshold of Reli-

gion, 2e druk, Londen 1914; vgl. over ‘angst’: S. Vestdijk, Het wezen van de angst, 1968.]
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§3 Het element van het overmachtige (‘majestas’)

Je kunt, wat tot nu toe van het mysterium tremendum is ontplooid, samenvat-
ten in twee woorden: ‘volstrekte ongenaakbaarheid’. Je voelt meteen dat
aan dit ideogram nog iets moet worden toegevoegd om volledig te zijn: de
factor van ‘macht’, ‘overmacht’, ‘absolute overmacht’. Wij willen hier het
woord majestas kiezen. Temeer omdat er in ‘majesteit’ zelf ook voor ons
taalgevoel nog een zwakke en laatste klank van het numineuze natrilt.!

Het moment van het tremendum kan dan ook voller worden weergegeven
als tremenda majestas. Het moment van de majestas kan levend gehouden
worden als het eerste moment, dat van de ongenaakbaarheid, terugtreedt
en wegsterft zoal ctjk K@g& IIa ?peuren In relatie
tot dit moment, jp T(i mm lﬁ e majestas, staat
als zijn schaduw en subjectieve reflex het creatuurgevoel. Dit verduidelijke
zich in contrast met het objectief gevoelde oppermachtige, als gevoel tot
verzinken in de Cgpyrellgliﬂrtvaz@ z@lost in stof-, as-
en nietszijn. Dit vormt, o het z6 te zeggen, de numineuze grondstof
voor het gevoel van de religieuze ‘deemoed’.2 - Ook hier moeten wij nog
eens teru Schle1e ers ujtdrukking van deze oed[acht als
afhankel AE [:ZL! ﬁi@cr da A te.l tgangs-
punt neemt wat zelf eerst reflex en nawerking is. En dat hij het objectieve
vooral wil bereiken door een conclusie vanuit de schaduw die het in het

zel cgm
Mﬁ‘i‘cl}fgankehﬁ Vozge [1) doelt cgmer narMﬁggion—

den weten aan voorwaarden (als oorzakelijk gevolg) en daarom zet hij de
implicaties van ‘athankelijkheid” volkomen consequent uiteen.> Het
tegendeel van ‘athankelijkheid’ zou dan aan de zijde van de godheid de
causaliteit zijn, namelijk de al-oorzakelijkheid of beter de al-voorwaardelijkheid.

1 Daarom heeft deze uitdrukking, op mensen toegepast, voor ons religieus besef het
karakter van een halve lastering.

2 Vergelijk Eckhart [bijv. in Siinde und Urschuld (su) p. 164 en West-dstliche Mystik].

3 [In §§ 36-61 van zijn Glaubenslehre (Berlijn 1822) over ‘schepping en instandhouding’.]
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Deze strekking is echter niet het eerste en het meest rechtstreekse dat wij
ondervinden wanneer we ons bezinnen op het religieuze gevoel tijdens onze
momenten van ingekeerdheid. Het is dan ook zelf geen numineus
moment, maar het ‘model’ ervan. Het is geen irrationeel moment, inte-
gendeel, het hoort zeker bij de rationele kant van de godsgedachte want het
laat zich scherp ontleden en begrenzen in begrippen, en ontspringt uit een
heel andere bron. De typische ‘afhankelijkheid’, die in Abrahams woor-
den tot uitdrukking komyt, is niet die van het geschapen-zijn!, maar van het
schepsel-zijn?: ‘Nu ik eenmaal zo vrij ben geweest de Heer aan te spreken, hoewel ik niets
dan stof ben...” is onmacht tegenover de overmacht, is eigen nietigheid. De
analyse van majestas en het ‘stof en as zijn” waarvan hier sprake is leidt,
zodra de theorie ﬁ ter l andere gedach-
tegang dan dle \% Kﬂﬁémﬁxﬁrmmg Aandeene
kant zet het aan tot de annthilatio, de vernietiging van het zelf, met als
sluitstuk de exclusieve en onverdeelde al-realiteit van het transcendente,
zoals dit aan bep@ @ Ny V'ghl tiez@xz @deze vormen van
mystick ontmoeten wij één van Haar hoofdtrekken: een karakteristicke
minachting van het eigen ik (die een duidelijke overeenkomst heeft met
de zelfdepr c1atle Van Abr mglijk de ardever ing van
het zelt®n tzl IEE ntﬁj kelijke.
Het is in wezen onecht of zelfs een louter o numero esse. Deze depreciatie
houdt de eis in om haar praktisch door te voeren tegenover de als vals

be ;Hg gq%qm’gﬂﬁqﬂ@nm
de andere Kant zet mystle aan tot waar ermg van het transcen-

dente object. Deze relatie is er een van het ik tegenover het door zijn
bestaansvolkomenheid soevereine, waartegenover het zelf zich gaat voe-
len als een niets: ‘Tk niets, Gij alles’. Van een causale verhouding tussen
God, de Schepper, en het zelf, het schepsel, is hier geen sprake. Geen
gevoel van absolute athankelijkheid (uit hoofde van mijn eigen ik),? maar

1 Is conditie of causaal bepaald zijn; als Bedingtheit oder Kausiert sein.
2 [Niet die van Geschaffentheit, maar die van Geschdpflichkeit.]

3 Dat zou immers juist leiden tot de realiteit van het ik!
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als een gevoel van absolute soevereiniteit (van het transcendente als het
oppermachtige) is hier het uitgangspunt van de beschouwing die, voor
zover ze zich in ontologische termen voltrekt, dan ook de ‘machts’-over-
vloed van het tremendum in ‘bestaans’-overvloed verandert.

Dit brengt ons weer bij de mystiek. Vergelijk bijvoorbeeld de volgende
uitspraak van een christelijk mysticus:

De mens verzinkt en versmelt in zijn eigen niets en zijn kleinheid. Hoe helderder en zui-

verder hem de grootheid Gods duidelijk wordt, des te meer herkent hij zijn kleinheid en
Gods mildheid.!

Of de woorden van de islamitische mysticus Bajezid Bostami (t ca. 875):

...Toen ontsluierde I‘M I-(ei } kr@(z@ﬂeﬂn@sla@lﬁbaarde mij alzijn

glorie. En, terwijl ik Hem (niet meer met mijn, maar) met Zijn ogen schouwde, zag ik, dat

mijn licht, vergeleken met het Zijne, iets was als duisternis en donkerheid. En ook was
mijngrootheid en 1pa hoo held mets inverggli oen ik met het oog
der waarachttghetﬁ hﬁzgz mgn dienst gedaan
had, onderzocht, leerde ik, dat ze alle uit Hemzelf stamden en niet uit mij.2
of Verge e verhandelin an ter Eckhgrt over nederigheid en
SO N o} 222 Y T 1Y AN 1) =) [
wordt God alles in alles, wordt hij het zijn en het zijnde zonder meer. Uit
majestas en deemoed ontstaat voor hem het ‘geheimzinnige’ godsbegrip,

vAtle rechten voorpetotrdert:™

hams crvaring moet wor

1 Karl Johann Greith (1807-1882): Die deutsche Mystik im Prediger-Orden; (von 1250-1350)
nach ihren Grundlehren, Liedern und Lebensbildern aus handschriftlichen Quellen
von C. Greith, Freiburg im Breisgau, 1861 p. 144 e.v. (facsimile herdruk in 1965).

2 Tezkereh-i-Evlid (Tadhkiratu 'l avliya = Memoires der Godsvrienden: Acta sanctorum), vertaald
door Abel Pavet de Courteille, Parijs 1889, p. 132.

3 [‘De ziel wordt overweldigd door de schoonheid en goedheid van haar oerbron die
plotseling bereikbaar is als men zich ervoor heeft opengesteld.”

4 Aanduiding voor de visie die de Schepper en de schepping als eenheid ziet.]
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Mystiek is (onverschillig hoe ze ontstaat: historisch-genetische afleiding
is geen wezensverklaring) in essentie overal hoogspanning en overspan-
ning van de buitenredelijke elementen in religie. Mystiek, zo begrepen,
wordt begrijpelijk.! Daarbij kunnen verschillende fasen en factoren van
hetirrationele een verschillend accent krijgen al naar gelang een factor op
de voor- of achtergrond wordt geplaatst. Daardoor wisselt het karakter
van de mystick steeds. Het hier geanalyseerde is wel een veelvuldig in de
mystiek terugkerend moment. Hetis niets anders dan hethooggespannen
en overspannen creatuurgevoel, waarbij met deze uitdrukking niet het
gevoel van geschapenzijn wordt bedoeld, maar het gevoel van schepsel-
zijn, ofwel het gevoel van kleinheid van alles wat creatuur is, tegenover de

1 .
é]](:azoi” Zilext/elljfjgr Ingeemml@g@[d voortgekomen

mystiek, ‘majestas-mystiek’ kunnen noemen. Deze majestas-mystiek is van
oorsprong zeer zeker verschillend van de mystieck van de in de geest
gevoelde cenhei@@t yarf] i gh@@@@ @rmee verbonden
mag zijn. Zij ontspringt er niet uit maar is duidelijk een topspanning en
overspanning van het irrationele moment in de sensus numinis (het numi-
neuze gegoql) dat wij hier b ken. Alleen als zijals op deze wijge wordt
begrep &[@Xﬂ@ iyu iaer 'A rﬁ S?fef

Het is bij meester Eckhart een duidelijk voelbare inslag die zich meteen
met zijn beschouwingen over het creatuurlijke bestaan en met zijn ‘een-

meczijn beschouvingen over et i o
JaierectaenyporbEnpaden

niet wordt gevonden. Dit motief spreekt Eckhart zelf uit als hij zegt:

Zorg ervoor, dat God voor jullie groot wordt.

En in nog duidelijker overeenstemming met Abraham: Wanneer u nu uzelf
z0 hebt opgegeven, zie, zo ben Ik, en u bent niet.2 Of: Waarlijk! ik en alle creatuur zijn
niets. U bent alleen, en u bent alle dingen.3

1 Vergelijk: F. Delekat: Was ist Mystik? in Zeitschrift fiir Theologie und Kirche, 1921 p. 274.
2 A. Spamer, Texte aus der deutschen Mystik, p. 52

3 Spamer, p.132
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«Ook het woord van de karmelietische mystica Isabella Daurella:
Tk voelde de nabijheid van de heilige Drievuldigheid, en voelde ik mijn eigen nietigheid.»

Dat is mystiek, maar een mystiek die overtuigend niet is ontstaan uit zijn
zijns-metafysiek, maar wel in staat is deze aan zich dienstbaar te maken.
Geheel hetzelfde is aanwezig in de woorden van de mysticus Tersteegen:

Here God, noodzakelijk en oneindig Wezen, hoogste Wezen, ja Alleen-
wezen, en meer dan Wezen! U kunt slechts met nadruk zeggen: Ik ben, en
dit Ik ben is zo onbeperkt en zo ontwijfelbaar waarachtig, dat geen eed-
zwering is te vinden, die de waarheid meer buiten alle twijfel stelt, dan
wanneer dit woord uit Uw mond gaat: Ik ben. Ik leef.
| nkijkeexemplaar
en het allerinnerlijkste in mij doet mij deze belijdenis: dat U bent.

Maar wat ben ik? En wat is alles? Ben ik wel en bestaat alles wel? Wat is
dit ik? Wat is dj=slles? Wij zijn slechts, em. omdat U wilt
dat wij zullen zggrpvyxtlgl;tvzﬁz Q U en voor Uw
Wezen een schim, een schaduw zijn en onwaardig een wezen te worden
genoemd. Mijn persoon en al het alledaagse verdwijnt als het ware voor

oo ke xastEuider simstel -

onzichtbaar wordt zodat hét er als het ware niet meer is.2

Wat bij Abraham, Eckhart, Daurella en Tersteegen voorkwam wordt nog

steglls, e OQL e an-
koﬁgﬁnﬁ?ggvggi}—mgn 1 ﬁgl}g;glgtfil'tz
De schrijver haalt enkele betekenisvolle woorden aan van een lange, sterke, wilskrachtige,
zwijgzame boer, die hij nooit had horen spreken over iets anders dan zijn vee. Nadat hij
ongeveer twee uur in de felle zon over een uitgestrekte Afrikaanse vlakte had gereden, zei
hij langzaam in het Zuid-Afrikaans: ‘Er is iets dat ik U allang had willen vragen. U bent
geleerd. Als u alleen op een veld bent als dit, komt het u dan ooit voor alsof er iets spreekt.

1 Bij C. Butler, Western Mysticism, Londen 1922; [AANVULLING nr. 3 uit eerdere drukken].
2 Vergelijk Tim Klein: Gerhard Tersteegen, Miinchen 1925. — Der Weg der Wahrheit, p. 73.
3 TheInquirer, 14 juli 1923, over O. Schreiner: Thoughts on South Africa, Londen 1923.
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Het is niet iets dat men met het oor hoort, maar het is alsof men zo klein, zo klein wordt en

het andere zo groot. Dan lijken de kleine dingen in de wereld allemaal niets te zijn’.1

Voor vele vormen van mystiek is de gradueel verschillend doorgevoerde
identificatie met het Transcendente wezenlijk. Deze vereenzelviging
heeft nog haar bijzondere bron die hier nog niet ter sprake kwam en uit
factoren ontspringt, waar nog specifiecker over moet worden gesproken.
Vereenzelviging alleen is nog geen mystiek, maar wel de vereenzelviging
met wat in macht en aan realiteit alles overtreft, en dus ook iets volstrekt
irrationeels is. Voorbeelden uit het religieuze leven van dit in- en weg-
schrompelen van eigen realiteit vinden wij bij William James:

De volkomen nadleiﬂel(liz jk@X@M’plba@Fmdd De duister-

nis verborg een aanwezigheid, die des te duidelijker gevoeld werd omdat zij niet werd

gezien. Ik kon er minder aan twijfelen dat Hij daar was, dan dat ik zelf mij daar bevond.

Inderdaad, ik voel, Eieltzi moaelii'k @ls ﬁ%ﬁ twee.”

Dit voorbeeld toont meteen aan hoe de mystieke ervaring van de ‘vereni-
ging’ zich direct bij zulke ervaringen kan aansluiten. Kort tevoren heet

e Abraxas|Zuider-Amstel

1k stond daar alleen met Hem... Tk zocht Hem niet, maar voelde de volmaakte harmonie

tussen mijn geest en Hem.
'&Xllereentervoorydlouden.
Tk had het gevoel, of itk mijn eigen zelf verloren had...2

Wat ‘majestas’ is, en tremenda majestas, en hoe ze ervaren worden, wordt
tenslotte nog omschreven door een stuk uit de Talmoed, Chagiga 14:

1 Over de vergissing om mystiek als samenhangend verschijnsel te behandelen zie West-
dstliche Mystik over Gemeinsame Front gegen andere Typen Mystik; over de majesteitsmystiek bij
Eckhart: Hochgefiiht und Demut als Pole en Demut als Moment der mystischen Haltung selbst.

2 Otto citeert uit The Varieties of Religious Experience (1902);

Vormen van religieuze ervaring, een onderzoek naar de menselijke aard (2010), p. 54.
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“Er gingen eens vier naar het paradijs, Ben Asai, Ben Soma, Acher en
Rabbi Akiba. Tot hen sprak Rabbi Akiba: ‘Wanneer u komt bij blanke
marmeren stenen, spreekt dan niet: water, water.’! — Ben Asal aan-
schouwde ze en stierf. Ben Soma aanschouwde ze en werd met waanzin
geslagen. Acher vernielde de aanplantingen?. Maar Rabbi Akiba vertrok

in vrede.”3

Een hervertelling* die volgens mij de zin van deze les heeft begrepen:
De wijzen in het paradijs

Vier geleerden hielden zich bezig met de Kabbala en gingen door haar

poort het para j Kéx rm ben Soma en

Simon ben Asai- nl{ﬁ é ﬁld@tgrijpelij ke en

majestueuze nabijheid Gods. Toen zij terugkwamen, was de avond

gevallen en zij traden, als donkere reuzengestalten, uit de gloed van de

westelijke hem@r@? gljast @@Qc@mende andere
1 ontstelde

wijzen schrokken van gezichten.

Ben Asai ging zijn huis binnen en wierp zich op zijn bed. Hij kon het sid-

deren ijn lichaam n Zeer beh ersen en hij keerde leek
SBraxAs] p-Amstel.

drinken, zijn zicht verzwakte en zijn ogen wachtten op de dood.

Ben Soma verliet zijn stervende vriend en keek rond, en zie, de wereld

Allerethterrvoorpehoudern
omtrekken vervloei erden zich tegen hem om de contouren van

ZIJn mensengedaante uit te wissen. Tle en ruimte waren VCI‘dWCHCH, cn

1 Probeer geen woorden te vinden voor wat u ziet, want u ontbreekt daarvoor elke maat
van kennis.

2 Werd afvallig.

3 Vertaling van Else Schubert-Christaller.

4 Van E. Christaller in Christliche Welt, 1923, N° 1.
[Later verschenen in de bundel In deinen Toren, Jerusalem, Jiidische Legenden, Heilbronn

1929. De hier gepresenteerde vertaling is van A. E. Cohen en D. Mok.]
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alles stortte in vreesverwekkende gelijktijdigheid en alomtegenwoordig-
heid voor zijn ogen in. Hij wierp zich op de grond, bedekte zijn ogen,
maar hij kon zijn innerlijk schouwen niet verhinderen, en hij huilde luid
en sloeg zijn hoofd tegen de stenen om de opdringende beelden kwijt te
raken. Toen de geleerden toegesneld kwamen op zijn vreselijke gehuil,
vonden ze hem in de kwellingen van de waanzin.

Nu sprak Elisa: ‘Ons is de maat genomen door het bovenmatige dat wij
hebben gezien en de wereld is voor ons veranderd. De leer, de wet waar-
aan wij ons leven wijden, wat zijn ze anders dan een afgebrokkeld stuk
zinloosheid van het grote Weten, een afgebroken stuk sterfelijkheid van
het eeuwige, een afgezonderde nietigheid in het oneindige? De last en de
mocite Waarom jl Xs iﬁ I ﬁdie wij op ons
namen, hebben hi K j &é § e'b ﬁ a n haartje en het
gewicht van een zandkorrel. Die grootse wet is nog geen halve trede op
weg naar het goddelijke. Waarom vermoeien wij ons zo onverdraaglijk
vergeefs onder@t@tﬂyfs'ti’glhtn@@kgr@ﬂisa zichvande
schriftgeleerden af en wictp zich In de armen van de zonde en vertwijfe-

ling van het ongeloof. De anderen schrokken en keken naar Rabbi Akiba,

of zij gok hem op zo'n v ikkelijke wijze mgesten verliezen gRabbi
A REaXasIZI der-Amstel
Toen hij na lange tijd zichzelf hernam, haalde hij zijn handen van zijn
gezicht. Hij zag de ontzetting en de sprakeloze vrees van hen die rond hem
Alterechtervoorpesotidert,
Hoe beperkt zijn wij vergeleken met het oneindige. Hoe dwaas zijn wij
vergeleken met eeuwige wijsheid! Maar Gods hand is over ons uitgestreke,
en Hij heeft ons deze vorm gegeven. Wij kunnen ons alleen deemoedig
schikken naar onze gedaante en gaven en daarmee werken. Niet naar onze
kennis worden wij geoordeeld, maar naar ons willen en werken.’
Rabbi Akiba stond op en ging de leerzaal binnen om het Eeuwige te
onderwijzen in de armzalige vormen der aarde. En hij werd de grootste

leraar van zijn tijd.1»

1 [KLEINERE AANVULLINGEN nr. 3 bij Majestas en realiteit]
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§ 4 Het element van het ‘energieke’ of urgente

De elementen van het tremendum en de majestas sluiten ten slotte nog
een derde facet in zich, dat ik de energie of de geestdrift van het numineuze
zou willen noemen. Het kan bijzonder levendig worden aangevoeld in de
orge (toorn) en het drukt zich uit in symbolische termen zoals levendig-
heid, hartstocht, gevoelsaard, wil, kracht, beweging,! opgewondenheid,
werkzaamheid en drang.

Deze typische kenmerken keren in belangrijke mate terug, vanaf de ont-
wikkelingsfase van het demonische tot aan de voorstelling van de
‘levende’ God toe. Zij vormen het moment aan het numen dat, waar het
wordt ervaren, h =j €, INCAS ACLIVEGLE ‘hartstochtelijk
streven’ brengt er! IﬁK]L IL%ESXQ !ﬁ}lﬁm vervult. Dat kan

gebeuren in ascese of in ageren tegen wereld en verlangens, of in heroisch

werken en handelen waarin de bewogenheid naar buiten uitbreekt. Zjj
vormen het irrati@lylrt i]g qu @c@@ral tot het meest
en het sterkst verzet tegen“de ‘fildSofische” God van de zuiver rationele
beschouwing en definitie heeft geleid. In voorkomende gevallen hebben
de ‘ﬁlosﬁ " het altijd als jangropamarfisme’ v, ootdeeldtTe cht, in
zoverre £1j nbrﬁ‘a%é@@lrztﬁal &%VEA@& Qatter van
hun termen, die zij uit het gebied van het menselijk gemoedsleven ont-
leenden, miskend hebben. Ten onrechte, waar toch ondanks deze fout
. L . .
“AHerechtersvogrbefioudern:
ver gevoeld werd en de religie tegen haar eigen rationalisering in bescher-
ming wordt genomen. Want overal waar men voor de ‘levende’ God en
voor voluntarisme heeft gestreden, streden irrationalisten tegen rationa-
listen, zoals Luther in de controverse met Erasmus. En Luthers ‘omnipo-
tentia Det’ in zijn De servo arbitrio is niets anders dan de verbinding van de
majestas — in de zin van absolute suprematie — met deze ‘energie’ als het
rusteloos werkende en dringende, levende en bedwingende. Ook in de
mystiek leeft dit energieke zeer sterk, tenminste in de ‘voluntaristische’ en

1 Demobilitas Dei bij Lactantius.
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in de liefdesmystiek. Vergelijk hiervoor het hoofdstuk ‘Dynamische Mystick
bij Eckhart’, op blz.237 van mijn in 1926 verschenen boek West-dstliche
Mystik. De verterende gloed van de liefde wiens aandringend geweld de
mysticus nauwelijks verdraagt, die hem beklemt en die hij smeekt om
milder te worden, zodat hijzelf niet vergaat, en in haar aandringen keert
het zeer sterk terug. En in dit aandringen heeft deze ‘liefde’ nog haar
merkbare verwantschap met de verterende, verzengende ‘orge’: het is
dezelfde energie, alleen anders aangewend. ‘De liefde’, zegt een mysticus,
‘is niets anders dan gebluste toorn’.

Ook in Fichte’s voluntaristische mystiek! en zijn gedachte over het abso-
lute als de gigantische rusteloze dadendrang? en in Schopenhauer’s
demonische ‘Wimg erol X en | eg' et dezelfde fout
die al in de myt ilj:lgﬁ %Ei[apj:é r:lamurlijke’ pre-

dicaten, die alleen als ideogrammen voor wat onzegbaar is (ineffabile)

gebruikt mogen worden, reéel op het irrationele worden overgedragen en
dat symbolen Va@@ @ylﬁighitng@ Qe@tc begrippen en
voor grondslagen van ‘wet€nschappelijke” kennis worden gehouden.

Op zeer bijzondere wijze is dit moment van het numineus-energicke

beleefd de voorgron laatst dpor en bijGoethe e in zjn won-
AN 3T e XA AR 1o [V 9 1%a $ N 1]

De gemoeds- en werkrelatie tegenover het goddelijke wordt in het Grieks
meestal met eusébeia aangeduid. Daarnaast is er euldbeia. Haar verschil met

ARt erechitenryoorbehiotrdert.

haar relatie tot 1er ont e drie momenten van het numineuze.#

1 [JOHANN GOTTLIEB FICHTE (1762-1814) — Zijn Versuch einer Kritik aller Offenbarung uit
1792 werd voor de vierde Kritik van Kant gehouden en als zodanig geprezen. Na 1799
vervangt hij de term Ik (in contrast met het niet-ik, d.w.z. de wereld) voor het Abso-
lute of God. In latere versies van Wissenschaftslehre helt Fichte steeds meer over naar een
mystiek standpunt, waarbij mens en wereld opgaan in het Absolute.]

2 Uitvoeriger hierover: West-dstliche Mystik, deel ¢ § 1 Fichte und das Advaita, p. 303.

3 [Deze alinea is opgenomen vanaf de vermeerderde 14¢ druk.

4 Deze laatste alinea is opgenomen in de 14¢ t/m de 19¢ druk.]
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MYSTERIUM TREMENDUM
§ 5 De analyse van mysterium (het ‘volstrekt andere’)
Ein begriffener Gott ist kein Gott (Gerhard Tersteegen)

‘Mysterium tremendum’ noemden wij het numineuze object en wij hielden
ons eerst bezig met de nadere bepaling van het bijvoeglijk naamwoord
tremendum omdat de analyse daarvan makkelijker is dan die van het hoofd-
begrip mysterium. Wij moeten nu proberen ook hier de betekenis van dui-
delijk te maken.

Het moment van het tremendum is in geen enkel opzicht louter een
explicatie van het mysterium, maar het is een synthetisch predicaat, gewoonlijk
zo vast met het tr. m datj e ent nauwelijks
kunt noemen zol e a @efjiﬁgﬁaggjﬁnkt ‘Mysterie’

wordt al gauw vanzelf ‘huiveringwekkend mysterie’. Maar dat hoeft zeker

niet altijd zo te zijn. De momenten van het tremendum en het myste-
rium zijn Versch@r@?yrp,l h'@o@@@@t mysterieuze in
het numineuze kan sterkef zijn dan het tremendum in de gevoelsbele-

ving, ja, het kan zo sterk op de voorgrond staan dat het andere ernaast
bijna weggstqrft. Het ene ka ntueel het gemgedsleven gok helemaal
alleen an&(@s ,lzl)l1 eaﬁﬂe andefe &t&T

1 - Het mysterium minus het facet van het tremendum kunnen wij nader aan-
“Alerectiten Vooroelreuder.”
Dat wordt het pas door de later te noemen momenten van het fasctnans en
het augustum.> Nog niet het ‘bewonderen’ maar slechts het ‘zich verwon-
deren’ beantwoordt eraan. Zich verwonderen komt echter - wat wij bijna
vergeten zijn — van wonder en betekent op de eerste plaats in het hart

geraakt zijn door een wonder, een verwondering, een mirum. Het zich ver-
wonderen in de echte betekenis is dus een zuiver op het gebied van het

1 [MIRUM: verwonderlijke, verbazingwekkende, buitengewone, bijzondere
2 ADMIRANDUM: bewonderenswaardige, wonderbaarlijke

3 AUGUSTUM: verheven, eerbiedwaardig, zeer heilig]
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numineuze gevoel liggende gemoedstoestand, en alleen in verbleekte en
gegeneraliseerde vorm wordt het tot verbazing zonder meer.! (Zie ook
wat in de noten hieronder over tamahh en dscarya is gezegd.)

Zoeken wij voor de speciaal bij het mirum behorende gemoedsreactie
naar een uitdrukking, dan vinden wij ook hier al snel een naam die zelf
beslist op een ‘natuurlijke’ gemoedsgesteldheid wijst, en daarom slechts
weer analogische betekenis heeft: het is zoiets als stupor. Stupor is duide-
lijk verschillend van tremor en betekent het starre verbazen, het ‘als met
stomheid geslagen zijn’, het absolute ‘bevreemden’.2 Mysterium in de alge-
mene (en verbleekte) opvatting is immers alleen maar een geheim of mys-

1 Precies dezelfde b!:thij\Kl Vi é ﬁ Lﬁﬁlﬁsche dscarya, waar-
over later. Ook hi t 0 gozg; i J:] titl u sfeer behorend

begrip geseculariseerd. Het zakt af in de profane sfeer, dit gebeurt veelvuldig. Vgl.

ot

wat in Das Gefiihl des Uberweltlichen p 187) in hoofdstuk v1 Kénig Varuna; Das werden eines
Gottes, §31 over d aan@ lg-‘m 2@@e@n Asura is gezegd.
2 Vgl. ook obstupefacere. Nog preciezer is het Griekse thambos en thambeisthai. De klank

‘thamb’ schildert de gemoedstoestand van dit onbeweeglijke verbazen uitstekend.

En Mar 2: Kai ethambount }Zﬂ(j suthguntes efobou A aren st, en zij
die VoAbl[raa}gaq&], d U onkfzet m féj:vreesd

geeft het verschil tussen de momenten van het stupendum en het tremendum heel ge-
voelig aan (¢f. blz. 226). Aan de andere kant geldt ook juist van thambos wat eerder van
s ist
Zifle rechteryoorbehouderr:,
bijvoorbeeld Marcus 16:5; Luther vertaalt dan correct: ‘Und sie entsetzen’. [In de Luthersche
Bijbel (NBG 1906): ‘En zij ontzetten zich’ en in De Nieuwe Bijbelvertaling: ‘Ze schrokken
vreselijk’.] Het schilderende van de stam thamb keert terug in het Hebreeuws ta-
mahh. Ook dit betekent: onthutst zijn, ook dit gaat over in ‘zich ontzetten’ en ook
dit verbleekt tot het naakte ‘zich verwonderen’. Een dergelijk schilderend woord als
thamb met dezelfde betekenis, is het Duitse ‘baff-sein of het Nederlandse ‘verbazen’,
‘paf staan’. Beide termen bedoelen ook de algehele stupor. [Vgl. Zacharius, in Lucas
1:20, die geen woord meer kon uitbrengen; vgl. het Middelnederlandse bedwesemen/

bedwellen/bedwelmen: verdoven, biologeren, fascineren, verbijsteren, begoochelen.|
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terie in de zin van het vreemde, het onbegrepene en onverklaarde.! In
zoverre is mysterium zelf voor het door ons bedoelde alleen maar een
gewoon analogiebegrip dat zich leent voor aanduiding juist met het oog
op een zekere verwantschap zonder de werkelijke betekenis van alle kan-
ten te belichten. Dit zelf echter, namelijk het religieus mysterieuze, het
echte mirum, is, om het misschien op zijn treftendst uit te drukken, het
“volstrekt andere’, het thateron, het anyad, het alienum, het aliud valde. Het
is het vreemde en bevreemdende dat buiten het bereik van het gewone,
begrepene en vertrouwde valt en daarom heimelijk is en onverklaarbaar.
Het staat in contrast met het alledaagse en vervult daarom het gemoed met
een verstijvende verbazing en verwondering.?

;i\{li;r; ‘;Zrng?iﬁz IﬁijE !bg] éngfﬁﬁllég Fgarés, Franse ver-

Laat het duidelijk zijn dat elke keer wanneer je inziet dat een eigenschap
God niet toeko e daardoor zelf v) e keer daaren-
tegen dat je een Qapt v kl;\gbmt IZQ\ZﬁOCVOCgt verge-
lijk je Hem met de schepselen en begrijp je minder van Zijn werkelijk-
heid. — Alle eigenschappen, waarvan jij denkt dat ze volmaakt zijn, zijn

woor I [yr axas| Zer ceruwAimste]

wij mensen die kennen.

Hier wordt de zin van de zogenaamde via negationis®> duidelijk gemaake.

1 Mysterium, mystes en mystiek zijn waarschijnlijk afgeleid van een stam die in het Sans-
kritische woord moesj nog bewaard is gebleven. Moesj betekent iets verborgens, ver-
scholens, geheims doen (en kan daarom de betekenis van bedriegen en stelen krij-
gen). Deze stam zit ook wel in het Duitse muscheln = iets onopvallend doen, wat niet
mag worden opgemerke (bv. bij het kaarten) of onduidelijk spreken. Vergelijk ook
munkeln en mogeln.

2 Zie hierover verder: Das Gefiihl des Uberweltlichen, hoofdstuk vi11 Das Ganz-andere in
Auflerchristlicher und in Christlicher Theologie und Spekulation, § D ‘Das Ganz Andere” als das Aliud
valde bei Augustin (p. 229).

3 [De manier om via termen van wat het niet is aanduidingen van de godheid te vinden.|
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Een andere kant van de via negationis is in de theologie de poging het god-
delijke te bevrijden van alle beperkingen die in zekerheden lijken te liggen.
Ze maakt het dan tot het absoluut onbepaalde. Als zodanig is ze, zoals ik
heb uiteengezet?, slechts een verlenging van de via emmentia.? Als het vol-
komen onbeperkte en onbepaalde is God bovendien het eminentissimum,
het meest eminente. In zoverre zijn via eminenti en via negationis slechts vor-
men en bestanddelen van de absoluutheidstheorie. Maar deze theorie is
alleen, zoals wij eerder hebben gezien, een rationeel schema van het
numineuze, en wel speciaal van de momenten van het ‘volstrekt andere’.3
Deze verhouding wordt duidelijk bevestigd in het bovenstaande citaat
van de joodse geleerde Maimonides.»*

Wij vinden het ‘!o'l"slnleﬁj jnK@ %ggxm Q lg@a!ste niveau van de

eerste ruwe opwelling van numineus gevoel in de religie van de schriftlo-
zen. In deze fase draait het er niet om, zoals het animisme meent, dat men
hier met ‘zielen’ @ e‘ hltdze@hg niet kan zien,
te doen heeft. Zielsvoorste lmgen en soortgehjke begrippen zijn eerder alle-
maal pas achteraf ontstane ‘rationaliseringen’, die het raadsel van het
mirum to een of ander ren te v lAaren D rstande-
lijke u1é(5 fI\Zztlgi) d@} perende
verzwakkende uitwerking. Er komt geen religie uit voort maar de ratio-
nalisering van religie, die dan vaak eindigt in een plompe theorie, met

Akfetetchtermvoerbehrouden;

1 In West-dstliche Mystik, deel A hoofdstuk 10 Gemeinsamer theistischer Unterbau, p. 149,

§ 6 Niederes und hoheres Wissen, A: Das niedere zielt selbst auf das héhere.

2 [De manier om door sterkste superlatieven aanduidingen van de godheid te vinden.

3 Das ‘Ganz Andere”: iets ongeschondens van volstrekt andere aard, oorsprong en werking
dan alles wat ons verder bekend is.

4 KLEINERE AANVULLINGEN nr. 4 bij Het “volstrekt andere’.]

5 Voor een onder woorden gebracht en begrepen [‘begriffenen’] geest of ziel huiver je
niet meer, zoals het spiritisme bewijst. Daarmee houdt ze echter op voor de gods-

dienstwetenschap en -psychologie van belang te zijn.

112 §5 MIRUM



DE ANALYSE VAN MYSTERIUM

Doorgesystematiseerde mythe en geleerde scholastiek zijn dorre resten
van religieuze oorspronkelijkheid waardoor de religicuze ervaring platgesla-
gen en tenslotte uitgebannen wordt. Het eigene is hier eerder, ook op het
laagste niveau, weer alleen een specifiek gevoelsmoment, nl. de stupor (ver-
wondering) voor het volstrekt andere. Of je dit ‘andere’ een geest, een demon,
een deva' noemt of helemaal geen naam geeft, maakt niet uit. Het maake
ook niet uit of je, om het te verklaren en vast te houden, nieuwe fantasie-
vormen bedenkt, of dat je fantasieproducten van fabelwezens - die deze
fabelende fantasie terzijde van en voorafgaand aan de opwelling van de
demonische vrees wellicht opleverde - eraan ten grondslag wil leggen.

Volgens principes, waarover nog wordt gesproken, zal dit gevoel voor het
volstrekt andere zicl] ﬁk é indi kt worden door
ervaringen die op'zichze tilj Ig Xﬁ&ﬁlﬁﬁvﬁuuﬂij ke niveau,
of van opvallende of verbazingwekkende aard zijn. Het verbindt zich dus
aan buitengewone fenomenen of verbazingwekkende gebeurtenissen, of
aan onbezielde n@L@JB yfri g i’e]cterz@nder de mensen.
Ook hier gaat het dan weér om &en samengaan van bijzondere aard -
namelijk een numineus gevoelsmoment met een ‘gewoon’ gevoel - en niet
om een ele versterkin. het lagtste. Er is,geen gelejdelijke over-
gang va g mamiz&hld@ﬁaéﬁ§£& et laat-
ste heeft toch eigenlijk de uitdrukking mysterium pas zijn volle klank.? Je
voelt dat misschien beter bij het bijvoeglijk naamwoord mysterieus dan bij

Atte rechtenvoorberroudet:
niet doorziet, of van een Wetenschap 1€ h1j niet begrypt, 1n volle ernst

zeggen: ‘Dat is mysterieus voor mij’. Hier kun je tegen inbrengen dat het
mysterieuze iets is dat alleen voor ons verstand onbegrijpelijk is en bljjft.
Datgene wat nog niet begrepen wordt maar in principe uitgelegd kan
worden, zou eerder een probleem dan een mysterie genoemd kunnen
worden.? Maar dit is zeker nog geen adequate athandeling van de kwestie.

1 [Pali en Sanskriet voor alle bovenmenselijke wezens]
2 Hetzelfde geldt eigenlijk ook voor het woord ‘irrationeel’.

3 Zo vat bijvoorbeeld Jakob F. Fries het op.
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Het echte ‘mysterieuze’ object is niet alleen ongrijpbaar en onbegrijpelijk
omdat mijn kennis hierover bepaalde onophefbare grenzen heeft, maar
omdat ik hier iets aantref dat zonder meer ‘volstrekt anders” is. Het
karakter en de essentie van het object is niet te vergelijken met mijn per-
soon; ze zijn onderling onmeetbaar. Daardoor deins ik er in een verste-
nend verbazen voor terug. Treffend geeft Augustinus! dit tot verstarring
brengende moment van het ‘volstrekt andere” weer in zijn Belijdenissen.
Over het dissimile en zijn tegenstelling tot de rationele zijde van het
numen, het simili schrijft Augustinus in Confessiones 11, 9, 1

Wat s het, datgene wat in vlagen licht over mij komt en zonder kwetsuur

mijn hart doorschiet? Huiveren doet het mij en ontvlammen: huiveren
omdat ik er 20 EHE b€ @M@ PR ] @@ ik

Je kunt het zojuist gezegde nog duidelijker voor de geest halen door te
denken aan de apocriefe afstammeling en karikatuur van het numi-
neuze, de spokenvv@ @t@y P@hﬁe@e@@@ analyseren. Het
specificke gevoelsmoment van d&vrees hiervoor hebben wij al aange-
duid als dat van het ‘huiveren’ en gnezelen (gruseln, grisen). Het huiveren

draagt k ijk al bij tot degantrek he1d an_de spookvgrhalen.
De achéht &iz IA §lt drukte

gemoed brengt een weldadige behaath kheid met zich mee. Zo bekeken
is de verleidende factor dan niet het spook zelf, maar het feit dat wij het

k i V t }afh [q
is om !t}?to!:gl j:]eggnrgvan de spookverhal E?f:ma te ver l'a-

ren. De eigenlijke aantrekkingskracht van het spook is eerder dat het een
mirum is en dat het als zodanig - van nature buitengewoon prikkelend,
interesse en sterke nieuwsgierigheid opwekkend - op de fantasie werke.

1 Zie over Augustinus en Otto ook: dr. H.IJ. Groenewegen en dr. J. van Oort in Een
wijze uit het westen.

2 Quid est illud, quod interlucet mihi et percutit cor meum sine laesione! Et inhor-
resco, et inardesco. Inhorresco, in quantum dissimilis ei sum. Inardesco, in quantum

similis el sum.
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Het spook zelf, dit zonderlinge ding, lokt de fantasie. Niet doordat het
iets langs en wits is (zoals een ‘spook” weleens wordt gedefinieerd), of
doordat het een ‘ziel” is, of door een van de andere positieve en verstan-
delijke benamingen die de fantasie heeft bedacht. Het prikkelt omdat
het een wonderding is, een ‘onding’, een ding dat ‘er eigenlijk helemaal
nietis’ doordat het "t volkomen andere is.! Het is iets dat niet thuishoort
in de kring van onze werkelijkheid. Het is iets van een volstrekt andere
orde dat een uitbundige interesse in ons gemoed wekt.

Wat nog wel kan worden herkend in het vertekenende beeld van de spoken-
vrees, geldt in veel sterkere mate voor de demonische waarvan het spookach-
tige slechts een afgeleide is. En terwijl op de ontwikkelingslijn van het
demonische dit jk 1 eag voel van het vol-
strekt andere, zich :!ﬁKl ¢ Wel fr? hogere ontwik-
kelingsvormen te voorschijn. Deze vormen zetten het numineuze object
in contrast met al het gewone en vertrouwde (d.w.z. ten slotte met de
‘natuur’ in het a]@n@ d%@e%ot iets ‘bovenna-
tuurlijks’. Uiteindelijk con rasteer het met de ‘wereld” zelf, en daarmee
verhoogt het zich tot iets wat de wereldorde overstijgt.

De aanc;lA en bovennatm‘Il en hove dwere ldlijkZ\zien eruit als ositieve

STl s

terie’ zich van zijn eerdere negatieve betekenis te ontdoen en in een posi-

predica

tieve duiding te veranderen. Ten aanzien van het begrip is dit niets anders

adlerrechten vaorbehioudert:
nende en uitsluiten enmerke 1€ respectievelyjk verwijzen naar

‘natuur’ en de wereld of kosmos. Het klopt wél voor de inderdaad hoogst
positieve gevoelsinhoud, die ook hier weer niet te ontleden is. Hierdoor wor-
den voor ons de namen ‘bovenzinnelijk’ en ‘bovennatuurlijk’ ongezien
tot aanduidingen van een specificke ‘volstrekt andere” werkelijkheid en
hoedanigheid. Van deze bijzonderheid kunnen wij iets voelen, zonder dat
wij in staat zijn er een begripsmatig heldere uitdrukking aan te geven.

1 Vgl. Vedisch Sanskriet: abhva=‘afwezigheid’, ‘niet-zijn’ in DU, hfdst. vi1 § 2, p. 207.

2 [TRANSCENDENT, lett.: supramundane: iiberweltlich.]
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In de mystiek hebben we in het ‘onbekende’ weer alleen een hoog- en
overspanning van de irrationele momenten die in religie besloten liggen.
De mystiek voert het verschil tussen het numineuze object (de numen) als
het ‘volstrekt andere” en het dagelijkse bestaan op tot in het uiterste. Zjj
neemt er geen genoegen mee om de numen tegenover al het natuurlijke en
wereldlijke te stellen. Uiteindelijk stelt zij het tegenover het ‘zijn’ en het
‘zijnde’ zelf. Zij noemt het tenslotte zelfs ‘het niets’. Mystiek bedoelt met
het niets niet alleen ‘wat door niets aanduidbaar is’, maar het volkomen
en wezenlijk andere, wat verschilt met alles wat is en kan worden gedacht.
Terwijl mystiek op die manier - die het enige is wat het begrip hier tot
stand kan brengen om het moment van het mysterie te grijpen - de nega-
tie (ontkenning) rﬁ é m e opdrijft, wordt
de positieve kwahl jl{ii& XE m@:@r itermate vitaal
gevoeld en wel in een overvloed van religieus gevoel.

Wat echter zo voor het zonderlinge ‘nihil” van onze westerse mystieken
geldt, dat geldt @@iﬁyﬁimto@@SB/@en de sanyata, van
het ‘ledige’ en de ‘leegte’ van de boeddhistische mystieken.

Voor iemand die de mysteriéntaal en de ideogrammen of duidingtekens
van de mystiek innerlijk nigtkan aanvgelen, die ie matrix zelf giet bezit
Waarm%zb'-l;m iZLll d& ;E n boed-
dhisten naar het ‘lege’ en het ‘leeg worden” - evengoed als het streven van
onze mystieken naar het niets en naar het egoloos worden - als een soort

"AnerechterTyoorberroudert.
1h1 1sme Maar rgi?s et ‘niets’ 1s ook het ‘Tege’ in waa&tjéi eenﬁr‘ni—

neus ideogram van het volstrekt andere. Het sunyam is het mirum zonder
meer, tegelijk opgevoerd in het ‘paradoxale’ en het ‘tegenstrijdige’, waar-
over zo dadelijk nog wordt gesproken. Voor degene die deze kennis niet
in zijn bagage heeft moeten de geschriften over prajiia paramita, die het
sinyam willen verheerlijken, als pure waanzin voorkomen. Voor hem zal
het totaal onbegrijpelijk blijven wat voor betovering ze juist op miljoe-
nen hebben uitgeoefend.

1 Het epékeina: aan gene zijde van en boven alle bestaan.

116 § 5 HET EPEKEINA VAN DE MYSTIEK — HET NIETS



DE ANALYSE VAN MYSTERIUM

2- Dit moment van het numineuze dat wij zijn mysterium noemen, maakt
nu ook, bijna op alle lijnen van godsdiensthistorische ontwikkeling, in
zichzelf een ontwikkeling door die een versterking, een telkens krachtiger
potentiéring van zijn mirumkarakter is. En hiervoor laten zich nu op drie
niveaus aangeven: de fase van het louter bevreemdende (1), de fase van het para-
doxale (11), en de fase van het antinomische (111).

() Als het volstrekt andere is het mirum allereerst het onbegrijpelijke en
ongrijpbare, het akatalepton zoals Chrysostomus zegt, wat zich aan ons
begrijpen onttrekt voor zover het onze ‘categorieén’ transcendeert, om-
vormt tot iets beters.

(1) Maar het ov rﬁ 1 et 3L Tﬁ a niet alleen on-
machtig, maar lje AﬁIKéX;és tle p Ia ﬁl die tegen hen
ingaat, ze op te heffen en te verwarren. Het is dan niet alleen onbegrijpe-
lijk, maar het wordt nu echt paradoxaal. Het gaat nu niet alleen maar ‘alle
verstand te boveCm@pyfti‘@h tleZ@Q @te gaan.

(1)) De scherpste vorm hiefvan is Weer wat wij het antinomische noemen.!
Dit is nog meer dan het louter paradoxale. Want hier komen niet alleen
uitsprakep vpor de dag die t allerede, tegen haar maatstaver en haar
ptincipAbaE, 2y W4 Jd@fn‘s ¢ M§m]n object
opposita noemen, die onverenigbare onoplosbare tegenstellingen schijnen
te zijn. Het mirum vertoont zich hier aan de menselijke wil om te begrij-

Xt recitevoorpehiotdes
pelijk, niet alleen door zyn dissimilitas ongrijpbaar, ook niet de rede ver-

warrend, verblindend, benauwend en in nood brengend, maar in zichzelf
tegengesteld bepaald, in tegenstelling en tegenstrijdigheid zich openba-
rend. Deze momenten moeten zich volgens onze theorie vooral in de
‘mystieke theologie’ bevinden, voorzover deze door het ‘overwicht van het
irrationele in de godsidee’ gekenmerkt moet worden. En dat is zoals alge-
meen erkend wordt ook het geval.

1 [ANTINOMIE = tegenstrijdigheid tussen twee oordelen die beide waar schijnen te zijn;

in de theologie een denkwijze die zich niet aan wetten en bepalingen onderwerpt.]
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HET MOMENT VAN MYSTERIUM

Mystiek heeft juist in haar kern en in de eerste plaats een theologia van het
mirum: van het volstrekt andere. Daarom wordt ze vaak, zoals bij mees-
ter Eckhart, een theologie van het ongehoorde. Van de nova er rara, zoals
hij zegt of, zoals in de mystiek van het Mahayana, een wetenschap van het
paradoxale en van de antinomieén, en in het algemeen een aanval op de
gewone logica. Ze gaat in de richting van de logica van de coincidentia oppo-
sitorum (en waar ze ontaardt, speelt ze zoals bij Angelus Silesius met hem
nog een flirterig spel van geestrijke overdondering). Maar ook daarmee is
de ‘mystiek’ absoluut niet in strijd met de gewone religie.

De ware verhoudingen komen straks aan het licht, wanneer je de hier
genoemde momenten en hun duidelijk ontstaan uit de algemeen-religicuze
momenten van E 1 X der er helemaal
geen echt religie Dewi}{% gm ﬁ[’aﬁr ke, die gewoon-

lijk niet met mystick worden geassocieerd. De momenten van het

vostrekt andere als paradox en antinomie vormen juist de reeks gedach-
ten in het boek]@c@ y‘ﬁt clﬁetek@@@r@)ian voor Maarten
Luther. Er zal later nog verder ovef worden gesproken.!

<Hoe deze momenten van het numineuze al in primitieve mythologische
vorm Voor alle theorj 1n het gevoel Va het zuivef wopderbare
van he A l;' 1Ak u1':d@£re m&i E aarvoor
vergelijke men het hoofdstuk Narayana’s wonderwezen uit mijn boek Vischnu-
Narayana; Texte zur indischen Gottesmystik, 1922. Het ascaryam (verba-

Afferecktetyoorbetiotderm

voelbaar gemaa ugustinus zegt ergens:

God mag niet eens het onuitsprekelijke worden genoemd.
Want hierin ligt juist al een uitspraak over hem.2»

1 Over de verhouding tussen mysticke en godsdienstige religiositeit leze men hoofd-
stuk x1: Mystische und glaubige Frsmmigkeit uit het tweede supplement op Das Heilige:
Siinde und Urschuld (su), 1932.

2 Bij I. Bernhart: Augustin, Miinchen 1922, p. 146.

[KLEINERE AANVULLINGEN ntr. 5 (6 in de drukken t/m 17) bij Mirum, paradox e~ antinomic.]

118



VIJFDE HOOFDSTUK

NUMINEUZE HYMNEN

(MOMENTEN VAN HET NUMINEUZE I11)

Het verschil tussen een lofzang die de godheid alleen ‘rationeel” verheer-
lijkt en een die ook van het irrationele, het numineuze in zijn facet van
het tremendum mysterium, iets laat voelen wordt zichtbaar in de verge-
lijking tussen de volgende gedichten. Christian Gellert weet van de ere Gods
uit de natuur® machtig en prachtig genoeg te zingen:

Die Himmel rithmen des Ewigen Ehre, De hemelen roemen de eer van de Eeuwige,
Thr Schall pflanzt seinen Namen fort. haar klanken verbreiden zijn naam.

Toten met de laalsieﬂ?T js‘?fé%éﬁirpallglglfn vertrouwelijk:

Ich bin Dein Schépfer, bin Weisheit und Giite, Ik ben jouw schepper—wifs en vriendelijk,

Ein Gott der Ordnung und Dein Heil. een God van vertrouwen en jouw geluk.
Ich bin’s! Mich li von nzem emuth t 276 2 D n je met heel mijn hart,
Und nimm an me “je delen in mijn genade.

Maar hoe mooi deze hymne ook is, de ‘ere Gods” wordt toch niet volko-

men ber Er ontbreekt dat diregt Voelbaa Tt wan-
BN £ 17, WE X WA N [T [ AN i =) N

ratie eerder door Ernst Lange (t 1727) gedichte lied op de majesteit Gods:

wAllg.recihten vooshehaden.

So schrecklich kommst Du thnen vor. Vor Dir der Altesten graue Schar
Und davon schallen Thre Lieder. In Demut auf den Knien dienen.
Die Kreatur erstarrt Denn Dein ist Kraft und Ruhm,
Vor Deiner Gegenwart, Das Reich und Heiligtum,
Womit ist alle Welt erfiillet. Da mich Entsetzen mir entreifSet.
Und dieses AufSere weist, Bei Dir ist Majestdt,
Unwandelbarer Geist, Die iiber alles geht,

Ein Bild, worein Du Dich verhiillest Und heilig, heilig, heilig heifset.

1 [N.a.v. ps. 19:2, Dehemel verhaaltvan Gods majesteit, het uitspansel roemt het werk vanzijn handen. |
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Dat is meer dan bij Gellert.! En zelfs hier ontbreekt nog iets, namelijk
datgene wat wij in het lied van de serafs in Jesaja 6 vinden [Trisagion].
Ondanks deze Erstarrung (verstomming) zingt ook Lange tien lange stro-
fen, — de engelen amper twee verzen. En onophoudelijk noemt hij God
Du, - de engelen spreken over de Eeuwige in de derde persoon.?

<Een fraaie Engelse parallel bij deze numineuze hymne van Lange is
Hymns Verse 11 van Isaac Watts (1674-1748):

Eternal Power, whose high abode From sin and dust to thee we cry,
Becomes the grandeur of a God, The Great, the Holy, and the High!

Infinite length beyond the bounds
Where stars resolve their little rounds! Earth from afar has heard thy fame

d to lisp thy Name;
Thee while the first flrmrjgs !ng(exe Iiﬂfﬁ }rzﬁ T of Thy mind

He hides his face behind his wings; Leave all our soaring thoughts behind.
And ranks of shining thrones around

d men bel
Fall worshipping, a@@pyr{,lag h gzazﬁ’glrn‘;e; d;boen}e y

Lord, what shall earth and ashes do? A sacred reverence checks our songs,
We would adore our Maker, too: And praise sits silent on our tongues.

Over hAQiE@%@&lsé&JeilQ@lﬁ? Alm S&@! vertaler

John W. Harvey? op:

Atlerechterrvoorbelhou

[Vergelijk: Een vaste burcht is onze God van Luther, N 401 in het Ltedboek voor de kerken ]

2 Inderdaad, men kan het hoogste niet altijd tutoyeren en ongedwongen aanspreken
in de tweede persoon enkelvoud. De heilige Teresia zegt tot God: ‘Eerwaarde Majes-
teit’, de Fransen zeggen graag vous. En zeer dicht bij het tremendum mysterium van
het numineuze is Goethe, wanneer hij op 31 december 1823 tegen Eckermann zegt:
De mensen behandelen de goddelijke naam, alsof het onbegrijpelijke, absoluut niet uit te denken hoog-
ste Wezen, niet veel meer is dan van hun soort. Anders zouden ze niet zeggen: de Heregod, onze lieve
Heer, de goeie God. Waren ze doordrongen van zijn grootheid, dan zouden ze verstommen en uit ver-
ering Hem niet durven noemen.

3 [Otto citeert hier uit The Idea of the Holy p. 217, New York 1923.]
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Los van de uitdrukkingskracht van enkele Engelse woorden is het makkelijk om
Engelse poézie en proza aan te wijzen die, zoals het citaat van Coleridge in het
hoofdstuk over het huiveringwekkende, numineuze momenten en stemmin-
gen weergeven. lk wil drie voorbeelden daarvan geven.

Eerder heeft R. Otto twee hymnen genoemd (van Gellert en Lange), die het ver-
schil tussen rationeel en numineus gestemde gemoedshouding aantonen. Dit
verschil kun je nauwelijks beter illustreren dan met de voor iedere Engelse lezer
vertrouwde gedichten: Addisons Hymne op psalm 12 en Blake’s gedicht The Tiger.
Beide dichters willen de Schepper bezingen zoals Hij zich openbaart in zijn
schepping. Maar het temperamentsverschil is onmiskenbaar. Bij Addison is

dezelfde stemming van rustig vertrouwen, dankbare en begrijpende lofprijzing,

rustige waardighei Tﬂeij ’PXE m rl i n de siddering, de
vrees, het gevoelde e, é () Gﬁ'l mking komt. Addi-

son zingt:

HYMN C O py r i g h@stz @Q@round her burn,
The spacious firmament on high And all the planets in their turn,

With all the blue ethereal sky, Confirm the tidings as they roll

And spangle?ha veni_ ashinin g Z U i And's ri'('ld th mi}lﬁm soie é p'le.
Their greadOr raokﬁ T d\ O@A e

The unwearied Sun from day to day, Move round the dark terrestrial ball;

Does his Creator’s power display What though nor real voice nor sound
Afte-reéchten voorbehnotfden
The worl o;I:m Almighty hand. In Reason’s ear they allrejouce, )
Soon as the evening shades prevail And utter forth a glorious voice;

The Moon takes up the wondrous tale For ever singing as they shine:

And nightly to the listening earth ‘The Hand that made us is Divine.”
Repeats the story of her birth; Joseph Addison (1672-1719)

Bij Addison is er een bewust rationele religiositeit. Het is de ‘rede’ die hier luistert
naar de lofzang van de natuur. En dat was niet alleen de karaktertrek van een
individu, maar van een gehele periode, namelijk van Addisons tijd. Het verschil

in numineus karakter met de verzen van Blake is onmiskenbaar:
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THE TYGER What the hammer? What the chain?
Tyger, Tyger, burning bright In what furnace was thy brain?

In the forests of the night, What the anvil? what dread grasp
What immortal hand or eye Dare its deadly terrors grasp?

Could frame thy fearful symmetry? When the stars threw down their spears,
In what distant deeps or skies And watered heaven with their tears,
Burnt the fire of thine eyes? Did He smile his work to see?

Onwhat wings dare he aspire? Did He who made the Lamb make thee?
What the hand dare seize thy fire? Tyger, Tyger, burning bright

And what shoulder, and what art In the forests of the night,

Could twist the sinews of thy heart? What immortal hand or eye

And why thy heart beg R,' - i;ﬁ ﬁia ¢ a@kmmemﬁ

What dread hand and mj e c!dkexg b Iyé Songs of Experience, 1794
Ook William Wordsworth (1770-1850) vertelt ons in Prelude X, 437-469 hoe juist
het vreselijke Vane )el r ‘I‘q;hf‘ Q @ @@mg ervan hem tot

openbaring werd van een presence of theHoly and the Divine, precies zoals in de erva-

ring van Max Eyth uit het hoofdstuk Het numineuze in het Oude Testament.* »

suenddRb@XasiZuider Amsiel e v

Jom Kippoer, de Grote Verzoendag van de joden. Ze is overschaduwd door
het driemaal heilig van de engelen uit Jesaja 6: Heilig, heilig, heilig is de EEU-

"t recittervoorbehotiden:"

Zo laat dan uw ongerustheid komen, Adonai, onze God, over al uw schep-
selen, en een eerbiedig bangzijn (emateka!) voor U over alles, wat Gij hebt
geschapen, dat al uw schepselen ontzag voor U hebben en alle wezens
voor U buigen, en dat zij allen een verbond mogen worden, om Uw wil te
doen van ganser harte, zoals wij die leren kennen, Adonai, onze God, dat
de heerschappij is bij U, de macht in Uw hand en de kracht in Uw rech-

terhand en Uw naam verheven over alles, wat Gij hebt geschapen.

1 [KLEINERE AANVULLINGEN nr. 2.2 bij Tremendum, mysterium.]
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Of het Kadosj atta:
Heilig bent Gij en te vrezen (nora) Uw naam, en geen God is er buiten U,
zoals geschreven staat: ‘En verheven is EEUWIGE Tsevaot in het gerecht en

de heilige God geheiligd in rechtvaardigheid’.

Ook de glorieuze liederen Jigdal Elohim Chaj en Adon ‘olam’ dragen deze
klank verder, en zo vele stukken uit de ‘Koningskroon’ (Kether Malchuth)
van Salomo ben Jehudah Gabirol (t 1058), zoals het Niflaim:

Wonderbaarlijk zijn Uw werken, En de troon, verheven boven alle volheid
En mijn ziel erkent het en weet. der hoogte,

U, 0 God, is de macht, 1 TTR émv vlgét gfgheime omhulling
De glans en de roem Iﬁ?y{ ex n ﬁ

U bent de heerschappij over alles, U is het bestaan, waarvan het licht uit-
De schepselen uit de hoogte en diepte straalt alle leven,

betuigen, dat Gij blyC 9) py r I g Hta@@ B@dat wij slechts in
Als zij zinken in de leegte. Zijn schaduw weven.

U is de kracht aan welker geheimenis .
Of zoals het Atta nimza:

i braxas|Zuidgr-Amstel

Dan hare perken. Niet kan "t gehoor van 't oor, en het licht
U is der almacht omhulsel, van 't oog U bereken.
rxterreetiten vaarbenhoriden.
e naam, verborgen voor de mannen Hec aan U als teken
des lichts, Gyj bent!
En de kracht, houdend de wereld boven Uw geheimentis is verborgen:
het niets, Wie kan het doorgronden!
Die 't verborgene openbaart aan de dag Zo diep, zo diep -
des gerichts... Wie kan het vinden!?

1 Uit Michael Sachs: Festgebete der Israeliten deel 111, Jom Kippur-Abendgebet, 15¢ druk
bij Verlag von Jacob B. Brandeis, Breslau 1898.
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«Verder volgen hier nog enige andere numineuze gedichten, een gedeelte
uit Bhagavad Gita,' Vondels Engelenzang en Melek Eljon.

1 BHAGAVAD GITA — DE KOSMISCHE GEDAANTE

In de Bhagavad Gita onderwijst Krishna, de belichaming van Vishnu, ja
Vishnu zelf in mensengedaante, Arjuna over de diepste geheimen van
zijn religie.? Dan gaat Arjuna verlangen om God zelf te aanschouwen in
zijn eigen gedaante. Zijn bede wordt hem toegestaan. En nu volgt in
hoofdstuk 11, Het visioen van de kosmische gedaante, de grandioos-vreselijke
theofanie, die met dc menselijk-natuurlijke middelen van het verschrik-
kelijke en hetm Kﬁg@ kbare van de god-
heid, waarvoor h eﬁelér@pﬁg ef tracht te geven.

Arjuna staat op zijn krijgswagen, net op het punt de bloedige slag in te

trekken tegen de vijanden van zijn broeder Yudhish-thira, de zonen van

Dhritarashtra. K@‘L@ y rglh%‘f@@l@@

Tot hem richt Arjuna zijn
Toon mij toch Uw onvergankelijke Zelf.

Dan anmr@%aﬁl}zuid e r'Am Ste I

8 Omdatge Mij echter met sterfelijke ogen niet kunt aanschouwen zal Tk unu het god-

elyke gezichtsvermqgen geven. Aanschouw nu stueuze yo
A& rechien’voorbehouden.

Sanjaya zet:

o Sire, nadat Krishna, de grote Meester van de Yoga3, zo gesproken had, toonde hij
Arjuna Zijn allerhoogste goddelijke gestalte.

1 Deze geweldige numineuze hymne, die in onze eerdere drukken op deze plaats
stond, laat ik nu weg omdat u deze nu kunt vinden in de inmiddels verschenen
vertaling van de Bhagavad Gita ( R. Otto, Der Sang des Hehr-Erhabenen, 1935) op pp. 75-80.
[In de 1¢ en 3¢ Nederlandse druk, en nu ook in deze 4¢ druk, is hij wel opgenomen.]

2 Zie ook: Rudolf Otto, Vischnu-Narayana; Texte zur indischen Gottesmystik, Jena 1922.
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10 Met vele monden en ogen, met talloze wonderbaarlijke visioenen, met schitterende
steraden getooid, met vele omhoog geheven celestijnse wapens,

11 omkleed met hemelse kransen en gewaden, gezalfd met goddelijke zalven, toonde Hij
zichzelf als de Luisterrijke, prachtig, onbegrensd, het gelaat naar alle kanten gekeerd.

12 Als duizenden zonnen tegelijk konden schijnen, dan zou het nog slechts een flauwe
afspiegeling zijn van het stralende glorie van de Allerhoogste.

13 Indatvisioen aanschouwde Arjuna het hele universum in al zijn veelvuldigheid, alle
omsloten als één geheel, de God der goden.

14 Arjuna werd overstelpt door ontzag, zijn haar rees hem te berge en
met gebogen hoofd en samengevouwen handen sprak hij als volgt:

7 Tk zie u met de t alom, oogverblin-
dend, zo stralengoﬁ K !]j Kﬁxgm p téaﬁe zon zo schitterend,
onmetelijk.

20 Verheven Zelfl U alleen vult alle windstreken van het luchtruim, de aarde en de hemel
en ook nog de g@ srﬁifgrhitig@@@erdden sidderen bij
het zien van uw wonderbaarfijke en ofitzagwekkende gestalte.

21 Descharen der hemelse wezens treden in u binnen sommigen roepen u eerbiedig aan,

Z;; e&uten[h_cgﬁz g éorzjzen en zmg&\l(iﬁz]g]gém _tot u\l glorieen

22 Devitalekrachten, de grote sterren, vuur, aarde, lucht, hemel, zon, maan en planeten;
de engelen, de beschermers van het heelal, de goddelijke genezers, de winden, de vade-

Aen !Loudemntzag c’lleib%‘:;i genc qafbgéhtm Uﬁ@wm

23 Bij het zien van uw overweldigende vorm, o Vishnu! met zijn myriaden van verschij-
ningen, zijn ontelbare ogen en ledematen en schrikwekkende kaken, ben tkzelf en zijn
alle werelden overstelpt van ontzag.

24 Alsikuzie, hoegij tot in de hemelen reikt, gloeiend met alle kleuren, met uw geopende
mond en uw opengesperde, vuurschietende ogen, ben ik dodelijk verschrike, o mijn
Heer! mijn moed en mijn gemoedsrust laten mij in de steek.

25 Wanneer tk uw gezichten zie met hun angstaanjagende tanden als de verzengende
vlammen van de Tijd, verlies ik alle gevoel van plaats; ik kan geen rust vinden, wees
genadig! God van alle goden, toevlucht van alle werelden.
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26 Al de zonen van Dhritarashtra, alle vorsten van de aarde, en ook Bhishma, Drona,
Karna en de grootste krijgers van ons leger,

27 allen storten zich onstuimig in Uw opengesperde monden met hun verschrikkelijke
tanden, afgryselijk om aan te zien. Sommigen zitten gevangen tussen uw kaken, het
hoofd verpletterd.

28 Zoals de stromende rivieren zich onstuimig in de oceaan storten, zo stormen deze hel-
den van de aarde Uw vlammende monden binnen.

29 Zoals motten ijlings naar de vlam vliegen en verschroeien, zo snellen deze mensen in
involle vaart hun eigen ondergang tegemoet.

30 Uschijnt de wereld te verzwelgen, ze in uw viammen op te likken. Uw verschrikkelijke
stralen doordringen het heelal en verschroeien alles, Vishnu.

31 Zegmij toch wi \ﬁo iz Jimémm 2 1k groet U vol eerbied.
Heb genade, Al Al K aé kelijke God, want ik

begrijp uw daden niet.

Dan verandert @@ E} ! er hit 2[@12@(19.2&1& Arjuna’s

bede, de Onbegrijpelij egrljpen wordt hem niet toegestaan. ‘De

hoogste majesteit binnen te fladderen’ is, zoals Luther zegt, de mens ver-
boden; % oet z1ch houd n he.t ord Vamm togzegging.
Endez ngZ eeJ[or n\di tleggers
als de samenvatting en het summum van de hele Gita worden geduid,
eindigt het geweldige hoofdstuk:
Alle rechten voorbehouden.
Wie, wat hij doet, voor mij alleen doet,
alleen toegewijd aan M.

Van wereldzucht vrij en zonder haat -
Die komt tot mij, Arjuna.!

1 [Deze vertaling is mede gebaseerd op: Bhagavad Gita, vertaald door Shrt Purohit
Swimi, Woodstock, Vermont 2001 en de rechtstreekse vertaling van Gerda Staes en
Winand M. Callewaert, Leuven 2001.

3 YOGA: (Sanskr.: yuj, één worden, verbinden) proces waarbij het intellect opnieuw ver-

bonden wordt met de intuitieve kennis. Zo kan de yogi de absolute realiteit ervaren.|
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2 JOOST VAN DEN VONDEL'S ENGELENZANG

In een bespreking? van de eerste druk van dit boek in het Theologisch Tijd-
schrift maakte prof. dr. H.IJ. Groenewegen mij zeer vriendelijk opmerk-
zaam op de Zang der engelen, die voorkomt in de prachtige tragedie Lucifer,
van de grote Nederlandse dichter uit de 17¢ eeuw Joost van den Vondel.
Inderdaad een zang die misschien nog klankvoller dan die van Lange zingt
van wat zich niet laat uitspreken.? (Waarom staat zo'n zang niet in onze lied-
boeken!) Ik laat hem hier volgen in zijn echte Hollandse gespierde kracht.

REI VAN ENGELEN

JnKijkexemplaar

Wie is het, die zo hoog gezeten En oorsprong van zo vele goeden
Zo diep in "t grondeloze licht, Als uit hem vloeien, en bestaan

Van tijd noch eeuwig@@?y r I g h 'Eg 21@1@ @a vermogen,
nwic

Noch ronden, zonder tege En wijsheid, die hun "t wezen schonk

Byj zich bestaat, geen steun van buiten Uit niet, eer dit in top voltogen
Ontleent, %xz zich zelve rust, Palais, der eemlen he nk;
Eninzijn al: @;R&@.S | Z ul dﬁ(r Wij dekken,
Wat om en in hem, onbewust Voor aller glansen Ma_] esteit,
Van wanken, draeit, en wordt gedreven Terwijl we s hemels lofgalm wekken,
Oom

Adlerechiten vogriveltotden
Der zonner zon, de geest, het leven, Uitvreze, inzwym op taanzicht neder?
De ziel van alles, wat gij kunt Wie is het? Noemt, beschrijft ons hem,
Bevroén, of nimmermeer bevroeden, Met ene Sarafijne veder.
Het hart, de bronaér, d’oceaan, Of schort het aan begrip en stem?

1 [De door Otto genoemde bespreking van dr. H. IJ. Groenewegen is integraal opgeno-
men in de bundel Een wijze uit het westen, beschouwingen over Rudolf Otto.
In 1938 heeft Martinus Nijhoff Vondels lied op de klinkende regels samengevat.
Als zodanig is het opgenomen in Een wijze en in het Liedboek voor de kerken ~INC 422.]

2 J. van den Vondel: Treurspelen; deel 1, Amsterdam 1661
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Tegenzang: Der ecuwigheden glans en ader:
Dat s God. Oneindig eeuwig Wezen Wie is dat licht geopenbaard?
Van alle ding, dat wezen heeft, Wie is de glansen glans verschenen?
Vergeef het ons; 0 nooit volprezen Dat zien is nog een hoger heil
Van al wat leeft, of niet en leeft, Dan wij van uw genade ontlenen,
Nooit uitgesproken, noch te spreken, Dat overschrijdt het perk en peil
Vergeef het ons, en scheldt ons kwijt, Van ons vermogen. Wij verouden
Datgeenverbeelding, tong, noch teken In onze duur, gij nimmermeer.
U melden kan. Gij waart, gij zijt, Uw wezen moet ons onderhouden.
Gyj blijft de zelve. Alle Englekennis Verheft de Godheid: zingt haar eer.
En uitspraak, zwak en onbekwaam, Toezang:
Is maar ontheiligin, ﬁ ﬂl; eens heilig,
Want teder draagt j ﬁk‘lkgex € rﬁi ma zij God.
Behalve gij. Wie kan u noemen Buiten God is "t nergens veilig
Bij uwe Naam? Wie wordt gewijd Heilig is het hoog gebod.
Tot uw Orakel? Wi u@Pyr I g h tZQ.Ev@g bondig.
Gyj bent alleen dan die Gij zijt, Men aanbidde zijn bevel,
U zelf bekend en niemand nader, Dat men overal verkondig:

zulks t n, als gij waart, [ wat Ggd behaagt, {s we
e ABra%as| zuidérs Amstel

Alle rechtenmMogrbehouden.

Ik heb geprobeerd de volgende hymne uit het Hebreeuws te vertalen. Het
is een fragment uit de joodse liturgie van het Nieuwjaarsfeest, een mid-
deleeuwse ‘piut’. De buitengewone kunstvorm van de strofe, het rijm, de
woordklank in de oorspronkelijke tekst kan in een vertaling slechts zeer
onvolkomen worden weergegeven.! Vergelijk Gebetbuch fiir das Neujahrsfest
editie Wolf Heidenheim, Frankfurt am Main 1915, p. 62 e.v.

1 [Wellicht is in de Nederlandse vertaling nog meer verloren gegaan dan in de Duitse

van Otto.|
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jHuVH is het heilige tetragrammaton, het heilig vierletterig teken van de
oudtestamentische godsnaam, die de joden [na de verwoesting van de
Tweede Tempel] niet meer uitspreken maar gewoonlijk met Adonai
(Heer) omschrijven.! Luther vertaalt hem steeds met der Herr. —

U, 0 Koning, willen wij huldigen.

Hoogste Koning - Geeft spijze aan alles,
Sterk en vol almacht, Verborgen voor alles,
Is Hij muur en gracht, Toch wakend over  alles -
Is Zijn woord een kracht, heerst in tijd en in ceuwigheid.

Hoog en zegenendl n k ij kexe m p L%@E

Tronen vergevend, oning -
"t Al overzwevend - De vergetene niet vergeet Hij,
heerst in tijd en in ceuwigheid. ~ Het inwendige meet Hij,
Copyright2020

Hoogste Koning - Des harten bedoelen weet Hij
Machtdaden verricht Hij, Een God der geesten,

Geslachtenyogpt Hij, - Eit ware wogrd meester. -
Zegels otz Eaxas | Z utaer- sdi @tﬁ r.luwigheid.

Louter in woord vooral,

Kent Hij der sterrental, Hoogste Koning -

“Atlesréchten voorehnouden,
heerst in ttjd en in eeuwigheid.  In zijn paleizen vol wonderbaarheid,

Is Hij zonder alle  gelijkheid,

Hoogste Koning - In al zijne werkzaambheid,
Geprezen door  alles, Stelt het zand der zee tot een
Machtig tot alles, grens die scheidt,
Genadig voor  alles, Ook van Behemot en zijn

eeuwige strijd -

heerst in tijd en in eeuwigheid.

1 [Man sprach ihn friiher filschlich Jehovah aus. Seine richtige Aussprache lautet Jahveh.]
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Hoogste Koning -
Hij verzamelt de wateren in het meer,
Beweegt de golven als een heer,
Dat ze vreselijk brullen
De wereld met rumoer vervullen.
Maar hun machtige aanzwellen
Dwingt Hij almachtig tot verstillen -

heerst in tijd en in eeuwigheid.

Hoogste Koning -

Heersend in koningsstaat,

In storm en onwe U = hoe
Glans dient Hem lsaghbexémﬁjzagl 0

De nacht als dag voor Hem staat.

"t Duister omsluit Hem dicht,

Op dorre akkers doet Hij 't groen
opschieten.

Dag juicht tot dag zo blij:

Juicht voor de Heer, ook gij:

Hij heerst in tijd en in eeuwigheid.

Hoogste Koning -
Heilig en huiveringsvol,
Machtig en wondervol,
Gaat met meetsnoer over d’aarde

heen,

N

<;;een.

als klein
Tot zijn eer alleen -

heerst in tijd en in eeuwigheid.

Maar HijzelEwoo @Dy T ] 9 ht 2020

heerst in tijd en in éeuwighet

Hoogste Koning -
Merkt op ellend’,

Wolken&'ﬁiﬁ&ngs | Z u i aéﬁ%ﬁjgi@ I

Vlammen in 't rond lekken,
Cherubs dragen Hem,
UAte:

Vaste en bewegende sterre
Juichen reeds van verre:

Hyj heerst in tijd en in ceuwigheid.

Hoogste Koning -
Opent de handen en geeft te genieten,
Zamelt de regen om hem neer te gie-
ten,
Laat over drie landen en vier zelfs hem

vlieten,

130

Zijn toorne afwendst,
Alle begin kent,

hten vobrbehouden

heerst i tfjd en n eeuwigheid.

Hoogste Koning -
Spreekt recht met waarheid,
Zijn werken zijn waarheid,
geeft genade en waarheid,
Zelf genade en waarheid,
Zijn wandel in waarheid,
Zijn zegel de waarheid -

heerst in tijd en eeuwigheid.
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Huldigen willen wyj U.

JHVH is Koning, JHVH was Koning, JHVH zal Koning zijn in Eeuwigheid.

Wat woont in 't hemelrond D’een doet met d’andere mee
Roemt met roemende klank: Lieflijk om strijd in vree:
JHVH is Koning. juvH zal Koning zijn
In Eeuwigheid.
Wat woont op aardegrond,
Zegent met zegenende zang: Bliksemende Cherubim,
JHVH was Koning. Machtige Serafijn,
-- m is Koning.
D’een doet met d’alchKe!J kexe p rgﬁf
Juichen om strijd in vreé: Morgen aan morgen rees
JHVH zal Koning zijn Zeide in fluistervrees:
mefG@PYright 2 @2k
Al zijne heiligen D’een doet met d’andere mee
Vol deemogd Esni_ heils gs Z U i lDdieéui;I omstrijd ig e:
A\ a)i - | JTI;H A f@.l
In Eeuwigheid.

Gans Zijne volkerenschaar

geeﬁﬂg:’gggmen voorbehouden.

JHVH is Koning, JHVH was Koning, JHVH zal Koning zijn In Eeuwigheid.

Amen.!»
N3

1 Vergelijk bij dit lied en bij hoofdstuk 5 de inmiddels verschenen bundel van
E. Schubert-Christaller: Der Gottesdienst der Synagoge, mit ausgewdhlten Gebeten

(A. Tépelmann, GiefSen, 1927). - [Behemot, zie het bijbelboek Job 40:10-19.]
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HET FASCINANS

(MOMENTEN VAN HET NUMINEUZE IV)

Der Du vergniigst alleine

So wesentlich, so reine —!
1- Het kwalitatieve gehalte van het numineuze (waaraan het mysterium
de vorm geeft) is aan de ene kant het al verklaarde wegdrukkende, vrees-
wekkende element van het tremendum met de majestas. Aan de andere
kant echter is het duidelijk tegelijk iets dat op volstrekt eigen wijze aan-
treke, verstrikt en fascineert, dat nu met het vreeswekkende moment van het
tremendum in een wonderlijke contrastharmonie staat. Zoals wij een heilig-

dom vol vrees eren, EIKF Kgxg I aar toe gaan, zegt
Luther!? De jon;l j 'ﬂm -1945) schrijft:
Vor dem mir graut - zu dem michs dringt.3

Van deze contr@:@wrditgllﬂlltl@@:zz@ het numineuze,

getuigt de hele godsdienstgeschiedenis: minstens vanaf de ontwikke-
lingsfase van de ‘demonische vrees’. Over het algemeen is zij het vreemd-

ste en merkelijke hijnsel gn de go@dmns h1eilenis. Zo
huwenAbi IZ d (1 %i@l jke zich

aan het gemoed kan voordoen, zo lokkend en betoverend is het tegelij-

kertijd. En het creatuur, dat voor het numen siddert in het deemoedigste
“Adietec Yoorpetioudert.”
etop de een of andere w 1ch zich toe te eigenen. Het mysterium 1s voor
hem niet alleen het wonderbaarlijke, het is ook het wondervolle. En naast
het zinsbetoverende treedt nu de zinsvervoering, het meeslepende, won-
derlijk in vervoering brengende, het vaak genoeg tot enthousiasme en
extase voortjagende, het dionysische van de werkingen van het numen. Wij

willen deze factor het ‘fascinans’ noemen.

1 [Gerh. Tersteegen: Dat het U nooit te vroeg is, - geef dat het mij genoeg is. Vert. Ad den Besten. ]
2 Vergelijk: Sermon von den guten Werken, zum ersten Gebot der zweiten Tafel, § 3.

3 Ik huiver voor u - ik heb behoefte aan u. Die Historie von Konig David, 1918, unvollendet.
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2- De rationele denkbeelden en begrippen, die met deze irrationele fac-
tor van het fascinerende parallel lopen en het schematiseren, zijn liefde,
erbarmen, mededogen, hulpvaardigheid: allemaal ‘gewone’ momenten
van algemene psychische ervaring, maar dan in volmaaktheid gedacht.

Hoe belangrijk ook voor de religicuze gelukzaligheidsbeleving, ze putten
haar toch beslist niet uit. Zoals het religieuze onheil - als beleving van de
ira - diep irrationele momenten in zich heeft, zo is het ook met haar
tegendeel, de religieuze gelukzaligheid. Dat is meer, veel meer, dan het
gewone gevoel van getroost voelen, vertrouwen koesteren, liefdesgeluk,
hoe heftig ook. De ‘toorn’, zuiver rationeel of zuiver ethisch opgevat,
doorgrondde nog niet volledig dat diep huiveringwekkende, dat in het mys-
terieuze van de gﬁilk‘lf Ké . Jjﬁﬁ intentie’ doorzag nog
niet uit en te na dit diép oi e Xké, ati efaéiakende mysterie
van de godheidservaring ligt. Wel is het aan te geven met de naam
‘genade’, maar dan in de mystieke zin van het woord die de echte genade-

gezindheid inslu@rr@pyirk-rghtg @@SZ O

3— Dit surplus heeft zijn voorstadia diep onderin de godsdienstgeschiede-
nis. Het is,gaqed mogelijk, zelfsyyaarschijnlijk, dathet religiepize gevoel in
het begﬁb Eﬁm ZH!d 5 n Améf%i polen,

namelijk de angstaanjagende, opdook en aanvankelijk puur als demonische

vrees vorm aannam. Daarvoor pleit bijvoorbeeld, dat nog in latere fasen
atferethterryatbetouter:
betekent, zoals dradh in het Sanskriet.! Vanuit zo'n demonische vrees
alleen, wanneer ze tenminste niets meer is en zelf geen deel uitmaakt van
iets vollers dat gaandeweg in het bewustzijn dringt, is geen overgang
mogelijk tot de gevoelens van een zich positief keren naar het numen.?

1 Later kan de oorspronkelijke betekenis ‘verzoenen’ helemaal verdwenen zijn, en dan
kan het woord eenvoudig ‘vereren’ betekenen.

2 Dit zeer beslissende is door de godsdiensthistorici in haar raadselachtigheid nergens
begrepen, hoogstens - als het al werd opgemerkt, als onbeduidend feit. Zie hierover:

R. Otto, Gottheit und Gottheiten der Arier, Gieflen 1932, p. 11.
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Vanuit die ‘vrees’ zou alleen een cultus kunnen ontstaan in de vorm van
het apaiteisthai (door bidden afwenden) en het apotrépein (afwenden), in de
vorm van boetedoeningen en verzoeningen, kalmering en afwentelen van
de numinuze toorn. Daarvan uit laat zich nooit verklaren dat het numi-
neuze object wordt gezocht, verlangd, gewenst, en niet slechts gewenst
omwille van de natuurlijke bijstand en hulp die men van het numen ver-
wacht, maar ook omwille van het numen zelf, en niet slechts in de vor-
men van ‘rationele’ cultus, maar ook in die wonderlijke ‘sacramentele’
handelingen, rituelen en communiemethoden, waardoor de mens zich-
zelf in het bezit van het numineuze probeert te stellen.

Op de voorgrond van de godsdienstgeschiedenis staan normale en ge-
makkelijk te beggij It Eé; teyts handelen, zoals
verzoeningen, giﬁmﬁﬁxémjﬁ aerlst staat een reeks

vreemde zaken die steeds meer de aandacht trekt. Er wordt beweerd dat

je hier zowel de algemene religieuze wortels als die van de mystiek leert
kennen. Door tﬁﬁwriilgﬂtg@@gl@tasierijke tussen-
komsten probeert de religieuze mens het mysterieuze machtig te wor-
den, zich ermee te vullen en zelfs zichzelf ermee te vereenzelvigen. Dit ge-
drag valgyuieen in twee s n: die yan de magische identifigatie van
zichzel#fm na&&a&mdj%!ﬂ FM@ ormule,
‘wijding’, bezwering, inzegening, uitdrijvingen en dergelijke, en die van
de sjamanistische methode van bezetenheid, inwoning, zelfvervulling in ver-
A erechtenygorbehotder.
de bedoeling was 1n eerste instantie dat men zich de wonderkracht van
het numen wilde toe-eigenen voor ‘normale’ doeleinden. Maar daarbij
blyjft het niet. Het in je hebben van en het aangegrepen zijn door het nu-
men wordt zelf doel, wordt om het numen z¢éIf gezocht door het gebruik
van de meest geraffineerde en wilde methodes van ascese. De vita religiosal
begint. Om in deze wonderlijke, vaak bizarre toestanden van numineuze
gegrepenheid te verkeren wordt ansich een propriéteit?, ja een zegen, dat ge-
heel verschillend is van het door de magie nagestreefde aards bezit.

1 [Religieuze levenswandel in intense en vaste vormen; 2 propriéteit: eigendom, eigenschap. |
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Ook hier begint dan een ontwikkeling, reiniging en rijping van de bele-
ving. De meest sublieme toestanden van het gelouterde ‘in de geest zijn’
en van de verheven mystiek zijn het einde van dit proces. Hoe verschillend
deze gemoedstoestanden ook zijn, het mysterie wordt naar zijn positieve
realiteit en naar zijn innerlijke kwaliteit ervaren, en wel als een ongeloof-
lijk jubelgevoel. Hoewel hier wederom niets kan worden verklaard of begrij-
pelijker wordt gemaakt, wel kan worden ervaren waaruit deze geluksstem-
ming eigenlijk bestaat. Ze omvat en doordrenkt alles wat de ‘heilsleer” als
iets positiefs kan aanwijzen, hoewel zij zelf toch niet hiermee van alle kan-
ten wordt belicht. En terwijl zij ze doordringt en doorgloeit, maakt zij van
de godsgave veel meer dan wat het verstand ervan begrijpt en zegt. Deze
euforie geeft een glﬁmgﬁg ‘ém'nrreﬁé?zen gaat. De tong
kan er alleen ma clert: t en vergelijkingen

geeft ze als van verre van zichzelf een ontoereikend en verward begrip.

4— Wat het oog niet yvtigllé‘ff{teﬁ@@l21®t hart van de mensen

niet is opgekomen — wie voelt niet de hémelse klank van Paulus’ woorden en het

bruisende, dionysische daarin. Leerzaam is dat in zulke woorden, waarin het
gevoel zijp heogste gelukzalighejd zou willen uiten, ook alle ‘beeldgn terug-
treden’ é)ﬁ@&i rLal:Ld @[HA mg&jgatieven
grijpt. Nog leerzamer is, dat bij het lezen en horen van zulke woorden hun
zuivere negativiteit absoluut niet opvalt! Ja, dat wij door reeksen van zulke

“Alfe rechitefvoorbemotdert™
plete, diep indrukwekkende hymnen waarin eigenlyk niets staat:

O Gott, Du Tiefe sonder Grund, Umfasse mich mit Deinen Armen.

Wie kann ich Dich zur Geniige kennen, Ich stellte Dich zwar mir

Du grofie Hol’, wie soll mein Mund Und andern gerne fiir.

Dich nach den Eigenschaften nennen? Doch werd’ ich meiner Schwachheit innen
Du bist ein unbegreiflich Meer: Weil alles, was Du bist

Ich senke mich in Dein Erbarmen. Ohn End, und Anfang ist,

Mein Herz ist rechter Weisheit leer, Verlier ich driiber alle Sinnen.t

1 Ernst Lange (T 1727): Hymnen op Gods Majesteit, bij A. Bartels, p. 273
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«Een ‘negatieve’ hymne, waarvan de negatie je toch niet als zodanig opvalt,
is de volgende van Gregorius van Nyssa. Versterkt worden haar ontken-
ningen nog door de antinomieén en paradoxen van het mirum.

HYMNE OP GOD

0, GIJ, AL-ANDERE! - hoe anders zou men U mogen noemen!

Hoe zou een woord U prijzen: door geen woord zijt Gij bekend.

Hoe zou de rede U beschouwen: door geen enkele rede zijt Gij te begrijpen.
Gij alleen zonder naam: want pas door U is alle naam.

Gij alleen ongekend door gedachten: want door U pas is er gedachte en denkbaarbeid.
U prijst, wat stamelen en wat niet stamelen kan.

U eert, wat denk

Aller verlangen nﬁK iK‘é‘%é m p I aar
Zijnom U. U smeekt het al. Tot U stamelt alles,

Zinnend over Uw zinnebeeld, een zwijgende hymne.

Op U alleen wa@a@,pWoigtI?ﬂI{te@E) 2 O

En aller doel zijt Gij, Gij encen alles en gene,

En ook niet ene, niet alles. Alnamige, hoe benoem ik U,

De enigongenoemde? In het donkgr boven dg wolken
oS BEaxastsider-Amstel

0, GIJ, AL-ANDERE! - hoe anders zou men U mogen noemen!" »

Legfka hy bh ezrt dzg alte
lsﬁ !;!1 eg!izgr;augetutdru aargg oe krachtlg het wordt begre-

pen, hoe grondig het wordt ‘verstaan’, hoe diep het kan worden gewaar-
deerd, zuiver met, in en uit het gevoel zelf.

5- Louter ‘liefde’, louter ‘vertrouwen’, hoe gelukkig ze ook stemmen, ver-
klaren ons niet dat bijzondere moment van verrukking, dat in onze teer-
ste en innigste lofzangen leeft, vooral in onze op het laatste heil betrek-
king hebbende liederen van verlangen:

1 J.-P. Migne: Patrologie Grace, Parijs 1857-1866, § 37, p. 507
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Jeruzalem, o stad zo hoog gebouwd...1

of:
Ich hab’ von ferne, Herr, deinen Thron erblickt...>

of in de bijna dansende verzen van Bernard van Clugny:

O Sion, gij enige stad, geheimzinnige woonstee, in de hemel verborgen,

Nu eens verblijd tk mij in U, dan weer klaag ik om U, ben treurig en verlang.
Door Uw straten ijl ik, vaak met het hart, want het lichaam kan het niet;

Zijnde slechts het aardse lichaam en de vergankelijke wereld, val ik weldra terug.
Niemand kan verkondigen of zeggen met woorden,

Hoe vol van glans Uw muren en torens zijn.

Ik kan het net zo ingerd v} ken,

Of op het water lLﬁKﬁj Kéx ﬂd! uaﬁlﬁf{

Deze glans van u beklemt elk hart, o Sion, o Vrede!

O tijdloze Stad, geen lof (hoe groot 0ok) kan U veinzen.

O nieuwe womn@ WF lbq(tfs@t@z O
Richt U op, laat U gedijen, vérmeerdelt U, geeft U Uw eigen wezen,
voltooit en verenigt U.3

" sigdraxasiLuider-Amstel

Abgrund der allervollkommensten Lust,
Ewige Herrlichkeit, priichtigste Sonne,

Allereehtervoorbehoudetr:

O, wer doch gar wér” ertrunken

In der Gottheit Urgrundsee,

Damit er wir’ ganz entsunken

Allem Kummer, Angst und Weh. Ernst Lange

1 Johann Matthius Meyfart (1590-1642), LvdK 264
2 Johannes T. Hermes (1738-1821)
3 Bernardus Morlanensis: De vanitate mundi et gloria celesti, ed. Eilh. Lubinus, Rostochii

dl. 11, 1610
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6— Hier leeft het surplus van het fascinans, het fascinerende element. Het leeft
eveneens in de hooggespannen lofprijzingen van de voorspoed die in alle
heilsreligies terugkeren, en die overal in zo'n zonderlinge tegenstelling
staan tot de schijnbare armzaligheid en talrijke kinderlijke betekenissen
van wat in begrip of beeld nu werkelijjk in het vooruitzicht wordt gesteld.
Het laatste heeft iedereen weleens bespeurd die met Dante door hel,
vagevuur, hemel en hemelroos is gewandeld, met aldoor sterker gespan-
nen verwachting dat het voorhangsel eindelijk zal vallen. Het valt. En
bijna schrikt men ervan dat er zo weinig achter zit:

In het diepe en heldere wezen van het verheven Licht verschenen mij drie cirkels, die ver-
schillend van kleur en hetzelfde van omtrek waren: de eerste scheen zich in de tweede te

weerkaatsen, zoals dlﬂklkjk@rX@m@elaaavr de derde leck op een

vuur dat door de twee andere in gelijke mate werd uitgeademd.

Is men zover gereisd, zo vraagt de sterveling, om alleen die drie kleurige
cirkels te zien? aar@ i | g*ﬁr sEr@tZo@an ontroering bij
het terugdenken aan het weliswaat onvoorstelbare en onbereikbare, maar
juist daarom door het gevoel te ervaren enorme positieve gehalte van het

aanschoyw
Abraxas|Zuider-Amstel

O hoe schieten mijn woorden tekott en hoe zwak zijn zij om de voorstelling die tk in mijn
hoofd heb tot uitdrukking te brengen! En deze voorstelli mg zelf is in verhouding tot wat

iki yjkheid zag zoqminiem dat het woord scha Ler aHast te sterk yoor is.1
Alie rechie den.

<Over1gens 1s t Dante niet n‘\t gelu t z1Jn elgen verru mg op delezer
over te brengen. Hij verzekert meer dat hij haar kent, dan dat hij haar bij
de lezer doet ontvlammen, ondanks de kunst van zijn verzen en de diep-
zinnigheid van zijn speculaties. Misschien wel door beide. Een Indiase
schilderaar van de hemelreis lukt het beter: de kinderlijk naieve Sri-
Nivasa, in zijn Dipika. Hier, in dit grenzeloze gevoel van betrekkelijkheid,
in deze, de longen uitpompende, als stormtroepen vooruitrukkende

voorzinnen: WIE -, WIE -, WIE -, WIE -, eindelijk in het bijkans ademloze

1 Paradijs XXXIII 115-117, 121-123, vertaling Frans van Dooren, Amsterdam 1998.
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uitstoten van de allerkortste nazin: ‘sa muktah - Hij is verlost!’, brandt de
gloed van het fascinerende moment met echt aanstekelijk geweld.!

Overigens verliezen Dante’s drie kringen iets van hun abstractheid, wan-
neer je ziet hoe men ze in die tijd met behulp van beelden wist voor te
stellen, bijvoorbeeld in de miniaturen bij de Scivias van Hildegard van
Bingen of in de voorstelling op de Compo santo van Pisa. Deze worden hele-
maal gedragen door een ‘magische’ gedachte, waarover later wordt
gesproken, evenals door haar uitdrukkingswaarde voor het numineuze.
En hierin net zo goed als in visionair gehalte, ja zelfs in hun vorm verto-

nen ze een opvallende gelijkenis met boeddhistische mandala’s?.»

—— I
o e e, VR I TK B EITI N EE, Vet on

interessant en soms zonder meer smakeloos en onnatuurlijk lijkt, zoals

bijvoorbeeld de visio beatifica van het godschouwen in de christelijke ver-
lossingsleer of d@r@sp)yepivgskm@@qg delijke) van het
‘God alles in allen’ bij de niystieken. Zoals hij het begrijpt’ — hij begrijpt er
echter helemaal niets van. En terwijl hij datgene wat hem als uitdrukking
daarvoor yojdt geboden, n jk het agnwijzende begripsanalogon, het
pure id@éb é&mmmateﬁ 19 [iléf@oﬁoodza-
kelijk met alledaagse begrippen moet verwisselen en het ‘natuurlijk’
moet verstaan, raakt hij slechts verder van het doel af.

~llerechtenvoorbehouden.,,
moment levend wordt. Het leeft al als het aanwezige in het moment van de
‘plechtigheid’, zowel in de geconcentreerde en verzonken individuele reli-
giositeit en zielsverheffing tot het heilige, als in de met ernst geprakti-
seerde en verdiepte gemeenschappelijke cultus.? Alleen dit surplus kan, in
het plechtige moment, de ziel zo onuitsprekelijk vervullen en sereen maken.

1 Vergelijk R. Otto: Dipika des Nivasa, p.36.
2 Deze toevoeging aan het Dante-citaat is opgenomen in Das Heilige, druk 17 t/m 22.

3 Die bij ons helaas meer wens dan werkelijkheid is.

HET FASCINANS ALS HET UITBUNDIGE 139



ZESDE HOOFDSTUK

Misschien geldt hiervoor, en van het numineus gevoel tiberhaupt, wat
Schleiermacher? ervan beweert: namelijk dat het nooit op zichzelf werke-
lijk kan plaatsvinden. Het kan alleen in verbinding met en doordrongen
van rationele elementen een moment geheel vervullen. Maar zelfs als dit
juist 1s, dan is dat niet om de redenen die Schleiermacher daarvoor aan-
voert. Bovendien kan aan de andere kant het irrationele meer of minder
overwicht hebben en dan toch soms tot een stemming van diepe zielsrust
in de mystiek (hesychia) en van verrukking leiden, waarin het nagenoeg hele-
maal alleen een moment de ziel vervult. Het kan naar boven komen in de
vorm van een komend Godsrijk en onaardse paradijselijkheid, of als een
eigen aanschouwing® van het gelukzalige van ‘wat boven de wereld ligt’. Of
eerst in Vcrwach an een moment
(wanneer ik U sl ﬁﬁilﬁém' tﬁlﬁ; en aarde): in al

deze vormen, uiterlijk verschillend maar innerlijk verwant, verschijnt het

als een wonderlijk sterke drang naar iets dat alleen de religie kent. Het is
iets dat Volkome r@lw ‘f h@cﬂl@@t@ﬁ in zoekend ver-
moeden en dat het herkefit achter duistere en ontoereikende uitdruk-
kingssymbolen. — Deze context WIJ st erop dat boven en achter onze rati-
onele aarg egn ultiem en h l VAN onze fRtuur ver ligt. Ex
is iets iAeb:r @X&ﬁ Gl vérz liéermg van
onze behoeften aan zmnenstrelende, verstandeljj ke en psychISche harts-
tochten en verlangens. De mystieken noemen het de zielsgrond

8 /AW\CI zlagn E:? bgj b tleemglt¥r99 mgsgﬁzelgct Lﬂstrekt r!lere
naar het bovennatuurlijke en transcendente leidde. Daarboven verschijnt
het epékeina (aan gene zijde van en boven alle Zijn) van de mystiek dat het
scherpst tegenover al het rationele hier-en-nu wordt gesteld. Bij het ele-
ment van het fascinans is een overgang naar mystick ook mogelijk. Door
hoogspanning wordt het tot het ‘overschuimende’?, dat als mystiek ‘moment’
op deze lijn precies aan het epékeina op de andere benaderingslijn beant-
woordt en dus ook overeenkomstig dit laatste moet worden begrepen.

Glaubenslehre, § 5 - 2 das Uberschwengliche
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9- Hoewel dit gevoel vooral een mystiek kenmerk is, een spoor van dit
‘overschuimende’ leeft in elk echt religieus gelukzaligheidsgevoel, ook
waar het met mate en beheerst optreedt. Het duidelijkst wordt dit bij het
psychologisch onderzoek naar die grote ervaringen - genade, bekering,
wedergeboorte — waarin de religieuze ervaring in karakteristieke zuiver-
heid en versterkte actie optreedt, en waarin het zich met tastbaarder dui-
delijkheid vertoont dan in minder uitgesproken vormen van rustige door
opvoeding bijgebrachte religiositeit. In christelijke vormen van zulke
ervaringen is verlossing van schuld en onderworpenheid aan zonde het
vaste middelpunt. Wij zullen straks zien dat deze niet tot stand komt
zonder een irrationele inslag. Los daarvan kan nu al worden gewezen op
het onbeschrijfelijkegv, L l}lt° ervari er beleefd, op het
gelukzalig ontroalrﬂ[,{iejkg @‘Eﬁﬁn ,ditxalteerde en het

vaak aan het abnormale en bizarre rakende, waarin zo'n ervaring kan

overgaan. - De getuigenissen en levensbeschrijvingen van ‘bekeerden’,

te beginnen bij PO@@V tv@@i@@ames (Vormen van

religieuze ervaring hoofdstuk™3) heelt er een groot aantal van verzameld,
zonder zelf op het ‘irrationele’, dat daarin siddert, acht te slaan:

o RBraRastZuigersArister”
rukking.'Het 1s 61imogelijH deze ervaring vo echg te Deschrijven.

was als de indruk van een groot orkest, wanneer alle afzonderlijke tonen

zijn samengesmolten tot één aanzwellende harmonie, die de toehoor-

Alle-reehtenwoorbehoween.

gevoerd, terwijl hij bijna barst van zijn eigen emotie.?

1 Je mag dat, als je een ‘religie binnen de grenzen van de zuivere rede’ of van de ‘huma-
niteit’ probeert op te bouwen, lastig vinden. Toch is het, bij de vraag naar de religie,
niet zoals ze zich binnen tevoren afgebakende grenzen vertoont, maar zoals ze in haar
eigen wezen is, juist zo met haar gesteld als wij beschrijven. Deze methode om een
humaniteit vast te stellen voor en zonder rekening te houden met de innerlijkste en
meest wezenlijke menselijke vermogens, lijkt op de methode zich een standaard idee
van een lichaam te vormen, nadat men eerst het hoofd eraf heeft afgesneden.

2 § 7, ontleend aan E.D. Starbucks handschriftencollectie.
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James citeert uit Th. Flournoy’s collectie op pagina 57:

Maar hoe meer ik probeer om die vertrouwde omgang onder woorden te brengen, des te sterker

voel ik de onmogelijkheid om het te beschrijven d.m.v. van onze gebruikelijke voorstellingen.

En met bijna dogmatische scherpte wordt het kwalitatief ‘andere’ van de
zaliging tegenover verdere ‘rationele’ vreugde aangeduid op pagina 171:

De opvattingen die de heiligen hebben van Gods lieftalligheid, en de verrukking die zij daar-
bij ervaren, zijn absoluut uniek en helemaal verschillend van alles wat een ‘normaal” mens

kan bezitten of waarvan hij zich een juiste voorstelling kan vormen. (Jonathan Edwards)

Vergelijk ook de pagina’s 146, 169 en 182 [Nederlandse vertaling]. En de

getuigenis van ]arﬁwjj_el%)é% é?ﬁ(b f ﬁé ghme:

Wat dat echter voor een triomferen in de geest is geweest, daarover kan ik schrijven noch spre-

ken. Het laat zich met niets vergelijken dan slechts met het ogenblik, als midden in de dood

het leven wordt gE@fb”lﬁ lg}tfpid aP ﬁn_i:ingz't 6‘?‘0

Volkomen in het overschuimende'Stijgen deze ervaringen bij de mystieken:

O, dat ik u kon zeggen wat mijn hart ondervinde, hoe het innerlijk brandt en wordt verteerd.

AHMAWW& h%u irﬂ@lrhm Azms t@ir slechts een

drupje van wat ik voel in de hel zbu vallen, dan zou de hel in een paradijs worden veranderd —

zo zegt Catharina van Genua, en iets dergelijks zegt en getuigt een hele rij

wterechten Sroureltotdent
Richter (1676-1711), Es glinzet der Christen inwendiges Leben, hetzeltde:

Was thnen der Kénig des Himmels gegeben, Wat hun door de Koning des lichts is gegeven,
Ist keinem als thnen nur selber bekannt. dat houden zij teder naar binnen gekeerd.
Was niemand verspiiret, Het hart van hun werken,
Was niemand berahret, dat niemand kan merken,
Hat thre erleuchteten Sinne gezieret verlicht hen met liefde in leven en sterven
Und sie zu der géttlichen Wiirde gefiihret. en doet hen de hemelse zaligheid erven.!

1 Vertaling: J. W. Schulte Nordholt, LvdK 439
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10- De ervaringen die het christendom als genadebeleving en wedergeboorte
kent, hebben ook in andere hogere geestelijke religies hun overeenkom-
sten. Zoals het ontluiken van de heilzame Bodhi, het opslaan van het
‘hemelse oog’, Jiiana (inzicht), door Ishvara’s prasida (goddelijke genade) die
zegeviert over de duisternis van onwetendheid en oplicht in een onverge-
lijkelijke ervaring.! En altijd is ook hier het volstrekt irrationele en het geheel
eigensoortige van de geluksstemming meteen te merken. Het kwalita-
tieve karakter is anders en verschilt zeker van de christelijke ervaring. De
spanningsgraad is wel overal ongeveer gelijk. Het is overal zonder meer
verlossing en een absolute fascinans. In tegenstelling tot al het ‘natuurlijk’ zeg-
bare en vergelijkbare is het doordrenkt met de onbeschrijfelijke en geestdriftige
aard van het num fj Kjl an st ofer. ~ En dat geldt alles-
zins ook voor de 1 r jgmmﬁim koude en nega-

tieve vreugden. Alleen voor het begrip is nirwana een negativum, voor het

gevoel een positivum in de sterkste graad en een fascinans, dat zijn aanhangers

net zo enthousia :@rpylﬁ]ig:hﬁoglee%en bij de corres-

ponderende objecten van hun vefering. 1k herinner mij levendig een
gesprek met een boeddhistische monnik, die met de hardnekkigste vol-

harding zgn,theologia negativg en,de bewjjsgrondeg van zijn fndt aka- en
aI-lceghAﬂ[é&élSlZU’['odj te_nAms £ kwam
wat nirwana dan zelf toch was, kwam na lang aarzelen eindelijk zachtjes en
ingehouden het ene antwoord: ‘Bliss, - unspeakable’. In het zachter worden

- Alterrechténrvoorhejouder
gelaatsuitdrukking en gebaren werd nog meer dan in het woord duidelijk

wat bedoeld was. Het was een getuigenis van het mysterium fascinans. Op
zijn eigen manier zei het wat Djalal al-Din op de zijne zegt:

Het wezen van "t geloof is slechts verbazing,
Maar niet om af te zien van God: neen dronken
Eenvriend omhelzen, helemaal in Hem verzonken.2

1 Zie Dipika des Sri-Nivasa; Eine indische Heilslehre. Uit het Sanskriet door R. Otto, 1916 p. 51.
2 Georg Rosen: Mesnevi oder Doppelverse des Scheich Mevlina Dschalil ad Din-Rumi,

p- 89, 1848, geredigeerd door Friedrich Rosen, Miinchen 1913.
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En het apocriefe Evangelie van de Hebreeén uit de Alexandrijnse Canon spreekt de
wonderlijk diepzinnige woorden:

Wie het echter gevonden heeft, zal zich verbazen.
Enverbaasd zal hij koning zijn.

11- En zo beweren wij dan - volgens de via eminentic e causalitatis — dat het
goddelijke het hoogste, sterkste, beste, schoonste, liefste is, vergeleken bij
alles wat een mens zich kan denken. Maar volgens de via negationis zeggen
wij dat God niet slechts grond en superlatief is van al het denkbare. God is,
in zichzelf, nog iets op zichzelf.

Inkijkexemplaar

Copyright 2020

[*AANSCHOUWING: onmiddellijke gemeenschap met God, die het begrip te boven gaat.

pevend AN AXAS|ZAg - Amstel..,

1273) is een indrukwekkend gedicht van 25.000 tweeregelige rijmende verzen. Het
wordt beschouwd als een van de hoogtepunten uit de religieuze literatuur.
“Atterech rbetiotid

nog steeds gst:!:l@gv eVIElo?I? ngc‘;de dglls_] en’ gcgjoem éﬁ
Roemi’s mausoleum in Konya (Centraal-Anatoli&, Turkije) is een pelgrimsoord voor
moslims en soefi’s.

Roemi schreef zowel in het Perzisch als in het Turks. Door zijn volgelingen werd hij
Maulana (Arabisch) en Mevlana (Turks) genoemd: ‘onze meester’.

De complete Masnawi bevat twee soorten teksten: theoretische en filosofische verhan-
delingen over het mystieke leven en de leer van het soefisme en een daarin verweven
collectie verhalen en fabels die bedoeld zijn om de thema’s toe te lichten.

BRON: dr. R. van Brakell Buys: Gestalten uit de Perzische mystiek, Deventer, 1938;

Grondvormen der mystiek, Deventer 1940; Fragmenten uit de Mashnawi, Amsterdam 1952.]
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HET ONTZAGWEKKENDE

(MOMENTEN VAN HET NUMINEUZE V)

1- Het Griekse deinds! is een eigenaardig en lastig te vertalen woord. Het
is een moeilijk te bevatten begrip met allerlei merkwaardige kanten.
Waarom is het zo moeilijk en zo lastig te begrijpen? Omdat het niets
anders is dan het numineuze, vaak op een lager vlak, in oratorische en
dichterlijke verdunning en in uitgesleten vorm. Zijn betekenisbasis is het
onheilspellende? van het numineuze. Als de elementen hiervan tot volle was-
dom komen, dan wordt het dirus (huiveringwekkend) en tremendus, erg en
imponerend, ge ﬁ hti derenswaardig,
jjzingwekkend Zr K!I!K‘éx;ém a]fn en ‘energiek’.
Sofokles wil het gevoel van onvervalste numineuze vrees in al zijn aspec-
ten oproepen voor het ‘wonderwezen’ mens in het koorlied uit Antigone:

o ARV 20204

(Polla ta deind, kouden antropoe deindteron pelei.)

Dit vers 14 v@or ons onverta r. In opze taal optbreekt het weord dat
BN o NI AT P RVAN o1 1 H
geeft.> — Misschien komt ungeheuer er het dichtst bij. Het bovenstaande
vers zou men dan naar zijn stemming vrij precies zo kunnen weergeven:

Alle rechten voorbehouden.

wanneer je tenminste let op de eerste grondbetekenis van het woord ‘un-
geheuer’, die wij er meestal niet meer invoelen.

1 [‘angstaanjagend’, ‘vreeswekkend’, ‘verschrikkelijk’, ‘geducht’, ‘ontzagwekkend’, etc.
2 Otto: das Entsetzliche, Unheimliche]
3 Het Sanskriet kent abhva, dat volgens Geldner sterk lijkt op de betekenis van deinds.
4 [Much there is that is weird; but nought is weirder than man (vert. John Harvey).
Martin Heidegger vertaalt het in 1935 met: Vielfiltig das Unheimliche, nichts doch iiber den

Menschen hinaus Unheimlicheres ragend sich regt...]
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Met ‘ungeheuer’ bedoelen wij tegenwoordig meestal gewoon het kolos-
sale, het reusachtige - het in afmeting of kwaliteit buitengewoon grote.
Dat is echter om zo te zeggen een rationalistische, in elk geval een gerati-
onaliseerde en later toegevoegde verklaring. Want ‘ungeheuer’ is eigen-
lijk en in de eerste plaats wat ‘nichtgeheuer’ is, waarbij je je niet op je gemak
voelt, het onvertrouwde, het ‘onheilspellende’, dat wil zeggen iets numineus.
En juist dat schier onheilspellende aan de mens bedoelt Sofokles met het
citaat. Doorvoel je nu de grondbetekenis van het woord, dan kan het een
tamelijk precieze uitdrukking zijn voor het numineuze in de aspecten
van het mysterium, het tremendum, de majestas, het augustum en het
energicum (ja, zelfs het fascinans klinkt daarin even mee).

2- De betckeniJngliijﬁﬁ%gimrQ vlaaﬁg[heuer kun je goed

nagaan bij Goethe. Ook hij duidt daarmee allereerst aan het in afmeting
zeer grote, dat zo groot is dat het de grenzen van ons ruimtelijk begrijpen
te boven gaat, blﬁ@w h@k@@@@f bij nacht, in het
bekende citaat uit Wilhelm elsters cerjaren, waar Wilhelm in het huis van
Makarié door de astronoom naar de sterrenwacht wordt gebracht. Goe-

o] heéligééi:zm Tder-Amstel

‘Das Ungeheure (in ditsem Sinne) hért auf, erhaben zu sein.

Es iiberreicht unsere Fassungskraft’.!

YAtle rechiten voorbelroage
van zijn oorspronkehjk etekenis. Dan 1s das Ungeheure voor hem veeleer:

het ungeheuerlich-onheilspellend/eng-ontzettende:

So bleibt ein Haus, eine Stadt, worin eine ungeheure Tat geschehen, jedem furchtbar, der sie
betritt. Dort leuchtet das Licht des Tages nicht so hell,

und die Sterne scheinen ihren Glanz zu verlieren.2

1 Wanderjahre, Boek 1, hfdst. 10. Vergelijk ook Dichtung und Wahrheit: het ‘ungeheure’ van
de voorkant van de Straatsburger Miinster.

2 Uit: Wahlverwandschaften 2, 15
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Het wordt dan voor hem verzacht tot het onbegrepene en ongrijpbare, het
Unfafliche, waarin nog een zwakke huivering nasiddert:

‘Und er glaubte mehr und mehr einzusehen, dafS es besser sei, den Gedanken

von dem Ungeheuren, Unfaflichen abzuwenden’.!

Zo wordt voor hem het Ungeheure dan gemakkelijk tot ons stupendum (ver-
bluft zijn, ontsteltenis) of mirum (verbaasd aanstaren, verwonderd afvra-
gen) als het totaal onverwachte, het onverhoedse, het bevreemdend andere:

Ungliicklicher! Noch kaum erhol” ich mich! Ongelukkige, nauwelijks kom ik tot mezelf!
Wenn ganz was Unerwartetes begegnet, Als het volstrekt onverwachte ons overvalt,
Wenn unser Blick was Ungeheures sicht, Als iets ontzaglijks onze blikken kruist,
Steht unser Geist auf- eiIeW]iI(tllj kex = n‘]:@sloa@re'st een tijdje in ons stil:
Wir haben nichts, womit wir das vergleichen. We hebben niets om het mee te vergelijken.

In Antonio’s woorden uit Torquato Tasso [V, 5] is Ungeheure natuurlijk niets
groots, want dat Cr@ qnﬁa@@g@ok eigenlijk niet
iets ‘ontzettends’, maar 1ets wat verbazing (thambos) weke: ‘Wir haben nichts,
womit wir das vergleichen’. In Duitsland noemt het volk het daaraan beant-
woorden Voel heel tre : ‘sich vgrja Woord Van de
stam JahA Iaxa d r@x t totaal
onverwachte en raadselachtige, wat het gemoed verwart (thambos) of doet
opschrikken en verstommen (obstupefacit). — Tot slot, in de wonderbaar-

iatterechterryosrbelguder:

heuer vigwel synoniem met Oons numineuze 1n a

Das Schaudern ist der Menschheit bestes Teil. Het huiveren is des mensen schoonste deugd.
Wie auch die Welt thm das Gefiihl verteuere, Hoe schamper de wereld ook het gevoel bejegent:
Ergriffen fithlt er tief das Ungeheure. Ontroerd kan hij slechts 't ontzagwekkende voelen.

1 Dichtung und Wahrheit 4, 20 bij de schildering van zijn eigen religieuze ontwikkeling in
zijn jeugd.
2 [Het Nederlandse ontzagwekkend in de betekenis van eerbiedige vrees inboezemend komt

ook wel in de buurt. Vgl. de etymologische uitleg in GDU hfdst.1v § 18, p. 97.]
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OVEREENKOMSTEN EN VERWANTE GEVOELENS

§1 Contrastharmonie

Om dit tweede aanlokkelijke - zich naar het numineuze uitstrekkende -
aspect in zijn waarde te laten, moeten wij aan het eerder besproken myste-
rium tremendum toevoegen dat het tegelijk een fascinerend mysterie is. En in dit
tegelijk oneindig huiveringwekkende en oneindig bewonderingswaardige heeft
het mysterium zijn eigen positieve dubbele inhoud die zich aan het gevoel
bekend maakt. Deze contrastharmonie in het inhoudelijke hoe en wat van
het mysterie, dat wij hier proberen te beschrijven en toch niet kunnen
beschrijven, laat zich door een vergelijking uit het domein van de esthe-
tica van verre a ﬁ:k\l ¢ éiﬁri t r slechts een bleke
weerschijn van ZI; (o IKQX z ﬁt ilijk te ontleden.
Het is het verhevene.! De gevoelsovereenkomsten tussen het verhevene en
het numineuze zijn gemakkelijk begrijpelijk te maken.

Om te beginnelc @)p’y Ferght 2@2@ te spreken, een
begrip? dat zich niet laat ohtvouwen of verklaren (unauswickelbarer Begriff).
Je kunt wel en1ge algemeen rat1onele kenmerken verzamelen die eens-
luiden ren zodra ts ver en noe bijvoorbeeld dat het
dynamé \142 z%gen%&m %te kracht
of ruimtelijke grootheld, de grenzen van ons begripsvermogen nadert en
dreigt te overschrijden. Maar dat is duidelijk alleen een voorwaarde en

1 Men vult het negatieve begrip van het ‘transcendente’ graag en dikwijls met deze
goed vertrouwde gevoelsinhoud en men verklaart ook wel gewoonweg Gods boven-
wereldlijkheid met zijn ‘verhevenheid’. Dat is als analogische aanduiding ook wel
geoorloofd. Maar als men het ernstig en letterlijk bedoelde, zou het een vergissing
zijn. Religieuze gevoelens zijn niet hetzelfde als esthetische gevoelens. Het verhe-
vene behoort immers naast het ‘mooie’ nog tot de esthetica, hoezeer het ook van het
mooie verschilt.

2 Of, zoals wij zeggen en ook Kant zou zeggen: een alleen voelbaar maar verder
ondefinieerbaar begrip. [Zie voor de kantiaanse begrippen schema, schematiseren en

causaliteit de verklarende woordenlijst op blz. 272.]
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niet de kern van de verheven indruk. Iets buitensporig groots is nog niet
verheven. Het begrip zelf blijft niet ontleedbaar, er kleeft iets geheimzin-
nigs aan, en dat heeft het met het numineuze gemeen.

Een tweede punt van overeenkomst is, dat ook bij het verhevene het
eigenaardige duale aspect voorkomt van een aanvankelijk afwerende en
tegelijkertijd toch weer uitzonderlijk aantrekkelijke uitwerking op het
gemoed. Het maakt deemoedig en verheft tegelijk, het bakent het gevoel
af en tilt het boven zichzelf uit. Aan de ene kant roept het een gevoel
tevoorschijn dat overeenkomsten vertoont met vrees en aan de andere
kant stemt het gelukkig. Zo hecht het gevoel van het verhevene zich door
overeenkomst innig aan het begrip van het numineuze en leent het zich

ervoor om dit ZO\!’ ‘Ki Mmﬁmﬁa wekt te worden.
In wisselwerking 1 at over e er weg.
§ 2 Wet van de gevoelsassociatie

1- Omdatde uit ru@@?’oﬂiﬂghl ve@@a@@angrijk voor ons
efn

worden, en het laatste met name omgeven is door misvattingen die in

hedendaagse ontwikkelingshypothesen sterk op de voorgrond treden en

tot valse eringen leiden, wii hier meteenymaar dieper o in.!

e s AR EAXASEZL et = ESTRT me
‘aantrekken’ en de ene de andere opwekt en in het bewustzijn laat opko-
men wanneer die andere erop lijkt. Voor gevoelens? gelden precies
Atk rectitenyoorbenotden::
mee laten klinken en kan aanleiding zijn dat ik het andere gelijktijdig
koester. Ja, zoals het daar volgens de wet van de aantrekkingskracht door
punten van overeenkomst tot verwisseling van denkbeelden komt, zodat
ik het denkbeeld x heb terwijl het denkbeeld Y op haar plaats zou zijn, zo
kan het ook tot gevoelsverwisselingen komen. Ik kan op een indruk met
het gevoel x antwoorden, waarmee normaal gesproken het gevoel Y zou

moeten overeenkomen. Tenslotte, ik kan van het ene gevoel naar het

1 [Vgl.voor de psychologische termen hfdst. x1v Association in James’ Principles, 1890.]

2 In ons spraakgebruik: vage/duistere voorstellingsinhouden van emotioneel karakter.
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andere overgaan, en wel in onmerkbare graduele overgang doordat het
gevoel X zoetjesaan wegsterft, terwijl in dezelfde mate het eveneens opge-
wekte gevoel Y toeneemt en zich versterkt. Wat hier ‘overgaat’ is in prin-
cipe niet het gevoel zelf. Niet dit verandert geleidelijk van aard of ontwik-
kelt zich, dat wil zeggen verandert in iets totaal anders, maar ik ga over,
namelijk van het ene gevoel naar een ander als mijn omstandigheden wij-
zigen, door het graduele afnemen van het ene en het toenemen van het
andere. Een ‘overgaan’ van het gevoel zelf in een ander zou een echte
‘transsubstantie’ zijn, een psychische alchemie en goudmakeri;.

2- Zo'n transmutatie echter neemt de huidige evolutietheorie, die dan
beter veranderin jﬁfKﬂ Qﬁi [ lijk met de dub-
belzinnige WOOI‘E n E@X i @[1 aael%(enamelijk van de

ene kwaliteit in de andere) of de even dubbelzinnige als epigenesis, hetero-

gonie! en dergelijke in te voeren. Op deze wijze zou zich dan bijvoorbeeld
het gevoel van @lr&igh{lt@@ez.@rst is alleen-zo
beweert men - de eenvoudige dwang van het gelijkluidende handelen uit
louter gewoonte aanwezig zoals in de familiegemeenschap. Daaruit ‘ont-
staat’ daR, zo wordt gezeod,het beorip van eenjaloemeen, verhindende
morele4e lﬂag)faéiz LJ:F a?msztﬁlzn. Mis-
kend wordt dat het plichtsgevoel een kwalitatief andere is dan de dwang
der gewoonte. De taak van de fijnere, meer indringende en ook kwali-

tel W g o i ler
g rechitery yoorbehbade.:

het probleem wel, maar men stopt het weg achter een ‘zich langzamer-
hand ontwikkelen’ en laat het ene tot het andere worden par la durée, zoals
melk zuur wordt van het lange staan. Morele plicht, het ‘hoe het hoort’, is
echter een naar zijn soort geheel bijzondere en oorspronkelijke gedachte-
inhoud die niet uit iets anders afleidbaar is, evenmin als blauw uit zuur.

1 Heterogenie en epigenesis zijn geen echte evolutie. Zij zijn beter gezegd precies dat, wat
de biologie generatio equivoca noemt, en op grond daarvan een pure samengevoegde

vorm door optelling en opeenstapeling. [Cf. de recente opkomst van de epigenetica.]
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En ‘veranderingen’ komen in het psychische gebied evenmin voor als in
het fysieke. De gedachte ‘zou moeten” is alleen uit te denken vanuit de men-
selijke geest zelf en kan alleen naar boven komen omdat ze inaanleg al aan-
wezig was. Was ze dat niet, dan bracht geen evolutie haar erin.

3- De historische toedracht zelf (van gewoonte naar moraliteit) kan daar-
bij geheel en al zo geweest zijn zoals de evolutionisten dat aannemen,
namelijk een geleidelijk na-elkaar-intreden van verschillende gevoelsmo-
menten in een bepaalde historische volgorde. Deze moet alleen heel
anders worden verklaard, namelijk met behulp van de wet van de Anregung
(excitatie) en het doen ontstaan van gevoelens en denkbeelden naar de
maatstaf van hu ﬁml é mi' iét;aci ussen de dwang
der gewoonte, V;l ¢ i‘g X‘é/ ﬁj fplichting, inder-

daad enige overeenkomst: beide zijn het praktische verplichtingen en een

dringend verzoek. Het eerstgenoemde gevoel kan vanuit daar het laatste
in het gemoed OP@@P!Wig h’be@@@r@lang in stelt. Het
gevoel van het ‘moeten’ kar erin doorklinken en geleidelijk kan de mens
van het eerste overgaan in het tweede. Dan is er sprake van vervanging van
het een fao\r hei’ aéd)e(réliétlvzt&minu tiee xi';m };g\eﬁ%nshit élilere.

4- Zoals het met het plichtsgevoel gaat, zo gaat het ook met het gevoel
van het numineuze. Het is net als het eerste uit geen ander gevoel afleid-
Adfe regttdiTvoorbehotder:
sut generts: eigensoortig en oorspronkelijk. Het 1s een oergevoel, niet in de
betekenis van (aardse) vergankelijkheid, maar in principiéle zin. Het is
echter een gevoel dat tegelijk veel overeenkomst heeft met andere gevoe-
lens en daarom kunnen ze elkaar wederzijds oproepen en aanleiding
geven om naar voren te treden. Deze veroorzakende momenten, deze ‘prik-
kels’ van de ontwikkeling op te zoeken en aan te wijzen door welke over-
eenkomsten zij teweeggebracht kunnen zijn, is de keten ontdekken van de
impulsen die veroorzaken dat het numineuze gevoel wakker wordt. Deze
werkmethode moet in de plaats komen van de epigencetische en andere con-
structies van het ontwikkelingsverloop van de religie.
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5- Zo'n stimulerende kracht nu voor het ontwaken van het numineus
gevoel is zeker vaak ook het gevoel voor het verhevene geweest en kan het nog
steeds zijn. Dit kan door de wet die wij vonden, en door de overeenkomsten
die het met het numineus gevoel vertoont. Maar deze stimulus is onge-
twijfeld zelf pas laat in de keten der impulsen opgetreden. Ja, waarschijn-
lijk 1s het religieus gevoel zelf eerder doorgebroken dan het verheven-
heidsgevoel. Hoewel voortgekomen en vrij gemaakt door het eraan voor-
afgaande religieus gevoel is het er niet vanuit ontstaan. Het vloeide voort
uit het verstand van de mens en zijn a-priorisch vermogen.

§3 Schematisering

1- De ‘ideeénagpqciayic™ 1 an denkbeelden,
veroorzaakt mettﬁKLFKﬁX%ﬂIﬁg tan de gedachte Y
wanneer gedachte x is gegeven; zij doet onder bepaalde omstandigheden
ook langerdurende verbanden ontstaan, ja blijvende verbindingen tus-
sen beide. En zo @@@ yrci:gllw.lttsga@uze@evoelens. Zo zien
wij ook het religieuze gevoel in~duurzame verbindingen met andere
gevoelens, die volgens zo'n principe met het eerste zijn samengekoppeld.
e kunt hetgr zeggen: vaak samengekoppeld dan werkelijle verbon-
YN o7 e AN e (=Y AAN2 0 1o 1) I
gen, door wetten van alleen maar een uiterlijke overeenkomst, verschil-
len van noodzakelijke verbindingen volgens principes van innerlijke, essen-

“atlereehtefrrooriiehouden,
Zo'n verbinding van innerlijke saamhorigheid en wel naar een mner[ljk

principe a-priori is bijvoorbeeld in de kantiaanse leer de verbinding van de
categorie van de oorzakelijkheid met haar schema in de tijd, namelijk met
het tijdelijke na-elkaar-komen van twee op elkaar volgende fenomenen.
Dit laatste wordt begrepen en herkend als een causaal verband tussen beide
fenomenen doordat deze genoemde categorie erbij komt. De overeen-
stemming tussen beide, tussen categorie en schema, is geen uiterlijke
toevallige gelijkenis maar een wezenlijke overeenkomst. Het feit dat de
twee bij elkaar horen is hier een logische noodzakelijkheid. Op grond
hiervan ‘schematiseert’ de tijdsorde de categorie van de causaliteit.
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2- De relatie tussen het rationele en het irrationele in het gedachtecom-
plex van het heilige is net zo'n verbinding als die van de ‘schematisering’.
Het irrationeel-numineuze, geschematiseerd door onze boven aangege-
ven rationele begrippen, leidt ons tot de verzadigde en volle complexca-
tegorie van het heilige zelf in de volle zin van het woord. Echte schemati-
sering onderscheidt zich van puur toevallige verbinding doordat ze niet
bij stijgende en voortgaande ontwikkeling van het religieuze waarheids-
gevoel weer uiteenvalt en wordt uitgedreven, maar aldoor vaster en
zekerder wordt erkend. Op grond hiervan is het waarschijnlijk, dat ook
de innige verbinding van het heilige met het verhevene meer is dan pure
gevoelsassociatie. Misschien kunnen we beter zeggen dat deze associatie
slechts de aanleu]n jji 0 é t éi in de historie. De
innige en duurza EiK L& Xﬁmﬁt ac]gere religies wijst

er op dat ook het verhevene een echt ‘schema’ is van het heilige.

3- Hetinnige do@@p‘y‘alf i tel%gt@van het religieus

gevoel met de inslag van het irratidnele laat zich verduidelijken door een
ander vertrouwd gevoel van doordrmgmg van een algemeen menselijk
gevoel eveneens VO t 11;r nele’” inglag, na t door-
drmgen aﬁif &Ua ﬁtr aaé\im f@T ksuele
ontvankehjkhad, ligt echter precies aan de tegenovergestelde kant van
het numineus bewustzijn. Het numineuze ligt ‘boven alle redelijkheid’,
<Altetechtenygorbietiperdern:
imp Iireiloment 1s vacnthethstmctmglg wijl het nummeuznelch
als het ware van boven in het rationele neerlaat, dringt het seksuele zich van
onderen op. Vanuit de algemene biologische natuur dringt het door tot het
hogere domein van het specifiek menselijke. Hoewel de hier vergeleken
momenten dus duidelijk twee tegengestelde uitersten zijn, hebben ze
beide een overeenkomstige relatie tot het tussenliggende domein, name-
lijk de rede, waardoor ze toch aan elkaar beantwoorden. Het specificke
domein van het erotische ontstaat pas wanneer de instinctmatige voort-
plantingsdrang in het hogere menselijke gemoeds- en gevoelsleven -
gezond en natuurlijk - binnendringt en zijn weerklank vindt in het wen-
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sen, begeren en vurig verlangen, in genegenheid, vriendschap en liefde,
in lyriek, poézie en fantasie. Wat tot dit domein behoort, is daarom altijd
uit twee factoren samengesteld. Aan de ene kant uit iets dat ook buiten
het erotische voorkomyt, zoals bijvoorbeeld vriendschap, genegenheid,
behoefte aan samenzijn of poétische stemming, vreugdevolle geestver-
voering en dergelijke. Aan de andere kant is er een bijzonder soort bezie-
ling die met zulke gevoelens niet op één lijn staat, en die ook niet wordt
bespeurd, verstaan en opgemerkt, door iemand ‘die Amor (erds) niet zelf
vanuit de innerlijke ervaring kent’. Een ander punt van overeenkomst
tussen het ‘erotische’ en het ‘heilige’ is, dat de taalkundige expressie voor
het grootste deel ook maar eenvoudige uitdrukkingen van het overige
gemoedsleven zij verli }ssgli ﬁté neer men al weet
dat een verliefd MK!I% ﬁ a‘af ke uitdrukkings-

middelen zijn dan niet zozeer de woorden zelf. De toon en de begelei-

dende lichaamstaal brengen de boodschap over. Het zijn dezelfde woor-
den wanneer eerC@ gi ee B\@haar vriend zegt:
‘Hij houdt van mij’. Maar in het tweede geval is een liefde bedoeld die
tegelijk ‘nog meer’ is (namelijk het surplus van het seksuele element), en
wel niet gllgen in kwantitejtgpaar ook in kwaligeit. Het is,ookdezelfde
frase WA:b aSIIZ %nAmssltﬁ od zeg-
gen: ‘Wij moeten hem respecteren, liefhebben en vertrouwen’.! In het
laatste geval is er een inslag in de begrippen die alleen de religieuze geest

saxterechterPyodi e
de kern hetzeltde, maar de ‘religieuz ewon mg 1s tege ik echter

‘nog meer’, en weer niet alleen kwantitatief, maar ook kwalitatief.
Suso denkt tegelijk aan ‘liefde” en aan ‘liefde voor God’, wanneer hij zegt:

Nooit was een snaar zo zoet: Wanneer men haar spant op een dor stuk
hout, - ze verstomt. Een hart arm aan liefde kan een liefderijke taal

evenmin verstaan als een Duitser een Italiaan.?

1 [Luthers toelichting op het Eerste Gebod.]
2 Deutsche Werke, hrg. Denifle, p. 309 e.v. [Heinrich Seuse/Henricus Suso t 1366]
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4- Op nog een ander gebied kan er van zo'n doordringing van het ratio-
nele met volstrekt irrationele momenten van ons gevoelsleven een voor-
beeld worden gevonden. En wel een waarbij het gevoelscomplex van het
heilige dichter in de buurt komt dan bij de eerder genoemde erotische
ervaring, voor zover daar eveneens een bovenrationeel moment de inslag
vormt: dat is de stemming die het op muziek gezette lied bij ons los-
maakt. De tekst van het lied drukt gewone gevoelens uit, bijvoorbeeld
heimwee, vertrouwen bij gevaar, hoop op iets goeds, vreugde in een bezit:
allemaal concrete, in begrippen beschrijfbare momenten van een natuur-
lijk mensenlot. De muziek, geheel op zichzelf, doet dat niet. Ze brengt
een zich verheugen en gelukzaligzijn, een schemering en bevangenzijn,
een storm en gOllfﬂéﬁE@ EX%ﬁiﬁj& n mens kan zeg-
gen, of door een begr rkiren, Wit € at dat ons zo raakt

in de muziek. En wanneer wij zeggen: zij klaagt of juicht, zij zet aan of

houdt in, dan zijn dat aanduidingen uit ons overige zielenleven, naar
gelijkenissen gel@e@ep\y Fir@lﬂte%@i@zeggen waarover
en op welke manier het gaat. Zij roept een beleven en belevingstrillingen
op van een geheel eigen, namelijk muzikale, soort. Maar het op- en neer-
gaande dgaryan en haar veel igheid hebben (ogk slechts gedegltelijk!)
stellig Ahﬁﬁ)&a& ﬁ&d@fnﬁémg happen
met onze niet-muzikale gewone gemoedstoestanden en -bewegingen, en
kunnen deze daarom ook laten meeklinken en met hen doen versmelten.
PAteTeEChterntvoorbeticudery.
ontstaat er een complex van stemming, waarin de algemeen menselijke
gevoelens de structuur en de irrationeel-muzikale gevoelens de grond-
slag uitstralen. Het lied is op die grond gerationaliseerde muziek.

Programmamuziek, waarin de componist uitdrukking geeft aan een
omschreven inhoud, is muzikaal rationalisme. Want zij verklaart en
gebruikt de muzikale waarde alsof deze zelf geen mysterie maar het ver-
trouwde en gewone menselijke gebeuren tot inhoud had. Zij probeert het
menselijk lot in klankfiguren te vertellen. Daardoor heft zij de autono-
mie van het muzikale op. Alleen door de overeenkomst schept zij de illu-
sie iets eigens te hebben. Zij gebruikt middel als doel en inhoud als vorm.
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Het is precies dezelfde vergissing als je het augustum - waarover later - van
het numineuze niet alleen door het moreel goede laat schematiseren,
maar het integendeel hierin laat opgaan. En ook wanneer je ‘het heilige’
met ‘de volmaakt goede wil’ gelijk stelt. Ja, het muziekdrama van Wagner
is, als poging tot een doorgaande verbinding van het muzikale met het dra-
matische, al in strijd met de geest van de muziek en de autonomie van
beide. Want de schematisering van het irrationele van de muziek in het
gemoed lukt alleen gedeeltelijk en fragmentarisch. Dat komt gewoon
omdat muziek op zichzelf helemaal niet de menselijke emotie als eigen-
lijke inhoud heeft. Het is ook helemaal geen tweede taal naast de gewone
waarlangs de emoties tot uitdrukking komen. Muzikaal gevoel is eerder
(netals het nu & é 1 is wel een gedeel-
telijke overeenk(Ir)Z Kj‘i éX Egjﬁ ﬁi gse gevoelsuitin-
gen, maar ze kunnen niet in grote en doorgaande samenhangen met
elkaar in overeenstemming worden gebracht. Voor die overeenkomende
stukken ontstaa@\@l Fi(g#]tmg@@@etoveting van het
verklankte woord. En dat Wij daataan een betovering toeschrijven, wijst al
op de inslag van iets dat niet begrepen en irrationeel is.* Daarbij moet je
wel opp het 1trat1one ziek nietyoor het irratiqnele van
het nu zZl ]\dI@:Ed’ A t@l’c Beide
staan, onaﬂlankehjk van elkaar, op zichzelf. Of, en in hoeverre het één
voor het ander tot uitdrukkingsmiddel kan worden is een kwestie waar-

‘Al reckteirvoorbehouden.

1 Naar deze gezichtspunten laat zich het voortreffelijke en het ontoereikende afmeten

in E. Hanslick’s boek Vom Musikalisch-Schénen, Leipzig 1854. Zie ook F. Busoni: Entwurf
einer neuen Asthetik der Tonkunst, Insel-Bucherei, N© 202 (aangevulde en geannoteerde her-
druk bij Florian Noetzel Verlage in 2001). [Vgl. de studie van G. van der Leeuw over de
relatie tussen religie en kunst: Wegen en grenzen uit 1932: “Logischerwijs kan de essen-
tie van kunst én religie als ‘enkel analogie’ worden aangeduid. Daarmee is het voor
de metafysica onbruikbaar. Otto waarschuwt terecht tegen voorbarige conclusies
bijvoorbeeld uit de analogie van het muzikaal en religieus irrationele; beide kunnen

elkaars ‘schema’ zijn, maar daarmee vallen ze volstrekt nog niet samen”.]
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HET HEILIGE ALS NUMINEUZE WAARDE

(MOMENTEN VAN HET NUMINEUZE VI)

J1 Het augustum

1- Wi zijn eerder het zeldzaam diepe antwoord van de ziel tegengeko-
men op de numineuze ervaring. Wij noemden het ‘creatuurgevoel’,
omdat het bestaat uit gevoelens van verzinken, klein- en nietsworden.
Daarbij moet altijd in het oog worden gehouden dat deze uitdrukkingen
als zodanig het werkelijk bedoelde niet precies treffen, maar alleen in de
richting ervan wijzen: ‘Deze woorden hebben wij gekozen, zodat men
enigszins zou kunnen voelen, wat niet kan worden begrepen’, zegt Hugo
van St. Victor.! T 1 heel iets anders
dan wanneer een kj K@Qﬁmi ﬁ!@éxe onbeduidend-
heid, zwakheid of athankelijkheid bewust wordt.

Het kenmerk van een bepaalde minachting van mijzelf, om zo te zeggen

over mijn werkel r@ " qw aan@Q [uitend waar te

nemen. Daar komt nog cen"anderé depreciatie langszij, die iedereen kent

en die alleen maar hoeft te worden aangegeven. Pas met de uiteenzetting

o BT AR S TS AT el

ben eerl mens van onzuivere lippen
en 1k leef te midden van een onzuiver volk.” -

Ga We I—Ieer want ik ben ge E)n zorilg mens

All 1ten vVoorbe deq

Zo spre en ]esaja 6 5) en Petrus (Lucas 5:8) wanneer het numineuze
ontmoet en voelbaar wordt. In deze beide uitspraken moet het onmid-
dellijk spontane opvallen, het bijna instinctieve van dit op jezelf neerkij-
kende gevoelsantwoord dat geen resultaat van nauwgezet gewetenson-
derzoek is maar, onder druk van het numineuze, als het ware ontvlamt
als een rechtstreckse en onwillekeurige reflexbeweging van de ziel. Het
vloeit niet voort uit een moreel besef over begane misstappen. Het is de
ontmoeting met het numen, met de absolute, numineuze waarde die het

1 Sumpta sunt vocabula, ut intelligi aliquatenus posset, quod comprehendi non poterat.
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wegzinken in nietigheid oproept bij de mens, die vervolgens zijn omge-
ving en al het bestaande daarbij betrekt. Dat deze depreciérende gevoels-
uitbarstingen waarschijnlijk in eerste instantie geen devaluering van
morele waarden betekende, is direct aan te voelen. Het is geen gevoel dat
de ethische norm werd geschonden, hoewel het logisch is om, voor zover
er iiberhaupt normen waren, deze daarin te betrekken. Het is een gevoel

van een volstrekt eigen soort. Het is het gevoel van de absolute profaniteit.

2- Maar wat is dat nu weer? - Ook dit kan de gewone sterveling niet
weten, niet eens navoelen. Alleen wie ‘in de geest’ is weet het en voelt het,
maar dan ook met doorborende scherpte en strengste zelfdepreciatie. Hij
betrekt het niet h é zél ftstreeks op zijn
bestaan zelf als cr KE!K XI mhrtﬁé ur is. Dit laatste
zelfgevoel wordt op hetzelfde moment door hem gewaardeerd met de cate-
gorie van een aan de waardeloosheid van het ‘profane” precies tegenover-
gestelde, Volstrf:(t:e@payigei tieZe@@@alleen en zonder

beperking toekomt: Tu solus sanctusTU alleen bent heilig). Dit sanctus is niet
‘volkomen’, niet ‘esthetisch’, niet ‘verheven’ en ook niet ‘goed’.

Aan de apdere kant heeft et dezg begrippen een nauwkeyrig aan-
WIJSba]IAh [d i- L}tﬁl en wel
een objectieve waarde, tegelijk een zonder meer onovertrefbare, een
oneindige waarde. Het is een numineuze gevoelswaarde of kwaliteit, waaraan

“ANfe rechten voorbhehouden.

3- Eris geen hoger ontwikkelde diepgelovigheid, waarin niet tegelijk de
morele verplichting en eis mee ontwikkeld is, en als eis der godheid geldt.
Toch kan een diep deemoedige erkenning van het heilige, het sanctum,

1 Datis het waarheidsmoment in de kerkelijke leer van de ‘erfzonde’. Vergelijk met
dit gehele hoofdstuk de eerste vijf hoofdstukken van R. Otto: Siinde und Urschuld;
hoofdstuk 24 Die religidgse Idee der Urschuld uit Aufsitze das Numinose betreffend of uit Religi-
ous Essays deel 1 Theology, hoofdstuk 1v The religious idea of original guilt.

[Zie ook de noot op blz. 102.]
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aanwezig zijn zonder dat deze altijd of precies aanwijsbaar gevuld is met
morele eisen. Het heilige wordt dan herkend als iets dat onvergelijkbaar
respect eist. Het moet als geldige hoogste objectieve, en tegelijk boven
alle rationele waarden liggende, non-rationele waarde innerlijk worden
erkend. Het ligt allerminst zo, dat dit ontzag voor de sanctitas simpel het-
zelfde is als de ‘vrees’ voor het zonder meer overweldigende en zijn tre-
menda majestas, waartegenover niets anders op zijn plaats zou zijn dan
schuwe blinde gehoorzaamheid. Want dit Tu solus sanctus is geen vreesuit-
barsting, maar een schuwe lofprijzing, die niet alleen de overmacht stame-
lend erkent, maar tegelijk iets boven alle begrippen uit waardevols wil
erkennen en roemen. Het zo geprezene is niet enkel het machtige dat zijn
eisen stelt en de yipvogr) K § i et isgets dat tegelijk als
zodanig het hoogsﬁm éx mm:aglrogste aanspraak
op nederige hulde, die geprezen wordt omdat het in absolute zin prij-

zenswaardig is.

Gij bent waardig te O@(@plyerﬂi@me Q@@@@ (Openbaring 4:11)

4- Wanneer begrepen wordt dat kadosj (sanctus en sacer tegelijk) of sanctus
van huis gitgeen morele cat je is,~vergaalt menyshet wel met ‘tganscen-
NSRYAN oYt NI N [ o [T 954N oty =Y NS
ben wij al bekritiseerd en aangevuld met de bredere uiteenzetting over
het numineuze. De meest wezenlijke tekortkoming laten wij hier nu
At e'rechrenr oot beldadeti:
heeft op het zijn, maar niet op de waarde. De bovenwereldlijkheid kan ons
dus desnoods doen buigen, maar ons niet inspireren tot erkennend res-
pect. Het zou nuttig zijn, ter onderstreping van deze kant van de objec-
tieve waarde aan het numineuze, nog weer een eigen naam daarvoor in te
voeren, en hier biedt zich augustus (verheven) en semnos (eerbiedige vrees
inboezemend) aan. Augustus = semnos komt, evengoed als sebastos (majes-
teitelijk, eerbiedwaardig), eigenlijk alleen aan numineuze objecten toe
(mogelijkerwijze aan heersers van goddelijke afkomst of daarmee ver-
want). En terwijl dan sebastos meer het numineuze wezen van het object
aangeeft, zou semnos = augustus op de numineuze waarde, op het verhe-
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vene, het illustere van het object betrekking hebben. - Het fascinans is
dan aan het numen datgene, waardoor het van subjectieve, namelijk heil-
zame waarde is voor mij. Maar het is Augustum, in zoverre het een objectieve
te respecteren waarde is in zichzelf.! Omdat zo'n augustum kernmoment
van het numineuze is, is religie in essentie, en ook afgezien van alle ethische
schematisering, innerlijke obligatio. Het is een verplichting voor het gewe-
ten en een verbondenheid van het geweten. Het is gehoorzaamheid en
dienstbaarheid, niet uit louter dwang van het overmachtige, maar uit
bescheiden erkenning? voor de heiligste waarde.

§2 Bedekking, verzoening

- degl 1 1 ' de of
sendeoocneie WK S IREXE RO Qb e e

wordt overgedragen op de morele misstap, zich daarin nestelt of dit in

zich onderbrengt, wordt de kale ‘wetteloosheid’ tot ‘zonde’, wordt de ano-
mia tot hamartia, @1@ p ﬁigh‘ﬁ:nzw@nis’. En pas wan-
neer ze zo voor de ziel tot ‘zond€ is geworden, ontstaat die vreselijke
neerwaartse druk op het geweten, een onheil dat de eigen kracht doet
versagen,Wat zonde is beorijntde ‘normale’ meng niet, maar de puur aan
ethisfhé%b!l; JstleExr UAm&i%rrwaarde
dat de morele eis als zodanig de mens tot de ondergang en tot de diepste
nood drijft en hem dan dwingt naar verlossing uit te zien, is zonneklaar
“Alferectiterryogrbetopdeir:
absoluut niet begrijpen en schouderophalend atwijzen. Zij kennen zich-
zelf heel goed als falende en tekortschietende mensen, maar zij kennen

1 Over het onderscheid tussen subjectieve en objectieve waarde vergelijk R. Otto: West-
dstliche Mystik (Gotha 1926 p. 265, 3¢ druk 1971), Vergleich und Unterscheidung zur Wesens-
deuting deel B Die Unterschiede; Eckhart gegen Sankara, subdeel B Der ethische Gehalt, eerste
hoofdstuk § 1 Heil als objektiver Wert, Heil als subjektiver Wert, en het essay Wert, Wiirde und
Recht in Zeitschrift fiir Theologie und Kirche uit 1931 [herdrukt in Aufsitze zur Ethik (hrsg. von
Jack Stewart Boozer), Oscar Beck, Miinchen 1981.

2 ‘Aus anerkennender Beugung’, vgl. Lucretius’ namen: knik of wenk met het hoofd.|
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en gebruiken de middelen van zelfdiscipline en plichtsbesef, en werken
op hun pad dapper en stoer verder. Het ontbrak het ethisch degelijke
oude rationalisme niet aan respectvolle eerlijke erkenning van de morele
wet. Ook niet aan redelijk streven om daaraan te beantwoorden. En ook
niet aan kennis van eigen tekortkomingen. Het wist wat onrecht was en
keurde dat streng af. Het leidde in prediking en onderwijs daarheen dat
men het erkende en ernstig nam, en de eigen gebreken kranig bestreed.
Maar het kwam nooit tot ineenstorting en verlossingsbehoefte, omdat
het inderdaad, zoals de tegenstanders ervan het verweten, geen begrip
had voor wat zonde was.!

Op zuiver morele gronden groeit geen behoefte aan ‘verlossing’. Ook niet
de behoefte aan I X é er helemaal een
specifiek numin ﬁ%@ Ee!gﬁjﬁjgéb r dekking” of ‘ver-
zoening’. Zulke zaken, die in werkelijkheid de diepste mysterién van de
religie zelf zijn, kunnen voor rationalisten en moralisten slechts mytho-
logische fossielel@ m %2@16 afflatio numinis
(inspiratie van het he1hge in de Bijbelse ideeén zich toch hiermee bezig
houdt en ze tracht uit te leggen, kan in hun plaats alleen voetangels zet-

ten (zoals,dig in de zogenaa dialectigche theo 5 5 fé
Er zou Ar.b )iaxScTZzu d@t I Eﬁl cldmgen

en om hun geldigheid in de christelijke geloofsleer, wanneer ze niet door
de dogmatiek zelf uit hun mystieck gebied naar het rationeel-ethische

1 Vgl. de zelfgetuigenis Theodore Parker, zeker geen brute ziel, bij William James in
hoofdstuk 1v, Religie van de gezonde geest, p.65: Ik heb genoeg verkeerde dingen in mijn leven
gedaan, en doe ze nog. Tk mis het doel, span de boog en probeer opnieuw. |...] ‘Bij de heidense klassieken
vindt men geen zondebesef.” Dit is volkomen juist - godzijdank. Zij waren zich bewust van boosheid,
wreedheid, gierigheid, dronkenschap, geilheid, luiheid, lafheid en andere werkelijke ondeugden. Zij stre-
den tegen deze deformaties, maar waren zich niet bewust van ‘vijandschap tegenover God’ en zaten niet
neer om te jammeren en te zuchten over niet-bestaand kwaad. [Citaat uit J. Weiss: Life and corre-
spondence of Theodore Parker, Londen 1863.] Deze verklaring is niet grof, maar ongetwij-
feld vlak. De diepten van het irrationele moeten gepeild zijn, om met Anselmus te

vinden van welke waarde de zonde is (quanti ponderis sit peccatum).
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waren overgebracht en zo tot morele begrippen waren verwalmd. In het
mysticke domein zijn ze net zo echt en noodzakeljjk als ze in het ratio-
nele domein ongeloofwaardig (apocrief) zijn.

Het moment der ‘bedekking’ treedt bijzonder duidelijk naar voren in de
joodse rituelen en gevoelens. Vager is het echter ook in vele andere reli-
gies bewaard. Er zit allereerst een uiting in van de ‘vrees’, namelijk het
gevoel dat de profane creatuur niet zonder meer tot het numen kan nade-
ren. Hij heeft behoefte aan dekking en heeft een wapening nodig tegen
zijn orge (toorn).! Zo'n ‘dekking’ is dan een ‘wijding’, een procédé dat de
omgang met de tremenda majestas mogelijk maakt voor de naderende ziel.
De wijdingsmiddelen echter, ‘genademiddelen’ in de ware zin, zijn door

het numen zelf VCIE ijK ﬁ ﬁjdﬁrl d. Het geeft zelfs
iets van zijn e1ge iﬁ% te maken.?
2- De ‘verzoening’ is, vanuit onze optiek, de meer verdiepte vorm van

een ‘Vetschuilin@@ 1rg| hth@@@k rechtstreeks uit

de zoéven ontwikkelde gedachte Van de numineuze waarde en onwaarde. De

pure ‘vrees’, de enkele behoefte aan bedekking voor het tremendum verheft

zich to A evoel dat ] e al zdfj zen het piet waard ient min de
nabijh b iﬁe @[ de £1 m onwaar—

digheid het he1hge zelf verontreinigen’ zou. Dit is kennelijk in Jesaja’s
roepingsvisioen het geval. Het keert, verzacht maar volkomen tastbaar,

“Afle rechtenvoo fbefrduden.

Tk ben het niet waard dat u onder mijn dak komt’,

1 [Zie over de opmerkingen van Rudolf Otto, dat in de religieuze beeldspraak aanwij-
zingen te vinden zijn dat de mensen een soort veiligheidsschild nodig hebben wan-
neer ze tot het heilige naderen, ook Paul W. Pruyser: Between Belief and Unbelief, 1974
(hidst. 3) en E.R. Goodenough: The Psychology of Religious Experiences uit 1965 (p. 6).

Uit beide boeken wordt (in vertaling) over dit thema rijkelijk geciteerd in Een wijze uit
het westen; beschouwingen over Rudolf Otto en het heilige uit 2001.]
2 Het is een handeling die volstrekt anders is dan het tenietdoen van wantrouwen, zoals

A.B. Ritschl deze omgang probeert te rationaliseren.
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zegt hij. Hier zien we beide, het stille sidderend ontzag voor het tremen-
dum van het numineuze en zijn ‘absolute ongenaakbaarheid’, én vooral
het gevoel van deze specificke onwaardigheid die de sterveling in aanwe-
zigheid van het numen voelt en waardoor hij gelooft dat hij zelfs de hei-
ligheid zelf zal beschadigen en bezoedelen.

Hier treedt dan de noodzakelijkheid van en het verlangen naar ‘verzoe-
ning’ in, en des te sterker naarmate de nabijheid, omgang en het duur-
zaam bezit van het numen als goed en als hoogste goed (summum bonum)
worden bemind en gewenst. Want het is een verlangen naar opheffing
van deze scheiding, die inherent is met het bestaan als schepsel en als alle-
daagse sterveling en de daarin gelegen onwaardigheid. Deze factor ver-
dwijnt niet in de etji cg S &rh verdiept en de
religie tot hoogs KIJE % fﬁl gl:g ordt dan ster-

ker en meer geprononceerd. Het hoort helemaal bij de irrationele kant

van religie. Het kan sluimerend worden terwijl, in de religieuze ontwik-
kelingsgang, z1c m ]; hte 2@62@11 krachtig moet
ontplooien en vormen. Dadrom kan het vooral in rationalistische perio-

den in de schaduw van andere momenten komen te staan en wegsterven.

Maar allegn pm daarna des erket drmg er weer aar yoren te
emen ADTAXAS [ZUT tel

Het kan dan wederom tot een eenzijdige, exclusieve interesse uit-

groeien. Het kan met zijn schreeuw al het andere overvleugelen en daar-

Allerechter| voorbeltouder

langere perioden de ration ant van religie eenz overmatig en

ten koste van het non-rationele werd gekoesterd. Deze behoefte aan ver-
zoening en haar specifieke gevoelskarakter kan door iets soortgelijks uit
het gewone gevoelsleven begrijpelijker worden gemaakt. We moeten
dan wel het betreffende religieuze gevoel goed onderscheiden van zijn
analogie omdat deze twee vaak verwisseld worden. Het is de overeen-
komst met morele misstap. We ervaren immers een duidelijke, welbe-
grepen en vertrouwde afkeuring, wanneer wij ons door een slechte han-
deling schuldig voelen en de handeling zelf als slecht waarderen. Het

slechte van de handeling bedrukt ons en heft ons gevoel van eigenwaarde
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op. Wij beschuldigen onszelf en berouw treedt op. Maar naast deze afkeuring
staat een tweede, die op dezelfde verkeerde handeling kan slaan en toch
specifiek andere categorieén aanwendt. Dezelfde verkeerde handeling
bezoedelt ons dan. Wij klagen hier niet aan, maar wij ervaren onszelf als
bevuild. En geen berouw, maar afkeer of walging is hier de vorm van het
zielsantwoord. Hier treedt een behoefte in die de symboliek van het was-
sen gebruikt om zich uit te drukken. De eerste en tweede atkeuring zijn
aan elkaar verwant en kunnen op dezelfde handeling betrekking heb-
ben, toch zijn ze innerlijk en wezenlijk duidelijk verschillend. De
tweede soort van afkeuring nu, lijkt veel op de behoefte aan ‘verzoening’

en kan daarom tot haar verklaring worden aangehaald en als haar sym-

bool worden HK" ﬁﬁém 1 al iets meer dan een

overeenkomstT AJK h, e \p m e moraliteit.?
3- In geen religie is het mysterie van de verzoeningsbehoefte zo volko-
men verdiept en@ tpyf'ri il‘fg teer@ 2 @het christendom.
En ook daardoor, ja juist ddardoor blijkt vanuit zuiver religieuze gezichts-
punten bezien zijn verhevenheid boven andere vormen van devotie. Het
is volmagktg religic en vervol er religie dan andgre. Wat in religie in het
algeme%ﬁ@X,&&TfZ&hlilﬁ@rﬁ Z.Amﬁiﬁiid (actus
purus) geworden. En het wijdverbreide wantrouwen tegenover dit teerste
mysterie van het christendom kan slechts verklaard worden uit de
sATeTeEchtern voorbefburer:-
Het is een gewoonte waarvoor het christendom met zijn prediking, litur-
gische en catechetische arbeid zelf verreweg het meest verantwoordelijk
is. De christelijke geloofsleer kan echter van dit element geen afstand

doen, wanneer zij christelijke en Bijbelse religiositeit wil vertegenwoor-
digen. Zij zal door het tot wasdom brengen van het christelijk-gelovige

1 Zoals bij Johannes (Op. 7:14): gewassen met het bloed van het lam. Of bij de psalmisten:
Neem met majoraan (een wasmiddel) mijn zonden weg en ik word rein, was mij, en ik zal witter
zijn dan sneeuw (51:9).

2 [Deze laatste paragraaf komt uit de 1€ druk, is daarna gewijzigd en later verdwenen.]
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gevoelsleven duidelijk moeten maken aan de gelovige hoe hier het numen
bij uitstek zich tot verzoeningsmiddel maakt door schenking van zich-
zelf. En met betrekking tot zulke geloofsideeén is er niet zo buitenge-
woon veel gelegen aan de beslissingen van de uitleggers, of en wat Petrus
of Paulus over verzoening en reiniging (van zonde bevrijdend) geschre-
ven hebben, ja of de kwestie iiberhaupt in de Bijbel staat of niet. Zo ze niet
beschreven stond, dan kan ze tegenwoordig geschreven worden. Dan zou
het wel weer wonderlijk zijn dat ze al niet lang beschreven was. De God
van het Nieuwe Testament is niet minder heilig dan die van het Oude,
maar meer. De afstand van het schepsel tegenover de Eeuwige is niet min-
der geworden, maar absoluut. De waardeloosheid van het profane tegen-
over God is niet ﬁ \ilj mli f‘l niettemin zelf
toegankelijk maa K Kg‘xg g:ﬁ t roerende opti-
misme van de ‘Lieveheer’-stemming dat vindt, maar onbegrijpelijke
genade. Het christendom van deze paradox ontdoen betekent het tot
onherkenbaarhei@c@ﬁ) el %h’ﬁa@c@e% diepe inzichten
op en treedt de behoefte aan bed ing’ en ‘verzoening’ zo rechtstrecks
mogelijk naar voren. En de middelen der Zelfopenbaring en Zelfmedede-
ling van het o ste sanctu woordy, de ‘g de promyssio (pelofte),
de gedﬁh al)gasglzzucled@&;tgé ‘vlucht’
en zijn toevlucht neemt. Waarbij men zich ‘aansluit’ om, daardoor gewijd
en verzoend (=van het profane bevrijd), het heilige zelf te naderen.
~/§e\zle Iffgon':cgetcl:kt]m-lf::ner rltstr qgnr;[!;))ngg Vg?)rltjqut ngl-
euze gevoel. Ze liggen zuiver in de sfeer van de irratineel-numineuze
waarderingen en afwaarderingen en het ligt voor de hand dat ze alleen
begrijpelijk zijn voor iemand die daar oog voor heeft of, beter gezegd,
voor degene die zijn ogen er niet voor sluit. Het wantrouwen hiertegen
kent twee oorzaken. Aan de ene kant komt het doordat men een naar zijn
aard religieus moment theoretisch eenzijdig moraliseert. Op de bodem
van de loutere ratio, en tegenover een God die wezenlijk wordt begrepen
als de gepersonifieerde morele wereldorde, nog extra voorzien van de
liefde, of zelfs als de zuivere gepersonifieerde ‘eis’ (zonder tevoren het vol-
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komen eigensoortige van de ‘heilige’ aanspraak te hebben begrepen), zijn
al deze dingen absoluut niet bruikbaar en eigenlijk storend. Het gaat hier
om diep religieuze intuities en inzichten. Het is onmogelijk om over het
recht of onrecht daarvan te redetwisten met iemand die alleen in moraal
geinteresseerd is. Hij kan ze absoluut niet waarderen. Voor degene die het
specifiecke van de religieuze waarde aanvaardt en laat ontluiken worden
deze intuities in hun waarheid levend, zodra hij er zich in verdiept.

De andere grond van wantrouwen ontstaat als de geloofsleer probeert
deze volstrektirrationele en a-theoretische aangelegenheden van gevoels-
matige aard in abstracte theorieén te gieten en tot onderwerp van beschou-
wing te maken. Omdat deze kwesties zich niet lenen voor een strenge
‘begripsanalyse’,‘!ei t e mﬁ) ematische calcu-
lus van de ‘toereRehihsl 1%5 J:aﬁt leerd onderzoek

bepaalt of God ‘analytische of synthetische oordelen velt’. Oftewel komt

de zonde voort uit kwade begeerte of is deze het gevolg van de erfzonde?!

I Mijn uitwerkingen van de idee van de numineuze waarde en haar profane tegenhanger, de
zonde staan in de eerste vijf hoofdstukken (p.1-60) van Siinde und Urschuld, Miinchen
1932; Religious Essays Oxford 1931. — Zonde is een religieus geen moreel concept. Het
verwar Xas‘tz e¢ !ﬁ rzaak van
morele en Jur1d1s misvattingen m e christ dogmatiek die de ware betekenis
en bedoeling van zijn glans berooft. Wanneer zonde, verzoening, verlorenheid, de
bevrijding daarvan, de zondeval en de erfzonde naar het morele of zelfs juridische

Alerechiren) Vodrberiordeti..

gewone morele besef dat er terecht tegen in opstand komt omdat ze onacceptabel zijn
in het louter morele domein. Pas wanneer deze begrippen weer worden opgenomen
in de bijbels-numineuze sfeer krijgen ze, ook nu nog, hun glans en waarde terug voor
de spititualiteit.’ (Uit het Vorwort, Marburg, Oktober 1931 - r.0.)
Tussen de haakjes staat de hoofdstuknummering van Aufsitze das Numinose betreffend
uit 1923. Deze hoofdstukken zijn door Otto herzien.

1 Wasist Siinde? (21)

2 Geist und Fleisch (22)

3 Die christliche Idee der Verlorenheit (23)

4  Diereligiése Idee der Urschuld (24)

5 Rettung aus Verlorenheit nach Luther. Justificatio per fidem
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WAT BETEKENT IRRATIONEEL?

1- Kijken wij van hieruit nog eenmaal terug op ons hele tot hiertoe inge-
stelde onderzoek. Wij zochten naar het irrationele in de idee van het goddelijke.
Met dit woord wordt tegenwoordig bijna een sport beoefend. Men zoekt
naar het ‘irrationele’ op de meest verschillende terreinen. Daarbij wordt
meestal de moeite bespaard om precies aan te geven wat daarmee wordt
bedoeld. Men verstaat daaronder vaak de meest verschillende zaken, of
het wordt gebruikt in zo'n schutterige algemeenheid dat het op van alles
kan slaan. Het zuiver feitelijke tegenover de wetmatigheid, het empiri-
sche tegenover d iKﬁ li [ é'e odzakelijke, het
blinde tegenoverlrt'ia T Ké‘}t@ffﬁj@l a‘xnover het trans-

cendentale, het a-posteriori® tegenover het a-priori bepaalbare. Macht, wil

en willekeur tegenover rede, kennis en waardebepaaldheid. Drang,
instinct en de du@@ yrf iﬂ}h tn@@@c@genover inzicht,
reflectie en verstandelijk voornenien. Mystieke diepten en opwellingen
in ziel en mensheid, ingeving, voorgevoel, visie, visionaire gave en ten
slotte ook dg‘occulte’ krach fheel jn "t algemgeen de onrustige drang
ende algﬁh E@)&a@crzolel ld ar Mlﬁi@ jn onge-
ziene in literatuur en beeldende kunst. Dat alles en nog veel meer kan het
‘irrationele’ zijn, en wordt als het moderne ‘irrationalisme” al naar gelang
“Aftesrdciter voorbethouden
moet zeggen wat hij er mee bedoelt. Wij hebben dat i het inleidende
hoofdstuk gedaan. Wij bedoelen met ‘irrationeel” niet het vage onver-
standige dat nog niet aan de rede is onderworpen en zich afspeelt in het
driftleven of in de drukte van het wereldgebeuren. Of het weerbarstige in
tegenstelling tot het weldoordachte. Wij knopen aan bij het taalgebruik
dat bijvoorbeeld wordt aangetroffen wanneer je bij een vreemde, een zich
door haar diepte aan verstandelijke verklaring onttrekkende gebeurtenis,
zegt: ‘daar ligt iets irrationeels in’. Wij bedoelen met rationeel in de idee van

1 [A-POSTERIORI: achteraf, naderhand gekende.]
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het goddelijke wat doordacht kan worden in de zuivere definieerbare tast-
baarheid van ons vertrouwde begripsvermogen. Wij beweren verder dat
om dit gebied van loutere verstandelijke helderheid een sfeer ligt van
geheimzinnige duisternis, die zich niet aan ons gevoel, maar wel aan onze

begrippen onttreke, en die wij in dit opzicht ‘het irrationele’ noemen.

2- Wij kunnen de betekenis van de twee contrasterende begrippen nog
wel wat duidelijker maken. Ons gemoed kan bijvoorbeeld vervuld zijn
van een diepe vreugde, zonder dat wij ons op dat ogenblik helder bewust
zijn van de bron van dit vreugdegevoel of van het object waarop het
betrekking heeft. (Want vreugde heeft altijd een referentie. Er is altijd
vreugde over iets. y7az s voor ons in dat
geval bjj tijd en \l/hk g &gﬁmﬁ‘[ﬁr nze aandacht op,

bezinnen wij er ons scherp op, dan worden ze ons duidelijk. Wij kunnen

nu het voorwerp bepalen, benoemen en tot zuiver begrip brengen, en
kunnen nu zeg£@ ghtls ' ic) vreugde vervult.
Zo'n voorwerp zullen W1J an ni€t voor 1rrat10neel houden, hoewel het
een tijdlang duister en niet aan het heldere begrip maar slechts aan het
gevoel eyen was. Heel a:ltz echteryis het me, de elukza E eid over

het fasdn J;.aszgas @zg gabte

geconcentreerde aandacht lukt het hier niet om het wat en hoe van het

€ meest

gelukzaligstemmende voorwerp uit de anonimiteit van het gevoel onder

A %’T@%’,‘h’ﬁﬁ’i Fb-é‘h‘@@{df‘e‘ﬁ)"f‘
are duisternis van de zuiver ge smat1ge €en niet abstracte erva-

rmgswereld. En louter door het notenschrift van de aanduidende ideo-
grammen is het - niet verklaarbaar maar - aanwijsbaar. Dit betekent voor
ons: het is irrationeel. Ditzelfde geldt nu voor alle gevonden momenten van
het numineuze. En het duidelijkst voor het element van het vreemde, het
mirum. Als het ‘volstrekt andere” onttrekt het zich aan alle zegbaarheid. Het
geldt eveneens voor de ‘vrees’. Bij een gewoon angstig gevoel kan ik in
begrippen aangeven wat het is waarvoor ik bang ben, bijvoorbeeld benade-
ling of ondergang. Ook bij ethisch respect kan ik zeggen waardoor ze mij
wordt ingeboezemd, bijvoorbeeld heldhaftigheid of karaktervastheid.
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Wat het echter is waarvoor ik in ‘ontzag’ terugdeins of wat ik als het
augustum loof en prijs, dat zegt geen kernbegrip. Het is ‘irrationeel’, zo
irrationeel als bijvoorbeeld de ‘pracht’ van een compositie die je onder-
gaat en die zich eveneens aan alle rationele analyse en verklaring onttrekt.

3- Zo opgevat stelt het irrationele tegelijkertijd ons voor een bepaalde
taak: namelijk ons niet alleen tevreden te stellen met de loutere constate-
ring ervan, en nu voor het geliethebber en het gedaas alle deuren wijd
open te zetten, maar in dichtbijkomende ideogrammatische aanduiding
zijn momenten zo goed mogelijk vast te leggen en op deze wijze wat in
de deinende verschijning van het gevoel zweefde, te bevestigen met blij-
vende ‘tekens’. Z iﬁ j é idigh 'dren algemene gel-
digheid van de ul e Kﬁg‘é Xém ‘gg {Ade leer’ te ontwik-

kelen die een stevige structuur heeft en objectieve geldigheid beoogt, ook

al werkt zij in plaats van met adequate begrippen uitsluitend met
begripssymbolen@y'fbi th@@@@ niet te rationali-
seren, iets wat onmogelijk 1s, maar het wel te vangen en in zijn momen-
ten vast te leggen. Daardoor kan het ‘irrationalisme’, door een vast stelsel

van regel zbh tegen de d ane. willekeur wapenen. Op dege wijze
laten wiA \I;ai)(ﬁSl LAGIE L MaiMﬁﬁ@jonenzl
Het is een groot verschil of ik mijn best doe om uit het licht naar het
donker te gaan, of vanuit het donker naar het licht. Of; als het heldere
Allleseeghitenvearbeloueen.
omhullen. Of dat ik, in de overtuiging dat het heldere op diepe en moeilijk
na te vorsen grondslagen rust, er zorg voor draag om ook deze, immer lastig

onder woorden te brengen gronden, naar de oppervlakte te brengen;

althans voor zover dat uitvoerbaar is. 2

1 [Geautoriseerde apophthegmata van J. W. von Goethe, bijeengebracht door J. P. Ecker-
mann en F. W. Riemer, en postuum uitgebracht door Cotta’schen Buchhandlung in 1833.]

2 Vergelijk de fijnzinnige studie van Eugen Wolf: Irrationales und Rationales in Goethes
Lebensgefiihl, in: Deutsche Vierteljahrschrift fiir Literaturwissenschaft und Geistesgeschichte 1v 3.

Wolf gebruikt de beide termen vrijwel net zo als in onze betekentis.
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«Voor het ‘onontleedbare van de vreugde over het fascinans’ zou men veel
overeenkomsten kunnen vinden in wat Goethe namenloses Gefiihl noemt.
Vergelijkbaar is ook Lev N. Tolstoj die over zijn Olenin (die hijzelf is) aan
de ‘Kozakken’ schrijft in zijn gelijknamige verhaal:

Het was hem zo rustig en wel te moede; - hij dacht aan niets, hij begeerde
niets en plotseling kwam een zo wonderlijk gevoel van grondeloos geluk en
grondeloze liefde over hem dat hij louter uit gewoonte die van zijn jeugd

dateerde, een kruis sloeg en een dankgebed uitsprak.t»

4- Voor dit gebruik van het irrationele tegenover de ratio als het begrips-
matig vermogen van het verstand verwijzen we naar iemand die niet ver-

dacht wordt Vanmﬁ' ) ij Eﬁ mn Thesen. Wat wij

het rationele noénieh; th a m 1j irrationeel noe-

men, noemt hij mystiek. En dan zegt hij in these 36 en 37 het volgende:

36 Wie de eerste lesser van de religie, n mefkée@’ ijn verstand kan
machtig wordggepoyﬁghn nfoic 2661

37 Ik ken een religieus woord, waarover het verstand maar voor de helft baas

is en voor de helft niet:? Feier. Het gezonde verstand zegt voor feiern: niet
bl ek eS| A ericte r=ArTs et
het onmiddellijk aan de rede ontruke, het is haar te wonderbaarlijk en te

hoog. Precies zo staat het met: ‘wijden’, ‘zegenen’. De taal is er zo vol van

n li leven zo rijkaan dingen, die even ver verwijderd liggen van de
Alieréchiehnoorbshalidan.

van zulke dingen is het ‘mystische’, het ondoorzichtige. De religie is een

deel van dit gebied - terra incognita (onbekend gebied) voor het verstand.

1 [KLEINERE AANVULLINGEN 0If. 7

2 Ds. Claus Harms (1778-1855) verklaarde Martin Luthers 95 Thesen 1817.

3 Schematisering van het irrationele door het rationele. [Voor de verbinding van het ratio-
nele en irrationele in het heilige gebruikt Otto de kantiaanse term schematisering.|

4 Zoals ons ‘irrationele’.
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ELFDE HOOFDSTUK
UITINGEN VAN HET NUMINEUZE
1 Directe middelen

Om de essentie van het numineuze te verduidelijken, is een bezinning
over hoe het zich naar buiten toe uitdrukt en hoe het van ziel tot ziel
wordt doorgegeven en overgedragen behulpzaam. Weliswaar laat het zich
niet in eigenlijke zin ‘overdragen’, want het is niet ‘leerbaar’ en alleen op
te roepen ‘uit de geest’. Dit wordt soms ook van religie in "t algemeen in al
haar facetten gezegd. Ten onrechte. Er is veel dat geleerd kan worden, in
begrippen kan worden overgebracht en kan worden doorverteld. Maar
nou net niet deze ' heer m ﬁa) e kan hoogstens
aangeraake, verlevehdi j lgp‘,i‘r}gg e@j ﬁzeer door woor-

den, maar op de wijze zoals ook anders stemming en gevoel worden over-

gebracht. Door na te voelen en zich in te leven in wat er omgaat in de ziel
van de ander. In @1 ' e ight 1@@2 @matie, lichaams-
taal en in het betuigen vard het wonderlijk grote belang ervan. Het leeft
sterker in de plechtige aandacht van het religieuze moment dan in al de
woorden gn pegatieve benamingen die wij er zelfyoor hebbgn ggvonden.
Deze gA bi:@sX@SlZMcl éi[f_amgiélien voor
zover ze een object in 't algemeen willen aanduiden, en dit tegelijk tegen-
over een ander stellen waarvan het is te onderscheiden en waar het boven

uictgist] Hiz i tﬁrﬁ ' oygnkird ¢hike),
heﬁ!ﬂnﬁﬁgmg\gwere dgmﬁemyggjﬁén—

voudig ideogrammen voor de specificke gevoelsinhouden die men dan
zelf tevoren moet hebben gehad om ze te kunnen verstaan. Verreweg het
beste middel zijn ‘heilige’ situaties zelf of hun weergave in aanschouwelijke
schildering. Wie niet gewaar wordt wat het numineuze is bij het lezen van
Jesaja 6, die helpt geen ‘klank, zang of woord’.! In theorie en leer, ja zelfs in
de prediking is er, behalve wanneer je haar echt hoort, meestal weinig van
te merken, terwijl het gesprokene er helemaal van kan zijn doordrenkt.

1 [Klingen Singen und Sagen in de woorden van Luther; Klingen is ook ‘vermanend (s)preken’.]
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Geen religieus element heeft de viva vox (levend woord) en de levendige
omgang en de inspiratie van persoonlijk contact zozeer nodig als dit.
Heinrich von Suso zegt van de overdracht van de mystieke ervaring:

‘Je moet één ding goed begrijpen: er is zo'n groot verschil, of je een liefe-
lijk snarenspel zelf melodieus hoort weerklinken of dat je er alleen over hoort spre-
ken. Net zo verschillend zijn de woorden die in loutere genade worden
ontvangen en uit een levend hart door een levende mond vloeien, in vergelij-
king met dezelfde woorden, wanneer ze op het dode perkament komen...
Want daar verkillen zij, ik weet niet hoe, en verbleken als afgeplukte rozen.
Want de liefelijke melodie die boven alles het hart ontroert, sterft dan weg.

En in de woestenij van het dorre hart worden ze dan ontvangen.’

Maar ook in de VLQ chlélg/g?(lgqmjgi @b@'rymachteloos zon-

der de tegemoetkomende ‘geest in het hart’, zonder de geestverwant-
schap (congenialiteit) van de luisteraar, zonder het conformem esse verbo (één
met het woord z@@p ytricir@:h te@@g‘@ze geest, dit aan-
geboren talent om te ontvingen €n te begrijpen. Als die geest er is, dan is
meestal een kleine aansporing en een verre aanleiding al voldoende om
het numgneguze o te wek et is verbazingwyekkend hoe weinig, en
soms om XaglIZ_l '\d@/&n‘Aﬁlﬁ@ eest zelf
in de sterkste en meest besliste vervoering te brengen. Als de spirituele
wind ‘waait’, zijn de rationele termen zelf, ondanks hun oorsprong in het
At rechten yoorbehoueken:
onmiddellijk op de zuivere toon af te stemmen. Het ontwaken van iets
dat ze toch alleen maar schematiseren, treedt hier zonder meer in en
behoeft nauwelijks meer hulp.2 Wie de Schrift ‘in de geest’ leest, leeft in
het numineuze, ook wanneer hij daarvan geen weet heeft, of de naam niet
kent, ja zelfs wanneer hij zijn eigen gevoel niet kan analyseren om de
numineuze inslag in de religieuze ervaring te verduidelijken.

1 Seuse’s deutsche Werke, p.309; red.: Heinrich Seuse (Joseph) Denifle, Miinchen 1876-1880.
2 Vgl. Otto: Die Anschauung vom heiligen Geiste bei Luther (1898), p. 86: ‘Wohl werden die

Erfahrungen...” [M.a.w.: ‘De waarheid is vervlogen voordat de inkt droog is’.]
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§ 2 Indirecte middelen

Voor het overige zijn de middelen waardoor het numineuze gevoel ver-
schijnt en wordt opgeroepen indirect, namelijk alle mogelijkheden die aan
het numineuze verwante, of soortgelijke gevoelens uit de natuurlijke
steer, tot uitdrukking brengen. Met dergelijke gevoelens hebben wij al
kennisgemaakt. Wij zullen ze zo dadelijk terugvinden wanneer we ons er
op bezinnen welke uitdrukkingsmiddelen de religie werkelijk van begin
af aan en overal heeft toegepast.

1- Een van de primitiefste, die dan later in stijgende mate als onvol-
doende werd ge m X mﬁ dﬂerworpen is uit
de aard van de za Kﬂjgté g 1}&?3 et afschuwelijke
(en soms zelfs het walgelijke?).
Omdat de hieraan beantwoordende gevoelens sterke overeenkomsten
hebben met die @ (g y:’ﬁi trc@ @%@rukkingsmidde—
len tot indirecte uitdrukkingsmiddelen van de niet direct uitdrukbare
‘vrees’. Het vreesaanjagende-ontzettende van de primitieve godenbeel-
den en g h1lder1 cZons. nwoord vaak genoeggzo stui-
tend vo é eI L-Elll) naicv. é(t;élioordig
nog, en soms nog op ons, beslist de uitwerking dat echte gevoelens van
religieuze vrees worden opgewekt. Aan de andere kant werkt deze laatste
exllerechiten yoorbehioudern:
stelling te pro ucer.en De harde, strenge, en gedeeltelijk veeleer vreesver-
wekkende oude Byzantijnse Panagiabeelden roepen bij veel katholieken
meer devotie op dan de lieflijke madonna’s van Rafaél. Zeer in "t bijzon-
der is deze eigenschap op te merken bij sommige Indische godengestal-
ten. Durg3, de ‘grote moeder’ van Bengalezen, wier eredienst omgeven

kan zijn door een ware wolk van de diepste vroomheidshuiver, is in de
canoniceke uitbeelding een echte duivelssnuit.

1 Op deze wijze bijvoorbeeld in sommige eigenaardige vormen van de Indiase religie,

de Aghora’s.
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«En toch zijn ook op de Moeder der Verschrikking hymnen gedicht:

Was 't onbekend met Uw bevelen,
Was 't armoe of ook traagheid,
Dat ik de kracht niet vond, te doen wat ik behoorde,

Dat ik verzuimde, Uwe voeten te eren?
Goede Moeder, Gij, die van alle schuld bevrijd,
Mij ook zult Gij vergeven:
Werd toch een slechte zoon wel vaak geboren,
Een slechte moeder immers is er niet.

Moeder! vele waardige zonen hebt Gij op aarde.

Maar ik, Uw zoon, kI K

Toch mocht Gij, goede ﬁ](j’l g xem m
Werd toch een slechte zoon wel vaak geboren,
Een slechte moeder immers is er niet.

Moeder! Wereldmoeg Q Qty {(;ljlg h t

Niet geéerd, rijke gaven U niet gebrach, Durgd

En toch hebt Gij liefde mij bewezen, zonder einde:

vpraxas] Zurder-Amstel

Een slechte moeder tmmers is & niet.}»

Deze vermenging van ontzettende vreselijkheid met hoogste heiligheid
Adferechtervoortehoudery

Bhagavad-Gita. Vishn toch tegenover zijn gelovigen de goed Cld
zelve is, wil zich hier aan Arjuna openbaren in zijn eigenlijke goddelijke
hoogheid. Ook hier heeft de ziel daarvoor als uitdrukkingsmiddel eerst
het ontzettende, ja het afgrijselijke, weliswaar gelijktijdig doordrongen
met het dadelijk te bespreken moment van het grandioze.?

1 [KLEINERE AANVULLINGEN nr. 9] Uit: Moritz Winternitz: Geschichte der indischen Literatur,
Band 111, p.123; Leipzig 1905-1922.
2 Nergens is het irrationele moment van de boosheid (orgé) beter te bestuderen dan in

dit hoofdstuk; het hoort daarom tot de klassieken van de godsdienstgeschiedenis.
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2- Want juist op het hogere ontwikkelingsniveau treedt nu het grandioze
of het verhevene op als uitdrukkingsmiddel in de plaats van het vreesver-
wekkende. Wij vinden dit in onovertrefbare vorm in Jesaja 6. Verheven zijn
hier de hoge troon, de koninklijke gestalte, de golvende zomen van zijn
kleed, de plechtige hofstoet van de omringende engelenschaar.

Terwijl het vreselijke geleidelijk aan wordt overwonnen, wordt de verbin-
ding met het verhevene en het heilige sterker. Het handhaaft zich als ge-
rechtvaardigde schematisering en zet door tot in de hoogste regionen van
het religieus gevoel. Het wijst op een verborgen affiniteit tussen het nu-
mineuze en het verhevene die meer is dan alleen een toevallige gelijkentis.
Kant’s Kritik der Urteilskraft geeft daar nog een zwakke getuigenis van.

3- Tot nu toe h!bglmgeez%gm l‘l@talg numineuze ele-

ment. Wij stelden voor om deze eerste uitkomst van onze analyse te sym-
boliseren met de naam ‘het huivering-/ontzagwekkende’ (tremendum). We
kijken nu naar d@%yﬂiﬂg\hte le@l ysterieuze (mys-
terium) of het ‘mirum’. Hier stuiten wij op de analoge uitdrukkingswijze die
in alle religies terugkeert en die nagenoeg onlosmakelijk met religie ver-

bonden sghijnt te zijn en w; n wij gu hier destheorie kunngn geven:
et vornd M AKAS LIS K= AN SLET v i
niet al kenden uit de godsdienstgeschiedenis, dan konden wij het berei-
ken door het a-priori anticiperen op de door ons gevonden facetten van
FAtterrgektelrt voorpetrouden:™
worden gevonden wat - mutatis mutandis - beantwoordt aan het religieuze
besef van het onzegbare, onuitsprekelijke mysterie, het absoluut andere,
geheimzinnige, zo rechtstreckse, hoewel zuiver ‘natuurlijk’, dan het
onbegrepene, ongewone en raadselachtige, waar en hoe het ons ook mag
overkomen. Dit is vooral het geval wanneer het onbegrepene zowel mach-
tig als ontzagwekkend is want dan is er een dubbelanalogie met het numi-
neuze, namelijk zowel met het aspect van het mysterieuze als met de twee
richtingen van het tremendum, het eigenlijke ontzaglijke en verhevene.

1 [Faust 766: Das Wunder ist des Glaubens liebstes Kind. |
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Ditillustreert dat het numineuze besef door natuurlijke overeenkomsten
wordt opgewekt en erin overgaat, of eigenlijk de gewone gevoelens ver-
vangt. Zo is het inderdaad overal in de mensheid geweest. Alles wat in het
dagelijks bestaan als onbegrepen en schrikaanjagend voor het verstand
opdoemde, alles wat in de natuurlijke kringloop van het menselijke,
dierlijke of plantaardige domein verscheen en bevreemding, verbazing,
of staren (= in het Duits ook ‘verstijving’) teweegbracht, vooral wanneer
het verbonden was met macht of verschrikking, heeft elke keer weer de
demonische vrees opgewekt en naar zich toe getrokken en werd voorteken,
bovennatuurlijk en wonder (portentum, prodigium, miraculum). Zo, en alleen
zo ontstond het miraculeuze. Omgekeerd was het gevoel van numen als het
mysterieuze een k fﬁﬁ tipyl iqve.fz ?sie. Het bezielde
tot wonderverwl titlg H;Kgxgmmaa der in het leven te

roepen, het te beleven en erover te vertellen zoals eerder het gevoelde ont-

zag voor het numen de effectieve aanleiding was om het vreeswekkende tot
uitdrukkingsmi@:@ F}iyrrii' gh*:n%@@n. Het mysterieuze
werd de onvermoeide drang tot d€onuitputtelijke productie van sprook-
jes, mythen, sagen en legenden. Het doordrong rituelen en cultus, en is
tot vandgaggwoor de naieve in vertglling en gultus de machggste fac-
tor om 1[@@532%[1@% deh: m@rf@(l)ad naar
hogere ontwikkeling het oerschema van het vreeswekkende losgelaten
wordt om het veld te ruimen voor het echte schema van het verhevene, zo
"Aherechtermvaorbetotrdety:
neer het wonder op de meer gelouterde niveaus begint te verbleken, wan-
neer Boeddha, Jezus en Mohammed eenstemmig ontkennen dat zij won-
derdoeners zijn, wanneer Luther de uiterlijke wonderen als goocheltrucs
en ‘kindersnoepjes” afdoet, en tenslotte wanneer het supranaturalisme
uit de religie wordt gezet als iets dat alleen op het numineuze lijkt, maar
daar geen echt schema van is.

4- Het echt ‘mysterieuze’ is meer dan het louter ‘onbegrepene’, maar er

bestaat een overeenkomst tussen die naar buiten komt in bepaalde uitin-
P
gen ervan. Bijvoorbeeld: hoe komt het dat juist het Halleluja, Kyrie eleison en
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Sela, dat bovendien juist de ouderwetse en inmiddels soms ondoorzich-
tige uitdrukkingen in Bijbel en gezangboek en de ‘andere’ manier van
zeggen daarin, dat zelfs de half of geheel onverstaanbaar geworden cul-
tustaal de devotie geen afbreuk doen maar juist vergroten? Dat juist deze
als bijzonder plechtig gevoelde stemmingskracht geliefd zijn? Is dat
ouderwetse liefhebberij of alleen een hang naar het overgeleverde? Zeker
niet. Het komt doordat het gevoel van het mysterie, van het ‘volstreke
andere” hierdoor opgeroepen wordt en zich hieraan vasthecht. Het Latijn
in de misbediening dat de naieve katholiek beslist niet als een noodzake-
lijk kwaad maar als bijzonder heilig aanvoelt, het Oudslavisch in de Rus-
sische liturgie, het Luther-Duits in de Duitse eredienst, maar ook het
Sanskriet in de bfﬁmkammﬁjl a aTn, de ‘godentaal’
in het offerritueef va !‘6 e S schijnselen beho-

ren tot deze sfeer. Ook hoort hierbij het half geopenbaarde, het half ver-

borgene in de cultus van de mis in de Griekse kerkliturgie en zovele
andere liturgieén@r@@r}ﬁrtig\htecazt@cz @ment.

Ook de samengeflanste resten vall de mis zoals die bijvoorbeeld in de
lutherse liturgieén terugkeren hebben ongetwijfeld, juist omdat er in
hun opzeg weinig voorschriften,en abstracte ordegit, daardoor ajtijd nog
zeer VCAb fﬁ)&&%itZeL! | @EIA m%&@irdende
schema’s en zuiver als een essay uitgebouwde ontwerpen van de nieuwste
liturgische werkwijzes. Daarin zit niets toevalligs en daarom juist is het zo
Al rechtervuotriyeoudern:
lig vermoeden op; niets styjgt uit onbewuste diepten op en kan daarom
niet anders dan fragmentarisch zijn, waardoor de eenheid van de ‘rang-
schikking’ niet wordt verbroken en daarom juist op hogere samenhangen
wijst. Het heeft niets geestrijks en is daarom gewoonlijk ook zo weinig
spiritueel. - En waar komt het aangrijpende van al die genoemde voor-
beelden, zoals het ingetogene en het gevoel voor het heilige en mysteri-
euze, vandaan? Precies! Uit de overeenkomst tussen het half-begrepene,
ongewone, bijzondere (tegelijk ook door zijn ouderdom eerbiedwaardige)
en het mysterieuze zelf, dat ze daardoor als het ware symboliseren en dat
ze opwekken door de herinnering (anamneses) van wat er op lijkt.
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§3 Uitdrukkingsmiddelen voor het numineuze in de kunst

1- Inde kunst is het meest indrukwekkende voorstellingsmiddel van het
numineuze bijna overal het verhevene. Vooral in de bouwkunst. En
hierin verscheen het voor het eerst. Men kan zich moeilijk aan de indruk
onttrekken dat dit moment al in het monolietentijdperk begon te ont-
waken. Ook wanneer het opstellen van die reusachtige rotsblokken, ruw
of gehouwen, op zichzelf staand of in geweldige kringen zoals in Stone-
henge, oorspronkelijk de bedoeling heeft gehad om op magische wijze
het numineuze massief op te stapelen, te lokaliseren om het op deze
manier te bewaren, dan is toch de motiefverandering van de expressie met-
een al te krachtigyy I é i e a . Het onbezielde
gevoel voor de piﬂggjigeéx mg !Ié; Elet pompeuze en
verheven gebaar, is immers een tamelijk oorspronkelijk en bij uitstek
voor de oermens een gewoon gevoel. Toen men in Egypte mastaba’s, obe-
lisken en pirami@n@w,ﬁilglhtn@@?@@se zonder twijfel
bereike.

Dat de bouwmeesters van deze machtige tempels, van de Sfinx van Gizeh,
die het ggvqel voor het ver e en, daardoor bggeleid, vqor hit numi-
neuze Ablrm&}]zu L&@EHA mﬁi@\, zelf ook
daarvan hebben geweten en het hebben gewild, is wel boven elke twijfel
verheven.

Alle rechten yoorbehouden

2- W1ij zeggen verder over menig bouwwerk of ook van een lied, een for-
mule, een opeenvolging van gebaren of klanken, in 't bijzonder ook van
bepaalde producten uit de sierkunst, van zekere symbolen, emblemen,
rank- of lijnwerk, dat ze een ‘bepaalde magische’ indruk maken.! Wij voe-
len en bespeuren met behoorlijk grote zekerheid de stijl en het bijzon-
dere en het magische ook onder de meest verschillende voorwaarden en

1 Vergelijk voor de schilderkunst Oscar Ollendorf: Andacht in der Malerei, Leipzig 1912.
Vgl. voor de klankmatige uitdrukking van het numineuze de leerzame studie van W.

MatthiefSen: Das Magische der Sprache im liturgischen Kirchengesang. Hochland xv, NC 10.
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verhoudingen. Buitengewoon rijk en diep aan zulke magische indrukken
is vooral de door het taoisme en het boeddhisme bepaalde kunst van
China, Japan en Tibet. Zelfs het ongeoefende oog ontgaat deze magische
ondertoon niet snel en makkelijk.

De aanduiding ‘magisch’ is hier ook in historisch opzicht correct. Want
deze vormentaal stamt hier inderdaad oorspronkelijk uit de magische
voorstellingen, tekens, hulpmiddelen en bezigheden. Toch is de indruk
zelf totaal onafhankelijk van deze historische verbanden. Hij treedt op,
ook wanneer je er absoluut niets van weet: ja, dan juist het sterkst en
meest ongebroken. Er is geen twijfel mogelijk dat de kunst hier midde-
len bezit om zonder reflectie een volstrekt eigensoortige indruk op te
wekken, namelijlﬁj{' é ' s echter dit magische
niets anders dan g HK é@iﬁiﬁrﬁa het numineuze,
en wel in de eerste plaats een natuurvorm daarvan, die in de grote kunst
wordt verheven en verheerlijkt. Dan mag je niet meer van het ‘magische’
spreken. Dan treC@ \ghtzezgz@rationele kracht
en met zijn meeslepende béwogenheid in geweldige ritmes en golvingen
ons tegemoet. Dit nummeus—mag1sche is bijzonder merkbaar in de zeld-

zaam in wekkende boe 2 es Van de yroeo-Chinese llunst en
werkt hAlb 1 ie'kl éﬂé‘ﬂ t@ zeggen

zonder dat hij iets afweet van de leer en de beschouwingen van het
Mahayana-boeddhisme. Het verbindt zich hier bovendien met het verhe-
<Allerechtervoorgetiot

concentratie e esef en volkomen soevereiniteit over de were d spreeke
maar tegelijk doorlicht het deze schemata met zichzelf, en maakt ze tot
transparanten van het ‘volstrekt andere’. Osvald Sirén schrijft in Chinese
sculpture (deel 1, p. xx) over de grote boeddha uit de Lung-Men grotten uit
de T’ang-tijd terecht:

Iedereen, die dit beeld nadert, zal beseffen dat het een religieuze bete-
kenis heeft, zonder iets van zijn motief af te weten. Het doet er weinig
toe, of wij het een profeet of een god noemen, omdat het is doortrokken

van een geestelijke wil, die zich aan de toeschouwer meedeelt. Het reli-
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gieuze element van zo'n beeld is in zichzelf besloten (immanent): het is
eerder een aanwezigheid of een atmosfeer dan een geformuleerd idee.
Het kan niet in woorden beschreven worden, omdat het een verstandelijke

definitie te boven gaat.!

3- Het bovengenoemde geldt zeker voor geen enkele kunstvorm volledi-
ger en meer dan van de grote landschaps- en heiligenschilderingen van
China in de klassieke tijden van de T’ang- en Sung-dynastie. Otto Fischer
zegt daarover in Chinesische Landschaft:

‘Deze werken behoren tot het diepste en verhevenste, wat menselijke
kunst ooit heeft voortgebracht. Wie zich daarin verdiept, speurt achter
deze waterpartlj ﬂkljk@%@mm&@ fdemend het
oeroude Tao, het op en neer van het verborgen Zijn. Menig diepe gehei-
menis ligt in deze beelden omsluierd-ontsluierd. Het weten van het ‘niets’,
het weten van he ‘ledige’, het weten van h v, el en aarde,
dat ook het Taﬁgmtﬁljg—:ﬁt IZ:Q\Z:]Q:Chitteren ze
ondanks hun eeuwige bewogenheid samen met een zo diepe verte en

stilte, alsof ze onder een zee verborgen ademden.”

Abraxas|Zuider-Amstel

4- Voor ons westerlingen zal als de meest numineuze kunst de gotiek
voorkomen, en wel vooral om haar verhevenheid. Maar dit is niet vol-

XHE rechiterrvoor beneuten,

zondere indruk van de gotiek niet op haar verhevenheid alleen berust,
maar op een inslag en erfenis van oeroude magische vormen die hij histo-
risch probeert af te leiden. En daarom is voor hem de indruk van het goti-
sche hoofdzakelijk een magische. Dat hij hier het ware op het spoor is, is
zeker, ongeacht de juistheid van de historische afkomst. Er gaat van de
gotiek een betovering uit, en deze is meer dan die van het verhevene.

1 Chinese Sculpture from the Fifth to the Fourteenth Century, Londen 1925; [Bangkok 1998].

2 Das Kunstblatt, januari 1920; uitvoeriger in Chinesische Landschaftsmalerei uit 1921.
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Aan de andere kant is de toren van de kathedraal van Ulmer Miinster
beslist niet meer ‘magisch’, hij is numineus. En wat het verschil is tussen
het numineuze en het enkel magische wordt juist voelbaar aan de schit-
terende afbeelding die Worringer van dit wonderwerk schetst. In elk
geval mag als aanduiding van de stijl en de uitdrukkingsmiddelen, waar-
door hier de indruk van het numineuze wordt opgewekt, het woord
‘magisch’ zijn geldigheid blijven houden, omdat iedereen het bij zulke
grootse werken diep genoeg zal opvatten.

5- Het verhevene en het magische zijn, hoe sterk ze ook mogen werken,
slechts indirecte voorstellingsmiddelen voor het numineuze in de kunst.

In het Westen zij K T Xgmﬁle ide zijn typisch
genoeg alleen negm j JKE 2 t ?jﬁ

Nun kehr ich ein;

Herr, rede gwallein -
Beim tiefstt&ggiyr l g h t 2 O 2 O
Zu mir im Dunkeln -

bidt Tersjeegen. -
Het duidAMAXASIZLBAE L AMNSE R ormc on
daardoor nog meer waarneembaar wordt gemaakt: het moet op het punt
staan nog een laatste spoor van licht te overwinnen. Pas het halfdonker is
mAtle rechtert voorbetrouder:
bindt met het hulpmoment van het ‘verhevene':

O, hohe Majestit, die Du erhaben wohnest

In stiller Ewigkeit, im dunklen Heiligtum.*

1 [De duisternis doet alle dingen zwijgen. / O Majesteit, ik moet mij voor U buigen.
In "t donker keer ik tot uw heiligdom / en zeg: spreek, Heer, en maak mijn lippen
stom. Der Abend kommt, die Sonne sich verdecket; vertaling Muus Jacobse, LvdK 388.

Vgl. Alexander Lohse: Die Erfahrung des Numinosen: Eine religionspsychologische Studie zur

deutschen Lyrik von Novalis bis Meyer, Grin 2008.]
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Het halfdonker, schemerend in verheven zalen, onder de twijgen van
een hoge bomenlaan, zeldzaam verlevendigd en bewogen door het mys-
terieuze spel van de halve lichten, heeft altijd tot het gemoed gesproken,
en tempel-, moskee- en kerkbouwers hebben daarvan gebruik gemaakt.
In de taal der klanken correspondeert het donker met het zwijgen.

De EEUWIGE troont in zijn heilig paleis.
Aarde, wees stil voor hem! —

zegt de profeet (2:20). Wij en waarschijnlijk ook Habakuk hebben niet
meer in gedachte dat dit stilzijn ooit ‘historisch-erfelijk’ is voortgekomen
uit het Griekse euphémein, d.w.z. uit de angst omineuze (onheilspellende)

woorden te gebm éasglo - vgrki helemaal stil te
zijn.! Wij en Ger Kjlge 1 é;ﬁffp I gé‘éﬁ?
Gott ist gegenwirtig,  God is nabij, God Himself is with us,

Alles in uns schwéeo pAyHes in oh fg? d?@m keep silence, -

voelen de noodzaak tot zwijgen u1t een ander en wel volkomen zelfstan-

dig motief. Het is een spontane reactie op het gevoel van een nabije hei-

lige ent 1ﬁumen azserg Z}us rigch-erfeli K keten’ erk art ook
hier nid# %q <I Lkl rp 1 ezig is.

En Habakuk en Tersteegen, maar ook wijzelf, zijn op zijn minst net zo
aantrekkelijk voor godsdienstpsychologisch onderzoek als de oervolken

ﬂt} wa 3 7@2(91'435 dsgiq die
heilbrengende voortekens kunnen inhouden te VC]Sl‘I‘lIJ

6— Naast zwijgen en duisternis kent de kunst van het Oosten nog een
derde middel voor een sterke numineuze indruk: het lege en de uitgestrekte
leegte. De wijde leegte is als het ware het verhevene in horizontale rich-

1 [Vgl. Silvia Montiglio: Silence in the Land of Logos, Princeton 2000; m.n. hfdst. 1 Religious
Silence without an Ineffable God.
2 In Eenwijze uit het westen zijn naast een biografische notitie over Tersteegen ook ver-

schillende vertalingen van Gott ist gegenwirtig opgenomen.|
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ting. De wijd uitgestrekte woestijn, de grenzeloos gelijkvormige steppe
zijn verheven en ze zijn oorzaak van bepaalde gevoelsassociaties, waar-
door wij weer klanken van het numineuze vernemen.!

De Chinese bouwkunst als kunst van ontwerp en groepering van gebou-
wen, gebruikt dit element van leegte op een wijze en diep indrukwek-
kende manier. De indruk van plechtstatigheid wordt niet gewekt door
hoge hallen of imponerende verticalen, maar er is juist niets voller van
waardigheid dan de stille uitgestrektheid van de pleinen, hoven en voorho-
ven die zij toepast. De keizerlijke grafgebouwen van de Ming-dynastie bij
Nanking en Peking, die de lege vertes van een compleet landschap in hun
opzet integreren, zijn daar misschien wel het sterkste voorbeeld van.
Nog interessantell 1ﬂkﬂﬁ é%ﬂ%ﬁﬁtﬁﬁnst Hier vinden
wij welhaast een i6d te , het voelbaar te
maken, en dit zonderlinge thema veelvuldig te variéren. Er zijn niet
alleen afbeeldingen waarop ‘bijna niets’ staat, en het gaat ook niet alleen
om de typische s@ @pyclﬁi; htli@@@n@ielen de sterkste
indruk maken. Het interessante bij heel veel afbeeldingen, in 't bijzonder
de prenten die met contemplatie samenhangen, is de indruk die je krijgt dat

het lege zglf het geschilder jectds ep wel een&(oofdobgett.
Wij begfij AR 1]d 1nufeT Lver het

‘niets’ en over het ‘lege’ van de mystieken is gezegd en over de betovering
van de ‘negatieve hymnen’. Net als het donker en het zwijgen is deze

fite reciterrydotbetiotident:

andere” actueel kan worden.

1 Bekend is dit moment natuurlijk ook in "t Westen. Ook onze dichters zeggen:

lch bin allein auf weiter Flur. [Tk ben alleen in 't uitgestrekte veld.
Er st so klar und feierlich. Het is zo sereen en zo vol waardigheid.

Uit Schifers Sonntagslied van Johann Ludwig Uhland, 1 1862.]

2 Vergelijk de fijnzinnige uiteenzettingen van Richard Wilhelm (f 1930) over het ‘niet-
zijn’ en de ‘ledigheid’ in Laotse Tao te King; das Buch des Alten vom Sinn und Leben, Verlag
Eugen Diederichs, Jena 1911 p. xx.

[Vgl. GDU (1932) 1x Das Numinos-irrationale im Buddhismus, m.n. p. 257.]
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«Over het ‘niets” en de ‘leegte’ schrijft mijn collega, de Marburger roma-
nist Leo Spitzer [‘die achter het woord de geest zoekt'] mij:

‘Een voorbeeld van het ‘niets’ als aanduiding van het ‘volstrekt andere’,
is het Franse woord néant. Het wordt gewoonlijk als een zogenoemde
‘poétische’ duiding voor rien aangezien. In werkelijkheid is het echter
een ‘niet’, dat het ‘volstrekt andere’ laat vermoeden. Ik heb de indruk
dat het woord néant zich sinds het Oud-Frans steeds meer met deze

positieve betekenis heeft gevuld’.1»

7- Een positief middel om het heilige uit te drukken heeft ook de muziek
niet, maar toch kan zij aan alle gevoelens de rijkste klank geven. Het hei-

ligste, meest nunpineyz, v gm ct fe transsubstanti-
atie, drukt ook dTﬁKﬂK%}{ lD( a& aardoor uit dat zij
verstomt, en wel totaal en voor rijkelijk lange tijd, zodat het zwijgen als
het ware zelf kan uitklinken. Dit stillezijn voor de Heer omgeeft de diepe reli-
gieuze ingekeerc@ri hitetg @@@g wordt bereikt.
Het is leerzaam, op dit punt BaclT's Hohe Messe in B-mineur (BWV 232) te
onderzoeken. Haar meest mysticke deel is het Incarnatus in het Credo. De
werking Ngg hier in het zac istezengle, dralengl na elkaar inzgtten van
AV o T ST A T o 12 s Vo' o =) M
meer dan halfluid, daarbij met die hoogst wonderlijke, wegzinkende toon-
reeksen in verminderde tertsen, die stokkende syncopen en dat stijgen en
‘AHerectterTygorbenouden:
wordt het mysterie meer aangeduid dan uitgesproken. En daardoor
bereikt Bach zijn doel hier veel beter dan bij het Sanctus. Want dit is wel
een onvergelijkbaar goed geslaagde uitdrukking voor Hem, die de krachten
de heerlijkheid bezit, een ruisend triomfkoor van volmaakte, absolute
koningsglorie. Maar van de stemming van de aan de compositie ten grond-
slag liggende tekstwoorden, die uit Jesaja 6 zijn genomen en die door de
componist zo hadden moeten worden geinterpreteerd, is dit Sanctus zeer
ver verwijderd. Dat de Serafijnen met hun twee vleugels hun aangezicht

1 [KLEINERE AANVULLINGEN nr. 8; vgl. Leo Spitzer, Stilstudien, Miinchen 1928 & 1961.]
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bedekken, is uit dit prachtgezang niet te horen. De joodse overlevering
daarentegen heeft wel geweten waar het hierom ging:

Alle geweldigen der hoogte fluisteren zacht: de Eeuwige is koning,

zo heet het in de grootse hymne Melek Eljon op de joodse nieuwjaarsdag.?
Ook Beethoven heeft dit in zijn Missa Solemnis goed begrepen, op de plaats
van het Gloria in excelsis Deo: Quoniam tu solus sanctus.? In de octavensprong
stort hier de stem in de diepte, en tegelijk uit het sterkste fortissimo in
het stilste pianissimo neer. Ook Felix Mendelssohn treft met fijnzinnig
gevoel dat, waarom het hier gaat, in zijn compositie van Psalm 2:11:

Onderwerp je aan de EEUWIGE in diep ontzag.

En de expressie thMK@%QmIQI! ﬁg[k zelfdan in haar

demping, inhouding, je zou bijna kunnen zeggen in haar schroomvallig-
heid (Verschiichterung), zoals het Berlijnse Domkoor dit gedeelte zo mees-
terlijk weet weer@ @/9 IF igrl‘z“)te:IZ@Qi@laupt ons onder-
werp kan raken, raakt het Berlijnse madrigaalkoor* haar in het hart met
het Popule meus van Tomds Luis de Victoria.> Hier zingt het eerste koor het
Griekse Tyispoton: Hagios o jThegs. Hagiog Ischiros. Hagios Athanatos.g Daarop
oo DA AS [ S L ARSTEL e
fortis, sanctus immortalis in wisselzang.® Ook deze beantwoording siddert
van een onderdrukte trilling. Maar het Trisagion zelf, door onzichtbare
“Allerechiter-voerbenoudetr.
door de ruimte zwevende verstilde fluistering - ja, het 1s een bina vol-
maakte weergave van het tafereel in het visioen van Jesaja.

1 Zie pp.65-67; in de latere drukken van Das Heilige opgenomen als Beilage 3.

2 [Ere zij God in den hoge: Want U alleen bent heilig.

3 Zie ook: G. v.d. Leeuw: Muziek en religie in verband met de verhouding van woord en toon, 1934.

4 MADRIGAAL: kort gedicht van zachte en innige stemming.|

5 T.L. de Victoria, ook: Tommaso Ludovico da Vittoria (Avila 1548 - Madrid 1611).

6 [Mijnvolk, wat heb Tk u gedaan? of waarmee heb 1k u bedroefd? Antwoord Mij. Heilige God, heilige
Sterke, heilige Onsterfelijke, ontferm U over ons.]
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«Ook in het oosterse ceremonieel is het ‘ceremonieel’ van Jesaja 6 bewaard
gebleven. Zo maakten wij het mee op de verjaardag van de Kalief, de scha-
duw van Allah, in 1916 te Constantinopel. De grootwaardigheidsbekle-
ders van het Osmaanse rijk, de rechters, ministers, geleerden, patriarchen
en generaals waren verzameld en verwachtten de nadering van de sultan,
die door een zingende dienaar werd voorgegaan.

‘Weet u, wat hij zingt?’ vroeg Talaat Bey,! de minister van Binnenlandse
Zaken. ‘Hij zingt:

O Kalief, weet, dat u een mens bent en Allah is groter dan u.”
Toen de sultan zich had verheven, naderden volgens rang en stand,
onder het diepstl‘j[_iK' Ké r J, a iep buigend
brachten zij hun'wense ﬁ Xgmﬁ afferZdchtste, nauwe-

lijks hoorbare fluistertoon.»?

fficium Hebdomade Sancte, 1585

Alle rechten’voorbehouden.

1 [Zonder de integriteit van Rudolf Otto, die een relatie had met het Ministerie van

Onderwijs in Pruisen, ook maar enigszins te willen aantasten, maken we melding
van twee vergeelde krantenknipsels van eind augustus 1917, die bevestigen wat Talaat Bey al in de
lente van 1915 aan de Kaiserlich-deutscher Generalkonsul Johann Mordtmann toevertrouwt: ‘dat de
Turkse regering de wereldoorlog wil gebruiken om de binnenlandse vijanden (de inheemse christenen) op
te ruimen zonder gestoord te worden door diplomatieke interventie van het buitenland’.
Bron: archief van Louis C. Westenenk.

2 KLEINERE AANVULLINGEN nr. 11, t/m de 19¢ Duitse druk.

Vgl. hij hfdst. 11 en 12: Profetische Gotteserfahrung in su hfdst. v1, p. 61.]
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HET NUMINEUZE IN HET OUDE TESTAMENT

Hoewel het irrationele en numineuze gevoel als een vitale factor in elke
religie leeft, is het vooral in de Semitische en bovenal in de Bijbelse bele-
ving te vinden. Geheimzinnig leeft en beweegt het mysterieuze hier in al
zijn verborgen kracht. Het is nabij in de voorstelling van de sfeer van
demonen en engelen die als het volstrekt andere onze wereld omringen,
overschaduwen en bewonen. Het straalt gezag uit in de Bijbelse eschato-
logie. In het ideaal van het Godsrijk biedt het de natuurlijke orde tegen-
stand, nu als het in de tijd toekomstige en nu als het eeuwige, maar altijd
als het louter wo dgjgkj [% X:é ] aﬁxnanifesteert het
zich in de aard Val e Je ¢ é trir; ﬁ-jjﬁ cIe ¢ Vader’ van Jezus

is, en als zodanig zijn joodse karakter niet verliest, maar verwezenlijkt.

1- De lagere fase @n@ lﬁilg:hxteglg@he vrees is bij de

profeten en psalmisten’ alfang overwonnen. Hier en daar klinken de
echo’s ervan nog door en vooral in de oude verhaalliteratuur kunnen we
€I NOg eE Zyeem van opva . Het veghaal van Fxodus 4:24, hogde Eeu-
R VY - Vet A T (=Y VAN s a1 (=) e
draagt nog sterk dit karakter. Op ons maakt het een bijna spookachtige
indruk. En vanuit het standpunt van een meer ontwikkelde religiositeit

wAlfe réetiten vodrbBehiguder::
elemaal geen religie in het geding 1s, maar alleen préreligie, gewone

demonenvrees of zoiets. Toch is hierbij een misverstand in 't spel.
‘Gewone demonische vrees’ verwijst naar een ‘demon’ in de enge zin van
het woord. In die context is het synoniem aan kwelgeest, kwelduivel of
boze geest en daarmee dus precies het tegenovergestelde van het goddelijke
(thefon). Zo'n demon (= duivel) is echter geen doorgeefluik of een schakel
geweest in de ontwikkeling van religieus gevoel, evenmin als het ‘spook’.
Het zijn alletwee apocriefe dégénérés van de fantasievormen van het
numineuze gevoel. We moeten een zorgvuldig onderscheid maken tus-
sen zo'n soort demon en de ‘demon’ in meer algemenere zin.
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Deze daemon, tussen mens en God, is dan nog wel geen god, maar nog min-
der een anti-god. Het zou eerder een ‘pré-god’ genoemd moeten worden,
want het is een nog gekluisterde en onderdukte lagere fase van het numen,
waaruit langzamerhand de ‘god” in hogere verschijningsvorm is ge-
groeid. Het is de naklank van deze ontwikkelingsfase die voor onze geest
wordt opgeroepen bij het lezen van die eeuwenoude verhalen.

Verder zijn er twee aanduidingen die ons kunnen helpen om de werke-
lijke verhoudingen hier te begrijpen. In de eerste plaats de verwijzing
naar wat in hoofdstuk x1 §2 over de indirecte uitdrukkingsmiddelen van het
numineuze werd gezegd over de geschiktheid van het vreesaanjagende in
het algemeen om het numineuze gevoel aan te trekken en uit te drukken.
In de tweede p:[ Ks L}e(zéel ikaal begaafde kan,
zolang hijnog g ﬁml Q's, éﬁrm oor het geluid van

een doedelzak of een draaiorgel. Beide instrumenten vindt hij misschien

niet meer om aan te horen wanneer hij zich muzikaal ontwikkelt. Toch
zal hij dan, war@ 1 Pifghltat@ @Zﬁoegere muzikale
ervaringen voor zijn geest'haalt €i het vergelijkt met zijn huidige bele-
ving, moeten toegeven dat in beide toch één en dezelfde kant van zijn
gevoelsleyen werkzaam wa at hij byj zijn kligamen tot hoggre muzi-
kale on: 1@@@& Z&a“l @t’PAm-@Iemaakt
Er speelde zich een ontwikkelings- of rijpingsproces af, zoals dat heet, zonder
dat hij in staat is over de manier waarop veel te vertellen. Als wij nu de
"Atle fechten voorbenouder.
niets anders zijn dan een reeks zonderlinge geluiden. Toch spreekt Con-
fucius al over de muzikale gemoedsindruk zoals wij het nu niet beter
zouden kunnen. En hij treft die momenten van haar indruk, die ook wij
moeten waarderen. Het opvallendste hierbij is de gave van de ontvanke-
lijkheid en begaafdheid van vele natuurvolken voor onze muziek, waarop
zij zich snel en met verrukking werpen, haar beoefenen en van genieten
wanneer ze ermee in aanraking komen. Deze begaatdheid kwam niet uit
de lucht vallen, door een of andere heterogonie, epigenesis of andere wonde-
ren, toen de volgroeidere muziek in hun leven kwam. Ze was daar allang
als natuurtalent. Ze kwam van binnenuit in actie en ontwikkelde zich bij
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de juiste stimulans uit de aanwezige capaciteit. En ze was als precies
dezelfde begaafdheid al eerder actief binnen de ongepolijste vormen van de
primitieve muziek. Ook deze ruwe, eenvoudige vorm van muziek kun-
nen wij met meer ontwikkeld muzikaal gevoel nauwelijks of helemaal
niet herkennen als werkelijke muziek, en toch was ook zij al de uiting van
een zelfde drang, van eenzelfde psychisch moment. Volkomen daarmee
in overeenstemming is het nu, wanneer de ‘godvrezende’” hedendaagse
mens in het bericht van Exodus 4 het aan zijn gevoel verwante moeilijk kan
terugvinden of het geheel miskent. - Dit is een visie die voor de religie
van de schriftlozen, weliswaar globaal en met grote voorzichtigheid, in
overweging moet worden genomen. Er kunnen wel totaal verkeerde con-
clusies uit word. 5 , téa ere niveaus van de
ontwikkeling meer I{gaiK i&%mh aétﬁld te verkleinen,
ligt op de loer. Hoe dan ook, het uitsluiten van dit gezichtspunt is over
het algemeen nog gevaarlijker en helaas zeer algemeen.*

Latere onderzoel@ @Bylﬁi h@l Q%@n de Eeuwige, de
gestrenge, en Elohim, de patriarchile en vertrouwde, op te sporen. Deze
poging heeft iets zeer acceptabels. Volgens Nathan Séderblom’s veron-

derstellﬁ ou ‘de aanloo Z\rtoa’ zyn? dat ﬁ odsvoo_ﬁsteltng van
‘animisefsc Zb\K@S)Qaqgfl\ Ll-l—lgl? Elvé iﬂ& Ebbtekenis
van animistische denkbeelden, ook niet hun betekenis voor het religi-
euze ontwikkelingsproces. Ik ga in dit opzicht zelfs nog verder dan
S6g&b \% 1 ! S pate uol 1

‘Ale'rechtenvoorbetou e
hij plaatst ze daarmee dus buiten het domein van de wezenlijk religieuze
verbeeldingskracht. Dat animistische voorstellingen, als ze eenmaal zijn
gevormd, in de ‘keten der prikkels’ een gewichtige schakel kunnen zijn,
namelijk om uit het numineuze gevoel de daarin verscholen liggende

‘geestelijke kern’ (Wesen/existent being/étre) te verlossen en vrij te maken, zou
heel mooi in mijn eigen stelling passen. Maar het verschil tussen de Eeu-
jn eig gp

1 In dit opzicht geeft vooral R. Marett belangrijke nieuwe inzichten.
2 Slechts de ‘aanloop daartoe’, niet de volle godsvoorstelling zelf. - N. Séderblom, Das

Werden des Gottesglaubens, 1916, pp. 297 e.v.
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wige en El-Schaddaj-Elohim is niet dat de eerste een levensgeest (anima)
is, maar dat in hem het numineuze sterker is dan het vertrouwd ratio-
nele. In Elohim weegt de rationele kant zwaarder dan de numineuze. Het
is een verschil waarmee ook algemener godentypen onderscheiden kun-
nen worden. Er kan uitsluitend van een sterker wezen sprake zijn, niet van
een ontbreken van de numineuze factor in Elohim. De echt numineuze
vertelling van de theofanie, de godsverschijning in het brandende braam-
bos en de kenmerkende zinsnede van Exodus 3:6 is elohistisch:

En Mozes verborg zijn aangezicht; want hij vreesde Elohim aan te zien.
De volle rijkdom van de afzonderlijke hier thuishorende kenmerken van
de oud-Israélitislmj KEIXE ic hi ‘Lé é:ﬁmen worden ge-
noemd, is in de gbdsdfe I c ﬁ eligionin Geschichte

und Gegenwart; Handwdrterbuch in gemeinverstindlicher Darstellung! zo uitvoerig

gegeven, dat eenvoudig daarheen kan worden verwezen.

2- Metde ecrbiegv:&/ek(a)r igc}r/e!i-gligabl\-gozg bce)gmzt dg)n destijgende lijn
van het proces van ethisering, of moralisering, en algemene rationalise-
ring van jeg numineuze. Inydit,beschavingsprocegg krijat hetheilige uitein-
delijk jn JE@.)@SHL Ldérﬁsfmstajvoltooid
in de profetieén van de Tenach en het N.T. Hierin ligt de bijzondere verhe-
venheid van de Bijbelse religie die maakt dat zij, al vanaf het stadium van
‘Alterectiterrvidorbenoudett:-
gie. Deze rationalisering en de connectie met morele opvattingen over
goed en kwaad is geen overwinning op het numineuze, het is een over-
winning op de eenzijdige dominantie ervan. Het vindt plaats op grond van
het numineuze en geheel binnen de sfeer van het numineuze.

Het voorbeeld van de innigste verbinding van beide is Jesaja. Wat in zijn
roepingsvisioen in Jesaja 6 opklonk, is de grondtoon van zijn gehele ver-
kondiging. En niets is hiervoor zo kenmerkend als dat juist bij hem ‘de

1 RGG (1909-1913) dL 11, p. 1530 e.v. en p. 2036.
[Vijf delen, 4e druk; Verlag von J. C. B. Mohr (Paul Siebeck), Ttibingen 1998-2002.]
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Heilige Israéls” als uitdrukking par excellence voor de godheid tot staande
uitdrukking wordt. De term Heilige Israéls overheerst andere termen met
haar geheimzinnig gezag. Dat blijft zo in de Deutero-Jesajaanse geschrif-
ten (Jesaja 40-66) die de traditie van de eerdere Jesaja volgen. Ook elders,
maar zeker bij de Deutero-Jesaja, hebben we te maken met een God waar-
van de kenmerken begripsmatig duidelijk zijn: almacht, goedheid, wijsheid
en trouw. Toch zijn dit altijd benamingen van de Heilige. Deze wonderlijke
naam wordt in de tweede Jesaja vijftien keer herhaald, en altijd op plaat-
sen waar hij bijzonder indrukwekkend is.

Verwante uitdrukkingen naast de ‘heiligheid” van de Eeuwige zijn zijn
‘grimmigheid’, zijn ‘fjver’, zijn ‘toorn’, het ‘verterende vuur’, en andere.
Deze woorden 1{1 mﬁi& ﬂa rechtigheid uit,
ook niet de temm‘il éﬁ&g 1% jﬁ stochten (pdthe)

levende God, maar steeds dit alles tegelijk, omgeven door en doordron-

gen van het tremendum en de majestas, het mysterium en het augustum van zijn
irrationele godd@@ 1’&' Il’ElEEkZ @:E@lder voor de uit-
drukking ‘de levende God'. Zijn vitaliteit is voelbaar verwant aan zijn ‘ijve-
ren’ en openbaart zich hierin gelijk in al zijn ‘pdthe’.!

 vers oNRAXASIZ DL -AMSIC e

vanuit het vuur heeft horen spreken en het heeft kunnen navertellen? Verder: Jozua 3:10: U zult mer-

ken dat de levende God in uw midden is. 1 Samuél 17:36: Want hij heeft de gelederen van de levende

Atte rechrterryvoorbeloidern:

aarde, tegen zijn toorn houden volken geen stand. Matthetis 26:63: Tk bezweer u bij de levende God God.

Hebreeén 10:31: Huiveringwekkend is het te vallen in de handen van de levende God!. In de
ideeén van de zich wrekende God wordt de Oudtestamentische voorstelling van het
geducht-levende voltooid. Haar meest harde uitdrukking is het bijna ontzettende
beeld van de ‘perstreder’: Jesaja. 63:3: Ik heb de perskuip alleen getreden. Tk trad hen in mijn
woede, vertrapte hen in mijn toorn. Hun bloed bespatte mijn kleren, al mijn kleren werden besmeurd.
Het vreselijke beeld keert terug in het Nieuwe Testament: Openbaring 19:15: Hij zal
de wijnpers van de hevige woede van de almachtige God treden. De grondgedachte van de
‘levende’ God wordt uitvoeriger behandeld in R. Otto: Aufsitze das Numinose betreffend
(2¢ dr.), hfdst. vi Profetische Gottesfahrung, § 4 Geist, Leben, Licht, Wahrheit.
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Door zijn ‘leven’ is deze God iets heel anders dan alle wereldse kennis.
Daardoor is hij dit aan alle filosofeerbaarheid zich onttrekkende, ten-
slotte non-rationele wezen, zoals hij in het bewustzijn van alle profeten
en boden van het Oude en Nieuwe Verbond leeft. Waar men in later
dagen tegen de ‘god van de filosofen’ heeft gestreden voor de ‘levende’
God en voor de God des toorns, der liefde en van de ontroeringen, daar
heeft men altijd onbewust de irrationele kern van het Bijbelse godsbegrip
mee in bescherming genomen tegen de eenzijdige rationalisering ervan.
Tot zover had men gelijk. Ongelijk had men echter toen men verzonk in
antropomorfisme en het figuurlijke letterlijk nam en opkwam voor de
menselijke kwaadheid en emotionele uitbarstingen. Door de ‘toorn” en de
‘affecten’ van hun ﬁK ﬁfﬁ é wone kenmerken
te beschouwen, !ﬁK é:%{ ﬁlﬁ ff rden genomen,
wordt miskend dat ze alleen kunnen gelden als ideogrammatische aandui-
dingen van iets irrationeels, dus alleen als vergelijkende gevoelssymbolen.
Copyright 2020
3- De numineuze kracht = in zijit mysterieuze fase (het mirum) - vinden
we zeer levendig terug in de tot de Verbeeldmg sprekende en prikkelende
kracht vgp Fzechiél. In Ezec en elen, zijp fangastische
schildeA 19 a()&a-&t pA mst rI t uiting.
Door hun breedte en opzettelijk bedoelde grilligheid maken ze de weg
vrij voor een ongeloofwaardige religieuze zucht naar het mysterieuze die

Alterechtenrvogrberotdert
leuze en tastische. Daar komt de behoefte aan wonderen, naar de

legende, naar de apocalyptische en mysticke droomwereld uit voort.
Zeker, het zijn allemaal witstralingen van het religieuze gevoel zelf, maar
gebroken in troebele media, een surrogaat voor het echte, dat uiteindelijk
met zijn woekeringen het pure gevoel van het mysterie overdekt en het in
zijn directe en zuivere ontwaken hindert.

In het 385 hoofdstuk van het boek Job vinden wij het mysterieuze ele-
ment, het mirum, verbonden met een intrinsiek te respecteren waarde, het
augustum. Door zijn wonderlijke zuiverheid en volheid is dit een van de
meest opvallende episoden uit de godsdienstgeschiedenis.
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Job is met zijn vrienden in discussie gegaan tegen Elohim en hij krijgt
gelijk (42:7). De vrienden wordt het zwijgen opgelegd. Hun poging God
te rechtvaardigen is mislukt. Dan verschijnt Elohim zelf om zijn verdedi-
ging ter hand te nemen. Hij doet dit zo dat Job bekent dat hij is overwon-
nen, en wel werkelijk en door het recht zelf overwonnen, niet alleen door
eenvoudige overmacht tot zwijgen gedwongen. Want hij belijdt (42:6):

‘Daarom herroep ik mijn woorden en buig ik mij in het stof en het vuil’.

Dat is een bewijs van innerlijk overtuigd-zijn, niet alleen een onmachtig
bezwijken en het opgeven voor pure overmacht. Ook is hier in het geheel
niet de stemming die Paulus bij gelegenheid in Romeinen 9:20 laat horen:

Wie bent u eigenlijk dag u, een giens, iets tegen God zoyinbrengen? Uraagt het
aardewerk soms dul b Iz_rlbk& Mémp a?ﬁkt zoals ik
eruitzie?’ Heeft de pottenbakker niet de vrijheid om van dezelfde klomp klei
zowel een kostbare vaas als een alledaagse pot te maken?

Wanneer je de p@lpy F(i ﬁta%@t@iat een verkeerd

beeld ervan. Niet het afzieri'van en'de onmogelijkheid van een rechtvaar-
diging Gods wordt in Job 38 verkondigd, maar juist een steekhoudende
rechtvaardiging Gods moet engegeven, en wel een die beter is dan
die vanA i-rae)gaas Lllﬁéega tTAf[Q‘Si%iwermi-
gen. En niet alleen te overtuigen, maar ook zijn door twijfel benauwde
ziel innerlijk stil te maken. Want in de wonderlijke ervaring die door Elo-
AR Techtertvootbeetider:.
innerlijke ontspanning van zijn geestelijke nood en een verzoening. Deze
voldoening zou als oplossing van het probleem van het boek Job geheel
alleen voldoende zijn ook zonder Jobs rehabilitatie in hoofdstuk 42, die
slechts een achternakomend strijkgeld is op de eigenlijke betaling. - De
vraag is nu: wat is dat wonderlijke moment dat hier zowel de oorzaak is
van de rechtvaardiging Gods als van de verzoening van Job?

In Elohims rede klinkt ongeveer alles mee wat men uit de aard der zaak
zelf zou verwachten: een beroep op en een verwijzing naar Elohims alles
overtreffende macht, naar zijn hoogheid en grootheid, ook naar zijn alles
overtreffende wijsheid. Dit laatste zou meteen een plausibele, rationele
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oplossing van het gehele probleem zijn in het geval dat de Eeuwige zich
zou beroepen op zoiets als: ‘Mijn wegen zijn hoger dan uw wegen’, dus:
‘Met mijn doen en laten heb Ik bedoelingen die jij (nog) niet begrijpt’. Te
denken valt dan aan ‘de gelovige te beproeven en te louteren’, of een
bedoeling voor het grote geheel, waarin de enkeling met zijn lijden zich
moet voegen. Vanuit een rationele visie snakt men gewoonweg naar zo'n
afloop van het onderhoud. Maar niets van dat al volgt. Zulke doelgerichte
overwegingen en oplossingen zijn beslist niet in de geest van het hoofd-
stuk. In laatste instantie beroept het zich op iets volstrekt anders dan wat
in rationele begrippen kan worden vertaald, namelijk op de boven elk
begrip, ook boven elk doelbegrip liggende wonderbaarlijkheid zelf, op het
mysterium in zy [yt \/ pum als het para-
doxon. HiervoojﬁM§X§mﬁta§ een zeer duide-
lijke taal. - De gier die op de rotsen nestelt, boven op de spitsen scherp
oplet, naar zijn prooi speurt, wiens jongen bloed slurpen, en waar gevalle-
nen liggen, daar is l@ Olpyciﬁi torEc@ @@lbewuste wijsheid,
die alles verstandig en fijn Voor elKaar heeft. Deze gier is eerder het vreemd-
wonderbaarlijke, waarin het wonderlijke van zijn Schepper zelf inzichtelijk
wordt. ER dat geldt precie oor-de struisvoggl met haar raadselachtige
instincA?biba&a-@qzlpll! di@rl&?é&ﬂlﬁai-ga ti', zoaéis
ze hier wordt geschilderd, eerder een kruis. Ook vanuit 't oogpunt van
doelmatigheid kan men weinig met haar beginnen:

Allerechtenyvoarbhehouden.

pennen en veren is zij nog geen ooievaar. Ze legt haar eieren gewoon op
de grond en laat haar legsel door het zand verwarmen; ze vergeet dat
een voet het kan verbrijzelen, dat een wild dier het kan vertrappen. Ze is
hard voor haar jongen, alsof ze niet van haar zijn, onverschillig of haar
moeite misschien voor niets geweest is, want God heeft haar elk inzicht

onthouden en haar niet met wijsheid begiftigd.

1 Job 39:27-30
2 Idem 39:13-17
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En zo is het ook met de buffel en de wilde ezel uit regel 5! en 92. De vol-
maakte ondoelmatigheid (dysteleologie) van deze dieren wordt schitterend
geschilderd. Toch zijn ze met hun geheimzinnige instincten en raadsel-
achtige gedrag net zo wonderlijk en significant-ondoorgrondelijk als de
berggeiten en de hinden uit 39:1.3 En als de ‘wijsheid’ van de nevelwolken
uit hoofdstuk 38:37.4 En als de ‘kennis’ van wolkenformaties met hun
geheimzinnig komen en gaan, ontstaan en verdwijnen, zich voortschui-
ven en vormen, of als de wonderlijke Plejaden hoog aan de hemel en de
Orion en de Beer samen met zijn jongen. — Men vermoedt dat de beschrij-
vingen van nijlpaard (behemoth) en krokodil (leviathan) in 40:15-325 er later
pas zijn ingeschoven. Misschien terecht. Maar dan moet je het er toch
mee eens zijn datj ordeljj Pmc s jl ling van de hele
passage heel goe lﬁﬂgil&éka pregiT: g@ﬁ scherpt hij aan

wat de andere voorbeelden ook zeggen. Terwijl zij alleen portenta (voorte-

kens) geven, geeft hij monstra. Het monstrueuze is juist het mysterieuze in
vitale vorm. Deze@@sﬁ}}/zlﬁi@\hlfr Qc@engewuste godde-
lijke ‘wijsheid’ de allerongélukkigste voorbeelden zijn die je maar kunt
bedenken. Maar het gewoonweg verbazende, het bijna demonische, het
volstrekt ponbeerijpelijke, et saadselen spelende van, de geuwige
macht Ahi‘}ax%krzu&dﬁ, Eafé&ﬂ&ét@jmt ez(lgk
begrijpen spottend karakter dat toch het gemoed tot in de diepte beroert,
fascineert en tegelijk met diepste eerbied vervult. Deze voorbeelden

“Adle reehtenyodrberioden:

aspect meesterlijk uit; het'is de draad en de zin van deze hele passage.¢

1 [Wie heeft de wilde ezel zijn vrijheid gegeven, wie heeft de balker van zijn banden bevrijd?

2 Zou de wilde stier bereid zijn jou te dienen, zou hij willen overnachten bij je voederbak?

3 Weet jij wanneer de berggeit moet werpen? Ben jij getuige van de weeén van de hinde?

4 Wieis in staat om de wolken te schikken, en de kruiken van de hemel - wie kan ze kantelen?

5 Zie het nijlpaard dat ik heb geschapen, net als jou. |

6 Je kunt niet ontkennen dat krokodil en nijlpaard, deze monstra van de natuur, ook
voor ons nog een zekere afschuwelijke verhevenheid hebben. "t Zijn op zijn minst

ware duivelsdieren.
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Het mysterium is hier niet als een simpel mysterie bedoeld, maar tegelijk
ook als een fascinans en een augustum. Deze latere aspecten leven ook hier
niet in omschreven begrippen maar in de toon, in 't enthousiasme en in
de ritmiek van het hele betoog. De bedoeling van de hele perikoop is op
het mirum gericht, en dit mirum als een fascinans en als een augustum.
Want het ‘mysterium’ an sich zou immers het bovengenoemde moment
van de ‘absolute onbegrijpelijkheid’ zijn. Dat zou Job hoogstens kunnen
doen verstommen, maar hem niet innerlijk overtuigen. Eerder is het een
onuitsprekelijke intrinsicke waarde, en zowel een objectieve als een subjec-
tieve waarde van het onbegrijpelijke, die hier gevoeld wordt. Het mirum is
tegelijk zowel een admirandum en adorandum, alsook een fascinans. Deze
waarde wordt ni [{tﬁ mﬁm rstandig-mense-
lijke zoeken naa Ke Tﬁgf ngepast. Zij blijft
in haar eigen geheimzinnigheid. Maar doordat ze voelbaar wordt, is toch
tegelijk Elohim gerechtvaardigd en ]obs ziel tot rust gebracht.

(Een 1ndrukwek@@?¥1rf Ig td1 @@@ng is te vinden in
een verhaal van Max E ij vertelt in zijn novelle Berufstragik in de serie
Hinter Pflug und Schraubstock over de bouw van de geweld1ge brug over de

zeearm de Ennobaa1 nch sge voorb t toege-
wijde bér A’ﬁ 1‘&3 van zin-

vol doelmatlg mensenwcrk. Het is gereedgekomen ondanks eindeloze
moecilijkheden en enorme hindernissen. De brug staat er en trotseert
vAHe rechten voorbehouden.
meester in de diepte. Dit volkomen zinloze schijnt te triomferen over het
zinvolste, zoals het ‘lot” onverschillig schijnt te zijn voor deugd en ver-
dienste. De verteller deelt dan mee hoe hij het toneel der huivering
opzoekt en er weer heen terugkeert:

Toen wij het einde van de brug bereikt hadden, was het bijna windstil.
Hoog boven ons was de hemel blauwgroen en van beklemmende hel-
derheid. Achter ons, als een groot open graf, lag de Ennobaai.

De Heer van leven en dood zweefde over de wateren in stille majesteit.
Wij voelden Hem, zoals men zijn hand voelt. En de oude man en ik

knielden neer voor het open graf en voor Hem.
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Waarom knielden zij? Waarom moesten zij knielen? Voor een cycloon en
blind natuurgeweld, ja ook voor de zonder meer Almachtige knielt men
niet. Men buigt voor de vostrekt onbegrepen geheimenis, onthuld en toch
verborgen. Daarvoor knielt men neer met getrooste ziel, eerbiedig voelend
hoe het is, en bovenal voelend dat het gelijk heeft.)!

«Vanuit de verte komt ook Thomas Carlyle (1795-1881) tot een dergelijke
ervaring, wanneer hij zegt:

Schouw, als ge ogen of ziel hebt, in dat grote, kustenloze rijk van het
onbegrijpelijke, in het hart van zijn razende verwarringen en krankzinnige

maalstroom des tijds. Ligt daarin dan niet zwijgend en eeuwig een al-
gerechtigheid, IK‘EFKEX igi Jilﬁ ijkheid en tenslotte
de heersende mtm a g : él 15’5?
Alleen valt op dat hij, in plaats van het ‘onbegrijpelijke’ zijn mirum te
laten behouden, ‘dit toch weer ‘begrl"ipelij k’ wil maken, wanneer althans

‘al—gerechtigheidcgcpylrélg‘ lZi@]%thenlijk staan als

code voor de ‘onnavolgbare” waarden van het Illustere en het Augustum.2»

Nog vele gndere kenmerke het npmineuzg gevoel kynnep in het
oude I AXAST LA AINSE R esrion.
honderd jaar geleden in dezelfde geest als wij ‘over het irrationele’
schreef, heeft ze al voortreffelijk verzameld. Dat is Chrysostomus.> Wij zul-
len, r ?'e 1:% \ sﬁ m ' l{}d@ﬂten
Vaﬁrtl’r!lgmr;c ter f;l!l en VQI:n iJzoglet stcgelol!)egktensermg ont-
moeten bij Luther in de ideeén die wij bij hem de Jobgedachten noemen.

1 [Vgl. G.K. van het Reve, 1965: Hoezeer schiet ik tekort: Gij hebt Uw lichtjaar, ik mijn centimeter;
Karl Barth spreekt over het oneindig kwalitatieve verschil.

2 KLEINERE AANVULLINGEN Q. 10.

3 JOHANNES CHRYSOSTOMUS (345-407) werd in 398 tegen wil en dank bisschop van
Constantinopel. Hij probeerde de slechte gewoonten van de Kerk af te schaffen. In
403 en 404 werd hij verbannen. Op weg naar zijn laatste verbanningsoord stierf hij.

Hij had grote roem in heel het Oosten.]

HET ONBEGREPENE 197



DERTIENDE HOOFDSTUK

HET NUMINEUZE IN HET NIEUWE TESTAMENT

1- In het evangelie van Jezus werd de behoefte aan rationalisering, mora-
lisering en humanisering van de godsidee voltooid. Dit proces begon in
vroegste tijden van de oud-Israélitische traditie. Vooral bij de profeten en
in psalmen werd het een vitale factor van belang. Hier werd het numi-
neuze aldoor rijker en voller en met de predicaten van heldere en diepe rati-
onele gemoedswaarden vermengd. Het resultaat was het onovertroffen
geloof in God de Vader, zoals dat eigen is aan het christendom.

Alleen zou het ook hier weer een vergissing zijn om te denken dat deze
rationalisering e ri ﬁ euze betekende.
Dat is een mlsver KHKéXém Jﬁﬁ?ﬂjviﬁg van Jezus’
geloof in God de Vader leidt; het doet echt geen recht aan de stemming
van de eerste gemeente. Je beseft dat alleen niet, als je uit de verkondiging
van Jezus datger@Wuiagzh{st%Z@et begin tot het
einde wil zijn: verkondigirig van hét allermeest numineuze object, name-
lijk het ‘evangelie van het koninkrijk’. Het ‘rijk’ echter is — daarop worden
wij Ju1st 0 rhet n1euwste Zrzoek en alle pationalistischeyverzach-
tingen 41, 1 dé l:et Ai f el zin, het
omgekeerde van alle nu en hier, het ‘volstrekt andere’, ‘hemelse’, omwolkt
en omsponnen door de meest echte motieven van ‘religieus ontzag’. ‘Het

‘g ny fc]it? elf.
ﬁesc}!zglolgggse te drl‘jl eldra ook een geeste 1jke wegrlz

het jonge christendom zijn verklaring met het motto: ‘Het rijk der vrede
is nabij’. En van de atmosfeer en stemming, van de samenvloeiing van
diep innerlijke huivering voor wereldondergang, gericht op een doorbre-
kende hogere wereld met de gelukzalige huivering van een kerstnachtver-

1 [Voor een uitwerking van dit thema zie Profetische Gotteserfahrung in Aufsiitze das Numinose
betreffend (1923) en Siinde und Urschuld (1932): ‘Wer Reich der Himmel sagt, der sagt zu-
gleich schon pneuma, und pneuma ist ruach, und wo das Himmelreich kommt oder

nahe ist, da kommt und ist auch ruach-pneuma. Was ist ruach?’]
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wachting, - van de vermenging van het tremendum met het fascinans van dit
mysterie maken wij ons, wanneer wij uit het milieu van ‘orthodoxe” of
‘liberale’ schriftexegese komen, tegenwoordig meestal een verkeerde of
geen voorstelling. Vanuit ‘het rijk” en het numineuze karakter ervan valt
kleur, stemming en toon op alles wat er mee in verbinding staat; op dege-
nen die het verkondigen, op degenen die het voorbereiden, op de levens-
wandel die er de voorwaarden van vormen, op het woord dat ervan
getuigt, op de gemeente die het verwacht en bereikt. Alles wordt ‘gemys-
tificeerd’, dat wil zeggen alles wordt numineus. Dat blijkt op de meest
drastische manier in de naam die de kring van vroege christenen zichzelf
geeft: zij noemen zichzelf en elkaar met de numineuze vakterm (terminus
technicus) ‘de heiligep’ ii 1 5{ ﬁ eaié:fh volmaakt zijn,
is zonder meer djiTtJiK &E fn gm 1 ]vn die in het mys-

terie van ‘de laatste dagen’ thuishoren. Hun betiteling is een duidelijke,

ondubbelzinnige antithese van de eerdere term profanen. Daarom kunnen
zij zich later ook @n@py‘rﬁigﬁt ()2@1@(@011{ noemen, een
aanduiding van een ‘gewijde’ sacrile menigte.! De voorwaarden hiervan
liggen in het evangelie zelf en in haar koninkrijksverwachting.

Hoe zit hgt pu met de HEE dit-rijk, de hemelge Vader? Dat klinkt ons
tegenwAsz&)&alﬁlz Lt! Jd@c‘g{eémstecﬂgeveet
als ‘de lieve Heer’. Maar op die manier verstaan wij de Bijbelse zin zowel
van het zelfstandig naamwoord als van de loffelijke toevoeging verkeerd.
CANE reclrten Yoorbehigedent
donkerdreigend met de volle vreze Gods? uit de diepten des hemels nader
komt. En omdat hij er de Heer van is, is hij niet minder ‘heilig’, numi-
neus, geheimzinnig, kadosj, hagios, sacer en sanctus als zijn rijk zelf, maar veel
meer, en dat alles in absolute mate. Hjj is in dit licht bezien het hoogte-
punt en de vervulling van alles wat het Oude Verbond ooit aan ‘creatuur-
gevoel’, aan ‘heilig ontzag’ en dergelijke heeft bezeten.

1 Over de betekenis van het Godsrijk en voor dit hele hoofdstuk vergelijk: Rudolf
Otto, Reich Gottes und Menschensohn, 1933; The Kingdom of God and the Son of Man, 1957.

2 [Emat-jawH, die doet sidderen en verlammen, vgl. Jozua 2:9.]
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Wanneer dit gegeven wordt miskend, maak je van het evangelie van Jezus
een idylle. Dat is de reden waarom meteen na de aanspreektitel ‘Onze
Vader’ het ‘geheiligd worde Uw naam’ volgt. Het is niet zozeer een bede als wel
een met schroom en lofprijzing vervulde aanroep.

Dat deze momenten van een diep ootmoedige vrees niet zelfstandig in de
vorm van bijzondere leerstellingen bij Jezus voorkomen, heeft redenen
waarop al meermalen werd gewezen. En bovendien, hoe had hij er op
moeten komen, om te gaan leren wat al voor iedere jood en in het bijzon-
der voor iedere gelovige in het Vredesrijk het absoluut eerste en vanzelf-
sprekende was, namelijk dat God ‘de Heilige in Israél’ was! Hij moest leren
en verkondigen wat niet vanzelfsprekend, maar wat zijn geheel eigen ont-
dekking en openj; ﬁ emelse ‘Vader’ is.

Dit gezichtspun rﬁgmgé]}é mﬂfﬁaﬁposmonele hou-

ding moest juist dit scherp naar voren worden gebracht. Want het evan-

gelie was een historische tegenreactic op zowel de autoritaire invloed van
het farizeisme, dCr@ th {re@@a liefde stelde, als
op Johannes de Doper met zijn strenge ascetische interpretatie over de
relatie tot God. Tegenover beide werd het evangehe van het mensenkind

en hetv A Gods als acht juk en een hte last lden Per

definiti dd @1[ 1J

kondigingen. In zijn aanpak blijft het steeds Voelbaar dat ons grootste

€n ver-

eerbetoon, ‘Onze Vader in de hemel’, een mateloos groot wonder is. Deze para-

dA rﬂé%shtgﬁrﬂmbeﬁ?‘e g@h
n de emel) op grote afstand. Het1s niet alleen een oneindige oogte

maar ook een volstrekt ander domein waarin Hij vertoeft. Dit geheimzin-
nig-eerbiedwaardige, dit vieemd-ongenaakbare ‘in de hemel’ {s de eeuwige
bezoekende minzame genadewil. Dit opgeloste contrast is de diepgevoelde
harmonie van het ware en oorspronkelijk christelijke gevoel. Wie in deze
wegstervende klanken de numineuze grondtoon niet hoort resoneren,
luistert niet goed. Ja, soms kunnen ook in de prediking van Jezus nog
tonen meeklinken waarin dat vreemde huiveren en afgrijzen voor het
geheim van het bovenwereldlijke, het transcendente waarover wij al eerder
spraken, te bespeuren is. Zo'n plaats is Het evangelie volgens Mattheiis 10:28:
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Wees liever bang voor hem die in staat is én ziel én lichaam
om te laten komen in de Gehenna.

De donkere, huiveringwekkende klank van dit woord ontgaat niemand.
Het zou alweer een rationalisering zijn wanneer je zou denken dat dit
alleen maar verwijst naar de rechter en zijn gericht op de jongste dag. Het
is dezelfde klank die ook weerklinkt in de woorden van De brief aan de
Hebreeén, 10:31:

Huiveringwekkend is het te vallen in de handen van de levende God!

En in het andere, Hebreeén 12:29:

p - "
| RRITREXERTDTEar

In het licht en op de achtergrond van dit numineuze met zijn mysterium

en zijn tremendum moet je uiteindelijk ook de worsteling van Jezus in de

nacht van Gethse@t@zl@rylpi *g]fE)e%OQe@elen waarom het

hier gaat. Wat is de oorzaaK van dit sidderen en versagen tot in het diep-

ste van de ziel, deze droefenis tot de dood er op volgt en dit zweet, dat als

rote dr Is bloed op de d dsuipt? Gewonge doodsangst? Bij hem,
GeabraxasfZinder-Amatal.
volgelingen het doodsmaal had genuttigd? Neen, hier is meer dan doods-
angst. Hier is de huivering van het creatuur voor het tremendum mysterium,
“Atlerechten beropders
die zijn dienaar Mozes by nacht overvalt, en van Jacob, die worstelt met
God tot aan de morgenstond, schieten ons te binnen als verklarende
parallel en voorspelling. ‘Hij heeft met God gestreden en heeft gezege-
vierd’, met de God van de ‘boosheid’ en de grimmigheid’, met het NUMEN,
dat toch ‘M1JN VADER is. - Waarlijk, wie de Heilige Israéls niet elders in de
God van het evangelie kan herkennen, moet hem toch hier ontdekken,
wanneer hij tenminste nog ogen heeft om te zien.?

1 [De ‘adoptie’ van Deut. 4:24 De Eeuwige is een verterend vuur in Onze God is een verterend vuur.

2 De wrake Gods komt bijvoorbeeld ook terug in Mat. 21:41.]
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2- Omvan de wolk der numineuze stemming bij Paulus maar niet te spre-
ken! God woont in een ontoegankelijk licht. Het overschuimende van zijn gods-
begrip en godsgevoel leidt bij hem tot mysticke beleving.! Deze leeft in
het algemeen bij hem in de gevoelens van hooggestemd enthousiasme en
in zijn spirituele terminologie van de levensadem (pneuma) die beide ver
uitreiken boven de puur rationele kant van de christelijke religiositeit.
Deze catastrofen en wederwaardigheden (peripetieén) van het gevoelsleven,
deze tragiek van zonde en schuld, deze gloed van gelukzalige beleving is
alleen op numineuze basis mogelijk en verstaanbaar.? En zoals de toorn
Gods (orge thedu) voor Paulus meer is dan de gewone reactie van de straf-
fende gerechtigheid, zoals ze veeleer voelbaar doordrongen is van het tre-
mendum van he ' e ngﬂﬁl zjlds het fascinerende
moment van de er\lamgijjglé ,d: gli iten zichzelf en in
de derde hemel drijft, meer dan alleen een wensdroom zoals bij het
gewone menselijke gevoel van kind zijn.

De orge thedu Ieef@@ ai hﬁe@@@ssage van De brief
aan de Romeinen 1:18 e.v. Onmiddellijk herkennen wij hier de driftige, ijve-
rende God van het Oude Testament, maar nu als de geducht geweldige

God van gyegeld en historieydig zijnJaajende toopn uitgiet gver je gehele
wereld. [@&@5};‘2&5! ﬂﬁAHﬁ:ﬁt@ arbij de

gewaarwording dat de toornige de zonde straft met zondigen. In driemaal
terugkerende aanloop herhaalt Paulus deze voor een puur rationele

AMerdelrterivgorerrguden.

Daarom heeft God hen in hun lage begeerten uitgeleverd aan zedeloosheid,
waarmee ze hun lichaam onteren.

1 Als provisorische maar substantiéle definitie van mystiek zou ik willen aanduiden dat
ze is wat religie ook is, maar met een eenzijdige nadruk op haar irrationele elementen
en een overspanning ervan tot in het overschuimende. - Een religiositeit krijgt ‘mys-
tieke kleur” wanneer zij overhelt naar mystiek. In deze zin is het christendom sinds
Paulus en Johannes geen mystiek, maar mystiek gekleurde religie. En dat terecht.

2 Vgl. blz. 94 e.v. over de numineuze tegenwaarde, d.w.z. de deerniswekkendheid van het creatuur-zijn.
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Daarom heeft God hen uitgeleverd aan onterende verlangens. (1:26)
Omdat ze het beneden hun waardigheid achtten God te erkennen, heeft God hen
overgeleverd aan hun eigen onbetrouwbaarheid en doen ze wat verwerpelijk is. (1:28)

Om de kracht van deze gewaarwordingen te voelen, moet je proberen de
teneur van onze dogmaticken en beheerste godsdienstlessen te vergeten
en de huivering na te voelen die in de joodse beleving tegenover de grim-
migheid van de Eeuwige wordt ervaren. Het is wat de hellenist tegenover
de benauwing van het noodlot (heimarmene), en de schriftloze mens in het
algemeen tegenover de toorn der goden (ira deorum) kon voelen.

Er is één ander punt in de leer van Paulus dat uitdrukkelijk aandacht
vraagt: zijn predqstinari Ej. m@e & idee van de voorbe-
schikking op zuijﬁK Kg&é eVt ,lr dﬁst de rationalist
onmiddellijk. Met haar kan hij het minste overweg. En dat is volkomen
terecht. Zij is vanuit rationeel oogpunt het absolute absurdum en scandalon
(ergernis). De rat@@ﬁyiréightt 212 @2@@1 van de triniteit
en de christologie genoegén nemeén: de lotsbestemming zal voor hem

steeds het grootste struikelblok blijven, een steen des aanstoots.

Natuurlijk giet in de zin djeey sinds §chleiermgcher in navolging van
Leibniz £ E@&afs Zlvll d‘@arg_;Am ; n. Hier
capituleert men eenvoudig voor de natuurwet en de natuurlijke oorzaken
(cause secunda), en laat men de tegenwoordige psychologie haar pretentie
ARG rechterrvoerbeoyderr”
aan de dwang van de impulsen, dat hij dus onvrij en door deze geprede-
termineerd is. En deze predeterminatie van nature identificeert men dan
met de goddelijke alwerkzaamheid, zodat tenslotte het zuiver religieuze,
diepe, van natuurwetten niets afwetende intuitieve inzicht van de godde-
lijke voorzienigheid uitloopt op de vergelijkende triviale, ‘wetenschappe-
lijke’ theorie van de algemeen geldige oorzakelijke samenhang. Een onlo-
gischer speculatie, een grondiger vervalsing van religieuze opvattingen
kan er niet zijn. Tegen dit tegenstrijdige principe heeft de rationalist niets.
Het is ansich een zuiver staaltje stevig rationalisme, maar tegelijk het vol-
ledige uit de weg ruimen van de echte religieuze predestinatiegedachte.
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Deze verkeerde z.g. wetenschappelijke interpretatie van de ‘predestinatie’
wordt terzijde gelegd. Het laat wellicht zien dat het als religieuze
gedachte ontspringt uit een dubbele bron. Het heeft twee intrinsiek ver-
schillende aspecten die met nauwkeurig uit elkaar gehouden namen aan-
duid horen te worden. Het ene denkbeeld is namelijk dat van de verkiezing
en het andere denkbeeld is dat van de eigenlijke predestinatie en deze laat-
ste heeft als zodanig een wezenlijk andere strekking.

1- Het denkbeeld van ‘het uitverkoren-zijn’, namelijk door God verkozen
en voorbestemd te zijn tot heil, dringt zich onmiddellijk op als zuivere uit-
drukking van de religieuze genade-ervaring zelf. In aldoor toenemende
mate erkent en méﬁé&ml jﬁaclcerend terugkijke,
dat hij niet doort g s 1 19 tot dat wat hij nu

is, maar dat zonder zijn wil en zijn kunnen de genade zijn deel werd, hem

aangreep, voortdreef en leidde. En juist ook zijn meest eigene en vrije
besluiten en bev@@p‘yfﬁi hit z@@@@daardoor het ele-
ment van de vrijheid verliézen, tot dingen die hij meer beleefde dan dat hij
ze deed. VO6r al zijn eigen doen ziet hij het zoeken en kiezen van de red-
dende ligfde aan het werk, Hjj erkeng een eeuyig raadsbeslujt van de
genadeébﬁ@&@&lhﬂ&sd&ggi&m mming
is er zuiver en alleen een tot voordeel. Zij heeft als louter uitleg van de
genade-ervaring niets te maken met de voorbeschikking van alle mensen
TAHerechtérfvooriehouden.
De conclusie dat, wanneer de begenadigde zich een uitverkorene weet,
hij tegelijk daaruit toch moet besluiten dat God de een voor de zaligheid,
de ander voor de verdoemenis bestemt, gaat niet op omdat uitverkiezing
niet op het rationele vlak ligt. Het gaat hier om een religieuze waarne-
ming die als zodanig altijd op zichzelf staat en alleen voor zichzelf geldt.
Religieuze intuitie leent zich per definitie niet voor systematisering en
logische behandeling, en pogingen daartoe ontkennen haar aard. Terecht
zegt Schleiermacher hierover in zijn Reden iiber die Religion':

1 Ed. R Otto, naar de eerste druk, p. 37. [58:7 en 15 in de Nederlandse editie van 1990.]
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Tedere religieuze intuitie (schouwing) is en blijft altijd iets aparts, tets afzonder-
lijks, een onmiddellijk waarnemen, verder niets... Religie bekommert zich niet om
afkomst en aanknopingspunten, integendeel...

11- Tot zover over het uitverkoren-zijn. Het verschil tussen zo'n zuiver uit
de buitenredelijk-numineuze genade-ervaring ontspringende verkie-
zing en de eigenlijke predestinatiegedachte is bijvoorbeeld bij Paulus in
Romeinen 9:18 te vinden:

God heeft dus mededogen met wie hij wil, en hij maake halsstarrig wie hij wil.
Hier is praedestinatio, en inderdaad pradestinatio ambigua, welk idee een

andere oorspron, }ﬁK Ki de nirvegkiezing.
Weliswaar innki H gxgtlll \]p av@v;fezing’, die even-

eens bij Paulus sterk zijn, mee door. Maar de overweging in 9:20 is toch

kennelijk in een heel andere toon gesteld dan die van de verkiezing:

Maar mens, wie @QQ Ment,izg thegz_}g sgeQ Een stuk aarde-

werk kan ook niet aan zijn maker vragen: Waarom hebt u mij zo gemaake?

Dat is eepy oyerweging die 1 Z edachtegang vgp de verkiezing beslist
niet pasAIb[rr'l )iaﬁr Q&Qéﬁt‘éﬁ‘t}&li@iedsche

leer van de al-oorzakelijkheid Gods, zoals bij de Zwitserse reformator

Huldrych Zwingli (1484-1531) die weliswaar ook een predestinatieleer
“Ate rechitérrvoorbefroudert:
speculatie 1s en niet uit een rechtstreekse religieuze ervaring voortvloeit.
De zuivere predestinatie, direct ontsproten vanuit het religieuze gevoel,
vindt zonder twijfel zijn oorsprong bij Paulus. Er is maar weinig voor
nodig om het te herkennen als het numineus gevoel tegenover het myste-
rium tremendum en de majestas. Het unieke karakter daarvan, zoals wij het
eerder (blz. 19 e.v.) in het verhaal van Abraham hebben ontmoet, keert
hier terug, alleen in ongemeen versterkte vorm. Want deze predestinatie-
gedachte is niets anders dan de zelfbekentenis van dat ‘creatuurgevoel’,
dat verzinken en ‘tenietdoening’ van al zijn eigen kracht, zijn pretenties
en zijn prestaties tegenover het transcendente gezag, de majestas.
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Het als overmachtig beleefde numen wordt alles in alles. Het schepsel
gaat ten onder met zijn wezen, zijn doen, zijn rennen en lopen, zijn plan-
nen en besluiten.! De verklarende uitdrukking voor zo’'n verzinken en
teloorgaan in zijn gevoel tegenover het numen is dan de belijdenis van
onmacht hier en almacht daar, van de vergeefsheid van eigen kiezen hier
en het al-bepalen en —beschikken daar.

Zo'n voorbestemming, die qua inhoud hetzelfde is als de absolute over-
macht van het numen, heeft - hier wordt steevast overheen gekeken -
aanvankelijk nog niets te maken met de ‘onvrije wil’. Zij heeft veeleer
dikwijls de ‘vrije wil’ van het creatuur als wisselwerking tegenover zich en
krijgt daardoor pas haar reliéf. ‘Wil, wat ge wilt en zoals ge kunt: maak
plannen en kies yrij Ki i }me tmoet en bepaald is’,
— dit toch, dit troleb, I-Kéx stere'e ¢ iﬁpﬁt}dmkking van de

toedracht. Metzijn vrij kiezen en werken gaat de mens teniet tegenover de

eeuwige macht. En deze wordt juist daardoor zo onmetelijk wijd, dat ze

haar raadsbeslui@ @cp%ﬁﬁivg h\tij @@@@nenselijk willen:

De mens wikt, maar God beschikt.2

Precies dj ect van de kwesge wordymet opzet aan het licht gebracht
e Btaxasl e A RS tal e
heid van Allah’s raadsbesluiten willen verduidelijken. Hier kunnen de
mensen plannen beramen, kiezen en verwerpen. Maar wat ze kiezen of
AHerechterrvgorbehpuderi
bestemd was. Hier wordt juist niet in de eerste plaats alomvattendheid of
uniek-zijn bedoeld, maar een absoluut overheersen en beschikken van het
eeuwige kiezen en werken over het werken van het creatuur, al is het nog
zosterk en vrij. Zo vertelt de Perzisch-Arabische koranuitlegger Beidhawi in
685 AH:

1 [Vgl. Rom. 9:16: Alles hangt dus af van God en zijn barmhartigheid, niet van de wil of de inspan-
ning van de mens. Zie ook de redactionele opmerking op p. 280.
2 Paul Gerhardt (1607-1676): ‘Was er sich vorgenommen, und was er haben will, Das

muf$ doch endlich kommen zu seinem Zweck und Ziel’; vgl. psalm 37:5.]
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In de vroege ochtend rende een edelman de zaal binnen waar Koning
Salomo rechtsprak. Zijn wangen waren bleek van ontzetting, zijn lip-
pen waren blauw. Salomo, zei: ‘Waarde heer, wat is er gebeurd?’
‘Azrajiel, de Doodsengel heeft mij aangekeken met een blik zo vol
woede en agressiel’

‘Wat wilt u dat ik daaraan doe, zeg het me!’, vroeg de koning.
‘Beschermer van het leven! Beveel de wind mij van hier naar Indié te
brengen: misschien kan ik daar mijn leven redden!’

De wind kreeg het bevel de man snel weg te voeren over zee, naar een
plek diep in Indié. — De volgende dag, toen Salomo de staatszaken
besprak en audiéntie gaf, vroeg hij Azrajiel: ‘Waarom hebt u deze brave
moslim zo Wolﬁ 1 verjaagd?’
De engel zei: ‘Heb 1 mmgmﬁ?laﬁﬁbusd omdat
ik hem hier in Kanain tegenkwam terwijl ik op God’s bevel zijn ziel
vandaag moet halen in Indié. Al had hij honderd vleugels, overwoog ik
in Verwonderir@@pyqfé- Iﬂvtr VQI@I‘Q!@

Wie ontvluchten we? Onszelf? Onmogelyk! Aan wie ontrukken we ons? Aan God?

Hoe halen we het in ons hoofd!*

pacis plMARAXAS LM @k = AMSEE L s i
plannen ook beraamt, Allah heeft altijd zijn tegenmijn gelegd.

In nood komt menigeen, zich aan de dood onttrekkend,
AHlexechternveorbehouden.

Wie een kuil graaft voor een ander, valt er zelfin.

Wat hij dacht dat leven was, drinkt zijn hartenbloed.

Deze sluit de deur, als de vijand binnen is.

Toen Farao, om het ongeluk te ontkomen,

Van talloze jongetjes het onschuldige bloed vergoot.

Was dat, waarnaar hij zocht,? ‘in zijn paleis.?

1 [Vertaald uit het Perzisch door J. T. P. de Bruijn, 1995; zie ook p. 148.]
2 Namelijk het jongetje Mozes.
3 Vgl. G. Rosen: Mesnevi des Dschelal eddin Rumi, Miinchen 1913, pp. 166, 171.
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Pas wanneer dat creatuurgevoel nog verder intensiveert (en zich dan dik-
wijls met theoretische overwegingen verbindt), komen de ideeén aan de
absolute al-werkzaamheid en alleen-werkzaamheid van de godheid voor
de dag. En zo leiden ze dan tot de ‘mystiek’, en het is nu opnieuw een ver-
dere consequentie wanneer in de mystick ook meteen de kenmerkende
mysticke bespiegelingen over het zijn zich aansluiten bij het denkbeeld
van God als enige oorzaak. Niet alleen de werkzaamheid, ook de eigenlijke
werkelijkheid, het volle zijn wordt dan aan het creatuur ontzegd en alle zijn,
alle wezensvolheid wordt aan het absoluut Zijnde toegekend. Dat alleen
is werkelijk. En alle zijn van het creatuur is enkel 6f een functie van de
goddelijke wil - het brengt het tot leven - 6f iiberhaupt alleen maar
schijn. - Deze sa!ﬁ!{ 32 la Lé‘ herkennen in de
mystiek van Arnddt 'Ge ﬁK{Q 4—@% fnahsme 1 ‘Waar gij
niets kunt, wil daar ook niets!” (Ubi nihil vales, ibi nihil velis). Zo’'n mysticke
toon klinkt zo nu en dan ook bij Paulus door in zijn geheimzinnige
woorden over dC arq#:‘}itng@@@ @)d zal zijn alles in
allen’. De passage van De bnef aan deRomeinen brengt het alleen maar tot de
gedachte van de Voorbestemmmg zelf Ze is niets anders dan het ver-

f;zlt(etf Aﬁuréevoel e:l Z matl Kdrukkm_f [an Het

Dat dit laatste het geval moet zijn, kan nog door een andere overweging
worden verduidelijkt. Als inderdaad het gevoel van het numineuze,

AXle reckternryoorbetrourciery.
tinatieleer 1s, dan mogen wij aannemen 1€ religlositelt, die eenzij dlg

en het meest door de irrationele elementen in haar godsbegrip is bepaald,
ook het meest geneigd is tot predestinatiaanse denkbeelden. En dat is
kennelijk het geval.

Geen religie is zo predestinatiaans gezind als de islam. Het bijzondere van
de islam is dat de rationele en ook de ethische kant van het godsbegrip
van begin af aan nooit tot zo'n vaste en duidelijke uitdrukking is geko-
men als bijvoorbeeld in het jodendom of christendom.

1 [Vgl. Cornelis Verhoeven (ed.): Arnout Geulincx; Van de hoofddeugden, Baarn 1986, p. 19.]
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Het numineuze in Allah is zonder meer zwaarwegend. Men verwijt de
islam dat de morele eis hier het karakter van het ‘toevallige’ draagt en
alleen geldigheid heeft door het ‘toevallig’ besluit der godheid. Dit ver-
wijt is juist. De kwestie heeft echter niets te maken met ‘toeval’. Zij kan
beter worden verklaard vanuit het feit dat het numineus-irrationele in
Allah veel sterker is dan het rationele in hem; dat het dus door het ratio-
nele, in dit geval door het morele, nog niet voldoende geschematiseerd en
getemperd is zoals in het christendom. En juist vanuit dit gegeven kan
ook wat gewoonlijk de fanatieke trek van deze religie wordt genoemd
worden verklaard. Sterk bewogen, ‘ljverend’ gevoel van het numen, zon-
der de matiging door de rationele momenten: dat is nu juist het wezen

van het echte fangtispge r mep dit iet in zijn huidige
geseculariseerdc,nlrm’e(,%ﬁxﬁmﬁrﬁaﬁmkenis gebruikt

die niet in het algemeen hartstocht en hartstochtelijk handhaven, maar

de hartstochtelijkheid van de numineuze ‘ijver’ op het oog heeft.!

Met het bovenst@@ réi eoglz@sproken over de
predestinatiegedachte. Zij 15 als zodanig de poging tot begripsmatige uit-
drukking van iets, dat in de grond der zaak niet in begrippen kan worden

uitgelegdn Als geheimzinni nwijzigg, als ideggrammatjschg verwij-
zing nadt ¢ bgre-a-%@ss M @j[e_v T 1 Et@jl schep-
per en schepsel, die tegelijk volkomen a-theoretisch is en op die grond
niet in het domein van rationele theorieén over de wil en zijn eventuele

vriji gt kﬁ"@ 1] en
puﬁ!tiin ﬁgﬁig?%n z1j totggg‘ggi%gfglj haar

volle recht. Maar dit recht (summum jus) wordt weldra het grootste onrecht
(summa injuria) wanneer onopgemerkt blijft dat het alleen om het aanwij-
zende karakter van het woord gaat, en het ideogram als een adequate for-
mulering van een theologische theorie wordt opvat. In dat geval wordt de
voorbestemming voor een rationele religie zoals het christendom beslist
verderfelijk en onverdraaglijk, hoezeer je ook probeert haar door ontwij-
kingmanceuvres onschadelijk te maken.

1 Zie over de numineuze ijver § 2 van het vorige hoofdstuk.
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111- Net als de predestinatiegedachte wortelt ook nog een ander element
uit de voorstellingswereld van Paulus in het numineuze: dat is zijn volle-
dige depreciatie van het ‘vlees’. Het vlees is bij hem niets anders dan de
creatuurlijke gegevenheid. En deze wordt door het numineuze gevoel,
zoals wij aan het begin van het hoofdstuk over de numineuze uitdrukkings-
middelen en in het gedeelte over majestas zagen, geminacht tegenover het
transcendente, zowel over haar zijn als haar waarde. In het eerste opzicht
namelijk als ‘stof en as’, als niets, als het onzelfstandige, zwakke, vergan-
kelijke en stervende en in het tweede opzicht als het profane, het onzui-
vere, het zich met de waarde en de nabijheid van het heilige niet verdra-
gende. Beide waardeverminderingen vinden wij precies zo terug in Pau-
lus’ voorstelling, Klj K mﬁ Igmsche daarvan is
slechts de kracht, llﬁo éX‘é [ﬁ{a heid. Hoe Paulus
gekomen is tot zulke sterke depreciaties, hetzij door de invloed van een
dualistische omgeving, hetzij door zijn bijzondere persoonlijkheid, is
een vraag op zi hz@py s'quEcQ @2@&1 verbindingen
wordt afgeleid zegt niets 6ver het'wezen, de waarheid en de waarde van
een zaak. Op zijn minst mag worden beweerd dat in de door en door
echte roggsglen reeds van dtesta enusche umineuzge reljgiositeit
voor ecAb TZ a@efac f ‘ln Basar,
het vlees, is hier al het principe van zowel het stof—en—as—z1Jn als van de
creatuurlijke onzuiverheid tegenover het Heilige.

3 /AZ\o!vIcl%lj ';glg:s I.’:I‘IIS-EIJJ annes 15 e(%!ia? \metlr}lt(r)llllgqmdf:gecltcrk
Wel wordt het moment van het tremendum bij de laatste zwakker, zoals
dat vaak in de mystiek het geval is (zonder dat het helemaal verdwijnt,
want ook bij Johannes [3:36] blijft de toorn, ménei he org¢, ondanks Ritschl).
Maar des te sterker is bij hem het mysteriosum en het fascinans juist in

mysticke gedaante. In Johannes zuigt het christendom uit de met hem
concurrerende religies licht en leven (fds en z6¢) naar binnen.!

1 En zuigt ze daarmee uit: naar het recht van de sterkste. En voortaan horen deze

elementen tot zijn wezen.
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Terecht, want in het christendom zijn ze pas thuis. Maar wat betekenen
deze nu? Wie het niet voelt, is van steen. Zeggen echter kan niemand het. Zij
zijn een overschuiming van het irrationele. Want, om Faust te citeren:

Wenn starke Geisteskraft die Elemente Waar sterke geesteskracht de twee naturen
Anssich herangerafft: Kein Engel trennte In zich samenbracht, moeten zij duren

Geeinte Zwienatur der innigen beiden - Daar kan geen engel d’een van d’aar bevrijden -

en nog veel minder kan de filologische kritiek!?

Hetzelfde geldt ook voor de getuigenis van Johannes, waarop de rationa-
listen zich met voorliefde plegen te beroepen: Johannes 4:24: ‘God is geest’.

Omwille van dit ﬁizd a oor de hoogste,
immers de meesv.lv ﬁaﬁﬁgéﬁ I/p! ﬁr’(gewtlge ), religie.

Hegel bedoelt dat God als ‘Geest” wordt gekend en verkondigd, wat wil

zeggen als de absolute rede. Wanneer Johannes van ‘geest’, van pneuma
spreekt, bedoelt p l‘: htm%@ 2a@eheel tegenover-
gesteld is aan al het profanéen al het menselijke. Johannes denkt aan het
absoluut hemelse en wonderbaarlijke, aan het volkomen raadselachtige

en gemb fe het bovgnalle verztjmd en reﬂeh;khad van Iie nor-
male’ Maﬁ] @Jgst ic
blaast waarheen hij wil, en gij hoort zijn geluid; maar gij weet niet, van-

Zaaj ]‘IIJ komt, en wF]r hij heen gaat, b
en die daarom niet aan Ger121m (Deut. 27:12 of S1on zSam 5:7 q c!;]n'is,
en alleen door mensen die zclf in geest en waarheid’ zijn, kan worden

aanbeden. Juist deze schijnbaar rationele verklaring wijst in de sterkste
mate op het intuitieve, non-rationele in het Bijbelse godsbegrip.?

1 [Zie hierover ook het commentaar van Simon Vestdijk in De tockomst der religie, 1992,
p- 258 over fusionem met andere godsdiensten, penetrationem en annexatio.]

2 Over het numineuze karakter en de eigenlijke, van morele waarderingen en laatdun-
kendheid ontdane betekenis van de Bijbelse tegenstelling van ‘geest’ en ‘mens’ en

over de misleidende moralisering van deze zuiver religieuze intuities, die ook in de
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Redactionele toelichting bij bladzijde 143 over oriéntaalse literatuur.

Islamitische schrijvers kunnen putten uit wat Salman Rushdie een Sea of Stories
noemt, het immense reservoir aan vertelstof van de meest uiteenlopende her-
komst. In dit geval is de waarschijnlijke bron Faried ad-din Attdr die omstreeks
1200 in zijn Ildhi-ndma (Het Goddelijke boek) dezelfde legende vertelt. Vele Ara-
bische en Perzische schrijvers hebben deze legende op een of andere manier
gebruikt. Behalve mystici en dichters hebben commentatoren van de Koran,
zoals hier Beidhawi, dat gedaan. Iedereen op zijn eigen manier. Zoals P.N. van
Eyck met zijn gedicht De Tuinman en de dood en Leigh Hunt met The Inevitable (ed.
Thornton Hunt, Londen 1860 p. 127).

Volgens de onentl K éx l an dit verhaal niet
in de Perzische m ﬁ HK é’md@ é‘ﬁﬁehj ke beginpunt
van het verhaal - de relatie met koning Salomo, het verschijnen van de Doods-

engel op een onverwacht, en meestal ongelegen, moment.’

Copyright 2020

moderne theologie weer opgeld doen doordat zij mens, zonde, erfzonde zo ongeveer

gehjk% oLsme en an oreleo olkomenhgden. Vergeljjk ui oeriger
Siinde le-deilt ELEIC oV ;t idende ver-

menging van de rehg1euze idee van de lotsbestemming met rationele, empirisch-

psychologische theorieén over de wil, die van Augustinus af door de gehele scholas-
Atterechternvoorbehot

servo arbitrio, zeer ten nadele van zijn eigen religieuze gedachtegoed zelf, 21ch schul—
dig heeft gemaake. Vergelijk Siinde und Urschuld, hoofdstuk 111, Die christliche Idee der Ver-
lorentheit § 3: Luthers Religionsfilosofie. - [Deze hoofdstukken zijn ook opgenomen in Auf-
sdtze das Numinose betreffend uit 1923, resp.: Der Kampf des Fleisches wider den Geist en Die
christliche Idee der Verlorenheit; en in de Engelse vertaling Religious Essays uit 1931, onder
de respectievelijke titels: The Christian Idea of ‘Lostness’ en The Battle between Flesh and Spirit.
Meer aanvullingen op Das Heilige zijn te vinden in Das Gefiihl des Uberweltlichen (Sensus
Numinis) uit 1932. Vgl. voor de Hegel-kritek, W. James, On some Hegelisms uit 1882.]
Zie over ‘godsbegrip’ ook: Aufsitze das Numinose betreffend, hoofdstuk 17, Profetische
Gotteserfahrung; in Religious Essays hoofdstuk 5, The Prophets’ Experience of God.
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HET NUMINEUZE BIJ LUTHER

1- In het katholicisme leeft het gevoel van het numineuze buitengewoon
sterk in de cultus, in de sacramentele symboliek, in de apocriefe vormen
van het wondergeloof en de legende. In de paradoxen en mysterién van
het dogma en in de platonisch-plotinische en dionysische inslag van zijn
ideeénontwikkeling. In de plechtige verhevenheid van kerken en gebrui-
ken en vooral in de nauwe voeling van de religie met de mystiek. Ook hier
al veel minder, op grond van al genoemde oorzaken, in zijn officiéle leer-
stelsels.

Vooral sinds de g KﬁR mtj Eéﬁtmodeml ) Aristote-
les met de kerkl!:flr r e ‘é] (E otelische weten-

schapsmethode vervingen, vond hier een sterke rationalisering plaats.

Waarmee evenwel de praktijk en het gevoelsleven geen gelijjke tred hiel-
den en er evenm{n g&lﬁ} %@ 21@mﬂict kwam als
‘platonisme’ en ‘aristotelisime’ en ‘de lang aanhoudende oppositie tegen
de moderni, is voor een aanzienlijk deel niet anders dan de worsteling tus-

sen de ingui; 1eve en de rat nten Va de christelijkg religie.
(Ook in u T % Lo !miéjas werkt

dezelfde ant1these duidelijk herkenbaar mee.)

Men kende Plato zelf amper en verklaarde hem met behulp van Augusti-
R rectiteryvoarperoudert:
Toch werd men door een zuiver gevoel geleid, toen de stemmingstegen-
stelling zich aan de namen ‘Plato’ en ‘Aristoteles” als haar parolen ver-
bond. Wel had Plato zelf krachtig meegewerkt om de religie te rationali-
seren. Volgens zijn filosofie was de godheid identiek met de idee van het
goede en dus helemaal een rationeel begrip geworden. Het meest ken-
merkende in Plato’s denken is toch eigenlijk dat filosofie en wetenschap
hem te eng zijn om het totaal van het menselijk gemoedsleven te omvat-
ten. Eigenlijk heeft hij helemaal geen godsdienst-‘filosofie’. Hij begrijpt
het religieuze met geheel andere middelen dan die van het begripsmatige
denken, namelijk met de ideogrammen der mythe, door het enthousi-
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asme, door de eros! en door de heilige razernij (mania). Hij ziet af van de
poging om het religieuze object met de objecten der episteme, d.w.z. van
de ratio, in ¢én kennissysteem te brengen. Daardoor wordt dat object voor
Plato niet minder, maar eerder groter. Tegelijk wordt het geheel intui-
tieve van het object juist zo bij hem uitermate levend tot gevoel gebracht.
Niet alleen tot gevoel, maar ook tot uitdrukking. Dat God boven alle rede
is, en niet alleen als de onbegrijpelijke maar ook als de ongrijpbare, heeft
nooit iemand zo beslist uitgesproken als deze meester van het denken:

Moeilijk is het de Schepper ... te vinden,
en onmogelijk dat wie hem vond hem aan allen verkondigde. -

zegt hij (Timaeus 5I ﬁcpéi\ j]R%cstz gﬁilp fgﬁve diepe woorden:

Ik heb daarover (i.e. de uiteindelijke waarheid) niet geschreven en zal er
nooit over schrijven. Want het laat zich niet als de objecten van weten-
schappelijk ongetzock behandelen 4. Vgor is het onuit-
sprekelijk. Na gQume a[; !fg I;IIOZ‘QZ geworden,
laait plotseling in de ziel, alsof er een vonk insloeg, een vuur op, dat
eenmaal aanwezig zichzelf voedt ... Een poging tot verklaring zou

lA\praxestZuider-Amstel

door een zachte wenk gehdlpen om het zelf te vinden.2

Aristoteles is veel theologischer dan Plato, maar zijn temperament is veel

A leerectten-voorbehotden:

of de ander aansluiten.
Een andere dempende invloed onderging de kerkleer tegenover het non-
rationele al sinds de dagen der oudste kerkvaders door het overnemen

1 [Bij Plato: de geestelijke liefde voor het esthetische en de wereld van de ideeén en
idealen.]
2 Vgl. Von Wilamowitz-Msllendorff, Platon, 1. p. 418 en 643. - Vgl. Plato Epistule

(Brieven) 11, p. 312 D; 314, B, C.
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van de antieke leer van de passieloosheid (apdtheia) van de godheid.! De
God van de Griekse, in het bijzonder bij de stoicijnse godsleer, was opge-
bouwd in overeenstemming met het ideaal van de ‘wijze’, die zijn harts-
tochten en gemoedsaandoeningen (affecten) overwint en hartstochtloos
(apathés) wordt. Men probeerde de levende God van de Schrift met deze
God te verzoenen. Al snel kwam hiertegen van verschillende kanten ver-
zet. En ook deze strijd wordt onbewust beinvloed door de tegenstelling
van de intuitieve en de rationele momenten in het goddelijke.

Met name Lactantius vecht in zijn geschrift DeIra Dei ( De woede van God)
tegen deze God der filosofie. Hij doet het door de momenten van het
menselijk gevoelsleven die zelf helemaal rationeel zijn hierbij geweldig te
versterken. Hij Tﬁl\glj}K exémil tgtnaljuzenziel van een
ontroerbaar en otltlo N Mdar Wi de ‘levende’ God,
vecht zonder het te weten voor het goddelijke in God dat niet opgaat in
idee, wereldorde, morele orde, zijnsprincipe of doelstrevende wil. En

menige uitdrukl@@t)lyxrgiigck:]fﬁviz @%@ogers. Hij zegt,

Plato citerend:

Wat God is, daar moet men niet naar vragen: omdat men hem niet kan
ndf\yragasiZircder- Amstel
Hij houdt ervan om net als Chrysostomus de nadruk te leggen op de on-
begrijpelijkheid (incomprehensibilitas) van God:

Allarechienyaorbehouden.

over hem spreken; hij is te verheven en te groot, dan dat hij zou kunnen

worden begrepen door mensengedachte of mensentaal.?

1 Vergelijk bijvoorbeeld de ijskoude verklaring bij Clemens Alexandrinus in zijn
Stromateis 11, 15, 72, 1 €.V.

2 Ed. Otto Fridolin Fritzsche: Firmiani Lactantii Opera, Leipzig (Lipsia) 1842, p. 227: Quid
omnino sit Deus non esse quarendum: quia nec inveniri possit nec enarrari.

3 Ibid., p. 116: quem nec astimare sensu valeat humana mens nec eloqui lingua mortalis. Sublimior

enim ac maior est, quam ut possit aut cogitatione hominis aut sermone comprehendi.
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Hij houdt van de term ‘majestas’ Dei en verwijt de filosofen dat zij over de
‘geheel unieke majesteit’ Gods totaal verkeerd oordelen. En hij voelt het
tremendum van de majestas wanneer hij beweert dat God ‘toornt’, en eist
als grondtrek van de religie de ‘vrees’ wanneer hij zegt:

Zo komt het, dat religie, verhevenheid en eerbiedwaardigheid op vrees

berusten; vrees echter is er niet, als er niemand kwaad is.!

Hij zegt: een God die niet kwaad kan zijn, kan ook niet liethebben. Een
God, die beide niet kan, zou onbewogen (immobilis) zijn, en niet de levende
God (Deus vivus) uit de Schrift.

De oude strijd van Lactantius tegen de God van de filosofen (Deus philosop-
horum) leeft in dcmg om aﬁfn de Schotse god-
geleerde Duns S ETK@‘XQ 1 de geldigheid van
de ‘wil’ zelf in de religie tegenover de God van het ‘zijn’ en tegenover de
‘kennis’. De hier nog slapende non-rationele momenten breken dan

openlijk door in@@l@ y‘lfkigsiﬁ“'lt: @@@@en van Luther.

2- Deze aspecten van Luther worden later stilzwijgend uitgeschakeld en
worden grage als apocrief, glssgholastigche rest van nominglistigche spe-
culatie,élﬁcrc;ap ! llenlela @&ﬂm&mischolas—
tische rest” een zodanige macht in Luthers gemoedsleven heeft gehad, als
tastbaar het geval is. In waarheid gaat het hier bij deze dingen niet om

vAHe rechtte oot erfotigeric
geheimzinnige, donkere en bina onheilspellende achtergronden van zijn

religiositeit, waartegen men de doorlichte gelukzaligheid en blijheid van
zijn genadegeloof zich eerst goed moet laten aftekenen en die men eens

tegen de eerste moet houden, wanneer men ze in hun volle kracht en

1 Ibid., p.218: Ita fit, ut religio et majestas et honor metu constet. Metus autem non est, ubi nullus
trascieur.

2 Over het irrationele bij Chrysostomus en Augustinus schrijf ik uitvoeriger in Das
Gefithl des Uberweltlichen, hoofdstuk viir: Das Ganz-Andere in ausserchristlicher und in christli-
cher Theologie und Spekulation, E- Das Ganz-Andere als das akatalepton bei Chrysostomus en

D- ‘Das Ganz-Andere’ als das Aliud valde bei Augustin uit 1932.
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diepte wil waarderen.! Waar de impulsen ook vandaan zijn gekomen, het-
zij uit het ‘nominalisme’, hetzij uit de tradities van zijn oude leer: het
gaat hier bij hem om volkomen oorspronkelijke ontroeringen van het
numineuze gevoel zelf in zijn wezenlijke momenten, zoals wij deze al
hebben leren kennen.

A- Wij zien hier af van de vele draden die zijn religiositeit aanvankelijk
sterk, later zwakker, maar nooit helemaal verdwijnend met de mystiek
verbinden. Wij zien ook af van het navoelen van het numineuze van de
katholieke cultus in zijn avondmaalsleer (- noch uit zijn leer van de ver-
geving der zonden noch uit zijn respect voor wat ‘Er staat geschreven’, is
deze zonder rest Rje K m !i henken aan zijn
zeldzame speculalifrsi( h I c EXE) @1 ala'j;nbaarde’ in God
in contrast met het onthulde uiterlijk van God (facies Dei revelata), over de
goddelijke majesteit (divina majestas) en over de omnipotentia Dei in contrast
met zijn genade (@t@f}y“tj -’gri‘qe'ter@@r@@dmagt.

Het heeft weinig zin te onderzoeken in hoeverre hij deze ‘leer’ van Scotus
heeft overgenomen. Zij hangen nauw samen met zijn geheel eigen diep-

innerlijk geljoieus leven, d it breken ze echt gn oorsprgnkelijk naar
voren, JeA cﬁagacﬁarzu&da[daé}m%idjrzeken
nadrukkelijk dat hij zulke dingen niet alleen leert als een schoolpro-
bleem of als een filosofische gevolgtrekking, maar omdat ze thuis horen
"Alteretirtert voortehotider:’
en leven. Hij verwerpt de verstandige voorzichtigheid van Erasmus, die
meende dat men haar tenminste aan ‘het volk” moest onthouden.

1 Bij Gerh. Ritter: Luther; Gestalt und Tat, 1925 vind ik voor het eerst bij een historicus
mijn opvatting over Luther bevestigd. Het is m.i. niet de taak van historisch Luther-
onderzoek hier Luthers samenhang met de scholastische speculatie na te speuren.
Wel om de samenhang met de elementaire oorspronkelijke gevoelens van de werke-
lijk beleefde volksreligie te bestuderen, waarvan ook overigens bij Luther wel sporen
zijn te vinden. Van de duistere omnipotentia Dei (almacht God) van De servo arbitrio
(‘Over de onvrije wil’) heeft juist boerenreligie instinctief weet en deze kennis is

onafhankelijk van de kerkelijke catechismus.
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Luther verkondigt ze zelf in zijn openbare prediking (over het boek Exo-
dus, naar aanleiding van Farao’s verharding) en schrijft ze neer in zijn brief
aan de Antwerpenaren (An die Christen zu Antwerpen). Nog vlak voor zijn
dood handhaaft hij zijn geschrift De servo arbitrio, waarin deze ideeén dui-
delijk uitgesproken staan, en erkent het als zijn meest eigen werk.

Wordt dit bevestigd in zijn algemene leer? Zijn woorden in de grote Cate-
chismus, ‘Een God hebben is niets anders dan hem van harte vertrouwen’,
wijzen eerder op het tegendeel. Zeker, God is bij hem degene die ‘zich
met louter goedheid overgiet’. Toch kent Luther afgronden en diepten
der godheid die zijn hart versaagd maken, waarvoor hij wegvlucht in het
‘woord” als een haas in de rotsspleten, waarvoor hij ook vlucht tot het
sacrament, tot d afjk X yke verkondiging
van dr. Pommer]‘; [!iegé émb I ga] troostend woord
van belofte, tot elke belofte (promissio) in psalmen en profeten. Dit
geduchte (Furchtbare) waarvoor hij vlucht, zich in vaak herhalende toe-
standen van ban@@ % ; {m%zi@nbulgzame rech-
ter die gerechtigheid eist. Want deze is beslist ook ‘geopenbaarde God’.
Het is steeds tegelijk God naar zijn ‘ongeopenbaardheid’ in de huivering—

wekken A ajesteit van zi Z en].g God-zijik die ene oor niet
eerst di [ eAgEfl r ‘onbe-

dekte’ creatuurlyj khe1d siddert. Luther waagt het zelfs dit huiveringwek-
kend irrationele in God als de Deus ipse aan te duiden, ut est in sua natura et
"Atletrecktert yoorbettoudert.”
non-rationele kant in 1d is van de rationele kant helemaal niet
zodanig te onderscheiden dat de een minder wezenlijk is dan de ander!).
De hiermee samenhangende passages uit zijn geschrift De servo arbitrio zijn
al genoeg geciteerd. Laat vooral ook het volgende citaat uit de preek over
Exodus 203 op je laten inwerken om het bijna demonische van het numi-

1 Johannes Bugenhagen (f1558), predikant en geestelijk leidsman van Luther. Hij
wordt ook wel Pommeranus genoemd, omdat hij uit Pommeren afkomstig is.
2 [God, gelijk Hij in zijn wezen en in zijn majesteit is.|

3 Luthers Werke, ed. Erlangen xxxvI, pp. 210 e.v.
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neuze gevoel bewust te worden. Luther kan er niet genoeg van krijgen het
huiveringwekkende van zijn tekst te schilderen en op zijn hoorders te
laten inwerken:

Ja, voor de wereld lijkt het, alsof God een grote slaapkop is, die zijn bek
alleen openspert om te gapen, of een hoorndrager en een goeie kerel die

een ander bij zijn vrouw laat slapen en doet alsof hij niets ziet...
Maar...

hij schrokt er een naar binnen, en hij heeft daar zo groot plezier in, dat hij er in
zijn ijver en toorn toe wordt gedreven, de bozen te verslinden. Als zoiets
eenmaal is begonnen, houdt hij niet op... Dan zullen wij leren hoe God een
verterend vuur Isﬁakelzjk@)(@mprle&a Peide kanten. -
Dat is dan het verterende verzwelgende vuur.! € Wilt gij zondigen? Dan zal

Hij hij u opslokken.” € Want God is een vuur dat verteert, verzwelgt en yjvert:

hij brengt uom, z (h)etrv)ui; ere_li hguiﬁette?ec)?scj stof maake.3

En op een andere plaats:

Hoewel de natuur voor zo'n goddelijke majesteit ontzet moet zijn.* € Ja,

yjis Aﬂhﬂk&k&ﬂ%m crep=Am el
te grazen, leidt ons naar de dndergang, hij beukt, geeft ons ervanlangs, en

geeft niet om ons.” € In zijn majesteit is hij een verterend vuur.® € Want

&‘i geen mens pp aarde nalaten: wannegr hij echt aan God denkt,
lesrechien.voarbehouden.

pen. Ja, zodra hij God hoort noemen, wordt hij schuw en schuchter.”

1 1bid., p. 222

2 1bid., p.231

3 1bid, p.237

4 Editie Brunswick, 1891, deel v p. 50
5 Editie Erlangen xxxv, p. 167

6 1bid., XLVII p. 145

7 Ibid., L p. 200
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Dat is niet enkel de God van het ‘willen” en van de leer der mogelijkheden
en gemiste kansen zoals bij Duns Scotus. Hier borrelen elementaire oerge-
voelens weer op die eerder doen denken aan de boerenzoon en de religie
van zijn cultuur dan aan de leerling van de moderne middelecuwse the-
ologie. Het oeroude Unheimliche, het beklemmende vreemde komt weer
boven. Het is het numen zonder meer, hier eenzijdig aangevoeld naar de
kanten van zijn tremendum en zijn majestas.

Enals ik hierboven om deze ene zijde van het numineuze aan te geven het
tremendum en de majestas introduceerde, gebeurde dat inderdaad recht-
streeks door een herinnering aan Luthers eigen termen. Ik ontleende ze
aan zijn divina majestas en haar metuenda voluntas. Vanaf het moment dat ik
mij voor de eers ﬁ e bij gebleven.!
Ja, Luthers De seI mngfijj@ tﬁétﬁ r de betekenis
van het numineuze en het verschil met het rationele, lang voordat ik het
in het kadosj van het Oude Testament en in de momenten van ‘religieus
ontzag’ inde alg@@ h@e@@@ @Jggevonden.

Deze diepten en afgronde moet j&hebben aanschouwd, om dan pas echt
te begrijpen wat het betekent dat dezelfde man aan de andere kant het

hele chrigtendom als vertro L!gelo f probeert voor te stellery Wat wij
van de AJQ Eaﬁﬁag&rzl rl =y NJRSi -Vader-
1 Vergelijk R. Otto, Die Anschauung vom heilige Geist bei Luther [proefschrift], Géttingen

Altereeitterrvoorbeotder:

bare grondgevoel tegenover het bovenmenselijke en eeuwige.

- Dit geschrift werd nog helemaal onder de invloed van Ritschl geschreven zoals aan
de houding tegenover de mystiek makkelijk te zien valt. Maar de irrationeel-numi-
neuze inslagen in Luthers en in elk echt godsbegrip waren mij duidelijk. En van toen
af moest op den duur ook een andere waardering van de mystiek doorbreken en even-
eens het inziche, dat het probleem des ‘Geestes eigenlijk in de volgende zinnen zit:
Daartoe is tets anders nodig: elk ‘woord’... en in rustige deining van zwevend verzoend gevoel (p. 86).

2 [Vgl. G.D. Allis, ed.: Rudolf Otto, Autobiographical and Social Essays, Berlijn/New York 1996,
p-63 en Ph. C. Almond: Rudolf Otto, An Introduction to His Philosophical Theology, Chapel
Hill/Londen, 1984, p. 17.]
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geloof hebben gezegd, keert in het religieuze gevoelsleven van Luther
terug, alleen in ongehoorde versterking. Dat de ongenaakbare genaakbaar
wordt, dat de Heilige louter goedheid is, dat de majestas zich tot een ver-
trouwde maakt, deze contrastharmonie is het innerlijke van de dingen.
En deze geestelijke waarde komt slechts zeer onduidelijk tot uitdrukking
in de latere onderwijzingen, wanneer hier het mystieke van de toorn (orge)
- die niet anders is dan de heiligheid zelf, doordrongen van het goede -
eenzijdig verwijst naar de gerechtigheid Gods, en zo wordt opgevat als
gerechtvaardigde woede en verontwaardiging.

B- Is het numineuze gevoel eenmaal opgewekt, dan zullen wij, omdat het
een eenheid is, an &é allicht ook het
optreden van dttﬂKinQXém maatﬁnbj worden bij
Luther inderdaad gevonden, vooral in wat ik zijn Jobgedachten zou willen
noemen. Wij zagen al dat het in het boek Job minder aankomt op de hui-
veringwekkende @t@lp)y:ifei hthfzr@r@@; wel op de mira
majestas, namelijk op het irtationéle in de engere zin, op het mysterieuze
(mirum), het ongrijpbare, paradoxale, op het aan het redelijke - en wat
redelijkeryvijs te verwachtenyiss tegenoyergesteldg, op datgene wat tegen
IR 3 T W TS WA o (2T AW a 1S5 71 Bl
spraak (antinomieén) oploopt. Hier horen nu ook in het algemeen de hef-
tige uitvallen van Luther tegen de ‘hoer Red¢’, die grotesk moeten lijken
“Adlerreetiterr voordenoridern.
heeft begrepen. Bepaalde passages, die zeer typerend bij Luther terugke-
ren, zijn bijzonder opvallend in dit verband. En de belangrijkste plaatsen
zijn hier die, waarin hij dit gevoel niet in de kleine muntstukjes van
populaire stichtelijkheid uitgeeft, die er in berust dat immers voor ons
mensen Gods wegen te hoog zijn, maar waarin hij naar sterke schijnbare
tegenstellingen (paradoxen) grijpt. Hij kan er weliswaar heel populair en in
huiselijke taal zomaar in het algemeen over spreken ‘hoe onze God een
wonderlijke Heer is’, dat Hij niet rekent en slim calculeert zoals de wereld

dat doet, dat hij het houdt met de onopgeleiden en kleine luiden, dat hij
ons oefent door de wonderlijke wegen van zijn leiding. Maar zulke uit-
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drukkingen hebben bij Luther een algemene waarde; de zeggingskracht
van andere, meer karakteristieke, neemt toe en ze krijgen een verhevener
aanzien. God is zonder meer in zijn geheimenissen en gerichten onnaspeurbaar;’
hij bewijst zijn ware majesteit (vera majestas) als bij Job - in zijn verschrikke-
lijke wonderen en onbegrijpelijke gerichten;? hij is in zijn essence geheel verbor-
gen voor alle rede: hij heeft geen maat, wet en doel, en werkt helemaal in
het ongerijmde:

Om te komen tot ruimte voor het geloof, moet alles wat geloofd wordt

verborgen zijn.3
En dit onbegrijpelijk paradoxale moet je niet alleen opmerken en er voor
buigen, je moet IH ' Eifﬂ( rgﬁaﬂselijk tot het god-
delijke behoort eh'e t V. ﬁ

Want wanneer het met zijn gerechtigheid zo zou staan dat ze door het

menselijk begrj mogen als-rechtlj d(z erkend, dan

zou ze eenvoug il QYZ\% zich in niets

van menselijke gerechtigheid. Maar omdat God waar en enig is, en ver-

der totaal onbegrijpelijk en ontoegankelijk voor de menselijke rede, is

he gy rgeasiELirel el < ANYS tet -

pelijk is.#
De meest raadselachtige en aangrijpendste formulering van deze Jobge-
Atlerechtenvoorberotidert.

1 mysteriis suis et judiciis impervestigabilis

2 inmetuendis mirabilibus et iudiciis suis incomprehensibilibus

3 Utergo fidei locus sit, opus est, ut omnia, qu creduntur, abscondantur.

4 Sienim talis esset eius iustitia, quae humano captu posset iudicari esse iusta, plane non esset divina et
nihilo differret ab humana iustitia. At cum sit Deus verus et unus, deinde totus incomprehensibilis et
inaccessibilis humana ratione, par est, imo necessarium est, ut et iustitia sua sit incomprehensibilis.
Ed. Weimar, Ausg. 18, p. 784. Vgl. de lange uiteenzetting in ed. Erlangen Lxxxv,
p-784.)

5 DieEpistel S. Paul an die Romer in Die ganze Heilige Schrift, 1515-16, 11, p. 219
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Al het goede van ons is verborgen; zo diep, dat het onder het tegendeel
verborgen ligt. Zo ligt het leven onder de dood, gerechtigheid onder
zonde en moed onder zwakte verborgen. En in het algemeen al onze
zekerheid van enig goed onder zijn ontkenning, opdat geloof plaats
vindt in God die de negatie! is van wezen, en goedheid en wijsheid en
gerechtigheid, en niet verkregen of bereikt kan worden als niet al onze
zekerheden ontkend worden. Zo is ook ons leven met Christus in God
verborgen, dat is in de ontkenning van al wat men kan voelen, hebben en
begrijpen.?

Het volgende citaat:

Want zoals God van nature onmeetbaar, onbegrijpelijk en oneindig is,
wois g PKEple@X@FAP | aar

kan bijna uit Chrysostomus” geschrift De incomprehensibili Dei overgeno-
men zijn. En wat wij het dissimile, het niet slechts ‘onbegrijpelijke’ maar
het aan onze Cl£@ 1r ‘/gei‘f]atsoz@z%@e en andere, en
daarom ‘ongrijpbare’, hebben gendemd,* komt hier in het ondraaglijke voor
de menselijke natuur tot zijn meest precieze en scherpste uitdrukking.

iR AS | Z LG ek =AINSte

2 Bonum nostrum absconditum est, et ita profunde, ut sub contrario absconditum sit. Sic vita nostra sub
morte, justitia sub peccato, virtus sub infirmitate abscondita est. Et universaliter omnis nostra affirma-
Atlerectitertvoorbelyoudert:
tas et sapleget justitia, nec potest possideri aut gtgl ms!;egatls omnibus affirmativis nostris. Ita
et vita nostra abscondita est cum Christo in Deo, id est in negatione omnium, que sentiri, haberi et
intelligi possunt.

3 Nam Deus in sua natura, ut est immensurabilis, incomprehensibilis et infinitus, ita intolerabilis est
humane nature. (Epistula ad Galate, sw 1826, ed. Erlangen, deel 1, p. 48)

4 Das Gefithl des Uberweltlichen, hist. viir Das Ganz-andere in auferchristlicher und in christlicher
Theologie und Spekulation, § E: Das Ganz-andere als das akatalepton bei Chrysostomus (p.232).

[Zie ook: Aufsdtze das Numinose betreffend. hoofdstuk 1 Chrysostomus iiber das Unbegreifliche in
Gott; in de Engelse vertaling The idea of the holy (p.179) als bijlage opgenomen onder de

titel Chrysostom on the inconceivable in God.]
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De theologische uitdrukking van de lastigheid om voor de elementen van
het irrationele en de godsidee een aanduiding te vinden, is de stuitende
leer van de absolute toevalswil' in God, die inderdaad een grillige despoot
van hem zou maken. Deze leerstellingen treden met een bijzondere
kracht naar voren in de islamitische theologie. Dat is onmiddellijk duide-
lijk wanneer onze bewering dat ze verlegenheidsuitdrukkingen zijn voor
het irrationeel-numineuze in de godheid, en onze andere bewering dat
dit juist in de islam bovenmatig sterk is, correct is. Wij vinden ze in deze
samenhang dan ook straks bij Luther terug.? Tegelijk ligt echter in deze
omstandigheid de verontschuldiging voor zulke op zichzelf inderdaad
blasfemische gruwelijkheden (horrenda): het was een gebrek aan scherpere
innerlijke schouyvj K X] i i 5 rpkkingsmiddelen;
het was geen mil]ﬁ 1 gjjgé a gﬁfﬂpj G [estelijke waarden

(ethos) dat tot zulke karikaturen leidde.

c- Bij zulke gro@@pquisghfth@@@ndelde gezichts-

punten wel noodzakelijk e zijnef tijd de predestinatieleer voor de dag

komen, en de innerlijke gevoelsmatige verbinding tussen deze doctrine

en de nupineuze inborst h wii hier niet zoals bij Paulys aag te nemen:
zij is VAbll; aX@§JZluji QrﬁmA Q]ene dui-

delijk af van het andere, en wel met een zo voelbare innerlijke samenho-
righeid, dat dit geschrift voor ons terecht de psychologische sleutel wordt
“Afterectiten yoorbehiouden:
nummeuge emegen van zijn re iggus gevoel zo ster Qn et ilcz}?tlals
in dit boek. Maar in de strijd met wanhoop (desperatio) en Satan, in de
steeds terugkerende catastrofen en vlagen van melancholie, in de telkens
hernieuwde strijd om de genade die hem tot op de rand van waanzin kan
brengen, wordt een irrationeel beleven van een diep irrationeel, transcen-
dent object merkbaar dat zich bijna onttrekt aan de mogelijkheid het aan

1 [Exlex, niet aan de wet gebonden.]
2 Editie Erlangen xxxv, p. 166.

3 [ontoereikende psychologie]
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te duiden als God. En dit is ook de donkere keerzijde van Luthers gehele
geloofsleven. Op ontelbare plaatsen in zijn preken, brieven, tafelgesprek-
ken wordt ze zichtbaar. Pas als je deze achtergrond in aanmerking neemt
begrijp je de waardering van het ‘woord’, het bijna krampachtige zich-
vastklampen aan het woord en de in het woord ‘geopenbaarde’ God, en
de steeds herhaalde waarschuwingen om niet nieuwsgierig in deze duis-
ternis en huivering te willen binnendringen. Vergelijk nu vooral in zijn
tafelgesprekken de plaats over Gods ondoorgrondelijke majesteit:

Ik heb daarmee meerdere keren met levensgevaar gestreden. Wat is het toch,
dat wij arme ellendige mensen daarover tobben, terwijl wij nog niet eens
de stralen van goddelijke belofte met het geloof kunnen grijpen. En toch
worden wij ZW*(ﬁlK l)jk@b@@rm @I@a Fn willen we de
onbegrijpelijke majesteit van het onbegrijpelijke licht der wonderen
Gods onderzoeken en begrijpen! Weten wij dan niet, dat Hij woont in
een licht, waarip=giemand kan komgqn? En # er heen, ja wij
durven erop a Q‘LPM Ef.l: hot le]ﬁaZ,Q de gelukzalig-
heid ons overvalt en overstelpt, omdat wij naar de majesteit vorsen?

Wel moet je over Gods ondoorgrondelijke en onbegrijpelijke wil doceren.
v ffgraxas|divridersAmsted v

En Luther weet nog van veel ontzagwekkender dingen dan waarvan dit
citaat getuigt: namelijk dat ‘de gelukzaligheid kan overvallen en over-
“Alterectitensrooriehiotider.
slag ligt, in de bange uren waarin het tremendum de mensen overvalt alsof
het de duivel zelf was. Toch houdt hij er aan vast dat je beslist daarover moet
doceren! Want zonder dit zou God namelijk geen God zijn, en zonder de
verborgen God (Deus absconditus) zou de geopenbaarde God (Deus revelatus)
slechts een ‘slaapkop’ zijn, en zonder de tremenda majestas was de genade
niet zo zoet. (Je kunt daarover leren, hoewel het niet te begrijpen is. Want
waar wij niet meer begrijpen, voelen wij nog.)

1 Ed. Weimar 6 nr. 6561 (dr. Martin Luthers schrijven aan Aquilam, predikant te
Mansfeld; Tischreden).
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Als Luther zich uitspreekt in de louter rationele uitdrukkingen van
gerichg, straf of gestrengheid Gods, moeten wij, wanneer wij ze luthers
willen verstaan, er de diep instinctieve momenten van zo'n ‘religieuze
vrees’ in horen meeklinken.

D- Deze context brengt ons nog een stap verder. In de uitdrukkingen van
de ongeopenbaarde God en van de tremenda majestas herhalen zich duide-
lijk alleen die momenten van het numineuze, die wij in het hoofdstuk
Mysterium tremendum er het eerst bij vonden, in het bijzonder het tremen-
dum, het afwerende moment van het numineuze. Hoe zit het nu met het
fascinans bij Luther? Ontbreekt het, en staan op de plaats ervan alleen de
rationele uiting ﬁm a efde en het daar-
mee correspond ﬂKiIKE(XE T at loof als vertrou-
wen? Zonder twijfel niet. Het staat er zo voor, dat het fascinerende
moment helemaal in deze zaak is ingevlochten met deze rationele elemen-

ten en in hen te@ @Pyrr’ Itg%r@@ E@Imkt Dat voel je

sterk aan de werkelijk diorlysischézaligheid van zijn godservaring.

Christenen zijn een gelukzalig volk dat zich van harte kan verheugen en

oA fgraxaStZ trider=ArTrstel-

gen en het doet onze harteh goed, als wij trots op God zijn, schitteren en

vrolijk zijn. Zo'n geschenk moet immers louter vuur en licht in onze har-

engen, zodat wij nooit meer kunnen ophoyden van vr gde te
Allgtgchten Voorbehou

Wie wil dat voldoende prijzen en uitspreken! Het is toch niet uit te spre-
ken of te begrijpen. € Wanneer gij het werkelijk in het hart voelt, dan zal
het voor u zoiets groots zijn, dat ge er veeleer over zult stilzwijgen, dan er

iets van zeggen.!

Bedenk ook met wat eerder over de samenvlechting van het irrationele
met het rationele en over de verdiepte zin van rationele uitdrukkingen in
Uitdrukkingsmiddelen van het numineuze is gezegd (p. 89 e.v.). Zoals het huive-

1 Editie Erlangen, x1, p. 194
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ring veroorzakende moment van het numen mee ingevlochten is in de
God van strengheid, straf en gerechtigheid, zo is het gelukkig stemmende
van Hem ingevlochten in de God die zich met ‘louter goedheid overgiet’.

E- In het algemeen bevindt het numineuze moment zich ook in Luthers
geloofsbegrip, dat mystiek van aard is. Want je kunt toch ook op dit punt
Luthers samenhang met de mystiek niet ontkennen.! Weliswaar treedt in
de plaats van het ‘kennen’ en de ‘liefde van God’ (Gottesminne) voor Luther
in steeds sterkere mate ‘het geloofsvertrouwen’. En dat betekent een
geweldige kwalitatieve verandering van zijn religieuze temperament
tegenover de houding van de mystiek. Maar bij alle verandering is toch
duidelijk dat Lut j ) mtken heeft die het
dicht in de buur Rtgxgjﬁﬁ Isfuncties en het

scherp onderschelden van het rationeel omlijnde en mystiek getemperde

van het geloof (fides) van de lutherse school. Net als ‘kennis’ en ‘liefde’, zo
houdt ook, mutatC@pyrgrg)m 2@2@ en tot het einde
toe een relatie in met een wonderbaarlijke en mysterieuze (mirum ac myste-
riosum) en tegelijk geheimzinnige zielskracht van het hechten aan God
(adhasio Dgi), die de mens é kt met od En genwordin 15]\1 et ken-
merk vaAeE’rl;r 12 @ t HAJQ f@ ens tot
‘één koek” met God maakt, of Chnstus ombhelst zoals de ring de edelsteen
(sicut annulus gemmam), dan spreekt hij niet in beelden, althans niet in meer

Geioo; tljg er en he[itgj Tavr en Tn@t?@g}g a gemeen is

iets dat niet volledig in rationele begrippen kan worden beschreven. Om
het aan te duiden zijn er dan ook zulke ‘beelden’ nodig. Het geloof is voor
hem dat verborgen centrum van de ziel (fundus anime) dat voor de mysti-
cus de zielsgrond is en waarbinnen zich de vereniging voltrekt. Het is
tegelijk een autonoom spiritueel kenvermogen, een mystiek a-priori in de
menselijke geest, waardoor de bovenzinnelijke waarheid wordt opgeno-

1 [Vgl. Mystisches in Luthers Glaubensbegriff in Aufsiitze das Numinose betreffend uit 1923; The

mystical element in Luther’s conception of ‘faith” in de Engelse vertaling van Das Heilige.]
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men en herkend. In dit opzicht is het één met de de heilige Geest in het
hart (Spiritus Sanctus in corde).! Het geloof is verder het ‘steeds werkende
machtige bezige ding’in ons, het is het sterkste affect dat in de nauwste ver-
wantschap met het vol zijn van God (enthusiazesthai) staat. Het neemt zelfs
de functies over die alle enthusiastai, te beginnen met Paulus, steeds aan de
geest hebben toegeschreven. Want het is het geloof dat ‘ons innerlijk ver-
andert en opnieuw geboren doet worden’. Op dit punt is het goed te ver-
gelijken met mystieke liefde (amor mysticus), hoe verschillend het daarvan
ook weer is naar zijn innerlijke gestemdheid. In de prikkelende geluksza-
ligheid van de heilszekerheid (certitudo salutis), en in het hoge geluksgevoel
van Luthers ‘kinderlijk vertrouwen’ keren, meer gedempt, de ‘kinderlijke
gevoelens’ van P iﬁ ?é r Zijpdag puur zielentroost,
gewetensrust of [ Kﬁgﬁ éméjﬁg lle latere mystici

van Johannes Arndt? af tot aan PhilippJ. Spener? en Gottfried Arnold* toe

hebben met deze kanten van Luthers religeuze gemoed (fides) altijd een
geestverwantsch@@cpyrligh te Qe@%ages uit het werk
des seligen Lutheri zorgvuldig'verzanield, om zich daarmee tegen de aanval-
len van de rationele doctrine van de lutherse school in te dekken.

;- udnlpraxasfluide r=Amstel i

ties, de intuitieve momenten levend in de nabloei van de westerse mys-
tiek op de bodem van het katholieke en protestantse domein. Gemakke-
IAtTerectérrvoorberouter .
erschijnen, schteven elementen van het non-rationele te herken-
nen. Met name komt het terug in aspecten van het mysterieuze, het fas-
cinerende, het verhevene en het majesteitelijke. Aan de andere kant

1 Over deze eigenheid van ‘geest’” en ‘geloof’ bij Luther vgl. R. Otto, Die Anschauungen
vom heiligen Geiste bei Luther (1898) pp. 25-46 en de samenvattingen in Siinde und Urschuld
(1931) p. 44 e.v.: Luthers Psychologie der Heilserfahrung.

2 [1555-1621, lutheraan met postume invloed op het piétisme.

3 1635-1705, voorman van de lutherse piétisten in Duitsland.

4 1666-1714, piétistische dominee die kerkgeschiedenis beschreef vanuit de mystiek.|
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treedt het huiveringwekkende deels terug en wordt zwakker. Het facet
van het ‘afgrijzen’, de horreur, is er in het Westen nooit geweest. Het is te
vinden in bepaalde soorten Indiase mystiek, zowel boeddhistisch als hin-
doeistisch, in hoofdstuk 11 van de Bhagavad-Gita, in sommige vormen van
Siva- en Durgamystiek en in de vreesaanjagende vorm van het tantrisme.

<De Perzisch-Arabische imam en mysticus Al Ghazali (1058-1111) kent dit
moment wel, en kent het binnen de kring der mystieke ervaring, ‘aan
gene zijde der grenzen van alle verstand der verstandigen”:

Ontsteld raken over de eerste stralen van zijn hoogheid is de laatste grens van alle
verstand der verstandigen. Verwarde en onthutste huivering het uiterste doel.»

Toch ontbreekt AM&K@XQQ&Q Il‘@t@!verzwakt in de

christelijke mystiek beslist niet helemaal. Het blijft levend in de donker-
heid (caligo), het diepe zwijgen (altum silentium), de afgrond, de nacht, de

woestijn der godC Izg 'ﬂvtt @@121@ kwelling van de

verlatenheid, de dorheid, d€ tegenZin (tedium), waarin ze moet verblijven,
in de huivering en het beven van de onthechting, in de ontzetting en de

vernietiging anmhllatté demmagnse If_m um tempor é
Zo zegt & raX STZIU I d i I

In dit onbegrijpelijke gebergte van het bovengoddelijke Waar (de
substantiéle te der goddelijke majesteit’) i§ een voor allg zui-
Allerachisivoorbeholidén
in de verborgen naamloosheid en in de wonderbaarlijke vervreemdmg.
En daar is de grondeloze diepe afgrond voor alle creaturen ... daar sterft
de geest — geheel levend in de wonderen der godheid.?
En hij kan bij tijd en wijlen bidden:

O wee! Uw toornig uiterlijk is zo grimmig. Uw onwillig zich afkeren is

1 Vergelijk Al Ghazali, Das Elixir der Gliickseligkeit, p. 15; vert. H. Ritter, Jena 1923.
[KLEINERE AANVULLINGEN nr. 11, Het tremendum in de mystiek]

2 Die deutschen Schriften, hrsg. v. J. Denifle, p. 289 e.v.
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zo onverdraaglijk. Wee mij! En Uw vijandige woorden zijn zo vurig, dat

ze mij door hart en ziel snijden (p. 353).
Ook de latere mystici kennen deze tonen. Zo zegt Joannes van het Kruis:

Omdat dit goddelijke en donkere licht de ziel met kracht overvalt om haar
te versterken en te beteugelen, voelt de ziel zo'n pijn dat ze bijna bezwijkt
onder haar zwakte. Het zieltogende gevoel en de geest lijden alsof zij onder
een ontzaglijke en donkere last liggen, zo erg dat zij het sterven zou opvat-
ten als verzachting en meevaller. Job ervoer dit en zei: Ik wil niet dat Hij met

grote kracht tegen mij strijdt of mij verplettert onder het gewicht van zijn grootheid.*

En verder:
De vierde soor]t 1] Kjdj K I é mﬁl jesteit en indruk-
wekkende gro pfj idde'z élg edéen Z@:ﬁﬁm voelen.2
En ten langen leste:
Door haar in d'ge duisternis_te do _er_?e j ek Q verbrijzelt het
goddelijke dez SQQCMJ: lxg I L'HCLQZ ar armzaligheid

voelt wegteren en vergaan in een wreed sterven des geestes. Alsof een wild

dier haar heeft opgeslokt en zij verteerd wordt in zijn donkere maag met

R graxds|iZutde reAmrstele

En ten slotte: Zeer levendig wordt het irrationeel-geduchte, ja het demo-
nische van het numineuze ook in onze westerse mystiek bij Jakob Bshme.

"AHE recten vogrive hoy e
evenzeer onderscheidt 1] zich toch van haar 1n zyn speculatie en theoso-

fie*. Hij wil met hulp hiervan God zelf opbouwen en begrijpen, en uit
Hem weer de wereld. Dat wilde Eckhart ook. Ook voor Bshme? is het uit-
gangspunt van alle beschouwing de oergrond, nog beter de ongrond, het

1 Mystieke Werken, Ed. Carmelitana, Gent 1975, Donkere Nacht, Boek 11 5:6, p. 884 ¢.v.*

2 1bid., 11 6:4, p. 886 (Otto citeert pp. 461-465 in de vertaling van Modestus uit 1671.)

3 1bid., 11 6:1 p. 885 (* Deze tekst (Job23) komt overeen met die uit de Leuvense Bijbel 1548.)
4 [Mystiek-filosofisch systeem van wereldbeschouwing met soms oosters karakter.

5 Vgl. Nikolai Berdyaev: Jakob Bshmes Lehre von Ungrund und Freiheit, 1930.]
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bovenbegripsmatige en onuitsprekelijke. Maar dit is voor hem niet Zijn
en boven-Zijn, maar drang en wil. Niet goedheid en boven-goedheid,
maar een irrationele indifferentie en identiteit van het goede en boze,
waarin de mogelijkheden tot beide moeten worden gevonden, tot het
goede net zo goed als tot het boze, en daarmee tegelijk tot de dubbele
gedaante der godheid zelf als goedheid en liefde enerzijds en als grimmig-
heid en woede anderzijds.! Zonderling en bizar zijn de vindingrijkheid en
vergelijkingen waarmee hier een chemisch-fysische roman van God
wordt geschreven. Toch hebben de wonderlijke innerlijke waarnemin-
gen van het achterliggende religieuze gevoel diepe betekenis. Het zijn
gewaarwordingen van het numineuze en verwant aan die van Luther. Byj
Bshme én byj Lu @gﬁ E itenredelijke ener-
gieen ontzagwek VKEIK m Is ‘Wil". Ook hier
vind je het tremendum daarvan. En dit staat ook hier in de grond der zaak
los van de begrippen van morele verheffing of rechtvaardigheid. In eerste

instantie staat he@r@rWiE iegh/tr 1@ Q@aoze handelen.

1 De grimmigheid is de oorsprong van Lucifer doordat de loutere mogelijkheid (poten-
tie) tot hy b e dan werkelijkhgi Ziuj“ caé: zou kygnen zeg dat quer ‘de
furie’ IA l Elé]’l m en zich

tegelijk versterkt tot mysterium horrendum. En dat heeft wortels in Bijbelse en oudker-

kelijke denkbeelden. Verzoening, bevrijding en vrijkoping (apolytrosis) slaan op de

i 0 ti el’
ﬁjitge!ﬂgg ¢vmgl1:‘g V}Zigz?:!: Egttjvan Satan bﬁ!:?;
Satand) in Openbaringen 2:24 en het mysterie van de wetteloosheid (mystérion tés anomias)
in De tweede brief aan de Thessalonicenzen 2:7. Veeleer is deze huivering zelf van numi-
neuze kwaliteit en haar object zou kunnen worden aangegeven als het negatief-
numineuze. Dat geldt niet alleen voor de Bijbelse religie; het duivelse speelt een rol
in elke religie. De kern is dat het Godevijandig is als iets dat op de een of andere
manier ook Godeverwant is. Als een tegenspel van het numen hoort het zonder twij-
fel tot de ‘kern van religie’. Een afzonderlijke studie naar dit duivelse is nodig als een
analyse van grondgevoelens en moet iets heel anders zijn dan louter een verhaal over

de ‘ontwikkeling der duivelsvoorstellingen’.
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Het is meer een ‘grimmigheid’, een ‘vuurtoorn’ - we weten niet waarover,
of beter gezegd, het gaat helemaal niet over iets specifieks. Het is een
toorn an sich, zonder aanzien des persoons. Letterlijk opgevat, in de zin
van een reéel denkbaar en begrijpelijk boos-zijn, zou het volstrekt zin-
loos zijn. - Wie ziet niet meteen in dat het eenvoudig het irrationele ele-
ment van het tremendum is waarvoor ‘toorn’, ‘vuur’ en ‘grimmigheid’ uit-
sluitend begriptekens! zijn? Wordt zo'n ideogram als gelijkwaardig
begrip opgevat, dan resulteert dat in het antropomorfisme zoals mytho-
logie laat zien en de geschriften van Lactantius? (zie p. 151-152). Wordt er
vanuit zulke begrippen verder getheoretiseerd, dan komt de pseudo-
wetenschap van de theosofie voor de dag. Want juist dat is het kenmerk
van alle theosofi iaj éx-lg 10 1o gevoelsuitdruk-
kingen met ratlo KIIK m@s aaiiijl deze dan weer

worden gesystematiseerd en er een monstrueus web van een godsdienst-

wetenschap uit wordt gesponnen dat even affreus is en blijft, of het nu met

de termen van d@c@ y}ré i@ Izqats Q@e%@khart, of met de

alchemistische substanties” en mixturen van Paracelsus zoals bij Jakob
Bshme, of met de categorieén van een animistische logica zoals bij Hegel,

of met Iﬁ\ se frasen zoals i) nnie B ant wordg oeprodugceer
Sraxas[Zuider-Ainstel

1 Jakob Bshme’s leerling, de anglicaan John Potdage [1607-1681] voelt daar iets van, als

hij schrijft in Géttliche und wahre Metaphysica 1, p. 166: “Zo hoop ik dan, dat u niet boos
Allerechteri yoorhehotden:
wekkendheid, toorn, vuur... e.d. aan God toeschrijf. Zelfs Bshme vond geen andere
woorden om zijn hoge goddelijk gevoelens uit te drukken. Het is een wijze van spre-
ken, op te vatten in een hoge en goddelijke bedoeling, ver van alle onvolmaaktheid’.

2 [LUCIUS CZCILIUS FIRMIANUS LACTANTIUS (250-317) - Christelijk schrijver uit Noord-
Afrika, onder Diocletaan leraar in de welsprekendheid te Nicomedié.

3 Ook de ‘vloeiende begrippen’ bij Bergson zijn eigenlijk ideogrammen van estheti-
sche en religieuze gevoelens en intuities. Doordat hij ze met wetenschappelijke ver-
wisselt, komt er bij hem dezelfde vermenging van ‘idee’ en ‘ervaring’ voor de dag,
die Schiller in Goethe laakte. Zie ook R. Otto: Goethe und Darwin; Darwinismus und

Religion, Géttingen 1909. [vert.: Darwinism and religion in Religious Essays, Londen 1931.]
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Niet om zijn theosofie is BShme godsdiensthistorisch belangrijk, maar
omdat bij hem daarachter als waardevol element het levende gevoel van
het numineuze aanwezig is en hij in dit opzicht een erfdeel van Luther
bewaarde dat in Luthers eigen school verloren is gegaan.

4- Want deze lutherse orthodoxie heeft aan het numineuze in het chris-
telijk godsbegrip geen recht gedaan. De heiligheid en de toorn Gods
beperkte zij door haar moralistische uitleg. Al van Johann Gerhardt® af
nam zij de apdtheialeer weer op. Aan de cultus onttrok zij meer en meer de
eigenlijk contemplatieve, specifiek religieuze momenten van ingetogen-
heid en aandacht. Het begripsmatige en het doctrinaire, het ideaal van de
‘leer” woog zwaa m i ikfj]iﬁ aien in het gevoel
levende religieuz! TLKQX% schi nra chtige wijze over

te brengen is. De kerk werd school. Haar mededelingen bereikten het

gemoed inderdaad meer en meer louter door de smalle spleet van het verstand,
zoals de ‘modern(st @?y insg I8ft—1%2r@nd uitdruke.

Pas Schleiermacher deed eén eerst€ poging om dit rationalisme te over-
winnen, het moedigst en stoutmoedigst in de rapsodie van zijn Reden,
koeler engematigder in zij Zubemle ¢ en in zjn theorie Vanjhet vol-
strekte Aﬁlﬁ%@t Lkl @aﬁ,‘zA mlS\tﬁ uiteen-
gezet, feitelijk het numineuze gevoel bedoelt aan te geven. De opdracht
aan hedendaagse religiositeit en liturgiek? is om op deze weg verder te

=& lerechtert voorbehpuden:

€rvan te aoordringen, om zo de diCPtC te waarborg eraan toekomdt.

1 [1583-1637, orthodox lutherse kerkleider en bisschop van Heldburg.

2 In Otto’s geschriften over liturgie en liturgische vernieuwing beklemtoont hij de
wenselijkheid van een meer contemplatieve vorm van religiositeit, waarin de ‘werke-
lijke nabijheid’” Gods ten volle en verzonken kan worden ervaren door een gezamen-
lijke meditatieve stilte. Zie bijvoorbeeld hoofdstuk xv Zur kultische Gestaltung in Siinde
und Urschuld, Miinchen 1932, p. 226 e.v.; vert.: Towards a Liturgical Reform in Religious
Essays, Londen 1931, p. 53 e.v. en hoofdstuk xx Schweigender Dienst in Aufsitze das Numi-

nose betreffend, Gotha 1923, p. 171 e.v.; hier als bijlage nr. 2 opgenomen op blz. 265.]
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DE TWEE ONTWIKKELINGSPROCESSEN

Het weer binnenlaten van dit buitenredelijke aspect in het domein van het
redelijke leidt tot verdieping van het godsbegrip. Dit mag geen vertroebe-
ling of verzwakking van het godsbegrip worden, want zonder de ratione-
le, vooral zonder de duidelijke ethische elementen, zou het heilige niet het
heilige van het christendom, met name van het protestantisme zijn.”
Naar de volle klank van het woord ‘heilig’, zoals wij het vooral in het Nieu-
we Testament vinden en zoals het nu uitsluitend voor ons religieus taalge-
voel is vastgelegd, is het heilige immers niet meer alleen het numineuze
in het algemeen. m I ﬁ m ontwikkelings-
fase, maar altijdl-l t S élXEm > dl) ste, persoonlijke
en morele elementen doordrongene en verzadigde. In deze gecombineer-
de betekenis houden wij de term ‘heilig” voor het vervolg vast en zullen

wij haar gebruik@ g'plcy\ﬁisghtng@geoed te begrijpen,
¢ nog

stellen wij ons het volgen ¢enmaal helder voor ogen.

Ontwikkelingsfasen van het numineuze

1- ML AXASELUIL e E=AMSTR) ¢ i

vorm van demonische vrees en wat zich dan verder ontvouwt, verheft en
veredelt, is van huis uit niet, of nog niet, iets rationeels of ethisch. Het is
AdlerechterrvoorseHouder
bljzondel?tgecgg exen oglnng(gvgze reageert. En de ervgng van
dit element of ‘moment’ maakt in zichzelf een ontwikkelingsproces door.!
Dit staat los van het in eerdere fasen ingezette proces van ‘rationalisering’
en ‘moralisering’, oftewel de internalisering van op ethiek gebaseerde
waarden en normen. De ‘demonische vrees’, die zelf allerlei ontwikke-
lingsniveaus doorloopt, verheft zich tot de fase van de ‘godenvrees’ en van
daaruit tot de vreze Gods, c.q. het ontzag voor God (zie p. 26).

1 Zulke fasen, zuiver binnen het numineuze domein, zijn bijvoorbeeld te zien in de

mysterium-facetten zoals het mirum, het paradoxon en het antinomische. Vgl. 1v, § 5,2 op p. 53.
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Het demonische (demonion) wordt dan tot het goddelijke (theton). Vrees
transcendeert tot verheven stille stemming van verzonken aandacht, en
verstrooide en verward opflitsende gevoelens worden religio. Het afgrijzen
wordt een heilige huivering. De gevoelens van athankelijkheid en geluk-
zaligheid in het numen verschuiven van relatief naar absoluut. Mis-
plaatste overeenkomsten en verbindingen worden geleidelijk losgelaten
of vrijmoedig van de hand gewezen. Het numen wordt tot God en god-
heid. Hier horen dan de benamingen kadosj, sanctus, hagios, en heilig bij. En
wel in de eerste en meest directe betekenis van deze uitdrukkingen als het
absolute numineuze bij uitstek.

Deze voorlopig zuiver op het terrein van het non-rationele zich voltrek-

kende ontwikkelige 1 K t \/ effact f.ie moet worden
nagegaan door delﬁ 1 E&g%ﬁﬁm !a%i nstpsychologie.

2 - Daarnaast, als een bijkomstige en aanvullende factor, moet dan verder
worden nagegaan@@@ el@lﬂftocg\@ gelijktijdig met
deze ontwikkeling meteen de rationalisering en ethisering zich aan de
basis van het numineuze besef voltrekt. Ook dit proces kunnen wij nog op
de meest gergchillende terrgi van de¢ codsdiegst eschifieni op de
voet Volgébr[; ulll.déKZEAms @j sociale
en individuele idealen van wat hoort, rechtmatig en goed is, in zich op.
Deze worden tot de ‘wil’ van het numen, dat zelf tot hun bewaker, (voor-

e rackrter Voorbehoerds

)

én

een stuk van het eigenlijke wezen van het numen, waardoo egrip

zelf helemaal in de ethische sfeer komt. Het ‘heilige” wordt ‘goed’, en het

‘goede’ wordt dan juist daardoor ‘heilig’. Het wordt hoogheilig, wat niet

mag worden aangeraakt (sacrosanct), totdat er een onlosmakelijke versmel-

ting van beide momenten is ontstaan. Wij hebben dan de volle complexe
betekenis van het woord heilig, dat dan goed en sacrosanct tegelijk is.

Het innige samengaan van deze beide momenten is inderdaad het meest

bijzondere van de religie van oud-Israél, althans vanaf Amos.*

1 [Bijbels profeet, die in het midden van de 8%t eeuw v.c. optrad.]
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Er is geen God als Israéls God. Want hij is de Heilige! in absolute zin (=
volmaakt goed). En aan de andere kant geldt ook: er is geen wet als de wet
van de Eeuwige, want zij is niet alleen goed, maar eveneens ‘heilig’
(=sacrosanct).?

De steeds duidelijker en krachtiger rationalisering en ethisering van het
numineuze is zelf het meest wezenlijke moment van wat wij als heilsge-
schiedents aanduiden. Wij waarderen dit als een telkens groeiende zelf-
openbaring van het goddelijke. Tegelijk wordt ons nu duidelijk dat de
‘ethisering van de godsidee’, die ons immers vaak genoeg als een hoofd-
probleem en hoofdzaak van de godsdienstgeschiedenis wordt voorge-
steld, absoluut geen Verdringing of een ‘vervangingsmiddel’ van het
numineuze doorgiets pnc Eaa ou komen, zou
geen God maar !jﬁj&o th é’Xé mﬁ vervulling van het

numineuze met een nieuwe inhoud. Dat wil zeggen dat het proces van

‘ethisering’, of ‘moralisering’, zich meester maakt van het numineuze en

alleen op deze m@@wq’ l‘iag"i'qtmz O 2 O

1 Geen is er heilig als de EEUWIGE, er is geen andere God dan u (1 Samuel 2:2).

2 [Vgl.Je bkam Gods heili tOnie er; Gebed enjgwijding, Tielt 1
L oAsraXas] ZUIdET AiStEL. ..

rationale Theologie), p. 190. — Das Heilige is een ‘zoektocht naar de relatie tussen de rati-

onele en niet-rationele factoren binnen het religieuze gedachtegoed. Otto bena-
Alle rechtert voorbehoucen:
ten van religie aan het licht te brengen en ze weer tot hun recht te laten komen. Niet
om ze te verhullen achter een rookgordijn van algemene ongedifferenticerde ‘irrati-
onaliteit’ (waarin, zoals Hegel zegt, ‘alle Kithe grau sind’) maar om ze door strak
omlijnde gevoelsanalyse en symbolische begriptekens zoveel mogelijk te onder-
scheiden en te duiden waardoor ze dichter bij de rationele sfeer worden gebracht.
Dan wordt zichtbaar dat deze buitenredelijke aspecten de duidelijk rationele ele-
menten omranden en net zo goed onlosmakelijk met het religieuze gedachtegoed
verbonden zijn. Het staat er zo voor: datgene wat boven alle verstand uitreike, ist
zugleich Grund und Quell aller Vernunft van alle theoretische en praktische rede. Grund und

Abgrund zugleich zoals Paul Tillich het treffend formuleerde.”]
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HET HEILIGE ALS CATEGORIE A-PRIORI

DEELI

Het heilige in de volle zin van het woord is voor ons dus een samenge-
stelde categorie. De verbonden elementen zijn haar rationele en haar irra-
tionele bestanddelen. Ten aanzien van beide momenten - dat moet tegen-
over elk sensualisme en elk evolutionisme in alle strengheid worden
gehandhaafd - is ze een categorie zuiver a-priori.

Aan de ene kant: de rationele ideeén van absoluutheid, voltooiing, noodza-
kelijkheid en werkelijkheid, en precies zo die van het goede als objectieve
waarde en van o:‘lj ipf, lj‘llgéyeléﬁil A wtgeen enkele zin-
tuiglijke waarne ir! L( ~Ert dlle @jﬁaﬁogom ofhoe we
zulke compromis- en verlegenheidsbegrippen ook noemen, maskeren
alleen het probleem. De vlucht te nemen in het Grieks is hier, als zo vaak,
slechts een bekel@r@ ygéig-lhta@x@ez @J worden in het
geval van de buitenredelijKe kanteén van onze categorie van het Heilige
geheel van alle zintuiglijke waarneming teruggewezen naar datgene wat,
onafhankgligk van alle ‘wa ing’ in ‘zuivererede’, in gde ggest zelf
geheel MIM&&IZM@J DAm Sfé iloor de
mystick de oergrond, de fundus anime (Seelengrund) genoemd.

Aan de andere kant: de ideeén van het numineuze en de daarmee corres-
AR rechtenvogrbenoudernt”
en gevoelens, waarop de kenmerken die Kant voor de ‘zuivere” begrippen
en voor het ‘zuivere’ gevoel van eerbied aangeeft, op de meest strikte

wijze kunnen worden gebruikt. De beroemde inleidende woorden van de

Kritiek van de zuivere rede luiden immers:

Er kan geen twijfel over bestaan dat al onze kennis begint met ervaring.
Want hoe zou het kenvermogen tot activiteit kunnen worden aangezet
als dat niet gebeurde doordat objecten onze zintuigen in beweging
brengen? ... Maar hoewel al onze kennis met de ervaring begint, bete-

kent dat nog niet dat ze daarom allemaal uit de ervaring voortkomen.
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En verwijzend naar empirische kennis maakt Kant verschil tussen dat-
gene wat wij door indrukken ontvangen en wat ons eigen kenvermogen,
enkel naar aanleiding van zintuiglijke indrukken, uit zichzelf voortbrengt.

Het numineuze gevoel is van de laatste soort. Het breekt los vanuit de
diepste kengrond van de ziel. Hoewel het noodzakelijkerwijs in en
temidden van zintuigelijke informatie en empirisch materiaal uit de
gewone wereld ontspringt, kan het daarmee vanzelfsprekend geen reke-
ning houden. Het gebeurt niet uit, maar door de omstandigheden. Die zijn
alleen de aanzet, de stimulus, en de ‘gelegenheid’ voor het numineuze
gevoel om te ontwaken, en kunnen zich daardoor dan in eerste instantie
rechtstreeks en naief vervlechten en verstrengelen met het stoffelijk-zin-
tuiglijke, tot he ﬁ 1 éj{ m 1 s weer van zich
afstoot en met zil z IKIIK % e @tﬁ%&ﬁs dat het bij het
numineuze om kennismomenten zuiver a-priori gaat, moet door kritische
zelfbezinning worden verkregen zoals Kant vaststelde. Wij vinden, in
relatie met num@@l@xyirféeg Iﬁfz‘ﬁu@t@@r@evoelens die naar
hun soort verschillend zijii van alles wat de gewone zintuiglijke waarne-
ming ons kan geven. Zij zijn zelf helemaal geen waarnemingen maar
wonderligkg interpretaties enwagrderingery In de eggste plaats vang datgene
v rind M AXAS LIS AMDSEE et
kelingsfase, zijn het posities van objecten en werkelijkheden waarvan de
vormen weliswaar kennelijk producten van de fantasie zijn, maar wel met

Aerechtén yoorbehotiders
are wereld hoort, maar erbij worden gedacht als met deze wereld ver-

bonden en erboven uitreikend. Het zijn geen zintuiglijke waarnemingen
en ook geen soort ‘transmutaties’ ervan. De enige mogelijke verandering
van een zintuiglijke waarneming is, dat de concrete zichtbaarheid van
allerlei intuitieve waarnemingen (Anschaulichkeit) overgaat in de abstracte
denkvorm. Het ondergaat nooit een metamorfose van de ene klasse van
waarnemingen naar een kwalitatief andere realiteitsklasse. Ze verwijzen,
net als de zuivere verstandsbegrippen van Kant en de ethische of esthetische
ideeén en waardeoordelen, naar een verborgen zelfstandige bron van
waaruit religieuze ideeén en gevoelens gevormd worden.
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Het is een bron die onafthankelijk van de zintuiglijke ervaring in het
gemoed ligt. Het gaar hier om een ‘zuivere rede’ in de diepste zin, die
omwille van het overschuimende karakter van haar inhoud zowel onder-
scheiden moet worden van de zuivere theoretische als van de zuivere
praktische rede van Kant. Het is iets dat nog hoger en dieper is dan dat.
Wij noemen het de zielegrond (Seelengrund).

Het is het goed recht, ook van de evolutieleer, om het verschijnsel religie
te willen ‘verklaren’. Toch is dat in werkelijkheid de taak van de gods-
dienstpsychologie (blz. 270). Want om te kunnen verklaren, moet je het
primair gegevene hebben waaruit je kunt verklaren. Uit niets kan niets
verklaard worden. Natuur kan alleen verklaard worden door wetmatige

basisprincipes ValﬁKHKgxeﬁl ¢ rzoe!«:n Deze zelf nog eens
weer te willen verklafen) ! t's Q Gohein echter is dit

primaire, waaruit ik verklaar, de redelijke geest zelf met zijn talenten,

krachten en principes die ik moet aannemen, maar die ik zelf niet kan

verklaren. Hoe g@t@ﬁwr " h@tgﬁzn Dit is in feite

wat de epigenesistheorie graag wil proberen. De geschiedenis van de

mensheid begint met de mens. Daar moet je van uitgaan om deze
geschiedegigte begrijpen. t hem yerondersgellen als een wgzen dat,
in aanlef e h\rm(lz&&h&@ﬁmgm ‘if)ns zelf
- want hetis een hopeloze zaak om zich in het gemoedsleven van een aap-
mens (pithecanthropos erectus) te verdiepen. Ook de roerselen van de dieren-
“Alerechten voorbenouder::
dat wij vanuit de ontwikkelde geest proberen terug te gaan. De laatste te
willen begrijpen en te willen afleiden uit de eerste, zou betekenen dat wij
het slot tot de sleutel maken, dat wij het lichte uit het donkere ophelde-
ren. Een onverklaarbaar eenvoudig gegeven is al het eerste oplichten van
het bewuste leven uit de ‘dode’ stof. Maar het hier oplichtende is al een
gekwalificeerde hoeveelheid die wij moeten begrijpen als een met een
kiem te vergelijken aanleg, waaruit tegelijk met een steeds fijner wordende
lichamelijke organisatie steeds rijpere vermogens ontluiken. En het
gehele gebied van het verdierlijkte (untermenschlichen) zielenleven ontvangt
alleen maar wat licht, omdat wij het nog eens opnieuw verklaren als een
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‘kiem’ van de ‘kiem’ van de ontwikkelde geest zelf, die tot deze in een
embryonale verhouding staat. Wat echter een ‘kiemaanleg’ (Anlage/pre-
dispositie) betekent, is niet helemaal duister voor ons. Want in ons eigen
ontwaken en opgroeien tot geestelijke volwassenheid volgen wij in ons-
zelf min of meer de ontplooiing van de kiemaanleg tot rijpheid van het
kiemzaad tot de boom, die geen verandering en ook geen een pure toe-
voeging van iets nieuws betekent.!

Wij noemen dus deze bron een verborgen aanleg van de menselijke geest
die, door prikkels gewekt, wakker wordt. Aanleg voor iets is tegelijk een
teleologische determinante (doelgerichte vaststelling), een vooraf bepaalde
koers van besef, ervaren en gedrag — een confessie a-priori. Dat er zo'n religi-
euze voorbestenymi Stya8 (é bo[é n die serieus de
mens- en religiewdterts Xgm af n spontaan intu-

itief vermoeden en zoeken, een onrustig tasten en smachtend verlangen

dat uitgroeit tot een religieuze opwelling die pas tot rust komt wanneer zij

met zichzelf in l‘@l@l Ifcig{‘ertlaglg@bereikt. Het zijn

de stadia van de ‘vooruitlopende genade’ die daaruit voortkomen.

1 De fysis alo ie van deze ele-of entale re Aj is de Vefoud‘lng tussen
potendcle eaqxafsl[ !rdi@e eg1 zo'nrela-

tie in de wereld van de geest (ie. een relatie tussen sluimerende en dynamische

gedachten) en is weliswaar alleen te verwachten van iemand die er toe kan besluiten
Herecht rbehovderr
ﬁlﬂd gus !:g]gn te ne?eﬁll{gsgmg gpatlo (?o‘gsjlelbgzvezt
eerstgenoemde geest is. Veronderstelt dan niet ook hier, net als elders, al het werkelijke
als grond van zijn mogelijkheid, zoals Aristoteles al heeft aangetoond? Zo moet ook
de zich in de wereld ontwikkelende geest als grond van zijn mogelijkheid de absolute
geest aannemen. En het is inconsequent om wel in de fysische wereld, zoals gebruike-
lijk is, de werkelijkheid als een systeem van verzamelde energie, waarvan de overgang in
kinetische energie immers dit wereldgebeuren moet zijn, als uitgangspunt te eisen en
dit niet te doen in de verstandelijke en geestelijke wereld.
2 [Vgl. M.]. Langeveld, v1 ‘Een kwestie van gevoel of aanleg’ uit Kind en religie, Utrecht 1956 en

H. C. Riimke, Karakter en aanleg in verband met het ongeloof, Kampen 2004.]
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Suso beschrijft ze meesterlijk als volgt:
Geliefde, tedere Heer! Mijn ziel heeft van jongs af aan iets gezocht met
een opgejaagd verlangen. Wat dat is heb ik ook nu nog niet helemaal
begrepen. Heer, ik heb het nu ettelijke jaren vurig nagejaagd, en het is
mij nog nooit voldoende duidelijk geworden, want ik weet niet goed
wat het is. En toch is het iets dat mijn hart en mijn ziel meesleurt, en
waar zonder ik nooit tot echte rust kan komen. Heer, ik wilde het in de
vroege dagen van mijn jeugd in het geschapene zoeken, zoals ik ande-
ren voor mij zag doen. En hoe meer ik zocht, des te minder ik vond. En
hoe dichter ik er bij kwam, des te meer verwijderde ik mij ervan... Nu
gaat mijn ziel tekeer in haar zoektocht er naar, want ik had het zo

graag... O, wee, l;@lgi jDR é%ﬁefﬁ Iséféft 20 geheel

verborgen in m

En Augustinus zegt in zijn Belijdenissen X, XX:29:

Waar hebben ZQ@Q MK&QQL&Q@QM hebben ze

het gezien, dat zij het lief hebben gekregen? Er is geen twijfel aan: wij

hebben het op de een of andere manier.?

pac A REAXASIZM IO L= AN ST L vend.

impuls wordt. Wanneer ergens de biogenetische grondwet, die de ontwik-
kelingsfasen en -momenten van een individu terugvindt in die van zijn
~AleFechtenvoorbenoudern’
bij de intrede van de speciés mens in de geschiedents meebracht, werd
lang geleden als gedragspatroon (Veranlagung), niet alleen bij individuen
maar voor de soort als geheel, deels door aantrekkingskracht van buiten
af, deels door een druk van binnen uit, tot bezieling, tot een religieuze
impuls. Het begint ongeleid in tastende beweging, in zoekende voorstel-
lingsvorming, en gaat verder, door een steeds vooruitstrevender ideeén-
productie die over zich zelf tot helderheid wil komen, en tot helderheid

1 Werke, J. Denifle, p.311
2 Vergelijk ook het gehele hoofdstuk 10 van zijn Belijdenissen.
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komt door een ontplooiing van de donkere a-priori ideeéngrondslag zelf,
waaruit de bezieling ook zelf is ontsprongen.! En deze beweging, dit zoe-
ken, dit produceren en zich ontvouwen geeft de opmars van de ontwik-
keling van de religie in de geschiedenis weer, wiens bijkomende karakte-
ristick wij op de laatste bladzijden van dit boek zullen behandelen.

<Over de uitdrukkingen ‘categorie’ en ‘aanleg” kan in het kort het vol-
gende gezegd worden: De uitdrukking ‘categorie’ gebruiken wij in haar
eerste filosofische betekenis.? Dat wil zeggen: ‘grondbegrip’ en geeft, net
als begrip in het algemeen een objectief, het voorwerp zelf toebehorend
kenmerk aan. - ‘Aanleg” betekent talent hebben voor het verkrijgen van
kennis die in on aalgjj jfﬁ aﬁzeggen ‘donkere,
niet uitgelegde’; Sﬁﬁ KQXQ E! ster maken van
zulke kennis. ‘Aanleg’ in deze zin is dan uitgangspunt en bron of ‘grond-
slag van ideeén’ van de zich explicerende kennis. Deze ideeéngrondslag
ten slotte is een@e@eplygi)gahft ‘Q@,Z@eer zij niet door
zintuiglijke waarneming verkregén wordt, ook niet verkregen kdn wor-
den en op niets van zintuiglijke waarneming doelt.»

Abraxas|Zuider-Amstel

1 Vergelijk wat Kant in zijn lezingen over psychologie [Vorlesungen iiber Psychologie: Mit
AlterechiterrvoorbettouderT:
1964] zegt van de ‘in het veld van donkere voorstellingen verborgen liggende schat,
die de diepe afgrond der menselijke kennis uitmaake, welke wij niet kunnen berei-
ken’. De ‘diepe afgrond’ is namelijk de ‘zielegrond’ (fundus anime), die wij bij Suso
aantreffen.

2 Cf. pp. 245-246

3 [Le. in de logica van Aristoteles en Kant.|

4 Over gevoelsmatige kennis zie R. Otto: West-dstliche Mystik, 2¢ druk, Bemerkungen
§ Gefiihl, p. 383 en Gefiihl des Uberweltlichen, Nachtrigliche Bemerkungen § Schlufbemerkung
iiber Gefiihl, p. 327 e.v. [Otto citeert daar Goethe, Faust 3455: Ik heb geen namen daarvoor!

KLEINERE AANVULLINGEN nr. 12]
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DE VROEGSTE RELIGIEUZE FENOMENEN

Pas op grond van deze voorafgaande veronderstellingen worden ook de
ontstaansgeschiedenis en de verdere ontwikkeling van religie voor ons
begrijpelijk. Het is zeker zo dat er aan het begin van de godsdiensthisto-
rische ontwikkeling bepaalde wonderlijke dingen liggen die maar weinig
lijken op wat wij tegenwoordig onder religie verstaan. Deze ontwikkelin-
gen zijn er als een soort voorhof aan voorafgaan en hebben ook later nog
diep op haar ingewerkt. Zaken als rein en onrein, dodengeloof en doden-
dienst, zielenverering, tovenarij, sprookje en mythe, verering van natuur-
voorwerpen, al oLﬁKiiKlé}lgémcb}[aaIdehjk of nuttig,
het zonderlinge fdte'va ‘ i T fetisjisme en tote-
misme, dier- en plantenverering, demonisme en polydemonisme. In al
deze zaken, hoe verschillend ze ook van elkaar zijn en hoe ver zij ook
afstaan van werk@%{ﬁic@hth@@@ @en zeer tastbaar
gemeenschappelijk en wel é&en numineus element, en daardoor (daardoor
alléén) vormen zij een voorportaal van de religie.

Zij zijn njetyoorspronkelijky uiy, deze nymineuzeyelementen vogregeko-
men mA@ﬂgé%ﬁlz Lelé d@l‘gﬁd‘g%\m Y ize niets
anders waren dan enkel ‘gewone’ producten van een primitieve fantasie
uit de naieve oertijd. Maar deze krijgen dan een inslag van een duidelijke
“gAtle Techiterfvoorteoudery:
geschiedenis. Deze maake ze pas tot vaste structuren en verleent ze die
geweldige macht over het gemoed, waarvan de geschiedenis overal getui-
genis aflegt. Wij proberen nu dit spoor te pakken te krijgen en in zijn

ondeelbare numineuze aard te leren kennen.

1- Wij beginnen met de tovenarij of magie. Er is te allen tijde en ook tegen-
woordig nog een ‘gewone’ tovenarij, namelijk eenvoudige schijn- en ana-
logichandelingen die volkomen onoverdacht en zonder enige theorie
worden verricht, om de een of andere gebeurtenis naar eigen wens te

beinvloeden of te reguleren, hoewel de gebeurtenis zelf helemaal buiten
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het terrein van deze handelingen ligt. Je kunt dat op elke kegelbaan waar-
nemen. De kegelaar werpt zijn bal. Hij heeft gemikt en wil nu dat de bal
van de zijkant alle kegels omverwerpt, met andere woorden ‘acht om de
lange’ gooit. Vol spanning gaat hij de loop van de bal na. Hij buigt zijn
hootd, het bovenlichaam iets terzijde, balanceert op één been, gooit zich,
wanneer het kriticke punt van de baan is bereikt met een ruk naar de
andere kant, drukt nog eens na met hand en voet, doet nog een laatste
ruk. En nu is het gebeurd. Na alle gevaren loopt de bal goed in. Wat
bezielde de man? Hij bootste de loop van de bal niet na, hij wilde die loop
voorschrijven en bepalen. Dit doet hij kennelijk helemaal zonder zich
zijn grappig gedrag te realiseren, zonder de overtuiging dat alles, dus ook
de bal, bezield isgH1j Kj( L lpnd enhang van zijn
eigen zielskrachtljj LiKEiX . Hij vierriclt a]tn een naieve ana-

logichandeling om een bepaalde wens te realiseren.

Het gescharrel van regenmakers, de naieve beinvloeding van zonneloop
en maanloop, V;@V@ yrvixglh toozz@r%s zijn vaak niets
anders en in het eerste begin misschien overal niets anders geweest dan
zulke naieve analogichandelingen. Maar het is ook duideljjk: zolang ze

niets e:ﬁ zijn, zijn ze o helerpaal geen govenarij in de ejgenlijke
zin va hlf@xaﬁqzagl efg?éhgm)szt@i komen:
het moment dat men gewoonlijk bovennatuurlijke inwerking noemt.
Met het bovennatuurlijke heeft het echter niet direct te maken, deze uit-
A e rechterryoor behotderr:
van natuur alseeen samen ar!? VZ}II wetmatig ge eureg et moeilijkste
en laatste dat de abstractie vindt. En toch moet dit natuurbegrip gevon-
den of op zijn minst vermoed worden om het begrip van het tegenover-
gestelde, het bovennatuurlijke, tot stand te laten komen.

Ook met ‘geest’- of ‘zielskracht’, zoals de filosoof en psycholoog Wilhelm
Wundt het wil hebben, is hoegenaamd niets verklaard. Want ten eerste
wordt tegenwoordig algemeen erkend dat magie losstaat van een geloof
in geesten of zielen en waarschijnlijk ook al eerder bestond. En ten
tweede komt het er hier helemaal niet op aan door welke soort van krach-
ten, hetzij door ‘zielen’-krachten of andere, maar door welke kwaliteit van
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krachten het magische effect wordt veroorzaakt. Deze kwaliteit waaraan
de magisch genoemde krachtige werkingen wordt toegekend, of ze nu
overigens sterk of zwak, buitengewoon of heel triviaal, al of niet door zie-
len uitgeoefend zijn, kan alleen worden aangegeven door dat eigenaar-
dige gevoelsmoment van het ‘volstrekt andere’. Het angstig-vreemde,
waarover wij al hebben gesproken. Een onheilspellende kracht en een kracht
van iets griezeligs steekt in de tovenarij. En waar deze verder verdwijnt, is
er geen tovenarij meer, maar techniek of handigheid.

2- Met de dodendienst is het precies zo. Deze komt niet voort uit een
bezielde theorie waarmee de schriftloze mens zich het levenloze, en dus

k de doden, = ' kracht.
Ece)le leeer ‘;;t;Tj;iKiIKéXé:@@ ﬁlﬂﬂz e::sttuzzlzlz

verzinsel. Dit wordt nog erger wanneer het onbeholpen ineen wordt

geflanst en vermengd met het zielengeloof, wat iets volstrekt anders is!

De dode wordt b@l@quf i1 MC%EI@J' iets 1jzingwek-

kends oproept, en alleen om die réden. Zowel voor de naieve schriftloze
als voor de moderne beschaafde mens komt dit tot stand met zo’n recht-

streckse gevpelsdrang, dat yi-het gewponlijk alg iets vanzelfsprekends
aanvaaréb [@i@&tZMid@ﬁ?Amﬁiﬁ den dat

in de waardering van iets als ‘Gselijk’ of ‘griezelig’ ook hier een geheel

zelfstandige, beslist eigensoortelijke gevoelsinhoud opduikt die het
“AHerethten voorbehogedert:
reacties op wat dood 1s, zijn er blijkbaar maar in twee soorten.

Aan de ene kant s er de walging voor het rottende, stinkende, weerzinwek-
kende. Aan de andere kant is er de doodsangst, de vrees voor de dood, en het
huiveringwekkende als dreigend gevoel en belemmering van de eigen
levenslust die zich bij de aanblik van een dode, vooral wanneer het om
een lid van de eigen soort gaat, onmiddellijk voordoet. Beide uitingen
zijn al bij de dieren te vinden. Ik heb dat zelf een keer heftig meegemaakt
toen wij op een eenzame tocht plotseling het lichaam van een dood paard
aantroffen en Diana, mijn voortreffelijke paard, de dode soortgenoot her-
kende en toen blijk gaf van de meest natuurlijke schrik.
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Maar deze beide gevoelsmomenten zijn zeker nog niet de kunst van het grie-
zelen (in de woorden van het oude volksverhaal). Het is iets nieuws en wil,
zoals ons sprookje! terecht zegt, worden ‘aangeleerd’. Dat wil zeggen dat
zij niet zonder meer met de overige ‘gewone’ en normale gemoedsfunc-
ties van walging of schrik al aanwezig s, of daaruit analytisch is te verkrij-
gen. Het is een ‘vreze’ (ontzag) van totaal eigen hoedanigheid (sui generis). Ex
is geen enkele reden om aan te nemen dat wij hier met een volkspsycho-
logisch element, dat wil zeggen met een als vanzelfsprekend volksgevoel
te maken hebben, waarvan je al van tevoren zou mogen aannemen dat het
overal en algemeen aanwezig was. Dit ‘talent’ heeft niet iedereen zomaar
en heeft ook nu nog niet iedereen. Eerder zijn het eigenlijk ook hier aller-
eerst ongetwij felll ﬁKﬁ b }fé @ < .Ese gevoelens beza-
ten en ze, door et Gitdr Ké gmﬁfﬁﬁ-n opwekten. Zelfs

de dodenvrees, en vanuit daar de dodendienst zijn als het ware gesticht en

hebben hun ‘grondleggers’ gehid.
Copyright 2020

3- We nemen nu de begrippen ‘zielen” en ‘geesten/spoken” onder de loep. Het
kan misschien worden aangetoond dat zielsvoorstellingen niet de fantasie-
volle tus omsten nodi den-om tot stang te komen wagrover de
animisﬁb laXad WUAQEN Méﬁ@?[p ingrij-
pend moment geweest — ingrijpender dan de ontdekking van het eerste
werktuig of van het vuur - dat doden niet meer, als overbodig of hinder-

AT reehtén votbenoudern.:
werden beschouwd. Je moet dit eens, door de gedachte hieraan wat langer

vast te houden, voor jezelf principieel duidelijk maken. Dan zul je ook
meevoelen dat met dit in beweging komen van het griezelige zich in het
menselijk gemoed een deur opende naar een geheel nieuw gebied waar-
van het akelige alleen een eerste en een ‘ruw’ aspect is. Maar weer is het ont-
staan van de voorstellingsmogelijkheid (ideatie) van zielen niet het belang-
rijkste. Integendeel, het kwalitatieve gevoelsmoment hiervan is van
belang. Dit bestaat niet daarin, dat de zielen dunner of minder zichtbaar

1 [Gebriider Grimm: Mdrchen von einem, der auszog das Fiirchten zu lernen.]
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zijn dan het lichaam, of zelfs onzichtbaar en luchtvormig. Vaak zijn ze dit
allemaal tegelijk en net zo vaak zijn ze niets van dit alles, en meestal zijn
ze het en zijn ze het ook niet. De essentie van ‘zielen’ of ‘geesten’ ligt niet
in hun door fantasie en begrip samengestelde tooi, maar eerst en voorna-
melijk in het feit dat ze een spook, een schrikbeeld zijn, en wel allereerst met
het oog op die vreesverwekkende kant die wij eerder beschreven. Maar
een spook kan weer niet worden verklaard uit gewone gevoelens. En de
verdere ontwikkeling, dat deze altijd zeer fel geschuwde spokende ‘ietsen’
(dat is de enige begripsmatige kern, die je er werkelijk aan kunt toekennen)
later wezens worden die positief worden vereerd en bemind en zich tot
geesten, tot helden, tot goddelijk vereerde voorvaders (pitri’s), demonen,

heiligen en goderl W}i jﬁgs% é ?ﬁﬁllvggafxbaar

4- We gaan naar de notie van de magische macht.! Macht kan een zeer
natuurlijk voorstadium hebben. Dat in planten, stenen en natuurvoor-
werpen macht W@®WFrig hte@@ @@ door inbezitne-
ming van deze dingen zichToe-eigent, dat men het hart, de lever van een
dier of een mens eet om zich de macht en de kracht ervan toe te eigenen,
1s geen rej{gie maar wetensc Onze medische wetenschap gaag te werk
volgenshe &a&asrrz&alil d@tlzzfrAm& kalfjes
goed is tegen kropgezwellen en idioterie, dan kunnen wij al helemaal
niet weten wat wij van paddenhersens en jodenlever kunnen verwachten.

~SAle rechterrvoorbertatder:?
onderscheidt zich in dit opzicht nauwelyks van die van de medicyjnman,

behalve dat zij nauwkeuriger is en de methode van het experiment heeft.
‘Macht” heeft geen plek in het voorhof van de religie en is niet bestemd
voor religie in de ‘rituelen van de communie’ en ‘sacramenten’, zoals wel
wordt gezegd. Het wordt pas eigen aan religie wanneer ook de gedachte
aan ‘tovenarij’ en aan het ‘magische’ van het bovennatuurlijke, kortom
weer van het ‘volstrekt andere’, eraan is toegevoegd.

1 [Vgl. de macht (orenda) van de Noord-Amerikaanse indianen en de bovennatuurlijke

kracht (mana) van de Pacific-eilanden.]
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5- Vulkanen, bergtoppen, maan, zon en wolken worden door de naieve
mens voor levend of bezield gehouden. Niet door een naieve theorie over
albezieling of pantheisme, maar als gevolg van precies hetzelfde crite-
rium dat wijzelf gebruiken zodra wij buiten ons eigen levend ik, het
enige levende dat voor ons direct waarneembaar is, het levende buiten
ons herkennen, namelijk wanneer en voor zover we hier werkzaamheid
en macht kunnen constateren; of die constatering juist of onjuist is hangt
min of meer van de nauwkeurigheid van de observatie af. Hoewel volgens
dit criterium de genoemde natuurvoorwerpen voor de naieve waarnemer
levend kunnen worden, leidt dit an sich nog helemaal niet tot mythe en
religie. Door natuurlijke fenomenen als levende entiteiten te zien, wor-
den ze zeker no ) . 71] mt lf niet als de mens
er wensend en ViﬁKﬁtKéé@ a aa nog geen bidden,
en vertrouwen hoeft nog niet religieus te zijn. Zij worden alleen godde-
lijk als de categorie van het numineuze erop wordt toegepast. En dit
gebeurt pas Wa@@jpypirglhiﬁe%@@@, namelijk door
magie, probeert te beinvloeden, €n daarnaast gelijktijdig hun speciale
werkzaamheid of werkwijze als iets numineus, dat wil zeggen als iets
magisch opvat. Niet als ‘bgzielde gedaghte’ maagals ‘numineuge inwer-
king’ trébfr M%T}Zj dgcl:)r nir @ e]nen, om

later als natuurgodheden objecten van werkelijke religie te worden.

‘Aflertechterrvoorberoudert.”
de producten daarvan als basis. Een verhaal wordt pas een echt sprookje
door de factor van het wonderbaarlijke, door wonderen en miraculeuze

gebeurtenissen en werkingen. Dat betekent dus wederom: alleen door
een numineuze inslag. En dat geldt in nog sterkere mate voor de mythe.

7- Alle tot nu toe genoemde factoren en elementen zijn slechts voorbo-
den op de drempel van het echte religieuze gevoel, een eerste beweging
van het numineuze dat (volgens de principes van gevoelsassociatie, die
makkelijk voor elk afzonderlijk geval apart kunnen worden aangegeven)
hier gecombineerd optreedt. Pas met het ontstaan van het ‘geestesidec’,
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met de demon (nog zonder verschil tussen ‘goede” of ‘boze” demon) begint
de vorming van een werkelijjk zelfstandige religie. De meest authentieke
vorm kan worden gevonden in die wonderlijke oud-Arabische godheden:
plaatselijke numina, die eigenlijk niets anders zijn dan wandelende
demonstratieve voornaamwoorden (pronomina)!, niet gevormd uit de
mythe, want ze hebben meestal geen mythologie, niet ontwikkeld uit
natuurgodheden of gegroeid uit ‘zielen’ of ‘geesten’. Toch worden ze in
diepe eerbied ervaren als godheden met machtige kracht. Het zijn zui-
vere uitingen van het religieuze gevoel zelf. Bij hen is het volstrekt duide-
lijk dat ze geen collectief product van massafantasie zijn, dat voortkwam
uit de volkspsyche, maar schouwingen waren van profetische naturen. Bij
deze numina hoor &le L éxuﬂn' rppiticve oervorm van de
profeet. Alleen hl! tjl ¢ jeKn e @[ !ue@ en wanneer het

zich door zo'n kahin geopenbaard heeft, daar ontstaan rituelen en culti-

-

sche verbanden. Bij het numen hoort een ziener, zonder deze is het er niet.
Copyright 2020
8- De notie zuiver en(o)nzuiver v[als er, voor religieuze toepassing, al in de
gewone zin. Gewoon onzuiver is wat sterke gevoelens van natuurlijke
walging o fﬁf}et walgelij ezaa evoelens hebben, voogal in de
primitiA i@é(éfé Ill éﬂ?AQ&S%@di boer niet
kent, dat vreet hij niet”. Deze emotionele reacties zijn waarschijnlijk onder-
deel van ons natuurtalent voor zelfbescherming. Het zijn instinctieve

“"JARfferechitercrvodrisehouden.

(Het effect van beschaving verfijnt later de gevoelens van walging en afkeer.
Door het een richting te geven naar andere objecten neemt het de walging weg

van veel dingen waar de natuurmens afkeer van heeft. Cultuur verbindt haar

1 Bij de uitdrukking wandelende demonstratieve pronomina als eerste poging het numineuze
object aan te duiden schrijft Spitzer mij: in Roemenié heten vrouwelijke demonen
jelele, dat betekent letterlijk de zijen =het voornaamwoord zij in meervoud. [KLEINERE
AANVULLINGEN nr. 14. Vgl. de aanduiding ‘Aquerd’ (‘dat’, ‘het’) van B. Soubirous voor
het door haar aanschouwde in A. Ravier, Les Ecrits de Bernadette, Parijs 1961, p. 339 e.v.

2 Vgl. DU hfdst. 1v § 7 Numinose Apperzeption einer Naturerscheinung, p. 79.]
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aanvankelijk aan veel zaken die voor deze mens niet walgelijk zijn. Deze verfij-
ning betekent tevens een verzwakking in de intensiteit van de emoties. Wij
ervaren de walging niet meer met de robuuste, krachtige en drastische energie
van de primitieve mens. In dit opzicht is er nog steeds een duidelijk verschil te
zien tussen eenvoudige plattelandsbewoners en de ‘overgevoelige” stadsmens.
Wij hebben een atkeer van veel dingen die de boer onschuldig voorkomen;
maar waar de boer van walgt, daarvan walgt hij nog veel grondiger dan wij.)

Tussen deze alledaagse sterke gevoelens van afkeer en het gevoel van het
‘griezelige’ bestaat een zeer nauwe verwantschap. Daardoor wordt het
ons, door de wisselwerking tussen corresponderende gevoelens en emo-
ties, snel duidelijk hoe het profane onzuivere in het domein van het
numineuze moeg i gﬁi ¥ ﬁ dingsproces hier
bijna a-priori cojsméx fede ﬁl ﬁrobleem, namelijk
de genoemde wisselwerking en deze wetmatigheid, in de hand hebt.

Wij zelf ervaren dit nu nog heel direct bij de atkeer van bloed. Bij de aan-
blik van stromer@)@ %gfﬂirgcik]v'@ Q@ Q@Haardige manier
dat moeilijk is uit te makeil wat d3arin sterker is: het moment van fysieke
afkeer of van het griezelen. Later traden dan de meer ontwikkelde ele-
menten yaryde vrees naar v enwvorinden zick de hogere vogrstellin-
gen vaAhM@&ﬁZ I1ﬁ:£lez[1_s er L%J.r,f@ri konden
bepaalde dingen ‘onzuiver’, namelijk negatief-numineus, worden. Dit
gebeurde ook zonder dat er iets gewoon onzuivers aanwezig was of uit-
sRlferechtenyoorperoveet
ciatie 1s het, dat nu omgekeerd ook het gevoel van het numineus-onzuivere
zich vlug en gemakkelijk aansluit bij de natuurlijke gevoelens van afkeer
(d.w.z. het gevoel van ‘gewone” onzuiverheid), dat dingen walgelijk wor-
den die van huis uit helemaal niet walglijk, maar wel numineus-griezelig
waren. Ja, zulke gevoelens van walging kunnen zich nog lang zelfstandig
handhaven wanneer de numineuze vrees, die het eens opriep, zelf allang
is weggekwijnd. Hieruit kunnen gevoelens van sociale afkeer, bijvoorbeeld
gevoelens van ongelijkheid (Kastengefiihl), worden verklaard. Zij hadden

ooit een zuiver demonische oorzaak maar kunnen zich blijkbaar handha-
ven, ook wanneer die oorzaak allang is uitgestorven.
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9- Devoorbeelden 1 t/m 8 kunnen préreligie worden genoemd. Maar dat
zijn ze niet in die zin alsof daardoor religie en de mogelijkheid daarvan
verklaard zouden worden: veeleer zijn ze zelf pas mogelijk en verklaar-
baar vanuit een religieus grondelement, namelijk uit het gevoel van het
numineuze. Dit is een psychisch oer-element dat in zijn eigen karakter
zuiver wil worden opgevat en zich niet vanuit iets anders laat verklaren.
Net als alle andere psychische oerelementen duikt het te zijner tijd op in
de ontwikkeling van het menselijk geestesleven en is dan eenvoudig aan-
wezig. Dit tevoorschijn komen kan het zonder twijfel pas wanneer aan
bepaalde voorwaarden is voldaan. Voorwaarden van lichamelijke orgaan-
ontwikkeling, van andere psychische krachten, van het algemene gevoels-
leven, van de Vat é ﬁ {tjngen van spontani-
teit, van de moge mgx jj:j a‘lléga te ontvangen van

datgene wat buiten ons is en in ons gebeurt. Maar zulke voorwaarden zijn

voorwaarden, geen oorzaken of dragende elementen.

Dit feit erkennel@yirtir@ htwgexa @t mysterieuze of

supernaturalistische wordt verSchovell, hoogstens dat voor dit element (de
sensus numinis) staande wordt gehouden wat ook geldt ook voor andere pri-

maire ke rken van ons in rziljel ven. Hartstgcht of Ver rietliefheb-
ben of hatd, lreae)gag%ﬂ zde 1)'1'{ als ont-

vankelijkheid voor licht en geluid, ruimtegevoel en tljdgevoel, en dan

verder alle hogere krachten van de ziel treden - ongetwijfeld volgens wet-

-Axerechterryootiyehotden:
Toch ziyn al deze mens e kenmerken op zich iets nieuws. Ze zyjn

onafleidbaar en kunnen alleen worden verklaard voor zover wij een aan
de ontwikkeling ten grondslag liggende potentierijke geest aannemen.
Deze geestelijke capaciteiten komen steeds beter tot hun recht naarmate
aan de voorwaarden van de evolutieladder wordt voldaan. En zo is het nu
ook gesteld met het gevoel van het numineuze.

10- Het zuiverste geval van spontaan ontwakend gevoel van het numi-

neuze is wellicht het in nummer 7 genoemde gevoel van het demonische. Het
heeft voor de ontwikkeling van de religie zo'n bijzondere betekenis,
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omdat het religieuze gevoel hier van begin af aan zich niet (door prikkels
van de gevoelsassociatie) naar aardse, tot deze wereld behorende dingen
laat afleiden door het ten onrechte voor numineus te houden, maar éf
zuiver gevoel blijjft zonder begripsmatige objectivering zoals in de pani-
sche schrik (in de letterlijke betekenis), 6f daarentegen in de eigen fantasie-
voorstellingen zijn eigen duistere referentiepunt symboliseert. Juist dit
laatste is voor ons navoelen en ons besef nog enigszins toegankelijk en
kan daardoor een beetje licht werpen op de ontplooiing van louter gevoel
naar de overgang in de richting van zijn ‘verklaring” en naar de productie
van eigen voorstellingsvormen van het numineuze object. Het is iedereen
die een levendig gevoel bezit wel eens overkomen dat hij het op een of
ander moment ol Kﬁj K e m eng’ of ‘griezelig’ vond.
Wie in staat is to jfl j ¢ é}e@@ Q:[ga lyse kan over zo'n
gemoedstoestand het volgende opmerken. Ten eerste - we spraken er al
over — het bijzondere en onafleidbare kwalitatieve karakter ervan. Ten
tweede is er de ze @ Gl Frl%h@ez@ Q@rlij ke aanleidin-
gen tot deze gemoedstoestand vadk heel klein zijn, ja vaak zo gering dat
men zich er nauwelijks rekenschap van kan geven en dat ze meestal in

geen A verhouding st ot de kracht vande 1ndruizelj Sterker
nog, d éSJZ @sgjg en mee-
slepend geweld alles wat de directe omstandigheden van plaats en tijd
zelf aan indrukwekkends hebben, dat je hier nauwelijks van indruk,

ho a
hbﬁr!;t?gr?;grg ;?:Illiteeﬂeer uit p cr;b ten Van’ggl nmen

tot welke diepten de indrukken niet reiken, en ook de kracht waarmee
het losbreekt is zoveel sterker dan de enkele aansporing van buiten, dat
de eruptie zo al niet helemaal, dan toch wel bijna spontaan genoemd kan
worden. Hiermee zijn we aangekomen bij het derde punt dat uit de psy-
chologische analyse van de beleving van het ‘griezelige’ c.q. "onheilspel-
lende’ naar voren komt, namelijk dat in die beleving betekenissen met
een unieke zelfstandige inhoud moeten zijn opgeroepen en opgewekt.
Hoewel die inhoud volkomen duister, sluimerend en in wording is,
vormt deze de eigenlijke basis voor de huiveringwekkende emotie.
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Wanneer zulke betekenissen niet in een of andere vorm al van tevoren
aanwezig zijn, kunnen er geen gevoelsbewegingen plaatsvinden. De
genoemde gemoedstoestand kan nu - in de vierde plaats - zuiver gevoel
blijven en zijn beloop krijgen, zonder zich uit zijn duistere gedachte-
inhoud los te maken. Wanneer de emotie op deze impliciete wijze onder
woorden wordt gebracht, zal dat niet veel meer zijn dan een schamele
uitroep zoals ‘wat eng!” of ‘wat een griezelige plek is dit’. Maar zo'n emo-
tie kan zich ook losmaken, dan komt de expliciete betekenis naar voren.
Een eerste expliciete uitleg, hoewel nog in enkel negatieve termen, is er al
zodra je bijvoorbeeld zegt: ‘het is hier niet pluis’, ‘het is eng’. En een over-
gang naar positieve uitdrukking is in het Engels: This place is haunted. Hier
treedt de donker ﬁ é Rjéx ren en begint zich te
verduidelijken al! e ij’ t é@ﬁlﬁﬁf voorstelling van
iets uit de andere wereld, van een werkelijkheid, een actieve realiteit van
numineus karakter, die dan in verdere ontwikkeling als een numen loci,* als
een demon, als c@@ pyrrfiﬂ htp %Qreunier concreter
gestalte gaat aannemen.

Jacob zegt in Genesis 28:17:

oyt aas| Fuide e stel

Dit citaat is heel leerzaam voor de godsdienstpsychologie, namelijk als
een duidelijk voorbeeld van het zo juist genoemde. De eerste zin van het

verdNc 1o o ] . . de
refﬁileltg:;ggij 1rect[:eid, nog@orﬁle:[r) ﬁeﬁjegme ing en

zeltverduidelijking van het gevoel. Deze zin bevat niets anders dan de
numineuze oerhuivering. En zo'n oerhuivering als een nog totaal onver-
klaarbaar (inexpliciet) gevoel was ongetwijfeld in veel gevallen voldoende
om heilige plaatsen te kenmerken en tot plekken van eerbiedige vrees, ja
van ontluikende eredienst te maken. Om het te ervaren was het niet
nodig deze zuivere indruk van het huiveringwekkende op te lossen in het

1 [Numina locorum: goddelijke machten die hun aanwezigheid in natuurverschijnselen

kenbaar maken; numina van plaatsen, omdat ze plaatsgebonden zijn.|
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denkbeeld van een concreet numen dat daar huisde, zonder dat het numen
een nomen, een benoemde macht, kreeg. Of zonder dat het nomen meer
werd dan een enkel voornaamwoord (pronomen). Ontzag betonen kan zon-
der explicatie, maar in de tweede zin geeft Jacob de gereflecteerde en con-
crete uitleg en betekenis ervan aan, en dan is het niet meer simpelweg de
uiting van de eigenlijke ervaring, van de oerbeleving, zelf.

Ook de uitdrukking: ‘het spookt hier’ [Es spukt hier] is leerzaam. Deze uit-
drukking heeft eigenlijk nog helemaal geen echt onderwerp, zij zegt nog
helemaal niets over dit ‘het’ dat spookt. De concrete denkbeelden van
onze volksmythologie van spook, geestverschijning, dodengeest of ziel
zitten er ansich nog niet in. De zin is eerder enkel een zuivere uitdrukking
van het jjzingwe R lﬁ,gé om taat om uit zich-
zelf een eerste Vallﬁgiji Q m a‘a numineus iets los
te maken; een vrij maken van een aan gene zijde liggende entiteit. Helaas
hebben wij voor ‘spoken’ geen hoogstaander en omvattender woord, een
woord dat niet @py riil'g‘lg\tng e, onzuivere ver-
takkingen van het numinéuze geVoel wijst.! Toch kunnen wij er nog de
verwantschap in navoelen van het spookgevoel met die primaire numi-

neuze belevingen, waardoo s door yisionaire,grvarin l-five ingwek-
kende, £1€ r @%&alzgtlsdﬁ sEAcEILé @lten van

1 Eris een enigszins gekunsteld Duits woord voor: Es geistet hier, of Wie es doch um diese

Alte rechterrvoorbehotcert

van een lagerstaand spook. En desnoods kan men het wagen Habakuk 2:20 in het

Duits zo te vertalen:

Der Ewige geistet in seinem heiligen Tempel. ~ De Eeuwige waart rond in zijn heilige tempel.

Es sei stille vor thm alle Welt. Aarde, wees stil voor hem!.
Het Engelse to haunt is hoogstaander dan ons ‘spoken’. Je zou kunnen zeggen:

The Holy haunts his holy temple -

zonder bepaald te lasteren. Dit geistern is vaak hetzelfde als het Hebreeuwse sjikan.
Psalm 26:8, den Ort, da deine Ehre wohnt, wordt wel voller en echter voor ons gevoel, wan-
neer wij vertalen: die Stitte von deiner Majestiit umgeistert. — De Sjechiena is geheel en al het

geistern van de Eeuwige in de tempel van Jeruzalem.
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plaatselijke culten en de geboorteplaatsen van de daar vereerde El, wer-
den gevonden. De echo’s van zulke oerbelevingen klinken door in Genesis
28:17! en Exodus 3.2 De plaatsen die Mozes en Jacob hier huldigen zijn
echte haunted places, plaatsen waar het spookt. Waar het niet pluis is, waar
je ‘ze ziet vliegen’. Schimmig. Er moet wel worden opgemerkt dat dit
gevoel van spoken dan niet de verarmde achteruitgegane betekenis heeft
van ons huidige spookgevoel, maar nog de volle rijkdom aan kracht en
ontwikkelingsmogelijkheden van het echte numineuze oergevoel in zich
heeft. Het gaat hier om een edelspook. En zonder twijfel heeft ook nu nog
de lichte aarzeling die ons in de stilte en in 't halfdonker van onze eigen
heiligdommen kan verrassen, een laatste verwantschap niet enkel met

datgene wat Schﬂ'ﬁﬁ‘i{jlkwé?ﬁp éléaf.lbycus (1797):

Und in Poseidons Fichtenhain nrillend in huiverend ontzag
Tritt er mit frommen Schauder ein, Betreedt hij Poseidons heilig sparrenbos,

maar ook met he@c@sﬁW@h{E@@i@@uweren, datzo'n

toestand kan begeleiden, héeft een'Taatste verwantschap met het ‘kippen-
vel’, waarvan wij de numineuze aard al eerder hebben toegelicht.
Wanneer Qef animisme zij t doet gm de dergon en de god ynet alle
geweld Ablﬁa&{ @eér]:zé\klcl dé,rcﬁAm Slf@ I:let ver-
keerde spoor. Als het zou beweren dat het rondspokende verschijningen
waren, zou het in ieder geval op het goede spoor zijn.
PAdtetechten vootbehoudern»
de oorspronkelijke huivering voor de rondspokende geest (in de goede
betekenis) betrekking hadden, en die daarom later tot aanduidingen van
zowel de laagste als de hoogste vormen van ‘vrees’ of ‘ontzag’ konden uit-
groeien. Zo'n term is het raadselachtige woord asoera in ’t Sanskriet.
Asoera is het huiveringwekkende in de betekenis zoals Jacob het woord

gebruikt - het ‘vreemd-benauwende’. Later is het in het Indiaas een tech-
nische uitdrukking voor het spookachtig demonische van een lagere fase.

1 ‘Wat een ontzagwekkende plaats is dit...”

2 Mozes door God geroepen bij de Horeb.
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Het is ook in oeroude tijd de bijnaam van de verhevenste van alle goden
van Rig-Veda, de onheilspellend-verheven Varoena. In het Perzische Ahura
Mazda® wordt het de naam van de ene ecuwige godheid zelf.! Hetzelfde
geldt voor de term adbhoeta.? ‘Een adbhoeta beleef je in een leeg huis’, zegt
een oude definitie. Het zijn de koude rillingen, het huiveren en griezelen,
datzelfde enge gevoel dat ons ook in een verlaten, leeg huis kan overval-
len. Aan de andere kant is adbhoeta 66k de naam voor het volkomen
bovenwereldlijke wonder en zijn fascinans, ja voor het eeuwige Brahman
en zijn heil, voor ‘het Adbhoetam, dat alle woorden te boven gaat’.3
Wat voor asoera en adbhoeta geldt, geldt waarschijnlijk ook voor het Griekse
theos. De stam daarvan is misschien nog dezelfde als die van ge-twds* uit het
1 Zulke betekenisvetahdeti e zict niet allfen In"dcgtljze oudheid voltrok-
ken, maar kwamen geheel verwant nog niet lang geleden in de Duitse taal voor.
Schauderhaft (huivering-, 1Jz1ngwekkend gruwelijk, griezelig) betekent nog in de 18¢
eeuw beslist het @1@ 9h—tlet2g@e2 @ in de zin van eer-
biedige vreze. Het betekent ongeveer hetzelfde als het huidige schaudervoll (huive-

ring-, qzmgwekkend ijselijk, vreselijk). Pas later vervalt het dan tot de aanduiding

van het eloos-afschuwelij Zt ne at1i£ numineuge, en teiehfi Ver\lakt het
zich, Eﬁ)(ﬁ& urA

Tegenwoordlg betekent het ternauwernood nog iets waarvoor men huivert, maar
iets waarover men zich ergert. Es ist schauderhaftes Wetter. Het is verschrikkelijk
Allerrechterrvoorbehoudert:
hfdst. 1x: Steigende en Sinkende Numina; hfdst. v: Hymnen aus dem Rig Veda, p. 126.

2 A-dbhoeta betekent arreton, lett.: het onzegbare, het ongrijpbare. Maar het is in de
eerste plaats exact hetzelfde als ons mysterium stupendum, terwijl asoera het tremendum is.

3 Vgl. R. Otto, Dipika des Nivasa, p. 46. — Adbhoeta (en dscarya) zou een nauwkeurige Sans-
krietvertaling van ons numineus zijn wanneer het niet allang, net als ons ‘wonderbaar-
lijk’, een hoeveelheid profane vervlakkingen in zich had opgenomen. Vgl. ook het
fijnzinnige onderzoek over het gevoel (rasa) van adbhoeta t.0.v. het gevoel van het ver-
schrikkelijke, heroische, geduchte en walgelijke bij Bharata Muni, in M. Lindenau, Beitrige zur
altindischen Rasa Lehre, Leipzig 1913.

4 [Vgl. het Middelnederlands: gedwas en alfsgedwas met ongeveer dezelfde betekenissen.]
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Middelduits en spook, geestverschijning of schim betekent. Ook hier
schijnt een oorspronkelijk oud woord voor het numineus-enge (voor de
rondspokende geest, ‘Edel-spuk’) tot de waarde van een godsaanduiding te
zijn gestegen én in het spookachtige te zijn neergezonken. Ja, zelfs in het
Hebreeuws is de ontwikkeling misschien ooit zo geweest. Want de ‘geest’,
het dodenspook van Samuél, dat de heks van Endor voor Saul laat opko-
men (1 Samuel 18:13) wordt precies zo genoemd als de godheid: Elohim.

‘Wees niet bang’, antwoordde de koning haar. ‘Zeg liever wat u ziet.
Tk zie een geest uit de aarde opkomen.”

11- Op grond van onze hypothese dat er in het gevoel een ideeéngrond-
slag a-priori is, vi HK 1 e'§ Ijéﬁ_f a ing van die interes-
sante Verschijnsel[ a iJK AX g ﬁl aallggewezcn. Welis-
waar ondersteunen ze het vermoeden van het primitief monotheisme
niet, dit voortbrengsel? van missionaire rechtvaardiging (apologetick) die
het tweede hoofd§tul(y f‘l&i@ml @@2@ daarbij toch een
moderne beschaamdheid voelt voor ‘de tuinwandeling van de Eeuwige in
de koelte van de avondwind’. Maar ze wijzen wel in de richting van feiten
die op de Rodem van het anipnigme, pangheisme e andere n tursiistische
el AXE: Bl ASEE on
door hoogst arbitraire hypotheses uit de weg moeten worden geruimd.
In talrijke mythologieén en verhalen van schriftloze volken vinden wij

1 [Andrew Lang Ver§ eg 1g!e dezg. etnologiscae taeorie, VO; gens welke de sproo[j es

bij verschillende volken onafhankelijk van elkaar ontstaan zouden zijn.]

Andrew Lang: Myth, Ritual and Religion, 1899; The making of Religion, 1902; Magic and
Religion, 1901. Vgl. ook: P. W. Schmidt: Grundlinien einer Vergleichung der Religionen und
Mythologien der austronesischen Vélker, Wenen 1910. In ‘Denkschriften der Kaiserlichen
Akademie der Wissenschaften” in Wenen; Phil. hist. Klasse, deel 53.

[Over het principe van de gevoelsassociatie schrijft de Amerikaanse psychologe Helen
Schucman (1 1981): Onheiligheid probeert zichzelf te bekrachtigen zoals heiligheid dat doet: door
wat ze als gelijk aan zichzelf ziet om zich heen te verzamelen.

2 T/m de 17¢ druk stond er Ausgeburt=‘misbaksel” of ‘wanproduct’ i.p.v. Erzeugnis.]
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namelijk inslagen die zonder meer hoog uitschieten boven het ontwik-
kelingsniveau van hun overige religieuze rituelen en gebruiken: voorstel-
lingen van verheven goden, waarmee in de praktijk meestal nauwelijks of
geen rekening wordt gehouden, en waaraan men toch, haast tegen wil en
dank, een waardigheid toekent die al de andere mythische scheppingen
ver overtreft en die op meerdere punten een zweem van gelijkenis kun-
nen hebben met het goddelijke in de hoogste zin. Dat zulke hoge goden
een mythisch verleden hebben doorgemaakt valt soms te constateren en
soms ook niet. Betekenisvol voor hen en raadselachtig is dat ze uitsteken
boven de overige kennis. Waar theistische prediking werd gebracht door
de zending, werden zulke voorvoelde, verheven godheden gemakkelijk
en dikwijls met o i'lﬁs J}q ﬁm knopingspunten
voor de zending!mm. L é%é aa;rtoe dat men God

wel gekend had maar niet vereerd.

Uiteraard laten zulke verschijnselen zich zo nuen dan verklaren uit traditi-
onele invloeden (an iy WKF ticghi @@@@ei’sdsche religies.
Deze invloed kan zelfs nég, doot de namen die bij dergelijke hogere
wezens voorkomen, soms worden aangetoond. Maar dit alles maakt het

fenomeepR niet minder wo i1k. Wag oeeft da de schriftlozen aanlei-
ding orAnbrr @exganSZFZikl | ﬁAlerte« aars bij-

geloof, zulke ‘vage’ voorstellingen te accepteren en vast te houden, wanneer
niet in het gemoed van deze primitieve mens zelf een gemoedstoestand
“EHerechterryoorbeniouden:
die hen eerder dwingt zich er op zin minst voor te interesseren, ze te
bewaren en over te leveren? Aan de andere kant daarentegen is de overna-
metheorie over veel van dergelijke verschijnselen zonder twijfel onmoge-
lijk en kan ze slechts geforceerd worden toegepast. In deze gevallen heb-
ben wij dan duidelijk met voorgevoelens en anticipaties van doen in
plaats van met relicten. Aangenomen dat de aanhoudende druk en werking
van een aangeboren verstandelijke aanleg tot bepaalde ideeén leidt, zijn
deze anticipaties niet alleen verrassend; ze kunnen ook als zo af en toe
voorkomende verschijnselen gewoonweg worden verwacht. Ze zijn net
zo gewoon als bijvoorbeeld de ongekunstelde briljante prestaties van de
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zigeunermuzikanten die bij een overigens laagstaand cultuurmilieu
gevoelig zijn voor de invloed en druk van een sterke, aangeboren muzi-
kale begaafdheid. Zonder deze aanname zouden deze feiten als zuivere
raadsels blijven bestaan.

De naturalistische psychologen zien hier en in andere gevallen een feit
over het hoofd, of ze verdonkeremanen het, dat minstens toch psycholo-
gisch interessant zou zijn en dat ze bij scherpere introspectie bij zichzelf
zouden kunnen opmerken, namelijk de innerlijke getuigenis in het eigen
hart voor religieuze ideeén. Deze getuigenis is beslist sterker in het naieve
dan in het geblaseerde gemoed. Menigeen uit de laatste groep zou dit bij
zichzelf kunnen herkennen wanneer hij zich eens rustig en objectief zijn
eigen catechisatl m 5 ‘getuigt’, kan in
een gunstig geval ﬁmﬁé ‘@I[ﬁ LF — Maar de aan-

hangers van ‘primitieve monotheisme’-theorie verwaarlozen dit feit net

zo goed als de psychologen. Want als de genoemde verschijnselen op niets

anders zouden b us@pyrig*qt‘eg@lg uistere herinne-

ringen aan een ‘historischie oeropenbaring’, zoals zo'n soort theorie
beweert, dan zou deze innerlijke getuigenis in combinatie met deze

intrinsif;&bfx)/e'gtiéi)ng élé Znerkexme er CVCK rf}i St e I

1 Vgl. bij dit hoofdstuk Alfred Vierkandt: Das Heilige in den primitiven Religionen in het tijd-

schrift Die Dioskuren, 1922, pp. 285 e.v. Een verheugender bevestiging dan dit onderzoek
Atlerechternrvoorpetiouden.:
Ik ben blij met het betekenisvolle werk van de indoloog en godsdiensthistoricus

J. W. Hauer: Die Religionen, thr Werden, ihr Sinn, thre Wahrheit; deel 1, Das religidse Erlebnis auf
den unteren Stufen, Stuttgart 1923. Hierin vind ik ook een bevestiging van de funda-
mentele opvattingen die ik hierboven en in Aufsiitze nr. 25 (1923) heb uiteengezet.
Voor het ontstaan van het ‘zielengeloof’ vergelijke men het artikel van Schmalen-
bach: Die Entstehung des Seelenbegriffs in Logos, deel 16, nr. 3, pp. 311-355 (1927).

Voor § 10 van dit hoofdstuk vergelijk in R. Otto, Gottheit und Gottheiten der alten Ariér
(1932) het op p. 16 e.v. het over de rudra-type gezegde in het bijzonder § 4: Entsprung
eines rudra aus numinosem Gegenwartsgefiihle. Verder m.b.t. dit hoofdstuk: Das Gefithl des

Uberweltlichen, met name hoofdstuk v1: Kénig Varuna, het ontstaan van een God.
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«Bij dit hoofdstuk in zijn geheel vergelijke men de voortreffelijke passage
op blz. 193 in Nathan Séderblom! (1866-1931), Das Werden des Gottesglau-
bens? uit 1916:

Er kan werkelijke religiositeit zijn zonder een ontwikkeld godsgeloof en
cultus. Maar er is geen religiositeit die deze naam verdient, zonder de
voorstelling van het heilige. - Hoe belangrijk ook het godsgeloof naast
de godsverering voor de religie is, toch is er, zoals ik al vaak heb bena-
drukt, een nog betekenisvoller criterium voor het wezen van de religie,

namelijk het onderscheid tussen heilig en profaan.3»

1 [Uit Séderbloms mKﬁ lﬂml a é Kl] enkele keren in
zijn leven het mys Xﬁ(

Al in 1913 schreef hij het lemma Holiness in Hastings’ Encyclopedia of Religion: ‘Heilig-

heid is het grote woord in religie; het is nog wezenlijker dan het godsdbegrip want
religie kan kan WCC@{ f fg*ﬂ‘vtorgl@ Q @)ou zonder het ver-
schil tussen het heilige en het profane.’

Nathan Séderblom noemt drie beslissende kenmerken van het heilige:

- Abaxas|Zuider-Amstel

3. verplichtend van aard;

deze drie factoren tekenen onmiskenbaar het karakter van het mysterium tremendum,

v e
Jalterechten voorbehouden.
3 KLEINERE AANVULLINGEN nr. 13; vgl. in dit verband (en voor de rest van dit hoofd-
stuk) ook Mircea Eliade, Het heilige en het profane, 5¢ druk Amsterdam 2006, dat opent
met een beschouwing over Rudolf Otto’s Het heilige. Zie als aanvulling op ‘de sensus
numinis als historische oorsprong van religie’ Otto’s ‘gedachtewisseling met Wilhelm
Wundts Mythus und Religion” in Das Gefithl des Uberweltlichen, p. 11.
Tjeu van den Berk maakt, vanuit deze ‘catechiserende traditie’, op blz. 20 van zijn
boek Het numineuze, de overgang van kinderlijke droombeelden naar de symbolische
verbeelding van de volwassene. De ‘hemelse” ervaringen uit de kinderjaren plaatst

hij in een perspectief van geestelijke volwassenwording.|
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DE STADIA VAN HET ‘RUWE’

Oorspronkelijkheid en a-prioriteit zijn niet alleen kenmerkend voor de
meer ontwikkelde vormen van religieuze ervaring. Hetzelfde geldt voor
de primitieve en ruwe rudimentaire gewaarwordingen van ‘demonische
vrees’ die aan het begin van de godsdienstgeschiedenis en de godsdienst-
historische evolutie staan. Religie begint bij zichzelfen is dan ook al werkzaam
in de aan haar voorafgaande sfeer van het mythische en demonische. Het
primitieve, het ruwe ligt hier enkel in de volgende omstandigheden:

1- Ten eerste is h 1 é—rﬁjﬁ ia lijk en na elkaar
zich Voltrekkende[)Ejel.[iiqjjl KEXa e I erlijke ‘momen-

ten’ van het numineuze. Want alleen geleidelijk en in een serie van heel

langzaam na elkaar optredende prikkels onthult het zijn volle inhoud.

Waar nu het gehe@@lpyrvi@hta@@g fzonderlijk ont-

waakte begin- en deelmoriienten™of -elementen van nature iets bizars,

onbegrepens, ja vaak verwrongens