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Waakzaam als een leeuw
AUGUSTINUS’ VERKONDIGING IN DE PAASNACHT

door Hans van Reisen

Augustinus (354-430) is vierendertig jaar bisschop van Hippo geweest.
Er zijn van hem twintig preken voor de paasnacht bewaard gebleven'.
Daardoor krijgt men de indruk dat tweederde is overgeleverd van de
paasnachtpreken die hij ooit heeft gehouden. Maar schijn bedriegt: we
weten dat Augustinus in de wake van de paasnacht meerdere keren
moest preken. Dat gebeurde onder andere omdat de lange viering
plaatsvond in verschillende ruimten: naast de grote basiliek werd ook de
afzonderlijke doopkapel gebruikt?, Dat verklaart misschien ook het door-
gaans korte en bondige karakter van deze preken. De twintig preken voor
de paasnacht variéren in lengte van ongeveer twee tot circa vijfendertig
minuten, de meeste tussen de vijf en tien minuten®. Er komt bijna geen
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Het gaat om de preken met de nummers 218, 220, 221 (sermo Guelferbytanus
(s. Guelf)) 5), 222, 223, 223A (s. Denis 2), 223B (s. Guelf. 4), 223C (s. Guelf.
6), 223D (s. Wilmart 4), 223E (s. Wilmart 5), 223F (s. Wilmart 6), 223G (s.
Wilmart 7), 223H (s. Wilmart 14), 2231 (s. Wilmart 15), 223J (s. Wilmart 18),
223K (5. Wilmart 17), 228A (s. fragm. Verbraken 29), 229B (s. Guelf. 8), 229C
(s. Wilmart 8), 229D (s. Wilmart 9). De Latijnse teksten zijn terug te vinden in
J.P. MIGNE, Patrologia Latina (PL) 38, Paris 1841; Suzanne POQUE,
Augustin d'Hippone: Sermons pour la Pdque (Sources Chrétiennes (SC) 116),
Paris 1866; G. MORIN, Miscellanea Agostiniana (MA) 1, Roma 1930 en P.P.
VERBRAKEN, Les fragments conservés des sermons perdus de saint
Augustin, in Revue Bénédictine (RB) 84 (1974) 263.

Vgl. POQUE 1966, 78-85. Men wijst er bovendien op hoe dikwijls Augustinus
in een paasviering het woord moest voeren: bij elke initiatierite van de doop en
eucharistie in de nacht, op paasochtend bij de woord- en tafeldienst, en in de
avonddienst: vijf keer binnen 24 uur en dan nog na een vastenperiode.

In deze bijdrage zijn de teksten van Augustinus in vertaling weergegeven. De
vertalingen van s. 219, 222, 223A, 223B, 223D, 223E, 223F, 223G en 229B
zijn ontleend aan J. van NEER, M. SCHRAMA o.s.a., A. TIGCHELAAR en P.
WAMMES, Aurelius Augustinus'Als licht in het hart: preken voor het liturgisch
Jjaar, Baarn/Antwerpen 1996; die van 223C, 223H, 223l, 223J, 223K, 228A en
229C maken deel uit van een nog lopend vertaalproject op het Augustijns
Instituut, Voor de vertaling van s. 220 is gebruik gemaakt van A. SIZOO,
Christenen in de antieke wereld, Kampen 1953, 80-81; voor 5. 221 en 223 van
Frans VROMEN, Luisteren naar Sint Augustinus: preken voor het liturgisch
jaar, Brugge 1985, 75-88 en voor s. 229D van Christine MOHRMANN, Sint
Augustinus: preken voor het volk, Utrecht/Brusse! 1948, 353-354.
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bijbeluitleg in voor, al is wel duidelijk dat Augustinus zich laat voeden door
voortdurende lezing van de Schriften. De preken voor de paasnacht zijn
nauwelijks te dateren. Het is dus onmogelijk een ontwikkeling in Augusti-
nus’ verkondiging van de paasnacht te schetsen. Deze bijdrage bevat
hiervan dan ook alleen een inhoudelijk overzicht. De ordening van de
thema's is vooral bepaald door de frequentie waarin zij voorkomen. Dat
biedt verrassende perspectieven omdat sommige onderwerpen die in de
christelijke geloofstradities zo vanzelfsprekend zijn voor een overdenking
in de paasnacht, nauwelijks of helemaal niet aan de orde komen.

Waarom is deze nacht anders dan andere?

In bijna de helft van de preken voor de paasnacht sluit Augustinus in
zekere zin aan bij de vraag waarmee het jongste kind in de jocdse tradi-
tie de sedermaaltijd begint: “Waarom is deze nacht anders dan alle
andere nachten?” De vraag komt als vanzelf op door het ongebruikelijke
tiidstip van de liturgische samenkomst. De paasnacht is anders, aldus
Augustinus, omdat er dan zoveel gelovigen gedurende de hele nacht
blijven waken.

Wie tegenwoordig enigszins vertrouwd is met culturen rond de Middel-
landse Zee, merkt in het taalgebruik op dat de mediterrane mens al met
de nacht begint wanneer het avond wordt: “Goedenavond,” is in het
Spaans: “Buenas noches,” en in het Portugees: “Boa noite”. Omgekeerd
geldt dat op tijdstippen waarop de meeste Nederlanders het bed
opzoeken - zo tussen 22.00 en 24.00 uur - men zich langs de Middel-
landse Zee voorbereidt op een luidruchtig en uitbundig avondmaal.
's Nachts opblijven is dus rond de Middellandse Zee geen kunst. Dat
heeft zeker te maken met de eigenschappen van het mediterrane kli-
maat, waardoor velen na de hoogste stand van de zon van een diepere
rust genieten dan in de nacht. Wie Augustinus’ preken voor de paasnacht
doorleest, ontkomt niet aan de indruk dat het rond 400 niet veel anders
is geweest. Christenen komen weliswaar samen voor een grote en lang-
durige plechtigheid maar zij blijken niet als enigen op te blijven in de
nacht.

“De hele wereld waakt” merkt Augustinus op. We moeten echter wel
onderscheid maken tussen mensen die wakker blijven en zij die echt
waken (vgl. s. 219). In de ene wereld waken mensen volgens de begin-
selen van de zelfzucht, eerzucht, afgunst en de begeerte van de ogen.
Zo'n wereld verbindt Augustinus met de kinderen van het ongeloof: zZij
worden beheerst door duivels, boze machten en heerschappijen. Zij zijn
's nachts wel wakker maar waken niet. Anders gezegd: zij waken wel met
het lichaam, maar niet met het hart. Opblijven in de nacht is zo bezien
dus nog niet te prijzen. “Bandieten blijven immers ook wakker, maar ze
hebben er wel eert andere bedoeling mee. Ze houden zich schuil tot de
mannen slapen en willen dan bij de vrouwen komen onder duistere
medeplichtigheid van de nacht. Ook beoefenaars van zwarte kunst blij-
ven wakker, maar dan wel om de demonen te dienen en met hun hulp
schandelijke daden te verrichten. Het voert te ver en het is ook niet nodig
te vermelden waarom al dat tuig wakker blijft” (vgl. s. 223J). Toch zijn er
ook mensen die met eerlijke bedoelingen wakker blijven zoals boeren,
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schippers, vissers, reizigers, handelaars en ga zo maar door (vgl. s.
223G, 2). Niettemin overtreft de waakzaamheid van oneerlijke lieden
nogal eens die van eerlijke mensen. Gelovigen kunnen in dat opzicht nog
een voorbeeld nemen aan rovers en inbrekers! Als een inbreker wakker
blijft en loert op een mogelijkheid om bij een ander in te breken, hoe past
het dan een doopkandidaat te waken om het grote huis van de Heer bin-
nen te treden (vgl. 5. 219). In de wereld van gelovigen waken mensen
door te luisteren naar de lezingen uit de Schriften en te bidden met het
hart volgens de beginselen van het geloof, de hoop en de liefde (vgl. s.
223E.1).

Voor het unieke karakter van de paasnacht wijst Augustinus nog op een
ander conderscheid: de wake ervan is de moeder van alle heilige waken
(vgl. s. 219). Rond 400 bestaan er blijkbaar nog andere nachtelijke litur-
gische praktijken. Tussen Augustinus’ preken treffen we in elk geval één
tekst aan die is opgetekend tijdens de pinksternachtwake (s. 266).
Christenen in Noord-Afrika koesterden bovendien de gewoonte om s
nachts bij een gedachteniskapel van een martelaar of andere heilige
bijeen te komen. Maar de wake van de paasnacht is zo belangrijk dat
men bij de verwijzing ernaar kan volstaan met het woord ‘nachtwake’.

In de preken voor de paasnacht behandelt Augustinus het algemene
karakter van de christelijke nachtwake. Door de slaap te tarten cefenen
gelovigen zich in de voorbereiding om altijd te leven zoals engelen doen:
“Wat is de slaap anders dan een dagelijks terugkerende dood? Die neemt
de mensen niet helemaal weg van hier en houdt hen evenmin lang
gevangen. En wat is de dood anders dan een zeer lange en diepe slaap
waaruit God de mensen weer wekt op het einde der tijden bij de opstan-
ding? Waar de dood niet meer voorkomt, speelt de slaap als beeld van
de dood dus ook geen rol meer. Omgekeerd geldt daarom: de slaap
wordt alleen bij stervelingen aangetroffen. Engelen die altijd leven,
hoeven dan ook niet met slaap hun krachten te laten herstellen. Maar wij
mensen kunnen niet leven zonder onze krachten te herstellen door te
stapen. Wij onderbreken daarom het leven op aarde door de slaap, beeld
van de dood. Zo kunnen we tenminste met tussenpauzen leven. Wie zich
er dus op toelegt om te waken in de nacht, cefent zich in het leven van
de engelen. En wie voor altijd wil leven, moet ernaar verlangen om wat
langduriger te waken” (s. 221, 3).

De nachtwake van Pasen is vanzelfsprekend ook om een andere reden
van belang: de viering van Christus’ verrijzenis herinnert ons eraan dat de
dagindeling is vernieuwd. Voordien begon de dag bij de dageraad en
duurde tot en met de nacht. Die cude dagindeling vanaf de schepping
van de wereld verbeeldt volgens Augustinus de zondeval van de mens
door de overgang van licht naar duisternis. Maar vanaf Pasen begint de
nieuwe dag met de avond en duurt tot en met de namiddag. Daarin ligt
de verlossing uitgedrukt van de mens die werd bevrijd van duisternis naar
licht (vgl. s. 221, 4). Met de paasnachtwake begint met andere woorden
zoiets als de zomertijd. Door te waken op de uren dat Christus in doods-
slaap lag verzonken, worden wij ons er goed van bewust dat Christus
waakt over ons als wij liggen te slapen (vgl. s. 223G, 1).

De betekenissen die Augustinus toekent aan de oude dagindeling vaor
Pasen en de nieuwe dagindeling na Pasen, worden in één paasnacht-
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preek uitdrukkelijk in verband gebracht met de verschillende dimensies
van de nacht: er bestaat een nacht van de aarde en een nacht van het
geloof.

De aardse nacht begint bij de ondergang van de zon en eindigt bij het
kleuren van de dageraad; de nacht van het geloof vangt aan bij de neer-
gang van de mens door slecht gedrag en eindigt bij diens geestelike
vernieuwing. Als slechte mensen s nachts op aarde waken, slapen zij
toch. Maar als goede mensen slapen tijdens de nacht van het geloof, biij-
ven zij wakker! De aardse nacht verdrijft de dag en verdooft de zintuigen;
in de nacht van het geloof wordt degene verdreven die de dag heeft
gemaakt en raken mensen geestelijk verdoofd. In de aardse nacht kun-
nen mensen waken door lampen aan te steken; in de nacht van het
geloof moeten mensen blijven waken door een waakzaam geweten (val.
s. 223K).

In het onderscheid tussen de letterlijke en de figuurlijke betekenis van de
nacht en de nachtwake is het laatste niet onbelangrijk. Augustinus vat de
slaap op als een verwijzing naar onverschilligheid en naar een in slaap
gesust geweten. En tot dat in slaap gesuste geweten wordt in de paas-
nacht gercepen: “Ontwaak, gij die slaapt! Sta op uit de dood en Christus
zal over u lichten” (Ef 5,14. Vgl. s. 223J).

Ter herinnering aan Christus’ dood en verrijzenis

De christelijke wake tijdens de paasnacht kent dus een bijzonder karak-
ter. Even zo vaak en uitdrukkelijk besteedt Augustinus aandacht aan het
doel van de wake: de herinnering levend te houden aan wat éénmaal in
de geschiedenis is gebeurd, het sterven en verrijzen van Jezus Christus.
Dat is het tweede belangrijke thema.

“Christus is overgeleverd om onze zonden en opgestaan om onze recht-
vaardiging” zegt Paulus (Rom 4,25). ‘Dat is éénmaal gebeurd,” zegt
Augustinus hierop, “en dat weet u heel goed. Maar alsof het meermalen
gebeurt, rolt de jaarlijkse viering de tijden terug en herhaalt wat de
waarheid als eenmalige gebeurtenis met zoveel schriftuurlijke getuige-
nissen toeroept.

Toch staan de waarheid en de jaarlijkse viering niet tegenover elkaar
alsof de ene liegt en de andere waarheid spreekt. Wat de waarheid als
eenmalige gebeurtenis verkondigt, hernieuwt de plechtigheid ter
veelvuldige viering in vrome harten. De waarheid openbaart de geschie-
denis zoals zij heeft plaatsgevonden. De viering maakt geen geschiede-
nis maar viert het en verhindert daardoor dat de geschiedenis vergeten
wordt” (s. 220). De geschiedenis verhoudt zich tot liturgie als gedachte tot
herinnering: als de herinnering niet regelmatig wordt gevoed, vervaagt de
gedachte (vgl. s. 220). Als de geloofsgemeenschap niet viert, raken Gods
heilshistorische handelingen in de vergetelheid (vgl. s. 2238, 1 en
223E, 3). * :

De lichtjes van de paasnacht geven de herinnering nieuwe glans maar
dienen niet als bureaulampen voor de leerschool. Daarom preekt Augu-
stinus kort in de paasnacht: “Elk jaar vieren wij in deze wake de plechtige
herdenking van de nacht waarin de Heer Jezus Christus uit de doden is
verrezen. Nee, ik ga u nu geen onderricht geven. Ik help u er alleen aan
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te denken zodat u het niet vergeet. U bent immers al op de hoogte. De
viering die elk jaar op haar eigen vaste tijdstip komt, laat ons niets leren
wat we nog niet weten. Nee, we proberen ermee te voorkomen dat we
kwijtraken wat we weten: de viering frist ons geheugen op, ze prent ons
geen nieuwe kennis in. Net zoals mijn preek: ik preek niet voor onwe-
tenden, maar ik probeer de aandachtigen te bereiken. Het is niet mijn
bedoeling dat u onbekende dingen hoort, maar ik wil met mijn preek
bereiken dat u met genoegen de al bekende dingen uit uw herinnering
opdiept” (s. 223F, 1).

Het centrale thema ter herinnering tijdens de paaswake is uiteraard de
dood en verrijzenis van Christus. Dit komt overigens slechts in zeven
paasnachtpreken van Augustinus uitdrukkelijk aan de orde; in sommige
preken verwijst hij met welgeteld éen zin naar dit geloofsgeheim; in zes
preken voor de paasnacht rept hij er zelfs met geen woord over! (Vgl. s.
219, 222, 223, 223A, 223J en 223K) De overdenking ervan gebeurt soms
in de voor Augustinus zo karakteristicke beeldrijke taal, die in korte
ritmische paradoxen als in een hymne de betekenis van deze gebeurie-
nis voor ons bejubelt: “Christus is €énmaal voor ons gestorven: de recht-
vaardige voor de zondaars; de Heer voor de slaven, de vrije voor de
gevangenen, de geneesheer voor de zieken, de gelukzalige voor de
ellendigen, de rijke voor de armen, de zoeker voor de verdwaalden, de
verlosser voor de verkochten, de herder voor de schapen en de
Schepper voor de schepselen” (s. 220. Vgl. s. 221, 1). Naast deze hym-
nische stijl gebruikt Augustinus in de paasnacht ook de uitleg van enkele
psalmteksten (vgl. s. 223B, 2 en 223C waarin gebruik van Ps 3, 6; in s.
223C bovendien ook van Ps 40 (41), 9.11 en Ps 56 (57), 5; in s. 223l
tenslotte van Ps 12 (13), 4-5) of teksten uit nieuwtestamentische brief-
literatuur (vgl. s. 2238, 1 waarin gebruik van 1 Pe 3, 18 en Roem 6, 9-11;
5. 223C van Rom 6, 9; 5. 223D, 1 van Rom 4, 25 en 1 Kor 15, 23, en in
5. 223H van Fil 2, 8) om de dood en verrijzenis van Christus ter sprake
te brengen. Geen enkele maal laat Augustinus zich hierbij inspireren door
de evangelische paasverhalen. Deze staan centraal in zijn befaamde
paaspreken tijdens alle dagen in de eerste week van Pasen®.

Waak en bid dat u niet ingaat op de beproeving

De evangelietekst - en daarmee de bijbeltekst in het algemeen - waar-
naar Augustinus in de paasnacht het meest verwijst, is Jezus' aansporing
tot de leerlingen als Hij hen na zijn gebed tot de Vader in het landgoed
van Getsemane in slaap gesukkeld terugvindt: “Waak en bid dat u niet
ingaat op de bekoring” (Mt 26, 41, Mc 14, 38 en Lc 22, 46. Vgl. s. 222,
223B, 1-2, 223C, 223E,1 en 223F, 2-3). Het verband met deze evange-
lietekst is het derde belangrijke thema uit Augustinus’ preken van de
paasnacht. De paaswake is op grond van deze aanbeveling ingesteld
(vgl. s. 223C). De geloofsgemeenschap van Jezus Christus komt zo
impliciet in een gunstig licht te staan: de gelovigen in de kerk van Hippo

4. Vgl. POQUE 1966, 85 - 115.
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kunnen zo glansrijk de vergelijking met Jezus’ leerlingen doorstaan. In
het evangelie wordt immers verhaald hoe bij het aanbreken van de
donkere nacht Jezus' leerlingen nog geen uur met Hem kunnen waken
maar tot drie keer toe in slaap vallen. Hoe mooi staat daar nu tegenover
dat de geloofsgemeenschap de nacht lang waakt en bidt en aldus gehoor
geeft aan Jezus' aansporing waartoe de leerlingen niet in staat bleken.
Om de gelovigen voor hoogmoed te behoeden houdt Augustinus hun wel
de kieinste van de apostelen tot voorbeeld: Paulus heeft naar zijn zeggen
als dienaar van de Heer vele slapeloze nachten doorstaan (vgl. 2 Kor 11,
27 in 5. 219 en 223B, 1).

Jezus’ oproep tot waakzaamheid werkt Augustinus in twee fraaie beelden
uit. In het eerste beeld vergelijkt hij de ruimte van de paasnacht zo vol
flakkerende lichtjes met een oven. De gelovigen zijn als aardewerk dat de
oven binnengaat: het bakproces geeft de geboetseerde klei kracht om er
ongeschonden uit te komen. Het vaatwerk van de pottenbakker wordt in
de oven beproefd. Zo toetst men een rechtvaardig mens door beproe-
ving (vgl. s. 223E, 1). Augustinus benut deze vergelijking bij de behan-
deling van een exegetisch probleem: wat betekent Jezus’ aansporing te
waken om niet de beproeving binnen te gaan, als Jakobus in zijn brief
gelovigen aanspoort zich gelukkig te wanen wanneer hun allerlei
beproevingen overkomen (vgl. Jak 1,2) en Paulus hoopvol verwoordt dat
God nocit toelaat dat gelovigen boven hun krachten worden beproefd
(vgl. 1 Kor 10, 13). Er bestaan blijkbaar beproevingen die gelovigen als
gebakken aardewerk krachtig maken en hun weerstand verhogen. Bij
zulke beproevingen moet men, aldus Augustinus, bidden om uithou-
dingsvermogen zodat de beproeving tot het einde toe goed wordt
doorstaan. Daarop slaan de woorden van Paulus en Jakobus. Anderzijds
bestaan er zulke zware beproevingen die het aardewerk doen barsten en
die mensen van vlees en bloed zeker niet kunnen doorstaan. Tegen zulke
beproevingen waarschuwt de Heer met de aansporing om te waken en
te bidden (vgl. s. 223E, 1).

In een tweede beeld trekt Augustinus de vergelijking met een leeuw.
Soms verbeeldt de leeuw degene die op de loer ligt om gelovigen op de
proef te stellen: U moet waken en bidden en ervoor oppassen dat u niet
op de bekoring ingaat. Want voor wie onder u het geloof heeft dat
werkzaam is door liefde, geldt dat de vorst van deze wereld is gebannen
uit uw hart. Maar buiten zwerft die wereldvorst bij wijze van spreken rond
als een brullende leeuw op zoek naar een prooi om te verslinden (1 Pe
5,8). Geef de duivel dus geen duimbreed toe, van welke kant hij ook wil
binnendringen” (s. 222. Vgl. s. 223F, 2). Tegen de brullende leeuw strijdt
de leeuw uit de stam Juda (vgl. Apk 5, 5), over wie de aartsvader Jakob
bij zijn zegenspreuk over zijn zoon Juda voorzegt: “U bent opwaarts
gekomen. U vlijt u neer, u slaapt als een leeuw. Wie zal hem wekken?”
Deze tekst ziet Augustinus in Christus vervuld: “Bij zijn lijden is Hij
opgestegen naar het kruis. Hij is immers aan het kruis gehangen, omdat
Hij dat in vrijheid vérkoos uit medelijden en niet omdat Hij er door zonde
toe werd gedwongen. Hij vlijde zich neer en sliep toen Hij het hoofd boog
en de geest gaf (vgl. Joh 19, 30). Maar dan wel als een leeuw, omdat Hij
zelfs in zijn zwakheid sterk was. Want de zwakheid van God is sterker
dan de mensen (vgl. 1 Kor 1, 25). Zo deed Hij uiteindelijk leven door te
sterven. Door zijn dood bracht Hij de dood om". Zo werd de leeuw die
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zoekt te verslinden overwonnen door de leeuw die zoekt te bevrijden (vgl.
223F, 2).

In één preek ziet Augustinus Christus als de leeuw van Juda in gevecht
met de leeuwen van lsraél. In dat leeuwengevecht tussen Jezus en zijn
volksgenoten ziet hij een vervulling van de psalmtekst: “Hier leger ik -
tussen leeuwen” (Ps 56 (57), 5 in s. 223C). Volgens biologen is er op
aarde overigens geen zoogdier dat per etmaal méér slaapt dan een
leeuw: tussen de 16 en 20 uur!

Andere thema’s: uittocht

Het is opmerkelijk dat Augustinus in zijn paasnachtpreken maar één keer
refereert aan het verhaal van de uittocht uit Egypte. De doortocht door de
Rode Zee fungeert als voorafteelding van de doortocht in het doopvont:
“God heeft ons in het bad van de wedergeboorte al gegeven wat wij
hebben gezongen: Paard en berijder dreef Hij in zee (Ex 15, 1.21). Al
onze zonden uit het verleden die ons als het ware op de hielen zaten,
dompelde Hij onder en waste Hij weg in de doop. Onreine geesten
beheersten als hun paarden de duisternissen waarin wij leefden, dat wil
zeggen: als hun instrument. Zij deden met ons als ruiters wat zij maar
wilden. Daarom noemt Paulus hen beheersers van deze duisternis (Ef
6,12). We mogen niet naar Egypte terugverlangen, nu wij van hen verlost
zijn door de doop. Daarop duidt eigenlijk “Rode Zee", bloedrood door
heiliging van de gekruisigde Heer. Maar onder bescherming en beheer
van de Gekruisigde moeten wij ons onder nieuwe beproevingen in de
woestijn op weg begeven naar zijn Rijk” (s. 223E, 2).

Scheppend Woord

In de viering waarin de overwinning van het levenslicht op de duisternis van
de dood wordt gevierd, krijgt het scheppingsverhaal meer aandacht dan het
verhaal van de uittocht. In drie paasnachtpreken verwerkt Augustinus het
thema van de schepping en de Schepper (s. 223, 223A en 229B).

De scheiding van licht en duisternis en de benceming van dag en nacht
verwijzen naar de pasgedoopten, van wie de witte kleren de stralen van
hun zielen zijn. Zij waren in duisternis gehuld, maar zijn nu licht in de
Heer (Ef 5, 8). Zij vormen de dag die de Heer heeft gemaakt (Ps 118, 24).
De pasgedoopte kinderen van het licht moeten zich aansluiten bij de
andere kinderen van het licht, dat wil zeggen: de goede gelovigen.

In een voor de paasnacht uitzonderlijk lange preek richt Augustinus zijn
aandacht op de beginwoorden van de Schrift: “In het begin maakte God
hemel en aarde” (Gn 1, 5). De bisschop vervolgt: "Wat gemaakt is, is voor
iedereen zichtbaar: we kunnen het zien en het vervult ons met vreugde.
Het werk is duidelijk te zien. Maar de Bewerker ervan blijft verborgen. Dat
komt omdat waarmee we zien, zichtbaar is, maar waarmee we bemin-
nen, verborgen blijft". En dan volgt een diepzinnige uitleg van het eerste
bijpelvers met behulp van het openingsvers van het Johannesevangelie.
Het “in het begin” van Genesis wordt daarin uitgelegd als “in het Woord”
want Johannes beweert: “In het begin was het Woord" (Joh 1, 1). En
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omdat het Woord van God Jezus Christus is, opent de Schrift dus eigen-
lijk met: In Christus maakte God hemel en aarde. De Zoon is dus het
begin (vgl. s. 223A, 1).

Vervolgens probeert Augustinus de verhouding tussen het Woord van
God als Gods Zoon en God de Vader te verduidelijken. Dat doet hij door
te beschrijven hoe mensen met elkaar praten: “Door mij te richten op de
gezichten die ik zie, spreek ik tot wat ik niet zie [namelijk tot het innerlijk
of tot de geest]. Binnen in mij draag ik een woord dat ik in het hart heb
ontvangen. Daarvan is mijn hart om zo te zeggen zwanger en dat wil ik
in uw oren ter wereld brengen. Ik wil u zeggen wat binnen in mij is, ik wil
u openbaren wat zich verborgen houdt. |k zoek naar een manier waarop
ik het aan uw geest kan overbrengen. Eerst bezoek ik uw oren: die zijn
als de deuren van uw geest. Het woord waarvan mijn hart als het ware
zwanger is, is niet waarneembaar. Daarom kan ik het niet zelf bij u krij-
gen. Ik vervoer het als het ware met geluid. Het woord ziet u niet maar
het geluid hoort u wel. ... Zo gaat het woord van mij uit en komt het bij u
terwijl het mij toch niet heeft verlaten. Als ik iets onbeduidends met iets
groots mag vergelijken, iets menselijks met iets goddelijks: zo ging het
ock bij God. Het Woord was verborgen bij de Vader. En om naar ons toe
te komen maakte het als het ware gebruik van een voertuig. Het Woord
nam het viees aan. En terwijl het Woord bij de Vader blijft, kwam het naar
ons toe in het viees. Maar voér de vleeswording van het Woord, zelfs
voor Adam, vodr de hemel en de aarde en vddr alles wat er in is, was er
in het begin het Woord, en maakte God in het begin de hemel en de
aarde” (5. 223A, 2).

Op zoek naar God

De fraaie vergelijking ten spijt blijft Gods goedheid onzichtbaar en ver-
borgen. Dat kan voor de gelovige een frustrerende ervaring zijn omdat
men liefde koestert tegenover iemand die men niet kan zien. Dat is vol-
gens Augustinus de achtergrond van het psalmvers: “Mijn tranen zijn mijn
brood geworden bij dag en bij nacht, terwijl men mij dagelijks vraagt:
Waar is uw God?” (Ps 41 (42), 4).

"Als ik een heiden vraag “Waar is uw God?" zal hij me afgodsbeelden
laten zien. Als ik het afgodsbeeld kapotmaak, zal hij me een berg laten
zien, of een boom, of een waardeloos stuk steen uit de rivier. Dat heeft
hij dan uit een hoop stenen opgeraapt en een ereplaats gegeven. Hij
buigt ervoor en aanbidt het. Dat is dan zijn god! “Kijk,” zegt hij terwijl hij
ernaar wijst, “kijk, dat is mijn god”. Als ik dan sta te lachen om dat stuk
steen, als ik het weghaal, als ik het kapotsla, als ik het op de grond smijt
en er spottend over spreek, wijst hij met zijn vinger naar zon of maan. Of
naar een of andere ster, het maakt niet uit welke: de ene noemt hij
Saturnus, de andere Mercurius, weer een andere noemt hij Jupiter of
Venus. Wat er maar’in zijn hoofd-opkomt en wat zijn vinger ook maar aan-
wijst, steeds zegt hij: “Kijk, dat is mijn god”. De zon kan ik wel zien maar
niet kapotmaken: ik kan toch geen sterren naar beneden gooien en ook
niet de hemel afbreken, Zo'n heiden vindt dan ook dat hij sterk staat: hij
wijst onzichtbare dingen aan, steekt zijn vinger uit naar wat hij maar wil
en zegt: "Kijk, dat is mijn god".
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Dan vraagt hij mij “Waar is uw God?" Op die vraag kan ik hem niets laten
zien. Voor mij staat een blinde van geest, die een grote mond tegen me
opzet. Voor het soort ogen waarmee hij ziet, heb ik niets wat ik kan laten
zien. Ja, want wie ik heb om te laten zien... Die heiden heeft het soort
ogen niet waarmee hij Hem kan zien, Ik kan wel huilen, ik vind mijn brood
in mijn tranen. Want mijn God is onzichtbaar. De heiden die met mij
spreekt, vraagt naar zichtbare dingen, als hij zegt: “Waar is uw God?”
(...) Toch zal ik zo goed en zo kwaad als het gaat met hulp van mijn God
proberen een antwoord te geven aan zo'n onbenul die vraagt naar zicht-
bare dingen, wijst naar zichtbare dingen en juicht om zichtbare dingen. ik
zal opmerken: “Inderdaad, u vraagt aan mij: Waar is uw God? Mijn
antwoord luidt: Waar bent u zelf?” |k geef een antwoord, zeg ik, en vol-
gens mij ook niet zo'n slecht antwoord. U vroeg waar mijn God is. U vroeg
mij waar God is. |k vraag: "Waar bent u zelf?" U zult dan zeggen: “Kijk
maar, waar ik ben: u ziet me, ik praat met u”. Dan zeg ik weer: “Ik zoek
degene, die mij die vraag stelt. Ik zie zijn gezicht, ik zie zijn lichaam, ik
hoor zijn stem, ik zie zijn tong bewegen. Maar ik ben op zoek naar
degene die zijn ogen op mij richt, die zijn tong roert, die zijn stem laat
klinken, die uit weetgierigheid vragen stelt”. Dat geheel waarover ik
spreek, is de ziel. (...) U zegt: “Laat mij uw God zien”. |k zeg: "Laat mij uw
ziel zien”. U spant zich in, mat zich af en komt vast te ziiten als ik u vraag:
“Laat mij uw ziel zien". |k weet dat u dat niet kunt. En waarom niet? Uw
ziel is onzichtbaar. Toch is uw ziel het betere in u, beter dan uw lichaam.
En mijn God is weer beter dan uw ziel. Hoe kan ik mijn God nu laten zien,
als u mij niet eens uw ziel kunt laten zien?

Ik zal u eerst laten zien dat mijn God beter is dan uw ziel. Kijk maar, u
kunt mij zeggen: “U moet mijn ziel leren kennen uit wat zij doet. Ik gebruik
mijn ogen om te zien, mijn eren om te horen, mijn tong roer ik om te
spreken, mijn stem gebruik ik om klank te maken. Uit wat zij doet, moet
u opmaken wat mijn ziel is en haar daardoor leren kennen”. U merkt dat
u de ziel zelf niet kunt laten zien en u verlangt dat ik haar ken uit wat zij
doet.

Let op, ik zal nu mijn God laten zien op grond van wat Hij doet. 1k dwaal
niet te ver af. U bent misschien een ongelovige. lk laat u niet struikelen
over wat u toch niet kunt volgen. Mijn God maakte onzichtbare dingen en
Hij maakte zichtbare dingen, dat wil zeggen hemel en aarde, de zee en
al wat daarin is (Ps 145 (1486), 6). |k vermeld de werken van mijn God niet
op die manier. Ik laat u niet struikelen over wat toch te veel is voor u. Ik
keer terug naar uzelf. U leeft, dat staat vast. U heeft een lichaam, u heeft
een ziel. Het lichaam is zichtbaar, de ziel is onzichtbaar. Het lichaam is
de woning, de ziel is de bewoner. Het lichaam is de wagen, de ziel be-
dient zich ervan. Het lichaam is eigenlijk een wagen die wordt bestuurd.
De ziel is de bestuurder van uw lichaam. Kijk, de zintuigen zijn duidelijk
waarneembaar. Ze zijn bij wijze van spreken de deuren in uw lichaam.
Daardoor kan iets worden doorgegeven aan uw ziel die binnen woont.
Het zijn uw ogen, oren, reuk, smaak en tastzin; de verschillende onderde-
len van het lichaam. Wat is dat daar binnen, waardoor u denkt en waar-
door u de ledematen tot leven brengt? Degene die dit geheel, waar u ver-
baasd van staat in uzelf, degene die dit geheel heeft gemaakt, dat is nu
mijn God" (s. 223A, 4).
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Licht in duisternis

In één preek voor de paasnacht gebruikt Augustinus het beeld van licht
en duisternis om verband te leggen tussen de nachten van Pasen en
Kerstmis. “Dat het licht schijnt uit het duister (vgl. Gn 1, 3 en 2 Kor 4, 6),
heeft de Heer aangegeven door in de nacht geboren te worden, sterker
nog: deoor in de nacht te verrijzen” (s, 223D, 2). De verrijzenis en de
geboorte van Christus moesten ook nog op een andere manier met el-
kaar overeenstemmen: “Er is in dat nog niet gebruikte graf geen dood
lichaam gelegd, niet védr Christus en niet nd Hem. Evenzo is er in de
maagdelijke schoot van Maria geen sterfelijk mens gezaaid, geen voér
Christus en geen na Hem” (s. 223D, 2).

Christus uit de joden

Van één paasnachtpreek menen geleerden dat deze gehouden is in een
jaar waarin het joodse en christelijke paasfeest samenvielen. Dat zou dan
ook de aanleiding geweest kunnen zijn dat Augustinus zich hierin uit-
voerig bezighoudt met de verhouding tussenbeide. Hij benadrukt daarin
meer de verschillen dan de overeenkomsten. Daarmee tracht de bis-
schop het eigen karakter van het christelijke Pasen te versterken.
Augustinus bewondert datgene wat de Israélieten uit Egypte bevrijd met
hun Pésach verbeeldden. Maar hij blijft vol afschuw over de misver-
standen tussen Jezus en zijn eigen volksgenoten en over de manier
waarop de religieuze overheden van Juda Hem tot de kruisdood hebben
laten veroordelen. In de beschrijving van deze gebeurtenissen sluit
Augustinus zich naadloos aan bij het spraakgebruik van de evangelisten.
Maar hij lijkt daarbij niet te beseffen dat de kritiek van de evangelie-
schrijvers voortkomt uit betrokkenheid op de eigen joodse tradities. Als
later niet-joodse christenen zulke kritische uitlatingen gaan overnemen,
loert er gevaar voor een negatieve kijk op de tradities waarin Jezus is
opgegroeid en waaruit Hij is voortgekomen.

“Elk jaar”, aldus Augustinus, “slachten de joden een schaap volgens
aloude rite. Maar zij zien niet waarop dat schaap duidde, zelfs niet toen
Christus door zijn verwanten was gedood. Zij lezen wat gezegd was,
maar begrijpen niet wat was voorzegd. Zij luisteren naar wat wordt
voorgedragen, maar zien de vervulling niet van wat is voorzegd. Zij

hebben wet en profeten (vgl. Lc 16, 29), maar met welke beelden in de -

wet over het paaslam is geschreven willen zij door de profeten niet
weten. Volgens het voorschrift van de wet heeft het volk zich met het ge-
slachte lam gevoed (vgl. Ex 12, 1-13). Volgens voorzegging van de pro-
feet is Christus als een lam naar de slachtbank geleid” (vgl. Js 53, 7. s.
229C, 1). s

In een ander jaar vermaant Augustinus vooral niet vast te houden aan
wat in de geschiebe_r}is rond Jezus' terechtstelling is misdaan, maar
spoort hij aan jaarlijks het goede te vieren dat de Heer ons in zijn lijden
en dood heeft gegeven (vgl. s. 223B, 1).
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Als een mus op het dak

Het goede van de Heer wordt na de verrijzenis bestendigd met zijn
hemelvaart. In bijbelse beelden: de Heer verrijst als de machtige leeuw
van Juda en fladdert heen als een eenzame mus op het dak (vgl. Ps 101
(102), 8). Daar is Christus de enige (!) vocrspreker in de hemel. Wie de
paasnacht waakzaam doorbrengt door de Schriften te beluisteren en te
bidden tegen de beproevingen van de nacht, moet dan ook de gebeden
aan die grote Voorspreker toevertrouwen: “Samen met de Vader verleent
Christus wat Hij van de Vader vraagt, omdat Hij middelaar en schepper
is. Middelaar om vadr te spreken, schepper om te verlenen; middelaar,
geworden in de wereld, schepper, omdat de wereld door Hem is
gemaakt” (s. 223F, 3).

Eeuwige vreugde

Met de paasnacht begint de vijftigdagentijd die verwijst naar de vreugde
van de ware dag des Heren. Deze bestaat in het zingen van psalmen en
hymnen: een vreugde die nooit verveelt. Is voor a-muzikale mensen zo'n
vooruitzicht op de eeuwige gelukzaligheid een schrikbeeld? Oneindige
vreugde is al moeilijk voor te stellen, laat staan als deze vreugde als
oneindige muziek wordt voorgesteld.

“Luister”, zegt Augustinus, “we zingen alle/uja. Dat is fijn, dat is vrolik, vol
blijdschap, genoegen en zaligheid. Toch worden we het moe, als we al-
tijd afleluja zouden zingen. Maar wanneer het er telkens op een bepaal-
de tijd van het jaar weer is, hoe fijn is het dan als het terugkeert, en wat
een verlangen laat het in ons achter als het ophoudt! De blijdschap zal
daar toch niet van dien aard zijn dat ze ons tegen gaat staan? Nee, na-
tuurlijk niet. Mocht iemand vragen: “Maar hoe komt het dan, dat daar al-
tijd blijdschap is en dat die nooit in weerzin omslaat?” Als ik u in dit leven
iets laat zien wat u onmogelijk kan tegenstaan, gelooft u vast wel dat het
daar helemaal zo zal zijn. Men kan genoeg krijgen van eten, van drank,
van theater, hier genoeg van krijgen, daar genoeg van krijgen, maar nie-
mand heeft ooit een hekel gekregen aan zijn gezondheid. Zoals men hier
dus, in dit sterfelijk bestaan van het lichaam, in deze broosheid, in deze
afkeer van de last van het lichaam nooit weerzin kan krijgen tegen
gezondheid, zo zal men daar nooit genoceg krijgen van genegenheid,
onsterfelijkheid en eeuwigheid” (s. 229B, 2).

Conclusie

Het bovenstaande biedt een overzicht van de belangrijkste thema's uit de
twintig preken voor de paasnacht die ons van Auguslinus zijn overge-
leverd. Het eerste belangrijke onderwerp is het profiel van de christelijke
paasnachtwake in vergelijking met het nachtleven van andere mensen en
in vergelijking met andere christelijke samenkomsten in de nacht. De
eigenheid van de paasnachtwake ligt vooral in de herinnering aan het
sterven en verrijzen van Jezus Christus. Dat is het tweede belangrijke
thema, hoewel dit enderwerp in nogal wat preken niet aan de orde komt
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of slechts terloops wordt vermeld. De paasnachtwake is ingesteld van-
wege de aansporing van de Heer te waken en te bidden om niet de
beproeving binnen te gaan. De wakende geloofsgemeenschap overtreft
in de paasnachtwake de slapende apostelen, die het in de hof van Getse-
mane zo jammerlijk lieten afweten. Het waken en bidden dienen echter
ook zelf als beproeving: ze loutert gelovigen als in een oven of maakt hen
aandachtig voor beproevingen die gelovigen te gronde richten.

Slechts één keer benut Augustinus in de paasnacht het verhaal van de
doortocht door de Rode Zee als een voorafbeelding van de christelijke
doop. Slechts driemaal wordt nadrukkelijk maar wel uitvoerig bij het
scheppingsverhaal stilgestaan. Eenmaal spiegelt Augustinus het mys-
terie van de verrijzenis in het geheim van Gods menswording. Als het
christelijke paasfeest en het joodse Pesach op dezelfde datum vallen,
bespreekt Augustinus uitdrukkelijk de verhouding tussenbeide.

De viering van de paasnacht biedt ons op aarde de vreugde dat God de
Zoon voor mensen ten beste spreekt bij God de Vader: onze Rechter bij
het eindoordeel blijkt bij het proces onze advocaat te zijn! Met de paas-
nacht vangt de vijftigdagentijd aan als symbool van de ware dag des
Heren. Zij verwijst naar de eeuwige vreugde, die als goede gezondheid
op aarde, mensen nooit verveelt.
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