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Abstract

The aim of this research is to show +that the Middle
Dutch text Een scone leeringe om salich te sterven is
an example of an Ars moriendi that combines features of
both +the typical didactic Speculum—-tradition and
literary texti3 in which the theme of death and the at~
titude towards it play an important role. This @ chal-
lenges the euisting viewpoints concerning the place of
the Ars moriendi in literature which have either viewed
it in isolation of literapry texts or as part of the
Speculum-tradition. Special attention has been paid to
the fact that one cannct easily distinguish between
literary and didactic traditions in Medieval litera-
ture. The research further shows the relevance of the
Ars mariendi for the interpretation of Dutch Medieval
morality plays. ‘

To this end, E=n =cone leeringe iz first of all placed
against its historical background, taking into account
the social and cultural conditions that prevailed in
the late Middle Ages. These conditions have, to a
great extent, determined the character of the gente of
the Ars mariendi. 0On the one hand theres are texts that
deal with the preparation for death while the person
was still healthy, on the other, one finds texts that

focts on the actual act of dying.

On comparing Een_ scone leeringe with texts that are
representative of these different kinds of Artes
mariendi, it becomes clear that the treatise adresses
both the need for the instruction on how to prepare faor
death as for pastoral guidance at the desthbed. The
ascetic and pastoral characteristics in Een_sgcone legr-—
inge play an important role in the placing of thisz par-
ticular Ars moriendi within the Middle Dutch Speculum—
tradition (the genre of the Ars moriendi has been con~

sidered part of this tradition bercause it stems from



the ariginal Ars mariendi Speculum artis bene
moriendi). Only those parts that focus on the prepara-
tion of death can be truly linked to the didactic and

moralistic Speculum—tradition.

In order to show how the #Artes moriendi compars with
Madieval Dutch literary texts in which the theme of

death are portrayed, Een scons lperinge is viewed

against the background of +the Dutch morality play
Elckerlije., This drama was chosen because it was pub-
lished at the same time as Een scone leeringe and be-—
cause it is presented as a Speculum whicihn implies a
moralistic—didactic character. Therefare, the com-
parison betwes ESL. and Elgkerlije is of direct
relevance to the place of the Ars moriendi between the

Medieval literary and didactic traditions.
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HOGFDBTUK EEN: IMLEIDING

i<} Achtergrond

In 1985 verschesn een moderns uitgave van de Middel-—

nederlandse Ars meriendi Een scong leerinos om salich

te sterven {(voortaan afgekort ESL). Deze uitgave is in
het Nederlandse taalgebied de serste en enige sinds
1400, dit in tegénstelling tot het Engelse taalgebied,
waar ot en met de 18e eeuw sterfboeken werden
gepubliceerd. De moderne uitgave van EEBL is veolledig
geanncteeprd en van sen uitgebreide inleiding voorzians.
Het is verheugend dat er wesr aandacht geschonken wordt
aan een relatief onbekend genre binnen de Mliddelneder-
landse letterkunde, want traktaten zoals de ‘Artes
mariendi kunnen een aanvulling betekenen op literaire
teksten van de late middelesuwen waarin de thema’'s van
de dood en bet sterven voorkomsn. Verder zijn zij ook
gen hbron van informatie voar de manier waarap de  mid-
delssuwer aan de dood en het sterven in de literatuur
én de didaktiek uwitdrubkking gat.

1. Alhoewsal er veel kritiek op Jde verzorging wvan de
witgave gelsverd werd (Cappesns 1937). vormt deze publi-

catie ®en belangrijke bijdrage tot het weer bekend
i - e Wi A
maken van Middelnederlandsg &rs moriendi. v

—



De maderne uitgave van ESL valt samen ret zen grosisnde
maaterchappeliike belangstelling voor stervenshegelei-
ding. Represent: ief voor deze belangstelling zijin de
boeken en t.v. programma’s van Elisabeth Ribler—Ross.
Haar bekendste werk is On death and dvinn (1970-1984),
waarin zij ep i ngende wijze de emotionele behweften
van de moderns stervende, die door de grote mecasche
vooraitgangen vaak over het hoofd worden gezien, be—

schrijft.

Raidt (1987) vergelijkt de Middelnederlandse ars
moriendi ESL met de beschouwingen van Kibler-Ross, ver-—
vat in On_death_and dyving. Ondanks het feit dat deze
publicaties bijna 300 jaar uit elkaar liggen, ontdekt
Raidt opmerkeliike overeenkomsten en verschillen tussen
het omgaan met de dood en het sterven in de lats mid-—.

delesuwen en de late 202 esuw.

De stadia die de stervende volgens ESL doormaakt, kumen
overesen met die, die Kibler-Rc3s waarneemt (Raidt
1987). Dit werpt nieuw licht op de psychologischs en
pastorale relevantie wvan Adrtes merierddi zoals ESL: het
sterfboek en Bn _death and dying zijn niet vanuit een
wetenschappelii ongpunt geschreven: de populaire be-—
schouwingen wvan Ribler—-Ross zijn de slsutel tot het
leren van ESL als handleiding bij het sterfhed.

De parallellen waarcgp Raidt (1987) wijst, duiden dus op
zen buitengewoon interessant studieterrein dat tot op
heden gesn aandacht heeft gekregen. Raidts schema
(1%87:78), waarin dere parallellen tegenover elkaar
geplaatst wordan en  haar verduidelijking daarvan,

dienen als vertrekpunt voor deze studie:



ARS MORIENDI

A0.1500

CEN SCONE LEERINGE
arnt SALICH TE STERVEN

11 FEAR OF DEATH I

11

Il

Iy

V FPRAYERE (Part b}

VI

knowledge, instruction
daily acceptance of death
antizipation of death
IN FPRAISE OF DEATH (Fart 1) 11
Acceptance of death
Meaning of death
Facing of death
Telling the patient
TEMPTATIONS (Part Z) I1I
1. Faith (stage 1)
2. Despair, depression
(stages 4,4}
3. Rebellion (stages 2,3)
4. Pride (gtage 2)

5. Horries/Anxistiss
(stages 1,3)

QUESTIGNING (Fart ) v

8iy gquestions af 8t. Anselm
Ten questions of Gerson

INSTRUCTION (Part 4)
ADVIDE AND SDRONITION (Part &)

EFILOGUE

Advice for the living,
prepare for dying,
daily practice of dying

2

- .

E. KOBLER-ROBS
Ao, 1770

OM DEATH AND PY-
ING

FEAR OF DEATH

ATTIDUDES to—
wards death

Canial of death
Challenging of
death

Empathy

*To tell or not
to tell....”

STABES

1. Denial, iso-

lation (temp.l)

2. Anger (temp.
I.4)

3. Bargaining
{temp. 3.3)

4) Depraession
{temp. 2)

5) Acceptances
(temp. X)

&Y Hope (te=mp.
2

THERAFY WITH
TERMINSLLY ILL

Listening, em-
pathy

Sharing the pa-
tient’'s burdens

THE PATIENT S
FAMILY



Neg.v. Raidts vergelijking tussen On__ death and and
dying {(1970) en ESL (Ao 1300), blijkt dat er betref-

fende het omgaan met de dood aan de ene kant vesl, an

aan de andere kant weinig is veranderd. Wat hatzelfds
is gebleven, is de angst om dood te gaan en het untken-
neEn van de doed. De stervends komt nog steseds  in
opstand als hij beseft dat de dood ononthkoombaar is.
Buien van hoop en wanhoop wisselen elkaar af, maar als
de stervende emotionese! kan tosleven naar het einde,
dan kan de dood geaccepteerd worden. Wat echter sterk
veranderd is, is het kader waarbinnen de moderne ster—
vende zijn dood verwerkt. Des middelesuwer gelgofde
rotsvast in Bod en in et leven na de dood "which was
tn relieve people of their suffering and their pain®
(Kilbler—Ross 1984:13). De middelesuwer putte troest uit
de gedachte dat hij in de hemel vapr zijn lijden, mits
int dankbaarheid aanvaard, odeloond zou worden. M.a.w.

pijn en lijden hadden eern doel.

Dankzii de moderne geneseskunde, wordt veel lichamelijhk
lijden weggenomeni vandaar dat Klible~-Ross (1986:13)
stelt: "Suffering has lost its meaning”. Omdat in vetr-—
gelijking met 500 jaar geleden, steeds minder mensen
asn natuarlijke oorzaken sterven, is het voor de
maderne stervende ~oseilijk te vatten dat hij aan iets
anders dan aan ouderdom gaat sterveny dit wordt steeds
oriwezenlijker naarmate de gemiddelde leeftijd waarop
lemand komt te overlijden, stijgt. In dit verband maalkt
Kibler-Ross (1984:2) de interessante opmerking dat de
moderne mens geneigd is het idee +te vormen dat hij
slechts op een geweldadige manier aan =ijn einde kan
komen. Dat draagt ar in een belangrijke mate toe bij
dat de angst voor de dood, i1.p.v. verwsrkt, onderdrukt
wordt, De moderne mens weet niet meer hoe daar mee om
te gaan.



Terwijl het sterven i1in de middelesuwen sen sociale
gebeurtenis vormde, betekent het voor de moderne stetr-
vande vaak eenzaamheld en isolatie. Vioeoer stierven de
mensen thuis in hun eigen omgeving, amringd door virien—
den en familie. Ook kinderen maakten storfgevallen van
dichtbij mee, =zodat =zij van jongs af aan met de dood
vartrouwd raakten. D& dood werd niet onzichthaar
gemaakt, geen make-up werd opgebracht om de indruk te
wekken dat de dode sliep. De dode was dood. In onze
tijd gebsurt het vaak Jat mensen alleen, in =en kille
ziekenhuiskamer sterveny soms is het zelfs moeilijk
vast te stellen wanneer de dood precies is ingetreden
(Kibler-Ross 1984:7). Omdat medisch onderzoek =ich =zo
‘concentreert op het verlengen van leven, wordt vaak
vargeten vaak wiens leven 2n welke behoefiten daarach—
ter schuilen. Dikwiils wardt over het hoofd geziesn dat
de ernstige zieke nog steeds gevoelens, wensen, n een
2igen mening heeft (Kibler—-Ross 1984:7).

Tach wordt er steeds meer rekering gehouden met de
emctionele behoeften van de stervende. Het idee dat de
kwaliteit van het leven bij ongeneeslijke zieken wvaak
belangrijker is dan de kwantiteit, wvindt daardoor
steeds meer ingang. Hiervan getuigern de boeken van
Kibler-Aoss en het groeisnde aantal Hospice-huizen,
huizen waarin stervenden naast medische behandeling ook
gmotionele steun ontvangen wvan specizal daartoe op-
geleide stervenspegeleiders. I Nederland dragen dece
instellingen de betekenisvolle naam “Bijna thuis-
huizen®.

Ondanks de tendens weer aandacht aan stervensbegelei-~
ding t& geven, blijft &r een belangrijk veraschil be-
staan tussen die van nu en vroeger. In de middelesuwen
diende de Ars morisndi als hulpmiddel bij het
hegeleiden van de stoervende naar de hemeli sterfboshken
vormden de richtlijin waarlangs de christen ziin  aardse

lgven kon voltpoien om zijn paradijeslijke te baoinnen.



De noderns stervensbegeleiding is humanistisch
georiénteerd; de eerste zorg pgeldt het emotionele wel-
zijn wvan de stervende zonder dat daarbij noodrakeliik
esn religieuze dimensie hoort. De stervensbegelelding
van vandaag richt zich op het stervensuur zelf, niet op
het leven na de dood, of op het scort leven dat het

hiernamaals verzelert.

Terwiil boeken over stervensbegeleiding en het stichten
van Hospice—-huizen van =en maatschappelijke interesse
vioor de dood getuwigen, valt ook op geschiedkundig vlak

een levendige belangstelling waar te nemen.

De historicus FPhillipe Arigs heeft een aantal boeken
geschreven die de ontwikkeling van houdingen tegenover
de dood vanaf de middeleeuwen tot en met de twintigste
eeunw als onderwerp hebben. Het bekendste daarvan is
L' Homme devant la mort dat in 1977 verscheen. In dit
omvattende werk beschrijft hij twee witeenlopende vor-
men  waarin de beheptheid met de cood van de late mid-
deleguwesn tot uvitdrukking kwam: de Ars mariendi en de
Dapce macabre (Arieés 1977). |

1.2, Historicli en de visis op de dood in de late
middelesuwen

Door het hoge sterfteciifer in de late middelesuwen van
West-Europa waren er niet genoeg priesters om alle
stervenden gesstelijk biji te staan. Daarom werden
Lloogterlingen en zelfs leken ingeschakeld bij het
bedienen van stervenden. Dit vormde een stimulans om
Latijnse Artes moriend: in du volkstaal over te breane-
gen. 0Op die manier ontstonden handzame boekjes “voor
valen leesbaar =n dankzij de nisuwe druktechniek pok
betaalbaar” {De Geus 198819} . Deze pastorale
sterfhboghken stonden in schril komtrast tot de DRances

macabre, houtsneden en teksten die de verschrikbkingen



van het lichamelijk wverval, he2l en vagevuur uit—
beeldden. Zoals Raidt (1987:88) cpmerkt, reflectesrt de
Ars moriendi een veel rijipere en gebalanceerde houding
tegenover de dood. In tegenstelling tot de fatalis-
tische Dédnce macabre, waren de Artes moriendi vol hoop
en eschatologisch. Omdat beside tradities gelijktijdig
in de late middelseuwen voorkwamen, vormden zij voor
geschisdschrijvers® een belangrijke bron bij het
bepalen van de visie op de doos in dat tijdperk. Ariés
(1977) en ook Huizinga (1963) scheppen n.a.v. de Aries
moriendi en de Dances macabre hiervan een totaalbeeld:
zij getuigsn van de doodsobseszie in de late mid-
deleasuwen. Binnen het kader van de mentaliteitsge-
schiedenis is zo'n totaalbeeld geraﬁhtvaardigd aomdat,
zoals Den Boer (1283:318-334) stelt, de men-—
t, liteitsgeschiedenis een reconstructie toelaat wvan

gedragspatronen it een zeker tijdperk.

In tegenstelling tot Aridése en Huizinga echter, zijn er
ook onderzoekers die het scheppen van een  totaalbeeld
over de visie op de dood in de late middelesuwen op
basis van de Artes moriendi en de Dances macabre afwii-
zer. Whaley (1981:8) bijvoorbeeld, zigt de Artes
moriendi en de Dances macabre als "mere refliection{s)
or agent(s) of material forces". Hij iz van mening, dat
zou de hebheptheid met de dood in de late middelesuwen
als inviosd op de Artes moriendi en de Dances meecabre
beklemtoond worden, het gevaar ontstaat voorbij te gaan
aan een spectrum van wat hij noemt, "the thought and
behaviour of widely different societies at very dif-
ferent times and changes of growth" (Wraley 1981:9).

2. Whaley (1981) verwijst in het bijzonder naar MEle
(1932), Teneti (1952) en Vovelle (1973). '



Een discussie over de voor- en nadelen van de men—
taliteitsgeschiedenis, het geschiedkundig rechtvaar-
digen wvan ®sen algemeen gevoel ten oppzichte van een
bepaald gegeven in sen bepaald tijdperk, wvalt buiten
het bestek van fdeze studie. Die studies schter, die
de Artes mariemdi sn de Dances macabre binnen de men~
taliteitsgeschiedenis evalueren, bieden weinig
stinulans voor literair onderzoek naar specifiek de
Artes moriendi=. De heheptheid met de dood verklaart
slechts ten dele het ontstaan en de ontwikkeling van
dit genre en geeft geen antwoord op de vraag walks
plaats de gries moriendi binnen het literaire spectrum

van de late middelesuwen in West-Buropa inneemt.

Met name binnen het onderzoek naar de Middelnederlandse
geestaelijke letterkunde, krijgt de traditie van de ara
mariendi weinig of geen aandacht+. Raidt (1987) heeft
aangetoond dat middeleeuwse sterfboeken mdéér ziin dan
viFrome handboekeny =zij reflecteren tijdloze, univearsele
aspecten en ervaringen rondom de dood en het starven.
Terwijl andere teksten uit de middelesuwen, die pok de
dood en het sterven als thema’'s hebben (in het bij—
zonder de ERlckerlijc)} nog steeds in de belangstelling
ztaan, is een A~s morlendi zoals ESL npeit binnen de
literatuur over de Middelnederlandse letterkunde
degelijk bestudesrd,

2. Het is  interessant dat de Dance macabre in
wetenschappelijke studies over de dood in de late mid-
delesuwen veel meer aandacht heeft genoten dan de &es
morisndi {(vgl. Le CGoff 19462:235, en Erickson 19746&:78).

4. In Engeland, Duitsland en Amerika bestaan wel
studies over het ontstasn en de ontwikkeling wvan &p-
gelse en DBuitse Artas moriendi, deze zullen later he-—

sproken worden.



1.5 Tekstbepaling
1.3.1 EBL '

ESL iz sen laatmiddeleesuws sterfboek dat teruggaat op
=en in de vijftiende eauw zeer bekend Latijns traktaat,
het Specuylum artis bene moriendi, waarvan de schrijver
onbekend is. In de Koninklijke Bibliotheek van Den Haag
bestaat nog één exemplaar onder het signatuur 130 F 42,

ESL bestaat uit zes delen die in een "prolpgus” worden

aangekondigd:

- '"Deerste spreect vanden love des doots ende
ader const ende learingen om wel te aster
R 113
~ "Danderde spresct vander hecoringen ende
temptacien metten welcken die viant gemeen
lic den menschen tempteert (...)"
-~ "Dat derds deel lgert hoe men de siecken is
sculdich tondervragen®
- "Tvierde deel leert esn onderwijis met bedin
fen "
- Miyijfate leert hoemen die sieken raden ende
vermanen sal"
- "Tgeste inhout seker ghebeden die men int
varsceyden der sielen uten lichaem over
lesen sal'

1.3.2 Studiss over de Artes moriendi

Tot de belangrijkste bijdragen over de ontwikkeling van
de Artes moriendi in West-Europa behoren de volgende

studies:

— Bister Mary Catherine 0'Connor, The art of
dying well: the develupment of the Ars
noriendi, Columbia University Fress, New
York, 1942.

- Rainer Rudolf, Ars Mogriendi,., Yon der kKunst

des heilgamen Lebens wnd Sterbesns, Bohlau
Verlag, Kdln /7 Graz, 1957.

- Mancy Lee Beaty, The craftt of dvinc. The
literary ftradition of the Ars moriendi in
Englang, Yale University Press, New Haven/




London, 1970.

Van deze onderzosken naar de Ars moriendi, 1s die van
Beaty hier bijzonder relevant omdat =zij daarin de En-

gelse vertaling van ESL uitvoerig bespreekt.

De meest recente studie is wvan Petronella Bange,

Spiggels der Christenen, Zelfreflectis en  ideaalbeeld

i last—-middelesuwse moralistisch-didactische traktaten
van 1984. Daarin bespreekt Bange het Speculum artis

bene moriendi als sen moralistisch—didactisch traktaat.
1.3.3 Het ontstaan van het genre
De Artes moriendi die in de late middelseuwen in  hsel

West-Eurovpa circuleerden zijn, =zoals resds is aange-

stipt, gebaseerd op ket Speculum artis  bene morisndi

van de vijftiende esuw. De belangrijkste bronnen voor
dit speculum zijn de Admonitip morientis wvan Anselinus
van Canterbury (1033--1109) en het derde deel van Jean
Gersons (1363-1429)0pus Tripartitum, getiteld Dz arte
mariendi {(vgl. De Geus 1985:121).

Ansalmpus’ Admnnit%u morientis wordt als de serste Ars
mariendi beschouwd: "Dere bestaat uit zes wvragen, een
aantal gebeden en de commendatie, waarin de ziel Bode
wordt bevelen" {De Beus 1985:21).

Met de Ars moriendi van Gerson echter, wverkrijgt het
gentre een vastomliinde structuur en worden praktische
raadgevingen en een axempel ingesloten. De Ars moriend:i
van ferson is dus veel witgebreider dan die van Ansel-
mus {(vgl. O'Connor 1942 en Rudolf 1957},

1.3.53.1 De populariteit van het genre in de late
middeleavwen

Onderzoelers® die de Artes moriendi bestudesrd hebben,

9. U'Connor (1942), Rudolf (1957), Beaty (1970}, Hange
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schriiven de populariteit van het genre aan twee fac—
toren toe:
~de bheheptheid met de dood in de late

middeleseuwen
-de opkomende lekenaktiviteit in datzelfde
tijdperk

De besheptheid met de dood in de late middelesuwen was
te wijten aan het grote aantal epidemie&n, met name de
Pest, overstromingen en voedseltekorten, die sen abnor-
maal hoog sterftecijfer veroorzaakten. 0O0'Connor =n

Baaty wijzen op dit verband:

The subject of death (...} has never been
more popular than in the late Middle Ages,
when the freguent and devastating visita
tions of the plague® made it a commonplace
event., (0’'Connor 1242:3)

Mot only did this catastrophic blight (the
bubonic plague) focus man’s attention on
dwath to the point of obsessiom, but it is
generally credited with having caused (u...)
widespread and irreparable dislocations in
the social and economic spheres of life.
(Beaty 1970:38)

Bange relateert de beheptheid met de daod aan de heer-
sende onzekerheid van het stervensuur; het feit dat men
de ene dag kerngezond was en de volgende letterlijk

doondziek, maakte deg leuze wvan het memento morl erg

populaire:
Geen tijd heeft de doodsgedachte met zoveel
nadruk voortdurend aan allen opgedrongen als
de vijftiende esuw. Zonder ophouden klinkt
{1984).

4. De leuze ‘coadenk te sterven’ is uiteraard dinherent
aan de Artes mariendi verbonden. De Ars moriendi is als
het ware een antwoord op de vraag: "hoe gedenk ik te

sterven?"
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door het leven de ropep van het memento mori.
{Huizinga 1943:141)

Door het hoge sterftecijfer, dat de doodsgedachte in de
late micddelesuwen pruminent maakte, ontstond een be-
hoefte aan senvoudige, 4in de volkstaal gzschraven
boeken, waarin men twee dingen kon leren: 1} hos men
zickh op het stervensuur kon voorbereiden, 2) hoe men
zieke vrienden en familie op het sterfbed bij kon
gtaan. Deze behosften moeten niet alleen in samenhang
met het tekort, maar ook met de gebrekkige kwaliteit
van priesters beschouwd worden, waardoor de groei van

de lgkenaktiviteit werd aangemoedigd.

Behalve dat het aantal priesters scherp daalde,
ontstand onder de bevolking een toenemende onte-
viredenheid over de manisr waarop zij zich van hun  taak
kwijtten. Vromen begonnegn aanstont te nemen aan het im-
morele gedrag van sommige priesters. QOok hun stijgende
onverschilligheid werd hen niet in dank afgenomen (vgl.
Beaty 1970:41). Dit 1leidde +tot het ontstaan wvan
grogperingan  "{wha) sought to bypass the church almost
completely through a new, practical interpretation of
Christian life” (Beaty 1770:41).

De in de volkstaal geschreven sterfboeken stelden leken
in staat zich =zelfstandig de stervenskunst sigen te
maken, d.w.z. =zonder direkite leiding van een priester.
In een breder hader wiist Bange erop dat het religiesus
zelfstandig worden wvan de bevolking de drang naar
zelfkennis vergrdotte. Daardoar werd de vrasg naar
religisuze traktaten, waarin men deze =zelfhkennis kon
opdoen sterker, (Bange 19846:34)7.,

7. Het Speculum artig bene mgriendi beshoort volgens

Barge tot dit genre.
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1.2 Problegmstelling

1.4.1 D& plaats van EBL binnen de Middelnederlandse
geestelijke letterkunde

Alhoewel de uitgevers van de kritische uitgave van EBL
een belangrijke bijdrage hebben geleverd tot het weer
bekend maken van een Middelnederlandse Srs moriendi in
Nederland, 1ligt er een studieterrein braak ten aanzien
van de plaats die ESL binnen de Middelnederlandse let~

terkunde inneemt.

Studies over de #&rtes moriendi (zie 1.3.2} handhaven
verschillende theorieé&n omtrent de aard van het genre

binnen de middelesuwwsese literatuur.

0'Connor  (19242), Rudolf (1937) en' Beaty (1970) be-
schouwen de traditie van de Ars moriendi als een
zelfstandige literaire stroming binnen de geestelijke
letterkunde van de middeleewwen. Dit betekent dat =ij
het literaire karakter ten koste van het didaciische

benadruklken:

For once the obvious fountainhead of a
literary stirgeam is in fact its source. (...)
the literary tradition of the ‘art of dying
wall’ can be traced bachk neo farther thamn the
early fifteenth century to the Ars moriendi
itself. (Beaty 1970:1, mijn onderstreping)

Ondanks het feit dat Beaty het genre als esn typisch
verschijnsel van de vijftiende seuw beschouwt, legt zij
geen verbanden tussen de Artes moriendi en andere
literaire teksten die de stervenskunst als  thema heb-

ben. De meest voor de hand liggende tekst in dit ver-
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band is de Elckerlijc die de uitgevers van ESL als de
gedramatisesrde tegenhanger van het sterfhoek bestem—
pelen (De Beus 1985:14)%,

In 1984 publicesrt Petronella BRange een proefschrift
waarin =zij een uitgebresd corpus Laatmiddelnecverlandse
Spiegels onderzoekt (zie 1.3.2). Spiegels zijn volgens
haar definitie moralistisch—didactische traktaten, die
tot doel hadden om op een tamelijk eenvoudige manier de
bevolking de hoofdaspecten van de christelijke lesr bij
te brengen. De leer van de vier uitersten nam daarin

een helangrijke plaats.

Blhoewel =i niet kan bewijzen of het Speculum_artis
bene moriendi in Nederland geschreven is, was het daar
wel bekep . en bestaan er overleveringen in het Middel-

nederlands. Helaas maakt ziji geen amelding van ESLT.

Uit de titel van bhaar proefschrift kan afgeleid worden
dat zij Middelnedarlandse traktaten esrder als onder-—
richtende, dan als literaire teksten beschouwty het is
daarom nist zo verwonderliik dat ook zij nist ingaat op

het verbanrd tussen het Bpeculum artis bene moriendi, en
Elckerlijc.

8. Vnlledigheidshalve moet hier zan toegevoegd worden
dat 0 'Connor wael erop wijst dat de invlioed van de Artes
moriendi zich op ’"latere boeken’ deed gelden, zelfs tot
na 1700, Aangezien zij M"lateres boeken’ niet verder
omschrijft, Lan niet zonder meer aangenomen worden dat
zij boaeken die buiten het genre wvan de Ars moriendi
vallen, bedoelt (O'Tonnor 1942:3).

2. Voor Faar lijst wan overlesveringen =zie Bange
1986:89.
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1.4.2 Karakterisering van de &Ars moriendi met betrek-

king tot stervenskunst en stervensbegeleiding

1.4.2.1 Tegenstellende omschrijvingen van de Ars

mariendi

Behalve de verschillende opvattingen ten aanzien wvan de

plaats van de Aries moriendi en ESL in het bijzonder,

hastaan

er verschillen omtrent de karakterisering van

de Ars mariendi in het algemeen. De wvolgende twee

danhalingen dienen ter .llustratie:

The Ars Moeriendi was a religious treatise
that illustrated legions of horrible and
persuasive demons increasing their insidious
assaults on man as he weavered in his last
illness (...) rousing the fear of death and
damnation {(...) as a technigue for conver—
sion. (Hinton 19&7:3%)

Heel anders =zijn de omschrijvingen van O'Connor en

Beaty:

In spite of its purpase the Ars moriendi is
not a doleful book — no clarion call to
repentance. There is little stress upon
hell, only hope of heaven. (0'Connor 194Z:3)

Most impartant of all, the whole tenor of
digcussion (...} is oneg of comfort; the
doctrines of grace and reconciliation are
emphasized at the =xpense of apocalyptic
threats. {Beaty 1970:51)

De reden waa-om tegengestelde omschrijvingen van de Ars

moriendi aangatroffen worden, heeft te maken met het

verschil

tussan Arites meriendi die als ster-vensleer en

dimp die als stervensbegeleiding bedoeld waren. Hintons

omschrijving is *typerend voor =sen Ars moriendi waarin

de stervensleer centraal staast. In zulke gaschriften
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speelde de contemptus mundi-gedachte een prominan.a2
ral, en ook het thema van de znganaémde strijdgedichten
over de mens en de dood was ¢aarin  nadrukkelijk  aan—
wazig {Rudolf 19%57:2). Deze Arites moriendi stonden bol
van hel en verdoemenis wat de lezer mosst aansporen een
goed laven te leiden opdat een gelukkig’ stervensuur
verzekerd was. Rudelf stelt dat deze teksten voorbeel-
den zijn van de "Kur., . des heilsamen Lebens, d.h. das
treben dureh ein gottwohlgefidlliges Leben eine
gliickliche Sterbestunde zu erlang=n' (Rudolf 1757:2).
Een voorbesld van de "Kunst des heilsamen Lebens" in

het Middelnederlands is het Delfitse sterfboek getiteld

Een notabel boeck ghenoemt dat sterfboek uit 1488B.

0‘Connars en Beaty's beschrijvingen daarentegen, gelden
Artes moriendi die Rudold als “Kunst des heilsamen
Sterhbens" typeert. Deze #Artes moriendi waren hand-
leidingen die de clerus en later d2 leken hislpen bij

starvensvoorbereiding en begeleiding:

«Vereinzelt finden wir daneben auch schon

YWerke, die der nihersn Vorberelitung auf Jen

Tod dienen und dem 8¢ ‘'‘sarger Mittel und An

lpitung geben, wie &y sich am Kranken— und

Sterbebette zu verhalten habeg, um den

Kranken zu trdsten und auf den Tod vor

zubereiten. Dies ist die eigentliche

"Kunst des heilsamen Sterbens’. (Rudolf

1957:2)
ESL is een sterfboek dat in de eerste plaats "die Kunst
des heilsamen Sterbens" vertegenwoordigty hel =n ver-
doemenis worden op de achtergrond geplaatst ferwijl
heop op de hemel en vertrouwen in de verlossingsdaad
van Christus beklemtoond worden. 0ok de vele praktische
raadgevingen £n danwijzingen wvoor bij het sterfbed
benadrukken de kunst van heilraam sterven in ESL. Dit
wil echter niet zeggen dat in het sterftboek geen stuk
levenshunst besloten ligt, die men zich tijdens het

laven esigen mpet maken. Daarom schrijft de auvteur:

Een seer notabel ende orbaerlic tractastken
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dat seer nootelic allen kersten menscen is
te habben binnen haren husen om daerin te
leren salichliken te sterven ende den
siecken voer te lesan ala sie vrese der doot
ESL kan dus binnen het genre varn de Ars moriendi op
twee manieren gelezen worden: als stervensleesr en als
stervensbagaleiding. Onderzoekers van de Ars moriendi
besteden t& weinig aandacht aan deze dubbele functie
mat het gevolg dat onrechtvaardige kritiek geuwit wordt.
Beaty is bijvoorheeld van mening dat er passages in het
sterfboek voorkomen die tegenstrijdig zijn met aan het
algehele vertroostende karakter. Zulke passages (met
name in ge delen &én en vijf van ESL) zijn echter dooar
hun  theoretisch—-betogende karakter representatied voor

de stervenslieer, en niet voor de stervensbegeleiding.
1.4.3 Auteuwrschap

Hoewel Matthelis wvan Krakaw (1335-141%9) in ESL als
schirijver aangewszen wordt (r.&8), staat allerminst vast
wie de werkalijke auteur iz (De Szus 1988:22). Wel kan
gekonstacesrd worden dat twee tradities in het
starfboek vertegenwoordigd zijn, te weten de Adrs
moriendi van Anselmus en die van Gerson*e. DBit blijkt
het duidelijkst wit de opgenomen series vragen in deel
drie van ESL ("dat derde deel is hoe men den siechken
menschen onderviraghen sal” {r. Si&4), die rechtstreeks,
dewez in de tekst zelf, aan GCerson en Anselmug  worden
toegeschreven.

1a, De Ars moriendi geschreven door VYon Dinkelsbiihi,
wardt als een moagelijhkbeid door de uyitgevers gernsemd
(198012222 .

»
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Terwiil Berson als achappér van het genre aangewezen
wordt {De Beus 1983:18) is de vraag in hoeverre zijin De
arte moriendi ESL beinvlioed heeft, nog niet bevredigend
beantwoord.

1.4.%.1% De invloed van Berson

Toch zijn sr in ESL een aantal motieven te vinden, die
erop duiden dat ESL in ‘Gersoniaanse’ geest is
gaschreven. (Ik gebruik het woord "Gersoniaans", in
aansluiting bij de term "Gersonism" van Ozment, vigl.
Trinkhaus (1974)). Van deze motieven zijn de volgende
het prominentst:

~ fde wisselwerking tussen geloven en denken
als voorwaarde voor het zieleheil.
- het adagium Facere gquod in e est.
Deze factoren =zijn bepalend voor Gersons mystieke
theologie (vol. Schwab 1883%5:325-375 en Ozment 17247:49-
71).

Berson, de kangelier van Parijs, was #&&n van de
leidends figuren tijdens het Concilie wvan Konstanz
{1414). Als gerzaghebbende theoloog antwilkelde hij een
mystiek die de orthodoxe leer van de Kerk en de verin-
nerlijking wvan Jgodsdienst wverbond. In de late mid-
delezuwen was dit @sn uniek gegeven, aangezien vele
mystiexe lekengroeperingen ontstonden, die de <erk en
haar tradities (met name de sacramenten) afwezen. De
Kerk op haar beurt, uitte veel kritiek op de nystiek
die door leken betefend wern. Sommige mystici wezen de
¥erk geheel af en beoefenden gen innerlijke godsdienst
die aan ‘"onbetoonds gegstelijke dweperijen” grensdes
{Beuken 1781:113}Y.
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Terwijl Serson de verinnerlijiking wvan godsdienst
voorstond, was hij gekant tegen mystieke bespisgelingen
zonder gebruik van verstandelijke vermogens. Voor Ger—
son gold dat een hartstochtelijk streven naar God in
hat gevoelsleven besloten ligt, ondersteund door het
intellect. Deze samenhang bestempelt Gerson als de in-
teractie tussen Devotic en Scientia, wat zijn mystiek
ser  praktische inslag geeft (vgl. Ozment (1969} en
Trinkhaus en Obermarn (1974)). Het is dere wisselwerking

die onderliggend is aan de tweeledige opzet van ESL.
1.4.3,2 Facere quod in se est / Fax qued in te ast

Dit Latijnmse adagium betekent letterlijk: "doe wat in
je is, ofwel doe wat in Je wvermogesn ligt" (Bange
1986:127). BRange (198&) sn Ozment (1974) wijzen erop
dat dit wvoorschrift een belangrijik onderdeel van de
nominalistische theolagie vormt. Gersons mystieke
theologie is.uniek omdat hij bhet nominalisme dienstbaar
aan de mystiek wist te maken (vgl. William Courtney in
Trinkhatse en Oberman (1974, en Dress (1931)). Facers
gquad in s est bepaalt het verbondskarakter van de
relatie tussen mens en Gods

Goo en de mensen zijn als het ware partners
geworden. Io hebhben mensan bun eigen
verantwoordelijkheid gekregen voor de taak
die bun hier op aarde wachtj; wanneer zij die
naar vermogen velrvullen mogen zij hopen op
Snds genade. {Bange 198&4:127)
Gerson kon dit adagium van de nominalistische thsalogis
deel van zijn mystiek maken, omdat hij ook van een ver-—
bond tussen Bod sn nmensen witgaat. Dimesnt (19249:83)
omschrijft dit met "union of likes" dat de radikale
tegenstelling tussen een rechtvaardige GBod sn de =on-

dige mens witschakeltr2,

11. VYoor mser gegevens over de doctrine van Facere quod
in se st verwijs ik naar Deletter 15792:2547-25943, ean
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Het voorschriftt van je best doen loopt als een rode
draad door het sterfbozk heen, en het is vooral in die
delen prominent waat -de stervensbegeleiding centrasl
staat. De hoge frequentie van het adagium in ESL draagt
biji tot de toepasbaarheid van het sterfboe!. als ster-

vensaaegeleiding.

Met het oog op de groeiende lekenaktiviteit en de
verbrokkeling van het kerkelijke gezag, is het interes-
sant dat Gerzsons De arte moriendi tijdens het Concilie
van konstapnz als wvoorbeeld gesteld werd voor de lijn
waarlangs kerkelijke hervormingen moesten plaatsvinden
(0'Connor 1942:84). Het was =zijnm De  arts moriendi
namelijk, dat zonder dat men vonor het kerkelijk ge=zag
hoefde te vrezen, in de handen van leken thuishoorde.

1.4.4. Invloeden van de Moderne Devotie

Naast "Gersoniaans' gedachtengoed in ESL, kunnen ook
heel wat motieven herleid worden +tot de Moderne
Devotie. Met name de verwijzingen naar de Imitatio
Christi staven dit gegeven. Ook de grote opmerkzaamheild
voor de vrouw in h~t sterfboek laat z2ich met de Maoderne
Devotiz i verband brengens*®, Verder zijn de gebsuwen
in het sterfboek karakteristisk wvoor het +type
wroomheid die de Moderne Devoten voorstonden. Alhoswsl

de uwitgevers (De Geus 1985) zijdelings wverband leagen

naar Heuscher 1267:785 e.v. Ook Dempsey Douglass behap-
delt deze doctrine inzichtgevend (1&66:141-14%)

1Z. "Deze speciale aandacht voor de vrouw in het gees-—
telijk leven wvinden we ook terug in de Moderne Devotie"
(D Beus 19W3:114). .



tussen de Moderne Devotie en ESL is er nog geen onder-—
zoek gedaan over de preciese aard daarvan. Met het oog
pp Bersons invieed is het interessant dat er een grote
affiniteit tussen hem en de Modmrne Devotie bestond
{vgl.Fost 1968). Berson kon de vroomheid van de Moderne
Devoten onderschrijven, omdat =zij mystieke be-
spiegelingen in evenwicht brachten met =2en praktische,
eenvoudige godsdienst, waarbinnen de tradities van de

RKerk centraal stonden.,

Betreffende de frs meriendi in het algemeen, iz het van
belang dat de Broeders van het gemene leven bekend
stonden woolr hun ziekenbezoeken (vgl. 0’ Connor
1942:5%). Mede hizrom argumenteert Kaemerer dat het de
Broaders waren die de Artes moriendi onder de bevolking
varspraidden. Hij gaat zelfs zover door de stellen dat
de auteur binnen de kringen van de EBroeders gezocht
moet worden (0'Connor 1942: n.281-28B2). Daarbij is het
opmerkelijk dat Gerson, hoewel verkeerdelijk, in het
varleden als schrijver van de Imitaetio Christi aan-
gaewezen is (vgl.Post 1268:333 en Iserloh 1971:20)}. De
Imitatic COhristi, het meest representatieve geschrift
woor de veaomheid van de Moderne Devoten (Post (1968),

vindt nesrslag in EGL.
1.5 Doelstslling

Het doel van dit onderzosk is EBL tussen literatuur en

didaktiek +te plazateen, in t=genstelling tot onder—
zoeken die de drtes moriendi of als literaire &f als

moralistisch-didactische teksten beschouwen.

Door ESL in een breder kader te plaatsen, kan de tekst
op meer dan sen manier gelezen worden, een mog lijkheid
die onderzpcht dient te worden, ten einde de tekst uit
de aonbskendheid te halent=.

-

12. In het jaar dat Bange haar presfschrift publiceert,
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1.95.1 Verschillende lesswijzen

De wvoor de hand liggende manier waarop ESL gelezen kan
worden is als Ars moriendi. Hierbij moet men echitsr on-
derscheiden tussen de Arites moriendi die als ster-
vensleser en die die als stervensbegeleiding bedoeld
waren. Met dit onderscheid wordt in de literatuur over
de Ars moriendi te weinig rekening gehouden, waardoor
misvattingen over de interpretatie wvan afzonderlijke

taksten, behorende tot dit genre, ontstaan.

ESL kan verder als Speculum gele=zen worderr, omdat het
gen verwerking van het Speculum srtis bene moriendi is.
ESL. hesft echter geen Spiegel-titel. Met =en dergelijke
leeswijze wvalt de nadruk op het moralistisch-
didactische karakter wvan ESL, gerder dan op het

literaire.

Als men echter ESL als "ongedramatisesrde" tegenhanger
van Elckerlijec leest, dan vervaagt het moralistisch-
didactische ten gunste van het pastorale, en werpt ESL
licht op literaire teksten, wvooral op dramatische

teksten zoals sommige moraliteiten.

Met het lezen wvan ESL als historisch product valt de
aandacht op invlveden van de Moderne Devotis, die een

unieke subjectivering van godsdienst voorstonden, die

overeenkomit met de opvattingen van Berson wiens De arte

moriendl sen belangriike bron voor ESL is.

Onderliggend aan deze verschillende lesswijzen ligt de

{1984) testaat reeds de kritische uitgave van ESL; de
tekst komt echcer in haar lidst van owverleveringen niet
Yook .

k2
k3

at



problematiek betreffende het afbakenen van genres bin-
naen de middelesuwse letterkunde &n, voor deze verhan-—
deling nog belangrijker, de grens tussen literatuur en
didactiask bij‘Middelnederlandse geschriften. Gerritsen
(1986:7) stelt zelfs dat de begrenzing wvan de mid-
delreuwen een uitermate ingewikkeld vraagstuk is, dat
Fij "met een diepe buiging uwit de weg gaat." Van
Heerikhuizen (194%9) beweert dat wij onder de wverzamel-
naam Ietiterkunde of literatuur geschrifien samenvatten,
die niet voor "nuttigheidsdoeleinden" zijin geschreven,
ert die daarbij aan een zekere innerlijke rwaliteit
beantwoorden. "Een leerboek voor natuurkunde valt er
dus evenmin onder als een ontspanningroman die ons al-
leen maar een paar uur  aangenaam wil bezighouden."
(1949:%9) Vnlgens VYan Heeriknuizen gaat het 4in de
literatuur (en in de kunst in het algemeen) om een
"ganot" dat onze gehele persoonlijkheid aanspreekt, dat
wij als "inpnerlijk zinvol voelen". Alhoeswel bij stelt
" dat wij vanzelf leerboeken, technische werken en sigen-
lijke ontspanningsliteratuur van letterkunde on—
derscheiden, wordt het trakken wvan grenzen bij
godsdienstige, filosofische of historische werken wvan
mat name de middeleeuwen moeilijkeri '"nuttigheidsdoel"
en schoonheidsdosl" vallen in dat tijidperk vaak samen
(1249:9).,

In dit wverband spreekt Fleij (1988) van “"verkaveling"
binnen de Middelnederlandse literatuur. Heiligenlevens,
dierverhalen geestelijke an wereldlijhke liedaren
ontztonden daels aan het hof, deels in kloosters. Lang
nigt altijd beschikt men over dJegevens om Zo'n
verkaveling met zekerbeid te kunnen aanbrengen. VYolgens
Pleij geldt dit in het bijzonder voor de vele instiruc-—
tieve werken met betrekking tot een deugdzaam leven.
Deze moraliserend-didactische literatuur komt pas goed
op gang aan het 2inde van de dertiends 2euw, die juist
voor de bredere lagen van eesn lekenpubliek bedoesld was.
Ook Yan Mam (19448) schaart didactische geschriffen die
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het grosiende zelfbesef van de burgerij aansprak, onder
toegankelijke literatuur 4in de landstaal. Waarom het
splitsen tussen literaire en zulke didactisch—
moraliserende teksten in de middeleeuwsn problematisch
is, hangt volgen Fleij samen met de verklaring voor de
hehoefte aan fictieve geschrifien in die tijd. De mid~
delesuwse ideeénwereld, beheerst door het christelijke
denken en het standsverschil, droeg ertoe bij dat de
literatuur inherent didactisch was.

Het onderschaid dat Shipley (19603101) tussen
literatuur en didactiek treft, motiveert hij als volgt.
Als men van het standpunt uitgaat dat elke schrijver en
@lk kunstwerk de mens dienen, (en daarom dus didactisch
zijn), dan wordt de betekenis wvan didactiek in te groot
kader opgevat. De term didactiek verliest zijn waarde.
Daarom stelt hij: "if ik seems that the idea enisted
before +the form, *the work is didaetiey if the form
{eristed) before the idea, the wo-k is precious”
(1960:101). Braak (1980:14) verduidelijikt weer dat in
brederz zin, literatuur al het geschrevene ipsluit, ook
didse ~tische traktaten, maar "im engeran Sinne

(bezeichnet Literatur) schoingeistiges Schrifttum”.

Het is opvallend dat in secundaire bronnen over de ga~
schiedenis en ontwikkeling wvan de Nederlandse let-
terkunde, didactisk wel een aparte afdeling vormt bip-
ren de genres van de Middelnederlandse literatuur. In

ik probeer mijn pen. Atlas wvan de Nederlandse Let—~

terkunde, EEn van de nieuware literatuurge-
achiedenisgsen (1982) valt "burgelijke didactiek" onder
de periode "Middelesuwen en Rederijkerstijd", geplaatst
tussen andere genres zIcals '"Beestelijke epiek" en
"Froza® (Lodewick L19B8Z:14). Burgelijke didactiek houdt
dan geschriften in die de woorden "nutscep ende waesr'
hoog in ket vaandel dragen. Het merkwaardige is; dat de

Spieghgl Hisztoriael van Van Maerland, en Den_spieghel

der salicheit van Elckerlijc wel aandacht krijgen, maar



dat gesen esn van de splegels die Bange (i784) be-
spreskt, vermeld wordt, laat staan Middelnederlandse

verwerkingen van het Speculum artis bens soriendi.

Van Heerikhbuizen onderscheidt ook het tijdperk
“Middelesuwen~Renaissance", en wat daarin opvalt is het
feit dat hij wel ingaat op de literatuur van de Doden—
danser . Hiji bespreskt in het pijzonder “Yande
mollenfegste", wvolgens hem een uiting van het schrik-
wakkende vergankelijkheidsmotief, waarin de dood als
meedogenlozeg vernietiger wvan alle aardse onderschei-
dingen wordt voorgesteld (192492:37). WVan Heerikhuizen
rept echter geen woord over de Ars mariendi. Men kan
zich dan afvragen in hoeverre de bekendheid van mid-
delesuwse teksien een rol speelt bij het bepalen van

literaire genres.

Tegen dezsg achtergrond zal het duwidelijk ziin geworden
dat afbakenen en het omschrijven van literaire en/of
didactische genres binnen de Middelnederlandse let-—
terkunds ean hachelijke onderneming is. Voor de
doeleinden van deze verhandeling is het echter wvan
helang te beseffen dat ik een onderscheid maak tussen
typisch moralistisch-didactische traktaten 2oals Bange
die behandelt, en teksten die meer specifiel esen
literaire vorm hebben zoals de moraliteiten. Dit wil
niet zeggen dat de laatste geen didactiek, en de sersie
geen literatuur vormeni bij mijin onderscheid gaat het

om een duidelijk verschil in accent.

1.6 (Werk)hypotheees

- EBL is een &drs moriendi waarin zowel stervensleer als
stearvensbegeleiding vertegenweoordigd worden. 0Op grond
van het gedeelte waarin de stervensbegeleiding cen-—
traal staat, wijkt ESL af ven de ascetische Arites mo—
riendi die niet geschikt ziin voor de pastorale zorg
aan het sterfbed.
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— EBL is een Ars moriendi die terzelfdertijd aansluit
én afwiijkt van de Speculum—traditie =zoals Hange (178&)
die definieert. De aansluiting ges:hieat op grond
van de in de Spiwegels gepostuleeerde wisselwerking tus—
s8n zelfreflectie en idesalbeesld wat het
moralistisch—didactische karakter van Spiegels
bepaalt. ESL wiijkt echter van laatmiddelesuwse
Spiegels af, omdat deze wisselwsrking hier niet het
moralistisch~didactische maar het pastorale karakter

bepaalt.

- E8L iz behalve een Ars mariendi en een Speculum, een
werk dat beinviged iz door de Moderne Devotie, een
bewaging die niet alieen literaire, maalr ook
praktisch-didactische geschriften heaeft
voortoebracht. Deze beinvioeding verleent aan ESL een
karakter dat eigen is aan het godsdienstige hklimaat
in de Nederlanden van de late smiddeleswen. Door de
overesnkomsten tussen Gerson en de beweging wvan de
Moderne Devotie betreffende de subjectivering wvan
godsdienst zoals die in ESL gestalte krijgen, strekt

Gersons invioed op ESL verder dan de vragen van zijn

Dae arte moriendi.

— ESL vertoont duideliike overesnkomsten met Elcker-—

lijc. Beaty;s gtelling dat de #&rs moriendi een
relfstandige literaire stroming is, zonder verbanden

met andere literaire teksten over de dood it de

vijftiende eseuw, is mechanistisch en aanvechtbaar.



HOOFDSTUK TWEE: EEN E_LEERINGE B 8TORISC
VERBAND

2.1 Algameﬁé beschouwingen over het laatmiddelesuwsse
levensklimaat

Ten einde een beeld te schetssn van de omstandigheden
waarin de drtes moriendi en specifiek ESL. ontstonden,
is het noodzakelijk om het algemene levensklimaat van
de latm middelesuwen nader te Eepalen, met bijzondere

verwiizing naar de volgende aspectens

1) De wisselwerking tussan het geestelijke en
wareldlijke leven

2) De subjectivering van di godsdienst

3) be invloed die Gerson, "als schepper van het genre
van de Ars moriendi" (De Geusil15), daarop uitoefende

4) De overesnkamsten tussen Gersen en de HModerne
Devotie betreffende het type vroomheid dat zij
voorstonden

De eesrste twee aspecten bepalen het brede hi=storische
kader van ESL, terwiil de laatste twee onmiddelliijk
verband bhouden met, en van invioed zije vp  het ver-

fnieuwende en behoudende karakter van het sterfbosk.

De geschiedkundige achtergrond wvan ket levensklimaat
van de late middeleesuwen behelst sen studie op zich, en
daarom is bet =invel een uitgangspunt te kiezen dat
direct betrekking cp de Artes moriendi heeft. Dat uit-
gangspunt is logischerwijs bij die onderzoekers gevon-
den die reeds in het verleden Artes moriendi be—
studeerd hebben. Het aeest overzichielijk hebben Beaty,
0'Cannor, en Rudolf de Ars Moriendi van Engeland en
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Duitsland onderzocht. Deze drie studies samen, wesrpen
licht op het nauwe verband tussen het laatmiddeleesuwse
levensklimaat en de populariteit wvan sterfboeken in

West-Europa.

Nil men het hog en waarom omtrent het ontstaan van de
Artes moriendi begrijipen, dan is het volgens Beaty van
belang te beseffen dat het geestelijk en wereldlijk
leven in de late middeleesuwen zeer moeilijk van elkaar
te onderscheiden waren. Samen bepaalden zij het
religisuze temperament van die tijd (Beaty 1970:37}.
Ook Rudelf dig de Duitse Artes moriendi hestudeerd
heeft, legt klem op de verwovenheid van het geestelijk

an wereldlijk levens

Das Hochmittelalter war gekennzeichnet
duirch die gemeinsame und aufeinander
angelegte Mitwirkung der beiden es
beherrschenden hndchsten Gewalten: des
universalen spezifisch mittelalterlichen
Kaisertums und des spezifisch
mittelalterlichen, universalsn Papsttums.
{Rudolf 1957:2)

Soortgelijk wiist Bede Jarett op het rnauws verband tus-—
sen het geestelijk en het wereldlijk klimaat:

It seems impossible to conceive of the
spcial theories of the Middle Ages without
some reference to the idea of Christendom
which all the while served as a back-
ground to them. For +he pecple of that
time, religion or the faith ran through the
whole of life, in the sense of being
inexcruciably entangled with it.

(Jarett 1968:2173)

Wat de wereldlijke faktoren betreft, die op hun beurt
weer in sconomische, sociale en politieke ver.eeld kun—
nen worden, waren de epidemieén (waarvan de pest de
beruchtste was) in het middern van de veertiende seuw
wael de beiangrijkste, omdat deze een grots invioed

uitoefenden op de levensbeschouwing van de middelesuwar
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(Spruit 198&:24). De pest had +tot gevolg dat er in
West-Europa een abnormaal gevoel van onzekerheid

hesrste:

Evervything in his everyday life conspired to
arocuse in the transitional man, regesrdless
"of his station, an abnormal sensitivity

to the precariousness of life — not just his
political, social, and economic welleing,
but hiz sheer physical existence as

well (wag) (affected). (B=aty 1970:78)

Rudolf (1787:5) bevestigt deze onzekerbeid, die ertoe
igicdm dat de blik van de middelespuwsr constant op de

dood was gerizht.

Door het ongewene hoge sterftediifer werd het beeld van
de dood realistischsr. In de late middelesuwen maakte
de vroeg-christelijke g=uachte van een na de dood tot
de jongsie dag slapende iial, vermengd met het voor-
chrigtelijke idee van rondwarends geesten, plaats voor
de overtuiging wvan een laatste cordeel direct na het
sterven (Spruit 19B6:29). De doodsangst werd hisrdoor
ptrominent, en het was de Dance macabre die hisrop in-—
speelde. Volgens Spruit diende de dodendans "om op het
move: . fjidelijhk gsterven voor een ieder te wijzen”
(1985:33F) . De mensen meden s nachts ket kerkhof wuit
&1get dat zij "de dans niet zouden ontspringen” en door
de cdoden meegenomen zouden worden. Deze doodsangt
kankretisserde zich in de Dances macabre, het belang
van het stervensmoment daarentegen in de Artes
moriendi. Omdat de ziel direct nesr het sterven geogopr-
deeld werd, was een plotselinge dood het ergste dat
ismand kon overkomen. Het stervensmoment was nu immers
de laatste kans om de balans tussen goed en kwaad in
iemands voorderl t= laten doorslaan (vgl. Sprruit
198&4:37) . Uit Spruits karakterisering van de Ars

morigngdi wordt duidelijt dat hiji het als een dokument



ziet, waarmee de stervende =en ceremonie in gang zette
die hem hislp zijn angst voor de dood te vervangen door

beheersing van het sterven :

’

De stervensbegeleiding verliep zo veel
mogelijk volygens het ritueel vastgelegd in
de Ara moriendi (...}). Familie en vrienden
verzamelden zich om het bed. Het slachtoffar
(...} vergat en =zegende de omstanders, dan
volgde de hischt, gebeden, en absolutie en
tenslictte het in stilte wachten ovp de dood.
(Spruit 19B&:137)

Hieruit blijkt dug dat Spruit de Ars moriendi als
"Runegt des hellsamen Sterbens® opvat (zie 1.4.2), een
rituesl dat nauw aansluit bij o= gewoonte var de mid-
deleeuwer het leven als een fijne kunst t2  beschouwen
dat tot in de kleinsts detalls gecultivesrd diende te
worden (Beaty 1970:39}). Hoe de sterfboeken als
lgvenghkunst ("Kunst des heilsamsn Lebens”) hierop in-
speelden, kan vapuit het geestelijke klimaat verklaard
worden.

Naast sociale en economische aspecten die. zZpals reeds
gezeqd, beheerst werden door verwoestende epidemiséen.
ziin er ook op geestelijk gebied vorzaken aan te wij-
zen, die het turbulente lavenshklimaat van de late mid-
deleeuwen bepsalden.

Da balangrijkste oorzaak hiervan was het grote schisma,
waarvan Axters (1956) het verloop nauwkeurig bespreekt.
De ernstige interne problemen van de Kerk gaf het
beleid "een stiefmoederlijlk karaktar" {(Axters 1936:7),
dat de gemnedsoverspannen bevolking niet tot steun was.

Hoe nauw het wereldlijke en geestelijke leven met
elkaar samenhingen wordt duideliik uit de oorzaken van
het verval van het priesterambt. Juist bet priestere
ambt ig hier relevant, omdat net tozkort aan, an de



slechte toswijding van priesters de behosfte aan de
Artes moriendi als starvenskunst &n levenskunst

mtimulearden.

Op het pastorale vliak stond de toewiiding van priesters
op een laag peil (vgl. Jedin 1970:375 en Leclergue
1248:482) ., Hun toenemende onwetendheid, bun onverschil-
ligheid en hun immorele gedrag deden afbreuk aan het
vourheen genoten vertrouwen van de  bevolking (vgl.
Beaty 1970). Volygens Rudolf was dil naast rampen, ar-
moetde en’ verval esn helangrilk aspect dat tot het al-
gehele gevosl van onzekerheid bijdroeg:

Was die llinsicherhbeit und damit die Erragung
steigerte, war der weitgehende Verfall der
Diziplin unter dem Klerus und die
kirehlichen Mizstéande. (Rudolf 1957:3)

Dus gok onder geestelijken werd de onzekerheid voslbaar
die weer neerslag had op de bevolking. Al hoewsl
priesters nog steeds door de bevolking gerespecteerd
warden, werd de heiligheid van hun staat steeds mneer
hatwijifeld, Deze ohservatie van Hulzinga (19463:182 ff),
wordt dooe Erickson geschraagd met de wvolgends
uithreidings:

By the end uf the middle ages no cleric, no
matter how saintly, was imoune from popular
scrutiny. For if the chureh was made up
partly of sanctified priests,lay believers
were coming to play a greatsr role in ec—-
clesiastical affairs. (Erickson 19746:162)
De oorzaak van de achteruitgang in de kwaliteit wvan
het priesterambt lag niet alleen bij de geestelijbkbheid
zelf. Vanwege de pest en de daaruit wvoortvlioeiende
wijdverbreide ellende, waren sr niet genoeg priesters
om bevredigend naar de geestelijke behoeften van de
havolking om €2 zien. Rudolf wijist erop, dat =r in vele
Eurppese steden gen verkeerd baleid gevoerd werd ten
aanzien van het getal opgeleides prissters voor de

grootie van een bepaslde stad (1957:6). Bremen is daar



ean voprbeeld van: "Dig Btadt Lremen, die nur eine
cfarre bildete, bat im Jahr 1227 Gregor IX., sie in
drei RPfarreien zu teilen (...)" (LPE7:16)2%.

Mét het ong op de behoefte aan sterfbosken als
levenskunst, droeg de zwakke staat van priesters artoe
bij, dat de mensen =teun zochten bij senvoudige trak-
taten, die hun wegwijs maakten in hat leiden van een
goed christelijk leven, =zodat het stervensuuwr esn mo—

ment van =zaligwording werd.
2.2 D@ subjectivering van de godsdienst in Weat-Europa

Omdat de Kerk faalde in ket hestrijden wvan de heer-
sende onrust en onzekerbeid, bagannen'de mensel ap een
indaviduele manier te reageren. Zij gingen zich richten
ap een persoonlijke, subjectiesve godsdienstbeleving,
gen tendens die later in Nederland =ijn beslag in de
Moderne Devoltie zou krijgen. Beaty (1970:40) gaat zelfs
zaver door te stellen dat deze subjectivering ertoe
leidde, dat in West-Europa vele mystieke groeperingen
ontstonden, tdie wegbraken van de EKerk .

W.H. Beuken merkt terecht op, dat hat bepalen van de
mystiek een hachelijke onderneming is: "Mysticy wvan
alle tijden moesten bekennen, wanneer zii van het mys-—
tieke gebeuren spreken, dat het eidgenlijk onzechaar
(ineffable) is" {19Bi:ii). Voor de mystiek in het
tijdperk dat hier besproken wordt, geldt in ieder geval
dat mystiek de onmiddellijhke goudskernis, het onmid-
deliijke ervaren van God in de ziel krachtens de genade
betekent. De Kerk wantrouwde de mystieke
godsdienstheoafening, met name de absolute vorm daar-
van, waarin het zelfbewustziin wordt opgeheven (Bsuken

1981:1ll). Rovendien waren esr lekepngroeperingen  zonder

id. Vgl. ook Pfiegler 12466:B3. -



een mystieke basis, waartegen de Kerk z2ich verzette:
Painter neemt in dit verband de Broeders van de Vrije
Geest, die het concept van zonde verwierpen (19468:418).
Waarschijinliik de meest bizarre grosp vormden de
Flagellanten; =ij gingen ervan uit dat de pest een
styraf wvan God was, die slechts door ernstige zelfkas-
tijding met behulp van gesels te keren was (vgl. Oakly
1979:115~1146 en Eohn 1957:146).

2.2.1 Broeiende lekenaktivitelt

Ondanks deze excessen kan in het algemeen geaateld wor-
den, dat het geloof op een meer persoonlijke maniey
beleefd wetrd dan voorheen: "Man wendet sich von cer ob-
jektiven Liturgie zum subjektiven FPrivatgebet"
(Rudolf211957:4). Volgens Beaty (1970:40) ws~ deze neig-
ing alreeds latent aasnwezig in de middeleevwse devotie
maar de tijd was nu zodanig rijp, dat de mystieke
religieuze beleving onder de bevolking tobt volle bloed
korn komen. Hoe sterk deze nelgdng was bliikt uit  het
feit dat toen het levensklimaat verbeterde, de drang
naar innerlijike vroomheid niet verdwesn {(vgl. QOakly
1979:117).

Als belangrijke stimuwlans gold de geestelijke rol van
de verschillende orden. Omdat seculiere prisaters nist
in staat waren om aan de grote behoefte aan zielezorg
te voldoen, hwam het steesds mesr voor dat de bevalking
zich tot de regulieren richtte omdat =ij de rol wvan
ziglenzargers op =zich namen in de vorm van religisus—
didactigche preken. Bovendien speelden de orden in op
de noad van armen en zisken. Via hen dus, kwam dHe
bevolking in aanraking met een godscienst dis zpals
Rudolf stelt, minder star was dan die wvanuit de
ambtelijke liturgie (1987:7). |



£

Met mame de minderbroeders slaagden erin, ecen
godsdienstbeleving aan te bieden die vanwega zijn een-
voud en persoonlijke karakter de bevolking aansprak.
Hierin stond de historische figuue van Christus
centraal (Janowski 1978). Daarnaast maakten de orden de
litwrgie toegankelijk voor I=zkan (=zie Leclergue
19568: 490498 on Beaty 1270:40). Bestimuleerd door de
gezagscrisis die de kerk doormaakte, ontstond dus een
lekenaktiviteit die verder ontwikkeld werd door de
zigken- «n =zielenzorrg van orden en broederschappen
(vgl. Leclargue 1768:459).

Het spreekt van =zelf, dat de Kerk deze ontwikkeling met
arguscgen volgde. In haar ogen ‘Ystalen” =zij de
werkelijk vromen {Beaty 1970:41-42); omdat de kKerk geen
vagt beleid kon voeren, giroeide het aantal niet
ambtelijke religieuze instellingen, waardoogr er oen
wanvetrhouding ontetond tusaen de traditionele
godsdienst aan de ene, en een veelvoud van religisuze
varmen san de andere kant (Leff 197&:118). '

2.2.2 Do breuk tussen geloven en danken

D& bovengenosmde wanbalans werd gehandhaafd door wat
Anters {1956:10) noemt ‘Y"een veel dieper grijpend
schisma, waardoor de grondslagen van het christelijk
leven zelf werdsn aangetast". Hij verwijst hiermee naar
de ontstane breuk tussen geloven en denken, die =zich
binnen het laatmiddelesuwse klimaat manifestesrde.

De breuk kwam tot stand nadat mensen zoals Ockham en
Petrus Aursoli vraagtekens begormen te plaatszen bij het
hele concept van de uriversalia (Axters 19546:13). Een
kwertie die sinds de vesrtiende esuw veel stof haeft
dovi opwaaien geld de vraag of begrippen die op veel
dingen betrekking hebben reée. ziijn of slechts voor het
kennend verstand bestaan. Ockham bawesrde dat "het al-

gemene of universele in heat kennend subject evenmin
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iets redels im, als lets dat buiten het kennend subject
valt, het is immers alleen voorwarp van onze kennis,
doordat net kennend verstand het evenbeeld concipiéert
van wat het buiten het kenmend subject waarneemt"
(Axters 19546:13). Deze nisuwe manier wvan denken was =2en
kritiek op de gewoonte van de theologie, =zich wvan de
metaphysica e bediznen bij moeilijke problemen
{vgl.Axters 19546:11-14). Ockham en =zijn wvolgelingen
droggen ertoe biji dat de logica steeds meer werd in-
geroeper om de kernproblemen wvan de metaphyzica te
benaderen. Zo kwam het dat velen hulp zochten bij de
wiskunde of Jjuist wesr teruggrspen naar klassiske
teksten uwit een =ogenaamde"” minder ontwrichtte tijd"
{Axters 1954:18). Met de wapheffing vam algem=ne begrip~
pen was er dus gen breuk tussen geloven en denken
antstaan, die doaordrong in de theclogis en de
vrroomheid. In tegenstelling namelijk tot de theologie,
concentreerde de vioomheid zich op het individusle, het
particuliere. Iserloh (1971:21) wiist erop dat het
‘toevallige’ ateeds meer aandacht kreeg, terwijl het
algemene nog slechts 4in het denkend verstand waar-
genomen kon woirden. Dit leidde +tot een plezier in
detail en een bonte verscheidenheid, dat echter ten
koste ging wvan "het Jjuiste midden en innerlijke
samenhang", veoral waar het het geesteliik leven
betrof: "The desequilibrium in the outlook of the later
Middle Ages is epitomized in its spirltual life! ( Leff
1974:118), '

Nadat steeds mper stemmen waren opgegaan tegen het
gabruik van algemens begrippen om theologische
vraagstukken op te lossen, deed de vraag =ich voor of
theologie nog wel een wetenschap kon worden gencemd.
Theologen van die tijd probesrden deze vraac ale vraag
te  ontkennen door te spreken van een bespiegelende en
@=n praktizche wetenschap, maar dii leidde uiteraasrd
tot het probleem of theclogie het een dan wel het ander

WaS . Sommigen zagen het als esn puwr praktische

2]
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wetenschap, men denke aan figuren zoals Gonsalvus, die
meende dat theologie een voorwerp was dat tot liefds
zou moeten aansporen de ware theologie is dan volgens
hem een praktische wetenschap (vgl. Axters 1956:21).
Anderen meenden weer dat theologile slechts bespilegelend
van aard kon zijn, omdat het weren van God slechts door

het verstand kon worden benaderd.
2.3 pPre-reformatische hervormingen: de rol van Borson

Tegen deze achtergrond moet de rol wan Gerson
geévalusard worden, #n wel op grond van de volgende
overweging: In De arte moriendi vervat Berson zijn op-
vattingen over de subjectivering van godsdienst. Aan-
gezien deze tekst de belangrijkste bron voor ESL is*S,
projecteert de lazstste op die manier dezelfde opvat—
tingen, wat het behoudende en vernisuwende karakter van
de tekst bepaalt. Daarbij is het van belang dat dit ook
toe te schrijven valt aan de invioced van de vroomheid
van de Moderns Devotie, een type vroomheid die Gerson

steunde en stinvlesrde.

Zowel de Ars moriendi —gerichte secondaire literatuur
als ook die studies dis de late middelesuwen in het al-~
gemeen behandelen, leveren positief kommentaar op de
Fol van Be'son in verband met pogingsn om vanuit
kerkswege in te spelen op de ontstane gondsdisnstige
behoeftaent®. Beaty als vertegenwonrdigster van de
eerstgenpemde kategorie, tvpeert Gerson als Yadmirable”

en "a notable exception”, te midden vanm figuren die

1%5. Zie O'Conner (1942), Rudolf (1957), Beaty (1970) en
De Geus {(1985). '

td. Dat "inspelen op" geschiedde op pre-—

reformatorische viak, immers: "Renewal was still sought
within the existinﬁfframewmrk“ (Leff 1976:119).
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nauwelijks opbouwende invlioed wistern uit te ocefenen op
het ambtelijk religieus denken van die tijd (1970:40-
41). Rudolf, die ook binnen de eerstgencvemde kategorie
geschaard kan worden, bestempelt BSerson als "gin
eifriger Reformpriester®(1937:7) die zich inzette om
het volksgelonf in goede hanen te leiden. Ook 0'Connor
(1942:21) beschouwt Gerson als "a zealous reformer'.
Huizinga en Leff die op hun beurt weer de late mid~
delesuwen in het algemeen behandelen,; verwijzen naar
Geraon ale een persoon die open stond voor mystieke
godsdienstbeleving, maar dat hij een absolute vrijiheid
van geest afwees. Gerson was van mening dat mystieke
godsdienstbeleving slechts dan acceptabel was, wanneer
het binnen een vastomlijnd kader beocefend werd. Het
karakter wvan dat kader moest door seen dapelijke
godsdienstige voorkennis bepaald zijn: "Niets iz zo
gevaarlijk, zegt Gerson, als een onkundige devotie®
Huizringa 1943:202). ‘lok Leff wiist op dat feit wanneer
hij =stelt: “"To Gerson, uncontrolled mystical eux-
perisnce, without theological understanding, was
amongst the greatest perils of the time (...}, (he)
turn{ed) aside from it as a form of personal
splrituality open to anyone without prior ipstruction
or self-examination® (1976:129-130). Hieruit kan dus
afgeleid worden, dat alhoewel GBerson de mystiek aan—
vaardde, die wel bepaald moest worden door zekers
Fegels die hat gevaar van godsdiensteicassen
witsloten*?,. Binnen kerkelijke gelederen was deze houd-

ing oapvallend, omdat het in tegenspraak was met hun

17. Over Bersons vernogen 2 onderscheiden tussean
"valse" en Toaprechte" mystiel =zegt Cobn (1937:177):
"Barson (...) was well gualified to judge for he com-
bined great intelligence and wide experience with a
keen sympathy for mysticism'. -



standpunt dat iedere afwijking wvan het traditionele
geloaf, waarbinnen de liturgie en de sacramenten zo'n

belangrijke rol speelden, ongewenst was.
2.3.1 Bersons hervormingsvoarstellen

Deze lovernde woorden werpen echter geen licht op de
manier waarop Gerson de kerk trachtte te hervormen. Dat
dit wel van belang is, blijkt uit Schwabs uiteenzetting
over Gersons hervormingsvoorstellen tijdens het con-—
cilie van Konstanz. Hij wijst op het verband tussen
Gersons g arte moriendi a*n de ene, &n de regularise-
ring van het volksgeloof en herstel van het priss-
terambt aan de andere kant (1858:671-722).

Schwab +toont aan dat Gerson dankzij het levendige con—
tact met de bevolking op de heogte was van de slechte
toewiiding van de clerus (18B58:4672). BGerson wijt dit
voor een groot gedeslts aan de  "verwereldlijking"  van
de Kerks

In dieser Verweltlichung des kirchlichen
Lebens hat man das Gesseter des Evangeliums
wie aus den Augen verloren und dafir
Statuten und Satzungen gehduft (...), die
Folge isty dass (...) die Aufmerksamkeit von
dem sigentlich g&ttlichen Gesstze ahgelenkt,
und der SBinn, besonders bei dem Clsrus ganz
verkehrt und verweltlichet wird, so dass
Manche soagar wahnen durch diese Menschensat-
zungen die Kirche besser regliegren zu konnen
als durch das Gesetr des Evangeliums!
(Bchwab 1858:475)

Daarom meent Gerson, dat het de belangrijkste taak van

de kerk is, het prissterambt weer in dienst te stellen

van het Evangelie:

Er iat Uberhaupt der éAnsicht, dass der
wirche nicht wmit abetracten Thearien,
sondern mit dem cesonnenen Wirken eines vom
evangelischen Geists durchdrungenen Clerus
am meisten gedient ist, in welchem er die
Grundpfeiler aller kirchlichen Reform
gewahrt. {(Schwab 1858:467%).
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Yoor dit doel kwam Gerson met het konkrate voorstel
thenlogische scholen bij alle grote kerken op te rich-
ten. Dit vaorstel is rnooit verwezenlijki,
waarschiinlijh omdat Berson daarbij niet rechtstreeks
betrokken was. Een ander voorstel echter, pam Gerson
zalf ter hand. Het betrof het schrijven van een aantal
traktaten waarin een "(...) der wichtigsten Funkte der
Glaubgns— und Sittenlehre, einen Beichtunterricht, so
wie dis geslsorgerliche Behandlung der kranken und
Sterbenden in franzdsischer und lateinischer Sprache
ausgearbeitet (sind)" (Schwab 1838:483). Van deze trak-
taten werd =zijnm De arte moriendi het pepulairst, een
feit dat slechits verklaard kan worden binnen het kader

van de grordslagen van zijn mystiske theologie.
2.3.2 Bersons mystieke theologie

Aan het voorst2l van Berson, traktaten te schrijven,
die de godsdienstlesr onder leken moest bevorderen,
ligt zijn mystieke therclogie ten grondslag. Op het
eerste gezicht lijkt er geen verband te bestaan tussen
korte, sanvoudige traktaten die met het obg ap
autodidactische studie voor leken geschreven ziin, en
de mystiek. Gersocns opvattingen over de mystieke ervar-
ing werpen echter licht op het karakter van ESL, dat
aan de ene kant traditioneel kerkelijk {(behoudend) is
en aan de anderg kant de subjectiverinq van godsdienst

stimilieserdes*®,

18. Ook de Spiegel-traditie, zbals Petronslla Bange
die bespreskt (zie hoofdstuk vier), wvertoont verbanden
mutatis mutandis met Gersons beschouwingen over de mys—
tiek, Het betreft hiar de relatie tussen God en de men-—
sen die in de Spaiegels als een verbond opaevat wordt,
zonder dat e+ sprake van eenwoiding isg (Bange
19B56:127) . -



Tijdens het concilie van konstanz herformuleerde Gerson
het onderscheid tussen bespiegelende en praktische
theologie, dat geleid had tot de breuk tussen geloven
en denken (zie:z.a). Gerson meendé dat het beter was om
in plaats van bespiegelende en praktische theologie te
spreken van twee soorten contemplatie, te weten, een
affectisve en een verstandelijke, =en onderscheid dat
ziln mvstieke theolegie kenmerkt en uniek maakt (vgl.
Ozment 1974 en Schwab 1885). Het eerste moet in het
dagelijkse leven de vroomheid bevorderen, terwijl het
tweede aangewend moet worden bij het doorgronden van
Gods woord en wezen. De verstandelijke contemplatie is
nauw verbonden met de veoombeid, maar Blijft zich ervan
anderscheiden, net zoals kennis en liefde dat doen. De
Kerk diende de affectieve contemplatie deel te maken
van haar dagelijkse bezigheden, zodat de werkelijk
vromen zich weer in de Kerk zouden thuis voelen. Door
verstandelijke vermogens als vereiste te stellen voor
het doorgronden van Bods‘wezen, hoopte Gerson het grote
aantal religiesuze groeperingen terug te brengen; er
waren nameliik =zekere groeperingen dieg de zienswijze
van Vincentius van éggsbach volgden, in die zin dat het
opstijgen naar bBod (als mystieka.ervaring } zonder enig
toedoen van het verstand mogelijk was (Axters 1956123},
Tach betekende dat niet, dat Berson de mystieke erva-
tring slechts voor geestelijik onderlegde mensen reser-—
veerde: integendesl, Bersons benadering van de mystiehk
maakt het voor ongecefenden mogelijk de Godheid aop een
subjectisve, individuele manigr te esrvaren. Dmze
gchijnhare tegenstelling wordt binnen bet theorstisch

kader van GBersons mystieke theologie opgelost.

Te midden van de wveelkleurige middelesuwss theologis
die gekenmerkt werd door vele verschillende mystiele
tendensen, ontwikkelde Gerson een mystieke theolegis,
die de subjectivering van gpdsdienst bevorderde, zeonder
dat de ambtelijike leer van de Kerk daardoor werd aan-—

getast of betwijfeld. Deze mystiek was =zo uniek dat
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Steven Ozment in zijn artikel ‘“Mysticism, Nominalism
and Dissent” dit met de term ’'Gersonism’ aanduidt
(Trirkaus 1974:72). Ozment (1969) en Schwab (1883} ziin
twee onderzoekers die Bersons mystiek degelijk  uiteen—
gezet hebben. Zij schrijven het unieke in Bersons mys-—
tiek toe aan de interactie tussen gevosls-— . vearstan—
delijke vermogens, die in de ziel besloten lijgen. Vgl.

bv. de volgendse twee uitspraken:

(Berson) hat eing lebendige Einheit rwischen
Erkenntnis und Geflhl vermittelt (...}, dies
ist der Grundzug der Mystiek Gersons.
(Schwab 1858:1326)

PDzment zegt over Gersons Mystiek:

It is.a project which will engage the whole
man, intellectively and affectively and
avoid the extremes of contemplation or af-
fection alone. (Dzment 19469:34)
In tegenstelling tot de speculatisve theologie, berust
bovengenoemde interactie op de superioriteii van de af-
fectieve vermogens, zonder dat de verstandelijke daar-
biji weggedacht kunnen worden {Uzment 1974:469-70). De
redanen waarom Gerson de atfectieve vermogen biji het
doorgronden van Gods we=zen hoger acht, heett te maken
met zijin opvatting, dat slechts door inneriijke erva—
Fing {vgl. "internal experience” (szaﬁt 1962:3530) en ¥
innere Erfahrung" (Schwab 1858:328)), men het BGod-
delijke kar doorvoelen. Bij het bepalen van de
zuiverheid wvan de=ze innerlijke ervaringen spelen

verstandelijike vermogense echter een onontbeerlijke rol.

Door de superioriteit van gevoelens waaraan innerlijke
girvaringen hun ontstaan te danksn hebben, bestaat het
gevaar tot dwalingen:

Diese Erfahrung an sizh gewdhre zwar subjec-
tive Gewisshelt Gber das Object, aber in
der weiteren Combination und Untersuchung
iber das Wesen des Erfahirenes sei Irrtum
midglichy darum eban s0ll diese innere Erfah-—
rung einer wissenschafttlichen Behandlung un-~
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terworfen werden (..-). (Schwab 1858:329)

Dok Ozment wijist op het belari van het verstandelijke

varmogen ondanks de super teit van het gevoelisleven:

The arguments for the superiority of (the
affective powers) shoula not be ivterpreted
as a minimization of the importance of the
intellective powers and scientia. (Dzment
19691353}
Garson onderscheidt dus wat Schwab noemt "Zwei
Grundvermigen der Seele, das Erkenntniss~ und das
Gefﬁhlsvermﬁgen, vis cognitiva et affectiva®
{1858:333). Allebei beschikken over drie vermogens

"presegnted in a parallel hierarchical arrangement”:

viraes cognitivae vires arffeec—
tivae
intelligentia simples: synderaesis
ratic appetitus raticnalis
gensualitas appetitus sensualis

(Ozment 1949:59)2%

Van deze "krachten" is de synderesis binnen de affec-
tigve vermggens het belangrijkste. Dit vemogen verge-—
stalt namelijk in de mens het natuurlijke varlangen
zich tot het goede te wenden (vpgl. Ozment 19469162 en
Schwab 1858:335).

Synderesis als potentidle kracht wordt gekonkretiseerd,
of anders gesteld, geactiveerd door de handeling van
boustedoening; bhigruit veolgt Gersons overtuiging dat:
"more through penitence, than through bhuman investiga-
tion is God kpown in this life" (Ozment 1%46%:40}. De
verwezenlijkiné van s?nderesis ale potentieel veirmogen
echter, bewerkstelligt geen absolut: senwording met
GBrody, esn punt waarop Bersons mystiek zich van anderen,
met name de speculatieve bhenadering, onderscheidt (vagl.
Ozment 1974:69-70). Absolute samsnsmelting met God in

19. Vgl. ook Schwab 188%3:333. .
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dit leven is volgens BGerson uwitgesloten, omdat de
gelijkenis van de mens met Bod bepaald wordt door het
gegeven dat de mens geschapen iz terwijl God geschapen
hegft (Dzment 1974:70-71). Voaordat God Adam schiep, be~
stond de mens als "esse idexlis in the divine mipd"
(Dzment 194%:82~83}., HMet de komst en de val van Adam
echter, verkrijgt de mens een asse realis, dat op het
hoogtepunt van de mystieke ervaring de afstand tussen
God en mens handbhaaft:

There is no removal of man’s esse realis in
the unio mystica. He is ‘like’ Bod through
an approximation of Adamic, not pre-
creaturely manhond. Stated in another way,
he is like hizs esse idealis as Adam Was
like his esse idealis before the fall.
(Dzment 194%:83)
Op deze manier handhaaft Gergon de afstand tussen Bod
en mens in de mystieke eenwording, maar deze afstand is
generiszh, waardoor de radicale oppositie tussen een
strenge, rechtvaardige God en zen zondig me.s wordit op-
geheven (vgl.Ozment 1947:83 en 1974:73). Mystieks sen—
wording bi, Bsrson berust dus op wat O=ment (19569) en
Schwah (1B858) respectieveliijk met “"union of likes" en
"Gleichbildung" bestempelen. Ondanks Gersons overtui-
ging dat abzolute senwording met Sod op aarde onbsreik-
baar is, is hat streven nasr deze senwording cen doel
in richzelf. Dit doel staat bij Berson in het licht wvan
het nominalistische adagium Fecere qued in se est, of-
wel dosn wat in j& vermogen ligio=e,

Valgens UOzment i1s voldoening san het adagium "the in—
strumental way to the (...) achievement of wvolitional
and intellective communicn with tha will wnd under-
standing of God" (L949:7%). Schwab verdujidelijkt het

20. Voor een verduadeliiking ven Bersons affiniteit met
et nominalisme zie Dress 1931. .
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dit leven is volgens Berson uitgesloten, omdat de
gelijkenis van ¢e mens met God bepaald wordt door het
gegeven dat de mens geschapen ig terwijl Bod geschapen
heeft (Ozment 1974:70-71). Voordat God Adam schiep, be-
stond de mens als "esse idealis in the divine mind"
(Dzment 1749:82~83). Met de komst en de val van Adam
pchter, verkrijgt de mens esn esse realis, dat op het
hoogtepunt van de mystieke ervaring de afstand tussen

Cod en mens handhaatts

There is no removal of man’'s esse realis in
the unio mystica. He is ‘like’ Bod through
an approximation of Adamic, not pre-
creaturely manhoopd. Stated in another way,
he is like his ezse idealis as Adamn was
like his @sse idealis bhefore the fall.
{Dzment 1942:8B3)
Op deze manier handhaaft Gerson de afstand tussen God
en mens in de mysoieke esnwording, maar derze afetand is
genarisch, waardoor de radicale ogppuositie tussen =en
strenge, rechtvasrdige God en een zondig mens werdt op-
geheven {(vgl.0O=zment L96%:83 en 1974:73). Mygtieke een-—
warding bij Berson berust dus op wat Ozment (1%69) en
Schwab (1838) respectievelijk met "union of likes" en
"Bleichbildung" bestempelen. 0Ondanks Gersons overtui-
ging dat absalute esenwording met God op aarde onbersik-
baar is, is het streven naar deze eenwording een doel
in zichzelf., Dit doel staat bilj Gerson in het licht van
het noaminalistische adagium Facere gquod in se est, of-
wal doen wat in je vermogen ligk=e,

Volgens O=zment is voldeening aan het adagium "the in-
zgtrumental way to the (...} achievement of wvolitional
arnd intellective communion with the will and under-—
standing of Bod" (1942:7?2). Schwabk verduidelijkt het

20. Voor ean verduidelijking van Gersons aftfiniteit met

het nominalisme zie Dress 1931.
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belany van het adagium ietwat eenvoudiger, door te
stellen dat volgens Gerson "Allein nicht wvollkommen
sein wollen, {(schon) Unvollkommenheit (ist), denn wer
auf Gottes Wegem nirht fortschreitet, geht zZurick"
(1858:348). Het belang van het adagium laat zich als
"human activity" hoofdzakelijk in het actieve leven
gelden, voorop gesteld dat dit leven in dienst van het
Goddelijke staat. Zoals varstandelijke varmogens
higrarchisch—analogisch tot het gevoelsleven staan, zo
staat biji GBerson het aktieve leven tot het con-
templatisve. Het contemplatieve leven staat hoger dan
het aktieve bij Gerson, maar ook in deze verhouding

valt het aktieve deel niet weg te denken=*.

Alhoswel het contemplatieve leven niet altijd met het
aktieve leven ite verenigen vali, moeten met name mensen

van de Kerk hiernaar streven:

(e-e) Jene Lebensweise (ist] dis beste,
walche nach dem Beigpiele Christi beide Mo-
mente, das sctive und contemplative in sich
einigt, wie dieses besonders bei den
Prdlaten der kKirche der Fall sein sollte.
(Schwab 1858:372)

2l. Vgl. Forest (19511469): "(...) dés le début, le
chancelier appara®t comme un conciliateur gui élargit
singuligrement les cadres doctrineaux, logigues et
théologiguaes, de la via moderna. Et, dés le début
aussi g nous la Savons SOUC il eus tde vie
intérieure...jamais il ne consentira A couper la con~
templation de la theologie ni plus genérulement de la
spécutlation.”
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2.3.2.1 De implicaties van Bersons theorie voor de
lpkentheologie

Met het oog op Gersons mystiske opvattingen, is het van
belang +e westen dat Gergon mystieke ervaring niet
slechts reserveerde voor ambielijk godsdienstig op-
geleiden (vgl. leclerque 1968:494). Vandaar dat Ozment
en Schwab bewoordingen zoals "democratic way"(1%9&69) en
"Popularisisrung der Mystiek" (1858) i.v.n. Gersons
mystiek hanteren. Verge.ijk in dit verband de volgende

twee uitspraken:

{.vns) even young girls and simpletons can
become proficisnt in it, since lwgical and
metaphysical acumen is not requisite to dits
attainment. (Ozment 196%:.i2)

Daher kann dies mystische Theologie (Bersons
Mystiek), obschon sie die vollkommenste
Erkenntniss gewdhrt, von Jjedem Glaubigen,
auch Frauen und Unwissenden, erlangt werden
(exa)n (Bchwab 1B838:340)

Bersong "“democratic way", was echter geen mandaat om

van de traditionele Kerk weg te hrekeni integendeel:

Eben dieses Streben Gersons, die Frichte des
inneren Lebens Jedem zugdngig z2u machen, der
Baruf und Liebe dafir hat, srklirt es
vollkommen, warum 2+ auch im Bebiete der
durch das GBeflihl bestimmten Anschauung auf
den miglichst treusn Anschluss an die
kKirchliche Lebre, ja an die gemeinsame
Sprache der Schule bestebt. (Schwab
1858:356)

Gersons kritiek op groeperingen, die zich tegen de kKerk
keerde, was in hoofdzaak gebaseerd oo het fedt dat =ij
geen Jjuist onderscheid troffen tussen religiesuze en

zimielijke gemoedservaringen. Met name de Turpeleinen®=®=

en Broeders gn Zusters van de Vrije Beest maskten zich

s

22. Over Gersons wesrstand tegen deze sects, zieg Cobn
19578177,

45



2.3.2.1 De implicaties van Bersons theoris voor de
lekenthaologie

Met het oog op Gersons mystieke opvattingen, is het van
belang te weten dat Berson mystieke ervaring niet
slechts reserveerde voor ambtelijk godsdienstig op-
geleiden (vgl. Leclergue 1968:4%94). Vandaar dat Ozment
en Sehwab bewoordingen zopals “democratic way”(1%69) en
"Popularisierung der Mystisk" (1858) i.v.m. Gersons
mystiek hanteren. Vergerlijk in dit verband de volgende
twes uitspraken:

(...} Bven voung girls and simpletons can
become proficient in it, since logical and
metaphysical acumen is not reguisite to its
attainment. {Ozment 1F&67:32)

Daher kann die mystische Theologie (Gersons
Mystiek), obschon sie die vollkommenste
Erkenntniss gewdhrt, von jedem Glaubigen,
auch Frauen und Unwissenden, erlangt wetrden
(eas)a (Schwab 1838:340)

Sersons “democratic way"”, was echter gmen mandaat om
van de traditionele Kerk weg te brekern; irtegendeel:

Eben dieses Streben Gersons, die Frichte des
innersn Lebens Jedem zugdngig zuw machen, der
Beruf und Liebe daflr hat, erklart es
vollkommen, warum er auch im GBebiedte der
durch das Gefllhl bsstimmten Anschauung auf
den moglichst treuen Anschiuss an die
kirchliche Lehrwm, ja ar die gemeinsame
Sprache der Schule besteht. (Schwab
1858:354)

Bersons kritiek op groeperingen, die =zich tegen de Kerk
keerde, was in hocofdzaak gebaseerd op het feit dat =ij
geen Juist onderscheid troffen toussen religisuze en
zinnelijke gemoedsetrvaringen. Met name de Turpeleinen?=
en Broeders en Zusters van de Vrije Geest maakten zich

22. Over Gersgon. weerstand tegen deze =ecte, sia Cohn
1957:477. )
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hieraan schuldig. Nog sen belangriik punt van kritiek
gold de mening dat volmaakte liefde voor God in het
vpheffen van de eigen individualiteit gindigt; dit is
onverenigbaar met Bersons stelling dat bij de mystieke
esnwording de afstand tuszen God en mens behouden
blijft {vgl. 2.3.2}., Met dere unieke houding ten op-
zichte van de mystiek binnmen het ambtelijik herkeliik
bestek, heeft Berson een niet onbelangrijke bijdrage
geleverd tot de subjectivering van godsdienst in de
late middeleeuwen: hij maskte contemplatie en verinner-—
lijking van de godsdienst toegankelijk voor iedereen,
zonder dat dat sen bedreiging vormde voor het kerkelijh
gezag. Oersons betrokkenheid bkij dit proces blijki wit
zijn praktische bijdragen.

2.3.7 Geroons Dp arte moriendi als praktische bijdrage
tot de subjectivering van godsdienst binnen het
herkelijke bamtek

Tegen deze achtergrond van Gersons mystieke theologie
kan het succes van Gersons De_arte moriendi en de ver-
werkingen ervan (waaronder ESL) verklaard worden. Dit
wil nist zeggen dat deze traktaten mystieke geschriften
zijn. MWel getuigen =ij wvan Gersons opvatting, dat
verinnerlijking van qodesdienst aolk vour leken
npenstaat, mits dit binnen de kerkelijke traditie ge-
schipdt, Behalve namelijk dat De arte moriendi voor
priesters was geschreven, ter ondersteuning van  hun
pastorale werkzaamhaeden, bzhoorde het ook in de handen
van leken om hen in staat te stellen zelfstandig de
godsdienst te beoefenen. Dat is wvoor Schwab aanleiding
om de traktaten van Gerson als "der erste kKatechismus"
te bestempelen (1B5B:4683).

Op het concilie van Konstanz werd Sersona O arte

goriendi als hulpmiddel hij uitstek wvoor heat heevor-
mingsheleid aanbevolent -
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The French episcopate gave the work offi-
cial status by obliging the clergy to read
a division of it to their congregation
every Bunday and to put it in its rituals;
{D'Connor 1942:22).
Bovendisn werden atfschriften in scholen an kerken op—
gehangen zodat werkelijk iedereen de mogelijkheld tot
inzage had (Schwabh 1838:483). Er zijn zelfs argumenten
aan te voeren die er op duiden dat Berson zijn De  arte
moriendd tijdens het concilie geschreven heeft
(0’ Connor 1942:52-57), en dat SBersgons stervenskunst
verantwoordelijk was wvoor oe ve, eiding van de Artes

tioriendi in West-Europa, via het cwuncilie van Konstanz:

It is mot unlikely that during those four
years of emphagis on more devout Christian
living szome zealous delegats had set out to
enlarge the De arte moriendi of Berson,
(naa) Constance =zerving as a sort of
certrifugal for the tre- f Western Burope.
(O Connor 1942:54)

Er hestaat een Middelnederlandse vertaling van Gerspons

De arte moriendi onder de titel Bogec vanden conste wel

te sterven (Delft, 1482). N.a.v. deze vertaling =zal in
hoofdstuk drie van deze studie aangetoond worden dat
ESL zijn pastorale, verlroostende karakter aan het
sterfboek van Gerson ontleend heeft. Verder getuigt ESL
ook van de viroomheid dis de Moderne Devotie voorstond
(De Beus 1983:14), een vrroomheld waarmge BGerson  =zich

volledig verenigde.
2:.3.4 RBarson gn de Moderne Devotis

Terwijl Gerson vanuit Parijs zinvolle bijdragen leverde
tot de interne btervorming van de Kerk, ontwikkelde in
Nederland het streven naar een senvoudige Sodvruchtias
kerk, waarin het navolgen van Christus in zijn den: zn
en werken centraal sterd. U stroming van  de  Moderne
Davotig was het meest representatief voor dit =streven.

Ovar de aard en het karakter van dezs:s stroming is  bij-
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zonder vesl geschraven, en het zou onmogelijk zijn alle
aspecten daarvan hier te behandelen. Voor deze studie
is het echter van belang te begeffen, dat de stroming
zen van leken was, zonder dat ziji in hun doslstellingen
en praktische leefwljze botste met de Kerk (Lourdaux
19680:279),. De reden waarom de Moderme Devoten zich
"modern" noemden vat Janowski (197B:10) treffend samen:

Sie hat sich zu recht als Modern bezeichnet
urnd smpfunden,; insoafern sie sich entschlos-
-se&n vaon der theologischen Rationalitdt der
scholastischen Metaphysik abwandte und ibr
die Erfahrung des Glaubens und die Praxis
der Spiritualitdt entgegenhiel ==,

De doelstellingsn van de Moderns Devotie kunnen hetb
beste benaderd worden door hun spiritualiteit +te be-
schouwen, omdat dit lastste hun stroming binnen de
grogiende lekenaktiviteit wvan de late middeleeuwsn
kenmerkte®+, Pogst verduldelijkt dat hun spiritualiteit
niet tot het domein van dogma’'s en moraliteit behoort

maar tot dat van de praktische pi&teit, geleid door:

(an.) adoration, recognitiorn, love, the
degsire of union, the striviag after virtue,
the avoidance of sin, (...} prayer, edita-
tion, religous fervour, worshin. (Fos:
19468:314) '

23. Vgl. ook de wvolgende vaststelling wvan BGarcia—
Villosla a (1967:8314): "It was called ‘modern’ in op-
pogition to the 'old’ spirituality of the 13th and 14th

century which was highly speculative in character.®

24. Vgl. Forest (1951:471): "Dans ce milieu Flamand et
Mesrlandais ou wa naftre dés les début du siecle
l1'imitation, 1‘influence de Gerson et celle ghu
Ruysbreoeck combineront chez les fréres de la vie com—
mune dans une forme de spiritualitéd gui recueillera le

meillawr héritage du XIVe sidgclia."
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Op zichzelf waren deze, wat FPFost noemt "essential
qualities" {1949:31i4) wvan de Moderne Devotie geen
nisuwe verschiijinselen binnen de ontwikkeling van de
lekenthenlogie, maar de toswijding waarmee deze
kwaliteiten in het dagelijkse leven nagestreefd werden
was dat wel (vgl. Janowski 1978, Post 1949, Den BRoeren
1951). De omvang van de hewsging was opmerkelijk groot
en wijdverspreid=2s. Onderzoekers van de moderne Devotie
schrijven het succes van het type vroomheid dat deze
beweging voorstond, toe aan haet feit, dat het "in de
weraeld” beoefend kon worden (Den Hoeren 1951:431).
Daarnaast bestonden 8 huizen waarin leken de doelstel-
lingen van de beweging in groepsverband nastresfden; de
beweging liet dus wveel ruimie over voor de manier
waarop een ieder witing wenste te geven aan zijn prak—

tisch gerichte vroomheid.

Het succes var & Moderne Devotie in Nederland hangt
volgens Fost en Den Boeren samen met de wvolgende twee

factorens:

- Ondanks de kwalificatie "madern" warsan de
doelstellingen van de Moderne Devotie niet

in tegenspraak met de Kerk.

Dit was wel het geval bij lekengrosperingsn
die wvanuit de speculatieve mystiek hun
virpomheid witleefden (vgl.Post 174%).

~ De Moderne Devotie stond een praktisch inge-
stelde lesfwiijze voor, dat als een rustpunt
binnen het tumult van speculative mystiek en
schisma's werd ervaren.

28. Voor preciese getallen, plaatsen en de ontwikkeling
van de wverschaiden groeperingen binnen de beweging
zelf, verwiis ik mnaapr Fost (1249) an Axters (1988).
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In verband met het eerste merkt Den Boeren op, dat in
geen enkele andere periode (hij doelt hier vp de late
middelesuwen), de Nederlanden nieuwe geestelijke in-
stellingen hebben voortgebracht, die de aléemene kerk
verrijkten (19851:407). Het woord ‘verriikten' is in-
zichtgevend, omdat daarmee de indruk van een konflict
situatie met Jde Kerk wordt uitgeschakeld. Post (196%9)
verduidelijkt, dat “"despite the name Devotio Modarna,
{it) must be termed conservatively catheolic®. De
spiritualiteit van de Moderne Devoten was weliswaar
gubjectief, maa zeker niet revolutionair (vgl.
Leclerque 1968:481~305). Ook Lourdaux wiist op het con-

servatieve karakter van de Modernmne Devotie:s

Une analyse minitieuse de lewr genre de vie
apparaitre avec évidence que les Dévots
Madernes ont ohservé fidelement les usages
religisux traditionnels de 1'église, comme
par exemple la higrarchie de 1 #glise.
{1980:280)

Pit gold met name voor de spiritualiteit wvan Geert

Groote=e, voor wis de ambtelijke liturgie een

belangrijk aeel van zijn gehedsleven vormde (vgl. Post

19691314} .

De praktiscih ingestelde leefwijze van de Moderne
Devaten was de andere belangrijke factor die bijdroeg
tot het sunces, van deze piétistische beweging. Op het
gebisd van onderwils en ziekenzoryg leverden de Moderne
Devoten een uitstekende dienst waardoor zij, =zoals
knowles (1969:443) verduidelijkt, een nauw kontakt met
de bevolking onderhielden, en 2zo weer mensen en-

thousiagst maakten voor hun spiritualiteit. Wat de

2?6, Hiji was de stichter van de Moderne Devotie. Voor
Bibliografisthe bijronderheden zie Jarnowski 1978, Post
1962 en Leclerqua 1948. ‘
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2aekenzorg betreft, wijzen onderzoekers erop dat het
bezoeken van zieken, een belangrijk deel vormde van hun

bazigheden=?:

In addition to the Brothers and Sisters of
the Common Life, still other lay confrater-
nities were formed to devote themselves to
active charity for the neighbour in the care
of the poor and the sick and the burial of
the dead. (Jedin 1970:584)

Met name de Rroeders van het Gemene Leven stondean

bekend voor hun ziekenzorg=9.
2.3.9. De mystiek van da& Moderne Devotle

Dndanks het feit dat de Moderne Devotie een schat aan
mystieke geschriften heeft voortgebracht, waarvan die
van de zalige Jan van Ruysbroec™ zaker de bekendste
zijn, stond mystieke ervaring bi’ de Moderne Devoten in
dienst van de praktische piéteit:

Mystische Versenkung und Meditation (wurden
nicht um ibrer selbst willen gelbt, zondern
{mussten) in der Nichstenliebe und im Dienst
Tir die Mitmenschen enden.

27. Alhoswel Leclergue in de volgende aanhaling
religieuze orden riet specificeert (19468:499), is zijn
waarneming 4in dit wverband itreffend; "Some of the
religious orders in the fifteenth century were remark-
able for their love for the poor and the sick (...).
Hospitals, Lazar—houses and hotels-Dieuw had exeisted
far a long time and many spent themselves there with
wonderful devotion at the bedside of the sick serving
Chrigt in their person.”

28. Dit was voor Ludwig Kaemarer asnleiding te sug-—
gereren, dat deze Broeders verantwoordelijk warsn voor
de wverspreiding van de Artes moariendi. Zie O'Connor
1940155, noten 280 en 281. . £
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{Janowski 1978:14)

De FModerne Devoten stonden terughoudend tegenover ba-
spizgeling: "meer werd gestreefd naar toepassing van de
gelnofawaarhedén in het leven van alle dag” {Den Bosren
1951:4%1). Ook Knowles wijst erop dat hun leaven meer
aktief’ dan ‘contemplatief’ was (19673443}, Mystieke
bezpiegel ingen werden bovendien geragulariaeérd &N
gesystematisesrd waarbij de =zpgenaamde raparia een
grote rol speslden. Raparia bestonden uit esn com—
pilatis van moraliserende, stichtelijke  *spraken it
de bijhel, de werken van de kerkvaders .. -y Z€8 waren
bestemd voor strikt persconliik gebruik, waardoor deze
werkies voldeden aan de behoefte ve: godsdienstsubjec—
tivering (RBange 1984:22B)=2%. F.uwrrat 1727 , Leclerqge
(1968) en Knowles (1949) wiizen erop 4.% de affectieve
mystiek van do Moderne Devoten, gekenmerkt door aenﬁmud
en snberhéid, esn reactie was tegen de hoogtijdagen van
de speculatieve mystiek. Deze wvorm van mystiek be-
viredigde het intellect, maar men begon het gebrek aan
praktisch nut te betwiifelen (zie Pourrat 19244252 en
Lourdaux  1980:283). Speculatieve theologie en de mys-
tiek konden de drang naar gen praktisch-devont leven al
hoe minder herbergen, volgens Knowles sen reden, die de

weg naar de Lutherse reformatie opende (19467:452).

Tegen deze achtergrond valt Gersons instemming met de
Moderne Devotie als lekenbeweging te verklaren™®, De
ingetogenheid ®n praktische ingesteldheid van de

Moderne Devotie sprak Berspn aan, omdat hij sterk

2%. Meer gegevens over de raparia kurmen bij Post(1942)

ern  Pourrat (1924:235) gevonden wordsn.

F. Vergelijik de volgende bronaan voor deze gosdieur-
irg: Fourrat 192432535, Iserloch 1271:1%, Janowski
12783122, -



gekant was tegen wat Leff noemt "uncontrolled mystical
experience withnuf theological understanding"
(1976:129). Om nog niet eens van mystiek te spreken,
geschigdde de subjectivering wvan godsdienst op een
geregulariseerds manier, waardoor godsdienstexcessan
sterk wverminderd werden (Jedin 1970:572). Den Boersan
(1951:431—-432) noemt de Moderne Devotie "een laatste
rechtzinnige schakel in het proces der subjectivering
van de vroomheid, dat rond de twaalfde seuw e8n aanvang
had genomen™. Jok het feit dat de Moderne Devoten
thezagen op onderwijs en ziekenzorg droeg =ijn goed-
teuring weg: met het ocog op net serste, verdedigt Ger—
son, tijdens het concilie van Konstanz, de gemesnschap—

pen van de Moderne Devotie™®i:

fAls de hkerk dan hervormd moet worden, dan
kan dit miet beter geschieden dan door men-
sen, die in de tlocei van hun s;ugd door
gnede zeden =2n oefeningen caaritoce in staat
worden gesteld. (Iserloh 1971:19)

2.3.89.1 Barsong Yritiok ap Ruyshrosck

Gersons lof over de Moderne Devoten goldt echter niet
alle aspecten of personen van deze beweging, en de
kritiek die Gerson tegen de mystiek van Ruysbreeck bad,

is degelijk onderzocht™=®, Ruyshroecks denken heeft een

3l. HMet iz interessant dat Bersons instemming, Geert
Brote ip het bijsunder gold: "Gerard Groote a pu Btre,
a Grosnendael, le deciple le pus enthousiasts de celuld
fque Gerson & tout d'abord si malmend:; il reste gu'a
beauvcoup d'dégards les deux hommes smnt‘prnches'l'un de
1’autre, et par leur souci de réconcilier la ‘a
mpdsrna at le Thomisme, . et par leur ambition essen—
tiellement pratigque et pédagogigue {(...)" {(Forest
1251:471}).

2. Zie GOchwab (18B83), Salembier (1917}, Glorieus
(1967) en Post (196%).
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diepgaande invloed op de vroomheid van de Moderne
Devoten uitgeoefend, omdat hij naast het innerlijike en
schouwende, ook het werkende leven noodzakelijk achtte
voor de mogelijkheid op te kunnen stijgen naar het
bovennatuurlijke. et dit onderscheid stemde Gerson
samen, wat niet zo verwonderlijhk is, als men beseft dat
dit onderscheid, mutatis mutandis, ook in Bsrsons mys-
tieke theologie aangebracht wordt. Waar Beraon rich
achter fel tegen verzette, was Ruysbroecks notie dat op
het allerhoogste viak van mystieke ervaring, er geen
afstand bestond tussen de ziel en Gods weszan (GBlorieuas
194671322, Binnen Berson: mystieke theologie (zig 2.4.2
2.v.) blijft de2 aftstand tussen God er mens altijd be-
staan (Forest 1951:471).

2.3.9.2 Cerson en de Initatico Christi

Pe Imitatio OChristi wordt nok wel de kroongetuige van
de Mmdefne Devatie gencerd (Van Bork 1985:132). Valgens
Huizinga is het een wark van eenvoudige levens- en
stervenswijsheid, waarin slechts een aantal hoogsteen-
voudige | gedachten 4in spredkvorm om gen centraal punt
gegrospeerd staan (1l963:238). "Er is niets van de
Tyrische siddering van Heinrich Buso of van de strakke
vonkeling van Ruushroeck (Huizinga 1963:238). Zonder
in debat over het anteurschap wvan de Initetio te
treden, staat het vast, dat het in de Nederlanden
ontstaan is, tegen het e2inde van de veertiende, of
begin vijftiende seuw. Volgens Pourrat (1924:1253%) heeft
dat te maken mat het feit dat het werk een reactie is
op de speculatieve mystiek en theologie, een reactie
die in groter verband door de Moderne Devoten gsuit

"werd. Het boaste bewijs voor et feit dat Gerson cich

aan de Moderne Devotis verwant voelde kan men afleiden
uit het gegeven dat UGersen in de geschiedenis als

schrijver van de Imitatic is aangewezen™ . Men baseards

-

33. Vaor szen overzichtelijke samenvatting van het debat
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dit gegeven op grond van de eenvoud en het praktische
warakter van de Imitatig, «ie ool d» *raktaten van Ger—
son kenmerkt (zie Schwab 183%.), &.re~ . hesft met de
schrijver wvan de Imitatico s2me2n.  ijn atkeur van
vjevensvreende specutlaties en het . twelilektualisme, die
bevrediging der nieuwsgisrigheid zoskt, maar he2t hart
koud laat en de wil geen stimulansen geeft" (Iserloh
1971:23). Tot slot zijn de volgende aanhalingen uit de
Imitatio in dit verband interessant:

Wat baat het U, over de driegenheid
plechtztatiy te disputeren als het U aan
deemoad ontoreekt, zodat gij de drigenhaid
mishaagt? Waarlijk. Grote woorden maken
iemand niet heilig en rechtvaardig. Blechts
gan goed leven maakt U God waardig. (l,%

7 e.v.)

en

Ik wil liever berouw voslen dan het begrip
‘herouw’ kennen., (1,1 %)

2.4 Samenvatting

Het higstorische hkader wvan ESL wordt bepaald door sen
aantal op elkaar inwerkende factoren. Het hoge
sterftecijfer stimulesrde de behoefte aan sterfbosken
znals ESL. Daarnaast ontstond een afname aan kerkelijk
gezag, wat @ toe bijdroeg dat dea beQalking e
grdsdienst op men meer subjectieve manier begon te
beleven. &Btromingen, =sals de Moderne Devotie, die aan
de &ng kant trouw bleven aan de kKerk, maar aan de
andere esen eigen, persoonlijke vroomheid vestigden,

bieken het populairst.

Gersons De arte moriendi heeft EBL. in sen belangrijke
mate hginvioed. Zijn affiniteit met de2 viroomneid van de

Moderne Devotie, verbonden aan de arthodoxe leer van de

over het autsurschap,-vgl.Post (1942).



dit gegeven op grond van de eenvoud en het praktische
harakter van de Imitatic, die ook de traktaten van Ber-
son kenmerkt (zie Schwab 18358)., Gerson heeft met de
schrijver wvan de Imitatio gemeen, zijn safkeur van
*lavensvireemde speculaties n het intellektualisme, die
bevrediging der niesuwsgierigheid zoekt, maar het hart
koud laat en de wil geen stimulansen geeft" (Iserloh
1971:23). Tot slot zijn de volgende aanhalingen uit de

Imitatio in dit verband interessant:

Wat baat het U, over de drieenheid
plechtstatig te digputeren als het U aan
deemoed ontbreekt, zodat gij de drieéenheid
mishaagt? Waarlijk. Grote woorden maken
iemand niet heilig en rechivaardig. Blechts
ean goed leven maakt U God waardig. (1.1

7 e.v.)

an

Ik wil liever berouw voelen dan het begrip
'bBarouw’ kennen. (L,1 9)

2.4 Bamenvatting

Het hiztorische kader wvan ESL wordt bepaald doaor sen
aantal oap elkaar inwerkends tfactoren. Het hoge
sterttecijifer stimulesrde de behosfte aan sterfboeken
zoals ESL. Daarnaast ontstond een afname aan kerkelijk
gezag, wat er toe bijdroeg dat de beﬁnlking de
godsdienst op gen meegr subjectieve manier begon te
beleven. Btromingen, zoals de Moderne Daevotie, dig aan
o eng kant trouw bleven aan de Kerk, maar aan de
ande-e  een eigen, persoonlijke vioomheid vestigden,

bieken het populairst.

Gersons De arte moriendi heeft ESL in sen belangrijke
mate beinvioesd. Zijn affimniteit met de vroomheid van de

Moderne Devotie, verbonden aan de orthodoxe leer van de

pver het auteurschap,-vgl.Fost (1962).
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Kerk hebben +tot gevolyg dat de verwerkingen van ziin
sterfboek, op de vooravond van de Reformatie, behoudend

én vernieuwend =zijn.
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MOOFDSTUK DRIE: EEN SCONE LEERINGE ALE STERYENSKUNST EN

gLS STERVENGIEGBELEIDING

Zoals De Geus .. =iin inleiding toe ESL vaststelt, zijn
de vertesgenwoordigers van de Artes moriendi velaerled
(198%:14}. Daarmee bedoelt hij dat er binnen deze
traditie teksten voorkomen, di: spegifiek de sterfbed-
situatie behandelen, in teqdenstelling tot werken die de
stervensvoorbereiding als focus hebbern. Rudolf (1%957:1)
duidt dit wverschil aan met de terﬁen "funst des MHeil-
samen Lebens" sn "kKunst des heilsamen Sterbens". De
gedathte aap de dood in sterfboeken die tot de eerste
categorie behoren, moet de lezer aansporen een heilzaam
leven te leiden. Sterfboeken uit de tweede categorie
typeert Rudolf als volgt:

{Eg) (sind) Werke, die der ndheren Vor-
bereitung auf den Tod dienen, und dem Seel-
soirger Mittel und Anleitung geben, wie er
sich am Kranken- und Sterbebette zu varhal-
ten habe, um den Kranken zu trdstan und auf
den Tod vorzubereiten. (1957:2)

EEL en het stertboek van Gerson behoren op grond van

Run inhoud tot deze catergori=:

- "Tyijfete leert hoemern die siekan raden ende
vermanaen sal® (ESL, rr.33-34)

- " Dat vierde pertikel leert wat men doen sal®
(Gerson, p.l)

De eerste categorie is ook in het Middelnsderlands ver-—

tegenwoordigd door sen sterftboek met de titel Notabel

boeck ohenoemt dat Sterfbosghk. Dit werk werd in 1488 te

Delft door Hoornbarg gedrukt. De Foninklijxe
bibliotheek in Pen Haag bezit zen exemplaar ondsr het
signatulr 169 6 B4, Alhosrwsl beide scorten sterfboeken
(ESL. en Bersons sterfboek tegenover  het  Delftse
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gtprfhoek) tot het genre van de Ars mariendi behoren
(Rudplf 19%7311-2 en Lecleruaue 1768:483), kan in het al-
gemeen gestsld worden, dat die werken die zich in  het
bijzonder tot de sterfbed-situatie richten, pastoraal
van aard zijn, in tegenstelling tot de "levensboeken".
die Rudolf als asketisch kenmerkt (1957:1).

Het pastorale karakter van ESL treedt op de voorgrond
in vergelijking met het Delftse sterfboek, waarin het
heilzame leven, earder dan de heilzame dood centraal
staat. Een wvergelijking tussen ESBL en het Delftse
sterfbosk, bzklemtoont weliswaar het pastorale karakcer
van ESL, maar het gesft hiervoor geen verklaring. Als
men echter ESL tegen de achtergrond van Bersons De arte
moriendi plaatst, dam bBlijkt dat de schrijver Gersaons
pastorale sterfboek als voorbeeld heeft gebruikt, en
dat er duidelijke parallellen bestaan tussen de
vroomheid die Berson propageerde en die van de Moderne

Devotie, zoals die in ESL neerslag vinden.

Toch bavat ESL een aantal stukken waarin de focus van
de sitervensbegeleiding naar de stervensvoorbereiging
verschuift. Dat is de reden waarom ESL beduidend langer
is gdan het zuiver pastoraal-—-bggeleidende sterfboek wvan
Berson. Daarmers plaatst ESL zich tussen "die Kunst dos.
tieilsamen lebens” en "die Kunst des hailsamerm Sterbens”
alhoewel het accent op het laatste wvalt. Schematisch
kan de wverdeling m.b.v. concentrische circels worden

wesrgegeven (zie de bijlagen}.

Hat diagram vormt het kader wvoeor de wolgende analyse
vart EBLr aan de ene kant wordt ESL met behulp van het
Delftse ster{boek tosanlicht, ten einde het wverschil
tugsen =stervenskunst en stervenshegeleiding aan te
tonen, aan de andere kant wordt Gersons sterfbhoek
betrokken om ESL's praktisch/pastorale karakter tao
wverklsaren. Om herhaling te vnufﬁcmén wordt vanuit het

chronolagisch verloop wvan ESL naar het sterfbosk van
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Berson en het Delftse sterfhoek verwezen. pMiet elke
passage van ESL. komt echter in de sndere twee

sterfborken voor.

F.1l Tekst en beeld bij de houtsneden van ESL zn het
Delftse sterfbask

Het is opvallend, dat reeds de houtsneden die zan EEL
gn het Delftse stertboek voorafgszan, Y"de toon' van
iedaers inhoud weerspiegelen®4. 0Op de houtsnede van het
Delftse sterfboek staat n skelet afgebeeld. Het staat
met =zijn veeten in een doodskist, en het heeft een
speer in de hand. Op zijnm lijkdoeken staat: "De doot en
spaert nyemant". 0Ook op de houtsnede die ESL inluidt,
staat een skelet met een speer afgebeeld, die hij ap
een verschrikte man gericht houdt. Net zonals in het
Delftse sterfboek is de prent allegotrisch bedoeld:
rechts de vergankeliike aardse i jhkdom (kasteel-
kLleding—attriboten) en links het memento mori (skelet
met speer) (De Beus 1985:25). Hierbij staat geschreven:

“Salichlij: sterven doet eswelic leven”.

Beide prentjes roepen dus op tot het memento mori, maar
dat van ESL wordt verzacht door de begeleidende tekst,
dat van Het Delitse sterfboek niet. De bedoeling van de
houtsnede in ESL, 1s de lezer erop te wijzen dat de
dood plotseling kan komen. Het verschrikte gezicht van
de man doet vermosden dat hij zich daarop niet heeftt
voorbereid. De gepaardgaande woorden bewvatiten echter
asn vriendelijke aanmaning dat zalig sterven tot het
peuwige leven leidty op die manier verzachien de woor-
den het plaatie. In verband met de woarden "salichlijc
en esuwelic” merkt De Geus (1985:19) ap, dat het

sterfboek =zich door een sigen taalgebruik kenmerkt,

34. Zie wvoor aftheeldingen de bijlagen. (Ban het

sterfboek van Berson gaat geen houtsnede vooraf).
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waarbiji adverbia op "=lic¥ zoals in "secerlic” an
“devotelic" opvallend veel voorkomen. Ze liggen in de
affectieve sfeer en hebben in veel gevallen een
positieve gevoelswaarde die in lijn met het vertroos-
tendse karakter van het sterfboek ligt. DPe essentie van
de houtsnede is dus dat Moriens tijdig wvan het =alig
sterven kennis moet nemen. De woorden die de houtsnede
van het Delftee sterfboerk begeleiden, hebben een
tegenovergestelde uitwerking, in die zin dat ze de
agressie van het skelet met de speer intensiveren; dat
de dood niemand spaart, bDiedt geen alternatief op de

varschrikking van het sterven.
Z.2 De prologen

Alle drie sterfboskenr worden door- middel wvan een
proloog ingeleid. De schrijver wven ESL dost zijn
belofte "een seer suste maniere van wvermaningen ende
rade" te schrijven gestand, en houdt de proloog dan ook
kort, zonder kortaf e z2zijn. In de proloog ver—
duidelijkt hij dat het sterfboek zowel voor geestelij-
ken als wvoor leken bedoeld is. Bovendien is het
sterfhoek studie—~ en gebruiksmateriaal, wvan nut bkij de
voorbereiding op de dood en bij de concrete sterfbed-
gsituatie (vgl. rr.19-23). Het is inderdaad bijna ter-
loops (Begaty 1970:7), dat de schrijver het sterven als
een wvieselijke ervaring bestempelt, niet wvanuit het
toenmalig hopgtijivierende bijgeloof omtrent alles dat
met de dood te maken had, maar vanuit "a reality ac-—
cepted by +the esducated and the devout as well as the
ignorant" (Beaty 1970:7)%®., Het is copvallend ‘'at hier

S0. Hat is interessant dat kKilbler-Ross (1984:4) erop
wijst dat dere realiteit in onze maatschappiji niet
geacceptesrd wordti; volgens haar is de mens niet
veranderd, maar wel de manier wsarop wiji met de dood
omgaan. Raidt (1986:79) stelt in dit verband: "Death is

still a fearfull, frightening event but we suppress
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in de proloog ne 15 melding van hel en verdoemenis,
noch van de duivel gemaakt wordt, =zij het dan dat de
schrijver naar de laatste zijdelings wverwijst bij de

aankondiging van de te volgen delen (rr.28=30)%%,

e prolpag wvan het Delfise sterfboek vertoont een
geheel andere structuury; =r warden geen duidelijke
motivaties er ‘of deeslstellingen uitesngezet, en
tegenover de "seer suete rade en vermaningen® van ESL,
wemelt het higr vam verwiijzingen naar hel en ver—

doemenis.

De schrijver van ESL volgt het voorbeeld van Bersan in

de positieve aanbevaling van het sterfboek:

ESL Gerson

“{eu.) 2en cort tractaethken "Ert dient oec voer
(.-u] oOm te gaven ende te allen gheloveghen om
lecren (...) =2en seer suste te weten hoe si ga-
maniere van vermaningen ende lichlic sterven mo—
rade die men doen sal tot gen” (p.l.)

alre kersten menschen
salicheit wannee» sijs van
node Rebben" (rr.ls-20)

Toch impliceert de tekst die de gpgroloog van ESL

;vmnrafgaat (rr.1-7) een gelijkwaardigheid tusssn ster-

vensvoorbereiding 2n stervensbegeleiding, een
gelijkwaardigheid die Gerson niet handhaaft; hij legt
duidelijk de klem op de stervensbegeleiding, ondanks

zijn zo Jjuist aangehaalde woordens

this fear, we use euphemisms, we make the dead look as

it they were aslaep.”

4. Op die manier worden dus de drie uitersten aan—

merkelijk verzacht.
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ES ' Berson

ESL.

"Een seer notabel ende HWant inde sterftenoct
orbasrlic tractaetken twelc des doots wort sen ghe-
dat seer nootelic allen trouws vrient ghe-—
kersten menscen is te proeft. Hierom i hier
hebben binnen haren husen bhescreven een corte

pm daerin te leren salich— vernaninges en een ma-
liken te sterven ende den nigr dis men hebben
siecken voer te lesen a.s sal tot die ghens die
gi vrese der doot hebben inde artikel des dopts
(oaul" (Fr.i-4}, legghen.” (p.1)

M.a.W., de schrijver van ESL breidt uit op Gersons
gtelling dat een trouwe vriend in het stervensuur op de

proef wordt gesteld.

In vergelijking tot ESL en het sterfboek van Gerson,
formulesrt de schrijver van het Delftse sterfboak zijn
aanbevaling op =2en negatieve manier: "Daer om ist wel
noot dat die duivel overmits sine becoringes niet en

brenge in die eeuwige verdoomsnisse" (p.l)

In de praoloog van ESL, kondigt de schrijver de inhoud
van het starfboek wvia deg opschriften van de te wvolgen
delen aan, en hier wordt nist van afgeweken. Hat
Delftse sterfboek geeft sen aparte inhoudsopgave, dJdie
de schrijver echte~ niet volgt. Deze onnauwkeurigheid
kepmerkt ook de proloog van het Delfise sterfboek. De
schrijver stelt namelijk dat er drie punten =ijn
waaraan de stervende zich dient te houden, wil hij =ijn
rieleheil veiligstellen. Deze punten =zijn: 1. geloof,
2. berouw, 3. ds belofte niet meer te zondigen. De
schrijver behandelt deze punten, maar hij wijdt dan uit
ovar een spactrum van anderg zaken, die wvok afmpnder—
1ijk genummerd zijn. Het zesds(!) punt i3 bijvoorheeld,
dat de zieke moet aannemen dat Christus voor hem ié
gestorven. Van zulke onregelmatigheden is ESL vrij, net

zoals OGerscons De arke moriendi™":

7. In dit verband wijst Huizinga (1943:258) op GBersons
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ESL . Gersan

"Neerste spresct vanden love “Ende in dit corte
des doots ende van der const boscsken sijn vier
ende leringen om wel te perticulen. Als ver-—
lesren sterven. Danderds maninghen, vraghen,
gpreect vander becoringen ghebeden. En wat man
ende temptacien (...). Dat doen sal." (p.l}

derde deel leert hoe men die

siscken i=s sculdich tonder-

viragen. Tvisrde deel leert

een onderwijis met bedingen.

Tvijfste lemrt hoemen de

siecken raden ends vermanen

sal. Tseste inhout seker ghe—

bEdEﬂ ( axm ) " (I"I"' -26"35)

in de duidelijkheid waarmee de schrijver van ESL de in-
houd aankondigt, heeft hij dus het voorbeeld van Gerson
gavolgd, wat bijderaagt tot de bruikbaarheid van het

sterfboek bij de stervende.

3.3 Over de lofprijzing van de dood en de kunst wel te
sterven

Het eerste deel van ESL behandelt de lofprijzing van de
dood &n de kunst wel te sterven, aspecten die in het
Delftse sterfboek onder het boofdstuk ‘'"Hoe men die
siecke mensche bereyden sal in sine lastste eynde' be-—
handeld worden™®, (Dit heoofdstuk is overigens niet in
de inhoudsopgave opgenomen!). Alle drie sterftbosken

maken de lez=zr erop attent, dat de dood wvan de ziel

voorliefde Yto turn every sacred igea into ¢ cise
images to give it a distinct and clearly outliined

form."

38. Kibler-Ross’ (1984:12-15) beschrijving wvan de
motderne houding tegenover de dood bhelicht een geheel
ander standpunt: i.p.v. richtlijnen die de stervende

ktunnen telpsn, worden de dood en het sterven qntkend.
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veal erger is dan die van het lichaam. Het is interes-
sént dat ESL en het Delftise sterfboek dit argument
kracht bi zetten door naar Aristoteles t2 verwijzen.
GBerson™® noemt slechts zichzeif en in tagenstelling tot
de schrijver van ESLI en het Delftse sterfhosk on—
dersteunt ij =zijn tekst nergens met gezaghebbend:

figuren.

Het is sen kenmerk van Middelnederlandse traktaten, dat
schrijvers zeer vesl ontienen aan "illustere
vobrgangers", die meer indruk op de lezer maken "dan de
relatief onbekende raam van bijvoorbeaesld aan
vijftiende—eguwse franciscaanse monnik" (Bange 1986~
173). Dat BGerson geen gebruik maakt wvan "illustere
voorgangars” kan aan twee factoren worden
toegeschreven. In de eerste plaats wvalt Bersons
bakendheid niet te vergelijken met die van een francis—
caansg monnik<4®. In de tweede plaatst geldt dat Gerson
vanuit zijn benadrukking wvan de stervensbegeleiding,
zijn beteocy kort houdi: "Per génzliche Mangel an
Schriftbelegen mag durch das Streben nach kKirze veran-—
lasst sein" (SBchwab 1858B:4684).

Terwijl de schrijver wvan ESL de kostbaarheid van de
ziel aangrijpt als =zen gelegenheid de christen wvan =zijn
eigenwasarde en van Bods goedheid te covertuigen, is het
voor de schtijveyr van het Delfitse sterfhoek aanleiding

om de machten van deg duivel te besnadrubkken: juist van—

I32. Vgl.: "Weel meer sischen gnd gnde die minen dat si
sonderlinghe sorchveldicheit draghern voer hasr gess—
talike salicheit en gesondheit.”, p.l., miin on-

tderstreping.
0., Ygl. de volgernde vagtstelling van Ealembaier

{l947:1718): "(Serson) {est)} une des voix les plus

grouteées du clergée francais.”
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wege de kostbaarneid van de ziel is de duivel erop uit
"den medschen te tracken toter eeuwiger verdosmenisse.”
Hij gaat voort door hellestrat als gevalg van slecht
gedrag op het stervbed in het vooruitzicht te stellen,
waarbij de woorden "eeuwiger verdoomenissen" veelvuldig
voorkomen. De schriiver van ESL schroomt gebeel weg van
zulke bewoordingen, en in plaats wvan dreigemsnten,
wijst hiji op de beloningen wvan een goede dood.
vSalicheit", "blijscapen' en "esuwige vroechden® zullen
de berouwvolle christen ten deel vallen (vgl. respsc-
tievelijk rr.23, 73, en 104). De enige hkeer dat hij wel
naar de "seuwigher verdoemenisse" verwijist, relstivesrt
hij onmiddellijk tegen de verlossing van Christus {(vgl.
rr.60-463) . Ook met deze vertroostendes, positieve
benadering is de schrijver wan E&L door Gerson

beinvlioed:

Wi gijn ghecomen in dese waerlt niet om hier
te bliven: mer om wel en verdienlic te leven
ende gqoJde te dienen: op dat wi souden moghen
ontgasn die swige pijn der hellen en besit-
ten die glorie des eweghe levens! (Berson,
D.2)
In overeenstemming met Gersons mildheid, wvoortvloeiend
uit zijin overtuiging dat in de relatie +tussen Bod en
mens geen tegenstelling bestaat tussen de rechtvaardige
God en de zondiga mens4t, plaatst hij de b=l op de ach-
terrgrond door deze in de bovenstaande aanhaling aan het
werkwoord "ontgaen" te koppelen, terwijl de esuwige

glorie bij het werkwoord "besitten" hoort<4=.

41. Zim 2.35.2

42, Schwab (1858:490) stelt dat Berson de rol wvan de
priester ais vertroostend en vertrouwenswekkend zag.
Uit het op de achtergrond plaatesen van de hel blijkt
dat hz3 de taak van de omstanders op dezelfde manier
bzschouwty ook zif moeten de zieke geruststellen en

-

verFtroosten.
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Zelfs in deel één van ESL, dat nog geen rechistreeks
verband houdt met de pastorale begeleiding van de ster-
vende (deel &én iz van alle delen het meest gericht ap
de starvenskunst, en niet de hegeleiding daarvan, zie
De Geus 1985:19-29) is de toon hier vertroostend en
geruststellend.

De schrijvers van ESL en het Delftse sterfboek beogen
vervnlgens de kunst van het sterven onder gelovigen in-—
gany te domn vinden. Maar terwijl de schrijver va) het
Delfise sterfboek hisrvoor gevoelens van angst uitbuit,
tracht de schrijver van ESL zulke gevoslens Jjuist weq
te nemen en deze te varQangen met vertrodwsn en ge-

rustheid, Ter illustratie:

Dasrom wil ie een waynich scriven vanden
gewigher doot opdat hem die vrese dar
gruwaeliker pinen trecke wit den sonden en
bescerme voor sonden

(Delfise sterfbosk, p.l0)

en

Waasrom gheen korsten mensche, wat sondaer hy
vec geweest hevet, dis valcomen berou heeft,
en sal hemselven niet bedropven vander doot,
noch en sal die vresen, hoedanich si oec si
oft in wat manieren si hem toe comen (a»s».).
(ESL, rr.lii-114)

Hintons beschrijving van de Arites moriendi is dus ser-—
der op het Delftse sterfboek dan op EBL van toepassing:

The Ars moriendi was a religious treatise
that illustrated leginns of horrible and
persuasive demons increasing their insidious
assaults on man as he weavered in his last
illness (...) rousing the fear of death and
damnation. (Hinton 1947:3%)
Deze negatieve definiéring vam het genre is echter niet
geheel van toepassing op het Delftse sterfbosk. De
auteur omschrijrt wel degelijk de vrewgden van de hemel
en Bods onsindige barmhartigheids®,. Masr in tegenstel-

ling tot ESL, driift het Delftise sterfboek de extpemen
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tussan dreigémenten en vertroostingen op de spitsy da
schrijver van ESL kiest, net =zoals Gerson, voor
gelijkmatigheid door zijn traktaat in de eerste plaats
sen bron vaE vertroosting te maken (Beaty 1%970:12-13).

3.3.1 Digerepantie tussen vertroostingen en vermaningen
teqgen de achtergrond van de tweeledige apzet van
ESL

Alhoewe!l vertroostingen en geruststellingen het karak-
ket van het esrste deel van ESL  bepalen, bezigt de

schrijver incidenteel ook esn strenge, vermanande toon:

Dit is esn nutte ende profitelike conste,
inder welcker besonderlinge die gheestelike
meer dan die weerlike luden sculdich sijn te
studeren om warachteliken die te vercrighsn
ende te begripen, want den gheesteliken
staet dat eyscht, al ist oec dat een yegelic
waerlic mensehy, hi si clerc oft leec, hi si
bereyt totter doot oft onbereit, is nochtan
sculdich onderdanich te wesen Gode, alst Hem
belieft hem van hier te roepen. Mer =en
gheegstelic mensch is dagr boven meer hier in
gehouden ende dat overmits sijn beloften.
(rr.l143-173)

Mea.v. de waarschuwing ipn deze passage, merkt Heaty
(1970:8) op dat het afbrevk doet aan “the general tenor
of this discussion, (which) (is) primarily one of as-
surance and comfort”®. Dat laat haar tot de gevolgtrek—
king komen dat de schrijver het Emnfiict tussen de
rechtvaardige an genadige Bod, zoals veel religieure
gchrijvers van die tijd met hem, niet weet op ts log-
san. Hoewel het best mogelijk is dat de schrijver met

dit probleem geworsteld heeft, getuigt bovenstaande

4Z. Vgl in hat bij=zonder p.2 wvan hat Delftise
sterfboek, wiens inhoud bijna woordelijks met ESL's

vartroostingen uit deel &én overesenkomt.
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passage van een ander probleem dat onderliggend is aan
de plotselinge verandering van toon “that tends to
vitiate all +the preceding assurance to the belatedly
penitent”" (Bsaty 1970:9).

De aftfwisseling tussen vertroostingen en streange ver—
maningen wvalt echter te herleiden naar een meer aan—
toonbaar probleem dan dat waarnaar Heaty verwist. Het
betreft hier twee aan elkaar verwante kwesties, die
Beaty niet met dexze passage in verband brengt, nl. 1.
de tweel=zdige opzet van ESL, en 2. de tegenstelling
tussen de ascetische en pastorale visie op de dood in
ESL. Deze kwesties zijn inherent aan elkaar verbonden
en moeten dan ook als zndanig besproken worden, willen

zij licht op Beaty’'s bezwasr werpen.

De sleutel tot hun relevantie en verbondenheid staat;in
dezelfde passage asngageven. Het betreft de focuswis—
s, ing tussen geesteliiken en leken waarop Beaty geen
kommentaar levert. Aan het begin van deze passage
stelt de schrijver dat geestelijken ean urmtaré
vearantwoording diragen ten aanzien van de stervenshkunst
dan leken. Veirvolgens moeten geestelijken én leksy ten
alle tijden bereid ziln zich naar Gods wil te schikken,
of de dood al dan niet verwacht wordt. Dan hetreft de
vernaning weer met name "een gheestelic mensch (vw.)
gvarmlts sijn beloften” (rr.1l72-173). Het opvallende is
dat de schrijiver zich bewuast toont van het verschil
tussen leken en geestelijken, w@en verschil dat hij aan
de ene kant bevestigt, aan de andere kant tracht te
nivalleren. Ueestelijken dragen volgens hem sen grotere
varplichting tot het bestuderen van de stervensleer,
wat niet inhoudt dat leken zich van die verplichtaing
ontslagen dienen te voelen. Deze focuswisseling is
varklaarhaar tegen de achtergrond van de tweeledige op-
zat van EBL.‘
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Alhoswel de schrijver in eerste instantie wvan een
homogeen publiek uitgaat®+, had het sterfboek een meer-
voudige toepassing. Het diende in de serste plaats als
studieboek voor de-geestelijken, maar tekenend voor die
tijd speelde het sterfboek op twee manieren sen rol bij
de opkomende lekenaktiviteit: 1. de leken konden zich
met behulp van het sterftboek de kunst van het sterven
zelf bijbrangen, 2. met bun verworven kennis konden =ij
virienden an familie tijdens hun sterven bijstaan. Het
sterfbosk was dus als studie— =n gebruiksboek badoeld.
Dit meervoudige gebruik wordt door de werkwoorden
"lasen" gn "legren" in de regels voorafgaande aan de
proloog zichtbaar. Aan de ene kant diende het in dagen
van gezandheid bestudeerd te worden, en aan de andere
kant was het om voorgelezen te worden aanm zieken, . wat

op het doel van stervenshegeleiding duidt.

Beide functies 2iin echter niet evenredig in het
sterfboek vertegenwoordigd. Delen twee tot en met vijf
ziin op de stervende gericht, wat blijkt uit de inter—
actie tussen de zieke en omstanders. (Hoe deze inter-
actie preciss verloopt, =zal later toegelicht worden.)
Deze delen staan in vergelijking tot het eerste, in het
teken van de stervensbegeleiding. Deel dén is anders
van awtrd; hierin staat de stervenshunst en de verheeyr-—
1ijking van de dond centraaly; dit deel is dus meer

theoretisch—betogend.

44. Vgl: "een seer notabel ende orbaerlic tractaetken

twele dat seer nootelic allen kersten menschen is te

hebben binnen haren busen (J..).", rr.l-%, miin on-

derstreping) N
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Oversenkomstig met de twes verschillende deelstellingen
bevat het sterfboek pastorale en ascetische aanwlji—
zingen. Naar analogie wvan de verdeling van ster—
venskunst an stervensbegeleiding geldt voor ESL het
volgende:

In der Arz moriendi, obwohl das pastorale
Moment in ihr vordringlich ist, (wird) doch
auch das asketische Moment betont (...).
(Rudnlf 1957:%)

Het pastorale "moment" in E5L omvat de voortdurends
vertranstingen voor de zigke waarbij de schrijver over-

wegend de leaesk voor ogen heeft. Vooruitlopend op de

“ande van ongeloof het volgends voorbeeld:

Want =lec goet mensch en is niet alleen
gehouwen om te geloven die principaslste ar-—
ticulen des gheloefs, mer oec mede alls die
heilige scrifture, te minzten inwendelic
ende int gemevne (v..)." {(rr.215-219, miin
onderstraping)

Under het ascetische “moment” kunnen die instanties
geschaard woirden, waar de schrijver de dood verheer-
lijkt en tot stervensvoorbereiding aanspoort., Hij heeft
hier niet zozeer de zieken, als wel de gezonden voor
ogen, in het bijzonder de geestelijken, “overmits hun
neloften” (r.173). Juist vapwege het verschil in karak-
ter tussen de delen één (stervenskunst) en twee tot en
met vijf (stervensbegeleiding), =ijin de twee doelstel-
lingen en de daarmee gepaardgaande ascetische em pas~
torale benadering, nergens met elkaar in conflict, wat
schijnbsar wel het geval is in deel één, omdat biji de
verheerliiking van de dood, en de nadruk op de ster—
vensvoorbereiding toch alreeds, wat Reaty noemt, "the
belatedly repentant", betrokken wordt. In haar bezwaar
tegen de afwisseling van toon houdt Beat, echter geen
rekening met de tweelsdige opzet en de daarmee
verschillende doelstellingen van ESL. Zonder om het ot
van de stervenskunst aft te schepen, wil de schrijver in

deel één ook niet 2ijn belofte van "esn seer suets



maniere van vermaningen” (zie de prolong) breken. Hij
tracht dus een balans te vinden tussen gezonden en
zieken, leken en geestelijken. Dat hij daar niet altijd
in slaagt, {llustreert de paragraat waarover Beaty is
gevallen: door telkens zijn focus te wisselen, uit de

schrijver zijn vrees een bepaalde groep uit te sluiten.

Het onderscheid tussen leken en geestelijken heeft de
sehrijver niet van Gerson overgenomen; vanaf het begin
haeeft Gerson het over "Bruoeder" of Suster”, en rergens
wijst Gerson nadrukkelijk op het belang van ster-—
vensvoorbareidingy in zijn sterfbtoek staat de begelei-
ding van de zieke absoluut centraal. M.a.w., ESL breidt
Fier op het sterfboek van Berson uit, zonder dat dit
tr.. rvoste gaat van de vertroostende stervensbegelei-
ding. Het Delftse sterboek daarentegen is absoluut rep—
resentatief voor de stervensvoorbereidingy deze tekst,
met de kliem op hel en verdoemenis, spoort aan een goed
leven te leiden, =n is dus een voorbeeld van "Kunst des
hetlsamen Lebens". 0Op die manier =zijn het Delftse

sterfboek 2n dat van Gerson elkaars tegenovergestelde.

Een witerst belangrijk punt dat de schrijver van ESL
aan het sterfboek van Gerson ontleend heeft, is het
belang van het conformeren in hat stervensudr van de

eigan wil aan die van Bod:

ESL Gerson

"{Die kersten mensche "{.aa) Dene dat wi al
{eree) (is) (mculdich) sijn onder die mach—
diep doot gaerne snde teghe hant gods en on-
willichliken met wil-— der sijn wille. En
ligher redenen sijinre hosdanich wi sijim, co-
sielen {(...) te oant- ninghen, oft heren,
fanghen ende gedoechsa— rije of arm, wi moet-
meliken te liden ende val- ert al betalen die
masctelick sinen willes te sceulde des doots.®
setitene in den wille Gods (p.1)

(nnn)“- (l"’l"ullﬁ"ll'ﬂ)
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Met het ong op Bersons mystieke theologie, speelt het
conformeren van de eigen wil aan die van Bod een
belangrijke rol bij het streven naar eanwording (Ozment
1969:58-54). John Geiler van Keisersberg (+1510}), een
vurige aanhanger vain Berson {(Dempsey Douglass 19646:7%),
drorg in zijn preken herhaaldelijk aan op stervensvoor-

bereiding als hulpmiddel bij hat streven:

To die well means to accept death willingly
from the hand of Bpd, to have lived with
such attachment to heavenly things that the
will is able to accord with that of God.
(Dempzey Douglass 19446:138)

3.4 De verzoshkingen op het sterfbed

Uit het opschrift tot het tweede desl kan afgeleid wor-
den dat de schrijver hier meer dam in deel é&én, de
sterfhedsituatie voor ogen heeft: "Dat anderde deel is
van die becoringhen oft temptacien die de menscen heb-

ben _in haer uterate" (rr.198-1%&6, mijin onderstreping).

Tegen de achtergrond wvan de evaluering van Beaty’'s
kritiek ten aanzien van de afwisseling tussen verma-
ningen en vertrnostingén, kan het verschil tussen de
manier waarop ESL. en het Delftse sterfboek de
temptaties behandelen toegelicht worden. Want terwmijl
de schrijver van ESL hier getrouw blijft aan zijn pas-
torale bezorgdheid voor de zieke, blijft het Delftse
sterfboek in een ascetische doodsbenadering steken, een
beanadering die moeilijk met de behoeften van de ster-
vende te verzosnen valt., Een eerste aanduiding daartoe
is het feit dat in het Delftze stertboek de bekoringen
her en der door de tekst verspreid staan. Dat maakt het
Delftse sterfboek ongeschikt voar stervensbegelaiding.
De 5Fhrijver van ES8L daarentegan, groepeert alle
bekoringen bhij elkasr, =n hespreekt slechts de vijf
"mrincipaslsten®, het resultaat van zijin vodrnemen =en
studie— &n gebruikshoek tz schrijven. Gerson bhehandelt

de temptaties aanm het sterfbed nist als zodanig. De
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praktische raadgevingen die ESL echter ter bestrijding
daarvan geeft, staan bij Gerson onder diens

Hyermaninghe" en "wat men doen sal® gegroepeerd.
I.4.1 De verzoeking van het ongeloof

Aptreffende deze eerste temptatie kan worden vastge—
steld dat ESL en het Delftse sterfboek bijzonder zwaar
aan deze zonde tillen. Immers, het gelocf is het funda-—
ment wvan de zaligwording. Ook geven b. ide starfboeken
te kennen dat de duivel zijn uiterste best zal doen om
de zieke mens in ongeloof te trekken (vgl. p.7 van het
Delftse sterfbosk, en rr. 210~217% van ESL). Maar anders
dan in het Delftse sterfboek, speelt de duivel in  ESL
eern ondergeschikte rol. De schrijver haalt de duivel
in dere bespreking nergens in de direkte reden aan, en

hij stelt met grote beslistheid dat de duivel geen

macht over de mens heeft, =zolang hij “siin sinnen ende

verstant heeft ende reden ghebruyct" (rr.227-228).
RBovendien sterkt de schrijver het zelfvertrouwen door

op de volgende woorden van de apostel Padlus te wijzen:

En wilt den vvant gheen stede geven ende hi

sal van u vliien. (rr.229-230)
De manier waarop de duivel dus in ESL ten tonele
gevoerd wordt is, zpals Beaty (1970:11) opmerkt, '"more
archaic in expression, than in substance"., De schrijver
van het Delftse sterfboek daarsntegen, laat de duivel
voortdurend in de direkte reden argumenteren, wat het
zelfvertrouwen van de zieke juist zou kunnen endermij-

neni

Du onsalige mensche, du staerszte in grote
dwalinghe. (Het) is niet alstu gheloveste
of als men die prediket. (...) wat meent
ghi dater een helle is? (p.7-8)




De schrijver wvan ESL volgt wat betreft de prominentie
van de duivel, de 1lijn van BGerseony in =zijn Be__arte
moriendi speelt de duivel immers geén rol; een Teit
dat kan worden toegeschreven aan Bersons felle verzet
tegen "Ythe satanic fever of the fifteenh century"
(Leclergque 19248:482).

Behalve dat de schrijver van het Delftse sterfbowk de
duivel telkens aan het woord laat, doet hij nergens
praktische wenken aan de hand die de =zieke in zijn
gelonf sterkt. Ook dat is een asanduiding dat het
Delftse sterfboek geen stervensbhegeleiding is. In ESL
kunnen wiél praktische wenken aangetroffen worden, die
de bekoringen van de duivel een halt disnen te oo, «r.
Pe schrijver moedig: de =zigke aan om aan bijbelse
figuren, die voor hun geloof bekendheid verwierven, te
denken =pals Abraham en Jdob {(rr.249-50). Bovendien
betrekt hij de omstanders met hat voorstel de
geloofsbelijdenis wvoor de ziske uit te spraken “met
luder stemmen (...}" opdat die vyanden, die dat scuwen
te horen, moghen verjaescht worden" (rr.241-244)48,
Alhoawel Gerson de bekoring van ongeloof niet benan-
delt, tretffen wea in zijn sterfboek dergelijke
raadgevingen aan. Als de zieke nog niet te ver heen is

"dan sal men hem voer lesen devate historien en innighe

45. Het eerste stadium dat de moderne stervende volgens
Kidbler-Ross (19846:34-43) doormaakt, is het ontkennen
van de dood, sen stadium dat Raidt (1987:83) relateert
aan de verzoeking van ongeloof. Het verschil tussen de
moderne en middeleeuwse stervende betreft in dit ver-
band de aard wvan het conflict: het ontkennen van de
dood bij de moderne stervende "iz a completely, inte-
rior (conflict), idisolating +the patient in bhimself
{(rns)." Dg middeleesuwse stervends kon zijn conflict op

pHAuivels (die verjaagd konden worden) prejecteren (Raidt
1987:83). -
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ghebeden (...) of men sal hem voerseygghen die ghebode
Bpus™ (p.8). Bijna terloops merkt de schrijver op, dat
da gewnonte in kloosterorden, de geloofshbelijdenis hard
op voor te lezen, gerust nagevolgd mag worden. De uit-
gevers van ESL denken hierbij aan gemeenschappen van de
drosders en Zusters van het Gemene Leven (De Geus
1985:18). Ffost wijist erop dat deze gemeenschappen
veel waarde hnechtten aan "aJral prayers and outward
forms of worship and devotion" (126%9:334). O0'Connor im—
mers, zist een verband tussen de HBroeders van het
Gemene Leven, en de verspreiding van de fAries moariondi

in West—Europa (zie 1.1.4)}.

Voordat de zonde van wanhoop aan bod komt, moet nog aan
één aspect aandacht gegeven worden. Het bhetreft hier de
i 215-220, wiens geheel een uitstekend voorbeeld vormt
vaor het vermogen van de schrijver, de ambtelijke
kerkelijke traditie met soepelheid te behandelen, wat
het pastorale karakter van het sterfbosk vergrookt. In
deze regels namelijk, stelt de schrijver dat elk goed
mens, alles van het Heilige Schrift dient te gesloven.
Dat is nogal wat, want het impliceert dat '"elk goed
mensch" het Heilige Schrift in zijn totaliteit dient te
kennen! De schrijver verzacht deze vermaning dan ook
met het volgendes: Yte minste inwendelic ende int
genayna" (rr.218-21%9) (in grote trekken dus). Deze
houding is geheel in 1ijn met zowel de apvattingen wvan
de Moderne Bevoten, als met die van Gerson betreffende
kennis. Immers, als reactie tegen de speculatieve
theologie en de mystiek, waren beiden var mening dat
slechts kennis in dienst van pastorale zorg hetekenis
had (vgl. Glorieux 19&67:430 en Pourrat 1924:253-2353).
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3.4.2 De verzoeking van wanhoop en moedelooshedid

De behandeling van de tweede bekoring in ESL verschilt
evensens opmerkelijk van die van he: Delftse sterfboek.
Bovendisn weerklinken in dit deel Gersohs oppvattingen

over de mystisk.

De pertinente boodschap in onderhavige de bespreking is
volgens Beaty: ‘“salvation is always open to the
penitent" (1970:12). Volgens bhaar is de besspreking
door en door traditioneel. Ondanks het feit dat de
overlevering van deze gedachte goed gedocumenteerd
{Beaty 1970:12), =zijn de argumenten en praktische
raadgevingen opbsuwrend en verfrissend. Daarom is het
zinvel om te kijken hoe de schrijver van het Delftise
sterfbosk de zonde van wanhoop en mistroostigheid

henadert.

Met zoals bij de =zonde van ongeloof het geval was
verschatt de schrijver van het Delftse sterfboek ge:-
praktische raadgevingen om wanhoop te bestrijiden. In-
tegendeel, de lezer moet hier tevreden ziin met breed-

vaerige heschrijvingen van ue hel:

Die hzxile sal noch nemermeer eynde hebben en
sal noch nemermeer die pine verminderen.
{p.i19)

Bovendien lamenteert de schrijver hier uitveoerig over

diegene die en zondig leven geleid hebben, waardoor

men Jjuist in wanhoop zou kunnen vervallen:

fJch wat batet nu dat een ryock man geweslt
heaeft en alle gencechts deser wersld bazseten
heeft in groter vroechden en bliscappen is
dat sake dat sijin arme siele dasr ommmen
gauwel ic verdoemt en verloren sal wesen.
{p.18)
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Het pregnantste verschil tussen de manier waarop de
schrijvers van ESL en het Delfise sterfboek de zonde
van warhoop bespreken ligt echter; in wat Beaty noemt,
"the validity of deathbed repentance”, beslaten
(1970:13). De schrijver van ESL verzekert de zieke ten
stelligste, dat hij niet hoeft te wanhopen, hoe groot
zijn zonden ook geweest mogen zijn, mits hij oprecht
berouw heeft4e. Tekenend voor de pastoraal-praktische
ingesteldheid van de schrijver, wijst hij erop dat in-

nerlijk berouw in alle gevallen volstaat:

{...) ende al waert dat hijse (de zonden)
noch niet biechten en konde oft en mochie bi
ghebreke dat hi nyemant ghecrighen en
mochte, die hem sijn biechte mochte horen,
ot want hi gec niet spreken en mochte
{erads (ouu)d "inp wat uren die sondare ver
sucht, hi sal salich wesen.’ (rir.293-301)
De belangrijkheid van innerlijk berouw en de pastorale
uitwerking daarvan, heeft de schrijver van ESL ook van
Gersons sterfbosk overgenomen. Voor het zieleheil,
meent Berson, "ist ghenoech dst hi antwoert op dis
voerscreven vraghen en ghebeden (...} met tekenen der

handen of alleen met consent des herten” (p.%, miin

onderstreping). Deze rachtmosdige houding staat

lijinrecht teagenover die van het Delfise sterfboek:

Laet die duvel also niet becoren dat ghi
enige dootsonden ongebiecht laet, mer

46. In  zijn wanhoop werd de middelesuwse siervende dus
bijgestaan door het medeleven van omstanders en de
genadige liefde van Ged. Cok de moderne stervende maakt
gevoelens van wanhoop mee, maar volgens Raidt (1987:84)
zijn dere gevoelens veel complexer dan ze voor de mid-
deleeuwer waren: "Fasically it is an experience of
(secular) guilt and failure which has to be worked
through and this, so it seems from kKiblsr—-Ross® writ—

ings, is far more difficult for the modern person.”
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spreket alle diene sonden velcowmelibke uit.
Want_ahi moghet den pripster u sonden jigver
openbaren en bischten dan ewelilic mitten

duvelen dagr om ghepinicht te werden.
{(D«3Fy miin onderetreping)

Hil de twae opvattingen, betreffends inneriijk en
uiterlijk berouw, blijkt duidelijk hoe vastberaden de
sehrijver  Lan EBL is om de boodschap van verzoening te
verkondigen. Hij stelt echier wel een voorwaarde voor
#de geldigheid van innerlijk berouw: "so langhe als die
siele int lichaem is ende verstant ghebruyct® («.287).
Miet alleen bij de zonde van wanhoop, maar ook in de
rest van het sterfboelk, treft men deze voorwaarde vask
aan. 0Op diz manier plaatst de schrijver een cortectief
op de eigeﬁ verantwoordelijkheid: anderzs dan in  het
Delftse gterfboek, wordt de zieke in ESL als het ware
gemachtigd om zelf vrede met God te maken, zonder dat
de interventie van sen priester strikt noodzakelijk .s.
De schrijver var ESL machtigt de zigke op grond van de
verstandelijke vermogens, een redenering die Rhij aan

het sterfboek vam Berson ontleend heefi:

Waert dat wae sieke sijn spraeck verloren
hadde, mer sijin verstant noch heeft: die is
ghenoech dat hi antwoert op die voerscreven
vraghen. en ghebeden (...) met consent des
herten. (p.%)
Op 2en senvoudige manier iz deze wisselwerking tussen
het verstandelijke en het innerlijke een uitdrukking
van Gersons theorie over de interactie tussen de
Devotio en de Scisntia. Onder Devotio inmers, verstaat
Serason affectisve ve-mogens die het doorvoelen van Gods
ligfde mogelijk maken. Met Scientia bedoelt Berscn die
vearmogens waaruil @en Bodsbearip kan ontstaan
(vagl.2.3.2.2). vnoigens Berson staan beide vermogens in
een wederzljdse ondersteunende verhouding tot =lkaar,
esn beschouwing die BGersons mystiekz theclegis uniek
maakt {(Ozment 196%2:83). Hiery, in de bekoring van

wanhoop, vindt deze beschouwing op een senvoudiger maar
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daarom praktischer vlak neerslag: het srvaren van In-
nerlijk berouw (" ‘in wat uren die sondare versuchit, hi
sal salich wesen’ ", rr.300-301) ligt op dezelfde 1ijn
als het doorvoelen van Gods liefde, dat echter sle:ihts
dan mogelijk is, als de verstandelijke vermogens die
kunnen bevatien.

Om de ziske te helpen niet aan wanhoop ten onder te
gaan, raadt de schrijver van ESL de omstanders aan, hem

ket kruis van Christus te tonen:

Mer om warachtich betrouwen te hebban toth
Gode (...} dair sal hem tce brenghen osnde
tirechken die ghedaente ende gesteltenisse des
lichasms Cristi aen den cruce (...}

(. 3156-320)

Dok dit advies is aan het sterfboek van Gerson
ontlegndy ("Den siecken salmen toceren dat corudis ons
heren”, (p.%). Schwab verduidelijikt wat wvoor een
belangrijke pastorale rol het kruis van Christus in
Gersons preken voor het vallk gespeeld heeft. Yolgens
Scawab  beschouwde Gerson het kruis als de brom van het

heil voor zondaren, met name vooir die zondaren die door
wanhocop bevangan waren:

‘Wenn die Welt sich gegen dich erhebt, das
Fleisch dich belidstigt, der Teufel dir
archt, umfasse in wahrem Blauben dipses
Kreuz und du wirst nicht fallen,; nicht
heben, nicht ermtliden, nichts verlieren .
Aber du sagst: ilch habe nichts Gutes
gethan, nichts Gott zu Liebe vollbracht,
wig kann ich zum Kreuze treten? (...) Bo
sage ich dir:s tritt denncch zum Krewze,
denn wo die Slinde gross., ist noch grisser
das Erbarmen.’ (18583392)

HMet overdenken van Christus asm het kruis speelde oen
belangrijke rol bijd de meditatie van de Moderne
Davoten, met het doel =zich deugden., zZoa:s gehoor-

zaamheid en ootmoedigheid, gigen te maken (Post
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196815333 e.v. ). Bovendien verduideliikt Cruysbergh, dat
het kruis deel was van de pastorale zielezorg bij de
Moderne Devoten (Fost 1948:18B0-1%0).

Z.4.3 De verzoeking van ongeduld

In de eerste plaats is hier Beaty’s kritiek op de be-
handeling van de andei-havige zonde wvan belang, omdat
dat het pastorale kRarakter van ESL bij veorbaat ondee-
mijnt. DBeaty’'s kritiek betreft het uaitblijven van
praktische wenken en verwijzingen nazr bijbelse
figuren, bercemd om hun geduld. Onk op de afwezigheid
van de duivel levert Beaty kommentasr. Daarom typeert

zij d& bespreking van ongeduld als volgts

The outstanding character of this section is
its meagerness of thought, in comparison
with that of the two preceding discussions.
(1970:214)
Beaty stelt echter niet de vraag, waarom de schrijver
hier een tamelijk droge behandeling geeft van de on-
derhavige zonde. Zij volstzat met =en gpsomming van de
inhoud, alvorens over te gaan tot de bespreking van de
zonde van hoognoed. Dat enige toelichting wel op =ziin
plaats is, wordt door de openingsragels tot dexe
bekoring aangegeven. Wat opvalt, ic dat de schrijver de
zonde van ongeduld relativeert tegen de liefde wvan de
starvende voor Bod®v:

A47. Deze derde bekoring is tegen de liefde van Bod on-
dat de stervende rebelleert tegen zijn lichamelijk 1ij-
den. Ook de moderne scozivends gsaat door gen  fase van
ongeduld en woede (Kibler-Ross 1986:44), ondanks het
feit dat hij over geneesmiddelen beschikt die =ijn
lichamelijk lijden kunnen verlichter. 2Zijn boosheid
geldt het onvermijdelijke: " He feels attacked in  his
autonomy and iz angrily helpless in.the face of an ili-
ness which is destroving the plans for his life" (Raidt
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Die derdg becoringhe is van onverduldicheit
ende is tegen die liefie Gods. (rr.343-344)
ore  redenering loopt als een roade draad door het

uatongy  halverwege valt te lezen: .

80 wieg sijn siecte of sijin doot met
droefheden en onverduldichlic ontfanghet,
tis sen teken dat hi Gode niet gencech en
mint. {(rr.363~349)

e viak voor de afsluiting staat:

Ende wart die temptacie vecht tegens dye

liefte, sonder welcke liefte nyemant salich

worden en mach. (rr.405-407)
Hieruit kan afgeleid worden dat ongeduld niet zozeer
et resultaat van duivelse listigheid is, zeals dat wel
biji de bekoringen van ongeloof en wanhoop het geval
Wwas, maar van Morizng’ gebrek aan liefde voor God. In
dit geval is het dus niet de duivel die de stervende in
"onverduldicheit treckt", maar de geringe liefde vaor
God bij Moriens zelf. De zonde wvan ongeduld en op-
standigheld wordt dus vanuit een andere invalshoek
benaderd, wat de afwezigheid van de duivel verklaart.
Daarbij komt dat de ziekte van de riervende er hier sen
dimensie bijkrijgt. In de voorafol ande bekoringen waren
piin an ziekte de oorzaak van de hwetsbaarheid van de
stervende voor de aanvallen van de duivel+*®, Bij de on-
derhavige =onde echter, wordt Moriens de positieve kant
van ziekzijn getoond: mits in dankbaarheid aanvaard,

heeft ziekte men louterends fupctie:

1987384).

48. Vgl., weeraesns: "Want st wanneer als die mensche
ghepijnt ende ghenuelt wort met siscten ende met
droefheit, so coemt dye viant", rr.268-2&9.
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Want dye siecte voer die dopt, ist datmense
lijdt alst behoert, es eenrehands
vaghevier. {(rr.391-393)

Deza redenering verduidelijkt Gerson in zijn derde ver-

maning (p.2-3):

Biddende godde die swasrheit des tegepwoer-—
deghe piins si ezen afslach en vergiffenisse
dijnre sonden gnde die vervaerlike pine des
vaoheviers. (mijn onderstreping)
Het lijden wordt dus als boetedoening, en niet als
strat beschouwd, een feit dat in hoge mate bijdraagt
tot het pastorale karakter van beide sterfboeken. De
schirijver van ESL heeft, steunend op Berson, niet de
ascetische, maar de vertroostende lggr wvan het

vagevuur van William van Auvergne gevolgd.

Z.4.3.1 De betekenis van het vagevuur in de bekoring
van ongeduld en hat pastorale karaktsr van ESL

In de geschiedenis en ontwikkeling van het vagevuur
2pals Le Goff (1984) die kenschetst, komt naar voren
dat de populariteit wvan het vagevuur binnen de leken-—
godsdienst rond dezglfde r=riode als toen ESL in omloop
bkwam, zijn b iogtepunt bereikte:

Purgatory, caught up in the personalization
ef spiritual life, actually fostered
individualism; it focussed attention on in-
dividual death and judgment that followed.
(1984:25%)
Reeds lang wvoor die +tijd was hat bestaan van het
vagevuur door de scholastische theplogemn ambteliik aan-—
vaard, tijdens het tweede concilie van Lyons in  1284;
mu.aaw. voordat het vagevuur gepopulariseerd werd, was
het reeds theoretisch in de hatholiske leer verankerd.
De aard van het vagevuur als zijnde esn plaats van
boetz an/of strat was in de late middeleeuwen een heet
hangijzer. In het eerste geval .was het vagevuur de

voarkamer van de hemel, en in bet laatste die wvan de



hel. Het interessante feit dost =zich voor dat die
theologen (en dat waren volgens Le Goff de meesten)},
die het vagevuur als straf opvatten, tevens van mening
waren dat het slechts na de dood esrvaren kon worden.
Thomas van Aquinas heeft deze - redenering het

duidelijkst geformulesrd:

Entrance into purgatory occurs only after
death. Furgation doss nat begin on =zarth,
(.v4)s Penance can oecur only during lifes
after death there is only punishment. There
fore purgatory ocecurs only at the moment of
death. (Le Goff 1984:12%1}

Bij de scholastische theoloog William van Auvergne ech—
ter, kan de gedachte teruggevonden worden, dat het

vagevuur en voortzetting van aardse boetedoening is:

{..x) {purgatory) (izs} a continuation of
earthly penance, (...). Purgatory is there-—
fore a _place of penance. (1984:242, mijn

onderstreping)

William wvan Auvergnes opvatting wvan hee vagevuur,
vioeit voort wit zijn verantwoordinmg daarvan. Volgens
Van Auvergne dankt het vagevuur zijn bestaan aan het
feit dat berouw (na geloof), als belangrijkete wvoor-
waarde voor het zieleheil geldt. Omdat bostedoening in-
herznt wverbonden is aan berouw bimnen het proces van

zaliguwording, bestaat het vagevuur;

Those who have denied the sxristance of

purgatory; have not been aware of repen—

tance. {Le Goff 1984:1243)
Gesteld dat het vagevuur niet bestaét, dan zouden veel
mensen de mogelijkheid ontnomen worden, hun boetedosn—
ing te valtooien. IZeker met het oeg op ' vele plotse-~
linge sterfgevallen vervulde het vagavuur Van Auvergnes
skterke drang naar gerechtigheid gn boete, een drang die
ce twaalfde en dertiende esguw beheerste (Le Goff
i7B84:242), an Auvergnes opvatting. van het vagevuur

laat zich dus eerder in het licht van vertroosting, dan

“he:



in dat van angstaanjagende bedreiging plaatssn. Dat
wordt verder tevestigd door het felt dat Van  Auvergne
het pijnlijke karakter van pet vagevuuyr op de ach-
tergrond plaatst en zijn louterende functie beklem—

toonts

Purgatorial penaitiea are penalties that
camplete the penitential purgatlion begun in
thiz life. (Le Boff 1984:243)
Met deze geruststellende beschouwing van het vagevuur
neemt William wvan Auvergne een uitzonderingspositie
onder de scholastische theologen van de dertiende eouw
in, en positie die Le Boff zijdelings toeschrijift aan
de einst waarmees William vap Auvergne zijn pastorale

verplichtingsn opvatte:

This secular clergyman, this pasteor, however
great a theologian he may have been,
nevertheless remained closer to the concerns
and mental habits of his flock than the new
academic intellectuwals, who outstripped him
in scholastic theoleogy at the price of being
somewhat shut up in the Latin Quartesr
ghetto, just coming into existance.

(Le Goff 1984:242)47

Voor William van Auvergne batekends het vagevuur dus
een vertroosting, een mogelijkheid van genoegdosning
aver de grens van de dood heen. VYoor hem voltooide het
vagevuur het proces van boetedoening dat verkiezelijk
reeds op aarde een aanvang diende te namen.

49. Aangezien de Kerk in de late middelesuwen het
vagavuur als iets beangstigends propayeerdes {(Le Boff
1984:28%}), kan de vraag gesteld worden, of pastorale
ervaring bij theclogen van invlioed was op hun beschouw-—
ing van het vagevuurg immsrs, ook Bersons pastorale ar-—

varing is goed gedocumenteerd (Schwab 1838).
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it ESL en  Gersons sterfboek L1lijkt dat zii  Van
Seeargnes beschouwing van ket vagevuur avergenoman heb-
oty e schrijverz stellen =ziekte Yals eenrehande
saghevies” voar, wat impliceert dat de louterende wairk-
ing daarvan reeds op aards doorvoeld kan wordsn, waar—
door ziskte en bij gevolg ket vagevuur in een  positief
licht hkomen e staan. Als de zieske zijn lijden als een
geuahernlk van God aanvaardt, alg deel van zijin
hostedoening dan draagt het tot zijn zielehedil bij. ZIe
12 de ziske op dat moment geen pion  tussen de machten
van goed an kwaad en wordt hij in staat gesteld actief
bij het sterfproces betrokken te raken. Tegen deze ach-
tergrand kan Beaty’'s kritiek weerlegd worden: dat de
duivel hier geen rol speeslt, noch praktische wenken aan
de hand worden gedaan, is het resultaat van het per-
saonliik karakter van de verhouding tussen God en mens:
ge stervende ontvangt lijdemn als esn geschenk van GBad.
Fraktische wenken in de trant van het overdenken wvan
hijibelse figuren wc' uen daardoor sverbodig, want juigt
in da pergsoonlijke aanvaarding van lijden 1ligt de
genosgdoening besloten.

Se.4.4 De varzoeking van hoogmoed

Hat onderscheid tussen een ascetische en pastorale
Artes moriendi komt duldelijk naar voren in de manieren
waarop ESL en het Delftse sterfbosgk de bekaring van
hoogmoed behandelen. Het greocotste verschil betreft het
feit dat de schrijver van ESL deze zonde aan de onmid-
dellijke sterfbed-situatie relateert terwijl de schrij—
ver van het Delftse stertboek het aan een. onchris—
telijke levenshouding koppelt. Rat blijkt uit de
specifieks vOormen van hoogmoed , waarnaar beide
starfhoeken verwijzen. In ES8L fluistert de duivel de

starvernde in:

"0, hoe wvast bistu int gzlove, hoe sterc
bistu in hopen ende hoe gestadich bistu in
verduldicheity o, hoe vale doschden hebsty
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gedaan.’ (rr.425-428)°>°
De hoogmoed waarmee de zieke gehempteerd wordt, geldt

zijn zelfgenoegzaamheid over het succesvol bestrijden
van de voorafgaande bekoringen. Vandzar dat het de er—
varing van de schriiver is, dat de duivel vooral gees-
telijken en viomen op die manier bekoort. Het Delftse
sterfboek daarentegen, vat hoogmoed op als de gehech—
theid aan wereldlijke zaken®1:

Wat hebstu glorie en genoechte in cos-
telicheit deser werelt. Weetstu niet dat die
glorie deser werelt anders niet en is dan
e@en bedrisgenisser wat bistu vrolick in dat
gene dat di bedrieghet. (p.22)
Om de lazer hier van af te houden, vertelit de schrijver
dat vele mensen onverstandig zijny, en te laat tot ip-
zicht komen. Daarom worden zij verdoemd en =z2ijn de
gtraffen vreselijk (vgl.p.21-22). De schrijver van ESL

zegt ook dat deze zonde tot verdoemenis leidt, maar hij

50, Het draaght tot het ascetische karakter van het
Nelftse sterfboek bij, dat de duivel voortdurend in de
directe rede aan het woord is, wat in ES1l hier niet
hetzel fde effect heeft. Dat komt omdat de schrijver de
duivel zijn . eigen woorden even verderop laat terug-
nemens "Du hebste mi verwonnen, want so wanneer als ic
di wverhoverdighen wil, =sp vercetmosdichste di selven
ende s0 wWanneer dat ic dy nederdrucken wille, dat is t=
verstane by wanhopen, g0 heftsty dy selven ap™
(rr.431-455) .

1. Het is interessant dat de moderne stervende weer
met eaen heel ander soort hoogmoed te kampen heefi. Vol-
gens Kibler-Ross (1784:44) bestast de tweede fase die
de stervends doormaakt wit beosheid en fustratie. Dat
ig o.a. hat gevolg van de vraag "waarom ik? die de
stervende zich wvoortdurend stelt, alsef hij op =an

ander plan staat dan zijin medestervélingen.
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geeft gerichte aanwijzingen de hoogmoed te bestrijden.
Hiji moet zichzelf verootmoedigen en ziin zonden bhepein-
zen. Het is  tekenend voor het pastorale karakter van
ESL, dat de schrijver zijn vertroostingen onmiddellijk
voortzet: hij begrijpt dat het verootmoedigen en
bhapeinzen van zonden weer kan leiden tot wanhoups
daarom raadt hij de zieke aan "sijn harte tot Gode (op
t2 heffen}", en "wel weghende ende overdenckende die
ontfermherticheit Godes" (rr.443-445). Ondanks het feit
dat Gerson de zonde van hoogmoed niet behandelt&, treaf-

fern we det advies wel in zijn sterfboek aan:

Sciecke alle dijn herte tot gode biddende dat

hi biji die siin. (p.3)
Nog een belangrijk verschil is de wijze waarop de
schrijvers van ESBL en het Delftse sterfboek wvere
standelijke vermogens in dit opzicht beschouwen: dis
van het Delfste sterfboek klaagt, dat ondanks "ons
edelike verstand des menschen", wvelen blind zijin voor
‘dese stinckende hoverdie". De schrijver wvan EBL
daaréntegen, wijst op een positieve manier naar bet
"etiele verstand"; =zolang de :ieke dat gebruikt, kan de
duivel hem niet in verzoeking leiden {(rv.487-494}).

Dat ESL de behandeling van deze zonde specifisk tot
gesstelijken er vromen richt, illustreert de ruime
toepassingsmogelijkheden van het sterfboek. Het behooet
niet alleen in de handen van gesstelijken om zieken bii
te staan, maar het maakt ook voorziening voor de
specifieke behoaften van geestelijken in  hun sigen
stervensuur. 0Ook hiermee breidt de schrijver wvan ESL

dus op het sterfboek van Berson uit.
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Z.4.% De verzoeking van wereldse zaken

Deze bekoring bestreft het te zeer in beslag genomen
worden door tijdelijke en wereldse =zaken. De strekking
van deze temptatie is in ESL en het Delftse sterfboek
dezalfde: ze maken de lezer srop attent dat met name
sardsgezinde mensen hiermee te kampen hebben®=. Verder
ig het ten sterkste at te raden, de zieke wereldse
zaken in herinnering te brengen en de omstanders moeten
de zieke aansporen ziech aan Bod over te geven (zie
respectievelijk p.113 en rr.443-470 wvan het Delvtse
sterfbosk en EEBL)®F, In vergelijking met het Delftse
sterfbosk echter, leent de behandeling wvan EBL =ich
duidelijker voor de stervende. Dat blijkt in de eerste
plaats uit de vertroosting dat God de zieke nopit boven
zijin vermogen bekoort (rr.496-500). Bovendien benadrukt
de schrijver alle gaven van God waarop de zieske
vertrouwsn mag. Hier gaat een diepe vertroosting vanuit
omdat de schrijver het woord “"geven" herhaalt:

Hi geeft ons gestadicheit ende stantvast-
icheyt op dat wij verwinnen souden, Hi

geeft ons vermeerderings van doechden op dat
wii souden moghen liden ende niet ontbreken
mar verwinnen. (rr.304-507, niin onderstre—
ping)

92. Vgl.: "Deze doet den waerlike personen alte groten
overlast.” {Delftse sterfbaek, p.lid) en YEnde met
deser becoringhen sijin meest mede getempteert die waer—
like en de vieychselike luden (...)" (ESL rr.462-443,

miin enderstreping}.

2he Alhoewal de schrijver van ESL deze verzoesking ner-
gmns relateert aan de wens van de stervende, uitstel te
brijgen, iz het interessant dat Kibler-Ross (1984:70~
T=) het vastklampen aan wereldse zaken ,bij de modarne

stervende, wel aan zc een wens koppelt.
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Van sen vriendeliik Bod is in het Delftse sterfhoek met
hetrakking tot deze =zZonde geen sprake. Pe duivelses lis—
tigheid krijgt weer alle aandacht en de duivel houdt
gen betoog van meer dan een halve bladzij waarin hij

ziin kwade bedomlingen kenbaar maakt:

Het ist tijt datstu dijné vrienden begaveste

ende datetu dine kinderen rijc makete op dat

i te grote eersn komen moghen. (p.114)
Wel lamenteren beide schrijvers over het feit dat vilen
te vasl waarde san hun bezit hechten en weinigen =zich
op de dood voorbereiden. Deze klacht is meer in lijn
met het Delftse sterfboek dat als geheel bij de "Kunst
des heilsamen Lebens" sansluit, oan met "die seer sueta
vermaninghen"” wvan EBL, als "Kunst des hailsamen
Sterbens". De volgende woorden uit ESL ziin ecater
duidelijk voor de omstanders, en niet wvoor de zieke
bedpeld:

Mer och lacen, men vinter weinich onder den
waerliken ende vlievscheliken menschen, va
onder den gheesteliken®?, die hem selven
ter doot willen bereyden, of, dat arger is,
die yvet willen horen vander doot. (rr.480-
484 )
Het feit dat de schrijver hier specifiek naar gees-
telijken verwiist, is wellicht een afspiegeling van
vale priesters die hun ambt onbehoorlijk uwitvoerden,
gen  algemene ervaring van de lat: middelesuwen®®,

Alhoewel Gerson in zijn sterfboek wereldse zaken niet

4.

Het is interessant dat vologens de schrijver van ESL
Juist Gerson het verzaken van stervensvoorbereiding bij
geestelijken =en "sericuloes ende een vreselic dinc
achtte (r.484). Schwab (1858:447 e.v.) wijst erop, hoe
=g GBerson zich deze kwestie aantrok, sn hoe GBerson er
telkans op wess, dat geestelijken en priesters het

goede voorbeeld dienden te geven.
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8ls @en hekoring behandelt, wijst hij de omstanders er

@l op dat de zighke zilke =zaken niet in herinnering

z

gebracht mogan worden:

En in geender maniersen en salmen den sieken
inden sinmen brenghen sijin vieeschelijke
virienden als sijn wijf; sijn kinderen, of
sijn rijckdom. (p.9)
in tegenstelling tot ESL dus, gebruikt Berson de
kwestie van wereldse zaken niet als een gelegenheid de
amstanders op het belang van stervensvoorbereiding at-
tent te maken: in deel vier van zijn sterfbogk "en wat
meEn  doen sal® is hij slechts gemogid met het heil van
de zimke, en hoe omstanders daarbij kunnen helpen. Wat
dat betreft staat ESL dus tussen het Delftse stertbhoek
@1 dat wvan Gerson iny terwijl het Delfise sterfboek de
bekoring wvan wereldse zaken aangrijpt om de lezer aan
te sporen tot stervensvoorbereiding, heaft Gerson
slechts de behoefte van de zieke voor ogen. De schrij-
ver van ESL doet beide: de =zieke wordt getroost met
Gods  barmhartigheid, de omstanders leren via de be-
handeling wvan de onderhavige bekoring dat slachis

wainigen =zich op de dood voorbereiden.

2.5 Twae roesksaen vragen

Het zijn de twee reeksen vragen van Anselmus en Berson,
waarin de "Kunst des heilsamsn Sterbens" volledig tot
zijn recht komt. (Het Delftse sterfboek verwsrkt wel de
inhoud van elke vraag, maar die staan over mear dan 300
pagina’s verspreid, een belangrijke aanduiding dat dit
sterfboek niet als stervensbegeleiding dienst kon

38. In dit verband stelt Leclergues (1968:48B2): "The

clergy, at every level, gave way to the lures and
. . 4 )

pigasures and moneymaking, forgetf@ﬁ%*'even the mast

elementary pastoral duties." -
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dogn). De inhouwd van de twee series vragen komen over-—
san, maar de eerste serie is speciaal bedoeld voor
geestelijken, =n de tweede, die van Gerson, voor leken
{Beaty 1970:18). De vragen van Anselmus worden hier
buiten beschouwing gelaten, omdat de inhoud dearvan in

die van Gerson is opgeEnoman.

Ondanks het feit dat de schrijver van ESL vermeldt dat
de tweede resks vragen van Gerson zijn (vgl. r.546l1),
heeft hij deze niet klakkeloos overgenomen. Tagenaver

Bersons zes viragen, telt ESL er tien:

GBersan ESL
1) "Lisve broader of sus-— 1) "Gheloeft ghi alle

e wilstu sterver inden
vasten kersten gelove voer
god en onsen here jesus loets (oa:c)?" (rr.
christus, als een waesrach- Sbb~T47)
tig ghelovich 8n gehoorsam 2) "Werblijt ghi w
kint ons mosders des hei— selven dat ghy ster-
lighe kercks" (p.4) ven st int gelove
Cristi snde in een-
drachticheit ende on-
gerdanicheit der hei-~
ligher kercken?"
{rir.574-576)

die principale articu-
len des kersten ge—

2) "Begeerstu van gode dat J) "Bekent ghi dat ghy
fi dijin sonden di vergheve uwen Sceppetr dicwils
diestu teghen sijin minne vertoernt habt?"
moghentheit ende goetheit (rrr.3756-877)
ghedasn hebste. Ende dat- 4}y "Ist W oec valcome-
stu hem niet gheeert en lie ende aut goeder
hebste alstu sculdich herten leet dat ghy
waerste" (p.4) haebt ghesondicht te-
ghen die mogheantheit,
teghen die liefte ende
teghen die goetheit
Gods (...>7" (rr.582-
Sud )

%) "Hebstu sen goede opset 4} "Hebdi senen vasten

el Vo T

(re=) om sien wille dijn le—
ven te beteren moghsetu lan-
ger leven. (...) biddestu vec
Sod dat hi di gracie gheve in
desen opset te bliven ende

wagrachtich berou te hebben.”

i

ende volmamcten wille
U selven tz betzren
ist dat ghi leven
moecht?" (rr.995-5%9u;
7) "Hegeert ghi oec
van Gode dat Hi u gra-




4}y "“"Hebstu eneghs sonden in

gu die du niet ghebiecht en
Frebste. Biddestu osc dat dijp
hart mach ny verlicht worden
te bekennen die sonden die

diji moghen verghaten sijn ende
gf duse wiste ghi woudeste
gasrne biechten.® (pp.4-4)

) "Hebstu die onrecht goet
gheheliken alstu sculdic!
biste na alle dijin vermo-
gheh wader ghegheven. Ende
hiddes du ghenade van alle
onrecht datstu isrant ge-
daen mach hebben voer god en
vaer dijn even menschen."
(p-5)

&) "Vergeeftstu van herten
glle die di ghescadet heb-
ben, dosr eerwaerdecheit

en minne ons here jesu
christi van welc du ghenaue
hopes. En biddes du dat men
di vergeven wille van dien—
st gescadet hebste: met
woerden of met werken."
(p.3)

De tiende vraag wvan ESL,

onse Here Jhesus Cristus voer U is gestorven

ghi anders niet bebouden

cie wil verlenen om in
desen goeden wills te
mogern bliven ende niet
wederom te vallen?"
(pim o HO0~602)

5) "Begheert ghi dat u
herte mach van Gode
verlicht werden ende
kennisse crijghen van
al uwen vekrghetenen
sonden, op dat ghi van
vageliken besonder
moecht berou hebben
ende sen lestwagsen?"
(rr,3922-593)

Z) "Wilt ghi datmen
ghehe’ic sndz al we-
derkere llie tgene

dat ¢hi qualikan en—
de anrechtvordelic
moecht vercreqgen heb-
ben enda dat ghi scul-
dich gijt weder *e ke—
rer mna tvermogen ende
badragen uwer goesden,
al waert oec van node
alle uwe goeden te
laten ende—ie buten ter
gane?" (rr.&407-4613)

8) "“Wer wefdi uut
goadeyr hertern am die
minne ons Heren Jhesu
Crigti allen denghenen
die tegean 1 ye misdaen
hebben, tsi met woerden
oft met werckern, van
Wiengs genade ghi woader-
om begheert verghilf-
Nisse van al uwen son-
den?! (&403-608)

"Geloefdi volcomeliken dat

ande dat

wesan en moecht dan bijder

vardiensten S8ijnre heiliger passien ende danc God dasr—

van na alle uwe vermogan?!

viaag, maar wel inhoudelijk

(rr.6l4=-617),

in het starfbhoek

komt niet als

van Bep-

sun voor: in het gebed aan God staat te leazen:

Here ic baghere dijn paradijis niet om mijn
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vardiensten, niet om dijn verdiensten: mer
doer die craft en verdiensten Dijns alder-—
gebensdijste passie dasrstu mij mede ver-—
lnesen woudeste. (p.&)
Uit boavenstaande Qergelijking blijkt dat de schrijver
van ESL zich niet precies aan de volgorde van Gerson
geboudan heeft, 2n dat diens vragen kernachtiger zijn.
Dit karn verklaard worden tegen de achtergrond van het
@it dalt Berzons sterfbosk in verhouding tot EBL nog
m&ér @=en stervernsbegeleiding isy; immers, ondanks het
pagtorale bkerakter wvan EBL; is het stertbosk ook
geschreven voor gezonden die zich op de dood willen
vourbereiden. Het feit dat ESL  twee ragksen vragen
bavat en op die wvan Gerson witbreidt, schraasgt de
positie van ESL tussen het sterfboek van Gerson en het
Dwiftee sterfboek en duidt op het kompilatoridsche
karakter van ESL.

Raidt (1987:85) wijst op het interessante feit dat de
viragen hier gesteld, een weerklank zijn van de vragen
die tot het doopritueel behoren. De viragen van Gerson
2n Anselmus voltooien dan als het ware de levenskring:
de dood is de vervulling van de doopsbslofte, ‘de her-
gaboorte in Christus.

Atgeeien daarvan is dit onderdeel van ESL bijzonder
tekensnd voor de lekengodsdienst die zich aan de ene
kant binnen de traditie van de Ke: K ontwikkelde, en die
aan de andere meer persoonlijk werd. Volgens BHeaty
(1970221} is het belangrijkste kenmerk in begide reek-—
seny et feit dat het rieleheil volkomen athankelijhk
van Christus’ lijden &n sterven is., Juist omdat de:ze
gedarhte in de wvragen centraal staat, wordt voorkomen
dat binnen het ritualistische patroon van de vragen de
pastorale bezorgdheid verloren caaty integendeel, het

benadrukt die zelfs. Het was de tendens wvan de late



middelesuwan dat Kerkelijke rituelen tot steriel for-
malisme gedegradeerd werden {Bsaty 1270:21). Met name
de liturgie stond hieraan bloot®#. Maar omdat de vragen
telkens Chriﬁtus’ bemiddeling als focuspunt hebben, is

e hisr geen sprake van steriel formalisme:

The emotional impression created by these
stock lessons and exhortations is one of
singular gentleness, even sweetness, and of
joyful consolation. {Beaty 1270:21)
Beaty stelt wel dat va woordenschat dermate
traditioneel is, dat de vwragen grenzsen aap een
thenlngisch jargon (19/0:21). Volgens mij ligt hierin
juist de pastorale kracht van het sterfboek besloten:
leken dis de moeilijke taak hadden de zieke bij te
staan, konden een boek ter hand nemen met materiaal
wearmee zij volledig vertrouwd waren. Op die manier
boden de vragen een enorne steun voor zZpwel de ster—
vende als de begeleiders®”. Hovendien stimuleerden =zij
de populaire devotie van de late middelesuwwen. Het
vartrouwde materiaal stelde de zieke ook in staat zich
zelf te ondervr-agen als er geen begeleiders aanwezig

wajien:

Ende so wat mensch die niemant bi hem en
heett die bem aldus ondervirager mach, (cua)
die sal dan hem selven keren tot sijns selfs
conscienci ende onderviagen hem selven

B&. Vgl. M.Braso (1971:41): "While the liturgy was be-
coming Tformalizstic and devoid of gpirit, a series of
calamitiss of a religiocus nature was bringing about the

Frelijzious crisis of the Christian people {(...)."

37. Alhnewel de stervensbegeleiding in onze maatschap-
pij veel minder concreet is, dan die van de late mid-
delesuwan, wijst Kibler-Ross (1986:1240-247) op het
belang wan mensen (zoals doktoren en therapeuten) die

de zorgen van de patiént kunnen helpen dragen.
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(auvade (rr.b22-4623)

Dankzij het behoudende karakter van de vragen kan de
sthrijver deze zonder gevaar voor subjectieve extremen
buiten de formele prigster—stervende verhouding in de
handen van leken plaatsen. Van de tederheid waarmee hij
de lichamelijke toestand var de zieke bij de afsluiting

in acht neemt, gaat een diepe vertroesting uit:

Ende vint hi hem dan hem selven also bescict
ends berest, soe sal hi hem selven also

bavelen der passien ons li=fz Heren gnde die
overdencken na_sijn vermouyen ende na dat hem

die giecte dat ghehenghet want daermede wor—
den wverwonnen alle die becgringhen @erJde

laghen des viants, (rr.628~-4633, mijn onder-—
streping)
Bovenstaand advies, dat de zieke zich aan de passie van
Christus overgeeft, is ook een projectie van de vierde
vermaning van Gersons sterfboek, met dit verschit dat
Garson daarin de ziske aanraadt =zich Ymet vollen
ghelove' tot GCod te richien.

J.46 Advieren vaor de stervends

Het overdenken van Christus’ passie vormt de basis voor

de Imitatio Chiristi die de schrijver hier aan de be-

hoeften van de stervende dienstbaar maakt. Alle dingen
die Christus aan het Kruisg verrichtte, mosten de zieke
tot voorbeeld zijn (vgl.rir.6852-45%4). Daarom moet de
zimke bidden en huilan "niet metten vieyscheliken agen,
mer matten tranen sijnre herten, dat is: volcomen berou
hebbende van alle sine sonden" (rr.4460-&&62). Do =zieke
wordt erop gewezen de Imitatico op sen persoonlijk-
innerlijke wijze ta beleven: "Het is vels beter
swighende Gode te bidden metter herten sonder gheluyt
der stemmen, dan alleen metiten monde sonder aendacht
des herten” (rr.606-538). Dere boodschap illustreeri
prachtig Rudolfs waarnemning dat -de focus van de

virpomheid onder de bevolhking in de late middeleeuwsn
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varsthoot van de gbjectiesve liturgie naar het subjec—
tigve persconliijke gebed (1957:4). Alhoewel EBL's var-—
weiking van de Imitatio Christi niet ontleend is aan
Bersons sterfboek, beschouwt Gerson het overdenken van
Christus’ lijden als belangrijke stap in het nader
koman tat Gpd, ronder inmenging van uwiterlijke rituselen
{Seiwab 1B58:1347). 1I.v.m de overeenkomst tussen het
tvpe vroonheaid dat £8L projecteert en de Moderne
Devotie is de volgende uitspraak van Jean Chatillon
{Ll937:714) inzmichigevend:

En dépit des lors d'une épithéte gui veut
souligner la modernitd et la nouveautd de
cet idéal spirituel, cette devodio, gqui
recherche si deliberément la faveur
intérieure et les affection du coeur rapelle
de fort prés celle qu’avalent décrite et
défenis les avteuwrs madievauwi, de Saint Ber-
nard &4 Gerson. C'est de ces docteurs
t'ailleurs en mEme temps (...) qui se
reclament le plus volontiers les maXires de
ir Devatic Modernas

De gebeden die dit vierde deel afsluiten, zijn wel
rachtstresks van Gersons sterfboghk aftkomstig. Zij geven
de omstanders niet alleen een belangrijk houvast in hat
bijistaan wvan de stervende waarmee het accent op "die
Kunat des heilsamen Sterbens" wvalt, maar zij 4il-
lustreren de persoonliike verhowding tussen de ster—
vende en God®S. Uit de aanbhef tot het eerste gebed, te
zegaen "metten monde oft inwendelic metter herten®

8. Raidt (1987:84-87) merkt op dat de gebeden, een-
vaudig maar verrijkend, een bron van vertrossting veor
de stervenden vormden. Hij iz niet alleen en ondervindt
alreeds de troost van de gemeenschap van heiligem. Dezxe
warme omngeving moet de moderne stervende vaak missen:
dikwijles ervaart hij =enzaamheid en afzondsring omdat
zijn omgeving niet weet hoe om met de dood en de ster—
vantde om te gaan {(Kibler—-Ross 19856:48).
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spreekt sen duidelijbke intimiteit:

0 opperste Godheit, o onghemeten goetheyt, o
aldergoedertierenats ende glorioste
drievuldicheyt, o apperste minne, liefte
ende caritaet, ontferme mi arme sondaerj Di
bavesl ic minen geest. (rr.&679-482)

Deze regels zijn parallel aan die van Garson:

De sipke sal van herten seggen en bidden:
0 miin god miijn alder goedertiersnsts vader
pntfernt_ di mijns, O miin god mijn alder

gosdertigrenste vader, in dinen handen
heveelic minen geest, [ vader der

barmherticheit, weest barmbeertich Jijn arm
creaturen. (p.3~&6. mijn onderstrepaing}

In ESL vraagt de zieke dat God hem in zijn laatste uur
bijstaat, opdat de "helschen honden" hem niet verslin—
den. Do intimiteit tussen Ood en de zieke bereikt nu
een hoogtepunt:

0 mijn God mijn goedertieren Vader, o VYader

der entfermicheit (...) belpt nu mijin arme

sigle die nu sesr bedruct is. (rr.484-4688)
Biina letterlijk heeft de schrijver deze bewoordingen

van Gfrrson overgenoment

Q here caemt te hulpen mijn arme ghelaten
siel, dat si niet gevanghen an wort van den
boesen geeste, ende van die hellsche honden
niet verslonden en wort. (p.&)

Ook wit de gebeden gericht san Christus, wvan zowel ESL
als het sterfbosk van Gerson, spreekt hetzelfde
petrsaonlijk-subjectieve gevoel. Zij drukken op cen be-—
wacen manier de onwaardigheid van de stervende

tegenover Chr-istus’ liefde en genade uit. Ter il-
lustratie:

Alder sostste ende alder ghemintstie Here
Jhesu Criste, levende Boods Sone,. mijn be-
houder, ic bidde Di doer die eere ende cracht
Dijnre alre heilichster passien: beveel dat
ic worde ontfanghen int getal Diinre uutver-—
corenen. (EBL, rr.&70-46%24)

0O miin salichmaker epn verlosser, ic weder
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gheve mi selven di geheel en versmast mi

niet, ic come tot di emn verwoerpt mi niet.

(Uit het sterfboek van Barson, p.é&)
In de gebeden aan Christus is het verder opvallend dat
Hij duidelijk als de persoonlijke verlosser van de
stervende witgebeeld wordt: "Here, Du hebste ghebroken
mijn banden, ic sal Di offeren een offerhande des losefs
ende ic s3]l den nasm des Heren Jhesu Cristie aanroepqn"
(Fr.708-707, uit: Psalm 116)). Het feit dat de zieke in
ESL deze woorden tot drie keer toe dient te herhalen,
schirijft PBeaty toe aan het bijgeloof betreffande het
getal drie (1970:23), Dit is echter =en aanvechtbare
stelling, omdat het volgens de schrijver deze woorden
zijn, die de zieke van elke zonde kunnen verlosseny op
die manier woprden zlj de kern van het sterfhoek: als de
dood zo wviug komt dat er geen tijd is voer vragen en
het weerstaan van duivelse bekoringen, dan =zilin het
dezrs wonrder die de zieke redden. 2o is de herhaling
uiterst zinvel, en bovendien is het een liturgisch
gebruik; het lijkt me dan ook onwaarschijnlijk dat het
bijgelenf aan het getal drie hier een rol speelt.

Ma de gebeden tot God de Vader sn Christus, volgt er
een gebed gericht aan Maria. Men =zou hier eigenlijk een
gebed aan de Heilige Geest verwachten (Beaty 19270:24),
gan feit waar Reaty wel op wiijst, maar geen vérklaring
voor geefl. In dit wverband is Dempsey Douglass’
(196631921 wverwijzing naar het velgende vertrouwde
beald in de late middeleeuwsn interessant:

The Son standing before the Father., showing
him the wounds from his passiong Mary,
standing before the Son, showing kim the
breasts which nourished him. Thus both in-
terceds for the sinner." {mijn ondarstre-—
ping}
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Dit beald svoceert een nisuwe "drieéenbeid" in de af—
wezighgid van de Heilige Geest, een besld dat de
sehrijver van ESL van Berson heaft overgenomen (Dempsey
Douglass 1966:191}7%,. Bovendien verduidelijkt Dempsey
Douglass de rel van Maria bipnen de laatmiddelesuwse
volksviroanheid: haar menselijkbeid als dochter van Adam
an Eva en haar heilige staat, belichaamden de hoop van

viromen op hun eigen opstanding (1946:2194).

Ock de heiligen aan wie het op 2en na laatste gebed
gericht is, wvervullen in ESL en het sterfboek van Ber-—
son een bemiddelende rol. Ondanks het vaste patroon dat
de sterfboeken volgen, is hier ruimte voor de behoeften
van de zieke. Hij mag zich nameliik richten tot een
heilige van ziin Eigan.kauze "die hi meest ghedient
ende bemint heeft in sinen leven" (rr.737-738}=%. Het
schiraagt het nastorale en persconlijke karakter van de
sterfboeken en hisrmee wordt tevens steriel formalismne
vermaden. Gerson hechtte veel waarde aan heiligen bin-
nen de lekenveroomheid. Schwab (1858) verduidelijkt dat
Gerson in 2ijn aanwijzingen \Vi=lely de zogenaamde
"Warschule der Mystik', leken aanraadde zich dikwijle
tot engelen an heiligen te richten, ter bevordering van
hun innerlijk geestelijk leven. Ook Post wijst erop dat
met name de Zusters van het Gemene Leven deze raad in
de praktijk brachten {(19268:500).

8%. Het iz interessant dat Beiler, een vurige aanhanger
van Bersor, in zijn gebeden voor stervenden dezelfde

volgorde aanbe dt (vgl.Dempsey Douglass 19646:189 e.v.}.

&, Vgl. het sterfboek van BGerson: "Hierna sal men
viragen vanden siske teot wat heilich Ri meerer innicheit
en de glorie plach te hebben. Dat *i sijn ghebet mach
offeren en seggbern", (p.7). -
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Het laatste gebed van de=l vier is weereens aan God
gericht, waarin de =zieke nm de beloning van een goed
sterven smeekt. (Ook dit gebed mag de zieke drie keer
opzeggen; tenslotie stelt de schrijver dat als de zieke
geen spraakvermogens meer heeft, de omstanders de
gebeden in zijn namen mogen bidden en wel “met luder
stemmen ende besceidelic, dat hijt hoer, opdat siin
devocie also mach verwect worden" (rr.760-742). DBit

advies zmtaat in Garsons sterfbosk in het vierde deel;

DParn =mal men voegr hem lesen devote historien
ende inr ‘ghe ghebeden. (p.8)

De gebeden in ESL, ontleend asn De _arte moriendi, geven

uiting aan tet Devotio-componsnt van Gersons mystieke

theologie, terwijl het bidden wvoor zirken aan het
sterfbed en ook na het overlijden een bekend gebruik
was blj de Moderne Devoien (Fost 1968:241 e.v).

Hoe belangrijk het gebed voor Gerson was bij het
streven naar gelijkvormigheid aan de wil van God, wver-
guidelijkt Schwab (1858:345-6). In de voorbereiding tot
zijin mystieke theologie bepaalt Gerson de waarde van
haet gebed betreffende het conformeren van de wils

Das Gebet giebt Gott Ehre, Anbetung, Rank,
macht ibn zum Freunde und erlangt von ihm,
als Freund, um was es bittet, wegen der
Einheit des Willens. Das Gebat lautert.
beruhigat und festiget dem Betender. y...)
=0 dass ihm an Wirksamkeit keine dussere
Mahnung oder fromme Obung gleichgestellt
waiden karmn (...). (SBchwab 18G88:3448)
Volgens Gerson is het gebed volkomen wanneer "es nicht
autf Worten und Einbildungen beruht, sondern Beist und
Het'z in sich hinein und dann dber sich hinaus fOhrt”
{1858:344}). Hieruit volgt dat naar het voorbeeld van
fntonius, d= biddende wvaalk nist beseft dat hij bidt.

Het volkomen gebed ligt in het hoogste potentiaal  wvan
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het gemoed besloten en de ontwikkeling daarvan is
afhankelijk van de graad waarin iemand =zich de mystiske
weqg eigen heeft gemaakt**., Het feit dat Gerson gebeden
voorschrijft, is niet in tegenspraak met de aard van
het wvolkomen gebed {"ohne Worte und Einbildungen®}.
De voorbereiding op dit ideaal (dat immers ook voor
leken en '"ongepefenden'<*® bereikbaar is), houdt het
lezen en horen van elk weoord in, dat de liefde voor
God bevordert (Schwab 1858:349).

Zolang de lesk met heel zijn hart het voorgeschrevens
betracht, er aan deelneemt, dan is het streven naar het
volkomen gebsd net zo waardevol als het bereiken daar-
van. OJok Geiler, een van de grote volgelingen van Gepr—

son was deze mening toegedaan:

The simple layman who daes naot know how to
pray or to meditate is also advised to do
what he can. He can listen to the singing,
notice the lituwrgical vestments and pictures
an the wall. (Dempsey Douglass 126631144}

In ditzelfde verband stelt Post het volgende over de

Broeders van Deventer vast:

(They} had nothing against oral prayer and
the ocutward forms of worship and devotion,
They attempted however, to perform them
respactfully and attentively, conscious of
what they were doing or about to do (...).
(1968:354-3558)

al. Gerson geaeft een tiental praktische "stappen" die
mer higrtose dient te veolgen (Schwab 18358:344-3653).

&2, Ygl. Ozment (126F:32): "Mystical thecology is the
mare  democratic wayi even voung girls and simpletons
can become proficient in it, since logical and
metaphisical acumen ig not a reqguisite to its
attainment.", (19&6%9:32}).




Miet allsen de inhouwd, maar ook de stijl waarin de
gebeden zijn geschreven verdienen de aandacht; deze
stijl verschilt heel wat van de theoretisch-betogende
delen, en komt overeen met het taalgebruik van de prak-—
tische mystiek zoals Ruusbroec en de Moderns Devoien

die beoefenden.

Quint (1944} beschrijft in =zijn artikel “Mystik und
Sprache", de verschillende manieren waarop mystici
schriftelijk uiting hebben gegeven aan hun mystieke er-
varingen., Alhoswel het zeer mueilijk is hierover iets

algemeens te zeggen, stelt Ouint wel:

Alle Fiystiker stimmen darin Uberein, dass
sie ihre mystische Erfahrung, ihr Erlebnis,
ihre innere Schau in der Sprache nicht zu
ibermitteln, nicht zur adidguaten Aussage zu-
bringen vermigen und dass sie sich dieses
Unvermioens leidvollst bewusst werden.
(Quint 19464:119)
Het is intezressant dat de speculatisve en praktische
mystici hier wverschillend op reageren: speculatieve
mystici trekken zich ferug in "Das sanctum silentium”
en voeren een strijd tegen de taal als tekortschietend
uitdrukkingsmiddel (Quint 19464:1Z0~121). Voor prak-—
tische mystici zoals Ruusbroec en zekerse leden van de
Moderne Devotie {(met name de Windesheimers) echter,
volstaan lyrische ulidrukkingsmiddelen bij ket scheif—
telijk onder woorden brengen van hun intieme verhouding
tot Hod (Guint 19645124, Toch voelen ook de
speculatieve mystici de drang humn  ervarisgen vast te
leggen. Bij één wvan hun, Eckhart gsat Guint het taal—
gebruik na.

Voor de gebeden in ESL, niet alleen van deel vier, maar
palk dig van vijif en zes, is het interessant dat de
skijl, net =zoals bijvoorbeeld bij Eckhart (Quint

1764:14%9), door superlatieven gekenmerkt wordt:




-0 opperste Godheit, o onghemeten goetheit, o alder-
* goedertierenste ende glorioste drievuldicheyt, o op-
perste minne, liefte ende caritaet (...)" (rr.&79-481).

-"Alder soetste ende alder ghemintste Here Jhesu Criste
{(=a3" {r.690).

=" {...} die alderglorioste maghat | -ia, die de alder-
beste middelersse ende stercste hu pster is (...}
(rir.719-721).

Door het gebruik wvan de superlatieven in de gebeden,
wordt de vurigheid waarmee de stervende zich tot God
wil richten dramatisch witgedrukt, alsof woorden hem
eigenlijk te koart schieten. 0Oovk de herhaling wvan de
uitroep "0", draagt tot dit gevoel bij; het is interes—
sant dat deze uitroep minder voorkomt naarmate de steer
mear berusternd woardt, zoals in de gebeden van deel zes
waar de ziel het lichaam reeds heeft verlaten (De Geus
1985:20) .

3.7 Laatste vermaningen voor de stervende én omstanders

Kenmarkend voor de stervenskunst die het Delftse
sterfboek propageert, =ij)n caarin gemn specifieke ad-
viezen voor de stervende opgenomem, aat in tegenstsl-

ling tot EBL en het sterfboek van Serson.

Alhoewal de=ze adviezen een aanduiding =zijn van het pas-
torale karakter van laatstgencemde sterfboeken, is E3JL
in wvergelijking met het sterfboek van Berson, hier
minder vertroostend. Dat komt omdat EBSL  binnen deel
vijf¥ =zich herhasldelijk tot de omstanders richt en hun
attent maakt op het belang wvan stervensvoorbereiding.
M.a.w, naast de vertroostingen voor de zishke is deel
vijf representatief voor de stervenskunst, die gepaard
gaat met een aantal strenge vermaningsn. Toch heeft de
schrijver Gersons sterfbozk, en niet het Delfise, voor
agen gehad bij de structurering van het onderhavige
deel. Dit blijkt uit het feit dat ESL dezelfde thema‘s



uit het laatste wtuk van van Gersons sterfbosk bghan-
delt, In het valge-

schematisch overzicht, verwijizen
de pagina’s naar ( . de regelnummers naar ESL.

Thema's Plaats

Gerson ESL

b

1) Het br'.ang van de sacramenten. pPp.7—8 . 820~

824
2) De irn een ban verkerende ziske. p.8 rr.g874-
880
3) De volgende praktische hulpmid—
delan:
- Het tonen van Christus’ kKruis. p.9 r.217.
- Het lezen van vrome verhalen. p.8 .885.
- Het leren van gebeden, met na-
me die op Christus betrekking = . 925~
hebben . s
4) De belangrijkheid van
innerlijke overgave.
sent des herten’) P.? im. 892
%) Het waarschuwen tegen het in .7 Fr.7246—

gedachte brengen van wereldse 30
zeken.

&) Het waarschuwen tegen hoop

B.9 rr.824-
gever. op lichamelijk herstel; Y g2
hiersan zijn de valgende mo-—
tieven gekappeld:

- de belangerijkheid van p.l0 ry.785-
geestelijke madicijinen -versus 7864
die van lichamelijke.

- de belangrijkheid vamn de p.l10 rr.791-
priester versus dis van 723
de dokter.

—- lichamelijke gezondheid is af- p.i0 Fr.835—
hankelijk van de geestelijke. BEZ

Alhoewel de schrijver van ESL Sersons vierde deel

duidelijk als voorbeeld hecd, is =ijn betong aan-
maerkelijk langer®®. Hij heeft Lus

bovenstaande thama‘s
uitgewerkt,

i het bijzonder no. zes. Gerson bhehandelt

dat + ema als volgis men mag de zieke nist al

te veel
hoop geven op

lichameliik herstel,

want geestelijke
medicijnen zijn vael

helangrijker dan lichamelijke:

-

&5, Tegenover Bergons 102 regels, telt ESL er Z12.
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daarom moet men vertrouwsn hebben in de priester, en
ni~* in de dokter. Als men =ich hieraan houdt, dan be—
staat de mogelijkheid tot lichamelijk herstel. Dit ar-
gument heslaat minder dan een halve pagina. GBersons
stelling dat men de zieke  niet te wveel hoop op
lichameliik bherstel mag geven, is voor de schrijver van
ESL aanleiding om erop te wijzen, dat slechts weinigen
varn de dood willen horen en in welk groot gevaar dit de
2i=l plaatst. Derze uitwiijding is echter ten behoeve van
de nmstanders; de schirlijver mnaakt hier van de
gelegenheid gebruik, hen van hun eigen stefvalijkheid
hawust te maken. Daarnaast breidt de schriiver uit op
de belangrijkheid van de priester tegenover die van de
doktery '"meester{s}) van medecinen" (r.796.) die de
ziake behandelen voordat een priester zijn taak kan
volbrengen, moeten van rechtswege van hun ambt omtheven
worden tot dat zi] volledig boete over hun misdaad heb-
ben gedaan; de schrijver dreigt zelfs met een ban als
Zzij zich hier niet aan houden! (vgl. r.801). Bovendien
lanmenteert de schrijver op dit moment over al disgene
die lichamelijke medicijnen met veel grotere haast
raadplegen dan de priester, of wat nog erger is, die
het zieleheil volhomen vergeten, Alhpewel dit relaas de
omstanders tot stervensvoorbereiding opwekt, kan de aon-
gewane gstrengheid niet slechts vanuit het verschil tus-~
sen  stervenskunst en  stervensbegeleiading verklaard
worden. In zijn artikel "De duisternis rondom
Vesalius”, verduidelijkt Luyendijk-Elshout (1972), dat
de kerk de nisuwe ontuikkelingen in medicijnen met ar-—
gusogen volgde (1972:392), Moderne praktijken werden
als hketters beschouwd, omdat genering slecihs van Bod
kon komen. De middelseuwse arts erkende deze doctrine
en trad terug wanneer hij zag dal de zieke ging ster—
vent "hij kende zijn plaats en ziin wasrde, tussen de
priegter 2n de volksgeneegshkunde" (1972:398). De arts
van  da late middelesuwen ontdekte echter Mieuws
mediciinan en verstond de noodzaak van viugge toepass—

ing. Hierin zag de ¥erk een groodt gevaar en 154% ooeg-
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e medischa studenten in Leuven de sed vam trouw aan
de enige ware kKerk afleggen (1972:3%91). Deze gtand van
zaken warpt licht ap de schrijvers felle kritiek op
“measter({s) van medecinen"sy immers, hij schreef ziin
stertboek lang na Serson, in e2en tijd toen op het
gebisd van geneesmiddelen belangrijke doorbraken werdsan

gemaakt.

Pa grotere lengte van deel vijf van ESL is verder het
resultaat van een thema dat Gerson niet behandelt. Het
betreft hier de waarde van berouw op het sterfbed.
Tegenaver de stellige vertroosting van de schrijver in
de wvooraftgaande delen®4, dat berouw ocp het sterfbed
geEnceg  ig  voor het wveiligstellen van het zieleheil,

merkt hij nu het volgende ops

Mzt Sinte Gregorius seyt: "Selden ist berou
int eynde des levens volmasct ende
warachtich.” (rr.g40-541)

De schrijver zet dit argument kracht bij door ook

Augustinus aan te halen:

Die penitenci die men sehijnt te hebben int
aynde vantden levens en is nauwe warachtighe
penitencie ende genoech totter salichait
(vnn)n {rr.845-B4s&)
Dit pessimieme 4is noch in 1lijn met het algehele
vartroostende karakter van ESL, noch overgsnomen van
Berson. De dreigendz toon funckt.onesrt hier echter
niegt binnen het kader van de stervensbegeleiding, maar
binnen dat van de stervensvoorbersiding: ook hier maakt
de schrijver van de pelegenheid gebruik, de constanders
tijdig bewust +t2 maken wvan de perikelen van het
sterfhedy op die manier zijn de drasigementen een con-

cretisering van de schrijvers bedoeling naast oen

4. Vgl. mek name zijn  begpreking van de zonde der
wanhoop in het tweedes deel.
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stervensbegelaeiding, ook sen stervenskunst te schrij-
ver, zeals hij dat aan het begin van het stertfboek ver-—
duidelijht heeft:

Ean sear notabel ende orbaerlic tractaetken
twalc dat seer nootelic allen kersten
menscen is te hebben binnen haren husen om
daerin te leren salichliken te sterven ende
dern siecken voer te lgsen als si vrese der
doot hebbsn. (rr.1-4, mijn onderstreping)

Deze dubbele opret is de belangrijkste corzask voor de
uitbreiding die de schrijver van ESL op het laatste
tdeal van Gersons sterfboek maakt; daarin heeft Gerson

slechts de stervensbegeleiding vouor agen.
%,8 Laatste gebeden

Het zezde &=n tevens laatste deel van het sierfboek
gsluit af met 2en aantal gebeden, wsen exempel en een
zslotwoord.

De gebeden ziin anders dan in deel vier, bestomd voor
het moment waarop het sterven zeer nabij is, of voor
wannear de ziel het lichaam reeds heett verlaten. In
degl vier werd namens de zieke gebeden, hisr wordt voor
de zieke gebeden. Volgens De Geus (19853120) is dit de
Feden waarom de tocon in deze gebeden minder dramatisch
is; dan in de voorafgaande. Ue uitroep "o' Lkomt
beduidend mipder voor:

="Alder ontfershertichste Here Jdhesu Criste (v..)"
(. 1010},

="Ontfermbartich ende goedertisren Bod (...)" (r.1134)
~"Ginte Michael, archangel ons Heren Jhesu Cristi
(o} (r.1071)

Het is echier opvallend dat in deze gebeden it het
hijzonder de VIFOLIW wordth toegesproken: "dijnre
dianstmascht, cnser suster" %re.1083-1084), 'ende ver-
lost haer vart alder bangicheit® (~.1109). Dit

verschijnsel relateert De Geus (1985:20) aan de opval-~
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= Pragquentie van de superlatief "alder". Het

fu oangeliik dat desxe gebedsn, die later zijn toegevoegd
voiletaat met hat advies zijin reeds eerder
aebheden Pdniat te lezen), speciaal voaor

stk toosters 2iin aangepash. De “Zusters des

Lavens” werden soms verdacht van gevaarlijke

vutisl,  waardoosr de Rerk hen graag aan een klooster—

orwlarwnrpen Zag. Een drs moriendi speciaal voor

v, mluib gan bij deze tendsns (De Geus 19850:146).

Dz

drde gebeden  voaratgaand aan het exempel, zijn
@ liian bedosld  voor het moment waarcp de ziel het
lighaain verlaat: higrin ig ESL in vergelijking met
verel  het sterfboek wvan Gerson als met het Delftse
shaerthoel uniek. Het is interessant dat de strekking
van deze gebeden ruim vierhonderd Jjaar later nog steeds
i de Handleiding voer de heiliging van bhet katholishe

siazdin (1908) weerklinkt. Ter illustratie de volgende

EGL. Aho 1900 Gebeden voor de sterven—

de. De Heiligd van het
Bezin. (1958)

“tiheminde broeder oft "Ik beveel u, aller~

suster, ick bevele di den dierbaarste broeder
almachtighen Bod, wiens {zuster), de almach~
creatuer du biste, opdat, tige Bod aani aan Hem,
2o wanmear alstu by mid~ van wie gij het schepsel
dele van Jder doot sulste zijt, vertouw ik u toe:
hetaelt dis scult der opdat gij -~ na door uw
menscel iker naturzn, dat- dood de schuld van uw
stu mogheste wederhkeeren mensziin te hebben be—
ot dipen scepper, die di taald - moogt terugkeran
wvanden slijim der asraen tot uw Schepper, die u
gescapen heetd." (rr, wit het slijk der aardef
1154-1158) vorade.” (p.l128)
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3.8.1 Exempels

“lle drie sterfbosken bevatten =en exempel; in het
geval van het Delftae sterfboek, zelfs meerdere. Ioals
De Vooys (1926) heeft aangetoond, vormt de .iteratuur
ran Middelnederlandse exempels an legenden ean
studieveld op zich. De exempels van het sterfboek van
Gerson en ESL tegenover die van het Delftse sterfboek,
baklestonaen het onderscheid tussen stervensbegeleiding

en stervensvoorbereiding.

De prenpelz waarmee het sterfboek van Berson en  EBL
aindigen =ijn identiek. Toch mag hier niet uit
geconcludeerd worden dat dit exempel oorspronkelijk
dogr Gerson is geschreven, omdat hij ziin sterfboek

cduidelijk voor het exempel afsluit:

Hier eyndt dat drie ghedeelde wercskin (uu.)
ghemaect vanden hoghen professor des
hevlighe godlike conste, meester Jan Gerson,
cancellier des heylighe universiteyt van
Farijs. (p.1Q)
Hoswel later toegevowegd, heeft de schrijver het dus
van Bersons sterfboek overgenomen®®. De inhoud van het
exempel is als volgtee; Een pans die op sterven ligt,
viraagt =ijn Rapelaan: " Bid voor mij drie paternosters
en richt daarbij uw gedachten op h=t lijden van Chris-
tus. Het eerste paternoster ter ere van Christus in het
Hof wvan Gethsemaney Hij zweette daar bloed voor ons.

Het tweede paternoster ter ere wvan Christus aan  het

&3. Het is interessant dat de schrijver van de Engelse
versie van ESBL, het saxempel niet heeft overgenomen;
Beaty eindigt haar bepreking met commentaar op de
laatste gebheden.

fé. Deze samenvatting 4is rechtstreeks wvan De BGeus

(1285 17-18) overgsnomen .



hruis,. met wvooral aandacht voor het moment van Zijin
gterven,. Het derde ter ere van Christus die naar de
asrde kwam om bte lijden; bid dat Hij de hemel voor mij
opent." De kapelaan voldeed aan dit'verznek. Madat de
paus was gestorven, verscheen dezé blinkende wvoor de
Fapelaan. Hij was verlost van alle pijn en vertelde:
RELY het serste paternostelr toonde Christus zijin wonden
aan Bod de Vader; bij het tweede degd Christus alle
zonder van mijy bij het derde opende Christus de hemel
voor mij." Deze wiize van bidden heesft dus kracht. Het
iz daarom op vele plaatsen de gewoonte geworden zo te
hidden.

Alg zodanig functionesrt het exempel niet binnen het
kader van de onmiddellijke stervensbegeleiding. De
bedoeling is echter uwiterst =minvol: omdat taebk nauw
aansluit bij het voorafgaande, is het een inspiratie
vaar de omstanders om voor de zieke te bidden, '"de
gebaden die zo nuttig waren voor de paus zullen gok de
gestorverna helpen" (De GBeus 1985:18). Op dies manier in-
tensiverrt het e2xempel het hoofdihema van de ster-
vanshegeleiding in ESL en het sterfboek van Gerson in
ziin totaal, nl. dat een goeds vriend onmisbaar is bij
het sterfbed®®. Zp iz het exempel meer dan een stich-
telijke illustratie, ook omdat de gebeden die in ESL
nog op het exempel wolgen, de paternosterg harhalen (De
Geus 1985:18). Hetzelfde kan niet over het Delfise
gterfboek vastgesteid worden, Voor de stempels®® die

daarin vaoorkomen (sommigen zijn in de inhouwdsopgave

&7. Vgl. Berson: "Want in de uterste noot des doots,
wort een ghetrouwe virient gheproeft", {(p.1l).

48. Het Delftste sterfboek bevat welgeteld 29 sxempels,
2en aantal dat een speciale studis zouw rechtvaardigen.
Dat ligt echter buiten het bestek van deze verhandel-—

-

iné.
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aangekondigd, anderen weer niet), geldt wel dat het
stichtelijke illustraties zijn, in dit geval van de les
dat men zich tijdig op de dood dient voor te bereiden
door sen gogd leven te leiden. " Het is daarum niet 2o
vearwonderlijk dat de inhouwud wvan deze exempels over-—
wagend negatief is; ten einde esen tegenovergestelde
houding in de lezer te bewerkstelligen®®. E[en gosd
voorbesld niervan is het sxempel op 2.36 t/m 3%9. De
schrijver vertelt dat in de Sint Pieterskerk te Keulen,
twee vrouwen verscheonen, die 2bel door de duivel
waren bezeten. Tussen die twee o .staat sen gruwelijk
twistgesprek, =zodanig dat het de maensen in de kerk
verstomt. Da sne virouw vraagt de andere: " O, onzalig
sthapsel, waarom zijn wij uit de eeuwige glorie gewor—
pen in deze angstaaniagende pijnen, waaraan wij voor
altiid onderworpsn  zullen zijn? Wat hebben wij tegen
God misdaan, dat zo erg was dat - ovan zijn eeuwige
glorie zijin verdreven? Wij hek | toch maar één dood-
ronde begaan toen wij ons met [lucifer ophielden? Zoveel
mensen hebben ergere dingen gedaan, en nadat zij berbouw
toonden, werden zij vergeven. Als Bod rechtraardig is
varn laat hij ons boeten en neemt hiid ons weer op in he.
paradijis.," Hierop antwoordt de andere vroww, al
schaterlachend, en vol zelfspot: "Zwijg, arm schepsel,
van Jje berouw en boetedoening. Je zult nooit meer de
geuwige glorie deelachtig worden, @aar voor altijd
geplinigd en ogesmarteld =zijn. Weet je dan niet dat je
hier op aarde kwam om het esuwige leven te verdisnen?
In plaats daarvan hebben wij gedacht even machtig als
Sod te =ijn, en gemeend dat wij niet bekaord konden
worden." Hierna richt de duivel zich rechtstreeks tot
de mensen in de kerk gn zegty "0 wee wij ongelukkigen,
zau ik boete mogen deoen 2n het paradijs wesr verdie .,

ik zouw e=en toren bestiiosn wan de aarde naar de hemel

&7. Ruim gen derde wvan de axempels worden in ket

apschirift door het woord “g|"'t.w-JE'Zl.:i.t::"I gekwalificesrd.,
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bouwen, vol viammen en scherpe uitstekels, dan weer af-
dalen om vervalgens opnieuw naar boven te klimmen, net
zolang tot ik weer in de dglorie ben, waaruit ik ben
verstoten. Maar niks baat nu meer,; want wiji moeten voor
altijd branden, en aan ons lijden zal nooit sen einde
komen." De schrijver verduidelijkt dat de lezer deze
les +ter harte moet nemen, en de verleidingen van de
duivel dient te weerstaan, anders loaopt het met hem net

zo af als met de twee vrouwen.

Het thema van dit exempel is dus geheel anders dan dat
van het sterfbeek van Gerson en gevolglijk dan dat  van
ESL: het betreft hier de verlorén kans op het paradijs,
uitgebesld door de twee vrouwen en de duivel die mst
heimwee terugverlangen naar het paradijsve. De
betekenis wvan dit sxempel is dus heel anders dan in de
voornoemde sterfbooken. Hier fungeert het niet binnen
het nauwere kader wvan het onmiddellijke sterven, maar
binnen de stervenskunsts immers, het exempel il-
lustreert op stichtelijke wijze het belang van een gosd
leven waarin de duivelse +temptaties weerstaan moeten
warden. De wvolgende karakterisering van Midco..lneder-—
landse axempelen is dan ocok eerder van tospassing op
die van het Delftse sterfboek, dan op die van Gerson &n
ESL s

Het karakter is beslist Christelijk-
ascetischy (...) de moralissrends exempelen
strekken tot verheerlijiking van de deugd.
(De Vooys 19246:4)

Als mer dus de exempels in het sterfboek vam Gerson en
EGL met die van het Delftse sterfhoek inhoudelije ver—

70. Dit is een bekend thema van de Middelnederlandse
legenden
en exempelen—ilitaratuur (De Vooys 192&:163~1&4).
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gelijkit, dan blijkt dat het onderscheid tussen de
"tunsht des helilsamen Sterbens" en de "Kunst des heil-

samen Lebens" daardoor bevestigd wordt.
F:8.2 Blotwoord

Ma dge drie paternogters die up het exempel volgen, komt
et slotwoard: "(een) nas gescreven lesre ende rast”.
In dit =lot vordt de lezer er nogmaals opgewezen dat
ij zich +tijdig op het sterven moet voorbsreiden.
Minstens =o belangrijk, is het gezelschap van een goede
vriend aan het sterfbed., Hij kan je steunen in het
gelenf, je raden en vermanen. Het belang van een goede
virignd benadrukt ook Gerson, zelfs in zo’'n mate dat hij
oin die reden zijn sterftboek heeft geschreven {(p.l).

549 Bamenvattiry

Uit hovenstaande ontleding van ESL blijkt dat er binnen
de traditie wvan de Ars moriendi een fijn verschil be-
sltaat tussen pastorale en ascetische sterfbeeken. In
navolging van Gerson, heeft de échrijver van ESL zijn
sterfhoek in het teken wvan de pastorals star—
vanshbegeleiding geschreven. Dat R echter ook
vartrouwd was met ascetische sterfboeken, =zfoals hat
Dalftse sterftbaek, valt af te leiden uwit het belang dat
de sthrijver aan stervensvoorbereiding hechit. Omdat tij
dit voor de omstanders, &n niet voor de stervende
reserveert, doen zijn ascetische beschouwinogen geen
afbreuk aan het algehele pastorale karakter van ESL. Op
die manier sluit het sterfboek ten nauwste aan bij dat
van Serson Het doel van het Delftse sterfbosk daaren-—
tegen, is nl. de lezers op te roepen tot het memento

mori.
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HOOFDSTUK VIER® EEN SCONE LEERINGE EN _DE SPECULUM-
TRALI

4.1 £Sl. als Middelnederlands Speciilum

In het verige hoofdstuk werd ESL als een sterfboek,
meer spacifiek egn stervensvoorbereiding en ster-
vensbegeleiding, binnen de Ars moriendi—traditie be—
sorgkeri. ESL is echter ook een moralistisch-didactisch
traktaat dat bij de Speculum—traditie aansluit. Dit

aspect zal hisr nader onderzochit worden.

F. Bange beschrijft in haar proefschrift Spiegels del
Chirigtenen. Zelfreflecties en ideaalbegld in  laat-

middeleeuwse moralistisch-didactische traktaten (198&),

een grooct santal laatmiddeleeuwse traktaten, waaronder
het Speculum artis bene morisndi (1986:80-81). Deze

Spiggel is volgens haar voor 1475 heel waarschijinlijk
in de Nederlanden geschreven (1986:7). 0Op grond van de
gegevens over dit Speculum, stelt Bange dat de auteur
onbekend is.

Aangezien ESL ook teruggaat op het Speculum artis begne
meriesndi (bDe Geus 1983:21), is het sterfboek desl van
de Middelnederlandse Speculum—traditie.

Hange (19846:37—115) geeft een korte pesechriiving van
el door haar onderzochte Spiegelz, en bespreskt dan
die aspecten en kenmerken, die '"een grote: mate wvan
homogeniteit" (1986:117) onder de Spiegels openbaren.

Alhoswel er onderlinge verschillen bestaan, ziet Bange
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ihe convergentie” van de in de Spiesgels be-
R TS o I

Lhomen "svnithetiserende inhoudsanalyse" (198&6:117—

krank Bange  tot een definitie van de vijftiende-

Emiasgel-literstuur. Spiliegels zijn normatieve

gig sen beeld scheitsen van de werkelijkheid
zerplis die m,0ldt zodu moeten zienv*, eerder dan =ogals die
Sowmrbalidbheid is (1984:2138). De Spiegels geven dus
wary Lodeals werkelijkbbeid, waarnaar de lezer dient te

airavan onder het motto Facgre quod in se est 2. (Omdat
ez doctringe van Faogre guod In se est ook aen
P langriik cdeel titmaakt van Bersons mystiecke
theelagie, =zpals die in ESL neer:lag vindt, werpt het

Light op de plaats van ESL binnen de Speculum—traditie.

Banges insluiting van het Speculum artis moriendi  bij

Fiddelinederlandse Spiegels hee.t tot gevolg dat ESL
bofalve als Ars moriendi ook als moralistisch-
didactiseh traktaat gelezen kan worden® . Dat houdt in
dat gr aan de tekst esn aantal voorwaarden gesteld kun-—

nen worden, die het bstekenisveld van ESL als Middel-

1. Deze werkelijhkheid -is witeraard gekleurd door het
religieus denken van de late middelesuwen (vgl. Hange
1986: 259, ZUE-25886, en 258).

T2, plhoewel de idealz werkelijkheid niet te bereiken
iz, "is het streven naar" in Gods ogen even belangriik
als het “hereiken van" (...}. D.m.v het adagium "pogen
de Spiegels de kloof tussen de zondige werkelijkhedid
van de menselijke existentie ¢n het christelijike le—

vensideaal te overbruggen® ( Bange 1986:258).
73, In Banges studie =zijn Spiegels synoniem met

maralistisch—didaktische traktaten, wvgl. de titel van
haar proefschrife. "
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naderlandse tekst verruimt. Door ESL vanuit de in-
valshoek wvan de Speculus—traditie te owenaderen, wordt
het kader van interpretatis-mogelijkheder vergroot. In
hoeverre dat gebeuwrt, hangt af vén de vraag of de twee
legswijzen (EBL als Ars moriendi en als Speculum) met
elkaar verschillen, al dan niet met elkaar verzoenbaar
zijn. Omdat een antwoord op deze vraag een nisuw
perspectist biedt op zowel het genre wvan de Ars
meriendi als op dat van de Speculum—traditie, kan de
plaats wvan ESL hinnen de Middelnedsrlar letterkunde

nader bepaald worden.

Um tot een systeamatische ontleding v.n EBL =1s Middel-
nederlandse Spiegel te komen, is ‘o 20 wvol om van
Banges bespreking uit te gaan, omdat =zij alle over—
eenkomsien ftussen Middelnederlandse Spilegels op een

samenhangerde manier bespreekt.

Bange geeft ook aandacht aan de geschiedenis van het
genre en de betekenis van het spiegelsymbool in de mid-

delesuwen. Bij de bepaling wvan ESL als Middelneder-—
: ‘dse Spiegel spelen deze aspeciten gen groite rol.

4.2 ESBL en de Spiegel-titel

Alhoewel EBL op het Speculunm artis bene  moriendd

steunt, komt er geen Spiegel-titel voor, en dus ook
geen Spiedel-motivering. Op zichzelf is dat geen reden
om ESL buiten de Speculum-traditie te beschouwen, omdat
ESL wel uWitdrukkelijk als traktaat aangekondigd wordt:
het is "een seer notabel enda orbaerlic tractasthken®
(r.l1). Pe inhoud wvan 8Spiegels, al damn niet varend onder
een Bpiegel-titel duidt Bange met de tarm “traktaat”
aan,; op grond van hun moralistisch-didactische strek-
king {19862 31) . Waarom de schrijver wvan ESL de

Spiegel-titel van het Spgculum artis beme moriendi niet

overgenomen heeft, is moeilijk atdoende te verklaren.

In thaar korte beschrijving van het Speculum artis bene
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aropr dat de schrijver wvan  dat

mlovmbosl nist motiseert; misschien

noted dver o van Z58L daarom geen  Spliegel-titel

Tnmhicdoris van het genrs

i Fpismgel~literatuyr doorgaans als een genre

@+, hungerkt een grote verscheidenheid “de
Lodaar tosh van een genre gesproken kan wor—

danke2n aan de wraligstisch~didactische

cnasting van het spiegelsymbool (Bange 19846:24).

waar harte besciwijving van het genre, staunt Bange

vamrtiasnnliih o de studies van Grabes {(1973) en Bradley

1BE4Y. Bradley was de eerste die de aandacht op het
prmhlesn van de praats van de  titel ! Leculum in  de

Pitwralire geschiedenis vestigde (19543:100-1153). Dit

mivnklses werd in het verleden geignorezerd, omdat de
pemnaming tijdens le twaalfde en zestiende esuw zZo dilk=-
wijls voorkwam, dat slechts de overvlaoed van het
satmrias] de aandacht trok. Het hoe en het waarom van
het genre kwam  slechts  terloops  aan bod (Bange
19863 147) . Voor de ontwikkeling van het genre is het van
(k=
mat pame  in religieuze  traktaten gebruaikt en  ver-
chitdelijhkt werd (1954:101-102). Augustinus heeft als

marzte zen concret® voarm aan het spiegelobject gegeven,

ang L2 weten dat volgens Bradley het spiegelobjrct

fa

in gig zin dat kij het binnen de christelijk—-religisuze
moraal verklaarde =n toepaste. Tot dan toe was daar
slachts in los: verband aandacht aan geschonken (Bandge
19Rhzi?).

Het was de Ena catio in Psalmum 108 waarin Augustinus

de Dbijthel met een spiegel vergelijkt, wat en grota
invlieed op de ontwikkeling van het spisgelbeeld in de
middeleeuwen heeft uitgecefend (Bange:l986:20). De hij-

bel als épiegal toont twee soorten “"kennis’; de serste
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-oomataforizeh omdat de schoonheid wvan de spiegel
Tnijvoorbesld z2ijn gladreid en helderheid) vergeleken
sardt net de schoonheid van de bijbesl, waarin valt te
inzran hoe je zou moeten zijn, maar tegelijhkertijid hoe
ig bBeni¥4, fAugustinus bracht vervolgens een aantal bij-
halteketen wasrin de spiegel centraal staat, in het

wark Specolum  de scripbura sacrs samen.  Augustinus

tirong aan op de Spiegel-titel: "opdat er gemakkelijk in
acskaben ban woirden heb ik ze in een wpiegel bijeen—
pebravht” (Bange 1986:333).

Volgens Range werd Augustinus o nauw met het gebruik
ver de spiegel gsassosieerd, dat teksten met een
Spicurl—-titel ondar ziin naam begonnen te circuleren.
Ma Augustinus waren =2 wel teksten met een Bpiegel-—
titael in omloop maar, =cals Bange dat stelt, van echte
pode was geen sprake. Dat was pas het geval in de veep-
ciende en vijftiende eguw (1985:21). In die tijd kragen
werbken die ocorgpronkelijk niet zO heetten, e
Bpiegel-titel . Grabas wijist erop, dat maet het verschij-
nen van BSpiegels in de volkstaal de eigenlijke "mode”
van de spiegels bhegon (vgl.GOrabes 19733125-27).

4.2.2 Verschillende soorten Spiecgels

Steunend op BOrakes, verduidelijkt Bange dat voral voor
de late middeleeuwsn twee soorten Spiegels van belang
zijn, t2 weten factische en exemplarische Spisgels.
Factische Spiegels bevatten "encyeclopedische gesghrif-—

ten, veel omvattesde compendia en Spiegels van aparte

74. Vgl. Bradley (1984:10F): “"This mirror of the Scrip-—
tures is given a two-fold function in St Augustine’s
commentary: In its resplendence it shows yvou  what  you
should be, that iz pLre of heart:; and it also shows yvou
what vou are, that you may confess vour deformity and

agegin to adorn yourself."




vakgebicden” (198463:22}). Zij varszhillen op een
Belangrijk punt van de exemplarische; de:e scnetsen een
ideaalbeeld ,van de werkelijkheid, .graigts 1 ktische
Spiegels laten zien hoe die werkelijkheicz .. In Banges
sturfie staan exemplarische Spiegels ceatraal, omdat
daezz =en belangrijke bron vormen, bij bhaar onderzoek
maar de problematiek betreffende zelfkennis an
zelfverbetering®®. Volledigheidshalve bestonden er ook
ney zogenaamde prognostische en fantastische Spiegels,
maar rdece spelen volgans Bange nauwelijks een rol wvan

beitekenis in de middeleeuwen (19B&6:23).
4.2.3 De betekanis van het spilegelsymbool

Dat Spiegels in de late middelesuwen zo populalr waren,
Fan nigt verduidelijkt worden zonder de betekenis van
het spiegelsymbool binnen de middelesuwse context nader

te verklaren (vgl.Bange 19846:28n).

Volygens Bange (19846:132) was de middelesuwer goed
vertrouwd met de volgende bijbeltekasten: Jac.l:23-24 an
Cor.1Z:i2. (1984:32)., In de laatste passage houdt de
verwijzing naar de spiegel verband met de relatis  tus-
sen Bod en de mens: dat wat gespiegeld wordt blijft een
reproductie, iets (st nooit saan zijn gerbeeld geliijk
is. Datgene dat zich achter de spiegel verschuilt wordt
de mens pas ha dit leven duideliik gemaakt. Het hogere
krijgt de mens slechts als in sen onvolmaakte spiegel
getoond. Aan de passage Jac.l:23 verlenen Spiegels hun
moralistisch-didactische karakter. De moraal is dat men
in de spiegel moet blijwven kijken, anders wordt de les

varleprd.

—_—

73, Dit vindt neerslag in het tweede deel van de titel

van haar proefseschrift Zelfreflectie en ideaalbeeld in

laat—middelreunse muralistisch—dida&tiﬁcha traktaten.
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Do aantrebbingzskracht van de spiegel voor de mid-—

doloeuwar  schriift Bange toe aan de symbolische waarde

r oz spisgel in ket onderhavige tijdperk bezat. Deze
naaride was twesledig, zowel in het positieve als in het
sipfatizve¥®., Het positieve van de spiegel werd geas—
saginerd met de drang naar zelfkennis, die uit de
gmlamsl Ystraalt”. Dat betekent dat de spiegel als het
wtare de zich spiegelende oitdaagt tot =zelfkennis en
valivarbetering. In dit verband werden Christus en
Maria veelal met d2 reinheid van de spiegel vergeleken
i Bango 1WasrS4) . Als negatieve waarde werdan
sigenschapper z2oalg ijdelheid en boogmoed aan de
zpiegel  verbonden. Vandaar dat de spiegel zich bij
uitstek lsende voor de symbolisering wvan de spanning
tussen zelfretflectie en ideaalbeeld, een spanning die
ogalend is voor het moralistisch—didactische karakter

wvan Spiegels.

Tegen de achitergrond van hoofdstuk twee, is het inte-
resgant dat Bange de gewilildbheid van Spiegels relatsert
aan de groeiende subjectiviteit wvan de late mid-—
delesuwen: zij merkt op dat het lidmaatschap aan een
giruep steeds meaer naar het tweede plan werd verschoven.
Eerst als persoon en dan pas als lid van de groep laten
mengen zich gelden (Bange 198&4:34~35)}. De veiligheid
die het leven binnen groepsverband bood, verslapte,
waardnor het individu gedwongen werd zijn eigen "ik" te
vertrouwen. Daarbij bodan Spiegels uvitstekande

leidraden:

De Spiegel (wmegi) (nu)z Rijk wat je bent en
wat je niet bent, probeer je ware ik in de

Foe Vgl. in dit wverband Schwarz’ (1952:108) waarneming:
"ag =0 often in medieval and later symbolism, %he mir—
ror assumes quite ovpposite roles: it stands for good
and evil; for sacred and for profane; for the

-

spiritual and the worldly".
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spiegel te ontdekken, vlei of veracht
Jjezelf nist om wat je ziet, wees jezslf,
maar dit kun je alleen als je jezelf kent.
(Bange 1984:34)

4.3 dAlgemene iphoudelijike aspecten van de Spiegei-
litgrataur en ESL

Afgesien van Banges bespreking wvan waarin zij oaver-—
eonstemnmende  eigenschappen van Spiegels meer in het
Bijzonder bhespreskt, noemt Bange in haar inleiding een
asntal met =lkaar verbandhoudende sigenschappen, die de
Spiegel-literatudr van de late middelesuwen typeren.
Voo EBL is de in de Spiegels werkzame dualiteit tussen
zigl en lichaam wrelesvant, omdat het sterfboek zich op
dit gebied on srescheidt van de Speculum—*raditie?”.
Deze dualiteit houdt in dat Spiegelauvteurs de ziel wel,
maar hat lichaam niet, als door God geschapen beschouw—

ey

Qorzaak hiervoor is de opvatting van e=en
dualisme tussen lichaam en ziel, tussen
lichaam en geesgt: alleen de ziel, meende
men, is naar Bods beeld geschapeny het
lichaam als stervelijk omhulsel is van zeer
veel minder belang. (Bange 1984:14)
Higrmee komen de Spiegels in een ascetisch licht +te
staan (Bange 198&4:14), iets dat beslist niet op ESBL van
toepassing is”®, In ESL wordt de verhoudipng tussen ziel
en lichaam wan een aanvankelijke dualistische tot een
hig&rarchische getransformeerd. Een analyse van dit

preces schraagt niet alleen het pastorale karakter van

77. Onderliggen” aan het doodsbesef van de late mid-
delesuwen vetrwijist Bange ook nog naar het memento mori,
en de cintemptus mundi, eigenschappen die inherent aan
het sterfboek verbonden =ziin.

78. Juist de intense rastorale bezorgdheid is ken—
markend voor het sterfbosk (De Geus 1985:19).




R o | e S

ESL,. mazar het heeft tevens gevolgen voor de aansluiting
van het sterfboek hij de Middelnesderlandse Spesculum—
traditie. Ondat deze analyse, net =zoals die in
neofdestuk dirie, het chronelogisch verloop van  ESL
vidlgh, #iin bepaalde overlappingen met dat hoofdetuk

anvernijdelijk.

4.3.1 e projectie van de dualistische beschouwing over
de verhouding tussen ziel en lichaam in deel één
van ESL

Bij de beepreking van ESL als Ars moriendi® bleek dat
et agcent in deel dén op de stervensvoorbereiding, en
riet op de stervensbegeleiding valt, M.a.w., deel één
vartegenwoordigt de ascetische "Kunst des heilsamen
lLebens” en niet de pastorale "Kunst des bellsamen
Sterbens”. Hiermee is de verschijning wvan de am—
Bivalente (=ascetische)} verhbouding tussen ziel en
lichaam an deeal één overeenkomstig®e, Dit kan
geilllustreerd worden san hand van de oaomschrijving wvan
de dood:

Die doot en is anders niet dan een uutganc
ende verlossinghs uten kercker, sen evnds
der ballincscap ende een aflegginge ende
verlossinghe van senen swaren last, dat is
van den lichaem. (rr.B88-%1)
De dood betekent tevens een einde aan hat ballingschap
van deg ziel, waarbij het van belang is te bgseffen dat
die geschapen, en het lichsam gegeven is. FPassend bij
de dualistische beschouwing, stel® de schrijver dat de

dond van de ziel duizend maal srger is dan die van het

79. Zie hoofdstuk twee.

80, VYgl., in dit verband ook de aanhef tot deel een:
"Dat eerste deel is vanden love des doots ende vander

conste om wel te sterven.”
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lichaam (vgl. rr.41-43). 0Op die manier is de sterfdag
van veal groter belang dan die wvan de geboorte
{ri-. 104-105). Ook de manier waarop de dood tegemoetd
gezien dient te worden sluit bij de dualistische be-

schouwwing aan:

"Ende oec dat hi die doot ontfange sonder
senich wederseggen, als esn mensche die met
begheerten verbeyt dis toecoemst van sinen
gheminden gheselle.’ {(rr.il61-1463)

Ondanks het felt dat het lichaam in aansluiting bij de
dualistische beschouwing =zoveel minder dap de ziel
wordt geschat, I1s er zelfs in dit deel wvan het
sterfboek, geen totale lichaamsverachting. De schrijver
vaetmijdt dit met de wvolgends woorden van Paulus: "' Ten

was noyt yemant die sijn vieys hatede’" (r.l133).

Vanuit dat beginsel levert de schrijver het vertroos-
tende, maar ook tealistische kommentaar dat Ydat
vieisch ende de sinlichrit wat wederspannich sijn snde
scroemen” (Fr.l49-150). Dg schrijver voorkomt earn
tweeslachtigheid in zijn betooyg door esn gosde dood te
laten athangen van de bereidiwilligheid, die uit de

=iwl, middels hat verstand, moet komen:

(wii) (sijn) sculdich gaerne te starven., Dat
is te verstaen, nae eens ieghelicxk menschen
redelicheit, metter verstandenissen des
hertten ende metter craften der sielen
(ll‘ll)n (rrn128_130)
Dat wverklaart waarom de schrijver hogere verwachtingen
ten aanzien van de stervensvoorbereiding aan gesestelij-—
ken en vromen, dan aan leken stelty Hij beschouwt bun
verstand ap dit gebied maar geosfand {(vgl.

rr.143-171)92,

Bli. Dere passage speelde ook een belangrijke rol bij de
verduidelijking van de tweeledigse ubzet van ESL; het is

een "Kunst deg hedlzamen Lebens” an een " KEunst des
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Samenvattend vertegenwoordigt deel &én het dualisme van
de Speculum-traditia. Het begrip dat de schrijver hier
Pohter reeds voor de lichamelijke gebondenheid toont,
15 een zerste aanduiding dat het dualisme niet zal wor-

den wvoortgezet.

£.3.2 Op weg naar =en meer higrarchische beschouwing
van de verhowding tussen ziel en lichaam

Met deel twee van het sterfhoek valt de verschuiving
van starvensvoorberaiding naar stervensbegeleiding te
begpeuren, (vgl. hoofdstuk twee). Dit gaat gepaard met
esn wegbeswegen van de dualistische kijk op de verhou-
ding tussen ziel en lichaam; opmerkelijk is de realis-—
tische tonn waarmee het atleggen van het stoffelijk

omhulsel beschreven wordt:

Hier is te weten dat de luden in haer uterste
gnde int eynde van haren leven hebben grote
sware becoringen, ende maesrder dan sy si ye
binnen haren leven ghehadt hebben (...).
(rr.197-199)
Deze bewpordingen liggen op een ander vlak dan die uit
daeasl één van het sterfboek, waarin het sterven als een

vraugdevolle gebeurteris beschreven wepd.

In de rr.127-199 legt de schrijver een verband tussen
wat het lichaam op het sterfbed te verduren hesft en
het veiligstellen van het zieleheil. De eerste grote
bekoring waarmee de duivel de zieke mens tempteert,
batreft het ongeloof. De schrijver reikt de_zieke ech-—

ter een zeer machtig wapsn aan:

Mer hier est sonder twivel te weten dat dve
viant in geenre manieren macht en heeft den
mensche te dwingen in desen voerscreven noch
acec inden anderen navolghenden temptacien,

heilsamen Sterbens.” .
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sg lange als dig mensche siip reden
ghebruyct. ten si dat hy bi sinen veiien
wille gijn consent daertoe geve. (rr.2Z23~
229, mijin onderstireping)

Omdat de schrijver deze passage van toepassing maakt op

alle bekaringen, toont hij het belang daarvan aan.

De benadrukking van verstandelijke vermogens binnen de
context wvan lichamelijke gebondenheid, =zou binnen sen
dualistisch—ascetische opvatting van ziel en lichaam
nist mogelijk =ziin geweest. In tegenstelling tot de
Spiegelauteurs die wel zo een dualisme projecteren, is
hat zeer waarschijnlijk dat de schrijver van ESL bij de
denkbeslden van Thomas varn Aguinas te raden is gegaan.
Aguinas formuleert de hele aardse schepping in terman
van wen hiérarchie, wvok de verhouding tussen ziel =n
lichaam. Juist omdat ESL zich in dit opzicht wvan de
Speculum—~traditie onderacheidt, is het zinvol om
Aguinas’ opvattingen over de schepping nader te

bepalen.
4.3.2,1 Thomas van Aguinas

Thomas van Aguinas (1225-1274) was één van de grootste
systematische denkers op thealogis:h en wijisgerig
gebied dis de middelesuwen hebbsn voortgebracht. Bij
Aguinazs kan het idee dat de hele aardse schepping =ich
in termen vap een higrarchie laat formuleren, het

duidelijkst teruggevonde=n worden,

Volgens Aquinas is "elk moment! in mesr of mindere o te
het resultaat van Bods uitstraling (Dander 12&67:2048).
De totale mens (d.w.z ziel én lichaam), is voor zover
het de aardse schepping betreft, "am hdchsten auf der
Stufenleiter der pusstirahlung Gottes" (Dander
1%969:207). De mens dankt deze pogitie as&an =ijn ver-—
standelijke vermogens die hem boven, wat Dandsr noemt

"min blosses vestigium DeiY, varheften {Dander
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IT&ETeE0TY. O dis w r is de meEns een aftspiegeling
Vi de SBohepper en kan hij een beeld wvan Hem vormen.
Dexs  twaes Lnstantize noemt Agquinas "das Sein und das

rtamten: e Vernunttewesen konnen (...} Bottes 0Gdte

Ertenntnisgegenstand in  ihrem Geiste abbilden,
tiragent (Dander 1969:208).

et is volgens Aguins niet juist dat vanwege het ge—
sehapsn  vwarshand, dot op zichzelf als volmaakt be—
sohyiwdg aoet wirden, de mens =en perfecte afspiegeling
vwan Ged is. omdat "das menschliches Erkennen in viel-
Fachar  Hinsicht sehr unvollkommen ist® {Dander
i9&E91E0F) .

fguinas stelde dat de mens van alle lichamelijke schep-
pingen Sod het dichitst benadert, dankzij zijn oprechte
gtand die hem immers naar de hemel dowet laten opkijken.
Het lichaam zelf bevat het evenbeeld van God niet, ech-
tey in de vereniging van ziel en lichaam “1&8sst die
menschliche Kirpergestalt 'per modum verstigii' die
Gottebenbildlichkeit der geistigen Seels durchleuchten"
{Dander 1769:209). Nasnst verstandelijke vermogens is
het de wvrije wil wvan de mens die hem boven zijn
varstandloze wereld verheft. De vrije wil ligt in het
verstand besloten; dexze is pas dan een  volmaakte
afspiegeling wvan BGod, als de acties diep daaruit
voortvloeisn {de =zogenaamde "Willensakte" Dander

126%:213) met de wil van Bod oversenstemmsan.

Hoe goed de schepping ook was, de beide gaven van het
varstand en de vrije wil blijven volgens Agquinas gebpn-
den aan de natuurwet die ook zijn oorsprong in het Bod-
delijhke heeft, in die zin dat de natuurwet de mens naar
ziin natuurlijke eindbestemming leidt {(d.w.z. naar de
lighameliike dood). D positisve Boddelijke wetten
maken het de mens mogeliik zijin bovennatuurlijke be-
stemming te bereiken (Dander 1%2&69:21&). Voor de komst

van Christus werd het hos en waarom hiarvan de mens pas
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met het besreiken van deze eindbestemming duidelijk
gecaakit. Binds Ziin komst echter, kan de mens zijn
movannatuwrlijke eindbestemming reeds op sarde deelach-
“ig werden, omdat zijn status van "Erdenpilger" in die
can YAdoptivikind" veranderd is (Dander 1949:22%9). Deze
vprandering in status is in de eerste plaats aan de
neiligmakende genade, die door de menswording van
Christus bewerkstelligd is, te danken. Als de mens die

acceptesr-t  en hij vearvolgaens Hein Christliches

“Tugendleban" nastreeft, dan is de mens niet slechts een

afepiegeling van God, maar kan er tussen de twea «en

zogenaamde "assimilatio” optreden (Dander 1269:237).

NMazast de liefde voor God is het de hoogste deugd de
menselijke wil aan die van Sod aan te passen. Deze zan~
passing wordt bij het afleggen wvan de materie het
zwaarst getostst, want alhoeswel "Christus unser Erldser
von der S{inde ist (...} hat Er damit nicht alles Weh
von unserer Erdernpilgerschaft hinweggenomsn' (Dandar
19569:237).

Wil de christen de weg van de onsterfelijke gliorig vol-
ger, dan dient hij gelirkvermig aan Christus te lijden
en te sterven. Het is in dit verband belangrijk te be-
seffen dat Aquinas de lichameliike gelijkheid tussen
Ehristus sn de mens beklembtoont, op basis wvan het feit
dat beiden "leidensfidhig sind” (Dander 19479:201). Bin-
nen de Thomistische beschouwing is het een vereiste
vaogr het toetreden wvan het paradijs dat dit vermogen
{"das Leidensfidhigsein) aan de wil van God wordt aan—
gepast, Omdat de opstanding wvan Christus niet allen

ziin ziel, maar ok zijn lichaam bhetrof, gaat Aguinasz

‘ervan uit dat het lichaam ook deel is van de te ver-—

wachten wederppstanding van de mens.

Voor de transformatie van een dualisme tot een
higégrarchie betreffende de verhouding ziel-lichaam in

ESL, spelen de volgends Thomistische concepten een rol.
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Ale eerzste is ziin beschouwing dat ziel en lichaam &én

geheel vormen hbelangrijk. In de tweede plaats is de

. wvrije wil, gebonden aan de natuurwet, die bij het

afleggen van de materie het zwaarst getoetst wordi:
als de vrije wil zich conform het lijden en sterven van
Christus aanpast, dan bevestigt dat de status wvan de
mens als "Adoptivkind", een status bedongen door hat
feit dat de mens en Christus allebei "leidensfahig"

ziin.

Op die manier heeft het aandringen van de schrijver op
de juiste gerichtheid van de vrije wil binnen het stor-
vensproces (zie rr.225-229), een theologische basis,
die wvoor het dualisme in de Speculum—traditie niet aan

t2 wijzen valite=.,

4.3.2.2 Een realistische benadering tot de verhouding
tussen ziel en lichaam bij de temptatie van
"wanhepa oft mistrogaticheid®

in de temptatie van wanhoop herbevestigt de schrijver
het verband tussen lichamelijke zwakte en duivelse ver-

zoekingen:

Want so wanneer als die mensche ghepijnt
ende ghequelt wort met siecten ende met
droefheid, so coemt dye viant (...).
(. 268-269)
Terwijl in het eerste deel wvan ESL het sterven als sen
verlossing beschrevan werd, wordt nu de indruk van een
strijd gewshkt: ook hier plaatst de sehrijver het

vaerstand en de vrije wil tegenover de pogingen van ds

82, Vgl. Ashkly (1985:134}): "Far a theology of the body,
thizs ravised Aristoteliamism pressnted by Agquinas was a
majior advance, because it provided a way to break once

and for all with platonic dualism iﬁ anthropnlogy.”
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duivsl de zighke = verleldan:

Z2ann  snsche en sal wanhopen soe lange als
dig g2nade ende gedoechsamicheit Gods hem
trechet snde brenghet tot doechden ende tot
penitencien. Dat is. =50 langhe al=s die siels
int 1 haem is ende verstant oghebruyct.

irv. . .-288;

A =

S.7.2.5 De ral van het lichaam mn de bakoring van on—
gedulid

i de verzeoeking wvan ongeduld manifesteert zich de
mnidrarchische verhouding tussen ziel en lichaam het
guidelijlkst. De kern van de levendige beschrijving van
s warkelijlheid op bet sterfbed betreft hier de
vagtatelling van de schrijver dat "de natuur' van de
mansg  zich hevig tegen lichamelijk lijden verzet: "want
dve natuer vecht daer teghen (tegen =ziekten), also
lange als si mach (.u.)" (re-.383-354)9%, {Jok hier dus
gda indruk van een striid, in. tegenstelling tot net
zarete deel van het sterfbosk. In vargelijking met de
twee soorafgasnde verzoekingen ligt de strijd echter op
2en ander vliak. Mu is het niet meer de duivel die
Moriens tempteert, maar Moriens zelf, indien hiji God

nigt genoeg lisfheeft (vgi.3.4.1):

So wie siin siecte of siin docot met
droefheden ende onverduldichlic ontfanghet,
tis een teken dat hi Gode niet genosch en
mint. (rr.3&2-363}
Terzelfdertijd leert het sterfboek dat het geduldig
sanvaarden van pijn en ziekte, het zieleheil
rechtstreeks bevaordeelt. In de voorafgaande zonden
werd het zieke lichaam als ‘"voedingshodem" voor
duivelse listigheid afg=ebeeld, waarbij de schrijver de
zighe aanspoorde dere met het verstand te bevechtesn. In

da onderhavige bekoring echter, wordt het lichaam op

83. Val. in dit verband ook Dander 19&9:2%5.
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een andere manier beraderd: hier is het zieke lichaam -

geen basis voor het duivelse maar voor het Goddelijke.
Ale Moriens namelijk het beeld van een ‘“rasende 2n
onsinnich{e)" (r.359}) riske ter harte nesmt, en het
tegenovergestelde proogert te zijn, dan kan het lichaam
aktief in dienst van het zieleheil gesteld worden, im—
mers: "dye siecte voer die doot, iet dat mense lijdt
alet behoert. es senrehande vaghevier". (rr.391-3%22)84,
Het feit dat het lichaam een positisve bijdrage tot het
zielehsil kan leveresn stzat in contrast met de dualis—

tische besthouwing van de Spiegel-literatuur.

4.3.2.4 Waarschuwingen tegen zelfgenoegzaanheid van het
vargtand ln de tesptatie van "hovaerdien®

In de bespreking wvan de bekoring van hoogmoed iz h=at
opvallend dat het voorheen volpirezen verstand hier naar-
de achtergrond verschuift. De reden hisrvoor is, dat de
schrijver zich nu in het bijrzonder tot geestelijken en
devoten richt: wvolgens hem zijn zij het messt vatbaar
voor deze bekoring (vgl.rr.420-422)., Deze groep staat
aan hat gevaar bloot vopr de volgende argumenten van de

duivel gevoelig te zijn:

g hoe vaét bisty int gelove, hoe stetrg bistu
in hopen ende hos gestadizh bistu in verdugl-
dicheit (...}, {rr.425—428)

Binnen deze contaxt is het te verklaren waarom de

schrijver nu niet op verstandelijke vermogens wijst ter
vertroosting van de zieke; hoogmoed duidt immers op het
overschatten van het verstand waarmee afhankelijkheid
van Gods liefde en genade ontkend wordt. Aguinas is
zich van dit gewsar bewust, ondanks =iin overtuiging
dat Juist door net gegeven verstand de mens onder de

aardse scheppingen de hoogste plaats hesfi:

84. Vgl. de bespreking van deze passage in 3.4.3.
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(owu) (wm) (ist) das traurige Vorrecht der
geschaffenan Freiheit, dass sie gich in ih-
rem Mohentflug zur Bottdhnlichkeit auch
grindlich verirren kanny dieses verirrte,
varunglickte zu seln ‘wie Gotter’, das ist
die Sinde. (Dander 19469:230)

in de lastste versogking wordt de balans weer hersteld
mndat  hwt te =zeer in beslag genumen wordan doar
weraeldse zaken vooral aardsgezinden treft (re.442-4468).
Zijd worden erop geweresn dat de duivel geen enkele macht

ran uitoefenen zolang zij bun verstand gebruiken:

Die boge viant (kan) geen van den
voerscergven temptacien den menschen in
geznre manieren dwingen en mach oft oec hem
te Loven gaen om hem te bringen teot consent,

g0 lapge als hi sijn redens gn verstant
gebruyet (.2} (rr.487-491, mijn ondoerstre-

ping)
4.5.3 Het derde en vierde deel van ESL met betrekking
tot de verhouding ziel-lichaam

In het derde en vierde deel van het sterfboek heeft
datgene dat over ziel ean lichaam gesteld wordt =en
zuiver praktische implicatie. Deel drie bavat de twee
recsksen  virojen waarmee de zieke verstandelijk dient in
te stemmen. Lat geldt ook voor deel vier, maar de
nadruk  komt nog meer op innerlijke instemming te lig-
gery, omdat de krachten van het lichsaam steeds verder
atnemean .

Alhoswel @ dus in deze delen geen expliciete
uvitspraken gedaan worden die een higrarchische verhou-
ding tussen ziel en lichaam staven, houdt de schriiver
wel rekening met de werkelijkheid van het zwakkarl WHil—
dende lichaam; van =en dualistische vernhouding is in

ieder geval gesn sprake.
4.3.4 Dualisme én hidrarchie in des] viif
In het vijfde deel, "Hoe men den siscken raden ende
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SR ianodary comarheliil dat do schrijver aan

convatiing, zoals die in het

oty PErinteoduceert, terwiil hij

Hidrarcenin tassen ziel en lichaam
vapet. Dat gebeurt warnesr de
g wapasts kesr de mogelijkheid fot

el et

vzl Linkd bet dualisme van deel één; wan—

witdrukkeliil tegen "medicinen des
soiwiwh @r hij ook de dektoren de toegang

soontrsat (rr.796-B00), Ook hier dus geen

[

ichaams
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Yhem int selfde capittel ist ocec verboden op
wvey peEne vanden ban elcken meester wvan
m@decinen dat hi om lichamelike gesontheit
miwld en rade enighe saken die souden moghen
wasen tegen die salicheit der sielen.

{1 . 33 1-804)

wrrinbrodueering van de ambivalentie tussen ziel
Phimaam  mag  op het eerste gezicht naar een

chectbkoming fdiker. Immers, vanaf desl twee zwaait de

o adver van dese beschouwing weg, door telkens met

Ceiws

zieke lichaam rekening te houdeni bij de derde ver-—

hing i deel twee speelt het lichaam relfs een con-
sirumhisve ral bij het zirleheil. De dualistische be-
suhouwing van deel é@én werd echter tegen de achterarond
Jar de gtarvensvoorbereiding geplaatst, daar waar de
sithirijver de behosften van de gezonde, en niet die van
de mieke voor ngen heeft, Pas wanneeer de verzoekingsn
W' gl het stervensuur aan bod komen, valrvaagt de
tegenstslling tussen ziel en lichaam ten gunste van het

iaatste.

Alhoewsl deel vijif =ich ook bij het sterfbed afspeelt,
spreekt do schrijver, naast de zieke, ook de omstandere
aan. In deel vijf is de verantwoordelijkheid van hun
huwlpverlening het grootst, omdat de zieke nu  volledig

T



Lt soinwmnveliil gawordgn i (Beaty 1970:23).  Zo
chas @t goede  geleasnheid om het

cosmronorbgreiding . bR benadrubklken.

naar dualistische beschouwlng,

ODelangrijkheid VAN "gheesteliks

FEY e gaat et onderlinge verband tussen

novarloren. Het is opmerkelijk  dat

Vil R cleae onderlinge samgnbang  zowel  in
in negatieve zin belight. In negatisve

Ao sohriiver dat lichamelijke miektsn vaak

sonhwoi AN et aancgetasts ziel hebben:

{.cno) Boe geboerdet dicwil dat die
Yichamelibke siect s8n beginsel heett uut der
zigoten der sielen. (rr.789-791)

st o opgabeords 19 echiter ook waars

{-ae) Dm te vercrijghen die salicheit ende
ghesontheit der sieslen ende dat sal hem oece
mongen daten ter ghesontheit sijns lichaems,
it dates hem salich iz. Ende dan sal hi
vele ghmrustighsr wvan harten wesen ende
alzsoe vasl te bat van sijin siscte ghenesen.
{imm o« 350 ~b49)

et name de woorden "ist datse hem salich is" vallen in
povenstaande passage op, omdat zij een dualistische be-
gehouwing  tussen ziel en  lichaam weerspreken. Het
gezond  worden van het lichaam wnrdt hiler niet als e=en
nagatiove uitkomst beschouwd. Ook de gedachte dat een
gezonde z2iel wsen gunstige invioed op het lichaam kan
witoetenen, verscherpt de onderlinge samenbang tussen
zial an lichaam zoals die al eerder werd verwoord.
Aquinas’ denkbeelden kunnen hierin worden teruggevon-

dans

Wie die Gottebenbildlichkeit (...} primdr in
der Sesle sich ausprigt, dann abse auch auf
den Leib veradelnd dberstrémit, so srfasst
auch die himmlische Seligkeit zunéchst und
vorziglich die Seele; dann aber srgiesst zie
sich verklarend auch auf den Leib. (Dander
“FHF249)
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Omdat in deel vij’d het lichaam aan de ene kant
vardrukt, en san de andere kant verheven wordt, zou er
in dit verband een discrepantie kunnen bestaan. Dat dat
niet het geval is, ligt aan het feit dat de schrijver
i principe lichamelijke medicijnen niet veroordeelt;
hij iz slechts gekant tegen de ervaring dat zieken in
plaats van op de priester, op de dokter vertrouwen.
Earst de ziel, dan pas het lichaam moet verzorgd wor-—
den. 0Op die manier spiegelt de hiérarchie tussen ziel
@ lichaam zich in die van de priester en de dokter.

Van een dualisme is echter geen sprake.
¥«3.3 Samenvatting

Met bebtrekking tot het dualisme tussen ziel 2n lichaam
dat de Speculum—traditie kenmerkt, verhoudt ESL zich op
de volgende wijze. In het eerste desl van het sterfhoek
wordt het lichaam als =en zondig omhulsel gezien, wiens
aflegging slechts verlossing en vreugde betekent, naar
analogie van de Speculum—traditie. Vanuit het benadiruk-—
ken wvan de macht wvan hat verstand binnen de
lichamelijke gebondenheid, die =ich Jiist op het
sterfbed laat gelden, ontstaat een onderling verband
tussgen ziel en lichaam. PRat uwit zich op twee manieren.
Ten eerste verduidelijikt de schrijver de samenhang tus-—
sen zilel en lichamelijke ziekte en de aanvallen van de
duivel. Ten tweede stelt de schrijiver dat het lichaam
e2en positieve invloed ap het zieleheil kan uitosfenen,
op  voorwasrde dat lichamelijk 1lijden geduldig gedragwen
wordt, In het laatzte deel bereikt de onderlinge
samenhang een hoocgtepunt wonneer de schrijver seen ver-—
band legt tussen geestelijke &ri lichamelijke
gezondheid, waarbinmen h2t lichaam ook als "saliech" he-

schouwd wordt.

Pe  hiérarchische benadering tussen =iel en lichaam in
ESL:; biedi ruimte voor de erkenning =r bevestiging van

lichamelijke gebondenheid binnen bhet stervensproces.




ehntiae G snbrriiver  deze gebondenbheid  telkens aan
woratanrieliile wermogens  relateert, werkt dat niet

ol memar Juist vertroostend.

©oEnddsbonld, nensbesld en het adagium Faecere gquod
LT E

Lmepraking vean de Spiegel-literatuur  toont  aan

riail e undariings verschillen, de Spiegels in hun

o grete mate van  homogeniteit laten  zien
“ril7h. De aard san deze homogeniteit wordt bepaald

oo werkelijkhbeid die in de Spiegels naar voren

Inhersnt aan exsmplarische Spiesgels is dat de

warkelijiheid die de lezer tot zelfverbetering

s Lmepiraren:

Concraet betekent dit dat de Sniegels in
belang-ijke mate bestaan uit een beschrij-
virtg van ge— en verboden, waaruit de lezers
bunnen leran wat zij moeten doen en laten
onm te proberen deze ideaal-toestand te be-
reiken. (Bange 1986:5215)
fip grond  hiervan  rekent Bange de Spiegels tot de
ogenaands normatieve  teksten. Dit zZijn teksten die
a@aa  nauwkaurige afspiegeling van de werkelijhkhedid
gEeven, maar veeleepr aanduiden hoe deze werkelijkheid
@ruit zou moeten zien (1986:215). Om ESL's aansluiting
Bij de Spiegel-traditie te bepalsn, moet de hekst op
dat eriterium getoetst worden, daar het de homogeniteit
van de Spieqgels bepaalt. Heaty’'s RkRommentaar, n.a.v.
deel wvijf, maakt ESL tegenstellend aan de Spiegel-
tradities zoals Bange dis definiesrt:

Evary section of the chapter bears witness
to his whusually clearsighted observation of
life as it i=, coupled with a calm, practi-
cal acceptance of the situation confronting
hMim., (1970:31;

Ten einde te bepalss of EEL al dah niet eesn ideale

werkelijkheid spiegelt moeten die thema’'s uit Ranges



anderzoek aan ESL getoetst worden, die vers 1twoordelijk
iin voor het schappen van een idesls werkelijkheid in
FMiddelnederlandse Spiegels. Ook hierbii was het.niet
wognliit om bopaalde overlappingen met hoofdstuk drie

v overaliden.

fiamed  beaschouwd iz er eigenlijk maar een thema dat de
ivmale werkglijkneid in Spisgels bepaalt, en dat is het
menzbeeld. Yolgens Bange namelijk, wordt dit beeld niet
Lepaald door hoe de mensen zijn, maar veeleer hos zZe
rogen mosten  =zijn. Na het bestuderen van dit ideale
memabeeld, kan de lezer tot zelfverbetering overgaan.
ﬂ? dig manier ontstaat er dus een spanning tussen
zzldre  wmtie en ideaalbesld, waarbij de laatste pijler
himren o tekst, de eerste pijler buiten de tekst ligt.
M a.we Zelfreflectis en ideaalbeeld worden binnen de

tekst zelf niet teoenover elhkaar gesteld.

in deISpiegels bepaa1£ de houding van de mens tegenover
Bod, =ijin vermpgen de ideale werkelijkheid te proberen
hereiken. Het godsbeeld is dus onlosmakelijk met deze
waerkalijkheid wverbonden. Daarhij is het belangrijk te
beseffen, dat het om "proberen te bereiken" gaat omdat
het ideaalbeeld slechts in de Spiegels, en niet in de
werkeplijkheid bestaat (Bange 1986:215).

Hoe waardevol het streven naar dit idesalbeeld is, ligt
in de Spiegels in het adagium Facere quod in s est be~
sloten. Dit betekent namelijk, dat Bod =zijn genade niet
onthoudt aan diegene die doep wat in bun vermogen ligt.
Ale de lezar gehoor geeft san deze doctrine, dan is
zijn verhouding tot God die van een verbond. Op die
manier slaat deze doctrine een brug tussen de =zondige
mens &n  de onbereikbare ideale werkelijkheid. Bange
(19846:123) relatesrt dit aan de didactische functie van
de traktaten. Wanneser ismand zich spiegelt =o goed hij
kan, is dit wveoldoende Bods genade Waardig te zijn.'
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&.4.1 EEBL en de ideale werkeliikheid

Rl gaat ook uit van sen verbond tussen God en mens en
Meh  adagium wordt daarom dikwijls aangetroffen. Het
ideale nensheeld iz in het sterfbosk echter niet een-—
auidig, omdat het betrekking heeft op twee grospen men-
=, de stervenden en de geronden. Het ideale mensbeeld
tierefet in hoofdzaak betrekking tot de geronden en hun
mouding  tegenoveyr stervensvoorbereiding. Net zoals de
atwisseling tusgen vertroostingen en vermaningen (vgl.
JaZ3:.l B wvao)y staan de passages die een ideaal
mensheeld projecteren in het teken van de stervensvoor-
bereiding. en niet de stervensbegeleiding. Daar waar de
stervende concrete hulp van de omgstanders nodig heeft,
ondergasat het ideale mensbeeld een transformatie:r bin—
nen het kader van hoe hij is, en niet van hoe hij most
2iin, richt de schrijver zijn betopng. Parallel aan de
tweeledige opzet van ESL, gebaseerd op de vertegenwoor-—
diging van zowel de asnsporing tot stervensvoorberei--
ding, als de stervensbegeleiding, is het mensbesld dus
mesirduidig. Aan de ene kant bestaat daar in ESL esn
mensbeeld dat op de werkelijkheid gestoeld is, d.w.z.
hoe de mens is, althans zoals de schrijver dat waar-
neemt, en aan de andere kant bestaat dsar saen ideaal
mensbeeld waarnaar gestrzefd disnt te worden. Hierdoor
ontstaat =r een spanning fussen zelfreflectie 2n
ideaalbhesld, die echter anders dan in Middelnederlandse
Spiegels, binnen de tekst wvan ESL zelf geactiveerd
wordt. Het verloop van deze interne spanning 4is in
hoge mate wverantweordeliik wvoor het vertroostende
karakter van ESIL.

4.9, "Dat eerste deel is vanden love des doots ende
vandsr conste om wel te sterven."

Het feit dat de direkte sterfbed-situatie in dit deel
niet wordt aangesprdken (vgl.E.E}; verklaart hier het

ideale mensbeeld: de schrijver wil niet vertroosten,
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Fanats houding tegenover het sterven

i ie souldich die doot gasrne ende
hiikesn, mat willigher redenen sijnre
i, i sinlicheit verwinnen sal, te
G (awaldae {(PFr.113-117)

- car dat hi die doot ontfanyge sonder
ieh wedereegoon,: als 2en mensche die met
aimerion varbeyt die toecoemst van sinen
neminden gheeelle.( rr.lb61-163)

mamwijver zen beeld geett van hoe de mens

2iin, Betreffende zijn houwding tot de dood,

~fhaek hier dus in  overeenstemming met het

)

RE ch-didactische karakter van de

ppbepraditie®®,  Toch wordt hier reeds het ideaal-—

i el Legen BEn meer realistisch mensbeeld
carolativesrd, demev. de woorden van Paulus: "’'Ten was
soel wemant  dig sijn vleys hatede’"  (r.133). Dok

e BAS-LMO brengen  esn corcectief op het ideaalbeeld

SAE s

(onn) laat one alle die doot dan ontfanghen
naden wille Gods met dancbaerhavyit, oft ten
minsten met verdualdicheit, sonder eenighe
murpmuracie (L.} al ist dat dat vieisch snde

sinlicheit wat wederspannich siin ende

scrogmen. (mijn onderstreping)

Tegen de achtergrond van de tweeisedige opzet wvan ESL
zijn het ideale en realistische mensheeld hiesr niet met
allkaar in conflicty de tempering van het ideaalbeeld is
re@ds esn voorbereiding op de stervensbegeleiding die

vanatT desl twee het sterfboek gaat belizersen®s,

a85. Ugi. in bet bijronder de Spiegels Spsgculum  mer—

Lalium an Specuium_ solitariorum wvan Jdacobus van
Cryultrode, (Bange 19C4:44-465).

86. VYgl., in dit verband ook de weerlegging van Beaty’s

kritiek op de afwisseling van vertroostingen sn ver-—



irn ovee—

Wiin.  wERaris worde

=g Loemrniga

srobeert e

wWoept in het

zdioh! over dern sopdare
i herow tot Hem

iwillichiiken over
e de LET.A3-TL}

f

e an haid Fagsews guold in se est de

#Ziz in de Spimgasls werkzaam 1S3
dops apracht vervalt, zal hiji nooit
(178463127}, In deel éen vaa

Jlarnio owaant et adagium zijin beslag in het

mngateliiken en leken ten opzichie van

tok de stervenskunst. De
idat in Gods ogen het sterven van  een
e omo owaardavol s ale dat van alle gosde en

i Ywat lichameliker dont si oec

it standpunt is onderliggend aan de

Auh o den isder naar zijin vermogen cordeelt. Wij

maldigd bereidwillilyg te sterven:

Dat iz he verstasn, nas esens ieghelicy

sehen redelicheit, metter verstandenissen
erten ends metteyr craften der sielen,
iet teasnctaende dattet miet doenliken em
iz metisn natuwerliken wille der sinlicheit.
P 128170, mijn onderstreping)

=
18
i}
3
Fill b

maninsDn.  wWaarbii ziji niet genoeo rekening houdt met

tlz twasledige opzet van ESL (zie 3.3.2).:

37« VYagl. met name de Spiegel Der sondaren . trosst oft

snigchel der conscisncie  van Jan van Femerzwael
{Range 1984:44).

139

e M e e A L e A e e e —

R



iomlaatst de schrijver een grotere

srhouders van geestelijken dan  op
s And-168Y.

el wverliogp  tussen het Godsbeeld,

aragium Facere qued in s2 est paar

i dpismpeletraditie. Het mensbeeld is ech-

Lomtiitend idsaaly net betrekking tot de
omaonclenheid wijst de schrijver erop hoa

anaty 2oals hij zouw mosten =ijn.

ooecashingen op het sterfbed

novarzoeking van het ongeloof

sanzizn van het sensbeeld in de zonde van ongelpoof,

Pald worden det de gelovige mens het ideaalbeeld
Moan Jdient altijd te geloven esn erpnaar te
Belont vormt de basis voor de verhouding tus-—

en mens  (vgl.3-4.1) voor de verhouding God-—

{..x} want dat ghelove ist fundament der
zalichheit {...).' Nyemant en mach leggen
2en ander fundament®. (rr.201-2035)
Jindat de gelovige stervende echier gerelativeesrd wordt
Legon  Moriesns die op het sterfbed in ongeloof vervalt,
sntztaat er wel spanning  tussen zelfreflectie &n
ideaalbesld. De volgende waarneming verwoordt de
selifreflectie:

Higr 2 te weten dat de luden in haer
wterste ende int evnde van hasr leven hebben
grote sware hecoringhen, meerder dan si ye
hinnen haran leven ghehadt tebben (...). Die
varste iz int ghelove {(...}). (rr.197-199;
Deze voorstelling van de realiteit heefh niet de
hedoeling af te schrikken; het dient om Moriens prak-

tisch voor te bereiden op =2ijn beproeving. Zou de
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i) n
Erpliciszst nDaar  YOren,
1o Bl demidimatio met de Dpiegel-traditie
e e . Dl oayanciabkarak ter van de relatie
i AbowNEr. et Tob uaitdrukbking in de san-
e s e matthedss
hi bhegheort al biddende, geloeft
saligl vergrijghen. {(rr.260-263,
ZLeZE~TTY
St tabrsfh, komt heh woord  Ypoghent  ip

inusart s contawt van het “"stantvastich

Raad

sma2ls  Het womrd "stantvastich®

Fl
o samivzhsa et vliddelnederlandsche woordenboels

wtArEmr. 0. an machdt zifnde pf blijvende  (Merdam
I S Hert adegium baetft dus geen betrekking op

melaat, L e zin van "doe je best om te geloven”,

izt Sosoulum agonizantis peccatoris heeft de be-

El

ol van de werkelijkbeid (gelsgd in de mond van

Llzosnde zondaar) wel de funecitie aT  te schrikikens
g lazer moet de klachi ter harte nemen, cpdat hij niet

dezelfde weg van de zondaar bewandelt (Eange 19B&:1467).
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ol van het geloot. bet bestendig houden

Ta onderzteuning  daarvan geeft de

sarial  prabktische raadgevingen.

s renathan hat Godsheeld, het adagium

i En s2 oasd en et mensbeeld zich  ten op—

e siriggzl-traditie op de volgende wijzes

rzte twee in overeenstemping =ijn met Mid-
Zpiegels, gaat deze bespreking niet
Lh ovan een ideaal mensbeeld, maar wordt het

mard tegen een beeld dat de schrijver gevormd

P oy basis van 2ijin ervaring met zieken en sterven-—

Dimman dit kader wijst hij op de veije wil en het

v, pesstelijke wvermogens die de stervende most

sziapreben An 2iir strijd tegen duivelse aanvallen.

tahe R D verszeoeiing van wanhoop en moedelcosheid

D happreking van de  zonde der wanhoop opent met
dzvalfde realistische waarneming, dat de duivel zijn
aanvaillaen verscherpt, naarmate de lichamelijke toestand
varowakt {vgl.3.4.2). Pg interne spanning tussen
zeiiretlectie en ideazalbeeld wordt veroorzaakt door het
Legenoverr elkaar plaatsen wvan de wanhopige en de
barouwvoalle stervende. Het verloop van deze spanning is
gcihter praktisch, 8n niet Zozear moralistisch-
didactisch wvan aard. Dat komt omdat de schrijver het
idesalbeeld van de berpuwvolle Moriens slechts gedeesil-
telijk presenteert. Bange wiist erop dat de berouwvolle
meEns moet oppassen niet door Bod in het wuwr van ziin
komst onwaardig bevonden te worden (1984:2131). Dit
gevaar laat de schrijver wvan ESL geheel buiten be-
schouwing. Hij beschrijft slechts de positieve waarde

van berouws?

"Here, Du en sulste hiet versmaden een
erouwich ende veroetmoedicht herts."
(Fr.299-300, it P=alm S1:19)




sevzong 2 24l wanhopen sope 1..age als
mricis gedozechgamicheit Gods hem
hrenget tot doschden ende tot
e . 284287, Bint Augustinus
aly ot Een boee vanden doschden ons
Do onbevancl. o

L de moralistisch-didactische functie
ik dm osen prakitische oplossingg dat
T razgd door Jds exemplarische voorbeelden

Lo reddcze de ziske voorhoudt: Fetrus, Maria Mag-

e, 2ider allen figuren die GBods genade,
Mt gieety sonden,  waardig waren. Daarom ver-
smep Tiguren niet het na te streven ideaal-—-

i, maar dienan =i als vertroosting; hkon

shasl Fann ook door Moriens bereikt worden.

dwgn aohbtargrond iz het niet zo verwonderlijhk dat

i i

Faeare gquod in se est hier niet voorkomt:

bereik.

. Re verzsehking van ongeduld

o spanning twssen ides Tbeeld =n zelfreflectise wordt
L dere temptatie vertegenwoordigd door respectievelijk
gz gedinldige Morisns diE.BDd smeakt om meer lichameliik
Phider, en de ongsduldige, weerspannige stervende, die
zich met hand en tand tegen =zijin ziekte wverzet
tvgl.F.3.ZYe Oe schrijver wijt weerspannigheid aan de
wale onnatuurlijke sterfgevallen, ("alsmen dagelicx

aian mach) {(r.348).

Het is opmerbkelijk dat in het eerste deel wvan het
siertboek, weerspannigheid en schromen kenmsrken waren,

diz het idezaalbeesld minder scherp maakten:

(v.n) laet ons alle die doot dan ontfanghen,
nad=n wille Sods met danchaerheyt, oft t=n
minsten met verduldicheit, sonder eenighe
muirrmuracie ende teghensegghinghe ende met
gooder berten, al ist dat dat vieisch ende
de sinlicheit wat wederspannich gijn ends
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we gt onderstrening)

et om dda wasarneming

v ongesiuldig  dragen

ragende

sahdinen

cork e ivonen ovesnd de spanning tussen
Gosalivoreld oo gritweag An de aanpas-
Gonaedtaedd aan dep conerset sterfbed-—

e oaAnsiooie van e Iejuasht aangehaalde

poor amal gy (L Ladkde=100) . In de bekoring van
S A < F o lessing Vali dezes spanning

Luoomaksn mEth et veranderde Godsbesld. EBEr
sobadl ovoer dp sarete kesyr  saprake  van  sen,
vadedelifha, strenge en  rechtvaardige Sod

e Tewmmii L in de vonrafgaandes bekoringen zlekte
caobwait gl vermoekingen van  de dudvel gebracht
oot de sebrdiiver et higr als een geschenlk
sendohay wdirgle de zigke te gparen voor "die eswighe
fit. 40N Ye e woralistisch—~didactische boodschap

e achiter ligh:.  behosfi geen vertroostends aan—

de  zimke zijn lijden als "senrehande

¢ besohouwt {(val.3.4.3.1),  dan strekt dat

daeson tall pign veordeel s

"3 mare, siaet hier, berrent hier, opdat
Gihi mi indgr geuwicheit moecht sparen.”
(P 00302 )
Mol agdagliom Facere quor in se @st, wordt hier niet ex-
sliciet geforoulgerd, maar het is met het oog op de

wloen varantwoordelijkheid impliciet aanwezig. Binnen

el verbondskarakter van de relatig  tussen God en
EYG prlastst het adagium e=en grote Ve AR LwDnr—

gdplijkheid op de meng (Bange L984:257). ILoals reeds is
gangetoond is de ziske hier geen pion tussen de machten

van goed &n kwWwaadi; op anhavolgbare wijze krijgt de
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righs higr te mogelijkheid am wvan zijn eigen
coprantanredal Likheld gebrwik 0 makens hoe voorbesl-

hid het lijden ondergaat, bhoe meer steenties hij
cE WEN3 van lhet heil bijdraagt (vgl. Bange
il

et eerst vinden we in de bekoringen een ideaal-

coentd dalk niet aan de daadwerkelijke sterfbhedsituatie

secommronittesrd iz, Daasrdoor is de tegenstelling tus-

meifreflechiz en ideaalbeeld bijzonder scherp.

-

Ceamny e achtergrond van het GSodsbeeld valt deze

sopEephe e verklaren: ziekte en pijn ziin het gevolg

1)

L]

AT Gods tijdelijke strengheid die witeindelijk
Mecimne’ zieleheil waarborgt.

.84 De verzoskirg van hoogmoed

Het megnsbeeld in de vierde bekoring betreft in ket bij-
zonder vicomen en geesislijken (vgl.3.4.4)

et patroon van de eerste ftwee bekoringen, aangaande
het verband tussen ziekte en duivelse verpekingen, (zie
foven) wordt hervat., Het leidt in dit geval tot het
realistische mensbeeld van geestelijken en  vromen die
#ich bervemen op hun deggden en daarom verdoemenis in
het gezicht staren (zie rr.432-434). Dit realistische
mensbeeld wordt verlevendigd doordat de schrijver hetb

de duivel laat formuleren.

Heestelijken moeten het ideaalbeeld van de ootmoedigs
Moriens die =zijn zonden overdenkt, betrachten (re.437-
4432). Hierbij speelt het volgende een rol: in de tweede
bekoring was het de transformatie van onwaardigheid tot
waardigheid, die Moriens van de =zonde der wanhoop ver-
lozte. Vandaar dat de schrijver elke waarschuwing door
God nnwaardig bevonden te wortden veErmeed. MNiet weten of
men schter inderdaad Bods genade verdient, iz volgens

Range teel van het ideaalbeeld, @n Egyena de norm in de
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ek my Beumporcast.  Het onvolledige ideaalbeeld wit de
cretter hesliedinyy wordt hier dus afgerond, waardoor de
wils oo vimvrle  bekoring elhaars spiegelbeeld zijn.
ik e sehrijver de  juiste balans  tussen

cenarerd an wanhoop  door de  duivel laat uitspreken
dg ol hiemlding van het {(nu totale ) idesalbesld
frufienderys bovendien nsutralisesrt het de

et dirgcte rede waarmee de dulvel geestelii-

o rlin g

"Du hebste mi verwonnen, want so wannesr als
in di verboverdighen wil, so veroetimoe~
dichete di sslven snde so wanneer dat ic
dy nederdrucken wille, dat is te verstane by
wanhopen, s0 hefstu dy selven op". (rr.451-
483)

Tpast e hoognoedige niet in bet andere uiterste  van
peanioea teragvalit,  benadrukt de schrijver Bods barm—
Paritigheidy de briljante manier waarop de schrijver het
Lsodiaaibeeld van de  berouwvolls, doch twijfelend aan
Gode genade Morisns, over de bekoringen verdeeld heeft,

cetpnddeeld ten volie Beaty's instemming:

Whereas his treatment of the temptation to
despair carefully excludes warnings against
overconfidence, here he ust as carefully
includes watrnings againes the opposite ex—
tireme of despair. (1970:.5)

do.b.2 Dm verzoeking van wersldse zaken

Twewiil de voorafgaande bekoring specifiek van tospas-—
z2inly was op geestelijken en vromen, 1is de wvijfde be-
Liring gericht op "waerlike en  vileyschelike luden”
{vgle3.4.8). Het betreft hier het te zeer in beslag
genomeEn  woirden  door wereldse en tijdelijke zaken. Da
spanning tussen celfreflectie en ideaalbeeld geldt hier
zowel de stervensbegeleiding als de stervensvoorbersid-

ing.

De ziske die nog “onverstorven van herte is" most de
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volgende norm betrachtens

Dairommzs, dis wel sterven wil, dye sal
neaerstich wesen om alle tijtlike ente uut-
wendighe dinghen uut der herten te setten
amnde God hemselven geesteliken te bevelen
(utn)u (I"'I".-q'bﬁ""q'b‘?)
Higrmes hesft de spanning tussen zelfreflectie en
ideaslbezld de moralistisch—didaktische functie van de
Spisgel-treditiey de schrijvwr herleidt eschter het
ideaalbeeld bijna ongemerkt naar de omstanders wanneer

il lamenteert:

Mer och lacen, men vinter weinich onder den
waerliken snde vlsyscheliken menschen,; ya
onder den gheesteliken, die hem selven ter
doot willen bereyden, of, dat arger is, dis
yet willen horen vander doot.
(rr.480-484)5°

Dat hierdoor de pastorale berorgdheid voor de ziehke
nizt wordt aangetast, blijkt uit het feit dat de "van
herten nog onverstorven ziske" getroost wordt met de
gedachte dat God zo trouw is, dat hij de =zieke nooit
boven zijin wvermogen laat lijden, en Hij hem in zijn
bekoringan bijstaat. De schr§jver spiegelt de in de
earste instantie voor de rieke bedoelde zelfreflectie
dus niet tegen het ideaalbseld wvan Etérvensvunrbarei-
ding, maar tegsn het vriendelijke godsbeeld, dat in de
Spimgel-traditis domineert.

8%. Dat deze lamentatie niet tot de zieske gericht 1is,
blijkt wit het feit dat =i zich wel +trachiten voor te
bereiden of reeds voorbhereid zijny het stervensproces

is immers in dit stadium al ver gevorderd.
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1.7 Twee reeksen vragan

megwreb ing van dit deel bij de ontleding

olw shavvensbunet en stervensbegeleiding blesk

tnay deel drie van het sterfboek uit een
wlomEn vieaden, waarbij de schriiver te hulp is

bid o oe Eerkelijke traditie {(vgl. Beaty 1970:18).

e veagen @ antuoorden e2n vast patroon volgen,

i deel veel sinder onderhevig aan spanning tussen

v iltraiiartis e ideaalbeeld, dan de voorafgaandes. De
M of dit gevolgen heeft voor het GBods—- en

1, g hai adagium Facere guod in se esit, en 2o

b |

4.7e1 D8 viragen van Apnselmis

in de serste zoaven vragen, geinspireerd door Anselmus,
valy g geen spanning te bespeuresn tussen sen ideaal en
rpalistisch mensbeeld. Dat iz wvanuit de patroon-
matigheid wvan het viaag- an antwoordschamna te
varklaren. Immers, in de vraag wordt het idesalbseld
aefornulegrd, waarmee de sieke in ziin antwoord moet
instennen,. VYoor de geldigheid van deze antwoorden dient
i zmieke nog wel te kunnen spreken em zijn verstand te
gisbruiken. Alhoewel Beaty stelt dat deel twee qua in-
houd, met name die van de introductie en afzluiting, op
zichzeld kan staan (1970:18), bestaat ey een grote
avaraenbomst tussen het ildeale mensbeeld waasrmee deel
twee atsluit 2n deel drie begint., Het mensbeeld in dit
desl namslijhk, is een logische vooritzetting van wat
Braty (1970:18) noemt "the finmal affirmation of triusph

over the humble" van deel twee.

Het Godsbeeld daarentegen, ondergaat in zoverre een
verandering dat de strenge, rechtvaardige Sod ne cp de
vaorgrond treedty de hypovhetische oandervirager oppert
zelfs de mogelijkheid dat Sod de zieke verdoemt (Y ende

ist dat God uw oerdelen wil*", r.543, wval. ook " Ist
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sake dat ons Here dan seit by ingheven dat ghi die ver-
dogmenisse sculdich sijt {J..)" rir.548-549).

Het wveranderde Godsbeeld kan tegen de achtergrond van
deal twee verklaard worden. Ter voorkoming dat de zieke
in wanhgop verviel, gaf de schrijver daar telkens het
beeld van de liefdevolle, barmhartige vader, zelfs in
de zonde van hoogmoed. Dat wanhoop een duivelse in-
geving was, stelde de schrijver van het Begin (vgl.
weereaens r.270—273). Hier echter, in desl drie, gaat
de schrijver ervan uit dat de temptaties averwonnen
zijn en de nederige, dach niet wanhopige ziske het
mensheeld beheerst®e, Vanuit deze positie is de
gedachte dat Moriens Bods genade weleens niet zow kun-
nen verdienen in overeenstemming met het geprojecteerde
ideaalbeeld. EREovendien maakt de drieheek God-mens-
duivel, hier plaats voor die van God—-mens— Christusi in
deze driehoek is de mens nog veel minder esn pion  tus-
sen gaed en khwasd, dan in deel twee het geval was. Dat
komt vanwege het gerechtelijke karakter van deze on-
derveragingen waarin de zieke als het ware wordt
aangeklaagd®™*. Moriens heeft echter de beste advocaat

denkbaar in de figuur wvan Christus:

Heer, Vader, ic sette die doot Dijins smen—
gheboren soens tusschen di ende mi, tusschen

Dijn oerdel ende mijin siely anders en wil ic

tegen Di in geen dinc gaen. (rr.545-348,
mijn onderstreping)”=

0. De duivel kaomt in deze ondervragingen niet één keer

Your.

?1. Dat het woord "gerechtelijk" wel hiervan toepassing
is, blijkt naast het vraag— en antwoordpatroon, uit het
feit dat het weoord ‘dinc’ wan r.8482, in de toelichting
met ‘rechtsgeding’ omschreven wordt, zig De Oeus
1985156, '
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=Eid wan  specifiske verwijzingen naar het
@ opad i se o est,  moet in hetzelfde licht
rdurg de doctrine van je best doen, valt @

met bkestek wvan het afgemeten vraag— en

sran.  HBovendien zijn het hier niet de eigen
4t . maar die wvan Christus waarvan Moriens'’

avhankeliilk img

i zekip die doot ons Heren Jdhesu Cristi
tussehen Ri ende mijin mesdaet ende ic offer
Ni die verdiensten Sijinre alderheilichster
paasien in die stede mijinre verdiensten, die
it sculdich ben te hebben, mer lacen niet en
hehbe, {(rr.83530-533)

4.7 Be vragen van Gerson

Tapis uit hoofdstuk drie bleek, verschilt de inhoud van
di twaede reeks vragen niet vesl van de eerste; maar is
die wel uikgebreider, ten bshoeve van de didactiek
(Rmaty 0 1970320% . Dok het ideaalbeeld van de
miomaldbewuste en nederige Mordens ligt hier in  het
viraag-  8n  antwoordpatiroon ingebed, zonder verwiizing
paar een realistisch mensbeeld. Het Bodsbeeld in de=e
roeke is hetrelfde als dat van deel #én en twee, d.wez.
gdat de liefdevolle en barmhartige Bod centraal staat.
pit GDodsbeeld wordt indirect geprojecteerd, ir
zoverre, dat Moriens dient in stemmen met het feit dat
hij "teghen die liefde ende teghen die Goetheit Cfods”
heetlt gerondigd (rr.583-584).

Gm derelfde redenen dat het adagium Facere guod in se
est in de gerste serie vragen atwezilg was, treffen we
et ook higr niet aan (zie boven). De vragen worden
achiter afgesloten met sen aantal aanwijzingen, waarin
wee w2l =en realistisch mensbeeld, afgestemd op de
sterfbedsituatis, aantreffen. De schrijver astelt

ramelijk, dat de zieke gichzelf ondervragen mag. omdat

-

92, Ygl. ook rr. 330-383, die dezelfde inhowd hebben.

13E0



e "luttel luden sijn diet konnen" (rr. 623-624).
Varnuit dere werkelijkheid plaatst de schrijver de ster-—
vensbegeleiding in de handen van de zieke zelf. Met de
terugkesr nasir een resalistisch -mensheeld, maakt het
aganium Facgre quod in se est cok weer Zijn opwachting.
De schrijver draagt de zieke op naar zijn vermogsn,
binnen de beperkingen van zijn ziekte, Chrigstus’ lijden

mn sterven te overdenken:

Ende vint hi dan hem selven alsc bescict
ende bersmet, soe sal hi hem selven also
hevelen der passien ons lieds Heren ende die
overdencken npa sijn vermogsn ende na dat
hem die siecte dat ghehenget {(J..5.
(rr.628-4631, miin onderstreping)

{p die manier heeft het adagium geen moralistisch-

didactische, maar een vertroostende functis.
4.8 Adviezen voor de stervende

Uit de lange aanhet tot deel wvier (vgl.3.6) blijkt dat
het ideaalbeeld het gedrag van de zieke op =ijn
sterfbhbed geldt. De bepaling dat de zieke nog in staat
moet zijn te spreken en zijn verstand te gebruiken,
guidt weereens op het belang van Moriens’ deelname aan
het stervensproces. Moriens' ideale gedrag op het
sterfbed modelleert de schrijver aan de hand van Chris-
tus’  lijden en sterven. Daarmee sluit deel vier ten
nauwste aan bij die passages uit de 8Spiegel-traditie
dig de mensen oproepen tot het navoleen van Christuzs en
het overdenken wvan zijn lijden. Bange bahandelt deze
passages als een aparte groep (Hui sequitur me) binnen
de Spiegel-traditie 'daar deze zowel iets zeggen over
de houding van de mensen tegencver God, de naaste en
het egigen ik" {Bange 198%:135). Umdat deze passsages
door het absolute ideaalbeeld wvan Christuz beheerst
worden, is er ges=n scht spraks van sen spanning tussen
zelfreflectie en ideaalbeeld. Er bestaat wel een

parallellisme tussen twee idesalbeeldsan: de mens dia



&

Christus op het sterfbed dient na te volgen, =i natuur-
1ijk het absolute ideaalbeeld van Christus tijdens ziin

kruisiging®=.

Het adagium Facere quad in sg est ligt impliciet be-
sloten in de opdracht Christus na te wvolgen. Inmers,
Christus’ kruisiging is tet ideaal waarnaar slechts

gestreefd kan worden, binnen ieders eigen vermogen.

4,9 Laatste vermaningen voor de stervends én
omstanders: de ideale Morisns en de ideale
hpgelaidar

Het verloop van de spanning tussen zelfreflectie en
ideaalbeeld is in dit deel het interessantst, omdat de
voorheen zijdelings vermelde omstanders, voor het eserst
concreet bij het stervensproces betrokken worden
(vgl.3.7). Deel vijf is dus een uithreiding op de
vijfde bekoring van deel twee, omdat het verlcop van de
zpanning ook de stervende en de gezonde betreft. De
bwaliteit wvan deel wvijf ligt besicoten in de manier
waarocp de schrijver deze spanning; die =zich dus op twee
vlakken bewesgt, azan de stervenshegeleiding en ster-

venskunst verdienstelijik maakt.

ARlhoewel deel vijf met ziin bijna tweeduizend woorden
op deel twee na de grootste individuele afdeling wvan
het sterfboek uvitmaakt, onderscheidt de schrijver geen

aparte stukken. Toch is er een duldelijke structuur,

. die Beaty wel, en 0'Connor niet waarnesemt. De argumen-

ten van Beaty (1%270:25-32) die sen structuunr rechtvaar—

digen, =ziin echter zo overituwicend dat bhasr indeling

FZ. VMgl.: "Alle die wercken Cristi sullen ons wesen
faav) kot emen exempel”, (rr.438-641), ean " Alsce sal
een ygelic kersten mensch wesende in sijn uterste, mede

dosn nae texempel Cristi", (rr.652-454).
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mimeking  van  de

Lrowiml v iif.

da rite T0E-2537. DEze ziin

s kanders®e . Mat ideszal-

vicoe g,  is hun

i vanzslteprekend

ligt. Do hulpveriening

g omstandzrs Wit

wvan “gheestelike

CrLen (r.T8F)Y,  asan ta sporen  tot
=y iy gimbe op geen enkels manisrs valse
gerymnn (rr.B24-824). Dit  ideaal-

smodi 4ny e serste plaatz atgespiegsld tegen de

varn de =chrijver dat aer mMAa&r

ah of gezond, geesteliik of lesk, die

pn da dood voorbereliden.

do zelfrefelectis de omstanders die

varlgnen. Het geven van valse hoop en

wart osan daktar in plasts van een priester,

cobumiect vl i divar als-het gevaarlijkst:

lacan: bet gast nu al contrarie, want
luden sceken veesl hacsteliker medicinen
22 lichames dan der sielen (..a).

e ROG=805)

Umde in gheenre manieren en salmen den
siguken te vele troesten ende hoep geven om
e gensseEn, bwele nochian dicwel yecht con—
Warie ggschigth, met groter perikel der
gimlen (wa.el). (rr.824-827, mijin onderstre-

i, Samen met Beaty (1%70:26n) veronderstel ik meer dan
@0 gmstander: *The author confuses singular and plural
theouwghout  *he treatise. Merely for convenience in
wirtncrlnal reference & shall assume from now on tne

pragence of more than one friend.”

153

.



o sen duideliike morasl

tumsen hos (=]

wasrneming van de

dest moeten Zijn.  veranksrd

Vanwege het feit echter,

fnresteh Bl de stervende betrokken

wanh misdactisk 2n moraal over-

rak@an van  bun eigen ster-
Ceant khey are to tome to a fresh
i fact that they, teo, are among ' hem

TSI S P{Seahy  WG70:246). Maar mate hs .

cnems wonrdert,  raakt dit bewustzijn dieper,
varanlemergdelijbbeidld ten opzichite wvan  de
muaardsr wordt (vgl. Beaty 1970:254)9%,

e weinlg passeges aan te duiden zijin, waarin

owvar het Godsbeeld naar voren komt, A3

1iiking Bij de aanbaling van de prorest Amos

criliedie saan vertroosting die op het juiste moment

“Ten is geen gquaet inder stat dat God niet
an doszt.’ Bat is te verstane niet dat God
dat _cuaet deet der sonden, mer dat guast
g pimen dat Hy over den mensche verhen—~
gt overmits die sonden om die te cer—
rigeren. (miin onderstreping}

Deun pacsage ie een kristallisatis van Ranges definitie
sart bk Godsbeeld zoals dat in de Spiegel~traditie

iz: "de goede (soms) kwade vaasr (..), die

bEinderen op het rechte pad probeert te houden'

#a. Beaty (1970:286) merkt op dat deze wverantwoor-—
delijkheid niet mainder geschuwd werd rond 14060, dan dat
gat heden het geval is . " '
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dat  Morisns

Rl
[ R By

Gode amdEr DarouW, en

e omnshardere,

dazlts "when the

sehiloneg valin-

td
n

ez

i mpprdsEn sl esn

wmary realistisch

tim open gohiint te hebben int
SVENR BN L1E nauwe warachtighe
f ..l bBesonder fdie novi binnen
cig mheboden Gode {...) gehouden
i #n hebben, (-..) na den toech
1. {(rir.344-899;

oy, et dit negatisve, realistische

aard van de star—

an w2l omdat de schrijver

Moriens ale een hyvpothetisch geval be—

tramssn dadr om is men sculdich alsdulcken

[
Bk
i

marastelic e raden rr.8530-853, val. ook

G0, U dreigende toon dis dit gedesite be-
L8 dan ook esanvaardbaar binnen de mogelijbheid

vaar-liite situatie:

‘Inless Foriens is brought someshow to a
pErmitent recognition of his status before
Eod as ginful creature dependent on Christ
foe his redemption, Satan will have won the
Lbattls before i: is well begun. (Beaty

1P 28)

Tzapn deze achterdrond kan dit onderdesl van deel vijf
zla e lnternezzo, =en onderbreking, beschouwd wordens
s ochroneicogizech opgaands lijn van Moriens die succes—
wel  de  temptatiss van de duivel (deel twee) en de on-
dervragingen doorstaan heeft (deel drie en vier), wordt

Tijdeliik nnderbruheq, dogr de mogelijkheid dat het
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hele stervensproces vanat het begin hervat mort worden,
indien omstanders +te maken krijgen met sen Moriens
zoals hier uitgeheeld. Het is dasrom niet verwonderliik
dat e een korte éemenvatting van de vorv.fgaande delien
volgt (vgl. rr.B62-8801}.

Toch getuigt het van de mildheid van de schrijver dat
hij =zelfs hier begrip toont wvoor de hypothetische
weerFspannige Moriens. Hij raadt de emstanders namelijk
aan, de =zieke tot berouw te brengen “alsdai niet
wederstaende droefheyt, pine ende vrese daer hi  inne
is" (rr.8ob-834). MNogmaals uikgaande van de veron-
Jerstelling, dat Moriens op pad is verdocend te worden,
komt de doctrine wvan Facere qguod in se est hier asec -
voor, en wal in samenhang met de vraad, dat. de ziewe
zijn verstandelijke vermogens gebruikt om net dreigende
gevaar af te wenden (ook dit laatste staaft het feit
dat het hiesr om 2en intermezzo gzat, immers aan  hbet
begin wvan deel vijif werd er van ultgegaan dat de zieke
niet meer in staat is zichzelf +te helpen: met het
beroep op 2ijn verstandelijke vermogens wordt Moriens

weer actief bij het stervensproces betrokbken).

Het derde onderdesel betreft het mensbeeld zowel de
1.2ke als de omstanders (rr.B880-21i4}). Met het oog op de
zimke he-vat de schrijver het ideaalbeeld uit het

ezrste onderdeel:

(.2.) 80 sullen eenighe dise bi Hem sijin voer
hem lesan genighe devote hystorien oft

ghebeden dig hi selve voermaels plach geerng
te lesen (...} snde ghencechte dserin te

bhebban. (rr.88%2—gt |
Da bovenstaande karakteriserirg wvait moeilijk te
verenigen met de weerspannige en onvoorbereide Moriens
it het tweede onderdeel. Dit wesresns wWiszselend
perspectief tussen zelfreflectie _en ideaalbesld, is
Xanggeaty aanlsiding om Moriens als een gespleter

paresgonlijkbheid te beschouwen®e,
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Voor een rechivaardiging van de projectie van twee
stervenden, wvarwijs ik terug naar hoofdstuk drie wvan
deze verbandeling, waar de dubbele functie van EBL als
stervanskunst en stervenshegeleiding de verklaring was
voor het feit dat de schrijver zowel leken, voorberesid
of niel, als geestelijken in het sterfbowi voor ogen
heaeft. Tegen die achtergrond werd de discrepantie tus-
gan vartroostingen en vermaningen in deel sen wvan  het
gterfhoek opgeheven (z2ig J3.7.3.1). Daarbij kwam paar-
vorai dat Beaty, in haar keritiek op deze discrepantie,
geen rekening hisld met de dubbele functie; noch met de
varachillende groepen mensen die in ESL worden aan—
greproken. Het iz opmerkelijik dat HBeaty hier “"the radi-~
cal transmutation of Mariens" wél toeschidiift zan de
tweeledige opzet van EBL:

The discrepancy arises, of course. from the
authors’'s gasential identification of
Morieng with Everyman. Since his aim is to
deal with ali possible contingencies, he
turng here to the problem of awakening the
pious as well as the callous to a sharp
sense of sin. (1970:28)
Wat de omstanders betiveft, 1ligt het ideale mensheeld
besloten in de opdracht Maoriens de ern & van zijn
naderend sterven bewust te maken. De schrijver il-
lugtreert deze opdracht met het verhaal var de profeet
Jegaja, dig de koning "salichliken beviressde" (r.910),
toen hij ziek was. Dat de koning uwiteindelijk niet

stigrf, doet niks af aan het feit dat de schrijver ver-—

g4, Vgl.: "the Moriens to whom one may read ‘devought
histories and devouts praiers in which he delyted moste
in whan he was hele” iz a radical transmutation of the
Moriens from a moment ago, (...) the split personality
of Moriens will constitute a mador artistic problem for
their auvthors!, (1970:28),

{:,__! :



ciricieliikt hos men rich zou moeten gedragen (vgl. ook

=y AWTO3A%, 2Tn).

dit deede onderdeel zijin geen specifieke verwij-—
SaonEn tiaar ket Sodsbhesld of het adagium  Faoere quod

L G 0e

Het  vierde onderdeel is kort (rr.?16-926)3 Moriens
freedt weer op de achitsrgrond, in dis zin dat de focus
g rat mensbesid van de omstanders valt. Ook hier
it et fvdeals mensbeeld besloten in de opdrachten
diw dp omstanders poeten uitvoeren. Deze hebben echter
wen prakiisch harakter, met de bedoeling de rieke aan
te  moodigen ziin stervensuyur in navolging van Christus

e belaven:

{vaa) men sal den sigcken presenteren en
tosnen dat beelde ong liefs Heren, hangende
asn den cruce (beu)s (Fr.Z17-2179)

Verder disnen de omstanders altijd wij-water bij te

Hebbaem, "om den viant also te verjaghen'" (rr.921-922).

Hat wvijfde onderdeel wordt beheerst door de scherpe
waarschuwing, dat op dit stadiom geen "uutwendighe din-
gen” (r. 928) zcals vrauw en kindetrern, de =zieke in
herinnering gesbracht mogen worden, laat staan dat zij
haet sterfbed mogen npaderen. Deze waargchuwing vloeit
voprt, niet zozeer Wit de angst van de schrijver, dat
vicouww @n kinderen het zieleheil in cevaar zoudsn hunnen
stellen, maar serder wit ziin ervaring dat omstanders
die de zieke gericht bijstaan, door hen gehinderd wor-
den in handelingen zoals in onderdeel vier zijn op-
gedragen. Meg.w., de waarschuwing heeft gean
moraligtisch—didactische, maakr een pastorale im—

plicatie.

in het =esde, an tevens laatste onderdeel, geldt het

mensbheeld weereans de omstanders, en de schrijver drukt
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ivtemaalbonld van stervensynorbereiding
ERRTU R o I ap ket hart (rr.941-948). Om zijn

v BErasht bij te zetten, wijst de schrijver
sueEls op een piinlijke, maar voor hem realis-

Lt ETVEITLNGS

Want ick seg u, mijn aldergheminste,
ghelesfies mi, dat soe wanneer die doot of
dig swars siecte beghint te genaken, so
wiiet dve mensche vanden mensche. Ende hoe
die siects mesrder wort ende dig doot naer-
der comt, hoe die devotie verder van hem
lospt., (rr.948-232)

nigt direct bescedigend, onderstreept dit

shische mensheeld de belangrijkheid van de ster-—
raskuanst. On te voourkomen dat de omstanders in hun uur
van sterven bedrogen uitkomen, dient iedereen, terwijl
Wiy g gesond iz, "dit voerseyde heretsel" hte be-
stunleret, D lamantatie over degenen die de ster-
vorngkunsh negeren, iz een  laatste realistische be-

zebpaiwing op de mens en zijn stervelijkheid:

Ochy, hoe vele, ja ontellike menschen dis=
ghetoeft hebben totter laester noot, hebbsn
hem szlven jammerlic bedroghsn endes ver-—
ghaten! (rr.?8546~358)
Zonder de zieke te ontstellen of te ontmoedigen, maakt
da schrijver dus van de idesale gelegenheid gebruik, de
omztanders de noodzaak wvan stervensvoorbereiding te
doan inzien. Tegelijkertijd spant hij hen op esen prak—
tigohe manier bij het sterfbed in: "he impresses these
potential assistants with a sense of their own impor-
Lance" (Beaty 1970:30). Zo heefl de zelfreflectie een
pusitief gevolg.

Dit laatste onderdesl illustresi-t dus op ean tretfends
wijze de spanning tussen ideaalibeelo en zelfreflectie.
Mot ideaalbeeld is de degelijik op zijn starvensuur
voorbereide christen, de zelfreflectie "ontellike
manschean dig ghetoeft hebben totter laester noot”". £en
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v Fndangel-traditie staat. Daarvoor ziin
o et geprojecteerds OCodsbeeld, en

ia van helt adagium Facere quod in se est

Cowah ESL van de Spiegel-traditie on-
#iin praktische, pastorale toepazsing:d

S gioaeretaliom en bet Speeculum soilitarigeum

worddt de  belangrijkheid van een goode

bovmpih dat men daartos in elk uur  bareid

apk gepropageerd:; maar der-e Spiegels bevat—

oraktische raadgevingen voor vrienden en

gdie de stervende op de Juiste manier willen

conmsumt men Spiegels als normatieve teksten die  een

i sehatsen van de warkelijkheid zoals die eruit =ou

woorl 2ien (Range 1986:215), dan maakt ESL in een dub-
el win deel wit van de Middelnederlandse Spiegel-
cvnttitie: de gedeelten dise de ideale Moriens met de
iviaale bhouding tegenover de dood illustreren, aSiin aen
amianel van de werkelijke ghervenskunst. Hier wvallen
Jdom en ars  volkomen samen. De delen waarin de

angionale behneften van de zieke centraal staan, ziip
vk mnand voor de pastorale, =I5 niet wvoor da
moes ] istigeh-didaktische functie wvan het traktaat,
Rudelfs ({(1237) onderscheid tussen “"'Kunst des heilsamen
Lebens en "Kunst deg heilsamen Bterbens" moet dus  in
aeht gesnomen  worden bij het plaatsen van de dries
mrigndi binnen de Spiegel-traditie.
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hen het ideaalbeeld van Etervensynmrbereiding
{stervenskunst), ap het hart (Fe.?41-948;. Om =ziin
woagrden extra kracht bij te zetten, wijst de schrijver
de omstanders op een piinlijke, maar voor hem realis-

tische ervaring:

Want ick seg u, mijin aldergheminste,
gheloeftes mi, day soe wanneer die doot of
die sware siecte beghint te genaken, =o
viiet dye mensche vanden mensche. Ende hoe
die siscte megrder wort ende die deoot naer-—
der comt, hoe die devotie verder van hem
loept. (rr.?48-7232)
Alhoewel niet direct bemoedigend, onderstrespt dit
realistische mensbezld de belangrijkbheid van de ster-—
venskunst. Om te voorkomsn dat de omstanders in hun uur
van sterven bedraogen uitkomen, dient iedereen, terwijl
men neg gqezond is, "dit voerseyde beretsel" te be—
studeren. De lamentatie over degenen die de ster—
venskunst negeren, is een laatste realistische be-

schouwing op de mens en zijn stervelijkheid:

Och,y hoe vele, ja ontellike menschen die
ghetpeft hebben totter laester noot., hebben
hem selven jammerlic bedroghen ende ver-—
gheten! (rr.934-258)
Zonder de zieke te ontstellen of te wntmoedigen, maakt
da schrijver dus van de idea’e gelegenheid gebruik, de
amstanders de noodzaak van stervenhsvoorbergiding te
doen imzien. Tegelijkeritijd spant hij hen op een perak-
tische manier bij het sterfbed in: "he impresses these
potential aszistants with a zsense of their own impor-
tance" (Beaty 1970:30). Zo heeft de zelfreflectie een

positief gevolg.

Dit laatste onderdeel illustreert dus cop =sen treffende
wijze de gpanning tussen ideaalobeeld en zelfreflectie.
Hat ideaalbeeld is de degelijk op =Zijn stervensuur
vaorbereide christen, de =zelfreflectie "ontellike

meenschen die ghetpeft hebben totter laester noot". Een
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verklaring voor het achterwege bliijven van specifieke
verwijzingen naar het Godsbeeld en het adagium Facsre
quod in se est, ligt mischien besloten in de manier
waarop de spanning tussen zelfrefelectie en ideaalbeeld
dit onderdeel beheerst; uit de veronderstelling dat de
omstanders positief bswogen worden door de spanning
tussen zelfreflectie =2n ideaalbseld volgt, dat zij
d.m.v. "dit voerscrevena", het Godsbeeld en het adagium

leren kennen.

4.10 Samenvatting

RBinmen het moralistisch-didactische kader van de
Spiegel-traditie speelt de zelfkennis een belangrijke
rol. De lezers moeten =zich splegelen aan de normen die
de traktaten stellen. Deze normen =ijn bepaald door
het middeleswws—chiristelijk religieu=ze denken, =n maken
de lezer bawust van zijn afstand tot het ideaal-ilk
{(Bange 1986:2587).

uit hovenstaande analvse van de spanning tussen
zelfreflecties en ideaalbeeld in ESL, blijkt Hat de
zelfreflectie, dus wie en wat je bent, binnen de tekst
geactivesrd vprdt, in tegenstelling tot de Spiegel-
traditie, waarin veolgens Bange slechts het idesal-ik
gestalte krijgt (de betrachting van dit ideaal-ik leidt
dan tot zelfkenni=z en rzelfverbetering). De uitbeslding
varn de zelfreflectie is in ESL niet per definitie
negatief: herhaaldelijk wijst de schrijver op de macht
van de verstandelijke vermogens. Dat de mens in 2ijm
streven naar sen goede dood gehinderd wordt door
lichamelijke gebondenheid, werkt in het sterfboek ear—
der vertroostend dan afschrikwekbend., Hierdoor wordt de
tegenstelling tussen zelfreflectie en ideaalbeeld veel
minder scherp, dan in de Spiegel-traditie, en (35}
moralistisch—-didactische functie vervaagt ten gunste
van e toepasbaarheid wvan het +traktaat als ster-
vensbegeleiding. Dit wil niet zeggen dat op grond hisr-

169

v T wen




van ES1 buiten de Spiegel—traditie staat. Daarveoor zijn
de overeenkomsten in het geprojecteerde DBodsbeeld, en
de werkzaamheid van het adagium Facere quod in se est
te groct. Maarr wat EBL van de Spiegel-traditie on-

derscheidt, is ziin praktische, pastorale toepassing:

In het Bpecuylum mortalium en het Speculum  soiitarigrum

bijvoorbeeld, wordt de belangrijkheid van een goede
dood, en het feit dat men daartoe in elk wur bereid
moet =ijn, ook gopropageerd; maar deze Spiegels beval—
ten geen praktische raadgevingen voor vrisnden en
tamilie die de stervende op de juiste manier willen

bBijstaan.

Baschouwt men Spiegels als normatisve teksten die een
beeld schetsen van de werkelijkheid zoals die eruit zou
mogten zien (Bange 1986:215), dan maakt ESL in een dub—-
beles zxin desl uwit wan de Middelnederlandse Spiegel-
traditie: de gedeelten die de ideale Moriens met we
ideale houding tegenover de dood illustreren, =ijn een
spiegel van de werkelijke stervenskunst. Hier wvallen
speculum e ars volkomen samen. De delen waarin de
emptionele bhehoeften van de zieke centraal staan, =ijn
tekenend voor de pastorale, en niet wvoor d=
moralistisch-didaktische functie van het traktaat.
Rudalfs (1937) onderscheid tussen "Kunst des heilsamen
Lebens an "Hunst des heilsamen Sterbens? moet dus  in
acht genomen worden bij het plaatsen wvan de Artes
mariendi binnen de Spiegel—-traditie.




HOQFDSTUR VIJF: EEN E LEERINGE E LITERAIRE

IRADITIE: EEN VERBELIIKING TUSSEN HET
REBOE RLISC

S.1 Didactisk sn literatuur

Uit het vorige hoofdstuk is gebleken dat ESL wel een
moralistisch—didactisch trasktast is, maar dat de tekst
gen praktische toepaesbaarbeid heeft., die door geen Mid-
delnaderlands Speculum wordt geévenaard. (p het egerste
gezicht 1ijkt ESL =zich daardoor nog duidelijker wvan
literaire teksten uit de late middelesuwen te on-
derscheiden. Alhoewel er binnen de Middelnederlandse
lettertunde geen wezenlijk wverschil bestaat tussen
didactische en literaire teksten - de letterkunde werd
immers meer met een belerend, dan met een artistiek
dael becefend - onderscheiden Middelnederlandse
Spiegels zich van andere teksten uwit de late mid-
deleauwen, omdat zij in de eerste plaats aan de lezers
kennis willen verschaffen, over zichzelt en oaver de
werald om hen heen (Bange 19846:13). Bange behandelt
Spiegels daarom niet als literaire werken, maar als
geaschiedkundig bronnenmateriaal via welke pean
reconstructie gemaakt kan worden van de cpllectieve
grestesgesteldhbeid van de laatmiddeleeuwse
samenleving®”. Omdat in feite hetzelfde van gedichten
en drama‘s uit dat tijdperk gesteld kan warden, gaat
het hier om 2en verschil in accent: nog meesr dan andere

Miodelnederlandse teksten, bhebben Spiegels een stich-

?7. Banges proefschrift is  binnen de vakdroep Mid-
delesuwse Geschiedenis aan de Katholieke Universiteit

van Nijmegen vpltooid,
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tende functie. De praktischa toepasbaarheid wvan de
Artes moiendi moals het type van ESL, verlegt het ac—
cent wesr binnen het genre van de Spiegels zelf:

alhoswel nog steeds poralistisch—didactisch, is ESL

minder belerend ®en  meer pastoraal dan Bange in haar

dafinitie van de Spiegel-litesratuur stelt.

Powt mordan Spizgels wel tot de Middelnederlandse gees—

twmiiihe lgttsrbunde gerekend. Knuvelder (L987) schaart
e der menscheliker Behoudenesse en de Spisgghel
o Malemmenheit van Hendrik van Herp, allebei uwit de

ipnds geuw @en allebei uitvoerig door Bange behan~—

W]
ok mt geestelijk proza van de Moderne Devotie
o franciscanen uit het tijdperk strekkende over de
Jaren 1439 18317 (“"van Middeleeuwean naar Renaissance®
(nuvelder 19597:302-304). Uit de wveertiende 2Euw
aelicht  Fnuvelder (1957:1163)) Ruusbroecs Dig Spieghel
ar awinhsr Salicheit (13%99) als een voorbeeld van de
ageostelijhe letterbhunde wit ket tijdperk 1275-1430).

Bange, vermeldt deze Spiesgel wel;, maar rekent hem tot

et beschouwende type; waardoor het buiten het bestelk

vam haar onderzoek valt (Bange 1986:26—37) -

tiit het bovenstasnde blijkt weereens, hoe moeilijk de
srene tussen  literatuwr en didactiek in de late mid-
deleagwen te bepalen is (zie ook 1.3.1). Knuvelders in-
geling van teksten wvolgers categoriedn zoals gees-
telijke en wereldlijke literatuur wuit het tijdperk
1430-1317, is daarbij niet erg behulpzaam. In zijn in-
leiding tont "Middeleeuwen naar Renaissance" (1987:282-
208) stelt Knuvelder dat in die eeuw de kunst nog
steeds dienstbaar, "of, 4&al= men wil, onmiddellijks
levensuiting (is): nag immer heeft =zij tot taak de
lavensvoarmen - ridderlijke, godsdienstige, burgerlijke
— t@ varzisren (...)." {(19?57:254). Literatuur is dus
t0g steeds didaktisk, dis velgens kKnuvelder dan wel
ridderlijk, godsdienstig, af bburgerlijk is (ofwel

hoots, geestelijk of wereldlijk). Hoe kunstmatig ook
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wardnling i, wiardt doddelijk als men ziet waar

et laatmiddelesuwse drama Elckerlijc binnen

widsrlandse luetierkunde plaatst,. Hij bespreskt
am categorie “Het toneel der rederijkers"
By, Alhoewal Elckerlijc =zeker daarbij
chat genere van de moraliteiten was  bij  de
-2 zegr geliefd (Fnuvelder 1937:2886), is
‘in pok 2en geestelijke moralistisch-didactische

Sy waardoor het raakvlakken deelt met de
el L karatuuwr, specifiek met het Bpeculum artis
soiangds allebed zijn Spiegels waarin  het uur
“wodped centraal staat. allebei leren dat men treeds

igven de eindbestemming voour 2g=n moet hebben.

tnuvelder (1957:290) maakt Elckerliic nog

2 dndruk op de toeschouwer, niet zazeer dankzij de

twaardigheid van de schrijver, maar dank=zij “"de in-

hughkkeonde adachte die aan het geheel ten grondslag

it pnverbiddelijk koot voor ieder mens de dood — aan
ser migemeen geldende kracht van Elckerlijcs lot.”
saatiam gaat knuvelder dan wel witgebreid in op het

zazl, an op geen enkele Ars moc-iendi? .

it de wvolgende vergelijking van ESL met Elckerlijc
alitkt hoe verwant #n tegenstellend deze twae teksten

2iin, en in welke mate ES8_ licht werpt op zijin bercemde

tiidgencot.
2.2 Algemene opmerkingen over Den spieghel degr

aalicheit van Eickerlijc, Hoe dat Elekerliic
mensche wert ahedagcht gode rekeninghe he tdosn van
sinen werchken,

In de vijftiende—eceuwse moraliteit Elckerlijc wordt de
noofdpersoon Elckerlijc door de dood avervallasn met de
Boodschap dat hij moet sterven om vaor God rekznschap
van zijn daden at te leggen. Valgené Uzin der Meulen be-

handelt het spel =er thema dat van alle tijden is:

1:4
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~liin (d.we.x isderesn) mpet, na een
i1 met de doct, ziin aardse

s in e steek laten om aan God
shmn af te leggen van zijn leven.
o Wil hem vergezellen., (...) Elckar-
zowr in een diepe put aftygedaald ziin,
niet ziin Duecht (...) hem nieuwe
it had gegeven. {1267:1)

[
|
i

soigze daterings noch oo - de schrijver
raima, Desiaat witsluitsel (Vos  1R67:25-27).

ez wment rowel toggeschreven aan Fetrus Dies-
zls  san Febtrus Dorlandus, te:;wijl sommige

w0 doze twes vereenzelvigen (Van Mie—lo 1948:91-
Ordanks het gebrek aan nauvwkewrige gegevens be—

a1 de sconsensus dat Elgkerlije in de vijftiende eeuw

vEr 1%, waarschijnlijk voor 149%. VYan de Elckeyr-

L

BLERY

3 - epetaan drie overleveringen, de oudste verscheen
grphregre 1493 te Delft (Vos 1967:27), viif jaar eerder

dan BESL.

.1
el

iH

e

5.7 Probleemstellings Is Elckerlijc sen gedramatisserde

s moriendi?

Omdat Elckerlijc en ESL het algemene thema van het

czbarvensuur behandelen, =iin een aant " kritici  wvan
mening dat Elchkerlijec sen gedramatiseerds #Ars moriendi
g9, Dere beschouwing maakt het mogelijk £5L vanuit de
literaire traditie van de late middeleeuwen tpe te
lichten. Vos echter, gaat wvan het standpunt uit dat
Eilgkeriiic gedn gedramatiseerde Ars moriendi is. en wel
amdat Elckerlijic niet een maraal, maar esen bijbelse
verkondiging predikt (1947:18). Deze ultspraak is
tamelijk kras, als men de inhoudeliike overeenkomsten
russen Elckerlijc en ESL beschouwt. De Geus {1984:14-
13) wijst ocp de volgende parzllzlle motieven: 1) in

beide teksten wordt het achterlaten van aardse zaken

—

28, Hismrtoe behoren Van Mierlo 11948) Valentin (17980)
en Da Geus {1984}
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henad-ukt, 2} onrechimatag verkregen bezittingen moet
men teruggeveng S) men dient een tegstament te maken, 4)
voor et zieleheil =z2ijn de sacramentan van uiterst
belang, 2 als de ¢ nadert Y"vliet dye mensche van
sen aensche”, 6) men osuft de bijstand van een goede
virtend in het stervensuur nodig.

zhandpunt van YVos dat Elckerlijc geen

raxnetlisegrde Ars moriendi is, wordt nog meer aan-
P wanneer hij steit dat het de schrijver niet

i artistieke prestatie te doen was:

Als middelaesuws kunstenaar heeft hij de
gemeenschap willen dienen. De Elchkerlije is
nist geschreven voor een selecte grosp van
letterligvendsn, maar voor alle mensen. Het
zpal is =e=n spiegel voor allen en daarom
zpreskt het de taal van allen., (1947:21-23)

dat de schrijver van ESL hetzelfde ocogmerk had, Bblijkt
it de inleicing: "Een notabel en orbasrlic tractaetken
twele dat seer nootelic allen kersten menscen iz te
rehbben binnen haren husen” {rr.1-3, mijin

onderstreping}.

Mot verschil in opvatting betreffende de ve-asg of
Elckerliic al dan nist een gedramatiseerde Ars moriendi
iz, staat m.i. rechtstreeks in v band met het on-
derscheid tussen pastoral~ en ascetische sterfboskan.
Binnen deze context is het voorbehoud dat WValentin =n
Van Mierlo plaatsen bij hun stelling dat Elckerliic

een getramatiseerde Ars moriendi vertolkt, van belang:
Valentin (1980) swelt dat Elgkerliig siechts den dele
een gedramatiseerde tegenhanger van de Ars moriend. is,
en Van Mierlo (1948} riet Elrksrlijc oas in dat licht
vanS Elckerliics moment var ifnziecht
{dewtoz. wanaf de opkomst van de Doecht 20 Kennisge)l.
Waarom =zij deze mnening zIiin toegedaan blijift helaacs

vaag.
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Vhsbie Lo ez mogelijkheid dat Elckerlijc de
saticsesrde tegenhanger van ESBL is, rijst de vraag

o Blomierliiook als gedramatiseerde Spisgel opgevat
Lo worden. Dit nasr aanleiding van de uitvoerige titel
tde schrijver Elcherliic meegaf: Den Spieghel dey

sedioheit san elckerlijc, Hos dat  elckerlijc menschs
gligelasehi vereds pode rekeninghe  te doen  van sinen

ugprgken  (nijn  cursiveringl. Volgens Vos geeft het
gabruik van  het spiegelsymbool aan op welke wiize haet
shubk gelezen en opgevoerd dient te warden: "Met het ang
op het komende ovrdeel wil de autewr de mensen van zijn
tijd ean spiegel vaoorhouden, wil hij hun het verkeerde
van hun levenswijze tonen: bun gehechtheid aan wat on-
betirauwbasr en vergankelijk is" (1967:3). Ondanks deze
verduidelijking van het spiegelsymbool, volgens Bange
interent aan moralistisch—didactische traktaten van de
late middelesuwen verbonden, beschouwt Vos {(17467:7)

Elekerlije niet als sen noralistisch-~didactische .ekst:

Een didactisch werk wil de lezer iets
bithrengen, de Elckerlijc wil de lezgr aan
iedere toeschouwar de toen bekende waarhaden
bewust maken, een mnoraliserend werk wil de
zeden verbeteren, Elckerlijc wil de mens tot
inkesr brengen.

Bovenstaande karakterisering ook op ESL en op anderse
middelesuwse literaire teksten van tpepassing®?; uit

9. Vgl. Hijvoorbeeld het kammentaar van EBeaty
(1970428} ap deal vijif waarin de omstanders worden
torgesproken: "Moriens' friends (...) ere to come to g
frash realization of the fact that they, too, are =muong
‘ham that shullen dye’ (...) What better time to ad-
manish the heslthy af their cun nsed (. Y when they
have besn  Torced by circumstances to acknowlsdge the
fact of numan mortality and to consider 1ts spiritual
imp. icaticns?™" (mijn ondarstreping). f
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3.3.1 Elekeriije an ESL als Splegels

Behalve de mogelijkheid dat Elckerlijc [
gedramatiseerde tegenhanger van EBL is, rijist de vraag
of Elckerlijopk als gedramatiseerde Spiegel opgevat

kan warden. Dit naar aanleiding van de witvoerige titel
die ta schrijver Elckerliic meegaf: Den Splfeghel der

salicheit van elckerlije. Hoe dat elckerlijc mensche
ghedascht werde aqode trekeninahe te doen van sinen

werckan (mijn cursivering). Volgens VYos geeft het
gehruik wvan het spiegelsymbopol aan op welke wijze het
ztuk gelezen en opgevoerd dient te worden: "Met het ovog
op het komende oordeel wil de auteur de mensen van zijn
tiid een spiegel voorhouden, wil hiji hun het verkeesrde
van hun levenswijze tonsnd hun gehechtheld aan wat on-
hetrouwbaar sn vargankelijk is® (1947:5). Ondanks deze
verduidelijking wvan het spiegelsymbool,; volgens Bange
inherent aan moralistisch~didactische traktaten van de
iate middeleeuwen verbonden, beschouwt Vos (1967:7)

Elckerlijc niet als sen moralistisch-didactische tekst:

Een didactisch werk wil de lezer iets
hijbrengen, de BElckerlijc wil de lezer aan
iedere toeschuuwer de toen bekende waarheden
bewust maken, een maoralisetrend werk wil de
zedan verbesteren, Elckerliic wil de mens tot
irtkear brengen.
Bovenstaande karakterisering ook op ESL en op andere
middeleeuwsa literaire teksten van toepassing™; uwit
7. Jgl. bBijvoorbesld net kommantaar van Beaty
{1970126) op deel vijf waarin de omstanders wordan
toegesproken: "Moriens' friends (...} are to come to g

firesh raalization of the fact that they, too, are amphg

"hem that shullen dye’ [...) Hhat better time to ad-—
manish the healthy of their swn need (L..) witen  they
have beaen forced by circumstances to achnowledge the
fachk of bhuman mo-tality and to ccnéider its spiritual
implications?" {(mijin onderstreping).

i
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het feit dat Z8L genceg overeenkomsten met de Spiegel-
traditie heeft om als moralistisch—didactisch traktaat
gekepmerkt te worden*©®, volgt dat de interpretatie van
Vaus wvan het spiegelsymbooly, zgals dat in Elckerliic
wetrkzaam is, op seen misvatting berust. Banges wver—
duidelijking wvan de functie van de gpiegel in Middel-
nederlandse traktaten biesdt de sleutel tot dis misgvat-—
ting, Tarwijl Vos de spiegel beschouwt als sen insbtru-
ment waarmee de mens het verkeerde van ziin levenswijze
kan wasrnemen, handhaaftt Bange een veel breder perspec-
tief: In de relatie God-mens toocnt de spiegel naar aan-
leiding van het menselijke ideaalbeeld, wolke le-
venswijze de juists izm. Alhoewsel de zelfreflectie,
m.a.w. hoe de mens is, buiten de tekst staat, is het
nog steeds deel van de spisgelfunctie in middelesuwwse

traktatentes,

Een analyse van het mensbeeld in EBL bheeft aangetoond,
dat ideaalbeeld en zelfreflecties naast elkaar Ln de
tekat staan. Dat is pok het geval in Elcgkerlijc: ma het
moment van inkeer leert het gedrag van Elckerlijc, bhos
de toeschouvwer/lezer tot zaligheid kan komen. Vos be-
schouwt de handelingen die dil gedrag bepalen buiten
de reikwiijdte van het spiegelsymbool:

Hat spel wil echier méér zijin dan een
spiegel waaruit de elliende van de menselijke
situatie blijkt. (...} Het is =en Spisghel
der Salicheit waarin Elckerlijc laat zien
hoe ieder mens vanuwit =z3ijn ellendige toe-
gtand {ioct de zaligheid kan komen. (1947:11,
mijin onderstreping)

s —

100, Zie hoofdstuk vier. '

101. Volgens Bange (1786:7%4) zegt de spiegel in de late
middelesuwen: Lijk wat Jje pcent en wat js nliet bent,
viei of wvieracht Jezelf niet om wat Jje ziet, wess

Jjezelf, maar dit kun i alleen als-je Jezelf kent.,"
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S9.3.1 Elckerlije an ESL alas Splegals

ihalve de mogelijkheid dat Elckerlijc de
gedramatiseerde tegenhanger van ESi. is, rijst de wvraag
of Elckeriijock als gedramatiseerde Spiegel opgevat

kan worden. Dit naar aanleiding van de uitvoerige titel
die de schrijver Elckerlijc meegat: Den Spieghel der

salicheit wvan elckerlijc. Hos dat elekerlfjic mensche
ghedascht werde gode  rekeninghe te doen van sinen

werchken {(mijn cursiveringl). Volgens Vos geeft het
gebruik wvan het spiegelsymbool aan op welke wijze hat
stuk gelezen en opgevoerd dient te worden: "Met het oog
agp het komernde oordeel wil de adteur de mensen van zijn
tijd een spiegel voorhouden, wil kij bhun het verkserde
van hun levenswijze tonen: hun gehechtheid aan wat on-
betrouwbaar en vergankelijk is" (1947:3). 0Ondanks deze
vairduidelijking van het spiegelsymbopl, volgens Bange
irmherent aan moralistisch-didactische traktaten van da
late middelepuwen verbonden, beschouwt Vos (19&47:7)
Elckerlijc nist als een maralistisch-didactische tekst:

Een didactisch werk wil de lezer ists
hijbrengen, e Elckerlijc wil de lezer aan
igdere toeschouwer de toen bekende waarhaden
bewust maken, 2en moraliserend werk wil de
zeden verbeteren, Elckerlijc wil de mens tot
inkeer brengen.

Bovenstaantde karakterisering ook op ESL en op anders

middelesuwse literaire ‘teksten wvan toepassing®™®; uit

9. Vgl. Giivoorbeeld het Eommentaar van Beaty
(1970:58&) op desl vijf waarin de cestanders worden
toegesprokan: "Moriens’ friends (...) are to come to 3
firesh realization of the fact that they, too, are among
‘hem that shullen dysz’ (...) What better time to ad-
marishn the healithy of their own need (...) when they
have been Tforced by circumstances to acknowledos the
fact of human mortality and to cungider its spirditual

implications?" (mijn onderstreping).
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et Fedi dat BERL gonoso overeenbhomsten met de Spiegel-

rontlistiech—didactisch frakiaat

volgt dat de interpretatie van

i, zeals dat in Elckerlije
shsmvatiing berust. RBanges  ver-
Juncitie van de spiegel in Middel-
Hizdt de sleutel tot die migvat-
#riegal beschouwwt als sen instru-

e verkeerds van ziin levenswijize
cvadipart Bange esn veal breder perspec-
- fdocl-mens tgont de spiegel naar san-
menselijte ideaalbesld, welke le-—
fniz=tpe is. Alhoewel de zelfreflectie,
st ig,  bulten de tekst staat, is het

daerd wvan de spiegelfunchie in middeleeuwse

van het mensbeeld in ESL heeft aangstoond,

1w zelfreflectie naast elkaar in de

chowante Dat o is pok het geval in Elckerliic: mna het
inkwar leert het gedrag van Elrkerlijc, hoe
Lwmscbwnawees lezer tot zaligheid kan komen. Vos be-—
thir hamdeslingen die dit gedrag bepalen hbuiten

Cotawdddte woan het spiedelsymbool:

Met spel wil schter médr zijn dan een
spieqel waaruit de ellende van de menselijke
sibuatie blijke. (...} Het iz een Spieghel
der Salicheit waarin Elckerliic laat zien
hoe leder mens vanuit ziin ellendige toe-
stand tot de zaligheid kan komen. {(1967:11,
miin onderstreping)

Vi, i hoofdstuk vier. '

idi. Yolgens Barge (198B6:754) zegt de spiegel in de late
Aiddelassuweny kijk wat Jje bhant &n weat je niet bent,
vial of varacht Jjezeld niet om wat je ziet, wees

Jezaeld, maar dit kun je alleen als je jexelf kent."
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Drowes wijist erop, dat een juiste betekenis van de
apirgel in de alddelesuwe—christelijke betekenis onmis—

aen bagrip  van het stuk. De kern  van

DEAaET Mg

paimheonis 15 de dubbele functie van de

wous what we areg and what we ought to

uitesnzetting wvan Bange (198&:111-16)

zirig wen het spiegelsymbool in de  late

lijkt dat desze dubbele functie het

Aeniidactische karakter van vijftiende—-essuwse

iy heepaalta

o werbanden van Elgkerlijc met zowsl de Aries

Ioals de Middelnederlandse Spiegel-literatudr,

ivi =8l kristalliseren: als aangetoond kan worden

dat EEL sen ongedramatiseerde tegenhanger van Elckar-

i, dan moet daaruit volgen dat Elckeriiic op zijo

~homan gedramatiseerde Spiegel isi immers, ESL sluit

in oyrote mate aan bij de Spiegel-traditie.

agenzijdige opvatting van Vos over zowel de Aries
sarizngdi als over de toepassing van het spiegelsymbool
im Midd@lnederlandée teksten van de late middelesuwen,
aluiten zen vergelijking tussen ESL en Elckerlijc op
groand wvan  inhoudeliike overesnkomsten en het gebruik

van het spiegelsymbpol uittes,

102, Drewes beroept zich hier op het artikel van Rit-
mary Bradley '"Backgrounds of the title Speculum in
madieval literatura" waarnaar resds in de inledding
tot hoofdstub vier verwezen is.

1075, Specifiek met het ooy op de Ars moriendi is dat
mertwaardlig wannear men ziin wmethode waarep hij de
Elckerlijc bestudeert, heschouwt: Drewss (1%68:7%)
stelt dat de artikeisn van Vos s2rn verrijking wvan  da
kennis over de Blckerliik =ziin 'omdat Yos de betekenis
van de tekst iniwa eerste plaats heeft toegel. cht met
behulp van Middelnederlandse teksten wit dezelfde
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van e bredere opvatting van zowel de
ta e opvatiting van bet spiegelsymbool
Cangus moralistisch-didactische traktaten

fievie s, 18 @en vergelijking tussen EBL

t

sz lijk.  Tegen deze achtergrond moeten

i

i

Comnabice eostisven op basis van twee volgende
mesnipaoeerd worder 1} iphpudelijke

21 motioven uit de Spiegel-literate r.

niranggnund vopr  de eerste cateqg.  « gelden die

disg he GCeusi®®? varmeldt, omdat aceze een ver-—

Coingg op sen eerste vlak rechtvaardigt, ondanks het
like verschil dat Elckerliic een drama is, an ESL

cue In de tweede categorie staat de verhouding tussen
an  de mens centrasl, omdat die de plaats van ESL
Cinmisn de Middelnederlandse Spiegel-liter-vimyr  bepaalt

cohe hmofdeshuk vier).

Tan minde de raakvlakken zichtbaar te maken, is het met
Hotrekiiing  tot beide categoriedn van belang om van de
manier waarap dJde motisven gespisgeld sn gedramatiseerd

widrgiart, wuit te gaan.

3.5 Inhouwdelijke parallellen tuseen ESL en Elckerliic

9.%.1 HMet achtarlaten van aardse zaksn

In ESL komt dit motief in de viifde bekoring "van
grote becommeringhe van tyteliken ende ultwendigen din-
gen® {(rr.4538-45%9) voor. De schrijver stelt dat met name
sardsgezinde mensen door dere bekoring op het sterfbed
geplaagd worden. Onder "vuwtwendiogme dinghen" wverstaat

cle gehrijver virsuwy, kinderen, vrienden, gezelschap @n

paricode.” 104, Zie 3.2
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snrarhisatige wijzg wvarkregen bezittingen. In de

deze zaken bkinnen de allegorische

i
ve  Maghe en Nzven en  Tgoet, waartot

FopdichL wantesr hil door de dood averval-

Lalte. In de fiquur Tgoet bereikt de uit-

Zlekerlijcs oondige verleden een hoog-

P LFHT311) omdat, ook al rzou Tgoei toestemmen

G o 3oan, Mid Elekerlijecs schuld slechts verzwaart:

Erde al ghing ic mede, wilt peysen/ so soudi
mijrs te worse hebben grotelic:/ Bi reden, ic
zalt w =zegghen blotelic:/ Ic heb seer u pam—
pier verweert:;s Want al o sinnen hebdi ver—
tearts an mi (o.e). (ves,384-389)

dive e nvereenkomnst dat beide schrijvers het on-

Arcbavige motief ondepr de aandacht brengen, relateren
=id et aan aardegerinden, of zoals het in ESL staat
sann ‘de gene die noch ongestorven sijn van herten"
ire.A&d). Het feit dat Elckerlijec zegt, zijn hele leven
Tgeret bemint te hebbken en nu iets terugverlangt, duidt
ap wen dramatische manier aan, dat ook hij neg niet tot

sterven hereid iz (ves.396~-397).

Tooh bastaat er een verschil tussen de Moriens van ESL
en Elckerlijc betreffende hun relatie tot Tgoed, w.:
et onderscheid in stervensvoorbereiding en ster-
vanshegeleiding illustreert, Elckerlijc namelijk, zoekt
zijn bezittingen opy; m.a.Ww, hiji neent het ipitiatiet;
in het geval van Moriens gebruikt de duivel het Tgoet
nm Hem daarmee in verzoeking te brengen.

De korsekwentie hiervan iz, dat Elckerliic (nog) alleen
gtaat. In de door kham geinitiserde ontmoeting met Tgoet
Eomt hij pa= Lot het inzicht dat hij andete begeleiders
nadiq heeft, ean eerste aanduiding van de op handen
ziindg inkesr. Alz Moriens door de duivel in de  vorm
van Tgoet getenptesrd wordt, i=2 hij zich intussen er
wael wan beawust gewarden, hoe belangrijk goeds

begeleiders =2ijn; dum.v. van Tooet probesrt de duivel
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Morisns van het juiste pad te trekken. Binnen deze con-
t@ut past de geruststelling van de schrijver dat God
hewm nooit boven 2iin vermogen laat tempteren, en dat
itij Moriens de kracht schenkt ook deze bekoring te
waarsitaan, mits hij dat zelf wil. Het getuigt van een
intenge pastorale bezorgdheid, die bij Elckerlijc, op
het moment dat hij Tgoet opzoekt, verloren zou zijn
negazn. Tegelijkertijd geeft de schrijver de omstanders
de raad, dat wie goed wil sterven, afstand most doen
varn  2iJn  aardss bezittingen. Terwijl Sods liefde en
barmhartigheid Moriens in de bestrijding tegsn de
duivel tot steun zijn, is de lamentatie van de schrij—~
vy over de weinigen die bovenstaande readgeving opvol-
gen, bhedoeld voor de gezgnde omstanders, die nef als
Elekerlije de tijd hebben om zich voor te berelden.

De schrijver spiegelt dus de werkelijkheid waarin
weinigen het belang van het zieleheil betrachten, mid-
dels het afstand woen van aardse hezittingen, en dise
van de doodstriid; zo zajn eBr dus twee spiegels
werrkzaam: de lamentatie spiegelt het ideaal van ster-
vensvoorbereiding, de vertroostingen die van de ster-

vensbegeleiding.

Dmdat de omstanders, via hun blik op Moriens, biina aan
den 1lijve ondervinden dat de doodstrijd intenser wordt
naarmate men meer “"onverstorven van herte is", worden
stervensbegeleiding en stervensvoorbereiding spiegels

van elkaary zij verscherpen elkaars beeld.

als Eleckerlijc Tgoet ontmoet, is =2r slechts &én
gpiegel werkzaam: het tcont de "onverstorven" an een—-
zampe Elckerlijc wiens berld de tosschouwers moet
aansparen zich tijdig voor te bereiden. Deze betekenis
vaolgh in retraspect. In “"Die na prologhe" waght do

schrijver:
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Mmres dosen spieghel, hebten voer ogen/ Ende
wildt w wvan hoverdien poghen/ Ende osc van
allen zonden net. (ves.B887-889)

inzicith wasrtot de tosschouwsrs moeten komen, wordt

itgeetslid, het inricht van de omstanders in

rantegen,  is door de functie die zij vervullen

anmiddelliihe aard.,
FoHepe taruaggeven van onrechiématig verkregen goed

motlied ligk logischerwiis in het verlengde van het
~oige:  het bexitten van onrechtmatig  verkregen goed
rzwaart de rond=2 van aardsgebondenbeid. In ESL staat

hode wweade reeks vragen:

Wilt ghi datmen ghehelic ende al wederkere
alle tgene dat ghi qualiken ende onrechtver-
delic moecht vercregen habben, ende dat ghi
sculdich sijt wadser te kerem na tvermogen
ende badraghen uwer goeden, al wasrt oec van
riode alle uwe goeden te laten ende te buten
te gana? (rr.&609-4613)

In Eleberliic komt het teruggeven van onrechtmatig

variregen goed na Elckerlijcs moment van bekering*©®:

In caritaten ende rechter cetmoede/ Deelic
den armen van minen goede/ Deen helft, ende
dander helft daer na/ Ghevic, dasr gij scul-
dich is te gaen. (vss.&66B8-&671)
Indanks deze duidelijke parallel, is de samenhang waatr—
binnen het onderhavig motief in =lk der teksten
voaorkomt, verschillend. In vergelijking tot Moriens,
vertolkt Elokearlijcs voornemen, het sondige bezit aan
de rechtmatigen terug te geven, een aktieve wilsdaad.
Elckerlijes bekering wordt in boven aangehaalde

witspraak wvoor de taeschouwsrs zichtbaar gemaakt. De

106, Lit wvindt plaats na zijin ontmosting met Kennisse
in het midden van het spal. Zis Vos 19&7:21.
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handeling illustreert dus Elckerlijocs ontwikhkeling,
waarnese de grens van kerkelijke formaliteit over-

sehracen wordt. !

Taelat et teruggeven van zondig bezit in ESL binnen het
vastgelegds patroon van wvraag en  antwoord besleoten
ligt, mayg de ultwerking daarvan minder dramatisch 1ij-~
am. I de eerste plasts zullen andersn, in naam  van
Morions, de balans moeten herstellen. In de tweede
plants bahoort een ontvennend antwoord van Moriens nist
wob de megelijkheden. Toch mag hier niet uit
gaconcludesrd wordern dat het belang van het onderhavig

mptief in EBL minder zouw =zijn dan in Elckerliijc.

Het feit dat Moriens afhankelijk is van - anderen ten
aanzign van het teruggeven van onrechtmatig verkregen
bBezit, en Elckerlijc zelf de rekenine kan vereffenen,
ligt +en grondslag aan -het belangrii%e verschil dat
Elckerlijc, weliswasar overvallen door de dood, hiertoe
in de gelegenheid wordt gesteld. Hoewel de schrijver
van ESL er telkemale op wijst, dat men dexe gelegenhedid
in dagen van gezondheid moe¥ benutten, is ziin kraktaat
ook geschieven, voor diegene die lgtterlijk door de

donod verrast worden.

Met werwijzing naar Beaty (1970:19-20), is reeds naar
varen gekomen, dat de kracht van deel drie juist  in
zijn traditionele karakter besloten 1ig. Ondanks "a
vocabulary so traditional that it torders on theologi-—
zal  jargon”, verzandt de behandeling van onrechtimatig

verkregen geed niet in sen gteriel farnmalisma*®*, De

1gs. Beaty (1970:21-22) schrijft dit tos zan het vol—-
pende: "It is (...) the author’'s selection frem the
available tarainclogy that indicates the eaxtznt to
which he has weighted his message on the side of recon-

ciliation as against prophetic denunciation.”
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tneveesging van de schrijver of Moriens tot op net punt
wam  bankrogtschap hereid is aan het verzoek gehoor te
geEven, 1% een aanduiding van de ernst waarmes Morisns
deze kwestie dient op te vatten. Hierbij is het van
belang te weten dat de vijfde en zesdz vraag "nieuw”
zijn: “(they) ({are) designed to test mors fully the
validity of a lay Moriens’s contrition” (Beaty
LP720) .,

Zmals VYos (19467:12) terecht opmerkt, getuigt Elcker-—
lijeos teruggave van zijn zondige bezit, van de mens die
e weg def rechtvaardigheid bewandelt. De=ze ing
is tegenovergesteld aan Elckerlijcs poging, Tgoet op
zijn reis mee te krijgen: voor het moment vrn inkeer is
Elckerlijc dus onrechtvaardig, daarna rech:.aardig*®?,
De handelingen dis Elckerlije binnen de twee tegenoc ar-—
grstalde stadia verricht, zijn voor de toeschouwers als
spiepgeis. Ze kunnen daaruit lesren hoe men zaligheid
bereikt en wat hen daarvan afthoudt, Naar analogie van
de dubbele functie van het spisgelsymbool handhaaft de
schrijver en fijne balans tussen de splegel als
vanitas gn veritas (Bange 1986:34): Elckerlijcs agser-—
tieve teruggave weerspiegelt in positieve zin, =ijin

dosyr hem geinitieerde ontmoeting met Tgaet.
5.5.3 Het maken van het testament

Tegen de achtsrgrond vapn het bove: behandelde motief,
Gnrdt het belang van het maksn wvan het testament in
belden teksten duidelijk. Immers, het testament biedt
te laatste mogelijkheid tot het herstel wvan on-

107. Ygl. Nos {19467:12): "Het oude testament kent twee
svorten mensen, rechivaardigen en oanrechtvaardigen.
Rechivaardig is, wie leeft in de.richting van Bpd en de
medemens: onrechivaardig wie zien wvan God en dae
medemans verwijdert:; ook in de El:ﬁgrliig'is g2y spraks

van deze twee wegen."
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rechtmatig verkregen bezittingen. In Elckerliic is dat
varband het meest zichibaar, omdat de motieven elkaar

direct opvoigens

Mu hoert, mijin vrienden algader:/ lg _wil

gagn_stellen mijin testament/Voer v allen
hier present./ In caritaten ende in rechter

i et PP

ende dandetr helft daer na/

Ghevic, daer sij seuldich is te gasnh.
{vss.6585—-4671, miin onderstreping)

In ESL is het wverband tussen de motieven op het eerste
gezicht niet o duidelijk, omdat ze relatief ver van
glkaar genosmd wordeni®®, en bovendien in verschillende
afdelingen staan. Maar in de paragraa® waar de schrij—
ver wijst op het belang van sen teshament, laat hij het
teruaggeven van onrechtmatiyg verkregen besittingen wel

weerklinken:

Wanttet gelikerwiis kenlic ende clae is,
vele menschen, bi alsu’hken ydelen bope ends
valechen ingeven van langesr te leven, heoben
hem saelven vergeten gnde sijn onversienlic
gnde onberedit, sonder hser testament te
maken of haer gingen te bescicken ende haer
conscisncie te verclaren, ghestorven.

(rr 774=77%, mijin ondetrstreping)

Uit de annotatie van De Geus (1985:55), kan afoeleid
worden dat  het makean van een testament als dosl heett
het geweten te mulveren. Dit is ook bij Elckerlijc het
gaval: Elckerlijs zegt, dat zijn testament en het goed-
maken van z2ijn onroechtmatig bezit  tot smaad van ds
duivel is (vss.472-674),., Het belang van het testament
is hiermee in beiden teksten aangetoond. Opvallendsre
tijin de verschillende manieren waarop beida‘ schriivers
het onder de aandacht van de lesers/tosschouwers bren-

gern. In Elghkerliic dient het maken van het testament,

108. Tussen beide motieven ligt

-

eah ruimte van ongeveer 150 regels.

176



R

net als de teruggave van het zondige bezit, ter boves—
tiging wan =2ijn bekeringy dankziji de herstelde Doscht
bewarndelt Elckerlijc de weg van de rechtvaardige, en
=ziinm handelingen * maken dit wvoor de tosschouwer
zichtbaar. Met dit positieve gedrag van Elckerlijo,
haopt de schrijver iedersen tobt navolging te in-
spireren,. Juist omdat de toeschouwer Elckerlijc als on-—
rechtvaardige hesft sanschouwd, wordt de moraal krach-
tig evergebracht. In ESL is de=ze morazal nict minder
krachtig, maar omdat de schrijver geen toneel tot z=ijn
beschikking heeft, giet hij die i1 een andere vorms
zoals in hoofdstuk drie werd aangetond, dient deesl
viif van FBL zowel de belangen van dg stervensbegeleid-
ing als die wvan de stervensvoorbereliding. In  het
laatste geval ziin het de omstanders die de schrijver
op een =trerge vermanends wijze tosspreekt, om hen van
de ernst van het stervensuur bewust te maken. Het is
binnen deze context dat de negatisve wijze waalop de
schrijver =iin boodschap betreffende he2t testament
formileert, boschouwt most worden®®?. Hij leert de
omstanders dat slechts weinigen tijdig een testament
maken en hun zaken regelen, wat allerminst bevorderlijk
is vaor het zZie.eheil. Het feit dat Moriens' testament
in bet midden wordt gelaten**®, doet niets af aan de
indrulk die de schrijver op de omstanders maakt.

De spiegels die beide schrijvers met betrekking tot het
maken van het testament voorhouden, vullen elkaar dus
ale het ware aant de schrijver van EBlckerliic toont het
ideaalbeeld van de «“gehitvaardige mens die zijn  zaken
tijdig in orde maskt. DPe schrijver van ESL toont het

109. Dit dis naar :inalegie wvan de beshandelirg van
Tgoet, zie= B.4.%1.

110. Rij Elckerlijc is dat niet het gevali; het maken
van zijn testsment is een cancrete handeling.
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realistische bewld van de weinigen die hier aan gehoor
gaven. Intaressan. is het gegeven, dat in beide
teksten, ook het omrzierrde spiegelbeeld geprojectserd
wordt: In Elcker 1ijn iv dat de onrechivaardige Elcksr-
lijo die zich keert o igoet, in ESL is dat de Moriens
uit deel drie. die de vraag of omstanders zijn dingen
ter bevordering van =zijin zieleheil mogen regelen,
bavestigend bzantwoordt. Omdat in Elckerliic beide
spliegels in @én figuur vervat worden, is de spiegeling
tussen zelfreflectie en idesalbeeld hier voor de tce-—
schouwer duidelijk, en wordt de moraal glashelder over-—
gebracht. Ondanks het feit dat Moriens in dat geval de
drager van het ideaalbeeld is, en de omstanders die van
de werkelijkheid, {waardoor da spiegeling niet
Frechtstresks is}, hkomt de boocdschap bij de omstanders
niet mind=r scherp oaveri; hun aanwezigheid aan het
sterfbed vervangt het dramatische effect dat in de
Elckerlije door de uitbeelding van ce bekering van de
hoofdperzpon bereikt wordtt*t.

3.5.4 De belangrijkheid van de kKerkelijke sacramenten
en de rol van de priester

Middelesuwse teksten waarin het =zieleheil centraal
staat, =ouden onaanvaardbaar zijin zonder aandacht voor
de sacramenten (Drewes 1248:946). Dat =zij daarom in
Elckerlijc an in ESL een prominente plaats innemen, is
dan ook te verwachten. Het is opvallend, dat beide
teksten in dit verband het woord "medecinen” gehruiken,

Lar aanduiding wvan de sacramentent**=,

111, Het argument ViEan Vos (12H7:20), dat de
warkelijkheden in het spel op zeer indringende wije
voorgesteld worden, doordat e geen afstand bestaat
tussen spelers en toeschouwers, geldt dus in dit geval,

mutatis mutandis, ook voor ESL.

L1Z2. ¥Ygl. vs.8688 in Elckerlijc, en r.795 in ESL.
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Betreffende ESL, ligt de belangrijkheid van de
sacramenter in de hiérarchische verhouding tussen de
dokter &n de priester beslotentd+™. De schrijver uit
ziin misnoegen aver het feit dat mensen zerder de dok-

ter dan de priester bij het sterfbed kalen:

{.us) want die luden sosken veesl hassteliksesr
madicinen des lichames dan der sieleny ja,
tdat vele arger is, vele menschen en dencken
niet om dye medeciner haere sielen dan so
wanneer si sien datter geen hope en is om
tiichaem langer te mogen helpen oft ton-
derhouden. (rir.805-8B0%)

De schrijver van ESL duidt ook op de volgende manier

het belang van de "gheestelike medecinen” aan: indien

de zieke "waracttigh' bischt, baat het de gerondheid,

en kan Moriensg van zijn ziekte genezen (r.839).

Het spreekt vanzelf dat de schrijver van Elckerlijc op
een andare manier het belang van de sacramanten
zicthtbaar moest maken: in de eerste plaats is de
verhauding tussen priestsr- =2n dokter hier niet
relevanty nergens in  -het stuk komt Elckerliics
lichamelijke gesteldheid ter sprake, noch wordt er naar
hem vervwezen als zieketr4, In de twesde plaats zou het
hele doel van Elckerlijc voorbij geschoten ziin, als
lichamelijk herstel een uwitweg voor Elckerlijc zou heb—
ben betekend.

113, Zie de bespreking van deel vijf in de twee vooraf-
gaande hoofdstukken van deze verhandeling (3.7, 4.9).

114, In EZL iz dat met et ocog op de stervensbegelesid—
ing constant het geval, @met name in deel vijif: vgl.

-

bijvoorbesld rr.823 en 280.
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Volgensg Vos ligt de belangrijkheid van de sacramenten
in de figuur Kennisse beslaten, omdat zij de Kennisse
Hods vertegenwoordigt: "Deze (...} staat in nauw ver-—
band met de Kerk, waar men God in zijn woeord en sacra—
ment leert hkennen® (19565-46:88). Interessant is het
verschil in opvatting ftussen VYos (1965-6) en Drewes
{1968) betreffende Elckerlijcs kennis van God, en
gevolgliik ziin kennis van de sacramenten. VYos gaat van
het standpunt uit, dat Elckerlijc voor zijin ontmoeting
met Kennisse geen weset van Bod enh zijin wetten heeft?*=
Drewes daarentegen, meent dat Elckerlijc wel degelijk
kennis van God hadi door haar leert hij slechts dat hij
huiten God en in strijd met de leer van de Kerk heeft
gelaetd (194B:95). Drewes komt tot deze gevolgtrehkking
omdat "als Elcksrlijc geen kennis van God had gehad,
Kerk en priester wel zeer in gebreke zijin gebleven"
{1968:97). Omdat niets in het stuk biereop duidt {(Kerk,
sacramenten &n priester worden juist centraal gesteld),

wijist Drewes dit van de hand.

Als men deze hkwestie aan EEL relatesrt, dan bli,k¢ dat
de redensring van Drewes de messt voor de hand liggende
is. In de lamentatie van de schrijver, dat menzsen zich
garder op lichamelijke dan op geestelijke medicijinen
varlaten, gebruikt hij het werkweoord "dencken om"
{(+.807). "Dencken om" impliceert dat = wel kernis van
de geestelijke medicijinen bestaat, anders zouw er niet
aan gedacht kunnen worden! In dit verband bestaat er
noy een balangrijke parallel tussen Elckerlijc en ESL:
beide teksten namelijk, spiegelen het verbdand tussen
kennis van God en het belang van de sacramenten, =ij
het dan dat in ESBL de klem op de innerlijke kracht van
kennis valt, en ip Elgketrlijec op diens wvermogen tot

115, Vgl.: "Esrst leeft Elckerliic onboient, later als
hij tot inkeer btomt, leert hij God kennen, lseft hii
met de Nepnisse Gods" (Vos 1956-6:122).
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erikenning van schuld, tot belijdenis van zonden en tot
apirecht berouw. 1n rrr.888-893 van E8L stelt de schrij-
var dat als de rieke zijn spraak verloren heeft, maar
naochtans "goet verstant ende Keninisse van binnen bezit
“ 2ijn  instemming met de sacramenten genomg is tot
zaligwording**®. De kracht ven kennis wordt dus in ESL
binnen de pastorale context wvan het sterfbogk beklem—
toomd; als de tosstand van lighamelijke vermogens de
zieke belstten op een actieve mani¥c de sacramenten te
ontvangsn, te biechten, of "met =zenigen uvutwendigen
tekenan" de vragen te bgantwocrden, dan staat zijn ken-

nis hiervoor in.

In Eickerlijc is het Kennisse die Elckerlijec de
belangrijkheid wvan de sacramenten duidelijik maakt.
Alhoewel Elukerlijc vanaf het begin kennis gehad heeft
(zig boven), is het de positieve aktivering daarvan
{dankzij Do=cht), die Elckerlijcs bekering uitbeeldt.
Kennisse wvergezelt Elckerlijc naar Biechte. Hoewel
deze de kleinste rol in het epsl varvulit, toont zij op
gen bijzondere manier de bekering van Elckerlijco wvoor
de toeschouwers: doordat zij zijn zondige verleden
uitwist en hem de opdracht geeft zich te geselen, teon
=inde Doechi weer gezond te maken, vertplkt zij Elcker-
lijes verleden en toskomst:d¥, Met haar optreden wordt

116, nMiet alleen in deel viif wijst de schrijver op mhet
belang van het verstand bij het stervensproces. Als een
rade draad lopen zijin verwijzingen daarnsar door de
tekst, de geldigheid van deel drie wordt er zelfs door
bepaald.

117, Vos (1988-&:52) iz hierdoor van mening dat Biechte

hiermee een voorstzlling van gen sxistentisel gebeuvren

gewolrden is.
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finaal afscheid cenomen van de onrechtvaardige Elcker—
lije en is ziin bekering verzegeld. In dat licht moet

dan ook de penitentie beschouwd worden:

Bod sij hisr in gheeert!/ Nu wil ic mijn
penitencie beginnen,/ Want dlicht heeft mi
verlicht van binnen,/ Al siin dese knopen
strange ende hardt. (vss.542-5435)
Elckerlijcs zelfhastijding zuivert hem van zijn zondige
verleden en is de concrete uitbeelding van ziin oprecht
berouw en inkeer. Omdat aangenomsn mag worden dat
Elckerliic gezond is, levert de zelfkastiiding,
dramatisch gezien, geen problemen voor het spel op, im-
mers, de belekenis ervan ligt op hetzelfde wvlak als
het maken van zijn testamsnt =n het teruggeven van on—
rechtmatig verkregen goed: zij beelden de rechtvaardige
Elckerliiic uit. Het is daarom des te frappanter, deot de
schrijyver van ESL, opndanks de beperkingen wvan het
sterfbed, de louterende functie van zelfkastijding weet
te verwerken, wat de verbanden tussen Elckerlijic en ESL
verstevigtr*®, Dit wvindt plaats in de derde bekoring
var deel twee, waar hij de zieke wverduidelijhkt, dat
geduldig gedragen pijnen, een teken is van Moriens’
ligfde voor Bod en hem =uivert vam zijn zonden. In de
volgende regels weerklinken Elckerlijes =zojuist aan—

gehaalde woordens

0’ Here, slaet hier berrent hier, opdat Ghi
mi inder eewicheit moecht sparen.’ {rr.400-
402)

118. Rat de schrijver in dit verband wel beswusbk is van
de beperkingen van het sterfbed blijkt uit desel vijif:
"Wasrom sen yghelic kerstenmensche (...} hi hem selven
voer alle dinc ende principaliken voersie van ghe-

steliken medecinen, ende boeten tolt sijnre sislen  be-

hoef, so2 hi alderesrset kan ende mach."

(rr.779-788, mijin onderstreping).
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Op die manier spiegelen beide teksten de ideale houding
tegenover penitentie; de realistische houding ligt in
ESlL bimnen de ongeduldige en zelfs waanzinnige =zieke
Morisne besloten, in Elckerlijc ziin het allie facetien
van de onrechtvaardige hoaofdpersoon, die deze houding

vitbeslden.

Bmdat Elckerlijc gebiecht heeft en zijn testament naar
Juiste wijze is geregeld, is hij nu gereed om de Com—
munie en het Heilig Oliesel van de priester te ontvan—
gen. Yaolgens VYos (1264:417) heeft de schrijver goed
aangeveoeld "1t het enmogelijk was, de bediening van de
sacramenten op het topeel te vertonen. De schrijver
vult die leegte op met een dialoog tussen Vijf sinnen
en Kennisse, waarin de rol van de priester geprezen

wordgdt:

Ach edel priester van groter wasrde,/ Al
custen wi o voetstappen, ghi waret wesrt!/
wie van sonden treoest begeert,/ Die en hon-
nen vindern gheen tosverlaet/ Dan anden
priestarliken staet. (ves.713-717)
Afgeszien van de waarde van deze passager:®, is het hier
belangrijk te onderstrepen, dat ondanks de achting voor
de priester, het de toeschouwers duaidelijk wordt
gemaakt, dat de priester ook z2en gewoon mens is en men-—

selijke foutern hem dus niet vereemd zijn:

11%. Jd.d. Mak (1%63) acht de lofprijzing op de priester
gen storend glement bij de opvoering en vindt Vos de
witwiiding wlak wvoor het sterven van de haoofdpersoan
virgemtd aandoen (19461417}, Ik ben het echiter met Dirowes
(19468:24) eens die stelt: "Den Spieghel der salicheit
zau vadr de Middelseuwer toch wel een volstrekit aonaan-—
vaardbaar, vals, onchristelijk of ketters beeld
wegrspiegelen,; indien kerk, sacramsnten en prisster
1iet de centrale plaats inpamen die =ij in het stuk

hebben."” )
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Sy geven den sondaer quaet sxempel:/ Haer
kinder lopen inden tempel/ Ende saom sitten
sij hi wiven/ In mnsuverheden'van live.
{vas.730-724)
Deze gebalancesrde visie op het priesterschap 4il-~
lustreert niet alleen de dubbele functie wvan des
spiegel, maar het vindt bovendien neerslag in E5L. BRe-
halve dat de waarde van de priester uit de hiérarchie
tussen hem en de dokter blijkt (de serste staat boven
de laatste, zie deel wvijf vanm ESBL), stelt de schrijver
dat als de zieke in enige ban verkeert, de aanwezigheid
van een priester onontbesrlijk isi®e. Aan de andere
kant wijst de sehrijver esrop, dat er geestelijken zijn
die zich niet op de dood voorbereiden, of wat nog erger
is die niet willemn horen van de dood {rir.482-484).
Bovendien richt hij de bekoring van hoogmoed speciaal
aan de geestelijken. "Die vierde temptacie (...), es
verwaentheit ende ydel behagen sijns selfs, dwelc is
een gheestelike hoverdie, metten welcken de viant die
geestelike ende devote menschen meest tewptesrt”
{(rr.418-422) .,

Higrwit blijikt wel dat het negatieve priester—besld
specifiek betrekking heeft tot het sterven j in Elcker—
lije is dat beeld alogsmensr (zie boven). Dat heeft tot
gevalg dat het contrast tussen de ideale prigster en de
priester op wie de ves.730-734 van toepassing ziin,
dramatischer is. O0Ondanks het feit dat beide schrijvers
zich bewust tonen van de tekertkomingen van priesters,
wordt de geldigheid van het ambt zalf niet ter dig-

cussie gesteld.

120. In lijin met het doel van het sterfboek, noemt de
sohrijver dat Y“vemant andars” de zigke ock wit zijn ban
mag helpeni dit doet schter geen afbreuk aan het gQezag
van de priester. )
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5.5.5 Als de dood nadert "vliet dye mensche vanden

mensche"”

De uitbnuw. van dit thema vertegenwoordigt in beide
teksten het belang van de stervensvoorbereiding. Met
het ocog op ESL kamt het daarom logischetrwijs voor in
deel vijf, waar de schrijver zich tot de omstanders
richt. In rr.949-9230 staat te lezen:

{.xa) s wanneger die doot of die sware

eiecte beghint te genaken, so viliet cye

mensche vanden mensche.
De schrijver voegt hisraan toe; dat hoe erger de ziekte
wordt, en hoe sneller de dood naderbii kombt, hoe meer
der vroomheid de zieke verlaat. Dit negatief-realistisch
gekleurde meansbheeld komt Beaty (1970:30) als bijna
ontmoedigend modern voorsg echter, zijn bedoeling
daarmes is de omstanders te doordringen van het feit
dat =zij =zich moeten voorbereiden "als ghi noch gesont
sijt ende terwijlen dat ghi redenen gebruyct ende sijt
here uwer wercken" (rr.?34-9946). Um dezxe woorden kracht
bij te zetten vertelt de schrijver hoe ontelbare mensen
bedrogen ziin uitgehkomen, omdat =zij hieraan geen gshoor
hebben gegeven. Deze boodschap stijgt boven het
mralistisch—-didactische uit, omdat de omstanders, dooar
tun aanwezigheid bij het sterfbed, de waards ervan on-

middelliik ervaren.

In Elcgkerlijic is het de (nog) onrechivaardige Elcker—
lijo, die gestalte geeft aan “ontellike menschen die
ghetoetft (hebben} totter laester mnoot' naar wie de
schrijver van EBL verwijst. Maar anders dan dit sowort
mensen komt Elckerlije niet bedrogen uit omdat hii, on-—
danks het feit dat hij door de dood overvallen wordt,
tijd beeft zich gereed te maken. Op die manier wordt
de dirscte 1lijn tussen oorzaak {gsen gehocor geven aan
het "memento mori”) en gevolg -(verdosmenis), on-

derbroken.

.. A » ‘ .
.i‘ >
e e = e bt s ot b e et e i



In de werkelijkheid is de verrassing door de dood niet
varzoenbaar met de tijd die Elckerlije gegund is  zijn
rekening te vereffensn. Dat dit in het spel slaagt:, is
te danken aan de overtuigende wijze waarop de overgang
van Elckerlijc van onrechtvaardig naar rechtvaardiqg,

wordt uwitgebeeld,

S.5.6 De mens heeft een goede vriend nodig om hem bij
tz staan als hij starts

Dit motief beheerst de zogenaamde '"nas gescreven learae'
wat hetzelfde effect heeft als een spiloog*®t, Omdat
het een afgeronde esenheid vormi, haal ik het 1in zijn

gehe=l aans

Na diern dat alle tmenschen salicheyt staet ende
hanget aen sijn eynde, sog s3]l een vaelic
voarsichtich wesen ende sorghe dragen dat bhi
hem selven in tijts ende voer sijin doot voorsie
van eenen goeden geselle oft ghetrouwen vrient,
die hem in sijn whkerste trouweliksen bi bliven
mach ende met alder sorchfuldicheit nerstelic
mach stercken snde vermanen tot stantvasticheyt
it gelove. Waerom ist boven alle dinc van nods
cicken mensche die wel ende sekerlic sterven
wil, dat hi te voren leere sterven, eer hem die
doot ondersceppe ende bevanghe, opdat hi alsoe,
salichliken stervende, mach comen int sewige
leven. Dat ons wil gheven ende verleenen

God almachtich, Vader, Sone ende Heilighe
Gesst. Amen. (rir.l13358-1349)

Het 1is opmerkelijk dat dit nawoord tot de levenden
gericht is waarin het belang van het sterfboek nog even
wordt samengevat. UOp die manier is de functie van deze
"leare ende raet" dezelfde als van-de “na brnlcghe" in
Elickerlijc, De inhoud laat zich sechter niet met die van
ESL vergelijken:

Meemt in danchke, cleyn ende groot/ Ende sist,
hoe 2lckerliick coemt ter doot./ Geselscap,

121l. Dpordat ESL ingeleid wordt dopr een proloog, wordt
dit effect verstarki,
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vrienden ende goet,/ Baet elcerlijc af, dies
sijt vroet./ Geoenheit cracht, vroescap ende
v.ginnen,/ Tes al verganckelijc, £ijt dies te
pinnen./ Sonder die foecht volecht voer al./
Mer als die doecht is so smal,/ Dat sij niet
mede =n mach of en kan,/ Arm elckerlijc, hoe
vaerdi dan/ Ter rekeningen voer onsen here?/
Dan gaedi van wee, van zeere./ Want na die
doot ist guaet te verhalens/ Daer en bhaet
voersprake noch talen./ Ey elckerlijc, hoe
moechdi wesen/ Hoverdich, nidich! seer uut
gelesen,/ Merct desen spiegel, hebten voer
ogen,/ Ende wilt u van hoverdien poghen/ Ende
osec van allen sonden set./ Nu laet ons bidden
ongnelet,/ Dat dit elc mensche so moet
vesten,/ Dat wi voer gode comen suvelr ten
lesten./ Des gonne ons die hemelsche vader./
Amen segt alle gader. {ves.871-894)
Terwijl ESL een trouwe viriend nood=zakelijk acht wvoor
egn goede dood, voaoropgesteld dat men =zich daarcop
degelijk heeft wvoorbereid, meent de schrijver wvan
Elckerlije: " Tes al vergancelijc, sijt dies te
Bimnen." Daarom is het merkwaardig dat De Geus wet het
oog op onderhavig moti=f, een parallel ziet tussen ESBL
en Elekerlijc. VYolgens mij zijn deze twee teksten in
dit wverband elkaars tegenovergestelde. Dat blijkt het
duidelijkst uit de manier waarop beide schrijvers de
naasten van de stervenden bgschouwen. In Elckerlijc is
die beschpouwing uiterst negatief; de naasten krijgen
gestalte in de allegorische figuren Gheselscap, Vrien—
den =nde Maghe, grospen van mensen die Elckerlijik serst
beloven hem bij te staan, maar als het erop aankomt,

hem in de steek lateni==,

Alhoewel de schrijver van ESBL dit ~mort "nmaasten' niet
vraamd is {vgl. wesreens: '"soe wann:wr die doot of dis
sware siecte beghint te genaken, so vliet dye mensches

vanden mensche.”), beklemtannt het sterfboek in  z1jn

~

22. Vanwege hun  discutabele karakter beslden zij
Elckerlijcs zondige verleden uit (Vos 1965-5:84).
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geheel de positisve rol die omstanders kunnen spelen,
een aspect dat in de zojuist aangehaalde "leere ends

rast” herbevestigd wordt.

Als men slechts deel drie en viijf van het sterfbosk be—
schouwt, dan blijkt hoe onmisbaar omstanders vogor de
stervende zijn; zij kunnen de rol van de priester over-
nemen, hem het krois van Christus tonen, en gebedsan
voorlezen. Getuigend voor de schrijvers realistische
beschouwing van de sterfbed-situatie. wijst hij de
omstandeirs oak op verkeerde hulpverlening: in deel viif
waarschuwt hij tegen de neiging de zieke te troosten
met hoop op lichamelijk herstel,; en maant hij hun de
Zieke geen aardse rzaken in herinnering te brengen.
Mea.w., ESL spiegelt zowel de negatieve als positieve
ral van de omstanders, maar aan hun belang wordt niet

getwijfeld.

Ter staving van De Geus’' stelling dat de waarde wan een
goede vriend een overeenkomst is tussen beide teksten,
zou als argument aangevoerd kRunnen worden dat ook
Elckerlijc positieve begeleiders heeft in de vorm van
Duscht, Kennisse, Mevsheit, Cracht en Scoonheii. Maar
hoe warkeliik dezas allegusrische figuren ook op het.

toneel gegstalte krijgen, =ij blijven sen dramatisering

van " de attributen wvan de rechtvaardige mens” (Vos
1765-&£:81-10%), waarvan slechts de deugd tot ap het
laatst gestand houdt. Van sen persoon met een

pastoraal-begeleidende functie is dus geen sprake. Het
optreden wvan deze figuren dient de toeschouwer ervan
bawust te maken, dat slechts het gezond houden van de

deugd een goed sterven verzekert.

Het feit dat Elckerlijc in tegenstelling tot EBL het
belang van omstanders negesrt, het zelfs afwijst, doet
geen afbreuk aan hgt spel. Het illustreert slechts het
varschil tussen Artes moriendi die‘ ais stervenskunsi,

en die die als stervensbegeleiding fungesrden.
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Tegen de achtergrond van de analyse wan de inhoudelijke
avaregenkomsten tussen ESL en Elckerlijc blijkt het-
zelfde; het maken van een testament, Qgt teruggeven van
onrachtmatig verkregen goed, boetedoening, de rol vén
de priesters, =zijn allen motieven die in ESL op een
pastorale manier aeetslag vinden, terwijil =zijd in
Elckerlijc de ascetische stervensvoorbereiding belich-
ten: via dezs motieven leren de toeschouwers dat reeds
in het leven de eindbestemming voor ogen moet warden
gehouden. Op dis manier is Elckerlijc een dramatisering

van de "Kungt des heilsamen Lebsns".

Sué Blekerille alas een gedramatiseerd moralistisch
traktaat

Yog’ redenzring dat Elckerlijc geen moralistisch-
didactisch stuk is, houdt geen stand als men de tekst
in het licht wan het middelesuwse spiegalsymbool
beschouwti==, Immers, de spiegel in de late mid-
deispuwen toonde wat je was en wat je niet was; veritss
en vanitas (Bandge 1986:34). Deze dubbele {functie wan
het spiggelsymbool is duidelijk werkzaam in Elckerlijc:
voor de bekering van de hoofdpersocon "(houdt) de auteur
de menssn van zijn tijd ern spiegel (voor), wil hij bun
het wverkeerde wvan hun levenswijze tonmen {(...)" {(Vos
1?47:5). Na ziin moment van inzicht wijst het stuk,
d-.m.v. Elckerlijcs handelwijze, het tegenovergestelde:
Elckerlijc laat zien hoe ieder mens vanuit zijnm ellen

dige toestand tot de zaligheid kan komen (Vos 1967311},
Binnen deze context is Elckerlije dus wel sen
moralistisch~didactisch stuk. Als men echter Elckerlijc
vanuit de laatmiddeieeuwse OSpiegel-traditie toelicht,
dan blijkt dat het smoralistisch-didactische karakter

niet hetzelfde iz als dat van ESL.

12%, Volgens Bange (19864) is dit inherent aan laatmid-

delesunsa moraliatischwdidaktische‘tractaten verbonders .
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B.46.1 D verhouding tussen God ep meéne in Elckerliic en
ESL.

In hoofdstuk vier van deze verhandeiing werd de plaats
van ESL bipnen de Middelnederlandse Spiegel-traditie
bepaald. Daarin kwam aan het licht dat het sterfboek
bij deze traditis aansloot op grond van de verhouding
tussen God en mens. Die verhouding heeft de vorm van
zen verbond: Bod en de mens zijn als het ware partners
gewerden, BGod iz de goede (soms toeornige) Vadesr die
zijn kinderen op het rechte pad probsert te howdeny hilj
blijft voor hen zotgen al stellen zij hem keer op keer
teleur (Barog 1984:123). In Elckerlijec daarentegen is
de God-mens verhouding een van schulde

Die relatie iz in alle gevallen esn sdéhuyl-
dige relatie - Bod die als schepper alles
aan de mens gegaven heefh, het leven en het
bezit, wordt door Eleckerlijc gevreesd noch
gekend. (Yosi:l9&e3-56:182)
Naar analogie wvan de Spiegel-traditie, wordt het
Godsbeeld in ESL door de barmhartige, genadige God
pbepaald, terwijl in Elckerlijc de strenge, rechtvaar-
dige Bod centraal siaat. Dere tegenztellende opvat—
tingen hangen ten nauwste samen met de manier waarop
beide teksten het mensbeeld spiegelen. Overesnkomstiyg
met de dubbele functie van het spiegelsymbool, is  het
mensheeld in ESL en in Elckerlijc verschillendy bhet
sterfboek an het «pel projecteren allebei zowsl esen
realistisch als een ideaal mensbeeld, maar met de vol-
gende belangrijke verschillen: 1) in ESL is het realis-—
tische mensbeeld n.=2t per definitie negatdief, 2) wvan-
wege de duidelijre breukliin @ tuss»n de =zondige en
hekeerde Elckerlijc is de tegenstelling tussen het
realistische en ideale mensbeeld in het spel veel

vcherpar dan in het sterfboek.
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Loy

Vanuit dere opzet is bet zinvol om de verhouding tussen
God en mens van Elckerlijec tegen die van ESL te glaat-
sen, omdat het licht werpt op 1) het dualisme in het
Godsbeeld zosls dat in moralistich-didaktische teksten
van de late middelesuwen neerslag vindt, =) de wedsr-
zijds aanvullende behoefte van stervensvonrbereiding en
stervenshegeleiding binnen de traditis wvan de dAries

moriendi.

Voor een systematische vergelijking is het belangriik
dat slechts deg serste 1462 versregels van het spel ex-
pliciet uiting geven aan de schuldige God-—-mens
verhouding. Alhoewesl Vos terecht opmerkt dat Elckerlijc
Bod ook in zijin liefde leart kennen (in de gestalte van
brood en wiin, die hij kan tasten, smaken =n ruiken,
Vos 1247:17), wordt de door God uitgespreoken klacht,
waaruit het schuldige karakter van de God-mens verhou-
ding in de eerste 162 ontwikkelt, niet na Elckerlijcs
bekering met Zijn verscehijning op het toneel gecompen-—
seerd. M.a.w. 1in wvergelijking met de rechtvaardige,
strange God die "spreect”, wordt de genadige, lief—
devolla God d.m.v. symbolen, dus bij implicatie-geopen—
baard. In ESL is dat niet het gevaly het besld van de
liegfdevelle, genadige Vader is vanaf het begin onmid-
dellijk aanweziq.

Deze overheersing van de strenge, rechtvaardige God in
Elckeriijc is het resultaat van de manier waarop de
dood en de dzarmee samenhangends thema's van de
pelgrimage =n het afleggen van rekenschap in de sarrte
162 wversragels bhun beslag krijgen. Gezamenlijk ver-—
beelden zij de straf op Elckerlijcg =zondige verlesden
(Voo  1967:7-10). Relateert men bun functie aan het
verbondskarakter tussen mens en Bod in ESlL., dan blijkt
in welk opzicht de twee teksten elbasrs spisgaloesld

zidn.
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5.4.2 Eerste fase: de confrontatie tussen Sod sn
Elokerlije

Voordat Elckerliic bij Tgoet verkeerdelijk te raden
gaat, =zijn er drie hoofdmomenten in de inleiding tot
het spel te onderscheiden. Dit zijin de monoloog wvan
God, het gesprek tussen GBod en die Doot, en de ontmost—
ing tussen hem en Elckerlijc. In deze fases wordt de
betekenis van, en het verband tussen bovengencemde fac-—
toren tot een hoogtepunt binne de schuldige God-mens
verhouding ontwikkeld.

Hit de openingsregels blijkt onmiddelliik hoe groot de
kloof L -sen de zondige mens en de rechtvaard.ge God
iss

Iz sie boven uwut minen trone/ Dat al dat is

in smenscen persone’/ Leeft wwt viresen, on-

bekent. (vss.1-3)
Vanuit deze opzet begint de uitvoerige klacht van Bodjg
de mensen srkennen ham niet (vs,8), =ij hechten =zich
aan. aardse bezittingen {vs.4), en zij laten zich door
de zeven hoofdzonden regeren, waarvan Bod hoogmoed,
gisrigheid en afgur st met name nemt (vs.10). De klacht
van God raakt wextra geladen doordat, zoals Drawes
(1948:89) het stelt, God wijst op hetgeen Hij gedaan
heaft: Zijn leven gegeven voor de mens. SHod besefi dat

hoe meer hij de mens spaart, hoe meer die zondigt:

i sie wel, hoe ic tvolc meer spare,./ Hoet

mesr arget van jaer te jare./ Al dal opwast

erghert voert. (vss.21-23)
De mens heatt Gods gaven mishruikt en de enige weg
waarvalgens God verantwoording kan eisen, is middels de
dood. Sexzien de rol an de dood als bode van God ("Waer
sydii piin dopt, die nismant en spasrt?') (ve.4s, mijn
phrderstreping), concludesrt Yos dat de dood in het spel
als de straf op het zendige leven van de mens fungeert.

Hij staaft dit met de reusnering dat ds middelesunse
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toeschouwer de varhnyding God—-mans associgerde met die
van leenhesr—-leenman, waarbinnen de dood dan als hode
aansluit; hij gaat immers Elckerliic de hoodschap bren-—
gen dat hij moet sterven om aan Bod verantwoording af
te leggen, wvoor wat hem vriijheerlijk in leen is
gegeveni=4, Door het aedicht "Vander Rekeninghe" van da
l4e =I=TREN A=) volkssprookdichter Willem War Hil-
degaersberch te betrekken, waarin aEn Leenheer
rekenschap van z4ijin leenman eigt, wil Vos aantonen dat
de nmniddeleesuwse toeschouwer inderdaad esn verband zag
tussen God als leenheer en Elckerlijc als lesnmani®=,

Drewas vindt deze realistisch—sociale interpretatie
geen verklaring voor het feit dat de dood in het spel
als straf fungeert. Hij beschouwt dit idee als "door en

door middelepuws—chiristeliik” en wel n.a.v- Jdan van den

Dale's De ure vander doot en Houwaerts Dg vier Uterste

(Drewes 1968:90)., In deze werken brengt de dood
pamelijk ook de boodschap, dat als straf op het Tondige
laven verantwoording moet worden afgelegd, zonder dat
er sprake is van een wereldse lesnheer-leenman varhou-—
ing. Beide standpunten zijmn in dit  verband interes—
sant, maar of men nu de dood in het spel vanuit Vos’

realistisch-sociale, of vanuit Drewes’ middelesuws—

christelijke kader wverduidelijkt, Teit blijft dat het:

hiegr doel uwitmaakt van de schuldige verhouding tussen

de rechtvaardige God sn de zondige mens.

Da negatisve wijze waarop de dood in deze eerste fase
zijin beslag krijgt, varschilt duidelijk wvanm  ESL.
Alhoewel het <=terfboek wel de dood als strat noemt
("Die doot der sondaren iz die alra gquastste" rr.44-435)
wordt dit aergens uitgebcuwd, in tegengtelling_tnt de

dood alsg '"gscult der naturen” (r.l102) waarbij angst en

124, Ziz Yos' anhoitatise bij vs.40, 1947:38.

123, Vgl. het door VYos aangehaaldehfragment op 1%&7:8.
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schromen als normale verschijnselen geslden (re.l149-
150). Hieruit blijkt dat de dood in ESL geen straf op,
maar de voltooiing van het aardse leven betekent. Deze
twee verschillende doodsopvattingen staan in direct
verhand met Het Godsbeeld in beide teksten. ULitgaande
van -8L, wordt dat bepaald door de god die bij de man-
sen staat, en niet zoals in Elckerlijc vanuit zijn
hemelse troon op hen neerkijkt. In deel =en van ESL

staat:

Onsg Here is alseo goet ende getrouwe dat soe
wat Hi ons tossendt; oft ons geluc dunct oft
oncnelus, Hi geeftet ons tot onsen profijie.
Ende Hy is sorchvoudiger voer ons profijt
ende salicheit dan wij selve voer ons sijn.
{ir.141=-145, mijin onderstreaping)i=e

Teganaver deze liefdevolls Vader, staat echiter niet de
sondige Elckerlije die "uut vresen, onbekent" leeft,
maalr (naar analoagie van het verbondskarakter) de welis-—
waar zondige, doch berouwvaelles Morisns. Hoe hkleiner
dus de afetand tuszen God en de =ondige mens, hos=
minder de dood wvan een straffende aard is. Dat
varklaart ook waarom in ESL het thema van rekenschap
aftleggen veel minder prominent is dan in Elekerltije. In
het spel namelijhk, ligt dit thema op hetzelfde viak als
de straffende dood, dat in het sterfboek duidelijk op
de achtergrond geplaatst wordi. Zeoals Vos (19467:19)
terecht opmerkt, komt de rekenschap in het spel in een
negatief licht te staan, niet vanwege het santal zon-
dige daden dis Elckerlijc gepleegd heeft, masr vanwegse
het hkarakter daarven. Uit Bods kiacht blijkt dat het
doodzonden zijn gewsest, waarvoor Elckerlijec geen boete

heaft gedaan noch genade heett gezocht. Deze situatis

126. Dit is slechts &én wvan de tallore voorbeelden
waaruit het verbondskarabkter tussen god sn de mens  in
ESL blijkty; veoor nog meer van dere voorbselden verwijs

-

ik naar.hoofdstuk vier.
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is omgekserd vergelijkbaar met ESL. In de zonde der
wanhoop verliest Moriens Gods genade en barmhartigheid
wit het oog, niet opo.t hij God kent noch vreest, maar
omdat hij te doordrongen raakt wan zijn schuldbesefy
daardonr meent hij GBods genade nooit waardig te kunnen
zijn, of met andere woorden, geen trekenschap af te kun-
nen leggen. Aangezien dit het verbondskarakter in de
verhouding God- mens bedreigt, bevestigt de schrijver
noamaals het beeld wvan de liefdeveolle, barmhartige

Vader:

nyemant (sal) wanhopen, al had hi alleene
alle die sonden vander werelt ghedasn endes
al wist hi cec dat hi verdoemt soude wesen.
(. 307-311)
Bok hier geldt dat het contrasterende godsbeeld, dat
rechtstresks de benadering +tot het afleggen van
rekenschap in beide teksten bepaalt, onderhevig is aan
het mensbeoeld: wanneer God kenbaar maakt dat nij van
Elekerlije verantwoording eist, dan is die in
tegensteliling tpt de Moriens van ESL., 2zich niet van
zijn schuld bewust. M.a.w, het beeld van de rechtvaar-—
dige, strenge God in het spel is het gevolg van de in
zonde levende Elckerlijci: het beeld van de genadige,
barmhartige God in EBL dat van de schuldbewuste, ster—

vende Morienst=+,

127. Tegen deze achtergrond is het interessant om
Drewas middeleeuws—-christelijke interpretatie L
betrekken. Want terwijl een souciaal—realistische
verklaring per definitie niet op ESL van tospassing is,
kan EBL’'s verwerking van 'het afleggen van rekenschap in
mes name de zonde der wanheop als sen aanvulling op het
middelesuws—christelijke De ure vander doot en De vier
ptzrsta beschouwd worden; daarin immers, iz ket on-
derhavige thema ook desl van de schuldige God-mens
verhouding (Drewes 1%68:90). )
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Vanuit de tegenstellende verhouding tussen God en mens,
kan de negatieve en positieve verwerking van EChristus’
lijden in beide. teksten wverklaard worden. In zijin
tirade verwlijt God Elckerlijec dat hij aardse bexit—
tingen boven Hemn liefheeft, en dit terwiijl Christus tot
het heil wvan de mens is gestorven*=2®. 0Op die manier
vergroot Christus® lijden dus de kloof ‘tussen da
rechtvaardige God en dm zondige mens, dit in
tegenstelling tot ESL: in met name deel drie wvan het
sterfboek vervult Christus’ sterven sgen bemiddelende en

vooral vertreoostende rol.,
3.6.3 Tweede fame: het gesprek tussen God =n die Doot

In deze fase wordt de schuldige verhouding tussen God
en mens uitgebouwd, doordat het thema van de
"pelgrimagie”, deel van Bods bedoeling met Elckerlije,
hetzelfde straftfende karakter aanneemt als dat van de
dood =1 het afleggen van rekenschap. De passagse dis in
dit verband centraal staat, betreft de opdracht van God
aan de inmiddels als levende persoon op het toneel

verschenen deod:

Gaet hene tot elckerlijc ghereets/ Ende segt
hem van minsntwegen saen,/ Dat hi sen
pelgrimagie moet gaen/ Die niemant ter
werelt en mach verbij,/ Ende dat hi
rekeninghe come doen mi/ Sonder vertrecs
dats mijn ghebot. {vss.30-53)
Uit de vorige Tase bleek, hoe nauw het straffende
karakter van de dood en bhet thema van rekenschap afleg—
gen aan elkaar verbonden waren, wat in  de bovenstaande
passage nogmaals bevestigd wordt, door het feit dat God
de opdracht dat fdie Doot tot Elckerlijec most gaan, laat
volgen door zijn bevel dat de heofdpersoon rekenschap

moet afleqgen, in de vorm van een “Ypelgrimagie". Dat

128. vgl. de annotatie van Vos bij vs.9, 1947:36.
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dit lzatste Qeen gewone bedevaart is, bhlijkt zoals Vos
{1947:2) het stelt, uit de woorden waarmee God deze
reis nader  bepaalt: "“die niemand ter werelt en mach
verbij" . Vanuit Vos’ realistisch—sociale standpunt was
de pelgrimage een vriji gewone straf in de middelesuwen,
waardaar deze in samenhang met de negatiesve voorstel-—
ling wvan d=2 dood en het afleggen van rekenschap, de
Kloof tussen de zoandige mens en de rechtvaardige God
vardiept. In dit verband is het interessant dat Drewes
vanuit zijin middelesuws—christelijke interpretatie, de
pelgrimage niet aan m t sterven (Yos), maar aan de
kortstondigheid wvan net aardse bestaan relateert. ®Hij
varwijist hierbij naar Psalm 39,13; en Hebr. 11,13, pas—

sages die door Deguileville in zijm Bit is het boeck

vanden pelgherym (1486) en in Het spel van de V viocede
gnde vande V dwasze maeqgden verwerkt =ziin (Drewes

1748:20~91). Zowel de godvrezende als de verblinde
mens zijn pelgrims, vrreemdelingen op aarde, maar de
eelste iz zich hiervan bewust, de tweede, vergeet dit.
Dankzij Elckerlijcs bijzondere positie (hij is tegeliji-
kertijd levend en stervend}, sluiten de standpunten van
Vos en Drewes elkaar echter niet uit: in het licht van
Sods wirraak heeft de pelgrimage als straf inderdaad
betrekking tot de stervende Elckerlijc, terwiijl het ook
aansluit bij de levende Elckerlijc die =ich (nogl) nist
bewust iz van zijin pelgrimstatus, en biji gevolg van de

kortstondigheid van zijn aardse bestaan.

Tegen deze achtergrond bevat de tweespraak tussen God
en diz Doot een aantal aspecten die de verhouding God-
mens met diz van EBL laat verschillen. In de eesrste
plaats bevestint die Doat het gerechtelijke karakter
van Ood door hem tot drie keer toe met Y"almachtich" aan
te spreken (ves.49, 246, en 47). Alhcewsl dat ook het
geval in ESL ix, =zijn =¥ talrijke plaatsen aan te wiji-
zen waayr hij als de barmhartige, liefdevolle Vader
geidentificeerd wordt*=<, In de tweede plaats speelt de

dood, doordat hiji als levende figuur op het toneel
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verschijnt, in Elckerlijc =sen veel agressievere rol dan
in EBL: hij is de "handlanger” van God, die geviessd
dient te worden. In ESL hee/t de dooa egen veel
neutraler karakter vanwege ziin betekenis ales ‘“scult
der naturen". Zouls dit verschil op zijn beurt het on-—
derscheid tussen ESL en Elckerlijc ten aanzien van hat
thema wvan de yekenschap bepaalde, is het ook van
invioed op dat van de pelgrimage, wat niet zonder ver-
wijzing naar het mensbeeld te verklaren valt. Want ter-—
wijl de Moriens wvan ESL op de godvrezende pelgrim
lighkt, naar analogie van Drewes’ middelesuws—
christelijke interpretatie, leeft Elckerlijc nog
"onbhekant”. Op het serste gezicht 1ijkt er dan een
parallel +te bestaan tussen de “goede” pelgrim en het
ideale mensbeeld aan de eng, =n de "slechte" pelgrim zn
het realistische mensheeld aan ¢ andere kant., Maar dit
zpu betekenen dat het mensbeeld in Elgkerliic en  ESL
elkaars absolute tegenoveirgestelde zijn. Aangezisn in
de vijfde bekoring van ESL de Y"slechte" pelgrim, zoals
Drewss die schetst, wel neerslag vindt, moet dit van de

hand worden gewezen:

Mer och lacen, men vinter weinich onder den
waerliken ende vleyschaliken menschen, ya
onder den gheesteliken, dig hem selven ter
doot willen bereyden, of dat arger is, die
vet willsn horen vander doot. {(rr.480-483)
Vargelijkt men echter de tegenstelling tussen het
ideale en realistische mensheeld in elk der teksten af-
zmnderlijk; dan blijkt dat die tegenstelling in Elcker-—
1ije veel radikaler is dan an EBL. Dat wvalt toe te
schrijven aan het Teit dat de "slechte" pelgrim in
Elcker-lijec kipnen de context wvan =zijn zondige leven
gestalte krijgt, terwijl de schrijver van ESL deze in

termen van Moriens’ onjuiste houding tegenover de dood

129. Vgl. amet name de gebeden van deel vier en zes.
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beschouwt. Bovendien wordt de Moriens, die niet van de
dood wil horen, in tegenstelling teot Elckerlije,
yetiroost door het beeld van de lietfdevnlle, barmhartioge

Vader:

God, die is getrouwe ende warachtich in
Sinen beloften, die ons verleent sterckelic
te wederstane, profitelic ende standvastelic
{arnta {Frr. JOQ-802)
Op die manier komt de pelagrimage in Elckerlijc in een
heel and:z- licht te staan dan in ESL. Binnen Elcker-
lijcs pelgrimage tekent zich de eovergang van de “uut
viresen, onbekent! levende, naar de bekeerde,
godvrezende starvendse. De pelgrimage in ESL dekt sen
veel kleiner terrein, nmd#t het daarin "“de overgang van
het tijdelijke naar het eeuwige" vertolkt (De Geus=
1985:11)., De inhoud wvan de pelgrimage van Moriens
beperkt zich dan tot de wijze waarop het aardse leven

voltogid wordt.

S-6.4 Do dorde fassys de ontmoeting tussen ofie Doot en
Elckerliic

Alhoewel de strenge, rechtvaardige God no niet meer op
het toneel aanwezig is, gaat zijn beeld geen cgenblik
verloren, omdat dit op die Dooct wordt overgedragen. In
de volgendz regels weerklinkt de Rklacht wvan God uit

VB3

{-wa) NI leeft so bewstlic/ Buten gods vrese

ande alte vraeslicy/ Yoer god aenbidt hi

daertse gmet; (vss.59-61)
Door de volgande viagen die Elckerlije fies Doot stelt,
komt op dramatische wijze naar wvaren o8 “onbekent"
Elckeriijc leeft: "Waer bi vraschdijs?" ' .2.711, "Aan
mi gesonden?" (vs.735), "Uat beghesrt g2 van mij?"
{v£.80},; e&n "Hoe sal ic ogat verstaen?/ Fekeninghe? wat
salt bedieden?” (vss.82-8F). Belengrijker is echter,

dat vanuiit dezs vragen net verband tussen de deood, het
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atleggen van trekenschap, en de pelgrimage binnen de
schuldige God—mens verhouding fimaal =ziin -beslag
krijgt. ,bDoor de monolong van God en het daarop volgende
gesprek tussen hem en die Doot beseffen de toeschouwers
reeds welk lot Elckerlijec te wachten staat. Elckerlijcs
onwetendheid in d:t opzicht bereikt een hoogtepunt als

hij, na de uwitleg van die Peot. die tracht om te kopen:

Doot, wildi van mi hebben goeds?/ Dusant
pont sal ic w gheven, Op dat ic behouden
mach mijin leven; Ende doet mi esen verdrach
van dezsen. (vss.104-107)458°

M.&t.w., Elckerlijc heeft wel gehoord dat hij moet ster-
ven, rekenschap afleggen en esn pelgrimage ondernemen,
maar de betekenis dagrvan dringt niet tot hem door. Hoe
afthankelijk die betekenis wvan het verband tussen die
drie factoren is, bhlijkt uit het antwoord dat die Doot
op Elckerlijcs vraag of hij terug mag keren als hij
zijin "rekeninghe!" heeft geregeld geeft: MNeen ghi, nem—

merneer! (vs.134)

Het sterven, de pelgrimage en F st afleggen van
rekenschap zijn dus een en hetzelfde: npiet vanwege hun
finaliteit, maar vanwege hﬁﬁf nagatieve uitwerking op

glkaar binnen de schuldige God-mens verhouding. UOp de

130. De verduidelijking die Vas‘bij deze poging tot om-—
koperij geeft, illustreert het straffende verbend tus—
sen de dood, de pelgrimage en de rekensch: sy in ziin
inleiding relateert hij bovenstaande versregels aan de
pelgrimage: "Daar de dood een strat is (...) zal het ce
middelesuwer niet verbaasd hebben, dat Elckerlijc
probeert dese pelarimacge af te kopen (ves.105-106).Y
(Vos 1947:9, mijn onderstreping). In de annotatis ver-—
tgalt hij regel 107 met "en stel me daarvan vriji"  (nl.

van het sterven en van hetf sfleqgen van rekenschap)."
{(Vas:19467:42, miin enderstreping).”
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mogelijkbeid immers, dat Elckerlijc zijn "rekeninghe”
in orde maakt, wordt hem de hemel hier niet in het
vooruitzicht gesteld. Slechte het feit dat het einde

van zijn sardse leven is aangebroken, telt:

siet, dat ghi u neerstelic gaet betrechen/

Te seggen: nu cosmt den dach/ Die elkerlijc

nigt verbi en mach. (vss.160-1462)
Hiermee neemt dJie Doot "afscheid" van Elckerlijey, en
blijft de hoofdpersoon verloren op het toneel achter.
De moraal en de les zijn nu glashelder: de zondige mens
heeft nagelaten zich op de dood voor te bersiden; door
diens onverwachte komst is Elckerlijc slecht toegerust
voor zowel het afleggen wvan rekenschap als voor de
pelgrimages™*, en staart hem verdoemenis in hat
gezicht. Deze situatie is onvergeli!:baar met ESL; voor
de daarin geprojecteerde christen komt de dood niet on-—
varwacht en helpt de tekst de zieke standvastig in
ziin gelpof +# blijven, terwijl bhet de taak wvan
omstanders aanzienlijk verlicht. De dood, en voor zover
er gsprake iz van de pelgrimage en het afleggen van
rekenschap worden daardoor op esn geheel andere manier
dan in het spel ingevild. Binnen bet verbond tussen Sod
2n de mens vormen zij de brug waarover de stzrvende tot
zaligheid kan komen, niet de straf voor sen zondig

geleid laveri.

Maar Elckerlijc zow geen Spiegel zijn als het niet zou
ieren hoe om Sods versordeling te keren. De tweede
helft van het spel laat zien hoe. Elckerlijc toch nog
gered wordt dankzij zijn vereocgen =zich tot het goede te

richten. 0Op die manier vormt Elckeriijc als het ware de

131, Yglz: "Ie sie mijn leven al verloren,/ Mu ic doen
moet dese lange vasrt,/ Daer ic s5 gualic te=gen  ben
bewaert./ Ic en hebh ter werelt niet gost bedreven,/ Al-

dus heb ic seer luttel gescreven."” (vas,l4d-1468)
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proloog tot ESL, ligt het stecrfboek in hat varlengde
van het spel; de toeschouwer/leazer die Elckerliics les
ter harte heeft genomen staat open voor de les van het
sterfboek; dadrin kan hij lezen en leren welke etriid
h’i nog moet leveren om in Gods genade te blijven. Deze
stirijd wvosrt hij dan minder tegen zichzelf dan tegen
ge duivel, wat verklzart waarpm die niet in hat spel
voorkomt. Elckerliiec is als zondig en "onbekent” mens
in de eerste plaats =ijn eigen wvijand, =zijin bekering

e=r zelfoverwinningt

De=n Spieghel der Salicheit van Elckerlijc is
gen Speculum humanae salvationis in a nut
shell, sen stuk heilsgeschiedenis, en dan
deze niet voornamelijk gegraepeerd om het
laven van Jezus (...) maar op het vervolg op
deze geschiedenis; de plaats, de funcltie van
DE MENS en dienms sigen verantwoordelijhkheid
voor zijin eeuwig heil onder de nieuwe beds-—
Iing. (Drewes 1968:8%)

3.7 Bevolgtrekking

Tegen deze achtergrond kan vastgesteld worden dat
Elckerlijic wel een gediramatisserd moralistis.h-
didactisch tractaat is, dat aansluit bij dE'Middel—
nede 'andse Spiegeliraditie. Het zpel vormt de lezer
als christelijke persoon, hat lsert wat men meoet doen
en laten om toit zaligheid te hkomen, dankzij de
varstokte zondaar die door de drod tot inzicht komt.
Alleen het punt van vertrek is anders dan in Middel-
nederlandse moralistisch-didactigche Spiegels; dere
teksten, en met name ESL, heginnen en eindig=sn met een
verbond tussen BGod 8n de sens, terwijl het spel het
herstel van dit verbond uitbesldt. In dit verband han-
teert Vos (194643-6&6:16&-87) het begrip Zedska, wat

gerechtigheid betekent:

Het cude testament keEnt twee soortsn mensen,
rechtvaardigen en onrechtvaardigen.
Rechtvaardig is, wie leseft in de richting
van Bod en de medemens: onrechtvaardig wie
zich van God en de medemens verwijdert. (Wis
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Maar analogie van de dubbsle functie van het spiegel-—
gymbool in de late middelesuwsn, bewandelt Elckerlijc
eerst de weg van de onrechtvaardige, dan die van de
rechitvaardige. Als men daarbij Drewes’ wvaststelling dat
de kern van Den Spieghel de pertinente virazg naar het
handelen van de mens is, betrekt, dan is Elchsrlije in
de serste plaats een levenspel, en geen stervensspel.
Vanuit deze opzet heeft Vo gelijk wanneer hij stelt
dat Elchkerlijc geen gedramatiseerd Ars moriendi is, als
hij onder dat gesnire slechts teksten =oals ESL
verstaat. Het is echter gebleken dat er gen fijin on-
derscheid getroffen moet worden tussen Artes moriendi
die de belangriikheid van stervensvoorbersiding on-
derschrijven, en die die de stervensbegeleiding als
doel bhebben. UOp die manier verhoudt Elchkerlijc rich op
dezelfde wijze als het Delfise sterfboek tot EBL: de
eerste  twee reflecteren het juiste leven, de laatste
het juiste sterven. Dankzij het feit dat binnen de
middelgsuwse—chiristelijke context daartussen geen
wezenliik verschil bazstaat {de mens dient reeds in dit
leven de eindbestemming voor ogen te hebben, Veos
19855~84211 ) liggen ESL en Elckerlije in elkaars ver-—
lengde.



& S8lotbeschouwinaen

In het licht wvan ESBL’'s bespreking binpen zijn his-
toirische verband, de traditie van de &rs moriendi, de
Speculum—traditie én de literaire traditie, moet
Beaty‘'s stelling (=zie 1.4.1) van de hand worden
gewszen: haar opvatting dat de kunst van het sterven
niet verder teruggasat dan tot de lie—eoeuw, @n dat voor
het ontstaan geen andere braopnen aan te wijzen vallen
dan de Ars moriendi zelf, is mechanistisch, en gaat
voorbij aan een wijd spectrum van invloeden die in de
sterfbosken uitmondden; Juist aan de arganische opbouw
van e middeleeuwen dankt de Ars moriendi zijn

veelkleurig karakter.

Ten sinde ESL’s verbanden met de literaire traditie aan
te tonen, is het sterfbosk met Elckerlijc vergelekan.
Deze wvergelijking weerlegt bij unitstek de stelling dat
er quen overeenkomsten bestaan tusssn Artes mariendi en
andare literaire teksten wit de 13e~ seuw. VYoor Beaty's
"rienswijze dat de atervenskunst sen typisch 1Se esuws
phenomeen is, is het interessant om epische teksten uwit
de hoge middelzsuwen bij EBL te betrekken. In het
bekendes hoofse werk De_ jeeste wvan Walewein en het

schaakbord bijvoorbeeld, beschrijven de rr.
J905-421502=R, de scéne waarin Walewsin de rode ridder
varslagen hesft; de laatste ligt swaargewond, maar hij
kan nog spreken. De rollen die de rade ridder en
Walewesin dan aannemen, komen respectieveliik overeen
mat die van de stervende die zich op zain sterfbed
bekeert en die van de stervenshegeleider zoals die in

ESL geprojecteerd worden.

13Z2. Iie de uitgave van G.A. van Es, gepubliceerd dopr
Tieenk Willink/NMoorduijin, Culemborg, i976-

M)



Pe leer van het sterfbosk dat Bod iedereen vergeeft,
hoe grpot de zonden ook zijn gewsest, mits de stervande
oprecht bercuw toont, vindt reeds in de boofse roman
nearslag. Als namelijk de rode ridder ziin angst ken-
baar maakt, te veel zonden op zijn kerfstok te hebben

om Sods genadez waardig te zijin antwoordt Walewein:

‘Neen, alder warelt mesdaet/ (...) es harde
zlene/ Jeghen die Gods ghenaden allens./
Digs bedinct jou wel te voren:/ GBod die wert
dor ons gheboren/ Hi ontfinc dor ans bittre
wondenz/ Hi mach w wel van uwen zonden/ Qui-
ten: secse al uwut ende uut/ Jou blechie, nu
al over luut.’ (rr.3946-3754)

De strekking wvan deze regsls laat zich bBijzonder goad
vergelijken met de vertroostingen wit de bekoring wvan
wanhoap in ESL (zie 3.4.2). Het meeste berouw heett de
rode ridder ovetr datgens dat hij de Jjonkviouw heeft
aangedaan. Door aan haar te viragen af rij de rode rid-
der wil vergeven, lost Walewein gelijktijdig de
problemen van wroeging (bij de rode ridder) en wraok
{bij de jonkvrouw} op.

Edn wens maakt de rode ridder nog aan ziin ster-—

vensbegeleider kenbaar:

"(noa) massanc/ Mochti mi ghehelpen daer
af;/ Ende doet mi up een kerchaf/ Braven,
here, dor uwe doghet.’ (rr.4082-4084)

Waleweirnn blijft bij de rode ridder waken terwijl
duivela hun loon kiomen opaisen {ri . 48854 3—64),
Walewsin wvervult de ideale rol van stervensbegeleider
wannear hij zijn swaard trekt =n het kwade verslaat,

waarna hij op de begravenis kan toezien.



Deze hele scéne, venat het moment dat Walewein de rode
ridder verslaat, tot diens begravenis, duidt aan dat de
stervenskunst zijn wortels reeds in de hoge mid-
delesuwen had — met dien verschil dat Waleweins rol als
starvensbegeleider binnen de hoofse traditie uitgebeeld

wotrdt. Als Walewein ziin taak heeft volbracht staat er:

Doe ghint Walewein metten zwaerde/ Ende
maecte enen pit in daerde/ Ende dede =ine
hovescheit/ Daer hi den doden rudder in
leit/ Ende seide: "Hier quitic mine trouwe.’

(rr.4909—-49130, mijin onderstreping)

Het ideaal van de stervenskunst, en met name die van de
stervensbegeleidzr, is dus conform aan het beeld van de
ideale, hoofse ridder, en Jdaarmee deal van de wel-
levenskunst ofwel Ars vivendi. De stervenskunst in ESL
daarentegen, wordt niet geldealiseerd; het realisme
waarmes de dood en het ziekziin behandeld worden, ver-
lenen aan het sterfboek een burgelijhke aardsheid, die

De Walewsin vreemd is.

Zo beschouwd is de Ars moriendi, winnen de organische
opbouw van de middeleeuwen, de tegenhanger van de
idemaligering van het leven en hot schone. Een der—

gelijke benadering van de Ars morliendiis=, rechtvaar-

133. Men zou nog zovesl meer Middelnederlandse teksten

kunnen netrekken; in Sinte Christina bijvoorbeeld, is

het voorbeeldige gedrag van de hoofdpersoon ax-
emplarisch wvoor de stervenskunst die in ESL op pas-—
torale wijize aan lezers wordt voorgeshouden. In Sinte
Christina wordt hbet 1ichamelijke lijden van de ster-
vende weliswaar in =en extrame vorm wiitgebeeld, maar
hat sluit aan bij het belang wat in ESL. aan lijding
gehecht wordt als voorwaarde voor de laatste -ielerust.
De mystieke e aringen van Hadewiich en andere misticil

wear, vindt sen populaire naklank in e gebeden die in
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digt meer gericht onder=zoek naar afzonderlijke teksten
binnen dit genre; naast EBL, =ou vok bijvoorbeeld het

Antwerpse incunabel Boexken daer in datmen mach leeren

salichlic stgruen ende eewelic  leuen (13512) opnisuw
kunnen worden uitgegeven om verder licht te werpen op
de wverwavenheid wvan de Middelnederlandge letterkunde,
niet in de laatste plaats omdat Aries moriendi een
helangrijke aanvulliing betekenen op middelesuwse
tegksten waarin het ongenadige kRarakter van de dood ges—
talte keriijgth, Zzoals bijvoorbeeld in "Vander

Mollenfeeste" .

Ter gstaving van het feit dat Aries moriendi binnen sen
arganische benadering van de middelesuwan hun
obscuriteit wverliezen, is het =zinvol om nog naar de
schilderkunst t2 verwijzen. In dit verband is de studie
van Bevington (red.) 1985 ipteressant. Daaruwit blijkt
namelijk, dat het Laatste Oordeel dat in de drtes
moriendi verwoord wordt, wvisueel neerslag krijgt in de
gehilderkunst van de middelesuwen. Een van de bekendste
is het Laatste Qordeel var Rogier van der Weyden, waar
J.E. Neethling (1988) onlangs nog over schreef. Omndat
schilderijen die het Laatste Oordeel als thema hebben
overal in de kerken hingen, ondersteunde het beeld dus
het woord, een verdere aanduiding dat het onderzoek
naar Artes moriendi de totaliteit van de middelesuwen
in  acht mogt nemen, &n daarmee dus nog lang niet vol-

toold is.

ESL zijin opgenomen. )

207



Bijlagen
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Diagram

Are moriendil

Bie Kimgt dez heilsamens Lebens!t
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Mie ¥im=t des hailsamen Sterbens!
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Eanotabelboetk gbe

R T2 .

Veragrootte afdruk van de houtsnede anrafgaand aan het
Delftse sterfboek,
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e otabelbocs g
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V23

Vergrootte atdruk van de houtsnede \:narafgaand aan het
Delitze stertbosk.
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Vergroot'.» afdruk van de houtsnede vooraftgaand aan ESL
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