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INLEIDING

Tijdens éé& van de mlleges Geschiedenis van Oud-lsrad® van de masterstudie theologie werd
Jeremia 44 besproken: de verering van de Hemelkoningin doa Judeeés die in Egypte wooncen.
Voor mij was het de ontdekking van de Hemelkoningin in de bijbel, want tot dan toe waren mij
deze teksten niet opgevall en. Hed intrigerend ook,want wie was die Hemelkoningin de dleen doa
Jeremia tot twee kee toe genoemd wordt? Ze wordt niet alleen genoemd, Jeremia gedt ook
informatie over haa verering en hij gedt een dscusse wee tussen de voorstanders en hemzelf. De
beschrijving van de verering riep as vanzelf asociaties op met de verering van Maria in grote
delen van het christendam. Was er mogelij k een verband tussen de twee? Die gedadte liet me niet
los. Daaom besloot ik om voor de endscriptie van de studie op zoek te gaan naa het antwoord op
devraa.

Deontdekking van de Hemelkoningin in de bijbel

In de bijbel komen we va& de oproep tegen om alleen JHWH te dienen en de dgoden af te zweren.
Er wordt de indruk gewekt dat bij de hervormingen van Josia dles wat met verering van andere
goden dan JHWH te maken had opgeruimd is. Van Jeremiais bekend dat hij een vurig aanhanger
van de Eén-God-all een beweging was, de reformbeweging in zijn tijd. Hij ging in tegen de officiéle
godsdienst zoals die vorm kreegy in de Tempd van Jeruzalem. En dan dukt in Jer.44 en ook a
eegder in Jer.7, een beschrijving op van een familiegebeuren dat lad zien dat er een andere adltusin
het toenmalige Juda aawezig was. Dat laa de gelaagdheid zien in de godsdienst van de tijd.? De
beschrijving in Jer.7 roept associaties op met de voorbereidingen voa Kerst of de oudgaasavond
in oree tijd. ledereen in het gezin draagt zijn of haa steetje bij. Bovendien wordt vermeld cet
iedereen van hoq tot lagg in de samenleving er aan meedoet, en dat de voorouders het ook altijd
gedaan hebben. Rekening houdend met profetische overdrijving roept dat toch de vraag op d het
aleen een gezinsgebeuren was of ook tenminste e locade aagelegenheid. Dat zou ketekenen dat
er locde heiligdommen waren waa deze Hemelkoningin veread werd. Opvallend is de rol die
vrouwen vagens de beschrijving van Jeremia hadden in deze aultus. Terwijl de verering van JHWH
e mannenzak was (vrouwen hadden geen religieuze verplichtingen in de openbare ailtus),
hadden wrvouwen hier een leidende rol en werden daaop ook doo de profed aangesproken. Uit hun
antwoord in Jer.44 dijkt dat voor hen de verering van de Hemelkoningin verbonden was met
welzijn, met hel. Zij werden behoed voa rampen als horger en oalog. Wie was deze
Hemelkoningin? Juda en Israd waren geen kleine geisoleade gebiedjes in het egste millennium
voor het begin van de jaatelling. Zij ondergingen invioeden vanuit de omgeving ook op
godsdienstig gebied.

Maria Hemelkoningin

De asxciatie van de Hemelkoningin hbij Jeremia met Maria uit de Rooms-katholi eke kerk werd hij
mij opgeroepen om verschill ende redenen.

De easte reden is de titel. Maria in de Rooms-kathadlieke kerk heft vele titels en één daavan is
Hemelkoningin. Zelf protestants gelovige kwam ik die titel met name tegen opreizen doa gebieden
die overwegend Rooms-katholiek zijn, zoals Zuid-Europa en Zuid-Amerika. Wat deze titel van
Mariavoor gelovigen van nu ketekent was mij niet duidelij k.

Een tweeade reden is dat het een gezinsgebeuren lijkt te zijn geweest, dat het om ee
familiegodsdienst gaa. Er spreekt een bepadde vroomheid ut. De Hemelkoningin was mogelij k
aawezig in hus. Zoals Maria aawezig was of isin de huiskamer bij Rooms-kathadli eke gezinnen:

1 Ik hantee hier de uitdrukking Oud-Israél als omschrijving van het conglomeraa van Judese en Isradliti sche stamgroepen, federaties en koninkrijken diein het OT tijdvak (globad 1200-200) cis- en transjordanié bevolkten.

2voor ‘gelaggdheid’ in de godsdienst zij verwezen naa het model van R.Albertz, Reli gionsgeschichte Israglsin dttestamentli cher Zeit |, Géttingen 1992
291-304



e afbedding van Maria, kaages branden, rozenkrans. En in zuidelij ke landen vind je kapell etjes
langs de weg en soms een processe.

Een derde reden tendlotte is het feminiene asped. De godin is vrouwelij k en de vrouwen hebben een
belangrijke rol. Maria was een vrouw en ze is edad voor vrouwen in een doa mannen
gedomineeade godsdienst makkelij k toegankelij k, maa daain kan ik me ds protestantse cdvinist
natuurlij k vergissen.

De vragg naa ean mogelij k verband is een intrigerende vragg die ik voor dit onderzoek als volgt wil
formuleren:

Is er mogelijk een verband tussen de verering van de Koningin van de Hemel zoals
beschreven in de bijbel in Jeremia 44 en de verering van Maria ds Hemelkoningin in het
christendom?

Op de vragg welke godin met de Hemelkoningin uit Jeremia bedoeld wordt zijn in de loop van de
tijd verschillende antwoorden gekomen. Sommige onderzoekers concentreeden zich op let
spedfieke woord det voor broden gebruikt wordt in de tekst van Jeremia.® Anderen richtten zich op
de verering van Asjera in Juda en Israd.* De opgravingen van Ugarit leverden ook een heleboel
informatie op ower de geschiedenis van het gebied van Palestina en de godsdiensten uit die streken.
Het onderzoek naa de Hemelkoningin hij Jeremia moet editer gezien worden in een groter
perspedief. In de negentiende eew met de opkamst van de godsdienstwetenschappen deel de
gedachte opgeld dat religie ontstaan was ergens in het grijze verleden van de mensheid. Religies
waren meegeévoluead met de mens en all e religies zouden dezelfde basispatronen vertonen en met
elkaa samenhangen. In de jaren vijftig van de vorige eew introduceade Harrison ce theorie dat er
voorafgaand aan de patriarchale samenlevingen aom matriarchale geweest waren. De belangrijkste
godin was de Moedergodin de daana ds archetype in all e beschavingen terug te vinden is. Totdat
ze min of meea verdween met de opkamst van het christendom. Maria wordt doa aanhangers van
deze hypathese, zoals bijvoorbedd Baring en Cashford, gezien als de Moedergodin de lange tijd
verborgen is geweest en nuwee tevoorschijn kamt. Verborgen omdat ze niet als zodanig herkend
is. Onder feministen, maa ook mannelij ke onderzoekers, is deze zienswijze lange tijd popuair
geweest. Dijkstra spreekt van ‘onbeperkte parall ell enjagerij’ en Panbalylonisme en Panugaitisme
bij het vergelijkend ondrzoek na de ontdekking van ouce ailturen en godsdiensten in het Oude
Oosten en Israd.’ In de ladste decenia is meg aandacht gekomen voa een systematische
beschrijving waabij naest literair-historische aspeden ook & cntext en de plads in het belief
system een rol spelen®

Voor de betekenis van Maria Hemelkoningin in deze tijd wijzen Boss en Spretnak ®met name op
de kosmologische aspeden. Zij verbinden haa zo met moderne wetenschap en wereldproblematiek
van dezetijd.

Om de probleemstéelli ng te kunren beantwoorden zijn er east tweededvragen die opgelost moeten
worden:

1. Welke godin wordt in Jeremia 7 en 44aangeduid met de titel Hemelkoningin?

2. Hoeis Maria Hemelkoningin geworden in het christendam?
Alser een antwoord isop deze dedvragen kan ook de probleemstelli ng beantwoord worden.

% Bijvoorbedd: S. Ackerman, ‘And the Women Knead Dough’: The Worship of the Queen of Heaven in Sixth-Century Judah, - In: P. L. Day(ed.),
Gender andDifferencein arcient Israel, - Minneapolis (1989; K.JH. Vriezen, Cakes andfigurines, - In: B. Becking en M. Dijkstra (ed.), Onreading
Prophetic Texts. Gender spedfic andrelated studies in memory of Fokkdien van Dijk — Hemnes, - Leiden (1996

* Bijvoorbedd: K. Koch, Aschera a's Himnelskdnigin in Jerusalem, - In: UF 20 (1989

® M.Dijkstra, “De godsdienstgeschiedenis van Oud-lsraél. Ontwikkelingen na Vriezen en een rieuw ontwerp”, In: M. Dijkstra, en K. Vriezen, (red.), Th.C.
Vriezen. Hervormd Theoloogen oudestamenticus. Sudies over theologie \van het Oude Testament, bijbelse theologie en godsdienst van Oud-Isradl bij de
honderdste geboartedagvan Th.C. Vriezen, - Kampen (1999, - p.118

°ld., - p.116118

”S.J. Boss Mary, - Londen (2003

8 C. Spretnak, Missng Mary. The Queen of Heaven and fer re-emergencein the modern church, - New York (2004



1. Welkegodin wordt in Jeremia 7 en 44 aangeduid met detitel Hemelkoningin?

Voor de beantwoording van deze vragg is nodg dat east de teksten (Jer.7,18en Jer.44,1725) goed
onderzocht worden. Dat betekent dat de teksten ut het Hebreeuws(BHS) vertadd worden met
inachtneming van de tekstkritiek. Door concordantie onderzoek moet er mee helderheid komen
over enkele belangrij ke begrippen in de tekst. Voor dit onderzoek is met name wat de broden betreft
gebruik gemadkt van zowel literaire ds archeologische bronren. Informatie over de wntext zal zich
toespitsen op ce paliti eke en godsdienstige situatie in Judain detijd.

Als duiddijk is in welke situatie, in welke mntext de Hemelkoningin genoemd wordt kan de
volgende stap genomen worden. Die betreft het mogelijk adterhalen over welke godin her
gesproken wordt. Daatoe wordt gebruik gemaakt van werken van verschillende aiteurs die
belangrijke godinnen ut de omgeving van Palestina bespreken de in het tijdvak van het ontstaan
van de teksten van Jeremia vereed werden in het bijzonder als Hemelkoningin. Zij putten ut
literaire bronren en archeologische bronren. De verschillende auteurs hebben een verschill ende
visie op e allten van Moedergodinnen en wegen hun lonren dan ook \erschillend. Voor dit
onderzoek is van belang om te weten in welke mythe en op welke plaas in de mythe ze gezien
moeten worden. Dat zegt iets over hun larakter en invioedsfea. Voor zover bekend wordt iets
verteld van hunmanifestaties en de riten en waa en wanneea ze veread werden. Vervolgens wordt
onderzoek gedaan naa wat er bekend is van de Agera-cultus in Oud-lsrad. Uit deze gegevens
wordt ean conclusie getrokken over de mogelij ke identiteit van de Hemelkoningin in het bij belboek
Jeremia.

Omdat het voor de beantwoording van de tweede dedvraag ook van belang is om te weten of er
mogelij k ook aanknopngspurten zijn in de Joodse godsdienst wordt tenslotte ook ragegaan wat
bekend is over vrouwelijke bedden van God in het jodendam tot aan het ontstaan van het
christendam. Hiervoor wordt gebruik gemadkt van literaire bronren.

2. HoeisMaria Hemelkoningin geworden in het christendom?

Van een denstmaayd, waavan in Luc.1.38 sprake is, naa Hemelkoningin is toch een hele stap.
Hoe is deze ontwikkeling verlopen? Allereast zal begin en eindpurt (tot nu toe) van deze
ontwikkeling besproken worden, waabij de bijbelse teksten a's beginpurt en kerkelij ke leastukken
als eindpurt genomen worden. Omdat voor mijn onderzoek deze hele lijn van ortwikkeling ved te
uitgebreid is heb ik er voor gekozen om as eindpurnt te nemen het tijdvak waa uit lit eraire bronnen
blij kt dat Maria de titel Hemelkoningin gekregen hedt. Dat tijdvak blij kt ongevee samen te vallen
met de tijd van deiconaclastencrisis en het eind van het patristische tij dperk.®

Ik ben mijn onderzoek begonren met de officiéle lee van de kerk. Hier gaa het dus om officiéle
documenten en utspraken over Maria tot de uitspragk over Maria Hemelkoningin. Dat leverde
globad een aantal gegevens op ower de stappen in de ontwikkeling van de Mariaverering.
Vervolgens ben ik deze verschill ende stappen gaan zoeken in de bronnen van de godsdienst die zich
oncer het niveau van de officiéle lea van de kerk bevinden. Dan gaa het om theologische en
filosofische uitspraken van kerkelij k invioedrijke mensen als bisshoppen, petriarchen, fil osofen,
enz. Maa er is ook een grote hoevedheid apocrief tekstmateriad dat informatie op kan leveren en
uit andere bronren put. Nog meea locad en soms zelfs van persoonlij ke vroomheid getuigend zijn
de overgeleverde poézie en liederen. Iconagrafische bronren zijn er ook.

Behalve deze bronren die overwegend van kerkelij ke oorsprong zijn, ooka werden ze later soms
als apocrief of ketters gekwalificeed, zijn mogelij k ook angevingsfadoren van invioed geweest.

° Het eindpurt van het onderzoek kon dus pas vastgesteld worden nedat duidelijk was wannea Maria Hemelkoningin genoemd werd. Omdat het hier
niet om kerkelijke stukken als concilieversiagen of dogma's ging is het een redelijk diffuus gebied en heb ik het tijdperk van de iconoclasten als
eindpurt van het onderzoek gekozen. Dat is dus tamelijk subjectief.



Zoals padlitieke en sociale veranderingen en niet te vergeten godinnenculten ut de omgeving. Bij
deze ladste heb ik me beperkt tot godinnen de terug te voeren zijn op godinnen de ook bj de
Hemelkoningin van Jeremia ds mogelij ke kandidate e rol hebben gespedd. Want deze zijn van
belang voor de beantwoording van de probleanstelling die over een mogelijk verband spreekt.
Vervolgens wordt in vijf cases een mogdijk verband tusen Maria Hemelkoningin en
Hemelkoninginnen uit de omgeving verkend. Tensotte zijn er nog antropdogische opvattingen en
psychologische agumenten te noemen. De easte worden in een excurs besproken aan het eind van
de uitwerking van de ontwikkeling van de Mariaaultus omdat deze bijdragen tot een beter verstaan
van deze ontwikkeling. De psychadogische agumenten zijn als laaste genoemd. Als afsluiting van
dit onderded van het onderzoek volgt een samenvatting.

In het derde en ladste ded van deze scriptie moet de probleemstelli ng beantwoord worden. Bij het
zoeken naa parall ellen moet niet vergeten worden dat een hanoloog verschijnsel nog geen analoog
verschijnsel is. Ik ben me avan bewust dat overeenkomsten met betrekking tot beide
Hemelkoninginnen, d ze fenomenodlogisch o literair van aad zijn, net persé bewijzen dat er
sprake is van een verband o zelfs van het incorporeren van aspeden. Misschien is de overeenkomst
terug te voeren op bjvoorbedd Joodse wortels van het christendam of op de omringende altuur.
Mogelijk ook is er wel een fenomenadlogische overeenkomst, maa is de plaas en betekenisin de
beide reli gies verschill end.
Een voabedd daavan kan zijn het weven van vrouwen:
In het apocriefe Proto-Evangelie van Jacobus wordt van Maria verteld dat zij kleden wedde in de
Tempel. In de mythe van de Moedergodin weven godinnen het levensweb o de draden van het lot.
Baring en Cashford zien hier een overeenkomst tusen Maria en Moedergodinnen.’® Uit Joodse
bronren'! is edter bekend dat vrouwen verantwoordelijk waren voa het weven van de
tempelkleden. Bovendien is uit oude beschavingen as de Sumerische bekend dat het werk van
vrouwen als davinnen primair in de sfee van weven en spinnen lag.*?
Uit deze gegevens kan m.i. niet geconcludeed worden dat hier een verband is tusseen Maria en
M oedergodinnen.
De vergdlij king van de beide Hemelkoninginnen zal met name gebeuren op ¢ volgende purten:

- plads en theologische betekenisin dereligie

- het fenomenadogische asped: riten, afbeddingen

- sociologische aspeden: betekenis voor gelovigen (mannen/vrouwen)

Op basis van de probleamstelling en de werkwijze is de volgende opzet van mijn onderzoek
ontstaan:

A. Deverering van de Hemelkoningin hj Jeremia
Teksten Jeremia
De koningin van de hemel in het Midden-Oosten
De Ageravereringin Israd
Wie was de Hemelkoningin genoemd in Jeremia?
Vrouwelij ke bedden van Godin het jodendam

arwdE

B. Verering van Maria ds Hemelkoningin in het christendam
1. Van denstmaagd tot Hemelkoningin
a. de maayddlij ke geboate
b. Maria: de Tweeade Eva
c. MariaTheotokos

0 A Baring en J. Cashford, The Myth of the Goddess - Londen (1991), - p.559
" miginatraktaa Sekalim, zie A.F.J. Klijn, Apocriefen van het Nieuwe Testament, ded |, - Kampen (1984, - p.39
2R, Radford Ruether, Goddesses andthe Divine Feminine, - Londen (2005, - p.44
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d. Mariaten hemelopreming

e. Maria, geliefde, bruid, echtgenate

f. MariaHemelkoningin

Excurs: Antropdogie en Theologie in de Oosters-Orthodoxie
Hemelkoninginnen ut de omgeving
Maria Hemelkoningin en Hemelkoninginnen ut de omgeving
Psychologische fadoren en Gender
Samengevat

C. Conclusie



A. DE VERERING VAN DE HEMELKONINGIN BlJ JEREMIA

in Jeremia 7,18en Jeremia 44,1725

1. TEKSTEN IN JEREMIA

a.DE TEKSTEN VERTAALD

Jer. 7,18

Jer.44,1725
17

18

19

De kinderen zijn bezig hou te sprokkelen,

de vaders geken het vuur aan

en de vrouwen kneden deqy

om koeken te bakken voa de koningin van de hemel,
en zij plengen wij noffers aan andere goden

om Mij te krenken.

Wij zullen zeker all es doen wat we beloofd hebben

doa wierook te branden voa de koningin van de hemel

en voa haa wijnoffers te plengen,

zoals wij gedaan hebben en oree voorouders,

onze koningen en oree leiders

in de steden van Juda

en op cke straten van Jeruzalem.

Toen hadden we volop kroodte den

en we waren gelukkig

Kwaad hebben we niet ervaren/gezien.

Maa sinds we zijn gestopt

met het branden van wierook voa de koningin van de hemel
en het plengen van wijnoffers voor haa

lij den wij gebrek aan alles

en komen we om doa het zwaad en de honger.

Maa wannee wij wierook lranden voa de koningin van de hemel
en wijnoffers voor haa plengen,

is het dan buten orze mannen om

dat we koeken met haa afbedding voor haa hebben gebakken
en wijnoffers voor haa hebben geplengd?

20 Toen sprak Jeremiatot het hele volk,
tot de mannen en de vrouwen en a het volk dat hem geantwoord had:

21

22

Zou JHWH zich niet herinneren
dat julli e wierook hebben gebrand
in de steden van Juda en op ¢ straten van Jeruzalem,
jullie enjullie voorvaders,

jullie koningen en leiders,

en de inwonersvan het land?

Hij moet er steeds aan denken.

De Hee kon het niet langer aanzien
vanwege julli e slechte daden
vanwege de gruwelij kheden

diejulli e begaan hebben.

Daaom isjulli e land geworden

tot een punhoop,

tot een woestijn,

10



tot een Vioek,
zonder inwoners zoas nu.
23 Omdat julli e wierook gebrand hebben
en gezondgd hebben tegen JHWH
en net gehoazaand hebben aan (de stem van) JHWH
en julli e niet gehoucden hebben aan zij n wetten, zijn voaschriften en zijn bepali ngen,
daaom isjulli e dit onheil nu overkomen.
24 Jeremia sprak tot het hele volk en tot all e vrouwen:*?
Hoor het woord van JHWH,
a jullie Judeeésin het land Egypte
25 Zo spreekt de HEER van de hemelse maditen, de God van Israd:
Jullie en je vrouwen hebben zowel met jullie mond keloofd
als met julli e handen utgevoerd
wat julli e gezegd hebben:
“Wij zullen ors zeker houden aan oree geloften
om wierook te branden voa de koningin van de hemel
en wijnoffers voor haa te plengen.
Julli e moeten je vooral aan julli e geloften houden
en ze zeker nakomen!

b. TEKSTKRITIEK EN OPMERKINGEN BIJ DE VERTALING

Jer.7,18
Hier spreekt God tot het volk via ea profetie van Jeremia: Zo zegt de HERE der heascharen, de
GodvanIsrad (vs.3) Het is een gededte uit de tempelrede.
Uit concordantie onderzoek blijkt dat de plengoffers meestal het uitgieten van wijn betroffen,
daarom is hier enin de volgende verzen A\ Jteads vertadd met ‘ plengen van wijnoffers'.
WD
Drie Griekse vertalingen, te weten die van Aquila, van Theodaion ( een revisie van de Septuagint)
en van Symmadus hebben alle drie \J "BOKNUU = voor de koningin. Zoals ook in Jer. 44,17.
Daabij volgen ze de Septuagint.
Mega dan 20Hebreeuwse handschriften hebben WBRO (=meleket), waavan de vertaling luidt: het
werk van de hemel. Als dat in verband gebracht wordt met Gen.2,1en Gen.2,2zou dht betekenen
dat hier in Jer.7,18 sprake is de verering van hemelse macdten. Tegenwoordig is men het erover
eas dat in deze tekst gesproken wordt over de verering van de ‘Koningin van de Hemel’. In de
Hebreauwse teksten hedt men waaschijnlij k expres de aawijzingen dat er ooit sprake is geweest
van verering van de Hemelkoningin willen verwijderen. Het voorstel dat aangedt dat er gelezen
moet worden: WO (= voor de koningin) is in bovenstaande vertaling dus opgevolgd. De
Septuagint hedt hier \J AWTOKC wat vertadd zou kunren worden met ‘ de (leger)madt’

Jer.44,1725
‘Wij” in vs.17-19 zijn *ale mannen en vrouwen, het hele volk’ uit vs.15, de Jeremia aatwoordden.
Jeremia spreekt hier met een groep Judeeés die naa Egypte gevliucht waren na de aaslag op
Geddja
Uit concordantie onderzoek blijkt dat ‘branddfers brengen’ in de privé-sfee vaa het branden van
wierook betrof, daaom is hier en in vdgende verzen steeds vertadd met ‘wierook kranden’.

13 Zook verklarend te vertalen: dat is. Dan zou vertaling worden; Jeremia sprak tot all e vrouwen (‘al het vrouwvolk’), zoals ook in NBV en Willibrord
vert. is gedaan. dat levert evenwel problemen op met wat Jeremia zegt: ‘ale Judeeé&s' , waabij het toch om zowel mannen als vrouwen lijkt te gaan.
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vs.17.In dt vers komen, evenals in de vs.18,19,25, d opmerkingen ower de vertaling m.bt. de
Hemelkoningin wee terug. Maa hier wordt samen met de Septuagint ook ce Vulgaa genoemd met
het voorstel om ‘koningin’ te lezen.

Verder hedt een Oosterse tekst bij \6KHZ als uitgang KO maa dat is waaschijnlijk een fout,
gemacékt bij het overschrijven.

vs.18. In de Septuagint (versie textus graeas originalis) ontbreekt in vers: aAN@HOABKZ Omdeat
dat de enige tekst is waa dat ontbreekt en omdat het in de andere tekstverzen steals terugkomt is
de MT tekst aangehouden.

vs.19. Tekstwij zigingen die niet overgenomen zijn:

In de mdex Luciani (belangrijke revisie van de Septuagint™®, + 300 vChr.) is aan het begin
ingevoegd: MK GBI VIRAKME. GRJIU QK MK Ook de Syriacahedt deze toevoeging. De Syriaca
Z RBNVHWHY RRAJ P HMBDGH SHKLWW JHQRP G + HVMHIQ RXGH. EHYHWOQ 1Q KNG\ UMK
van belang met name voor de indeling van de tekst.

De aawijzing van de redador van de BHS is om aan het begin van dt vers te lezen, dw.z. toe te
voegen: ‘en de wouwen zeiden:’

,Q GI3HKL\D 9LQ G6HXDIIQNVYHMHW WMV JWDHRY ROV, RGAHMMG@HKGhaa dat is
niet zwaawegend genoeg.

vs.21In dt vers ontbreekt all een in de Septuagint (versie textus graeas originalis) BVIZIRHus hier is
de MT lezing aangehoucken. Verder wordt voorgesteld om in paas van BMIZIRd.w.z. met suff.3rd
pers.m.pl. te lezen met suff.3rd pers.m.sg. Dat komt dan overeen met het werkwoord in de volgende
zin. Dit isin de vertaling overgenomen.

vS.22,23.In de Septuagint (versie textus graews originais) ontbreekt in vs.22 EYW\OFHR in vs.23

KK a$E Beide tekstwij zigingen worden niet overgenomen. Al was het maa omdat de moeilij kste
lezing de meest waaschijnlijkeis. ~

vs.24In dt vers is toegevoegd: 4 a0 () zoals overeenkomstig de tekst in vs.20. Uit wat
Jeremia zegt en ut wat volgt in vs.25 lij kt het consequent om dit toe te voegen. In datzelfde vs.24
ontbreekt in de Septuagint (versie textus graeas originalis) a\lFFL UIDAAYDRGK!Q , maa dat is
onvddoende grond an die wijziging over te nemen. Het is een toevoeging die overeenkomt met
vS.26.

vs.25. Voor vs.25is er een voastel om in plaas van ‘jullie en jullie viouwen' @ND® a’b te
lezen: ‘jullie, vrouwen’, zoals ook in de Septuagint (versie textus graeas originalis). Maa dat past
niet bij derest van de tekst waa ook steals de vrouwen apart genoemd worden.

WO\TE is niet gehed volgens de regels van vervoeging samengesteld (komt ook alleen op deze
plaasin de bijbel voor) en er wordt voorgesteld om de juiste vorm te lezen.
Wat betreft aNUBs het voorstel: lees met vele Hebreauwse handschriften: aN. VQMaar geloften
past beter hier dan ‘plengoffers. Een ander voorstel is om een varm van ‘dabar’ te lezen, maa dat
is een afzwakking vergeleken met de gel ofte.

C. CONCORDANTIE ONDERZOEK

a\PYK #QP

P DDHWKDAEP D\IP

De Koningin van de Hemel wordt genoemd in Jer.7,18 en 44,1718.25en in een oud Aramees
manuscript uit Zuid-Egypte, de Hermopdis Brief (5° eauw v.Chr.). Tegenwoordig is er
overeenstemming dat de originele vocdi sering PDDHWK@EP D LIP was. Maa de vocdi sering LQ GH
Masoretische teksten is mYleke ha3$-PDyim. Dat betekent ‘het werk van de hemel’. In de Joodse

“E. Tov, Textual Criticism of the Hebrew Bible, - Assn (1992, - p.148

1% \oor dezebeschrijving is gebruik gemaekt van:

C. Houtman, Queen of Heaven a\PYK [NCP - In: K. v.d. Toorn, B. Becking. P.W v.d. Horst (ed.), Dictionary of Deities and Demons in the Bible,
- Leiden (1999, - p.678:680
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wij ze van tekst uitleggen wordt hier een verband gelegd tussen Gen.2,1en Gen.2,2.en zo zou ckze
term geinterpretead moeten worden als ‘ de hemelse macditen’. De verering van de Hemelkoningin
in Judais as het ware verdonkeremaand. In de Septuagint wordt in Jer.7,18een verband gelegd met
hemelli chamen en wordt het woord MADME(=ster)gebruikt, in Jer.51(=44),17 staa baslissa (=
koningin).

In het boek Jeremia wordt aleen de titel ‘Koningin van de Hemel’ genoemd en niet welke godin
daameebedoeld wordt. Volgens Houtman zou ckt zijn omdat de identiteit van deze godin niet van
belang was en dat het de schrijver van het boek aleen ging om de sfea wee te geven. Als het hier
gaa om een beschrijving van de werkelij kheid en niet een fictieve gebeurtenis, dan is het evengoed
mogelij k dat de identiteit niet genoemd wordt omdat die duidelij k was en bekend geadit werd hij de
lezer.

In het oude Midden Oosten zijn er verschill ende godinnen veread die (0oK) de titel ‘Koningin van
de Hemel’ hadden: de Babylonisch-Assyrische godin Ishtar en de West-Semitische godinnen Anat
en Astarte. Andere kanditates zijn Qudshu en de Kanaditische Agera Het waren dle
vruchtbaaheidsgodinnen. Bij Ishtar en Astarte is er bowvendien nay een verband met
hemelli chamen, de ster Venus.

Uit de teksten in Jeremia blij kt duidelijk dat de Hemelkoningin een vruchtbaaheidsgodin was, een
moedergodin, de d generaties lang in Israd en Juda veread werd. Aanwijzingen daavoor zijn deat
het gaa om een gezinsgebeuren, waabij vrouwen de leidende rol hebben. Blij kbaa was de verering
niet beperkt tot een bepadde groep of een bepadde bevolkingsklasse, maa deel iedereen van hoq
tot laag mee Of de verering beperkt bled tot de huisdlij ke sfee is ondudelij k. Er wordt in Jeremia
nergens gesproken over een heiligdom. In de Hermopdis Brief (4.1), die niet van Joodse herkomst
is, wordt wel melding gemaékt van een tempel in Syene die gewijd was aan de Hemelkoningin. In
dat gebied van Egypte hadden zich ved Joodse immigranten gevestigd, zoals ook Hijkt uit
Jer.44,1.15.

De verering van de Hemelkoningin hedt nog lange tijd standgehouden. Dat blij kt onder andere uit
geschriften van de vroege kerk die bewaad gebleven zijn. Zo wordt er in een werk van Epiphanius
van Salamis (4° eauw) over ketterijen melding gemaekt van de sekte van de Collyridianen. Daa
werd Maria veread en een bepadd soort koeken gebakken (kollyridatina)

Isaac van Anthiochié vergelijkt de Hemelkoningin ut Jeremia met zowel de Syrische godin
Kaukabta, (de Ster = Venus) als de Arabische godin Al-Uzza. En in de loop van de eewen kreey
Mariain de diristelij ke kerken ook e titel Regina Coeli.

M

T-vU

TABU BRMNHQVHDAD DIYHRR R) ONHD YQ RSAVIIND YQURRE Y HERM\HQY YDQ Gi3Le-vorm is
‘een dfer brengen, in rook omaar’. De Hif il hedt de mea spedfiekere betekenis van ‘reukwerk
verbranden’. Het woord hedt betrekking zowel op voageschreven as op verboden varmen van
offeren. Zo is in 1Samuel 2,15,16,28sprake van de aa de priesters toebededde tadk om
branddfers te brengen en wordt de Pi’ el-vorm gebruikt. Het naamwoord qgftorad heeft de betekenis
van ‘rook van het offer’, maa meestal betekent het ‘reukwerk’. Met het verbranden van deroffers
werden ook vagk geurige speceijen mee verbrandt. Een voabedd daavan valt te lezen in Jesga
1,13.0p enkele plaasen in het OT is grake van een ernstig verwijt met betrekking tot het brengen
van branddfers. Het blij ft ondudelijk of het dan aleen gaa om het verbranden van dffergaven of
dat het verbranden van zowel off ergaven a's geurige stoffen betreft. De locdie van het offer is vagk
in een heiligdom, maa soms ook in een husdlijke omgeving. Dit soort offers worden wel ‘een
gruwel voor de Hea’ genoemd, maa er wordt niet bij vermeld waarom God zulke off ers vervloekt.
Meesta is het een onderded van een tekst tegen het dienen van andere goden. Deze teksten tegen

18\ oor dezebeschrijving is gebruik gemaekt van:
L. Koehler en W. Baumgartner, The Hebrew & Aramaic Lexcon o the Old Testament (Study edition) dl. 1 en 2, - Leiden (2001
R.E. Clements, UM In: J. Botterweck, H. Ringgren, Theol ogisches Worterbuch zum Alten Testament (ThWAT), - Stuttgart (1970
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het verbranden van offergaven o reukwerk worden meestal as typisch deuteronamistisch
beschouwd. Het kon daasvinden in de tempel, zoals over koning Ahaz geschreven wordt in
2Kron.28,4.25 maa ook op paasen de niet aan JHWH gewijd waren, zoals op ce heuvels in
Hos.4,13 waa sprake is van Ba averering. En zoas in Jeremia 44,21.23.In Jeremia spedt het
branden zich a in de privé-sfea. Ook op andere plaasen in het OT is duidelijk dat het in dat
genoemde geval om een ritued in de prive-sfee gad, zoals in Jes.65.3, waa geofferd wordt op
tegels. Bovendien werd reukwerk niet aleen in een cultische situatie ontstoken, maa ook wel
vanwege de aangename geur in het kader van het welbevinden (als parfum) of van reiniging. (b.v.
Ez.16,18 Uit de vele veroordelende teksten lij kt duidelijk te worden dat reukoffers, en dan met
name het branden van geurige stoffen, een popuaire en toegankelij ke manier van dff eren was voor
ved mensen. Dat blijkt ook ut de vele kleine reukaltaatjes daterend ut de tijd van voa de
balli ngschap de bij opgravingen gevonden zijn.

In de boeken Exodus en Leviticus worden utgebreide voorschriften voa de branddferritus in de
tempel gegeven. Voorschriften voa de bereiding van het reukwerk, de wierook, en voaschriften
wannea en doa wie de offers gebradht moesten worden (alleen priesters uit het gesladht van
Aéron). Aangenomen wordt dat de ailtus pas na de balli ngschap vdledig werd utgevoerd en dat
toen ook het branden van reukwerk een cruciale plaas gekregen hedt in de ritus. De profed
Jeremialeddein detijd tussen de hervormingen van de aultus van koning Josia en de balli ngschap.
Maa ook her blijkt duidelijk dat die hervormingen niet zo radicad waren alsin b.v. Kron.3435
gesuggereed wordt. Van het boek Jeremia wordt algemeen aangenomen dat het een sterke
deuteronamistische redadie hedt ondergaan.

AQ

Q-MXK)
Er zijn meadere betekenisen in de verschillende Semitische talen voa #AQ In het religieuze

spragkgebruik staad het voor ‘offeren’, ‘schenken’, in het profane voor ‘uitgieten’, ‘brengen’.
Voorbedden daavan zijn voa het saaale plengoffersin Ezr.7,17en voa het profane de gemengde
wijn in Spr.9,2.0ok op let terrein van de metadbewerking is het woord terug te vinden en wel bij
het smeden: b.v. het gieten van bedden. Zo hijvoorbedd Dan.11,8, waa sprake is van gegoten
bedden de ds buit naa Egypte zullen worden gevoerd. Ook voa het zalven wordt een vorm van
AQgebruikt, maa dat betreft dan alleen het niet-cultische terrein: het cosmetische zalven.
Tendotte is er nog de betekenis van ‘weven’: een geweven kleed of web, bedekking. Zoals de sluier
die de volken omhult in Jes.25,7.

Plengoffers gedden in de Oudheid een belangrijke rol bij verschill ende off errituelen. Deze offers
waren altijd onderded van een ritus, vonden altijd plaas samen met een andere vorm van dferen.
De plads van het plengoffer in de ritus kon zowel voor as na ee branddfer of spijsoffer zijn. Ook
de wijze van utgieten, het plengen, kon \erschill en: een gededte of de hele hoevedheid van het
voorgeschrevene. Plengoffers bestonden ut water, die, melk en horing en voaa wijn. Jacwmb goot
olie over de opgerichte steen in Bethd. (Gen.35,14 In éé van de verhalen ower David en zijn
helden wijdde David het water uit de bron bj Bethlehem aan God: hij goot het uit voor de
Hee.(1Kron.11,1§ In het OT wordt het plengoffer ook as ‘bijoffer’ genoemd in de
offervoorschriften voa de tempel in Numeri en Exodus. (b.v. Num.28en Ex.29,3&v.) In de meeste
voorschriften is grake van het uitgieten van wijn. Uit de beschrijving in Ez.20,28 Ibjkt dat de
offerrituelen op ¢ hoagten, rituelen voa andere goden dan JHWH, grote overeenkomsten
vertooncen met de tempelritus. Een vorm van syncretisme. (Of mogelij k toch nag een owerblij fsel
van een locde verering van JHWH?) De dkeuring van de profeten betrof dus niet het ritued op

"V oor dezebeschrijving is gebruik gemaekt van:

C. Dohmen, #\an: J. Botterweck, H. Ringgren, Theologisches Worterbuch zum Alten Testament (ThWAT), - Stuttgart (1970, - p.488-493
L. Koehler en W. Baumgartner, The Hebrew & Aramaic Lexcon o the Old Testament (Study edition) dl. 1 en 2, - Leiden (2001)
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zich maa de godheid waaaan geofferd werd. Plengoffers vonden niet alleen in helligdommen
plaas, maa zoals uit de teksten in Jeremiablij kt, ookin de huisdlij ke situatie, het privé-domein.

De auteur in ThAWAT wijst erop cat het bloedoffer waa in Ps.16,4 ower gesproken wordt en waa
ook een vam van #\Qgebruikt wordt, geen verband redt met de Israditi sche bloedritus(b.v.
reinigingsoffers). In de bloedritus wordt een hed andere terminologie gebruikt (TJ TR). In Ps.16
gad het over heidense gebruiken.

a@

. ¥Z m)

In het artikel dat voor de verklaring van dt woord geraadpleegd is magt de auteur gebruik van
twee verschillende disciplines van onderzoek: exegese van OT tekst en de acheologie van
Palestina.

Tekstgegevens

. ZZ-Qm is volgens het woordenboesk een leenwoord afgeleid van het Akkadisch NDP-QX
. DP—-QXis verboncen met de aultus van de godin Ishtar, die o.a. ook ¢k titel ‘Hemekoningin’
voerde. In haa cultus elen dezelfde rituelen alsin de verering van de Hemelkoningin in Jeremia
ea rol: wierook lranden, wijn plengen en koeken bakken. Dat zijn dus goede, maa voor de hand
liggende agumenten voa de herkomst van het woord. Vriezen wijst erop dat de koeken in de
cultus van Isthar zogenoemde ‘asbroden’ zijn. Platte koeken, herdersbroden, zoals ze ook in de
cultus van Tammuz (geliefde van Ishtar) voorkomen. Als het om dat soort van koeken zou gaan,
dan levert de toevoeging KH-KOproblemen op. Dat woord gedft nl. aan dat de koeken gelij kenis
vertooncen met de Hemelkoningin of met één van haa attributen. B> hedt de betekenis van ‘de
vorm geven van' of ‘kopiéren’. Dus het zou betekenen dat er een afbedding van de Hemelkoningin
op ¢k koeken gedrukt was of dat ze de vorm hadden van een ster, een duf of schaamdriehoek of
wat vorm betreft overeen kwamen met de keramieken vrouwenbeddjes, figurines. De N¥Z—-€m
zullen duws niet de asbroden ut de Ishtarcultus geweest zijn. Het branden van wierook en brengen
van plengoffers waren ook rituelen de niet spedfiek verbonden waren met deze ailtus. Daaom
zijn er weinig redenen om aan te nemen dat het woord kawZ—-Qm afkomstig is uit het Akkadisch.
Vriezen meent dat het ‘gewooni van Hebreeuwse oorsprong is en een TDM@®vorm is van AN
Volgens deze wijze van afleiden kan het woord geinterpreteerd worden als: koeken in de vorm van
een rechtopstaande figuur die de godin of één van haa attributen voastelde.

Archeologische gegevens

De vrouwenbeddjes van keramiek die gevonden zijn in Palestina en dateren ut de 8° — 6° eauw
v.Chr. zijn in te delen in drie soorten. Er zijn de masseve redhtopstaande beddjes (pilaar
figurines), de standbeddjes die hd zijn van binnen en platte, plaavormige dbeddingen.

fig. 1 Plaa figurine fig. 2 Pilaa figurine fig. 3 Holle figurine

18 \/oor dezebeschrijving is gebruik gemaekt van:
K.JH. Vriezen, Cakes and figurines, - In: B. Becking en M. Dijkstra (ed.), On reading Prophetic Texts. Gender spedfic and related studies in
memory of Fokkdien van Dijk — Hemnes, - Leiden (1996
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Van de eeste en ce laaste vorm zijn de grootste aantallen gevonden. De plaavormige dateren ut
de negende eaw v.Chr. De masseve pilaafigurines zijn handgemadkt en naa men aanneemt doa
vrouwen. Ze zijn in grote aantallen gevonden op \erschill ende plaasen in nederzettingen: zowel bij
heiligdommen asin de woonangeving van mensen. Daauit is geconcludeed dat het om religieuze
artefaden gaa, waaaan een mogelij k magische werking is toegeschreven. Ze spedden eenrol in de
huisgodsdienst en mogelij k werden ze ook gebruikt als off ergave bij bepadde heiligdommen. Ook
zZijn er onderzoekers die menen dat ze ds gedgoed gebruikt werden. Het valt niet te bewijzen of ze
vrouwen voastellen of godinnen of een combinatie daavan. De betekenis van deze beddjes is
waaschijnlijk niet eendudig.

Voor de koeken zou dat betekenen dat de vorm overeenkomstig de bekende keramieken beddjes
het meest voor de hand liggend is. een massef rechtopstaande vrouwenvorm in een erotisch pose of
een kind ce borst gevend. Voor het vervaadigen van zulke koeken, dw.z. het vormgeven en
bakken, waren spedae technieken nodg. Want degg verliest de vorm als het uit een ma komt en
warm wordt. Maa uit Egypte zijn ut die tijd gegevens bekend van het bakken van spedale broden.
De agumentatie van Vriezen betreffende de vorm van de koeken zou wat Jer.44,1725 mogelij k
zijn. Daa gada het immers om een situatie van Judeeés die in Egypte verblij ven. In Jer.7,18edter
spedt dles zich af in de steden van Juda. Als het om een vdksgebruik zou gaan, een
huisgodsdienst, waabij het bakken van de spedale koeken in ved huisgezinnen pladsvond, dnis
het niet voor de hand liggend an dat te verbinden met het bakken van spedale broden vdgens
Egyptisch recept. Tenzij er aanwijzingen gevonden worden dat de invioed van Egypte zo groot was
in Palestina dat ook het bakken van de spedale broden daa doargedrongen was.

d. DE CONTEXT

De Koningin van de Hemel isin het OT alleen te vinden in het boek Jeremia en wel in Jer.7,18en
Jer.44,1719.25. Het boek Jeremia is een complex samengesteld literair gehed van
(auto)biografische en lyrische teksten. Over het ontstaan van het boek hee'st geen overeenstemming
onder de deskundgen. Voor deze scriptie zijn met name deze tweemeningen van belang:

1. De historisch-kritische benadering: In het boek zijn die redadionele lagen te
onderscheiden: @) de poétische teksten van de profed Jeremia, b) de verhalende teksten van
de schrijver Baruch en c) de theologische redadie van de Deuteronamisten. Deze
benadering probeat doa onderzoek het predeze aaded van de profed, de edite persoon
Jeremia, vast te stellen.(W.L. Holl aday, J. Bright)

2. De canonieke tekst van het boek is het werk van tekstschrijvers en redadors uit de tijd van
de ballingschap. Deze hebben ouder tekstmateriad samengevoegd in de traditie van
Deuteronamium. De tekst moest het volk in ballingschap troosten en een theologische
onderbouwing leveren voa de situatie waain ze verkeaden.(R.P. Carroll)

Volgens Jer.1,23 werd Jeremiatot profed geroepen in het dertiende jaa van konng Josia van Juda
(627626 vChr.) en duude zijn ogreden tot het elfde jaa van Zedekia (5876 v.Chr.) Maa de
meeste van zijn profetieén lijken ut de tijd na de dood \an Josia te stammen. Hij stamde uit een
priesterfamilie uit Anatot, dat in het gebied van Benjamin lag. Hij verkeade in de hogere kringen
van het land en omdat hij uitgesproken standpurien innam op het gebied van pditi ek en godsdienst
ondervond hj ved problemen en vijandschap. Zijn optreden vidl in jaren van grote veranderingen
op zowel godsdienstig als paliti ek gebied in het Midden Oosten.

Politieke mntext™®
Toen koring Josia in 640 vChr in Juda op ce troon kwam was Asaurbanipal nog koning van het
madhtige Assyrische Rijk dat zich utstrekte van Egypte doar Syrié en Palestina tot aan de Perzische

¥ H. Jagersma, Geschiedenis van Isradl in het oudestamentische tij dvak, - Kampen (1979, - p.234-252
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Golf. Na de dood \an Asaurbanipal (6272v.Chr.) brak er een bugeroorlog uit tussen Assrié en
Babylonié (ded van het Asgyrische rijk) en het Babylonische Rijk werd wea onafhankelijk. De
Babylonische koning Nabopdassar sloot een alli antie met de Meden en bradht de hodfdstad van het
Asgyrische Rijk, Ninevé, in 612 vChr. ten val en verwoestte het. In het zuiden herwon Egypte zijn
zelfstandigheid en werd in pads van vazal bondyenoa van Assyrié. Toen de Babyloniérs en
Meden in 609 vChr. het ladste Assyrische bolwerk Haran belegerden schoa de Egyptische farao
Nedote hulp. Met zijn legers onderweg stuitte hij bij Meggido op et legertje van konng Josiadie
hem tegen wil de houden. Meggido was in de tijd een Egyptische basis. De invioedsfea van Egypte
had tot ver in Palestina gereikt, maa in de tijd van het madtige Assyrische Rijk was die invioed
teruggedrongen. Juda had een tijd van relatieve rust en utbreiding van gebied en invioed gekend.
Nu kwam voor Josia de dreiging van Egypte wee dichterbij en hij koos voor een pro-Babylonische
koers. Maa bij Meggido ging hij ten onder. Het is ondudelijk, zowel uit bijbelse bronnen
(2Kon.23,29%n ZKron.35,2324) als uit archeologische, of er toen edht een veldslag geleverd is en
of de koning gedoodwerd in de strijd. Zo werd Juda wee vazal van Egypte. Toen Necho ra enkele
maanden terugkwam van zijn veldtocht in het noarden werd de nieuwe koning van Juda, Joachaz,
doa de farao afgezet en werd zijn broer Eljakim koning in zijn plaas onder de naam Jojakim.
Jojakim voerde e pro-Egyptisch beleid en legde de bevolking hoge belastingen op. Maa toen de
strijd tusen Egypte en het Babylonische Rijk in 605 vChr. bij Karkemis ten gunste van
Nebukadnezar besletht werd had dat tot gevolg dat Juda e@ vazalstad van Babylon werd. Na drie
jaa zag Jojakim zijn kans shoonen weigerde nog langer de schatting aan Babel te betalen. De
reacie uit Babylonliet enige tijd opzich wadten, maa in 598 vChr. rukte Nebukadnezar met zijn
legers op ma Jeruzaem. Jojakin, de koning van Juda, zoon an Jojakim, gaf zich ower en
voorkwam zo een boedbad. De koning werd samen met een belangrijk ded van de leidinggevende
elite van het volk naa Babel gevoerd. Nebukadnezar zette ee zoon van Josia, Sedekia, op ¢k troon.
Onder de bevolking waren zowel groepen de pro-Egypte ds groepen de pro-Babylonié waren.
Jeremia nam een utgesproken pro-Babylonisch standpurt in en werd op grond dhavan als
landverrader gezien. In 588 vChr. brak er een opstand ut tegen de overheasers, maa die was tot
mislukken gedoemd. Nebukadnezar belegerde Jeruzalem en mam het in 5876%° v.Chr. in. De
gevluchte koning, de ladste in de lijn van David, werd gevangen genomen en naa Babel gevoerd.
De muren van Jeruzalem werden afgebroken, de tempel en het paleis verwoest. Wee werd een ded
van e bevolking naa Babel gedeportead. Gedalja, de zoon van Ahikam, die de beschermhee van
Jeremiawas, werd nu ¢ bestuurder van het land. Volgens de bijbel voerde hij een wijs beleid, maa
dat was van korte duur. Hij werd in Mispa vermoord en de inwoners waren zo bang voor de wragk
van Nebukadnezar dat ze naa Egypte viuchtten. De waaschuwingen van Jeremia om dat niet te
doen hielpen niet en ze namen Jeremia mee &s gijzelaa. Daa valt het doek over het leven van
Jeremia. Volgens de legende zou Hj doar eigen vdk gestenigd zijn.2*

Godsdienstige mntext

Koning Josiawordt in de bijbel beschreven als de koning par excdl ence Hij deed ‘wat recht was in
de ogen des HEREN'. En daaom ging het Juda goed in ale opzichten. Josia is ook de koning met
wiens naan een belangrijke ailtusreformatie verbonden is. In zijn adchttiende regeringgaa werd in
de tempel het boek (W SHIKIWAYK) gevonden en vdgens 2Koningen was dit de aaleiding tot een
hervorming van de alltus. In 2Kronieken34-35 wordt dat verband net gelegd, maa moet het meea
gezien worden in de bredere @ntext van de herovering van wroegere gebiedsdelen.? De cultus
moest geceantraliseerd worden in de tempel van Jeruzalem en gezuiverd worden van ales (mensen,
objeden, praktijken) wat verband held met de Kanadaniti sche wereld. En dat moest snel en radicad
gebeuren. Daabij moesten all e locde heili gdommen (ook de voor JHWH) verwoest worden.

20 Het is niet precies bekend welk chronologisch systeem er destijds in Juda gebruikt werd om de regeringsjaren van de koningen aan te geven en ook
de profeten Ezechiél en Jeremia geven geen eenduidige dateringen (Jagersma, p.251-252)

2 zieo.a P.W. v.d. Horst, De profeten. Joodse en christelij kelegenden Lit de Oudheid, - Amsterdam (2001), - p.30-32

#2JA. Soggn, An introduction to the history of Israél and Judah - London (1999, - p.273
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Dat dat op tegenstand stuitte en dat het niet volledig gebeurde blijkt in ieder geval uit Jer.7,18en
Jer.44,1725. In 2Kronieken wordt pas na de zuiveringsadie melding gemaéekt van het herstellen en
schoormaken van de tempel en het vinden van het boek van de wet des Heren (2Kron.34,15 Ved
maaéregelen de genomen werden doa Josia na de vondst van dt boek pleiten ervoor dat de inhoud
in hoddlij nen overeenkwam met het boek Deuteronamium.

Verschill ende commentaren wijzen erop dat het destij ds niet ongebruikelij k was om de etitheid van
een manuscript te ‘bewijzen’ doar melding te maken van een miraauleuze ontdekking.?* Dan zou
het mogelijk zijn dat de inkt bij wijze van spreken nag niet droog was bij het vinden van de boekrol.
Anderen gaan verder en menen dat de roep om centraisatie van de altus niet voor, maa pas
tij dens de balli ngschap kan zijn opgekomen in de gemeenschap van kalli ngen. In Jeremiaklinkt een
deuteronamistische visie doa die fulmineeat tegen de verering van andere goden dan JHWH, een
stem in delijn van de beweging ‘Eén-God-allean’ . Maa tegelij kertijd wordt in Jer.7, de tempelrede,
gewaaschuwd tegen de opvatting dat de aawezigheid van de tempel een goddelij ke garantie zou
zijn voa de onschendbaaheid van stad en tempel.

Uit deze mntext blijkt wel dat er in Palestinain de tijd waaover het boek Jeremia bericht

invioeden waren ut vele verschill ende aulturen. Het gebied was een knooppuh van handel swegen
uit het noarden en zuiden. Het land was de ene kee schatplichtig aan Assyrische overheeasers, kort
daana ea vazalstad van Egypte of het Babylonische Rijk. Invioeden waren er op dverse
gebieden, ook opgodsdienstig gebied. De overheasers gelden ook huneisen op tet gebied van de
cultus. Toen Manass koning was over Juda was het land vdledig afhankelijk van Asgrié. In
2Kron.33stad zo'n opsomming van alerlel Assyrische invioeden in Juda. Welke godin er bedoeld
IS met de ‘Koningin van de Hemel’ in het boek Jeremiais niet op het easte gezicht vast te stellen.
Bovendien was de ailtus van JWHW in Juda in de dagen van Jeremia in werkelijkheid blij kbaa
niet zo geordend as de berichten over de hervormingen van Josia in het OT de lezer willen dcen
geloven.

% JA. Soggn, Anintroduction, - p.274
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2. DE KONINGIN VAN DE HEMEL IN HET MIDDEN-OOSTEN

INLEIDING

Wie was de Koningin van de Heme die in het bijbelboek Jeremia genoemd wordt? In het
bijbelboek hedt ze geen maan en in de bijbel wordt ze verder niet genoemd. Maa om de
probleanstelling te kunren beantwoorden zal toch mee duidelijk moeten worden ower haa
identiteit. Daaom zullen eest de belangrij kste godinnen ut het Midden-Oosten besproken worden
die de titel Hemelkoningin droegen in de tijd. Achtereenvolgens zijn dat Inanna/lshtar, de
Kanaanietische godinnen, Isis. Daana komt aan de orde wat bekend is over de Agera-verering in
Israd. En dan zal de vraay beantwoord worden: Wie was de Hemelkoningin in het boek Jeremia?
Tendlotte zal nog onderzocht worden wat bekend is over vrouwelijke bedden van God in het
jodendam tot aan het ontstaan van het christendam.

a. INANNA/ISHTAR, GODIN VAN DE SUMERIERS, ASSYRIERS EN BABYLONIERS

Gebied

Allereast kan genoemd worden de godin Inanna. Zij was éé van de vele goden en godinnen van de
Sumeriérs. De Sumeriérs woonden in het vierde en derde millennium voor het begin van oree
jaatelling in Mesopahamié, het gebied tussen de Tigris en de Eufrad tot aan de Perzische Golf, ten
zuiden van het huidige Bagdad. Van dt niet-Semitische volk is ved over hun herkomst en
geschiedenis nog niet bekend. In de laaste honderd jaa is hed ved materiad bij opgravingen
ontdekt. De geschreven teksten over de goden en godinnen zijn vedal in pcétische vorm. Een Klein
gededte is nog maa ontcijferd. Ook is er een belangrijke wlledie rolzegels met afbeddingen ut de
godenwereld.

De Sumeriérs hadden een ho@staande beschaving, die evenals hun mythologische verhalen een
grote invioed hedt uitgeoefend oplatere volken en naa men aanneant op hunreligies. Inanna was
de naam van de godin in het zuiden van het rijk. De Akkadiérs waren het rijk in het einde van het
derde millennium binnengevallen waana het Akkadisch-Sumerische Rijk ontstond. Ishtar werd de
godin genoemd in het noadelij ke ded van het rijk. Bij goden en godinnen was het ook omaan,
blinken en verzinken. Inanna’s plaas werd hj het ontstaan van het Akkadisch-Sumerische rijk
langzamerhand owergenomen doa Ishtar. Deze godin hedt lange tijd grote invioed utgeoefend ook
buiten Sumerié, Assgrié en het Babylonische Rijk, haa ‘thuisland. Er zijn gegevens bekend dat
Ishtar van Ninevé ten tijde van het Nieuwe Rijk(x155031000 vChr.) in Egypte veread werd en tot
in de attste eew v.Chr. in Spanje.**

Godin onder de goden

Baring en Cashford menen dat deze godin een ontwikkeling doargemaskt hedt in de loop van de
tijd. In het begin was Inanna godin in een rijk waa het leven goed was. Maa in deloop \an de tijd
zou ke paradijselijke samenleving van matriarchad naa patriarchad veranderd zijn. Daamee
deden oalog en bloedvergieten intrede in de samenleving. De godin werd oalogsgodin. Zij
verbinden haa met de Neolithische moedergodin en met de bijbelse Wijsheid, met Eva en met
Maria.®® Hiermee baseren ze zich voaa op de mythe van de Moedergodin zoals bijvoorbedd doa
Joseph Campbell verdedigd. Ze was een wuchtbaaheidsgodin, een maangodin, maa ook
Koninginmaagd van hemel en aade. Ook Venus wordt met haa in verband gebradht. De Sumeriérs
waren evenals de Babyloniérs gefascinead doa de sterren. Ze was de godin de het leven opaade
ordent doa middel van wetten, maa ook stormgodin de dooden verderf bracht voor de aade en
de mensen. Ze had dus ved invioedsferen.

243, Ackerman, ‘ And the Women Knead Dough’, - p.117
% A, Baring en J. Cashford, The Myth of the Goddess - p.176
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Ook Radford Ruether schetst een orntwikkeling van het Sumerische pantheon van natuurgoden naa
goden de pasten hj een orntwikkelde beschaving, een beschaving waavan oalog voeren een
onderded was. Het pantheon was een afspiegeling van de zich ortwikkelende samenleving inclusief
dle mensdijke trekken. In de metafoor van de extended family*® is Inanna's plaas in de
godenfamilie vooral die van adhterachterkleindachter van het ouderpaa van de godenfamilie,
hoewel ze ook trekken hedt van de Moedergodin zelf. Haa betekenis ligt volgens Radford Ruether
vooral in het saaale huwelij k en haa afdalen en wee omhoaog komen it de onderwereld 2’

Vruchtbaarheid en het sacrale huwelijk
Vruchtbaaheid
Baring en Cashford verbinden deze thema's met een landbowgemeenschap. Inanna/lshtar is als
maangodin verbonden met vruchtbaarheid. Vruchtbaaheid van land en veestapel: het resultaa van
het huwelij k met haa minnaa, de schagpherder Dumuzi (Tammuz) was niet een kind, maa een
rijke oogst, voarspoed. Inanna, de godin van de vruchtbaarheid, de seksuele relatie. Ze was de Grote
Moedergodin, maa ook ce grote hemelhoer met tempels en priesteressen as prostituee De
vruchtbaaheid van alles wat op aade ledt was afhankelijk van deze helli ge tempelprostitutie. In
onze tijd met ons gefragmenteede bewustzijn kunren we dat niet mee begrijpen vdgens de
auteurs.”® Ze was de godin van de mnceptie, maa niet van de geboate, moederliefde, het gezin,
adus Radford Ruether.?® ‘Inanna, de maagd’ heeft niets met de betekenis van maagdelij kheid of
kuisheid in orze ailtuur te maken. De godin werd maagd genoemd omdat er als het ware e
constante stroom van wruchtbaa makende kradht van haa uitging. Radford Ruether verbindt deze
thema’s ook met de samenleving van detijd, met de macht.
Saaad huwelij k
Toen de Akkadiérs (het latere Babyloni€) hun madt uitbreidden naa het ten zuiden gelegen
Sumerié riep Sargon | een eigen korinklijke mythe in het leven: hij zou afstammen van een
priesteres en een onlekende vader. In het verhad, waain ved overeenkomsten met de redding van
Mozes in het biezen mande uit de bijbel, wordt Sargon gered doa een waterdrager. Hij wordt een
tuinman en de geliefde van Ishtar, wat aansluit bij de mythe van het saaale huwelij k van Ishtar met
een tuinman. Zo voazag Sargon zijn regeamadit van een religieuze legitimatie, die jaalijks
bevestigd werd met de ritus van een saadad huwelij k tussen de koning en de priesteres van Ishtar
volgens Radford Ruether.®® Een vruchtbaaheidsritus aan het begin van het jaa. Of die ritus ook
et seksuele gemeenschap tussen de koning en de priesteres inhield, daaover zijn de meningen in
de literatuur verdedd. Baring en Cashford veronderstellen dat er inderdaal seksuele gemeenschap
plaas vondtussen de koning en de priesteres.®* Het was een jaalij ks terugkerende werkelij kheid. In
meea recante literatuur, bijvoorbedd Radford Ruether, acht men dat minder aannemelij k. Radford
Ruether beschrijft het als een ritued, een hellig spel, dat verwijst naa een mythe. Een ritued dat
verbonden was zowel met de vruchtbaaheid van land en veestapel, voaspoed, as met de madt.
Priesteressen waren vrouwen van aanzien, vask gehuwd en ze hadden kinderen. Zo was de dochter
van Sargon | de belangrijkste priesteresin de tempel van Ur, een belangrijk centrum van de Ishtar-
cultus. Prostitutie was een vedvoorkomend fenomeen, Ishtar was de beschermvrouwe, maa dat
betekende volgens Radford Ruether niet dat prostituees gerespedead waren>? In de ailtus in
Mesopathamié geloofde men dat het bedd van de godheid de god belichaamde.®* Met het bedd van
de godheid werden de handelingen utgevoerd zoalsin de ritus voorgeschreven.

% R. Radford Ruether, Goddesses and the Divine Feminine, - p.45

271d., - p.50

B1d., - p.197

21d., - p..50

©1d.,- p.50-51

%170 b.v. Baring en Cashford, p.211ev.

% R. Radford Ruether, Goddesses and the Divine Feminine, - p.56 en 319 n.35
%1d.,- p.56en 319 n.35

20



Winter wijst erop bt er zoved verschill ende informatie is dat het onwaaschijnlij k is dat er voor het
sacale huwelijk maa éé Stz im Leben was.** Bovendien waren er verschill ende soorten van
priesteresen de ook werschillende taken hadden. Mogelijk dat de verschillende aiteurs
verschillende groepen priesteresen beschrijven.® Voor onderbouving van de bewering dat
tempel prostitutie bij de verering van Inanna/lshtar een wijdverbreid fenomeen was citeat ze uit het
Gil gamesh-epos waa Uruk ‘stad van de prostituees’ genoemd wordt.3®

Behalve Koningin van de Hemel waren Inanna en Ishtar ook oalogsgodinnen en daamee
verbonden met madt, dooden vernietiging. Ze waren de godinnen voa de heasende klass, niet
zozea voor de gewone mensen vagens Radford Ruether.3’

Inanna ds Koningin van de Hemel is terug te vinden in afbeddingen oprolzegels waabij de godin
tusen een gestileede attpurtige rozet van sterren is gepladst. Inannawerd voaa met Venus, de
morgenster en de avondster verboncen.

‘| say. ‘Hail!" to the Holy One, who appeasin the hearens!
| say, Hail!" to the Holy Priestessof Heaven!

| say, ‘Hail!" to Inanna Grea Lady of Heaven!*®

fia. 4 Ishtar/Inanna

Afdaling in de onderwereld
De familierelaties in de godenwereld lagen niet zo helder. Dumuzi, wat vertadd zou betekenen:
trouwe zoort® isin de mythen zowel de geliefde ds de zoon \an Inanna. De geli efde van Ishtar was
Tammuz. In één van de belangrijkste mythen dadt Inanna, belust op utbreiding van haa madt
volgens Radford Ruether, af in de onderwereld, het dodenrijk, waa haa zuster heast. Daa wordt
ze gevangen gehouckn tot ze doa Dumuzi wordt bevrijd. Die moet haa plaas innemen omdat hij
niet genoeg over haa getreurd had tijdens haa afwezigheid. Dumuzi mag in het vervolg in het
voorjaa de onderwereld verlaten en zich hj Inanna voegen. De terugkee van de god Dumuzi
betekende vernieuwing van het leven, wuchtbaaheid van de aade. Als de zomer ten einde loopt
moet hij wee terug. Zo werd de vruchtbaaheid van land en veestapel gentinuead, de wissling
van de seizoenen als het ware verklaad. De verklaring van Baring en Cashford van deze mythe is
dat deze reis de behoefte van een cultuur weaspiegelde aan een ritued dat wee een verbinding tot

34 U. Winter, Frau undGéttin. Exegetische undikonogaphische Studien zum weibli chen Gotteshild im Alten Israel undin dessen Welt, - Gottingen
(1983, p.329

% 1d., - p.338-339. De auteur noemt entum-(hoge)priesteresen die meadere goden of godinnen gewijd waren en en-priesteressen die éé godin
gewijd waren.

*d., - p.340

" R. Radford Ruether, Goddesses and the Divine Feminine, - p.55-56

38 Kramer, From the Poetry of Sumer, p.27 In: A. Baring en J. Cashford, The Myth of the Goddess - p.176

% Langdon, Tammuz and Ishtar, chapter 1, In: A. Baring en J. Cashford, The Myth of the Goddess - p.207
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stand tracht met de psychische wortels, de onderwereld.*® De verbinding tussen licht en donler,
bovenwereld en onderwereld werd hersteld.

In de mythe van Ishtar dadt Ishtar af om Tammuz op te zoeken de doddlijk gewond was in e
gevedht met een bea.*! Hier zijn derollen dus omgedraad.

Askoeken
Behalve van de ritus van het saaae huwelijk is er in de poézie sprake van verering van de godin
met spijsoffers en plengoffers.*? In een hymne voor Ishtar wordt het bakken van spedale askoeken
genoemd:

O Ishtar, merciful goddess | have cometo visit you,
| have prepared for you an offerLQJ SXUH PLON D SXUH FDNH EDNHGEQMXRMHY NDP
| stoodup for you avess for libations, hear me and act favourably towards me!*®

Delcor** spreekt over NOP—OXals gesuikerde koeken die met vijgen o horing bereid zijn.** Die
koeken zouden dan rondgeweest zijn met een gat in het midden.

In het Gilgamegj-epos (tablet 6, 5860) is ook sprake van asbroden de de herder Tammuz zjn
geliefde Ishtar bradht:

Je hebt van de herder, de veehouder, gehouden,
die trouwhartig brood, in de & gebakken, voor je opstapelde*®

Hier wordt edhter niet het woord NDP—QXgebruikt, maa tumru en vdgens Ackerman zou dt een
afkorting zijn van NOP—O\WP U,*’ koeken, gebakken in as.

Bij opgravingen in Mari zijn kleimallen gevonden van een nagkte vrouwenfiguur, die Ishtar zouden
voorstellen. Met deze mallen zouden koeken gebakken zijn de ds offer in de Ishtar-cultus zouden
hebben gediend. Ackerman gedt al aan dat hier een probleam ligt, omdat van deze vrouwenfiguur
zomaa wordt verondersteld dat het een godin voastelt.*®

Het adjedief @KBDNbe h

Delcor*® maakt attent op twee mogelij ke vertalingen van dt woord. Het woordenboek gedt als
egste vertaing voor de hifad-vorm ‘kopiéren’ en a's tweede mogelij kheid ‘iemand pjn dcen’. De
easte mogelij kheid hedt met vormgeven te maken. Bij het concordantieonderzoek is ingegaan op
de mogelij kheid de Vriezen oppert: dat de koeken de vorm hadden van een staand wouwenbeddje.
Vormgeven kan vagens Delcor ook ketekenen dat het één van de symbden was van de godin, een
koek in de vorm van een maan o een ster. De tweale mogelij kheid heeft met pijn en verdriet te
maken. Delcor legt in navolging van Plesss een link met het klagen over Tammuz van de
klasgvrouwen.(Ez.8,14 Het treuren van Ishtar over haa geliefde wat vorm kregy in een
klaggritued voor vrouwen. Het zouden dan een soort klaagkoeken geweest zijn. Maa deze
mogelij kheid wordt van de hand gewezen omdat de vertaling van de tekst dan een orzinnig
resultad oplevert.

“0Baring en Cashford, The Myth of the Goddess - p.224

“1d., p.218

“2Zieo.a. A. Baring en J. Cashford, The Myth of the Goddess - p.212

43S, Ackerman, * And the Women Knead Dough’- p.115

Hier wordt gebruik gemaskt van J.A. Craig, Asgrrian andBabylonian Religious Texs, - Leipzig (1885, 15:20-22

M. Delcor, Le culte de la ‘Reine du Ciel’ sdon Jer. 7,18; 44,17-19.25 et ses survivances, - In: W.C. Delsman ea., Von Kanaan his Keraa
Festschrift fir Prof.Mag.dr.Dr.J.P.M. v.d. Ploeg O.P. zur Vollendurg des sebzigsten Lebengjahres am 4. Juli 1979 - Neukirchen-Vluyn (1982, -
p.105

5 Noat bij Delcor: Cf. The Assyrian Dictionary of the Oriental Institute of the University of Chicago, vol 8,K,p.111

“6 Het Gilgamesj-epos (vert. Th. de Feyter) — Amsterdam (2001), - p.86

473, Ackerman, ‘ And the Women Knead Dough'’, - 115

1d., - p.115116en p.124n53

49M. Delcor, Lecultedela‘Reinedu Cid’, - p.106-107
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Inanna/lshtar was niet de enige godin in het Midden-Oosten de de titel koningin kreeg. Ook Astarte
werd koningin genoemd en ook voa haa werden koeken gebakken. Delcor noemt hier een
Fenicische inscriptie, die dateet uit de zesde eaw v.Chr., gevonden in de temped te Kition op

Cyprus:

Pour les deux boulangers qui ont pétri ... du gateau pour la Reine Sainte.*°

Hier wordt voor broden Ut gebruikt. Dat woord is bekend ut het Hebreeuws, waa Uall-h in

verband staad met offerbroden. Zo hbijvoorbedd de ongezuurde koeken ut Lev.7,12. Uit de
etymologie van het woord Hlij kt dat het waaschijnlij k om doarboarde koeken ging.

Uit a deze informatie over de N¥Z—-Qm, waabij ook e mogelijkheid de Vriezen oppert (zie
p.1%v.), blijkt dat er geen eendudigheid is over de koeken, net over de vorm en niet over de
samenstelli ng. Dat hedt ook te maken met het toegevoegde aljedief. Bovendien waren er meeadere
godinnen waavoor spedale koeken gebakken werden.

b. DE KANAANIETISCHE GODINNEN

Agera

Voor Baring en Cashford is Agera de moedergodin in Kana&n, de vrouw van El. Een andere titel

van haa was. Vrouwe van de Zee Hier is volgens hen een verband met de Egyptische Isis (bornin

the all-wetnesg en de Sumerische moedergodin Nammu., maa ze wordt vooral gezien as de
‘verborgen godin van het OT’. Haa bedden stonden niet aleen in de Kanaéniti sche tempels, maa

“One image stood for many centuries in the grea Tempel of Salomon in Jerusalem”.>! Deze
bewering is voorzien van een voabedd van een mogelij ke gbedding van het tempelbedd van

Asiera. Dat is edter een figurine van maa zeven inch groot.>? Hier wordt niet naa bronren

verwezen waaop ze deze bewering baseren.

Korpel gedt in ‘Agjera outside Israd’ in Only one God? een

uitgebreide beschrijving van Asjera, de karakteristieken en de
landen waa ze veread werd en onder welke naan.>® Zjj is
daabij zea terughoudend am afbeddingen te identificeren als
voorstellende ea bepadde god d godin.

De oudste godin ut het Kana&itische pantheon was
waaschijnlijk Agera. In Mesopahamié was ze d rond 2000
v.Chr. bekend ondr de naam Ashrat.>* In Kanaén was zij de
Moedergodin en wvouw van de oppergod El. Ved informatie
over deze godin is bekend geworden ut de opgravingen van

Ugarit. In gevonden teksten wordt zij o.a de godin van de
steden Tyrus en Sidon in Syrié genoemd. In Ugarit was ze
bekend ondr de naan Athirtu en soms Qudsh. Beide namen
hebben de betekenis van *heiligdom’. Mogelij ke &beddingen
van El en Agera laten va&k een ouder edtpaa zien, gekleal
in lange gewaden. Zij waren de vader en moeder van de goden
en ook scheppers van de mensen. Agera bemiddelde tussen El

en haa ‘kinderen’. Het scheppen van nieuwe mensen was geen

fia. 5 Asiera

*0OM. Delcor, Le culte dela*Reinedu Cidl’, - p.110-111
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fysieke interadie maa de mens was het product van een psychologisch proces tussen de beide
godheden. De hogepriester [limalik, de auteur van teksten op Keitabletten opgegraven hj Ugarit,
beschrijft Agera van Ugarit als een matriarch en een maditsbeluste vrouw die de hemelse
hofhoudng manipuleat.>

Ook in Ugarit kende men het ritued van het sacale huwelijk tussen de oppergod en zijn vrouw
tijdens het nieuwjaasfeest in de herfst.”® Mogelij k uitgespedd doa de koning en zijn edchtgenate.
Uit de vondsten van Ugarit blij kt al dat de madt van de godin Agera aa het afnemen was. Zij lij kt
me&a en mea samen te smelten met Anat. Dat blij kt 0.a. uit een tekst van het saaale huwelij k:

And thefield, the field of the two gods,
isthefield of Asiera and the Damsel (= Anat)®’

De pasitie van Agiera werd steeds zwakker en ze moest haa positie van orefhankelij ke godin van
Kana& opgeven. De invioed van Anat en Astarte nam toe en ze traden aleen nog als drietal of
twedal op. Dat gebeurde b.v. in Fenicié en in Egypte. In Egypte was ze bekend ondr de naam
Qadesh en a tijdens het Nieuwe Rijk (15501070 vChr.) was ze daa éé van de drie. Bij de
Fili stijnen werd ze nog in de zevende eaw als Qudshu veread. Dit zeevolk had waarschijnlij k bij
huninval in dt gebied een ouder pantheon van goden as het ware geadoptead.® Zij vereaden ook
nog de god Dagon, e god van de Amorieten, de ds vader van Bad gold en in het easte
millennium nergens mee veread werd.

Olyan gedt nog aan dat Asera mogelij k dezelfde godin was a's de Fenicische Tannit, in het Latijn
Cadestis®® Maa via deze lijnen hedt er een vom van absorberen met andere godinnen
plaasgevonden.

Anat

Anat is een andere godin de ook wel de titel ‘Koningin van de Hemel’ kreay. Zij was één van de
Kanadniti sche godinnen de samen met haa zuster Astarte en haa moeder Agera ded uit maakten
van het Kanaéniti sche pantheon van ruwweg 1800tot 800 vChr. Haa vader in de godenwereld was
de oppergod El, die in de loop van de eawen zijn plaas af moest staan aan Bad, de broer en
geliefde van Anat. Baring en Cashford maken geen onderscheid tuseen Anat en Astarte.®® Anat was
de godin van de jadit en godin van de oorlog, een agresseve en orstuimige persoorlijkheid. Ze
werd b.v.afgebedd al's oorlogsgodin met een leauwenkop, staande op een strij dwagen ®* De mythen
van Ugarit waren onlkekend tot in 1929de stad (her)ontdekt werd en bij de opgravingen ved tot dan
toe onbekend materiad werd gevonden, waaonder vele kleitabletten. Deze stad aan de Syrische
kust madkte e@ boeitijd doa tusen 1500en 1200 vChr. In de mythen wordt ze beschreven as
ean godin de plezier hedt in het oorlogsbedrijf en tot haa knieén doa bloed en afgehakte hodden
van tegenstanders waadde. Behalve dat ze genoegen schiep in de waanzin van de oorlog was zij ook
de godin de haa metgezel Bad uit de onderwereld redde toen hij daa teredhtgekomen was na e
treffen met zijn zwager en rivad Mot. Toen Bad wee tot leven kwam betekende dat: regen op ¢
dore &kers. De godin Anat werd ook wel ‘de maagd’ genoemd, waabij een verband met de
maancyclus gelegd werd.®? Dat komt ook tot uiting in de jaalijks terugkerende reddingsoperatie
van Bad: de terugkee van Bad uit de onderwereld betekende vruchtbaaheid voa het land en de
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veestapel. Volgens Radford Ruether was Anat, net als Inanna en Ishtar, de godin de de madit van
degene die op cetroonzat bevestigde.®®

Astarte

Ook Astarte/ Asthoreth werd vdgens Baring en Cashford wel Koningin van de Hemel genoemd.
Maa Jost is daa voorzichtiger mee® Ze wordt wel in verband gebracht met de hemel en kregy de
titel koningin, maa mlkt Smm wordt ze nergens genoemd. Ze baseeat zich daabij op Koch,
Ackerman en Olyan. Afbeddingen vertonen enige gelij kenis met die van de godin Hathor. De
betekenis van de naam (baamoeder) zou erop diden dat ze vooral een vruchtbaaheidgodin was.®
Ze wordt maa negen kee vermeld in het OT, tegen Ashera wel veatig kee. Maa de Astarte-
cultus had zich vdgens Baring en Cashford mee verspreid over Israd dan de ailtus van Ashera.®®
Haa epifanie van haa aanwezigheid zou een steen geweest zijn, de in elke tempel te vinden was.
Al ten tijde van het Nieuwe Rijk werd ze in Egypte veread, samen met Anat. De beide godinnen
waren de vrouwen van de god Seth: ‘de twee grote godinnen de zwanger waren, maa niet
baaden.’®” Dat wil zeggen in de mythologie: altijd maayd. Astarte werd wel genoemd: Vrouwe
van de paaden of Dame van de wagen. Zij hedt vooral naam gemaékt as oorlogsgodin. Ook in de
bijbel: de wapenrusting van de dode koning Saul wordt doa de Fili stijnen naa de tempel gebradt
van Astarte (1Sam.31,10 Gedurende het easte millennium stond Astarte hoog in aanzien bij de
Feniciérs als Afrodite Ourania. Ackerman®® beroept zich hiervoor op een hilinguale tekst (vierde
eaw v.Chr) waa ‘Adtarte van Askelon' as ‘Afrodite van Askelon' wordt vertadd. In de
Mediterrane wereld was ze identiek aan de Griekse godin Afrodite, maa dat dateet uit de ladste
eauwen v.Chr. Zo is er een inscriptie van Delos waa deze beide godinnen als identiek worden
genoemd.?® In de inscriptie gevonden hij de Astartetempel van Kition wordt ze koningin of halve
koningin genoemd.”® Van haa cultusgebruiken in de adiste tot zesde eew v.Chr. is weinig
bekend.

C. ISISVAN DE EGYPTENAREN

Ook in Egypte werd de Hemelkoningin veread. De godin Isis wordt wel de ‘godin van de duizend
namen’ genoemd’* en één van de duizend was Koningin van de Hemel. De figuur van de godin Isis
madkte ee ortwikkeling doa van wel drieduizend jaa en rond het begin van oree jaatelling,
tijdens de dynastie van de Pthoemeeé, werd de ailtus van Isis en Osiris een hell enistische
mysterieaultus

Mythe
Van de mythe van de godin zijn in Egypte dleen fragmenten overgeleverd. Plutarchus hedt er in de

tweade e@w ean hell enistische versie van geschreven. Het verhad vertelt’® van de geboarte van de
vier kinderen van de goden Nut en Geb: de twee goden Osiris en Seth de dkaas tegenstanders
werden, en de twee godinnen Isis en Nephthys die samen oprokken. Osiris hield a in de
moederschoa van Isis, Seth huvde met Nephthys. De god Seth sloeg zijn broer Osiris nea en
stopte hem in een kist die hij in de Nijl gooide. Isis ging naa hem op zoek. Ze vond & kist met de
dodke Osiris ver weg in Byblosin een boan.

% R. Radford Ruether, Goddesses andthe Divine Feminine, - p.61
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Ondanks dat hij dood was kreeg ze toch een kind van hem, haa
zoon Horus. Horus werd geboren tussen de papyrus van de Nijl,
omdat zijn moeder op ce vliucht was voor Seth.

Op afbeddingen zitten de zusters Isis en Nephthys vag&k aan hodd-
en voeteneinde van de kist met Osiris. Zij bewadkten als het ware de
poaten van het dodenrijk. Osiris heaste in het rijk van de dooden
hij was degene die het oorded uitsprak over iedereen die overleed.”
Of ze het eauwige leven waad waren o niet. Hij was de god van de
doden en de overleden farao’s. Horus was de god van de heasende
farao. Isis werd wel voorgesteld als de faraotroon. Er zijn
afbeddingen waaop Isis as troon is afgebedd met Horus op haa
schoda, terwijl ze hem de borst gedt. Ook zijn er afbeddingen met
andere farao’s.

Baring en Cashford paasen Isisin de symbaliek en de mythe van de

Moedergodin. Haa troon is een oud ledd, de heuvel van het begin
van de schepping van de aade.”*

Radford Ruether beschrijft Isis vanuit feministisch perspedief. Ze was as het ware de zetel van de
madt. En ze oefende haa madt uit als trouwe ettgencte van de overleden farao en as moeder
van de nieuwe. Ze had een bemiddelende functie. Als instrumenten gebruikte ze geen militair
geweld, maa magische krachten en listen.” Isisis de enige godin van het Egyptische pantheon de
een eigen verhad en eenindividued karakter hedt volgens Radford Ruether.

fia. 6 Isismet Horus

Manifestaties

De goden van Egypte kenden vele manifestaties. Zo werd Isis, va&k samen met haa twedingzuster,
wel afgebedd als een godin met vleugels, als een slang of met het hodd van een koe.

Isis was de ster Sirius en haa tranen deden het water van de Nijl stijgen. Egypte kon met z'n
bewoners all een maa bestaan as de Nijl j aalij ks overstroomde en zo vruchtbaaheid schonkaan de
akkers, de smale strook land aan de oevers. Was e geen owerstroming dan betekende dat
horgersnoodin het land. Eén van de andere mythes vertelt dat Osirisin de Nijl viel toen het water
gestegen was en verdronk.”® Isis en haa zuster gingen naa hem op zoek en vonden hem, dood.In
de ailtus kwam Osiristot leven in de wassende Nijl en stierf ieder jaa wee a's het waterpijl van de
Nijl zakte. Ramses IV in een gedicht: ‘U bent de Nijl ..... goden en mensen leven van uw
overstroming’.”” Maa Osiris kon het na zijn dood et aleen, hj was aleen maa passef. Hij had
daabij de hulp van Isis nodg, die steeds wee naa hem op zoek ging. In de rituelen as het
Nijlwater ging stijgen werd utgeroepen: ‘Osiris is gevonden!’ Er is ook het bedd van de
graankorrel die dood moet gaan om nieuwe tarweplanten te laten ortkiemen. Osiris was het
ontkiemende graan.

Toen Alexander de Grote in 332 vChr. Egypte veroverde werd het land een orderded van de
Griekse wereld. De Ptolemeische koningen bevorderden de vermenging van de verschill ende
religies op hungrondgebied. De godin Isis dak de Middellandse Zee over en kregy een pads in
tempelsin Griekenlandtot op ce Akropdistoe. Haa cultus werd een mysterieaultus.

3 R. Radford Ruether, Goddesses and the Divine Feminine, - p.63
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3. DE VERERING VAN ASJERA IN | SRAEL

a. ASJERA, EENPLAATS, PAAL, KRACHT .....

Bronren van informatie betreff ende de verering van Asherain Israd zijn de bijbel, in verschill ende
vertalingen, teksten uit de omliggende landen en resultaten van opgravingen. Asera wordt in de
bijbel vele malen vaker genoemd dan Astarte, een andere godin de ondanks protest van de profeten
toch aanhang had in het land. Het onderzoek van de opgravingen hij Ugarit levert volgens Koch
resultaten op de een discrepantie laten zien met bekende gegevens over Israd.’® Uit gegevens van
Ugarit blij kt geen verband tussen een houten cultsymbod en de godin Atiratu. In het OT is er geen
sprake van Agera ds moedergodin (TQM®) of een link met de zee

Het woorG @ &HJ—komt in de bijbel in verschill ende vormen voa. De gymologie van het woord is
ondudelijk. Het zou afgeleid zijn van het hebreeuwse @r of Ugaritische @ en ‘plads’, ‘hellige
plaas betekenen vdgens Korpel”® en Koch 2 Verschill ende onderzoekers geven er dan ook
voorkeur aan om te vertalen met ‘cultplaas’ .2

De &5° rim (pl.m.) waren samen met de masseben te vinden op & alltushoogten de overal in het
land aanwezig waren. In Deut.7,5 worden ze scherp veroordedd. Het waren waaschijnlijk een
soort van gewijde palen, mogelijk met een afbedding (1Kon.14,15en 23. Waa deze agera’s
genoemd worden in geschiedkundge boeken van het OT moet volgens Koch voazichtigheid
betracht worden met het dateren ervan als voor-deuteronamistisch 22 Ook is er verschill ende keren
sprake van een heilige pad (ha® &HJ— fem.sg.). In Deut.16,21is grake van een pad die niet nasst
het ataa van JHWH ‘geplant’ mag worden. Dat is volgens Jost analoog aan het planten van een
stele, een koringsbedd zoals dat in de Ishtartempel gebeurde. Het begrip voa planten dat gebruikt
wordt komt overeen met het Akkadische woord dat gebruikt werd voa een stele oprichten. Er stond
een hellige pad in de tempel van Jeruzalem en in Bethel. Ze moesten omgehakt en verbrand. Zo liet
koning Hizkia gewijde palen amhakken (2Kon.18,4 en padste zijn zoon Manas® e& gewijde
pad in de tempel(2Kon.21,7. Masseben waren gewij de stenen. Jost onderscheidt drie betekenissen
voor de combinatie steen en boan/hout in de bijbel: 1) het kan om locde goden gaan, 2) ze kunren
Bad en Asjera representeren en 3) het kan betrekking hebben op JHWH en Asjera® Meesta as
gprake is van afgodendienst wordt gesproken over Bad en Agera, waabij Bad de hoddrol hedt.
In een bespreking van 2Kon.23 ower de reformatie van koring Josia is volgens Koch edhter sprake
van een hoddrol voor Asjera®* Volgens hem was hier sprake van mee dan een cultpad en kwam
het dicht in de buurt van een godin.

Enkele decennia geleden zijn er een paa opzienbarende acheologische vondsten gedaan in
Palestina. Bij Kurtillet ‘Agrud in de Sinaiwoestijn werden scherven van hriefhodden gevonden
daterend ut het begin van de aditste eew v.Chr. met de tekst: ...Ik heb ugezegend bj JHWH van
Samaria en zijn Agera....

En hj Chirbet e-Qom, in de buut van Hebron, werd een grafschrift uit de adtste eew v.Chr.
ontdekt. Ook daa is grake van JHWH en zijn Agera. Bovendien waren op @ scherven
afbeddingen van mensen en deren zichtbaa, wat tegen het strikte beddverbodingaa.

Volgens Koch gedt het woord met suffix volgens de regels van de Hebreeuwse grammatica aa dat
het hier niet gaag om een eigennaan en ook net om een orefhankelij ke godin, maa om een kradt
die bij JHWH hoat.®® Het zou her dan gaan om een zegenende kracht, een hup tot heil, zoals ook
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de exgelen hup van JHWH zijn. Schroer sluit zich hierbij aan.®® Zo zou ook @ betekenis van de
gewij de palen zijn geweest volgens Koch &’

Dat met Asiera ook werkelij k een godin bedoeld kan zijn valt volgens Winter na de vondst van de
Ras Schamra-teksten Lit Ugarit niet meea te ontkennen.®® Er zijn teksten in het OT die spreken van
een godin, in andere teksten worden heili ge palen bedoeld. Voor haa is een mogelij ke ontwikkeling
van agera van cultplaas naa godin een verklaring daavoor. Maa godin en cultobeden zijn
moelilij k van elkaa te scheiden. Daabij gaa ze dus voorbij aan het gegeven dat Agera in de
omliggende landen niet mea veread werd in detijd van de koningen van Juda en Israd.

b. ASJERA, DE GODIN

Het is opvallend dat er in Israd in de negende tot vijfde eew v.Chr. nog sprake is van de verering
van Agera. Dat geldt zowel voor de verering van een godin met die naam as voor de verering van
heili ge palen.®® In de omringende landen (met uitzondering van het land van de Fili stijnen) heeft
Agjera haa plads als belangrijkste godin dan a af moeten staan en is ze min of mea opgegaan in
de jongere Astarte en Anat. Bovendien wordt Agerain de bijbel niet gekoppeld aan El, maa is haa
partner Bad.(b.v. ZKon.23 Anat komt in de bijbel nauwelij ks voor:

- inRi.3,31en 5,6waa van derichter Samgar verteld wordt dat hij de zoon van Anat was

- in de plaasnaan Anathath, de plags waauit Jeremia dkomstig zou zijn*°

- in demogelij k originele tekst van Hosea14.9

Efraim, wat heb Ik nog met jouw afgoden te doen?
Ik benje Anat enje Agera

Astarte wordt verschill ende keren genoemd al's echtgenoa van Bad.(1Sam.7,4)

Hieruit mag blij ken dat de drie godinnen als het ware uitwisselbaa waren. Uit Arabiéiswel bekend
dat nog in de vijfde tot vierde eew Asjeraveread werd >

Toch wordt Agera het meest genoemd in de bijbel. Er is echter nergens grake van een heiligdom
voor deze godin en er zijn ook geen archeologische vondsten de eop wijzen dat er zulke
heiligdommen waren. Op de stele waaop korning Mesa van de Moabieten bekend maéekt dat hij
Israd onder de ban van Kemos en Astarte hedt gebradt wordt wel JHWH as god van Israd
genocemd, maa niet Agera. Deze inscriptie die dateat uit £835 vChr. en vermeldt alerlel
bouvadiviteiten en krijgsepisoden. Koning Mesa had Israd verslagen waa de zoon van Omri
koning was en er werd met cultusvoorwerpen van JHWH geslegot. Als er een Hemelkoningin in
Israd veread was dan had Mesa die ds teken van overwinning toch wel op z'n stele vermeld. Als
argument dat daavoor pleit noemt Korpel de vermelding van de dublkelnaam Astart-Kemos,
waamee volgens haa de god Kemos en zijn wrouwelij ke partner Astarte bedoeld zijn.®? Smelik
echter gedt als verklaring dat Ashtar de mannelij ke partner van Ishtar/Astarte was.”®> Maa met
Ashtar, Ishtar en Astarte wordt dezelfde godin bedoeld.®* Dit wijst erop dat de verering van Asjera
niet tot de officiéle altus behoarde.

C. ASJERA-VERERING: VOLKSRELIGIE OF FAMILIECULT ?

Was de verering van Asjera dan mogelij k een varm van vdksreligie of familieault?
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Een belangrijk ded van de namen in Israd was samengesteld met El en JHWH. Maa uit de
persoorsnamen ut dietijd bij kt niet dat de verering van Agera ea belangrijke plaas innam, want
er zijn geen namen met Agera bekend.

Wat de acheologische aawijzingen betreft:

- Er zijn ved kleine dtaatjes gevonden de sterke gelij kenis vertonen met exemplaren ut
Mesopahamié waavan bekend is dat ze gebruikt werden voa wierookdfers voor Ishtar.
Maa van de gevonden exemplaren in Palestina is niet bekend en/of valt niet te bewijzen
voor welke aultus ze mogelij k gediend hebben *°

- Beddjes van ma&te vrouwenfiguren bestempelde Winter as beddjes van godinnen,
oorspronkelijk afkomstig uit Syri€, waabij ze opmerkt dat deze godinnen niet tot de
hoddfiguren van het pantheon kehoaden en as functie hadden: beschermen, voabede
doen en bemiddelen.*®
Er zijn vele figurines van na&kte vrouwenfiguren gevonden in Palesting, daterend ut de
adtste tot zesde eew v.Chr. En hoawel er overeenkomsten zijn met de figurines uit
bijvoorbedd Ugarit en ze op daasen gevonden waa ook andere alltische objeden
aanwezig waren, valt volgens Vriezen en Korpel niet met zekerheid te zeggen dat de
beddjes cultobjeden zijn en in welke ailtus ze e rol spedden.’”

- Op destele van koring Mesa van Moab wordt aleen JHWH als god van Israd genoemd.
Deze inscriptie die dateet uit +835 vChr. en vermeldt alerlel bouwvadiviteiten en
krijgsepisoden. Koning Mesa had Israd verslagen waa de zoon van Omri koning was en er
werd met cultusvoorwerpen van JHWH gesleept. Als er een Hemelkoningin in Israd vereed
was dan had Mesadie dsteken van overwinning toch wel op z'n stele vermeld.

Uit deze gegevens is niet te bewijzen dat er in Israd in de aditste tot zesde eaw v.Chr. een
Ageraalltus was die wijd verbreid was onder de bevolking. Dat Agera vereed werd Hlijkt
bijvoorbedd wel uit 1Kon.15,13 waa vermeld wordt dat Maada ea gruwelijk bedd van Agera
had gemaskt. In de LXX wordt in deze tekst verteld dat Maadda priesteres van Agerawas. Verder
lag volgens 2Kon.21,7Manas e@ bedd van Agerain de tempel zetten. Dat het in Deut.7,5 en
16,21 en in de Koningenboeken zo veroordedd wordt zou er op kunren wijzen dat het om een
kracht ging die bij JHWH hoade, dat het als een serieuze dreiging gezien werd. Maa volgens Koch
Zijn dt teksten de e deuteronomistische bewerking hebben ondergaan.*®

Waaom werd de dders uitgerangeade Asiera in Israd nog veread? Volgens Korpel®® was dat
mogelij k een simme aanpak van koringin Izebel, die de Agera-cultus wee introduceede in Israd.
De eebiedwaadige oudere godin Asjera zou mogelij k op minder weea'stand stuiten in het land waa
een beweging van priesters en profeten pleitte voor de verering van één God alleen. In Kanaé was
ze de partner van de god El en dat was ook één van de namen van de éne God van Israd.

Koch oppert de mogelij kheid dat Ishtar in Jeruzalem de naan Agjera gekregen had. Ishtar zou dan
onder Assyrische druk ingevoerd zijn in de godsdienst van Israd.*®

% K.JH. Vriezen, Archaeologicad traces of cult in ancient Isral, - p.54-58

% U. Winter, Frau undGéttin., - p197

9 K.JH. Vriezen, Archaeologica traces of cult in ancient Isragl, - p.58-67 en M.C.A. Korpel, Asherah outside Israel, - p.147-148
%K. Koch, Aschera ds Himmelskonigin in Jerusalem, - - p101en 106

9'M.C.A. Korpel, Asherah outside Isradl, - p.149

10K Koch, Aschera ds Himmelskénigin in Jerusalem, - p118
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4. WIE WASDE HEMELKONINGIN GENOEMD IN JEREMIA?

a. DE VERERING VAN DE HEMELKONINGIN IN JUDA

In de beschrijvingen in Jeremia 7,18 en 44,1725 lijkt het om een familiereligie te gaan de in
huiselij ke kring vorm kreeg. Het hele gezin hielp mee met de voorbereidingen, maa met name de
vrouwen worden aangesproken doa de profed. Zij waren blij kbaa de drijvende kracht achter deze
verering. Ze brandden de wierook, goten de plengoffers uit en bakten de koeken omdat het
voorspoed en geluk zou krengen. Holladay verbindt er de term Heil sgeschichte aan.*®* Hun teil
hing er van af. De Hemelkoningin beschermde tegen horger en oalog. Dat zijn geen spedfieke
vrouwenzaken, maa was ook belangrijk voor mannen. Hun orgeluk, de vlucht naa Egypte, wordt
in verband gebracht met het niet mee vereren van de Hemelkoningin.!%? Deze verering was niet iets
nieuws, maa gebeurde d generaties lang en in ale lagen van de bevolking. De formulering die
gebruikt wordt in Jer.44.17

zoals wij gedaan hebben en onzevoorouders,
onzekoningen en onzeleiders

in de steden van Juda

en op cke straten van Jeruzadem.

zou er volgens Beding op kunren wijzen dat er in vroeger tijden toch een verband was met de
officidle ailtus.'®® Mogelijk dat de verering van de Hemelkoningin voa de reformatie van de
godsdienst doa koning Josia (2Kon.23 in een minder kwaad dagli cht stond dan daana.

Jost wijst erop it bijna ds vanzelfsprekend wordt aangenomen dat het in Jer.7 am een
gezinsstuatie gaa, moeder, vader en kinderen.*** Er wordt hier wel van vaders en zonen gesproken,
maa niet van moeders. Daavoor wordt KD@am, vrouwen, gebruikt. Zij brengt dat in verband met
de groep vrouwen detreuren om Tammuz(Ez.8,14 en met de profetessen (Ez.13,1721) Dat brengt
haa ertoe om te veronderstellen dat met vrouwen in Jer.7 een spedfieke groep vrouwen bedoeld
wordt, vrouwen de aagesteld zijn om te bakken voa de dienst aan de Hemelkoningin.*?®

Er wordt in de bijbel wel vaker gesproken owver vaders en zonen zonder dat moeders en dachters
genoemd worden, terwijl ze toch tot de genoemde groep behoaden. Koken en bakken werden
gezien as gedfieke vrouwentaken. En va& is dat nog zo. Maa dat hoeft mijns inziens niet te
betekenen dat het bakken van koeken voa de Hemelkoningin perse gezien moet worden as een
cultische bezigheid, een tagk die dleen priesteressen mochten utvoeren. Daavoor zijn er te weinig
aanwij zingen en geen bewij zen.

Jeremia was ean utgesproken aanhanger van de Eén-God-al een beweging. Het is niet ondenkbaa
dat hier gebruik gemaékt is van profetische overdrijving van de situatie. D.w.z. de schrijver doet het
voorkomen o hed het volk meadoet aan de verering, terwijl de werkelijkheid ved genuanceeder
is. In termen van gelaggdheid vdgens Albertz zou dat betekenen dat de verering van de
Hemelkoningin niet alleen een famili egebeuren was, maa ook oplocad niveau plaasvond.

b. DE VERERING VAN DE HEMELKONINGIN IN ELEPHANTINE

Als argument voor de bewering dat de verering van de Hemelkoningin een dficiéle status had hij
de gevluchte Joden in Egypte werd wel de aawezigheid van een tempel voor de Hemelkoningin in

101\ L. Holladay, Jeremiah: A Comnentary on the Book of the Prophet Jeremiah (Ded 2), - Minneapolis (1989, - p.304

192 Hier wordt niet ingegaan op de discusse of de situatie in Egypte realiteit was of fictief. zie B. Becking, Jeremiah 44 A Conflict on History and
Religion. In: T.L. Hettema & A. van der Koojj (Eds.), Religious Polemics in Context: Papers Presented to the Seaond Conference of the Leiden
Institute for the Sudy of Religion (LISOR) held at Leiden, 27-28 April 2000(Studiesin Theology and Religion, 11) (pp. 255-264), - Assn (2005), -
p.256

03B Becking, Jeremiah 44 A Conflict on History and Religion., - p.261

104 R, Jost, - Frauen, Manrer und de Himnelskonigin, - p.214-217

19519,, - p.218-220
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Syene (in de buut van Elephantine) aangevoerd. Deze wordt genoemd in de Hermopdis Papyri:

Groeten aan e tempel van Bethel en aan e tempel van de Koningin van de Hemel.

Volgens Porten was de aaduding AnatYHWH een bewijs dat Joden in Syene de godin Anat als
Hemelkoningin vereaden.’*® Delcor wee dit echter overtuigend te weeleggen.!®’ De bekende
brieven en papyri dateren ut het midden van de vijfde eaw v.Chr. De groep Joden zou anstreeks
586 raa Egypte uitgeweken zijn. Het is onwaaschijnlijk dat er in corresponcentie van enkele
decennia later sprake is van een tempel die doar een Joodse kolonie in Elephantine is gebouwd. De
godin Astarte werd in Egypte d sinds het Nieuwe Rijk als Hemelkoningin veread. Dus is het

waaschijnlij ker dat het om een bestaande tempel ging ter ere van haa.

Olyan wijst erop'® dat de godin Anat in inscripties uit het easte millennium v.Chr. nauwelij ks een

rol spedt en dat ook ceuteronamistische teksten haa nauwelij ks noemen. Dat duidt erop dat de
verering van Anat van geen betekenis was. Volgens hem is het voorvoegsel Anat in hijvoorbedd
Anatyah( en $ QED V@ 0P HQ LQ DAKIHYHY X WOSKOQAH HI HYHIMER GLQ) YDRIRGEBONM
eigenschappen, met de betekenis van ‘teken’ of ‘voorzienigheid'. Dit gekoppeld aan het theofore
Yaha of %O \V@Qou ¢k betekenis van de naan opleveren ds ‘ Teken/Voorzienigheld van Yah(' en
‘Teken/Voorzienigheid van Huis van God .

De agumenten van Delcor en Olyan tegen de verering van Anat als Hemelkoningin in de Joodse
kolonie in Syene betekenen dat Anat niet de Hemelkoningin kan zijn geweest uit Jer.44.1n termen
van gelaggdheid van religie zou het dan ook in Syene om een familiereligie kunren gaan, de
eventued ook op fet locde niveau invioed had 1%

c. WIEWASDE HEMELKONINGIN UIT HET BOEK JEREMIA?

De onder 2) beschreven Hemelkoninginnen zijn de meest bekende. Er zouden ook n@ andere te
noemen zijn zoals Afrodite Ourania van Askelon d mea spedfieke ds Astartes. Uit de
beschrijvingen van de godinnen en de gebieden waa ze veread werden Hlij kt wel dat vrijwel ieder
gebied een godin had de detitel ‘Koningin van de Hemel’ voerde.

Was het Ishtar ?

Ishtar is lang een belangrijke godin geweest in het Midden-Oosten. Nadat het Sumerische Rijk
opging in het Sumerisch-Akkadische Rijk hedt ze de godin van de Sumeriérs, Inanna, as het ware
gedbsorbead. Er zijn verschill ende agumenten die evoor pleiten dat Ishtar de Hemelkoninginisin
het boek Jeremia.

Ishtar was de godin van de Assyriérs en Babyloniéas en partner van de god Hadad. Ze was een
vruchtbaaheidsgodin en ze werd Hemelkoningin genoemd. Ze werd vereed met wierookdfers en
plengoffers en ook worden koeken genoemd in verband met haa cultus. Israd en Juda hebben
lange tijd sterk oncer invlioed gestaan van Asgyrié. Ze waren vazalstaten en het Noordrijk hield doa
verovering van Assyrié op te bestaan. Het was niet ongebruikelijk dat overheesers ook hungoden
oplegden aan de volken de ze in hunmadt hadden. Daaom iswel verondersteld doa bijvoorbedd
Weinfeld dat aan Israd de ailtus van Ishtar doar de Assyriérs en Babyloniérs opgelegd is.**° Zo zou
koning Manass onder druk helligdommen herbouwd hebben en ataren opgericht voor andere
goden dan JHWH.(2Kon.21,3 Hij komt tot die visie doa bij de vocdisering van de Hebreeuwse
tekst uit te gaan van mYekea ha33-PD P (het werk van de hemel) en met verwijzing naa Gen.2,1
en 2 opJoodse wij ze geinterpretead a's de hemelse machten.**! Volgens Weinfeld werd Hadad in

196 B Porten, The Religion of the Jews of Elephantinein Light of the Hermapolis Papyri, - In: Journal of Near Eastern Sudies, 28/2 (1969, - p. 120
7M. Delcor, Le cultedela‘Reinedu Ciel’, - p.113

1% 5 M. Olyan, Sare observations concerning the identity of the Queen of Heaven, - p.170

19 yoor ‘gelaggdheid’ in de godsdienst zij verwezen naa het model van R.Albertz, Reli gionsgeschichte,- p 291304

M0 M. Weinfeld, The worship of Molech and d the Queen of Heaven andits backgrounds, - In: UF 4 (1972, - p.149-151

4., - p.149. Het opschrift boven dezeparagrad in dit artikel geeft aan dat hij i s uitgegaan van de Masretische tekst.
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Juda veread.**? Met mik werd de god Adad (Hadad) aangeduid*® Dit epitheton zou een
ontwikkeling doagemadkt hebben en van koring uiteindelijk ook ce naam en aanduding van een
god geworden zijn. In Israd zouden Adad en Bad ermeebedoeld zijn. Volgens Weinfeld gedt de
beschrijving in 2Kon23,4aan dat het eigenlijk om Ishtar ging en net om Agera. Hij verwijst
daabij ook raa Amos5,26en Zef.1,45. Ook in deze teksten is volgens hem sprake van de verering
van de Koning en Koningin van de Hemel, Adad en Ishtar.* Het offeren op d daken van de
huizen hoade daabij. Hadad en Ishtar waren een bekend godenpaa in deregio in detijd.

Maa uit onderzoek blijkt dat de verering van de Hemelkoningin een meea West-Semitisch
fenomeen was, mogelij k ook met ‘ manifestations of a solarized Yahweh cultus'.**> Bovendien Hiij kt
nergens dat Asgyrié verplichtingen odegde op godsdienstig gebied aan zijn vazallen*® Dat de
verering van de Hemelkoningin Assyrische trekken vertoonce zou dan niet ingebradht zijn langs
officiéle kanalen maa het resultad zijn van andere invioeden.

Het woord NZZ-Gm is volgens vele onderzoekers een leewoord Lit het Akkadisch.**” Vriezen
hedt geprobead om het woord te verklaren vanuit een Hebreeuwse grondvam.(zie p.1%v.) Dat
leverde met het adjedief een koek op de zou kunren staan zoals de figurines. Maa de voorgestelde
wijze van bakken is niet overtuigend. Delcor hedt uitgebreid onderzoek gedaan naa de NJZZ—-Qm
voor Ishtar.**® Het woord dat gebruikt wordt voor het kneden van het deeg maskt niet duidelijk of
gezuurd of ongezuurd deeg gebruikt werd. Het deeg werd gemadkt van med, vijgen en horing. Uit
Asgyrische teksten Hlij kt dat de koeken een gat hadden. Het waren herderskoeken, net exclusief een
godinnenmadtijd. Het adjedief hedt in het Hebreauws twee betekenisen: vormgeven en pjn
doen. Delcor brengt de koeken in verband met de klaagzangen van Ishtar over Tammuz en dan
zouden het dus een soort ‘klaagkoeken' zijn geweest. Tenslotte noemt hij een Fenicische inscriptie
uit de vierde eaw v.Chr., gevonden op Cyprus en afkomstig van de tempel van Astarte van Kition.
Astarte die ook Hemelkoningin genoemd werd. In de tekst wordt voor het woord broden niet
kawan gebruikt, maa hQWat woord is bekend in het hebreeuws van de broden ut de tempel en het
brood dit David utdeddetoen de ak kwam in Jeruzalem.(2Sam.6,19

Hieruit blijkt dat NN¥Z—-Qm als de basis voor het gelijk stellen van Ishtar met de Hemelkoningin
een tamelij k wankeleis.

Was het Anat?

De godin Anat werd wel Hemelkoningin genoemd, maa ze was voora oorlogsgodin in Kanaén.
Het bedd van een godin de met plezier tot haa knieén doa het bloed waadt past sledht bij de
teksten van Jeremia. In Egypte werd ze veread as oorlogsgodin, waabij ze dgebedd werd met
zwaad en schild. Samen met haa zuster Astarte werd ze beschreven in een tekst daterend ut detijd
van het Nieuwe Rijk: de twee grote godnnen de zwanger waren, maar niet baarden. Ze was
partner van de god Seth, de god voa wie de li efde bedrijven en verkrachten hetzelfde was.*'° Olyan
wijst op het belang van de datering van teksten.?° Dat betekent in dit geval dat teksten waain Anat
een belangrijke rol spedt vedal dateren ut het tweede millennium. Haa invioed zouin de tijd van
Jeremianiet mee groot zijn afgemeten naa de informatie over haa uit dietijd.

Hieruit blij kt dat zij geen owvertuigende kandidate is voor Hemelkoningin in een familiereligie.

Was het Astarte?

12 M. Weinfeld, The worship of Molech and & the Queen of Heaven., p.149. Hij verwijst daarbij ook naa 2Kon.23,11. Daa is rake van paaden
aan de n gewijd en een zonnewagen. Alle bekend ut de Assyrische godencultus.
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1205 M. Olyan, Sare observations, - p.166

32



De West-Semitische Astarte was vooral bekend als oorlogsgodin. Ackerman ncemt een aantal
argumenten waaom ze de Hemelkoningin ut Jeremia zou kunren zijn.*?* De godin werd
Hemelkoningin genoemd en in verband gebradit met Venus. Haa naan in het Hebreauws,
Astaroth, betekent: groeien, negesladht, en zou het bewijs zijn dat ze ds vruchtbaaheidsgodin in
Israd van betekenis geweest zou zijn. Toch wordt ze weinig genoemd in de bijbel. Bij de Feniciérs
zijn ved namen samengesteld met de naam van de godin. Dat gedt aan dat ze daa popuair was. In
Israd is dat niet het geval. In Egypte genoa ze om dezelfde redenen verering als haa zuster Andt,
maa in tegenstelli ng tot Anat was haa cultus nog wel van belang in het ea'ste millennium v.Chr.1?
Al met a zijn het weinig overtuigende agumenten voa een identificaie ds Hemelkoningin in het
boek Jeremia.

Was het Asera?

Ashera droeg niet de titel Hemelkoningin en werd niet in verband gebracht met de sterren als
Venus. Bad, die vak in éé adem met haa genoemd wordt in de bijbel, was e
vruchtbaaheidsgod. Asjera zelf werd wel genoemd: Vrouwe van de zee Ze was de moedergodin in
het oude Kana&. Zij en haa editgenoa El schigpen de goden en de mensen. De genoemde
aspeden zijn van belang voor een godin in een familiealltus, die voora voor vrouwen een
belangrijke rol moest spelen. JHWH wordt in de bijbel soms Hemelkoning genoemd. Maa over
rituelen als wierook kranden, gengoffers brengen en koeken bakken ter ere van haa, daaover is
weinig bekend. Deze aspeden van Ageradie op ce aadse werkelij kheid gericht zijn passen niet zo
goed hij detitel Hemelkoningin.

Was het Isis?

Eén van de vele titels van deze Egyptisch godin was wel Hemelkoningin. Van haa invioed in het
toenmalige Israd is weinig bekend, haewel het land geruime tijd in de invioedsfea van de farao’s
lag. Ook ower rituelen voa Isisdie in de huisdlij ke sfee plaas gevonden hebben weten we weinig.
Uit wat er bekend is lijkt het onwaaschijnlijk dat zij de Hemelkoningin was in Israd uit het boek
Jeremia.

d. CONCLUSIE

Wie was die Hemelkoningin? Niet één van de voor de hand liggende godinnen vddoet aan de hele
omschrijving. Koeken of broodes bakken ter ere van een spedale godin was iets wat in meedere
cultusen gebeurde. Hemelkoningin was een titel die doa verschill ende godinnen gevoerd werd.
Het was wel een titel van godinnen ut de hoogste regionen van het pantheon, verbonden met
madt, met het bestuur van het land. Archeologisch onderzoek hedt aangetoond ait er
waaschijnlijk ook in huselijke kring ved wierook gebrand werd. Maa van de vele figurines,
beddjes van va&k nadkte vrouwen, de gevonden zijn op zeeg uiteenlopende locaies kan niet
bewezen worden dat het godinnen voa moeten stellen, laa staan welke godin. Misschien kunren
ze vergeleken worden met de gelukspoppetjes uit onze tijd. Onderzoekers as bijvoorbedd
Ackerman hebben dan ookal geconcludead dat de Hemelkoningin zoals diein Israd vereerd werd
meest waaschijnlijk een syncretistische godin was met aspeden van Ishtar en Agera. Omdat de
godinnenwereld buten Israd in de tijd vdop in beweging was is het niet ondenkbaa dat de
Hemelkoningin ookwat kenmerken van Astarte en Anat had of andere godinnen ut deregio. Agera
werd buten Israd alleen nay samen met haa dochters veread.

1215 Ackerman, ‘ And the Women Knead Dough’
1225 M. Olyan, Sare observations, - p.166
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‘The use of the goddesstitle without mentioning her proper name may be mnsidered as a symptom of a
reli gious atmosphere in which the qualiti es of a deity are held to be of more importancethan her name.’*?3

123 C. Houtman, Queen of Heaven ~ymvh xkim, - In: K. v.d. Toorn, B. Becking. P.W v.d. Horst (ed.), Dictionary of Deities and Demonsin the Bible,
- Leiden (1999, - p.679(cf. Delcor: 115119
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5. VROUWELIJKE BEELDEN VAN GOD IN HET JODENDOM

a. ISRAEL, VROUW VAN GOD: DE BRUIDSMETAFOOR

Voor de relatie tussen God en het volk Israd wordt met name doa de profeten Amos, Hosea
Jeremia en Ezedhiél de bruidsmetafoor gebruikt. Er was geen godin, maa de god JHWH, en het
volk kreeg de rol van de editgenate toebededd. Op deze wijze had Israd as het ware e
aternatief voor het hellige huwelijk van de goden in de omliggende landen volgens Radford
Ruether.*®* God is in deze beddspragk meestal de trouwe editenoct en Israd de ontrouwe vrouw.
Het gaa in het OT om de relatie tusen een mannelijke god en een colledivum dat als vrouw
voorgesteld wordt, ook a wordt dat colledivum soms voornamelijk doa mannen
vertegenwoordigd: leiders van het volk, zowel de geestelij k leiders a's de koningen.

Eén van de bekendste voorbedden is wel de opdadht die de profed Hosea (profed in het
Noorddlij ke Rijk, Israd) volgens de tekst krijgt om met een ortuchtige vrouw te trouwen, as bedd
van de relatie tussen God en het volk Israd.(Hos.1,2) Of dit een waarheidsgetrouw verslag is of dat
het hele gebeuren een profetische visie was™?®, daaover zijn de meningen verdedd. VVolgens Seow
interpreteede de profed zijn huwelijk as doa JHWH zo gearangeed toen hj hoade dat zijn
vrouw overspel pleegde.*?® En hj zag in zijn eigen ervaringen de betekenis van Gods liefde en
engagement. Volgens zijn omgeving had Hosea zich as een dwaas gedragen. In de toenmalige
samenleving smeekte e@ man niet om de terugkee van zijn vrouw en vagens de Joodse wet mocht
een rouw ook net naa haa easte man terugkeren. De metafoor was dus geen koge van de
normale gang van zaken in Israd. In de easte hoddstukken(1-3) van het boek vertelt Hoseazijn
eigen verhad, in het vervolg(4-14) handelt het over de ontrouw van het volk Israd. Tot in het
laaste hoddstuk kamen de beloften van Gods kant in geval Israd terugkeet. Van Dijk nuanceet
dat bedd en wijst erop dat “... lokken, in de woestijn leiden en tot haa hart spreken”(2,13
mogelij k ook een onteilsorakel is, een aanstaande strafexpeditie.*?” Aanleiding voor deze uitleg is
wat eraan voaaf ging: de vrouw werd van ales beroofd en in het openbaa vernederd. Het
inleidende woord ‘daaom’ verwijst daanaa en pata voor ‘verleiden’ impliceet meestal bedrog.
Het in de woestijn leiden van het volk Israd was ook een varm van heropvoeding en ‘tot het hart
spreken’ kan ookin een gewelddadige mntext plaas vinden.*?® Het huwelij k dat deze Minnaa met
de vrouw duit is volgens Van Dijk zeker geen hieros gamos, maa weaspiegelt het patriarchale
huwelij ksidead.*?°

Jeremia was profed in Jerusalem, Juda. In Jer.2,27 komt God aan het woord de Israd herinnert
aan de liefde van de bruidstijd, de tijd van de uittocht uit Egypte.(cf.Deut.32,1012) God de zich
afvraggt wat hij verkeed gedaan hedt. In Jeremia(4,30 worden de inwoners van Jeruzalem
vergeleken met een heer die zich mool ma&kt voor haa minnaas terwijl het hele land op e vlucht
is voor oorlogsgeweld.**® En in vs.31 schreauwt Jeruzalem as een vrouw in barensnood terwijl
geen hdp voa handen is. Volgens Lundban is Jeremia beinvioed doa Hoseain zijn gebruik van
heltgPedd van ean huwelijk. Dat zou ook hij ken ut een vergelijking van Jer.31,1620 en Hos.11,8
9.

Het gebruik van de huwelij ksmetafoor voor God en Israd doar de profeten ncemt Radford Ruether
dan ook‘puritiveand pariarchal’.**> Gewelddadige tad en gewelddadige bedden van hcererij en
verkrachtingen worden aangewend am paliti eke situaties en godsdienstige misdanden aan de kagk

124 R, Radford Ruether, Goddesses andthe Divine Feminine, - p.80-83

125 yolgens Jbodse commentatoren in de Middeleauwen: Maimonides en Ibn ken Ezra, zie The Anchor Bible Dictionary, - New York (1992

126 ¢ |_.Seow, Book of Hosea, - In: The Anchor Bible Dictionary, - New York (1992

127 Ev. Dijk-Hemmes, Als H/hij tot haa spreekt. Een visie op(visies op) Hosea 2, - In: J. Bekkenkamp en F. Droes, De dubltele stem van haa
verlangen. Teksten van Fokkdien van Dijk-Hemnes, - Zoetermea (1995, - p.127-128

128 De auteur geet als voorbedd Gen.34,3

129F v, Dijk-Hemmes, Als H/hij tot haar spreekt.), - p.131

180w L.Holladay, Jeremiah (dl .1). A commentary on the Book of the prophet Jeremiah, - Philadelphia(1986), - p.169171
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mannelijke, negatieve bedden komen voor, zoalsin Jer.5,8: “Geile, rondzwervende hengsten zijn het ....."
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te stellen. Het bedd werd doa profeten in huntijd, aan het einde van het bestaan van de twee
koninkrijken, gebruikt. Het was geen onderded van een ritus of een leg en spedde dus ook geen
rol in de officiéle aultus. Het bedd stelde God en het volk voaor, niet zozea deindividuele Isradiet.

Een hed ander bedd en andere tad zijn te vinden in het boek Hooglied. In deze mlledie gedichten
wordt de liefde bezongen doa een meise en haa geliefde. Het meige neemt het voortouw. Geen
andere poézie die zo rijk aan beddspra is volgens Baring en Cashford. Volgens hen is het de
mooiste tekst over een hieros gamos die bewaad gebleven is.** Zij zien overeenkomsten met de
ritus van het hieros gamos van Inanna en de Sumerische koning. Er is niets bekend over zo’' n ritued
in Kana&, maa dat het een plads gekregen hedt in de canon van de geschriften van zowel het
jodendam als het christendam zou kewijzen dat het bedd van de Moedergodin ondergronds gegaan
is, in het onderbewuste, en als mystiek toch wee tevoorschijn komt.*** De zwarte bruid it
Hooglied doet hen denken aan de godinnen de ook vagk met een zwarte huidskleur voorgesteld
werden ' Zij stellen det voor joodse en christelij ke mystici het hieros gamos een bedd was voor
de eaheid van de zid met hun ‘luminous or heavenly courterpart’. In zowel jodendam als
christendam evenwel wordt een totale eaheid, een samenvallen met God, als blasfemie
beschouwvd. Er moet altijd afstand zijn. Zij noemen vervolgens de joodse mystiek waabij
gesproken wordt over JHWH en zijn partner de Shekinah, o de ziel en Wijsheid, en in de gnostiek
de twee a&peden van de godheld de in een metafoor wee verenigd worden: de zie en de
bruidegom.*3® Hier wordt erg snel van alles op éé hoop gegooid. Later wordt hier verder op
ingegaan.

Wat het boek Hooglied betreft zijn de auteurs onbekend. Het is een samengestelde tekst en er is
niets dat op een auteurschap van Salomo wijst volgens Murphy.'®” Er zijn overeenkomsten met
Sumerische en Egyptische teksten, maa dat zal atijd wel zo Hijven vdgens Murphy omdat er
altijd overeenkomsten zijn as het over de liefde tusseen mensen gad. In de Egyptische teksten is
geen sprake van diaogen, maa wel overeenkomst in sfee. Met de Sumerische teksten is mogelij k
wederzij dse beinvioeding geweest volgens hem. Radford Ruether meent dat het onwaaschijnlijk is
dat Hooglied afkomstig is van een hieros gamos ritued omdat de bezongen li efde nergens bij draagt
aan Oe vernieuwing van de natuur, een troorsbestiging van een koning of een
vruchtbaaheidsritued.**®

Het Hooglied gaa over seksuele liefde, maa in de geschiedenis is deze poézie doa het religieuze
jodendom en de dhristelij ke kerk steeds op all egorische wij ze geinterpreteard.>*° De betekenis werd
vergeestelij kt: het Hooglied beschrijft de liefdesrelatie tusseen JHWH en het volk Israd en tussen
Christus en de kerk of de individuele diristen. Als reden waaom dit seauliere liefdesgedicht toch
e pads kregy in de Joodse en christelij ke canon nemt Radford Ruether dat de rabbijnen er niet
om heen zouden hebben gekund andat het zo popuair was.**° Druk van de pubieke opinie lij kt
geen sterk argument. Murphy meent dat het was omdat men besefte dat het hier om mee ging dan
li efde tussen mensen.

b. WIJSHEID IN DE JOODSE TRADITIE VAN HET QOUDE TESTAMENT

In de wijsheiddliteratuur van het Oude Testament wordt Wijsheid overwegend aangeduid met een
vrouwelij k naamwoord: Hebreauws: chokhmah, Grieks. sophia. Of het een literair tijimiddd is,
ean metafoor voor de wijsheid van God, d dat het een ortologische status hedt naast God, chaover
zijn de meningen verdedd. Von Rad meent dat het begrip chokhmah ontstaan is in de kring van
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geleaden en raadgevers van het koninklijk hof in de tijd van de koningen van Israd en Juda,***

zoals er ook in de omringende landen zulke groepen van geleerden waren. Schéfer schetst in Mirr or
of his beauty een ortwikkeling van chokhmah in de loop \an de tijd.**? Hij ziet steeds een verband
met de schepping. Wijsheid is geschapen doa God voadat de rest van de kosmos geschapen is. In
het boek Job is wijsheid nay abstrad, ze is geboren voa de schepping (vooral Job28,2327). In
Spreuken wordt ze voorgesteld als dochter van God(Spr.8,30 In het apocriefe Jesus Sirach
(ongevea 200 vChr.) is Wijsheid voatgekomen ut Gods mondSir.24,3 en is ze doa God ma
Israd gestuurd in de vorm van de Thora(Sir.24,1012) In Wijsheid van Salomo(Hell enistisch-
Joodse gemeenschap in Egypte, easte eaiw v.Chr.) wordt Wijsheid belichaand in de mens en wel
spedad in Salomo.(Wijsh.7,2])

Bij deze voorstelli ng van wijsheid zetten Von Rad, Freedman, Fuhs, en Scott kanttekeningen.

De wijsheiddliteratuur behandeld geen onderwerpen de gaan over de relatie God-mens, maa over
de morele ordening van het leven tussen mensen ondrling en over kennis, intelli gentie.**® Maa
bijbelse wijsheid is in principe religieus van aad, andat in het jodendam er geen strikte scheiding
Istussen religieus en seallier.

Dat wijsheid een schepping van God is, voadat a het andere geschapen is, daaover is weinig
verschil van mening. Volgens Von Rad edter is het domein van wijsheid is niet het saaae, maa
het profane, de wereld. Hij ziet een scheiding tussen religieus en seadlier, saaad en profaan.
Daaom ziet Von Rad de plaas van Wijsheid in de wereld: de natuurlijke ordening van het
geschapene en de ordening van de samenleving.’** De andere auteurs zijn van mening dat juist het
binden van Wijsheid aan de wereld tekort doet aan de Wijsheid van JHWH.'** Wijsheid, chokhmah,
hangt volgens Von Rad in de bijbel samen met EQ—(inzicht), dad@DA(kennis) en Pi U (tucht).
Wijsheid is een gift van God aan de mensen meent Scott.*” Volgens Fuhs hoart Wijsheid hij God
en is ze daa ookte vinden: in hemelse sferen X4

In Spr.8,22 en30 staan twee sleutelwoorden voa de interpretatie van chokhmah, die Scott all ebel
ambigu neemt: KQ (T-9K) en 2D (ePAQ. In de NBG vertaling van 1951staa:

De HERE hedt mij tot aanzijn geroepen
als het begin van zijn wegen,
V6o zijn werken van ouds af. (Spr.8,22)

De betekenis van T-QK (vs.22) is gewoorlijk ‘verwerven’ en soms ‘scheppen’. Scott vertadt
T-OK hier met ‘bezitten’, want JHWH bezit Wijsheid as een attribuut.*® Von Rad vertadt met
‘scheppen’ % en Fuhs gedt de voorkeur am een vertaing die met een menselijke geboarte te
maken hedt, omdat dat past in de @ntext.*>! In Gen.14,19en 22wordt T-©-K ook gebruikt en daar
vertadt de NBG(1951) wel “de Schepper van hemel en aade”.

... toenwas ik een troetelkind bij Hem,
ik was één en a verrukking dag aan dag,
te dlen tijde mij verheugend voor zijn aangezcht,.... (Spr.8,30, NBG'51)

Het woord 2D wordt doar commentatoren verschill end gevocdisead. De Aquila en rabhijnse
exegeten lezen ©PI1 Q (= klein kind), en dt gaf aaleiding tot ved speallaties. In de Septuagint
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wordt een woord gebruikt dat min of mea overeenkomt met  &PP—Q(= handwerksman). De BHS
hedt ©PAQ (=vertrouweling). Andere opties volgens Scott zijn: @P+Q (= gids), ©P+Q (=
betrouwbaa). Scott gedt zelf de voorkeur aan lezing van @P+Q as participium, dat
‘samenbindend, verenigend’ betekent, zoals ookin andere wij sheidsteksten staa.™®? Hij wijst erop
dat hypaostasering van Wijsheid dus berust op een dubeuze wijze van interpreteren van een obscuur
woord. Von Rad vertadt met ‘lieveling’ en is van mening dat Spr.8,2231 eigenlijk aleen e
dienende betekenis hedt. Het belangrijkste is dat de oorsprong van Wijsheid hij de schepping van
de wereld ligt. Hij baseat zijn vertadkeuze op wat volgt: spelen kan aleen opeen kind ketrekking
hebben *>3 Het hier gebruikte woord voa spelen T F, hedt echter geen betrekking op kinderspel,
maa op vdwassenen de zich amuseren en credief bezig zijn.>>* Fuhs ziet overeenkomsten met het
cultische spel van Maa en Isis en meent dat ook de uitsprak: “lk heb lief wie mij
liefhebben”(Spr.8,17 op butenlandse invioeden wijst. Voo Von Rad is Wijshed
gehypostasead™® en het positieve hiervan is dat Wijsheid riet tot de mensen komt als een ‘Het’,
maa als ean persoon,zoas JHWH zichzelf ook present stelt.**° De voorstelli ng van Wijsheid is ook
mede beinvioed doa bronren buten Israd. Hij wijst op de gebruikte stijl vorm, die karakteristiek is
voor de Egyptische literatuur van met name Isis. Ook hij ziet overeenkomsten met de Egyptische
Mad in de tekst, omdat de godin Maa onder andere de ordening van de wereld en het redt
belichaamt. Maa dat komt niet in mindering op de egenheid van de Wijsheid van Israd.

Roept Wijsheid in Spreuken 9 op @ pleinen en in de straten van de stad, in Jesus Sirach spreekt ze
haa rede uit temidden van haa volk en in de aamwezigheld van de Allerhoagste. Ze is de Thora,
doa JHWH aan het volk Israd gegeven en zetelt in de tempel van Jeruzalem.(Sir.24,3.6)

Fuhs merkt op dat dit hoddstuk min of meea los gaa van de rest van het boek. In het boek
Wijsheid van Salomo is Wijsheid zelf stom. Fuhs ziet daaom eader een aflopende lijn dan de
pasitieve ontwikkeling volgens Schéfer. Volgens hem is ze in Wijsheid van Salomo geworden tot
e asped van God ™’ Von Rad daarentegen richt zich riet op het spreken van Wijsheid, maa op
het verband tussen Wijsheid en de (geestelij ke) liefde.*® “Nirgends ist dieses Bild des von einem
Eros des Erkennens bewegten Menschen schorner und keuscher gezeichnet worden as von
Sirach.”*° De auteur van het boek Wijsheid van Salomo daaentegen schetst een bedd van
Wijsheid dat de mythisch-speaulatieve weg op gaa en kasmologische trekken hedt:

Wijsheid troont nasst God(Wijsh.9,4) .... ze is de oorsprong van dles(7,12), ... ze is Geet(1,7) ...de
onbeslagen spiegel van Gods werkzaanheid.(7,26).

Zij hedt trekken van wat in het christendom de Helli ge Geest genoemd wordt:

Zij is de alemtocht van Gods kracht(7,25), .... die dles vernieuwt en van gedadt tot geslacht binnentreedt in
heili ge Zelen en hen tot vrienden van God en profeten maakt(7,27).*%°

Schéfer gebruikt de term edchtgenote voor het bedd dat in het achtste hodfdstuk geschetst wordit:

zij woont bij God, bij de Hee van ales die haa liefhedt(8,3), ...

en de auteur van Wijsheid hedt haa ook lief gekregen ...

132 R B.Y. Scott, Proverbs - Ecdesiastes,, - p.72. Maa dit is dus wel andere lezng dan BHS! Hij vertadt zef ook zo dat hij kan concluderen dat er
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en gezocht om haa als bruid mee te voeren.(8,2) .... Want God bemint alleen degene die met wijsheid
samenwoont.(7,28) 1%

Von Rad kan haa niet mee zien als wereldimmanent. Er zijn overeenkomsten te zien met de mythe
van IsigOsiris en de betreffen dan voaa de gebruikte termindogie: ideeé, bedden, de eeste, het
begin, enz.'®> Maa Schifer wijst erop dt Plutarchus zijn Isismythe in de eeste eew na Chr.
schred, terwijl het boek Wijsheid van Salomo in de easte eaw vOoor Chr. ortstaan is. Beide
geschriften zijn afkomstig uit hetzelfde fil osofisch Hell enistische milieu. Het lij kt een eigenstandige
ontwikkeling vanuit de Joodse Wijsheidstraditi e te zijn, waabij i nvioeden vanuit de omgeving een
rol spedden.

Uit bovenstaande kan geconcludead worden dat Wijsheid doa JHWH geschapen is en nauw met
hem verboncen is. Er wordt over haa in wrouwelij ke metaforen gesproken, metaforen waain ze
athans in Spreuken verpersoonijkt wordt. Het bedd van Wijsheid in het boek Wijsheid van
Salomo verschilt sterk van dat in de oudere wijsheiddliteratuur van Israd: ze is minder van de
wereld en mea asgeest in de kosmos en in de mensen.

C. SHEKINAH

De Skekinah is de presentie, de inwoning, de Glorie van God in deze wereld. God is Shekinah,
volgens Isidore Epstein, hj is immanent en alomtegenwoordig.'®® Dat betekent dat zijn
voorzienigheid zich over a het geschapene uitstrekt. De midrag parafraseat op Num.6,25 Moge
Hij j e geven het licht van zijn Shekinah.*®* Het concept van de Shekinah is ontstaan in het rabbijnse
Jodendam. De eeaste bronren dateren dus uit het einde uit de eeste eaiw. Het woord is afgeleid
van \K-NDQdat inwoning, tabernakel betekent en Schéfer verwijst naa Ex.25,8 “En zij zullen Mij
ea helligdom maken en ik zal in hun midden wonen.” Blijkbaa is er geen esentied verschil
tusen God en de Shekinah. Maa is er wel afstand? vraagt Schafer zich af. Hij beroept zich op
Arnold Goldberg'®® die stelt dat het altijd God zelf is, maa daamee wordt niet bedoeld een
ongededde godheid. Er is een onderscheid in Gods ‘Daseinsweise’: de Shekinah refereat aan zijn
presentie op aade en de verschilt van zijn aanwezigheid in de hemel. Er zijn dus dedaspeden van
God, de de neiging hebben tot verpersoorlij ken in bijvoorbedd targum en midrasjiem: God en zijn
Shekinahh. Dat is ook gebeurd in de laarabhijnse en pcstrabhbijnse tijd. Een voabedd opEx.24,10
“En zij zagen de God van Israd”. In een targum: “En zij zagen de glorie van de Shekinah van de
God van Israd.” Het commentaa:

“R. Elieze said: Whoever trandates a verse literally is a lair, and whoever adds to it commits blasphemy. For
instance, one who trandates “And they saw the God d Israd” isaliar, for the Holy One, blessd be He, sees
but is not seen. Y et one who trandates “And they saw the Glory of the Shekinah of the God d Israd” commits
blasphemy, for he makes here three the Glory, the Shekinah, and God’ *°®

Het woord Shekinah is dan wel vrouwelijk, maa ten tijde van bowenstaand commentaa was de
Shekinah als een vrouwelij k asped van God net aan de orde. De belangrij kste ontwikkeling van dt
concept vond pads in de Kabbala, de Joodse mystieke traditie. Dat gebeurde in de Middeleeuwen
en valt dus buiten het bestek van dt onderzoek.

d. WIJSHEID BIJ PHILO VAN ALE XANDRIE
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Van de Joodse filosoof Philo van Alexandrié wordt vagk beweed dat zijn geschriften cruciad
gewesest zijn in de overgang van wijsheid van sophia naa logcs, van Vrouwe Wijsheid naa de
Logos, Christus. Men baseat zijn oaded dan meestal op zijn utgesproken op\ettingen over de
inferioriteit van het vrouwelij ke, dat altijd seaundeir en vagend is op het mannelij ke. Hij hedt een
grote invioed gehad op & duristelij ke theologen. Barings en Cashford menen in navolging van
anderen dat daadoa de invioed van Sophia verdween en voa Wijsheid net mea een vrouwelij k
bedd gebruikt werd.*®’

De ideeé van Philo zijn geen sluitend fil osofisch systeem. Hij staa zowel in de Joodse traditie ds
onder invioed van de Griekse filosofie. Maa in wezen was hij volgens Borgen een Joodse
fil osoof.*®® Dat blij kt onder andere ds hij spreekt over de overbrugging van de dstand tussen God
en mensen: uiteindelijk is alleen het Joodse volk de brug tussen de hele mensheid en God*®° Hij
was bekend met de wijsheiddliteratuur uit Israd, want hij hadt zowel uit Wijsheid van Salomo als
uit Spreuken aan. De Logos en God zijn hij hem absoluut aseksued,*’® maa in zijn ideeé gebruikt
hij ved beddspragk en metaforen met mannelij ke en vrouwselij ke rollen. Hij gebruikt verschill ende
concepten voa één woord. Zo is de Logos de ene kea één van de machten van de intelli gibele
wereld de onze wereld binnen kan komen doa middel van mediatoren als Mozes of Adron. En de
worden dan ook n@ Logos genoemd. Loga kunren dan de wetten zijn de Mozes van God keqy.
Een andere kea spreekt hij over de Logos en de loga, waabij de laasten hemelse figuren zijn
zods bijvoorbedd de engelen. De Logacs wordt dan wel met ‘de Naan van God' of ‘het Begin’
aangeduid.

Schéfer neant een genuanceeder standpurt in dan Baring en beagumenteat zijn visie in Mirror of
his beauty. Philo ma&kt volgens hem een scherp onderscheid tussen godddlijke Wijsheid en
wijsheid van mensen. Wijsheid van mensen is de aangeleede wijsheid, godddlij ke Wijsheid komt
asvanzelf, komtopin het hart, is gift van God"* Phil o gebruikt bedden voa Wijsheid waabij zij
zowel Gods vrouw, eaen zoon d eaen dachter zijn. Hij gebruikt in De Ebrietate (die ee hed ander
oncerwerp had) een seksued getint bedd voa de beschrijving van de relatie tussen God en
Wijsheid in het proces van de schepping van de wereld.}’? Daa is Wijsheid de vrouw van God. Zjj
is kennis, HH\MAPH Hij maé&kte in platoorse geest een onderscheid tusen de zichtbare wereld
(NRPRV DMK VR en de wereld van de idee@(NRPRV QRW) en stelde ze voor as zonen. De
wereld van de ideeé was de eeste, de belangrijkste wereld, de oudste zoon. Deze is identiek met
de goddelij ke Logos. Wijsheid is de moeder van de zichtbare wereld. Voor Philo was Wijsheid in
wezen wrouwelij k, maa in handelen mannelij k, want in de platoorse fil osofie is de man adief en de
vrouw passef. Schafer benadrukt dat Wijsheid doa Philo niet minder belangrijk geadit wordt dan
Logos. " Hij ill ustreat dat met een voabedd: de ene kea wordt de Logos voorgesteld als manna
en Wijsheld als de rots, een andere keea is Logos de bron van manna en Wijsheid de belangrijkste
madht. Ze zijn vdgens hem ontologisch identiek, maa beschrijven verschill ende aspeden hinnen
God en zijn scheppende werkzaanheid. Volgens Schéfer is dus eigenlij k niet Philo de oorzag van
het uit het zicht verdwijnen van Wijsheid, Sophia, maa zijn dat de kerkvaders. Zij hebben Philo
verkead begrepen en zich mee laten leiden doa de Griekse fil osofie. Radford Ruether is edhter
van mening dat deze Wijsheid dan wel voorgesteld werd als vrouw, maa wat van haa verteld
wordt is dat ze bemiddelt tussen mannen, tussen een man en God}"* Als dan bowendien de adiviteit
van deze Wijsheid nag als mannelij k geduid wordt is het feminiene in het hele gebeuren minimad
volgens haa.
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Philo verantwoordelijk stellen voa het verdwijnen van een wrouwelijk godsbedd in het
christendam is uitgaan van een verkeeade vooronderstelling. Er zijn geen aawijzingen voa een
vrouwelij k godsbedd in het Jodendam van de tijd. Wijsheid was niet het vrouwelij ke asped van
JHWH. Philo ma&kt in zijn werk een pasitief gebruik van de wijsheiddliteratuur van Israd. Ook van
het boek Wijsheid van Salomo, waa een hypostasering van Wijsheid bijna feit is. God is in
principe aseksued voor hem, maa hij gebruikt in zijn werken masculiene en feminiene bedden en
dat ook na eens doa elkaa. Dat hij Sopha/Wijsheid niet gediviniseed hedt zal mogelij k ook met
het Joodse gel oof samenhangen.

€. WIJSHEID IN DE GNOSTIEK

De oorsprong van de gnostiek is nog steeds in nevelen gehuld, maa er zijn zowe joodse ds
christelij ke invioeden aanwijsbaa. Volgens Helderman had de kern van de gnostiek, die e
verlosgngsbeweging was, te maken met de Kennis, de gnasis over het ontstaan van de wereld, de
hele kosmos, en over het ‘Unde malum? *"° Het was een anti-kosmisme met een gevall en schepper-
god, de Demiurg genoemd werd. Het gnosticisme had een dwdlistische visie op de kosmos en op
God. Er was een scheiding tussen mannelij k en wrouwelij k, tussen goed en kwaad, tusen materie
en geest. Die scheiding liep doa de hele kosmos. Mensen bestaan vdgens deze lea uit lichaam,
Ziel en geest. Alleen de geest kan verlost worden doa Kennis.

De oudste nu kekende geschriften dateren ut het eind van de tweede eew.

In één van de belangrij kste gnaostieke geschriften, het Apocryphonvan Johanres, is de gnaostische
scheppingsmythe beschreven. Hier openbaat de Vader van het Al zich als Vader, Moeder en Zoon,
de Ene, het Eerste Principe!’® Dit Ultieme Intelled is zichzelf genoeg, maa as zijn wensen
materiali seren schept hij het Tweale Principe: Barbelo, ookwel Ennaa (Inzicht) genoemd. Deze
Barbelo, een naam met onbekende betekenis, hedt ved overeenkomsten met Sopha uit de Joodse
Wijsheidstraditie: ze is ontstaan voa a het andere en het easte wat ze doet is ‘God' loven. Ze is
onderscheiden van ‘God', maa wel steads bij hem. In de gnosisis ze e soort moedergodin.*’’ Uit
het Eerste Principe komen emanaties, lichtwezens, voat. Sopha, Wijsheid, is van de twedle
generatie. Sophia brengt op eigen initiatief een nakomeling voort. Deze nakomeling, Jaldaboath, is
verre van vdmaekt en op madt uit. Deze Demiurg schept de wereld en zou daaom dezelfde zijn
als God van het Oude Testament. Sophakrijgt spijt van haa daad en vagens Schafer wordt Sophia
zelf in de materiéle wereld gezonden om de kosmische ramp na haa misgap redt te zetten.*’® Er
zijn tweevormen van Wijsheid hier: Barbelo en Sophia

In de dristelij ke versie van de gnasis, de vaentiniaanse gnasis, zoas overgeleverd doa Irenaaus,
zijn er ook tweevormen van Wijsheid: Sophia, de Wijsheid hij God, en Achamoth, de wijsheid in
de wereld, de chokhmah.'”® Wijsheid echter kan haa verlangen, haa passe om de Vader te kennen
niet bedwingen en dat was haa fout. Zij probeede terug te keren naa haa oorsprong in plads van
verder te gaan in het proces van emanatie. Zij wordt terug in het gared gebradit doadat haa
denken en verlangen wordt ontnomen. Dit is het begin van het ontstaan van de materiele wereld.
Sophahedt hier geen reddende madt, maa het is Christus die naa de wereld gezonden wordt, om
alles (ook Achamoth) te redden.

“When all the seed has grown to maturity, Achamoth their mother will | eare the placeof the midpant, enter
the fullness and recdve @ her bridegroom the savior, who derives from all, so that a pair is produced
consisting of the savior and Wisdom who is Achamoth: they are the bridegroom and bride, and the etire
full nessis the bridal chamber.”**°

175 3, Helderman, Gnostiek — een christelij ke oorsprong?, - In: N.A Schuman (red.), Het Evangglie \an Thomas, - Zoetermee (1999, - p.78

176 hekende term uit de filosofie van Plato

7 Hans-Josef Klauck, The Religious Context of Early Christianity. A Guide to Graem-Roman Religions,(transl. B. McNeil) — Edinburg (2000, -
p.464

178 peter Schifer, Mirror of his beauty, - p.68

d,, - p.74-75

8d,, - p.77
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De ware hell shoodschap voa de gnostici was volgens Helderman de terugkee tot en in de Vader.
Daa kon ¢k rust genoten worden.*®* Die rust moesten ze ook zoeken in het leven en konden ze
vinden doa Kennis. De gevonden rust was een vorm van gerediseade eschatologie. Voor de
gnostici was God zowel Vader als Moeder, mannelijk als vrouwdijk. Ze hadden een negatief
wereldbedd. De wereld was niet Gods goede schepping, maa aangedaan doa het kwaal. De
wereld was ontstaan als gevolg van een misdap van Wijsheid.

Baring en Cashford zien een radicad verschil tusen de Sumerische mythe van Inanna en de
gnostische mythe: in de gnostiek hedt de wereld ved weg van de onderwereld, de wereld van de
dood*®? Helderman meent dat er ten orrechte steads naa het jodendom gekeken wordt als het gaa
om de oorsprong van de gnostiek: een gevalen vrouwelij ke godddlij ke wijsheidsfiguur kent het
jodendam niet.*®® Schafer daarentegen ziet dat er wel ved overeenkomsten zijn tussen de Wijsheid
van Sirach en Salomo en Wijsheid in de gnostiek van de scheppingsmythe.*®* Er is dan wel sprake
van een gededde Wijsheld, maa die gededdheid wordt weea hersteld, de scheiding is niet
onowerkoombaa. Het feminiene karakter van Wijsheid wordt geen geweld aangedaan meent hij. In
de vaentiniaanse gnostiek devalueat Wijsheid wel, want ze moet gered worden doa Christus, die
haa van a haa verlosende krachten berooft. Schéfer gaa er dus vanuit dat Wijsheid de madit in
de joodse traditie vodr de gnostiek wel bezat, maa dat stad niet vast.

181 3, Helderman, Gnostiek — een christelijke oorsprong? - p.80
182 A Baring en J. Cashford, The Myth of the Goddess - p.621
183 3, Helderman, Gnostiek — een christelij ke oorsprong?, - p.78
184 peter Schafer, Mirror of his beaty, - p.77-78
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B. VERERING VAN M ARIA IN HET CHRISTENDOM

Inleiding

In dt ded van het onderzoek wordt een antwoord gezocht op ce vraay:
Hoeis MariaHemelkoningin geworden in het christendam?
Om deze vragy te kunren beantwoorden heb ik vier dedvragen gesteld:

1.

4.

Deze zull en achtereenval gens uitgewerkt worden, waana ook ce vraay beantwoord kan worden.

5.

Welke dementen ut de geschiedenis van de Mariaverering in het vroege dristendam
houcen verband met de voorstelli ng van Maria ds Hemelkoningin?

2. Welke godinnen werden wel Hemelkoningin genoemd in detijd van de vroege kerk?
3.

Is er verband tussen de verering van Maria ds Hemelkoningin en de verering van
Hemelkoninginnen ut de omgeving?
Zijn er psychologische fadoren aan te wijzen de van invioed geweest zijn?

Hoeis MariaHemelkoningin geworden in het christendom?
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1. VAN DIENSTMAAGD TOT HEMELKONINGIN

Welke dementen uit de geschiedenisvan de Mariaverering in het vroege dristendom houden
verband met de voorstelling van Maria as Hemelkoningin?

INLEIDING

Bij het zoeken naa deze dementen heb ik gebruik gemadkt van de officiéle kerkelij ke stukken over
Maria, te weten de gostolische constitutie Munificentissmus Deus en de pauselij ke encycliek Ad
Caeli Reginam. > Hierin worden utspraken gedaan over respedievelijk de ten hemelopreming van
Maria en Maria Hemelkoningin. Dat leverde aaknogngspunten op voo de apeden van de
Mariaverering die etoe bijgedragen hebben dat ze ds Hemelkoningin veread werd. Dat waren de
volgende thema's. de maaydelijke geboate, Maria tweede Eva, Maria Theotokos, Maria ten
hemelopreming, Maria Hemelkoningin. Bij het onderzoek bleek dat voor een beter verstaan van
deze ontwikkeling de theologische antropdogie van de Oosterse Kerken belangrijk is. Daaom is
ea excurs over dit onderwerp ingevoegd. Om een goede vergelij king met de omringende ailten te
vergemakkelij ken is het thema Maria, geliefde, bruid, echtgencte toegevoegd.
Voor de beantwoording van de vragg voor de verschill ende thema's heb ik voornamelij k gebruik
gemadkt van literaire bronren. Een enkele mad bleken er archeol ogische of iconografische bronren
beschikbaa. Bij de bespreking heb ik een onderverdeling gemadkt in de eventued beschikbare
literaire bronren:

- bijbel / apocriefen

- documenten van kerkvaders, bisshoppen, theologen, fil osofen, ...

- teksten van gelovigen (poézie, enz.)

- officiéle kerkelij ke bronren
Na de bespreking van de bronnen vdgt een verklaring en samenvatting

a. DE MAAGDELIJKE GEBOORTE

Inleiding

“Zie de maagd zd zwanger worden en een zoon baren, ..." (Matt.1,23)

Aan het begin van de geschiedenis van de Mariaverering
in het christendan staa de maaydelij ke geboate van
Jezus Christus. Er zijn verschillende bronren de
informatie geven over de maagd Maria. Er zijn hijbelse
bronren de over de geboate vertellen. In apocriefe
geschriften wordt verteld over de jeugd van Maria en de
geboate van Jezus. Mensen de e@ beangrijke
leidende rol gehad hebben in de vroege kerk
(kerkvaders, theologen, filosofen) hebben er over
geschreven. En tendlotte zijn er ook kerkelijke
leestukken die over de maagdelij ke geboate spreken.
Al deze genoemde bronren zijn hinnenkerkelijke
bronren, deinformatie komt van gelovigen.

f
fig. 7 Mariamet kind

18 Ad Cadi Reginam (1954, art. 6: hitp://www.vatican.valholy father/pius xii/ encyclicas/documents/hf _p-xii_enc 11101954ad-cadli-
reginam_en.html
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Bronnen

Bijbelse bronnen

Tweevan de vier evangeli sten, Matthelis en Lucas, hebben een geboateverhad van Jezus. Mariais
de moeder en God d de Heili ge Geest is de werkelij ke vader.

Matthelis

Bij Matthelis(1-2) is het verhad gecomporeead als een type verhad dat in de antieke wereld wijd
verbreid was: de amkondging, vervolging en redding van een koringskind®® Jozef krijgt in een
droom van een engel te horen dat Maria zwanger geworden is doa de Helli ge Geest en dat daamee
een profetenwoord in vervulling zal gaan: Zie, de maagd zal zwanger worden...(Matt.1,2023)
Matthells noemt de moeder van Jezus daana dleen nay een kea as ze hem vergeds zoekt te
ontmoeten en hij Jezus voorgaan in de synagoge van Nazareth (Matt.12,49, maa dan wordt ze
niet met name genoemd.

Lucas

Lucas beschrijft in de eeste tweehoddstukken de geboarte van Jezus als de geboarte van een
godenzoon.Om hunaanzien en gezag te vergroten zouden mensen van aanzien in de Oudheid
geboren zijn ut een kortstondge relatie tussen een god en een mens. Zo zou keizer Augustus de
god Apdllo als vader hebben. In het easte hoddstuk van Lucas worden de aakondging van Jezus
geboate en de ontmoeting tussen Eli sabeth en Maria beschreven. In Luc.1,27wordt gesproken over
een maagd de Mariahed. In Luc.1,3435 waagt Maria hoe ze zwanger kan worden terwijl ze geen
omgang hedt met een man en Gabriél antwoordt: “De Helli ge Geest zal over u komen en de kradht
van de dlerhoagste zal u overschaduwen.” Later wordt Maria nog tweemad genoemd: bij het
verhad van detwadfjarige Jezusin detempedl (Luc.2,4852) en as ze haa zoonsamen met zijn
broers een kee tevergeds zoekt te spreken.(Luc.8,19 Maa beide keren wordt de naam van Maria
niet genoemd.

Apocriefe geschriften

In zijn bespreking van de kindheidsevangelién in de verzameling Neutestamentlichen Apokryphen
van Schneamelcher ziet Oscar Cullman verschill ende motieven de e rol gespedd hebben bij de
verdere uitwerking en utbreiding van de verhalen over de geboate en de easte kinderjaren van
Jezus.*®” 7o was er het motief van het verhalen vertellen. De summiere informatie werd utgebreid
met mythen en legenden ut andere tradities. In de loop \an de tijd was er ook het apologetisch-
theologische motief. In het bijzonder onder de gnaostici was er interese aa mee informatie voor de
onderbouwing van hun keweringen.

Proto-Evangelie van Jacobus

Eén van de bekendste geschriften over de geboate van Maria, de moeder van Jezus, het Proto-
Evangelie \van Jacobus, dateat waaschijnlijk uit het midden van de tweade eaw. In dt verhad
van de geboarte van Maria komen ved bekende bijbelse motieven terug: een ouder echtpaa zonder
kinderen, Joachim en Anna, orntvangen toch nay een kind, Maria. Een kinderwens die pas op haye
ledtijd in vervulling gad is een terugkerend thema bij de aatsvaders en belangrijke personen ut
het OT. Joachim en Anna beloven dat het kind zal worden afgestaan aan de dienst van God. Ook
Hanna, de moeder van Samuél, deed de gelofte. Op drigarige ledtijd wordt Maria naa de tempel
gebradit, waa ze opgroeit bij de priesters. Zo ook Samuél. Als Maria twadf jaa oudis wordt ze
doa de priesters uitgehuwelij kt aan Jozef, een oudere weduwnaa. De keuze valt op Jozef omdat er
e duf uit Jozefs gaf tevoorschijn komt die op zijn hodd gaa zitten. Maa vanwege de gedane
bel ofte moest het meige wel maagd Hij ven. Als Maria dan toch zwanger blij kt wordt Jozef doar de
priesters ter verantwoording geroepen en moeten ze beiden het bittere water drinken om een
eventuele schuld aan het licht te brengen. Ze blij ken beiden orschuldig. Wannee ze in de buut van

186 . Luz, Das Evangelium nach Mattheus (dl 1/4), - Neukirchen-Viuyn (2002, - p.125
1870, Cullman, Kindheitsevangelien, - In: W. Schneamelcher (ed.) Neutestamentli chen Apokryphen in deutscher Ubersetzung Bd.1. Evangglien, -
Ttibingen (1999, - p.332:333

45



Bethlehem zijn is de geboarte van Jezus ophanden. Jozef gaa op zoek naa hulp en as hij bij Maria
terugkomt is het kind er al. De vrouw die met Jozef meekwam roept een vroedvrouw als getuige dat
hier toch iets wonderlij ks gebeurd is. En de vroedvrouw constateat dat het maagdenvlies nog intad
is. Daameebewijst ze de maaydelij ke geboarte.

A.F.J. Klijn gedt dit geschrift in het easte ded van Apokriefen van het Nieuwe Testament de
benaming De geboarte van Maria, want dat zou vdgens hem de oorspronkelij ke titel zijn de ook
beter past.'®® Er zijn versiesin ved verschill ende talen bekend, voaal talen it het Midden-Oosten.
In dit geschrift zijn gededten opgenomen de overeenstemmen met gededten ut Matthelis en
Lucas. Daaom wordt aangenomen dat de schrijver tenminste bekend was met de mondelinge
overleveringen waauit deze evangelién zijn ortstaan. Verder wist de schrijver, Jambus, zoals hij
zichzelf in hoddstuk 25 kekend madkt, meea van het jodendam en de tempel dan er in de bijbel
staa: het weven van het voorhangsel van de tempel zoals vermeld in het misjnatraktaa Sekali m.*®°
Maa verschill ende detaills gemmen niet overeen met het joodse geloof: een meige dat opgevoed
wordt in detempel, de gelofte om maagd te blij ven, beiden moeten het bittere water drinken.

Dit geschrift is volgens Klijn waaschijnlijk ontstaan in het Midden-Oosten, meest voor de hand
liggend Syrié, omdat daa intensieve ntaden tusen joden en christenen waren. Een andere
genocemde mogelij kheid is Egypte, omdat het bekend Heek bij Justinus de Martelaa (x150 en
Clemens van Alexandrié (+190).**° Hieronymus (347-420) had er een Litgesproken mening over.
In zijn On the perpetual Virginity of Mary aganst Helvedius noemt hij de aawezigheid van e
vroedvrouw bij de geboarte van Jezus ‘ de waanzinnige norsens van de gocriefen’.*%

In de oosterse kerken is het steals bekend geweest. In de westerse kerken drong het pas later doar
in Latijnse bewerkingen onder de naam: Evangelie van Pseudo-Matthelis. Ook Luther kende het:
hij riep tijdens een hevig onwee de heilige Anna aa en beloofde het klooster in te gaan.

Het martelaarschapen de hemelvaart van Jesaja

Een ander apocrief geschrift waain de maagdelij ke geboarte vermeld wordt is Het martelaarschap
en de hemelvaart van Jesaja. Dit boek is oorspronkelijk samengesteld ut een joods ded, in het
Hebreeuws, waain van het martelaaschap van de profed Jesga verteld wordt, en twee diristelij ke
delen in het Grieks over de hemelvaat van de profee en het Testament van Hizkia.'* Het ded over
de hemelvaat dateet waaschijnlijk uit de easte helft tweede ea@w en is volgens van der Horst
ontstaan in Syrié. Miller meent dat het afkomstig is uit manichese kringen.*** Dit geschrift verraat
gnastische invioeden'®* en het is dus niet verwonderlijk dat het wijd verbreid was in Ethiopié e
Egypte waa de gnostische stromingen ved aanhangers hadden. Over de geboate wordt in
hoddstuk XI gezegd:

(7)"....toen Jozef en Maria thuis waren, maa beiden alleen, (8) gebeurde het dat Maria plotseling met haa
ogen keek en een Klein kind zag, en zewas verbijsterd.....(14) Maa velen zeiden: ‘zeis niet bevallen, er is ook
geen wroedvrouw bij haar geweest, en we hebben ook geen pijnkreten gehoord.” ....” *%°

Andere Apocriefen over de geboarte:
Behalve deze geschriften zijn er nog andere gocriefen de de maaydelij ke geboate noemen:

- Evangelievan Fili ppus:
Het geschrift wordt aan Fili ppus toegeschreven amdat dat de enige gostel is die bij name genoemd
wordt. De herkomst is waaschijnlijk Oost-Syrié en de datering eind tweede of begin derde eew.
Deinhoudlaa ved overeenkomsten zien met valentiniaans-gnostische ideeé.*%°

188 A F.J. Klijn, Apocriefen van het Nieuwe Testament, ded |, - Kampen (1984, - p.38

1894 - p.39

10d,, - p.40

111, Graef, Mary, A history of doctrine and devotion, - London (1990, - p.90

92p . v.d. Horst, De profeten, Joodse en christelij kelegenden uit de Oudheid, - Amsterdam (2001), - p.47-51

19 C.D.G. Miiller, Die Himmelfahrt des ksaja, - In: W. Schneemelcher (ed.) Neutestamentlichen Apokryphen in deutscher Ubersetzung Bd.2.
Apostoli sches Apokalypsen undVerwandes, - Tbingen (1999, - p.547-549
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Alsin dt gnostische evangelie sprake is van Maria betreft het meestal niet Maria, de moeder van
Jezus, maa een andere Maria, namelijk Maria Magdalena. In het zeventiende ietwat curieuze logion
isevenwel duidelijk dat het om Maria, de moeder van Jezus gad:

“Sommigen zeiden: Maria hedt ontvangen van de Heilige Geest.” Ze dwalen. Ze weten niet wat ze z@en:
Wannreeg is een wrouw ooit zwanger geworden doa een vrouw? Maria is de maagd de doar geen macdt
bezedeld is en ze is een gote vioek(?) voor de Hebreeé, - dat zijn de gostelen en de navolgers van de
apostelen. Dezemaagd die doar geen madt bezedeld is [...] De madten [hebben] zichzdf bezedeld. De
Hea [zou niet] gezagd hebben: ‘Mijn vader [die in de] hemel is', als hij niet [nog een andere] vader had; hij
zou dan eevoudig [ mijn vader'] gezegd hebben.”*%’

Een verklaring voor de verwarring aan het begin van dt logionis dat het Hebreeuwse woord voa
Helli ge Geest vrouwsdlij k is en verband houd met wijsheid, chokhmah.
- Odesvan Saomo:

De Odes van S&omo is joods-christelij ke poézie uit Midden-Oosten, Syrié, die pas honderd jaa
geleden oprieuw ontdekt zijn. Het zijn liederen de mogelijk in de eedienst gezongen zijn in de
vroege kerk. Over de tijd van ortstaan bestaa onzekerheid, maa dat is waaschijnlijk aan het eind
van de eeste, begin tweale eaw. De teksten zijn een bewerking van 42 Psamen en er zijn
parall ellen met het Johannesevangelie en teksten van Ignatius van Antiochié. Hier een gededte van
Ode XIX, die verwijst naa Psalm 22:

“And the Virgin becane amother with grea mercy

And she travail ed and brought forth a Son without incurring pain
For it did not happen without purpose;

And she had not required a midwife

For He delivered her."*%

Documenten van kerkvaders, bisshoppen, theologen, filosofen, ...

Brieven

In de geschriften van de Apostolische Vaders, alen geschreven voa de twedale helft van de tweeale
eauw, wordt weinig aandacht geschonken aan Maria. In de Brieven van Ignatius van Antiochié
(+110) wordt de geboarte uit Maria en de Heili ge Geest verschill ende keren genoemd.**® In deze
teksten zegt Ignatius geeals nadrukkelij k dat Christus zowel echt mens as echt God was. Dat hield
waaschijnlijk verband met de strijd tegen het docetisme, dat leede dat Jezus aleen in schijn
geledd en geleden zou hebben. In de brief aan de Ephesiérs shred hij: “De maagdelij kheid van
Maria editer en het voortbrengen van Jezus bled de heaser van de wereld verborgen.” (X1X,1)%%
Apodogieén

Er zijn verschillende geschriften bewaad gebleven waain de aiteurs de maagdelij ke geboarte
verdedigen tegen mensen de @ een andere mening op ra hielden. Eén van de bekendste is wel
Origenes (begin derde eew) in zijn Contra Celsum.”®* Origenes bestrijdt daain onder andere e
verhad dat de ronde deed ondx Joden en heidenen dat Jezus de zoon was van Maria en e
Romeinse centurion, Pantherus.?? Hij hadt in H34 Jes.7.1014 aan waain in de tekst van de
Septuagint gesproken wordt van een maagd (parthénos) die zwanger zal worden en een zoon laren.
In de Hebreauwse tekst is prake van een jonge vrouw (alma). Origenes maekt geen onckrscheid
tussen parthenogenesis en goddelij ke bevruchting. In hetzelfde geschrift (H37):

“For it is ascertained that there is a cetain female animal which has no intercourse with the male (as writers on
animals @y isthe cae with vultures), and that this animal, without sexual intercourse, preserves the successon

197 vertaling overgenomen it: G.P. Luttikhuizen, Gnostische Geschriften | , - p.84

1% The Odes and Psalms of Sdomon, Re-edited for the governors of the John Rylands Library (Vertaling J.R. Harris en A. Mingana), - Manchester
(1920, http://www.archive.org/details/psalms odes solomon_0902 librivox

199 A F.J. Klijn, Apostolische Vaders (ded 1), - p.68-69

2014, - p.85

21 Origenes, Contra Celsum, H.34: http://www.coel.org/codl/schaff /anf04.vi.ix.i xxxv.html

202\, Warner, Alone of all her sex The Myth andthe ailt of the virgin Mary, - New York (1976, - p.35

47



of race What incredibility, therefore, is there in supposing that, if God wished to send a divine teader to the
human race He caused Him to be born in some manner different from the common!”2%3

Maa de belangrijkste gpologed was Justinus De Martelaa (T 165). In zijn Dialoog met Trypho
betoogt hij dat de overschaduwing van de Heilige Geest, waadoa Maria zwanger wordt, totad
verschilt van de wijze waaop ¢k god Jupiter een meigie zwanger makt. God, e Hellige Geest, is
namelijk een kracht en daarom kan gesproken worden van een maaydelij ke geboarte. Justinus de
filosoof voert in dt geschrift geen bologische, natuurlijke agumenten aan voa bijvoorbedd
parthenogenesis.

Belij denisen

Korte samenvattingen van de geloofsinhoudzijn al te vinden in de brieven van het NT. Eén van de
kortste en bekendste is wel: Jezus Christus is Hea (Phil.2,11). Mea uitgebreider credo's zijn ook
bij de Apostolische Vaders en kerkvaders te vinden. De korte formuleringen zijn waarschij nlij k
gebruikt bij de voorbereiding, de cdaedese, of bij de doop?®Ze hebben meestal een trinitarische
grondstructuur. Al vrij vroeg, bij Ignatius (£110), is daa bij de menswording van Christus va&k een
zinsnede in opgenomen over de maagd Maria. Kelly vermeldt dat het opvallend is dat pas vanaf
Irenaeus (+180) sprake is van zowel de Maagd Maria ds de Heili ge Geest.?> Als mogelij ke reden
noemt hij dat auteurs zich voaal beriepen op tet OT waa alleen sprake was van een maagd. De
opvattingen over de identiteit en derol van de Helli ge Geest waren nag in orntwikkeling.

In de Apostolische Geloaofsbelij denis, de Twadf Artikelen, zoals wij die nog kennen, hedt de tekst
voor de westerse kerken zijn uteindelij ke vorm gekregen in het zuidwesten van Frankrijk in de
zesde eew.”®® Maa ze dateat uit de vroege tijd van de kerk en had voalopers in oa de
belij denissen van Tertulli anus®®’ en Hippdytus.?®® Deze belij denisen waren echter geen dfficiéle
kerkelij ke leauitspraken. Zo hj Tertullianus in zijn De praescriptione (x200): “... this Word,
cdled His Son, () entered into the virgin Mary by the spirit and paver of God His Father...” >°° De
teksten van Tertullianus hebben nag geen koate gefixeede vorm, maa zijn mea verhalend.
Hippdytis ledde rond tet begin van de derde eew in Rome en was de eeste aitipaus uit de
geschiedenis. Hij ijverde voor de zuivere lea van de kerk. Hippdytus hedt in zijn Apostolic
Tradition de formulering “qui natus est de Sgritu sancto ex Maria virgine” . Dat is de tekst zoals
bewaad gebleven is in het Latijn in het Verona Fragment (vijfde eew) en het dichtst bij de
originele Griekse tekst die verloren is gegaan, vdgens Kelly.?*° Van de Tradition zijn vertalingen
bekend in het Koptisch, Ethiopisch en Arabisch en revisies in het Syrisch. Opvallend is dat in de
Koptische tekst sprake is van ‘in de Hellige Geest van Maria en in de Ethiopische en Arabische
vertaling van ‘van de Heili ge Geest en Maria de maagd’.2** Uit deze verschill en komt ook iets van
de verschillende opvattingen tot uitdrukking die & waren met betrekking tot de maagdelij ke
geboarte.

Andere geschriften

Maagd: aleen voa de geboarte, of ookin partu en post partum?

Een ander purt van dscusse was de vragy hoelang Maria maagd was. Alleen voa de geboarte?
Ook tijdens de geboarte, in patu? Of zelfs haa leven lang, post partum? Het antwoord op ceze
vragg was mede van invioed op c opvattingen over seksualiteit en cdibatair leven. Maria was een
voorbedd voa de gelovigen. Maagdelij kheid en ascese stonden in hoa aanzien. Er waren zeker in
de eeste e@iwen ook andere visies. Zo was Tertulli anus van mening dat Maria na de geboarte van
Jezus een trouwe editgenote was van Jozef. Maa toen de monnk Jovinianus tweehonderd jaa later
het standpunt verdedigde dat men doa maayd te blijven niet een hagere plads in de heme kon

2030rigenes, Contra Celsum, H.37: http://www.coel .org/ccel/schaff /anf04.vi.ix.i. xxxviii .html
204 3D.N. Kelly, Early Christian creeds, - Londen (2008, - p.50

251d,, - p.146-147

2814, - p.411-420

2714, - p.8586

281d,,-p.114

2914 p.85

2004, - p.91

a4 p9o
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verdienen, werd hij doa verschill ende synodes veroordedd.(Milaan, 390 Jovinianus beweede dat
het afwijzen van het huwelijk manichees was, waaop Hieronymus resgeade met hem uit te
schelden voa epicurist.?*? Als aangenomen wordt dat Maria ook in partu en/of post partum maagd
was, wie waren dan de broers van Jezus? (Matth.13,55 Volgens Hieronimus kan ‘broer’ ook
betekenen ‘ned’ :

“Some people aume that the brethren of the Lord are the sons of Joseph by another wife, following the
delirious nonsense of the gocrypha, and invent a catain Melcha or Escha. We, however, as we have dready
said in our tredise ayainst Helvidius, take the brethren of the Lord to have been, not the sons of Joseph, but
cousins of the Saviour, the children of Mary, the maternal aunt of the Lord.... For al Scripture shows that
cousinsare cdled brethren.”?*®

De discusses over de vragen of Maria dtijd maagd gebleven is, ook tijdens de geboarte of aleen
voor de geboate werd mede beinvioed doa de strijd tegen de gnostici. Tertullianus en Origenes
vonden maagdelijkheid in patu een moeilijk purt omdat dan de geboate van Jezus geen
geboatepijn bij Maria veroorzagt zou hebben. Dat zou ketekenen dat Jezus niet volledig mens
was. En dat spedde de gnostici wee in de kaat.*'*

Maa christenen ut de vroege kerk waren beducht voor de overeenkomsten tussen de geboate van
Christus en de tientall en maagdelij ke geboartesin de klasseke mythaogie en mysterieaulten 2
Epiphanius van Salamis klaagt in de vierde e@w in zijn Panarion dat in Alexandrié in de tempel
van Kore-Persiphore de epifanie van Christus op een af schuwelij ke wij ze werd bespat:

“En als iemand hen vraggt naa de betekenis van deze mysteries, antwoorden ze ‘Nu op dt moment heeft
Kore, dat wil zeggen de maagd, het leven geschonken aan Aeon.”?*

De beschrijving van het ved oudere mysterie laad overeenkomsten zien met de viering van de
geboarte van Jezus. Epiphanius zag blij kbaa wel de overeenkomsten, maa kon ze niet duiden.

Officiéle kerkelijke bronnen

Lang is aangenomen dat op het concilie van Constantinopel in 381 een nieuw belij denisgeschrift
was aangenomen dat bekend staa onder de naam Belij denis van Nicea-Constantinopel. Toen zou
voar de eeste kea ee leaquitsprak gedaan zijn over Maria: “...geboren (...) doa de Heilige
Geest uit de maagd Maria”. Het zou ck belij denis van Niceazijn ut 325, maa dan utgebreid met
formuleringen die ketterijen uitsloten. Kelly en anderen hebben echter aangetoond™’ dat deze gang
van zaken geen goede weagave was van wat er in werkelijkheid gebeurde. In 381 werd de
Belij denis van Nicea uit 325 aleen opneuw bevestigd. De Belij denis van Nicea-Constantinopel is
volgens Kely een geschrift dat meest waaschijnlijk terug te voeren is op een belijdenis uit
Jeruzalem met mogelij ke auteur bisschop Cyrill us van Jeruzalem. (1386) De tekst is ook te vinden
in de Anoratus van Epiphanius van Salamis. Op het concili e van Chalcedonin 451werd deze tekst
voor het east vastgesteld. De zinsnede “van de Heili ge Geest en de maagd Maria” as uitspragk van
de kerk kwam dus na Maria — Theotokos. Pas op het tweede concilie van Constantinopal in 553
kreeg Mariaook cetitel Aeiparthenaos (Altijd Maagd)

VERKLARING EN SAMENVATTING: EEN MAAGD ALSM OEDER VOOR EEN GODDELIJK KIND

De evangelisten Matthells en Lucas hebben een hijzonder geboateverhad van Jezus, waabij
sprake is van de maagd Maria, om aan te geven dat Jezus niet zomaa een mens was, maa Zoon

%2 R. Radford Ruether, Goddesses and the Divine Femining, - p.152 De auteur veronderstelt dat Hieronymus Jbvinianus voor manicheeé uitmaek,
maa dat is niet waaschijnlijk. Hier de visie volgens Ph. Schaff, History of the Christian Church, Volume llI: Nicene and Post-Nicene Christianity.
A.D. 311-600. http://www.ccel.org/ccel/schaff/hcc3.iii .vii .xix.html.

234, Gragf, Mary, - p.91

Z4M. Warner, Alone of all her sex, - p.43-44

21514, - p.35. Ook: A. Baring en J. Cashford, The Myth of the Goddess - p.562

218 Citaa uit de Panarion bij Warner, p.36

217 3.D.N. Kelly, Early Christian creeds, - p.301-331
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van God. Daabij gebruikten ze literaire stijl figuren ut hun tijd. Volgens Warner krijgt de
maagdelij ke geboate in het NT weinig aandacht omdat de interesse van de schrijvers van het NT
voora uitging naa de opstanding en het hemelse Rijk van Christus.**® Een maagdelij ke geboarte
werd gezien als een noodakelij ke voorwaade voor de goddelij kheid van Christus.

De Apostolische Vaders, kerkvaders, theologen en fil osofen baseaden hunuitspraken op c bij bel
en de filosofie uit die tijd. Er zijn ors geen gegevens over binnenkerkelij ke discusses over een a
dan niet maagdelij ke geboarte overgeleverd. Maa uit de googieén hlijkt dat buiten de kring van
gelovigen de mening heeste dat Jezus een aadse vader had. Mariaisin de bijbel ondergeschikt aan
Jezus, Zoon van God, dein de wereld gekomen is. Ook in dacumenten van Apostoli sche Vaders en
vroege kerkvaders wordt de maagdelijkheid van Maria dleen genoemd in stukken de de
goddelij kheid en/of menselij kheid van Christus als onderwerp hebben.

In de gocriefe geschriften is dat anders. Het Proto-Evangelie van Jambus is niet zozee een
evangelie, maa legt er de nadruk op dit Maria in ale opzichten utzonderlijk was. In dt verhad
komt volgens Grae®*® tot uitdrukking wat christenen Lt de eeste e@wen hebben gemist in de
sobere evangelién. Voor de ontwikkeling van de Mariaverering in de vroege kerk is het van grote
betekenis geweest. Dat blijkt onder andere uit de wijd verbreide bekendheid toen en nuen ut het
gegeven dat het in de loop van de eawen een bron van inspiratie is geweest in de volksdevotie
voor bijvoorbedd schil ders en beddhouwers.

Maria was maagd en dat werd letterlijk, fysiek geinterpretead. Dit in tegenstelling tot de
maagdelij kheid en maagdelij ke geboartes in de klasseke mythologie en mysterieaulten. Ideeé over
hoe dat gebeurd kan zijn waren mede ghankelijk van inzicht en kennis op het gebied van hiologie
en fysiologiein detijd.

Volgens Warner werd de ontinue drang om verklaringen te zoeken voa wonderen as de
maagdelij ke geboarte mede veroorzaakt doardat het christendam geéfd hedt van tweetradities: de
joodse traditie waain geloofd wordt dat alles mogelij k is bij God, en de Griekse visie die egvan ut
gaa dat sommige dingen ormogelijk zijn in de natuur en dat “God dces nat even attempt such
things at al, bu that He dhooses the best out of the posshiliti es of beaming ....."%%°

Met betrekking tot de gelaagdheid in het christendaom zien we hier dat het uitgangspurt voor de
maagdelij kheid van Maria te vinden is in de bijbel. De twee &angelisten echter hebben voa het
bedd van de maagd Maria gebruik gemaéskt van butenhbijbelse, mythologische voorstelli ngen.Voor
de mensen de de leiding hadden in de kerk, de mensen de de toon aangaven, dende de
maaydedlij kheid van Maria om de goddelijkheid van Christus te onderbouwven. Maria zelf was
ondergeschikt. Zij gebruikten als bronren de bijbel en de (buitenhijbelse)wetenschappen van de
tijd. Zij waren bang voor invioeden van de omringende heidense ailten. De gewone gelovigen
hadden behoefte aan utbouwen van het geboateverhad. Zij kenden Maria e belangrijker plads
toe.

b. MARIA, DE TWEEDE EVA

Inleiding

“Zie de dienstmaagd des Heren; mij geschiede naa uw woord.” (Luc.1,38)

In de brief van Paulus aan de Romeinen wordt de vergelij king gemaékt tussen Adam en Christus:
“Want, indien doa de overtreding van de ene de dood als koning is gaan heasen doar die ene, ved meea
zullen zij, die de overvlioed van genade en van de gave van de geredhtigheid ontvangen, leven en als koningen
heesen doar de ene, Jezus Christus.” (Rom.5,17)

218 M., Warner, Alone of all her sex, - p.24
2194, Graef, Mary, - p.35-36
220M. Warner, Alone of all her sex, - p.39
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Toen theologen gingen spreken owver Christus as de tweedle Adam werd Maria de tweade Eva.
Bronren van informatie zijn werken van theologen en filosofen en een liedbundd. Allemad
literaire bronren afkomstig van christenen.

Bronnen

Documenten van kerkvaders, bisshoppen, theologen, filosofen, ...

De easten de Maria vergdlij ken met Eva zijn Irenaaus en Justinus. Ze doen dat vrijwel gelij ktijdig
maa onafhankelij k van elkaa.

Dialoogmet Thryphd®®*

De filosoof Justinus (T£165)trekt in zijn Dialoog met Thrypho de paralel tussen de maayd Eva en
de maayd Maria. Eva hedt doa haa luisteren naa de slang, haa ongehoazaamheid, de doodin de
wereld gebradht voor alle mensen. Maria hedt gehoa gegeven aan de boodschap van de engel
Gabrid. Door haa gehoazaanheid kon Jezus geboren worden en de dooden de slang vernietigd
worden.

Adversus Hagreses

Irenaeus was midden tweede eaw geboren in Smyrna. Later trok hij vanwege vervolgingen naa
Frankrijk. Daa werd hij bisshop van Lyon(x 180) waa hij in het jaa 202 stierf. Hij was éé van
de eeste grote theologen van de kerk. In zijn werk Adversus Haereses, waain hj onder andere
gnostische  ketterijen bestrijdt, werkt hij ook zijn theologie van de verlossng van de
vergankelij kheid ut. Volgens Irenaeus had de e@ste mens Adam de onsterfelij kheid verloren doa
zijn zonde. Jezus was de tweale Adam, die gehoazaan bled aan Gods wil. Door zijn opstanding
kon de mens wee de onsterfelij kheid herkrijgen. In doopen avondmad krijgen gelovigen doa de
Geest daavan iets aangereikt. Het heil splan van God kestaa uit het weea herenigd worden van de
godddijke en mensdlijke wereld, ondx éé hodd: Christus (Eph.1,10. Deze theologie, de
verlossng van de vergankelij kheid, is nog steeds belangrijk in de Oosters-Orthodoxe Kerk. Jezusis
de tweede Adam en omdat Maria toestemde in de boodschap van de engel Gabrié kan zij de titel
‘tweale Eva dragen. Haa gehoazaamheid was de reden van verlossng, van haazelf en van de
hele wereld. Juist zoals Eva doa haa ongehoazaamheid de dood \an dlen veroorzast had.
Ireneaus ziet Maria dus a as middelaa voor de mensheid vdgens Grad. Als gevolg van haa
gehoazaamheid zou ze adief ded hebben aan het werk van de verlossng®®> Maria ds co-
redemptrix. God hedt de eeste Adam geformead ut maayddlijk stof, de tweede Adam is een
‘summing-up doa de maayd Maria?*® God schiep doa het woord zowel bij de schepping in
Genesis ds in Maria bij de aamkondging. Zo was er een verband tussen de eeste schepping en de
nieuwe schepping die doa Christus kwam. Maria werd in verband gebradit met de aade in de
situatie voor de schepping. Maa voor Irenaeus was Maria zelf niet zonder zonde.?**

Preken van Origenes

Wat betekende dit symbod van de nieuwe Eva voor Origenes(t253)? Hij was een belangrijk
vertegenwoordiger van de Alexandrijnse schod, met een grote voorliefde voor typoogische en
allegorische exegese. Hij was van mening dat in het hele OT Gods plan met de wereld as het ware
verborgen was, maa wel aawezig. Er liep een lijn van Eva naa Maria Zo werden vele
bij belgededten utgelegd als voorafschaduwing van het NT. En ook Maria was, hoewel verborgen
en typologisch geduid, a in het OT aawezig: ze was de brandende braambaos die Mozes zag en de
droge grondwaatuit een nieuwe loct opschoat in de profetieén van Jesgja.®?

Documenten over de straf op de zonde

221 Justin Martyr, Dialoque with Trypha, http://www.ccel .org/ccel/schaff/anfO1.toc.html p.444
2221 Gragf, Mary, - p.40

223 |renaeus, Adversus Haereses 3, H.21, 10, p.796

224 Gragf, Mary, - p.40

25\, Warner, Alone of all her sex, - p.62
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“Now that a virgin has conceved in the womb and ban to us a dhild ... now the dchain of the airse is broken.
Deah came through Eve, but live has come through Mary. And thus the gift of virginity has been bestowed
most richly upon women, sedng that it has had its beginning from a woman.” %2

De vloek waa Hieronymus (1419 in deze preek aan refereat is de straf die de mens kregg na de
zondeval: de sterfelijkheid, en de in Eva dle vrouwen kregen: de moeite en de pijn van het baren
van kinderen.(Gen.3,19

Volgens Augustinus (1430 draagt ieder mens de last van de @fzonde, de zonde die in de wereld
gekomen is doa de ongehoazaamheid van Adam en Eva. Die zonce is de begeeate, de
concupiscence Augustinus meende dat er een verband was tusen de begeate bij de seksuele
gemeenschap en erfzonde, want dat bleek uit de maagdelij ke geboarte van Christus. “Let us love
chastity above dl things, for it was to show that this was pleasing to Him that Christ chose the
modesty of avirgin womb.”#?’

Teksten van gelovigen

Efraém de Syriér

Behalve doa de geschriften van een filosoof en theologen
werd de idee van Maria ds tweede Eva in het oosten ook
verwoord in de poézie van Efraém de Syriér(1373). Hij was
geboren in Nisibisin Syrié en viuchtte toen dat in Perzische
handen viel naa Edessn Zijn naam is lange tijd ook in
verband gebradht met de Odes van S&omo. Zijn hbijnaam was
“harp van de Hellige Geest’. Een voabedd van een gedicht:

“It isevident that Mary is the soil of the sun
Which through ker hasiill uminated the world and its inhabitants
who had becane dark through Eve, the caise of all evils
They [i.e., men] are like abody whose one g/e
Isblind and dark, the other however
clea and bright, ill uminating the universe.
Fig. 8 Efraém de Syriér Behold, two eyes are placel in mankind.

Eve wasits eye, its blind, left one,
Theright eye, the shining one, is Mary.

Throughthe g/e which was darkened, all mankind was darkened,

And men, groping, thought all the stumbling blocks, which they found

To be God; they cdled decat truth.

But when they were ill uminated throughthe eye and the heavenly light

which made its dwellingin it [the ey€],

they found again urity [i.e.,monotheism],

because they saw

That what they found, was the lossof their life.”?®

In een kerstpreek legt hij het verband tussen Christus, Sheol, Eva en Mariamet Gen.3,16

“Today let Eve rejoicein Sheol. For o, the Son of her daughter has descended as the medicine of life to raise the
mother of his mother. The blessed child crushes the head of the serpent which wounded her.“%?°

226\, Warner, Alone of all her sex, - p.54-55
2714, - p.54

281, Graef, Mary, - p.60-61

2d., - p.61
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VERKLARING EN SAMENVATTING: TWEEDE EVA, NIEUWE SCHEPPING

Omdat Christus de tweede Adam genoemd werd, kwam Maria de titel tweede Eva toe. Zowel
Justinus als Irenaaus namen hun \ertrekpurt in de bijbel: de brieven van Paulus (Rom.5,1217,
1Cor.15,22 en 2Cor.5,17). Ook Augustinus deed dat. Toch zijn de kerkvaders met de parale
Maria-Eva e@& weg ingeslagen waahij ze andere belangrijke wijzes van denken veronachtzaamd
hebben. Zij hebben het bovennatuurlijke gelijkgesteld met het onretuurlijke en zo zou het
godddlijke dtijd niet-natuurlijk zijn. En wat maagdelijkheid betreft: dat werd aleen letterlijk
geinterpretead, dat wil zeggen: fysiek en technisch, een orgeschoncen lichaan. Daabij gaa de
spirituele betekenis volgens Warner verloren?*® De oorzag van dt veronachtzamen kan mijns
inziens mede verklaad worden doa een verschil in de onderliggende theol ogische antropdogie. De
antropd ogische opvattingen hingen samen met de lee van de schepping en de zondeval.

Toen Jezus geduid werd als tweale Adam, een nieuwe schepping, die goed gemaskt had wat de
easte Adam veroorzast had, werd ook Maria in verband gebradht met de schepping. Zij was het
stof waauit de nieuwe mens, Jezus, geschapen was. Door detitel Nieuwe Evawerd Maria‘geaad’,
Mariawerd verbonden met de schepping, de nieuwe schepping. Een hdistische versie op de mens
Een antropdogische opvatting waabij een hdistische visie op de mens en het bedd van de mens
als microkasmos een rol spelen, ma&kt dat in het bedd van Maria kosmologische aspeden waa te
nemen zijn. Dat kwam onder andere tot uiting in de hymnen van Syrische dichters. Verschill ende
hymnen laten een opmerkelij ke gelij kenis zien met teksten ut de ailten van de godinnen ut die
omgeving.

Dat Maria tweede Eva genoemd kon worden hed tot gevolg dat ze betekenis kreeg voor de hele
mensheid. Deze nieuwe Eva zondgde niet. Zoals in Eva dlen gezondgd hadden, zo werd in Maria
de hele mensheid verlost. Ze werd co-redemptrix omdat ze gehoazaan was geweest. De betekenis
die aam deze titel verbonden werd kan niet los gezien worden van de theologische antropdogie van
Irenaeus en latere theologen als Augustinus. Door Maria deze titel te geven werden aan haa
werkzaamheden toegeschreven, maa die kunren nay steals niet los gezien worden van het werk
van Christus. De betekenis moet met andere woorden dus nog steeds christologisch geduid worden.
Door een verband te leggen tusen Maria en Eva hebben theologen in navolging van Origenes
Maria overa in het OT ‘ontdekt’. Ze zagen haa in iedere profetes en iedere maagd, Ze was de
verbondsark, de kandelaa, het altaa.?*' Omdat Gods keuze voor de geboarte van Jezus op een
maagd gevall en was werd aan maagdelij kheid en kusheid een grote waade gehedht.

Met betrekking tot de gelasgdheid in het christendam zien we hier dat het uitgangspurt voor de titel
tweade Eva wel in de bijbel ligt, maa deze kan aleen een vervolg zijn op c titel tweede Adam
voar Christus. Deze betekenis voor Maria is geintroduceed doa theologen en hedt daana
doagewerkt in andere lagen, zoalsin de kerkelij ke lee en oncer de gewone gelovigen.

c. MARIA THEOTOKOS

Inleiding

Detitel Theotokosis van Egyptische oorsprong. Theotokos: zij die God baade.

Op het concilie dat uitsprak dat Christus twee naturen had, de mensdlijke en de goddelij ke, maa
éé wezen, werd ook kesloten dat Maria, een mens, God gebaad had.

Maria was de moeder van Jezus en Jezus was Gods Zoon. Daaover had de kerk zich in
belijdeniseen utgesproken, zoals in de Apostolische Geloofsbelijdenis. Maa dat Maria God
gebaad had en dus moeder van God genoemd konworden, dat was nog een stap verder.

230M. Warner, Alone of all her sex, - p.63
%1 Andreas van Kreta(t740
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Er zijn literaire bronren de dkomstig zijn ut het christelijk milieu: verslagen van het concilie,
documenten van kerkvaders, teksten van gelovigen. Er zijn ookliteraire bronren van de wereldlij ke
madt, een keizerlijk edict. En er zijn archeol ogische bronren.

Bronnen

Documenten van kerkvaders, bisshoppen, theologen, filosofen, ...

Het is niet helemad zeker dat het oudst bewaade tekstfragment waain Theotokaos voorkomt van
Origenesis. Andere theologen ut de Alexandrijnse schod nahem, zoas Athanasius en de drie
Cappadociérs (Basili us, Gregorius van Nyssa en Gregorius van Nazianze) gebruikten de titel zeker.
Ambrosius van Milaan gaf de voorkeur aan de Latijnse vorm: Mater Del. Bij twee adere Latijnse
kerkvaders, Hieronymus en Augustinus, komen we Theotokos ook riet tegen.

Teksten van gelovigen

‘SubTuum Praesidium ?*2

Tot de olledie van de John Rylands Library behoat een papyrusfragment met een vroege vorm
van het Sub Tuum Praesidium in het Grieks:

“Theotokos, hoor mijn smeekbeden: laa ons niet in tegenspoed verkeren, maa verlos ons van het gevaa. U
dleen ..”

Het iseen voabedd van vdksvroomheid, dat mogelij k uit de vierde eeiw dateat.

Officiéle kerkelijke bronnen

Het concili e van Efeze, 431

De voorgeschiedenis. De cntroverse op het concilie van Efeze in 431
was ea leageschil over de naturen van Christus. Volgens Nestorius,
patriarch van Constantinopel, leeling van de Anthiocheense theoloog
Theodarus van Mopsuestia, waren de godddlij ke en de menselij ke natuur
in Christus niet als een eenheid te beschouwen, want dan zou de ene op
de andere in mindering gebracht kunren worden. Ze bestonden naast
elkaa. Hij wilde benadrukken dat Jezus ook echt mens was geweest. De
goddelij ke natuur woonck ds in een tempel in de mens Jezus. Niet één
van wezen, maa éé van wil. Dan kon Maria niet Theotokos genoemd
worden, hoastens Christotokos. God hed immers niet als baby in een
kribbe gelegen. Cyrillus van Alexandrié verdedigde de opvatting van
zijn voaganger Athanasius: twee naturen, één van wezen. Het gaa dan
om een ortologische eaheid. Deze opvatting van de Alexandrijnse
richting is ook dagend voa hun \erlossngslea: deificdie.

De mntroverse tusen Nestorius en Cyrill us was niet al een een leerschil,
maa er was ook rivalitet tusen de patriarchaten van Alexandrié en
Constantinopel. En er waren persoorlijke cnflicten. Nestorius werd
gesteund doo de keizer, die ook het concilie samenriep. Cyrillus had
paus Celestine ds bondgenoa. De laaste riep in 430east een synode in
Rome bijeen waa Nestorius veroordedd werd. Cyrillus moest de
excommunicaie van Nestorius in Efeze ten Litvoer brengen.?*® Een jaa
lang konden de twee partijen zich voabereiden op et concili e. Cyrill us
probeede zelfs om leden van de keizerlij ke familie voor zich te winnen.

fig. 8 Cyrillusvan
Alexandrié

21, Graef, Mary, - p.48
233 C.W. Griggs, Early Egyptian Christianity, Fromits originalsto 451CE, - Leiden (1990, - p.196
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Het concili €* In 431trok Cyrill us met een gevolg van vijftig
bischoppen en verder zedui en monnken naa Efeze.
Nestorius had tien hischoppen meegenomen en werd hij
aankomst in Efeze de toegang tot de kerken orizegd. Op de
openingsdag van het concilie waren nag niet ale dednemers
gearivead. Cyrill us wilde natien dagen niet langer wacdhtten
en opende zelf de vergadering, zonder daavoor de benodgde
autoriteit te bezitten. Nestorius was met zijn medestanders
niet aawezig en kon c twadf anathemas dus niet
onderschrijven. Het eeaste anathema aste dat de term
theotokos gebruikt moest worden voa Maria. Op de eeste
zittingsdag van het concilie werd Nestorius afgezet en
geé&communiceed. Toen de bevolking van Efeze het vernam
vierden ze ’'s avonds feest in de straten van de stad:
“Geprezen zij de Theotokos! Lang leve Cyrillus!” Toen de
medestanders van Nestorius vier dagen later aangekomen
waren kwamen zij bijeen en zetten Cyrillus en zijn
medestander Memnon, & bischop van Efeze d. Nog twee
weken later arriveede de pauselij ke delegatie en toen werd de
easte bijjeenkomst as geldig verklaad. Deze eeste
bijeenkomst is as Derde Oeaumenisch Concilie de
geschiedenis ingegaan. Het concili e dat ook bekend geworden
is vanwege de uitspragk dat Maria Theotokos genoemd mocht
worden, het easte dogma met betrekking tot Maria.

fig. 9 Theotokos

VERKLARING: OOK OMGEVINGSFACTOREN

Keizerlijk edict

Behalve de theol ogische ontwikkelingen binnen de kerk waren er ook gebeurtenissen buten de kerk
die mogelij k invioed hebben gehad op d uitspragk Maria— Theotokas.

De westelij ke keizer Gratianus en de oostelij ke keizer Theodaosius vaadigden in 380een edict uit
dat ale onderdanen verplichtte tot het christelij ke geloof zoas doar de bischoppen van Rome en
Alexandrié uitgelegd 2*° In 391 \erbood Theodasius all e offers en werden de tempels gesloten. Het
volgende jaa werden ook dle ailten in de privé-sfee verboden. Alle uitoefening van andere
godsdiensten werd zo verboden en de heidense aulten werden dus rechteloos. Maa het geloof in de
culten was niet verboden.

Efeze was eauwenlang een centrum van verering van de moedergodin Artemis, Diana, geweest.
Deze alltus was enkele decennia voor het concilie verboden doa de keizer. Dat had een grote
impad gehad op ¢ inwoners van de stad. De naan Theotokos bleek bij hen hijzonder geliefd. Een
mogelij ke verklaring daavoor is dat de Efeziérs in Maria e@ goed alternatief vonden voa de
verboden Artemis.?®

SAMENVATTING: MOEDER MARIA, M OEDER VAN GOD

Het hoddthema van en de aaleiding tot het concilie van Efeze was de dristologie: de twee
naturen van Christus. De uitspragk ‘ongededd en orgescheiden” maekte het mogelijk om Maria
Theotokaos te noemen. Dat ze moeder was van Jezus magkte dat ze belangrijker werd naamate
Jezus theologisch belangrijker werd. Als gevolg van de uitspragk dat Jezus Gods zoon, ja God zelf
was, werd Maria Moeder van God.

2341 Gragf, Mary, - p.108-111en C.W. Griggs, Early Egyptian Christianity, - p.196197
25T, Dowley (ed.), Introdwction to the History of Christianity, - Minneapolis (1995, - p.150
28, Gragf, Mary, - p.109
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Dat Maria Moeder van God werd was voor sommige theologen aanleiding om te verklaren dat er
doa de zwangerschap in Maria e ortol ogische verandering had plaasgevonden. Moeder van God
moest betekenen dat ze d was voor de schepping. Ze kreey zo een paas boven de mensen, ergens
tusen God en mensen, tusen hemel en aade in. Anderen waren van mening dat Maria de meest
verhevene was te midden van all e schepselen, an daamee an te geven dat ze zeker niet een vierde
persoon in de godheid was. Behalve dat het haa positie binnen de kerk veranderde, werd het
onderscheid met de godinnen en halfgoden buten het christendam ook ondudelij ker.

Met betrekking tot de gelaagdheid in het christendam zien we hier dat het uitgangspurt voor de titel
Theotokos niet dired in de bijbel ligt, maa in de dristologie en dus bij de theologen. De titel had
een breal draggvlak onder het volk, de gelovigen, a is niet helemad duidelij k of volk en gelovigen
samenvallen. Dat bleek bij het concili e, dat blij kt ook ut bewaad gebleven teksten als bijvoorbedd
het SubTuum Praesidium. De besluiten van het concili e waa Maria-Theotokos onderded van was,
hadden tot gevolg dat er een scheuring optrad binnen het christendam.

d. MARIA TEN HEMEL OPNEMING

Inleiding

“For the symbal of purity itself could not be given to the worms for pasture; the image of eternal spring could
not rot in the grave.” %’

Bronren voa dit asped van de Mariaverering zijn apocriefe geschriften en utspraken van
kerkvaders en hisshoppen. Dat betreft dus allemad literaire dristelij ke bronren. Het vaststellen
van e feestdag is doar de keizer gebeurd. Dat leverde ea literaire bron op buten de kerk.

Bronnen

Apocriefen

Transitus. Obsequies of the Holy Virgin

Het meest bekende geschrift waain van het overlij den van Mariawordt verteld is de Transitus. Van
dit boek zijn varianten in verschill ende talen bekend: Grieks, Latijn, Syrisch, Koptisch, Arabisch en
Ethiopisch. Over detijd van ortstaan lopen de meningen uteen. Warner noemt er twee begin derde
eaiw in Syri&(E. Cothenet) of honderdvijftig jaa later(W. Wright).?*® Het bestaa uit verschill ende
onderdelen. Naast verhalen over de geboate en het leven van Jezus bestaa de inhoud \an het boek
voor ean derde ded uit de verhalen rond Fet overlijden van Maria en haa ten hemelopneming. Dat
gededte is bekend oncer de titel Obsequies of the Holy Virgin. Het geschrift laa zien wat voor
ideedr omtrent Maria ledden in de tijd bj eenvoudge ongeletterde gelovigen. In 494 werd het
doar bisshop Gelasius in de ban gedaan. Volgens deze overlevering®®® zou Maria viak voor haa
sterven aan de engel Gabriél gevraagd hebben om de gostelen nag een kee te zien. Die bezoeken
haa vervolgens allemad, komende uit alle windstreken. Ook de overledenen komen. Op de derde
dag op het derde uur komt ook Jezus. Die bedankt ze en dan sterft ze. Bij de begrafenis, tijdens de
gang naa het graf, wordt de stoet aangevallen doa Joden die het lichaan will en roven. Degene die
aan de baa komt verliest zijn handen, maa die worden doa een wonder weea gehedit. De andere
aanvall ers worden bind, maa ook weea genezen. En allen komen tot geloof. Op de derde dag komt
Jezus terug met engelen en een stoet van wagens met profeten en heiligen ut het OT, die het
lichaan van Maria meenemen naa de hemel en het onder de boan des levens in het paradijs
plagsen. Daa worden ziel en lichaam weea herenigd. In deze weagave van de tenhemelopneming
IS Maria pasgef.

%M. Warner, Alone of all her sex - p.82

284, - p.82

239 z0als weagegeven door Warner (p.82-84) enin de vertaling van E.A. Wallis Budge, The history of the Blessed Virgin Mary and The history of the
likenessof Christ which the Jews of Tiberias made to mock at, - New York (1976
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Pseudo-Méelito

De Pseudo-Mélito is een Latijnse vertaing van een Grieks document over het sterven en de
hemelvaat van Maria. Het wordt toegeschreven aan Mélito, hisshop van Sardis eind tweeale eaw,
maa dateat van ved latere datum. Het hedt een westerse variatie op e oosterse versie van het
hemelvaatverhad. Het dode lichaam van Maria stradt een hemels licht uit, dat as teken wordt
opgevat dat het niet kan vergaan. Maria wordt doa de gostelen in het dal van Josafath i
Jeruzalem begraven. Vlak na de begrafenis wordt Maria uit het graf geroepen doa Jezus. Mariais
dus op aade opgestaan en doa engelen naa het paradijs gevoerd. Maria is volgens Warner hier
adief, het is een opstanding.?*°

Documenten van kerkvaders, bisshoppen, theologen, filosofen, ...

In de Panarion van Epiphanius van Salamis (eind vierde eew) komt iets van wat breder ledde aa
vragen naa boven: “How will hay Mary nat possessthe kingdom of heaven with the flesh, since
she was not unchaste, nar disolute, nar did she ever commit adultery ...."%*

Van Theoteknos (x 600), bisschop van Livias bij Jericho, is een preek over de opreming van Maria
in de hemel bewaad gebleven®*? In deze preek gedt hij argumenten voa de hemelvaat in
bloemrijke tad: Als Henoch en Elia naa de hemel gegaan zijn, hceved te mea Maria, “die ds de
maan schijnt temidden van de sterren en de profeten en apostelen owertreft’?*3? Volgens
Theoteknaost is Maria in de hemel het schepsel dat het dichtst bij God is en daa haa belangrijke
tagk van voorspragk uitoefent. “Zelfs toen ze nog op aade was was zij de hemel en sprak ze met de
engelen en was ze de gezante van de mensheid samen met de onbesmette Koning.” %%

“It was necessary that the body of the one who preserved her virginity intad in giving birth shoud
dso be kept incorrupt after deah.”?*® Deze uitspragk van Johannes Damascenes (T+750)
veronderstelt een altijd maagd zijn van Maria. In zijn tijd was dat doar de kerk al uitgesproken.

VERKLARING EN SAMENVATTING: GERED VAN DE VERGANKELIJKHEID

De ten hemelopreming van Maria, Assumptie of Koimesis (ontslapen) zoals ze in de Oosterse
Kerken zeggen, berust aleen op apocriefe verhalen de uit de vierde of vijfde eaw dateren en
overwegingen van kerkvaders.

Er zijn geen historische bronren de informatie opleveren over de plaas waa Maria gestorven en
begraven zou zijn. Jeruzalem claimde dat haa graf in het dal van Josafath had gelegen, maa dat
berust alleen oplegendes. Vroege pelgrims naa het Heilige Land melden ook nets over een graf
van Maria. Ook Efeze maekte aasprask op het graf van Maria, omdat ze daa met Johannes zou
hebben gewoondtot haa dood.Maa ook hervoor zijn geen bewijzen.

De bedoeling van de schrijver van de Obsequies of the Holy Virgin was volgens Walli s Budge om
met de beschrijving van ale wonderen en hijzonderheden de verering van Maria e@ extraimpulste
geven.

Warner merkt op cit dit nieuwe item in de Mariaverering samenviel met de invalen van de
moslims in Palestina®*® In 638 Vel Jeruzalem. De devotie voor Maria's hemelvaat is gerk
gestimulead doa drie patriarchen ut het begin van de aditste eew: Germanus van
Constantinopel, Adreas van Kreta en Johannes Damascenes, die bij Jeruzalem woonde. Warner stelt
hier min of meea dat de hemelvaat van Maria aagegrepen is om de positie van de kerk in het
Midden-Oosten te versterken doa het in het leven roepen van een bedevaatsplads.

240 M., Warner, Alone of all her sex, - p.85

241 panarion gecitead in L. Gambero, Mary and the Fathers of the Church. The blessed virgin Mary in paristic though (vert. Th. Buffer), - San
Francisco (1999, - p.125

2421 Gragf, Mary, - p.134

31d,, - p.135

2441d., - p.134136

245| . Gambero, Mary andthe Fathers of the Church, - p.404

246 M., Warner, Alone of all her sex, - p.87
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Het feest van de ten hemelopreming van Mariais in het oosten rond het jaa 600 dowo de keizer
afgekondgd. Ongevee vijftig jaa later werd deze dag ook in het westen gevierd. Op de dag, 15
augustus, wordt gevierd dat niet dleen de ziel van Maria, maa ook haa lichaan opgenomen isin
de hemel. Daa is ze wea herenigd met haa zoon, Christus. Christus en Maria zijn vdgens de
Rooms-kathali eke traditie de enigen de met lichaan en ziel in de hemel zijn. Van Mozes, Elia en
Henoch wordt alleen gezegd dat ze niet gestorven zijn. In de hemel hedt Maria ee bemiddelende
tagk. Met de hemelvaat van Maria stondweinig meea in de weg naa detitel Hemelkoningin.

Met betrekking tot de gelasgdheid in het christendam zien we hier dat het uitgangspurt voor dit
asped voor zover wij weten hij de kerkvaders en theologen ligt. Zo kwam het in preken aan de
orde. Van de Apocriefe geschriften de ongeveea in dezelfde tijd o iets later opdolen zijn de
auteurs niet bekend. Mogelijk kwamen de uit dezelfde kringen of uit de kring van de gelovigen.
Vanuit deze middelste ‘laay’ in de kerk hedt het zich utgebreid naa boven en naa beneden. Toen
het een dficiéle feestdag werd had het zich utgebreid naa het puldieke domein, waa de kerk
stagskerk was.

e._MARIA, GELIEFDE, BRUID, ECHTGENOTE

Inleiding

“En ik zag de heili ge stad, een nieuw Jeruzdem, nederdalende uit de hemel, van God, getooid als een bruid,
die voor haa man versierd is.” ( Openb.21,2)

Met de bruid ut deze tekst wordt de kerk bedoeld. Dat is tenminste de traditionele uitleg van de
tekst uit het bijbelboek Openbaringen. Maa Maria hedt ook ce titel Bruid van Christus, Bruid van
God. Bronren zijn hier de gocriefen en de kerkvaders en bisschoppen.

Bronnen

Apocriefen

Evangelie van Maria

Het Evangelie van Maria dateat uit de tweede eew en hedt volgens Luttinkhuizen*’ en Blatz
een christelij k gnostisch karakter. In de dhristelij ke gnosis was het niet Maria, de moeder van Jezus,
die de belangrijkste Maria was, maa Maria Magdalena. Ook in de canonieke evangelién wordt zij
meestal als easte onder de vrouwen genoemd en is zij op belangrij ke momenten pasiti ef aanwezig,
zods bijvoorbedd hij de kruisiging en als easte bij het graf. (Marc.15.40en 16.1) In de gnostische
evangelién hedt zij een leidende rol in de groep van vdgelingen na Jezus hemelvaat en is zij
verschill ende malen as het ware de tegenspedster van Petrus. Petrus vraagt zich af: “Hedt hij aan
haa de voorkeur gegeven bowven ors?’Levi antwoordt daaop: “Als de Verlosser haa waadig hedt
bevonden, wie ben jij dan om haa te verwerpen? Het staa vast dat de Verlosser haa erg goed kent
en daaom mee van haa hield dan van ors.”#*°

Evangeli e van Fili ppus

In het Evangelie van Fili ppus wordt zij ‘ de metgezellin van de Hea’(par.55) genoemd:

248

“...de metgezdlin van de [Hee] is Maria Magdalena. [Christus hield] mea van Maria dan van [all€] andere
lealingen. Hij kuste haa dikwijls op haa [mond].”?*°

In dit gnostische Evangelie is ook sprake van het bruidsvertrek.?** Dit is het hoagste mysterie. Het
bruidsvertrek symbadliseat niet aleen de hereniging met het goddelij ke, maa het is ook verbonden

247 G.P. Luttikhuizen, Gnostische Geschriften | , - p.40

8 B Blatz, Andere gnostische Evangelien und verwandte Literatur, - In: W. Schneemelcher (ed.) Neutestamentlichen Apokryphen in deutscher
Ubersetzung. Bd.1. Evangelien, - Tibingen (1999, - p.315

249 G.P. Luttikhuizen, Gnostische Geschriften |, - p.43
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met openbaring en verlichting. Het had een geheim karakter. Hier werd herenigd wat gescheiden
was. Hier werd geanticipead op de voll edige verlossng die plagdsvond wanneea de innerlij ke mens
of deziel in het bruidsvertrek van de lichtwereld binnenging.

“[Elke] plant die mijn hemelse Vader niet geplant heft, [za] uitgerukt worden. Degenen die gescheiden zijn,
zullen verenigd [en] vol gemaégkt worden. Allen die het dagvertrek [binnengaan] zullen het [licht ontsteken],
want [...] zoals de edtverenigingen die we [zien hoewel z€ ’s nadhts plaasvinden. (Dat) vuur [brandt all een]
/s nadhts (en) dodit uit. Daarentegen worden de mysterién van dit huwelijk overdag enin het licht voltrokken.
Die dag en zijn licht gaan riet ten einde.”?*?

Documenten van kerkvaders, bisschoppen, theologen, filosofen, ...

Cyrillus van Jeruzalem(1387) noemt Maria in een van zijn caedeses die doa Grad as
mystagogisch worden gekarakterisead ‘de bruid’:“1k zal u mij tot bruid verwerven voa eeuwig.”
(Hos.2,18 2° Voor Ambrosius van Milaan(t397) vielen Maria, de kerk en iedere christen samen
met de verli efde Sulammietische uit Hoogli ed.***Ook Modestus van Jeruzalem(1634) noemt haa de
Bruid naast Christus a's Bruidegom.?>®> En ook her wea gebeurt dat in een setting waain ook cb
metaforen ut het OT as verbondsark en verzegelde bron worden genoemd. Germanus van
Constantinopel (1733, die Maria bijzonder toegenegen was, gebruikte de tad van het Hooglied in
Zijn preken: “Whois e that goeth up ly the desert?’?® En een andere kee':

“You aone Theotokos are the highest on the whole eath; and we, O Bride of God, blessyou in faith ... and
prostate ourselves before you in fear, always magnifying you and reverently pronouncing you blessed.” 2%’

Teksten van gelovigen
Efraim de Syriér(1373) dichttein een hymne op ¢k geboarte:

“... | amthe sister of the House of David

Who isthe father of us bath. | am also mother

For I bore theein my womb. | am also thy bride;

For thou art chaste. [| am] handmaid and daughter .....”

Dit wordt gezien als de eeste keg in de diristelijke literatuur dat Maria ‘Bruid van Christus
genoemd wordit.

Akathistos™®

Deze Mariahymne, die waaschijnlijk orntstaan is in de vijfde of zesde eew, en waavan de dichter
onbekend is, bezingt Maria ds maagd, Moeder, bruid en echtgenate van God. Sinds de aditste eew
wordt het in de kerken gezongen. Het is een afabetisch aaostichon kestaande uit vierentwintig
stanza's, coudetten. Het east ded van de hymne hedt een narratieve inhoud, let tweele gaa over
de doctrines. Naieder coudet volgt een refrein: ‘Halleluja na de even cougetten, ‘Hell, Maagd en
ongehuwde Bruid’ na de oneven coup etten.

VERKLARING EN SAMENVATTING: ZOWEL MOEDER ALSBRUID

Maria ds Bruid wordt in verband gebradht met teksten ut het OT en uit het NT. De bruidsmetafoor
werd in het OT gebruikt doar profeten.(zie p.3%v.) In het NT sprak Jezus van zichzelf as de
Bruidegom, maa de identiteit van de bruid Hijft onbekend(Matt.25,2-13) Paulus magt een

1 G P, Luttikhuizen, Gnostische Geschriften |, - p.68-69

21d,, - p.110, logion 126

3H. Graef, Mary, - p.68

254 M. Warner, Alone of all her sex, - p.126

54, Gragf, Mary, - p.137
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vergelijking tussen de liefde van Christus voor zijn gemeeaite en de liefde tussen man en vrouw
(Eph.5,25 De bruidsmetafoor is a vroeg in het christendom aanwezig. Hoewel er in het apocriefe
Evangelie van Fili ppus wel gesproken wordt over Maria ds gedae metgezellin van Jezus, is de
bruidskamer voor alle ware gelovigen bereikbaa. Het is een mystiek gebeuren, een geestelij ke
eenwording.

Voor kerkvaders als Ambrosius en Augustinus was de kerk de bruid van Christus. Gelovigen, leden
van de kerk, konden individued ook a's bruid van Christus gezien worden. Maa Mariawas ook het
‘type’ van de kerk.?*® Hoewel Maria heilig was en gezegend, was de kerk toch beter, volgens
Augustinus, omdat Maria e@ ded was van de kerk, een excdlent lid, maa toch een lid van het hele
lichaam.?**

Wat met de betiteling van Maria ds Bruid van Christus dus eigenlij k gebeurde is dat een metafoor,
een bedd dat iedere gelovige betrof, spedfiek aan Mariawerd toegekend.

f.MARIA HEMELKONINGIN

Inleiding

“En er werd een goot teken in de hemel gezen: een wrouw, met de zon beklead, met de maan onder haa
voeten en een krans van twadf sterren op haa hoofd; en ze was zwanger en schreauwde in haa weeé en in
haa pijn om te baren....” (Openb.12,1-2)

Kerkvaders hebben de vrouw vaek geidentificeerd met de Kerk. De oudste bronnen zijn geschriften
van kerkvaders en hisschoppen. Behave deze literaire bronren is er ook een afbedding,
iconografisch materiad.

Bronnen

Documenten van kerkvaders, bisshoppen, theologen, filosofen, ...

Van Oeaumenius (Griekse filosoof, easte helft zesde eew) is volgens Grad de oudste interpretatie
van de tekst uit Openbaringen 12 als Maria, de Theotokas, voa de vrouw.?®? Het moest wel de
Theotokos zijn, want die kon alleen in de hemel zijn, amndat ze niks met de aade gemeen had.
Christus was de zon en de twadf apaostelen waren de sterren.

Andreas van Kreta (1740) zag Maria ds Koningin voazegd in Ps.45,10 “De gemalin stag aan uw
rechterhand in goud van Ofir”. Zij werd vagens hem middelares genoemd omdat ze de vervulling
van all e profetieén zou zijn. Haa bemiddeling kwam niet in mindering op het werk van Christus al's
Middelaa, maa was daaaan ondergeschikt.”*®

Johannes Damascenes (17500 wordt over het algemeen beschouwd als de ladste en éé van de
meest eminente Vaders van de Oosters-Orthodoke Kerk. Hij was geboren in Damascus in een
christelij ke familie van Arabische dkomst. Hij werd ook wel Al Mansur genoemd. Zijn vader
bekleadde ee hage functie aan het hof van de kaliefen. Hij woonck later bij Jeruzalem dat in de
tijd al onder moslimgezag stond, in het klooster St. Saba. Voor deze Johannes was Maria, de
Vrouwe, de mediatrix tussen hemel en aade en hij introduceede daavoor het Oudtestamentische
bedd van de Jakobsladder. Maria was de ladder waalangs God afgedadd was naa de aade.
Hoewel hij haa ook Koningin ncemde madkte hij duidelijk onderscheid: God moet aanbeden
worden (latreia), Mariageéed (hyperduleia), want ze was geen godin 2%*

Ambrose Autpert (1784) was abt van een klooster te Benevento, Zuid-Italié. In zijn werk echoén
opvattingen ut de Oosterse Kerken: Maria wordt met redht Hemelkoningin genoemd, want zij heeft
het leven geschonken aan de Koning van de engelen.®® Zij alleen heit het verdiend am zowel

20 Graef, Mary, - p.84
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moeder als edhtgenate te worden genoemd vdgens hem,
want zij hedt de schade die aangericht was doar de egste
moeder goed gemadkt. Ze hedt redding gebradit aan de
mens die verloren was. Hier wordt de easte oorzak
vervangen doa de tweede, Mariavoor Christus. Dat isiets
wat va&k in het Oosten gezien werd, maa tot dan toe niet
in het westen. Hij schiep een bedd van Maria met
enerzijds tadgebruik dat doet denken aan de Akathistos
hymne, anderzijds is Maria de moeder die haa kind de
borst gedt. En dat ladste bedd trekt hij doa naa de
gelovigen:

“If Christ is the brother of believers, why should she, who

has given birth to Christ, not be the mother of the

beli evers?'2%¢

| conogr afische bronnen

Warner®®’ ziet de eeste tekenen van de koningin Maria in
de dbedding van haa op e muur van de oudste
christelij ke kerk op het Forum Romanum, de Santa Maria
Antiqua. Op deze schildering uit de eeste helft van de

zesde eaw is zij afgebedd als de Dea Roma met kroonen
regalia. fig. 11 DeaRoma

VERKLARING EN SAMENVATTING: MACHTIGE HEMELKONINGIN

Eigenlijk werd Maria d Hemelkoningin hj haa hemelvaat, want toen zou ze e& pladas naast
Christus gekregen hebben in de hemel. Christus werd Koning genoemd, dus Maria werd koringin.
Warner hedt gewezen op & oudste dbeddingen van Maria ds Hemelkoningin. Maria was
afgebedd als e keizerin. De kerk was een madt geworden, gelieerd aan de madthebbers van de
stad, van het Romeinse Rijk. Maria, de Theotokos, was verbonden met de keizer.

Met betrekking tot de gelasgdheid in het christendom zijn hier alleen bewaad gebleven
documenten van geestelijken genoemd en een afbedding van Maria ds koningin. Dit waren de
egste signalen van een verering diein de Middeleauwen een hoatepurt bereikte.

EXCURS: ANTROPOLOGIE EN THEOL OGIE IN DE OOSTERS-ORTHODOXIE

Inleiding
Om een beter zicht te krijgen op de ontwikkeling van de Mariaverering zijn begrippen as deificaie
en de mens als microkosmos van belang. Vooral de eeste hangt nauw samen met de theologie van
de vergankelijkheid van Irenaeus. Zo kan dudelijk worden waain de verschillen lagen tussen

Maria en de andere gelovigen.

Antropologische opvattingen
In de vroege kerk zijn vdgens Kallistos Ware verschillende antropdogische opvattingen te
onderscheiden. Dat komt omdat ze efgenaam is van tenminste tweetraditi es. de Hebreauwsjoodse
traditie en de Hell enistisch-Platoorse traditi e, %

2664, Gragef, Mary, - p.169
27 M. Warner, Alone of all her sex, - p.104-106
28K, Ware: ‘My helper and my enemy’: the body in Greek Christianity, - In S. Coakley (ed.), Religion andthe Body, - Cambridge (1997), - p.90-95
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De Hebreauwsjoodse traditie zoals die te vinden is in het OT is derk hdistisch. De menselij ke
persoon is niet een combinatie van twee @titeiten, een lichaan en een ziel, maa éé orgededde
eaheid. Het Joodse ancept van persoorij kheid is belichaand en tastbaa: de mens hedt niet een
lichaam, maa is een lichaam. Leven na dit leven kamt pas ter sprake in de jongere gededten van
het OT. Daabij gaa het dan ower lichamelijke opstanding, niet over een orsterfelijke zid.(b.v.
Dan.12,)

Met name de platoorse traditie kent een strikte scheiding tuseen lichaam, geest en ziel, waabij het
lichaam ondergeschikt is aan geest en ziel. Alleen de ziel is onsterfelijk. Het lichaam met zijn
verlangens, lusten en instincten is niet slecht, maa wordt gebruikt doa de persoonlijkheid.
Sommige filosofen uit het Neoplatonisme hielden er een utgesproken negatieve visie op ma ten
aanzien van het lichaan: Plotinus shaande zich voa zijn lichaam en wilde niet geportretteed
worden en de geboatedag, de dag dat de zidl zijn intrek nam in het lichaan, was een dag van
treurnisin plaas van een feestdag.(Porphyrius)

De Nieuwtestamentische visie op de mens kenschetst Ware ds nog duidelijk hdistisch met
hell enistische invioeden. Hij wijst erop dat Paulus geen contrasterend oncerscheid maekt tussen
lichaam (soma) en ziel (psyche), maa tussen viees (sarx) en geest (pneuma), waabij sarx staa voor
het totale menszijn (lichaam en ziel) in oppaitie, tegenover God (Col.2,18%%° en pneuma voor het
totale menszijn (lichaam en ziel) in gehoazaamheid aan God (1Cor.15,44. Opvalend is de nadruk
en pasitieve waadering voor een cdibataire levenshoudng. Dat was destijds noch in het Jodendam,
noch in de Grieks-Romeinse wereld het geval.

Theologische opvattingen: Schepping en zondeval
Irenaeus (£180) beschrijft de mens geschapen naa Gods gelij kenis als een dynamisch concept: hij
moet groeien naa volmaaktheid. Mensen zijn geschapen naa Gods bedd en gelij kenis. ‘Bedd'(gr.:
icon) staa voor de vrije wil van de mens, de rede, bewust zijn van morele verantwoordelij kheid.
Kortom alles wat mensen onderscheidt van deren. ‘Naa Gods bedd betekent: met de
mogelij kheden waameeieder mens doa God is uitgerust vanaf het eer'ste moment van zijn bestaan.
Mensen kunren met God communiceren en als ze dat goed dcen kunnen ze ds God worden. Ze
verkrijgen de gelij kenis met God. Maa ‘gelij kenis' betekent niet ‘samenvallen met’. Die gelij kenis
was er nog niet bij de schepping. Adam moest nog naa de gelij kenis toe groeien. De zondeval van
Adam was dus niet een val vanaf een hoay niveau van kennis en perfedie, want Adam verkeede
nog in een ortwikkelingsfase. De zondeval betekende dat mensen niet mee de staa van perfedie
konden bereiken. Maa de val was niet totad, want een mens blij ft bedd van God. Christus hedt
doa zijn ware gelij kenis met God e weg voor de mens naa gelij kenis met God wea geopend.
Volgens deze lea is het dod van de mens de gelijkenis met God, deificatie, theosis. De
volmadktheid is een paentied wat de mens meekrijgt en de hij doar eigen inspanning en vrije wil
met Gods genade kan verwerven. In de Orthodoxie wordt de term synergie, coOperatie gebruikt:
medewerkers van Christus (1Cor.3,9. Het voortreff élij kste voorbedd van zo'n synergie is Maria,
moeder van God.
Dit stad in tegenstelli ng tot de Westerse diristelij ke visie van b.v. Augustinus: Adam was volmaakt
geschapen met alle wijsheid en kennis, gerediseede perfedie. Ook met betrekking tot de zondeval
zijn er verschillen van opwetting en lea. Ved Orthodoke theologen verwerpen het idee van de
erfzonde van Augustinus. De mens erfde van Adam de verdorvenheid en sterfelij kheid, maa niet de
schuld. Door de zonde wordt het bedd zijn van God net verloren, maa wel vervormd. Door de
zonde is er echter een barricade opgeworpen tussen mens en God, een barricade die dleen gedledt
konworden doadat God raa de mens gekomen isin Christus.
Maria ds co-redemptrix ligt in het verlengde van deze lee van schepping en zondeval.
In het westen wordt het ‘bedd van God geassociead met het intelled van de mens, in het oosten is
het niet ongebruikelijk om ‘bedd van God te verbinden met de hele persoon, lichaam en ziel. Een
voorbedd hiervan is Maximus de Confesr.(580-662)

29 Het auteurschap van Paulus m.b.t. de brieven aan de Kolossenzen wordt door Nieuwtestamentici echter al geruime tijd in twijfel getrokken.
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Maximus de Confessor: Microkosmos en middelaar
Een owrheasend element in de antropdogie van Maximus is zijn verstaan van de mens als
microkasmos. Voor Maximus was dat een aantrekkelij k concept, omdat hij de geschapen wereld in
termen van christologische inzichten begreegp en omdat hij voor hem belangrij ke begrippen als unity
en multi pli city goed met het concept van microkasmos kon verbinden. Het concept van de mens als
microkasmos is een oudconcept wat al terug te vinden is bij Plato en later bij Philo. Voor Maximus
zijn met name de drie Cappadocische Vaders van belang geweest. Een utsprag van éé van hen,
Gregorius van Nyssa (T+394): “De mens is een microkasmos en spiegel van de harmonie van het
universum.” Maximus vergeleek het universum (en ook d Schrift) met een mens, een oude man*"
de zichtbare en orzichtbare dingen in de wereld zijn analoog aan het lichaan en de ziel van een
mens. Maa ook de onzichtbare wereld is aanwezig in de zichtbare wereld, zoals de ziel in het
lichaam. Ze zijn een eenheid.
Volgens Maximus is de mens als ladste geschapen, andat hij een natuurlij ke schakel tussen a het
geschapene en God moest zijn.2"* In deze theologie is de mens het centrum van het universum. Die
bemiddelende ta&k hedt de mens edhter niet uitgevoerd. Maa analoog aan de eaheid van het
lichaan en de ziel van de mens is de eenheild van de mensdlijke en godddijke natuur van
Christus®’?.
Christus hedt het werk as mediator wel vervuld. Op deze wijze deed Maximus redt aan de
kosmische implicaties van de positie en het verzoeningswerk van Christus. Voor hem was er een
kloof tusen de Schepper en de schepselen de dleen doa God in de incanatie van Christus
overbrugd konworden.*” Hij bestreed de lee van Origenes over de pre-existentie van de ziel.

SAMENVATTING: “GIJ ZIJT GODEN, JA, ALLE N ZONEN VAN DE ALLE RHOOGSTE.” ( Ps.82,6)

Er waren verschill ende antropdogische opvattingen in de vroege kerk: de hell enistisch-platoonse
opvatting en de Hebreauwsjoodse opvatting. De ladste is gerk hdistisch, want in het jodendam
hedt de mens niet een lichaan, maa is de mens e lichaan. De Nieuwtestamentische opvatting
die o.a. bij Paulus te vinden is is nog hdlistisch, waabij het viees gaa voor het totale menszijn in
oppaitie, tegenover God en geest voor het totale menszijn dat in gehoazaanheid aan God ledt.
Irenaeus leade dat de mens Adam geschapen was doa God in een toestand waain hij nog moest
groeien naa de volmaektheid, naa de gelij kenis met God. Door de zonde was die weg geblokkead.
Bedd van God was hij wel gebleven. Christus had doa zijn ware gelij kenis met God de weg wee
geopend. De bestemming van de mens, van iedere gelovige, is volgens Irenaeus de deificdie,
theosis. Dat betekent: het opheffen van de vioek van de vergankelij kheid, de onsterfelij kheid, en het
herenigen van de goddelij ke en mensdlij ke wereld oncer één hodd: Christus. Die theosis betekent
niet dat de mens dan samenvalt met God. Theosisis het terugkeren van de mens naa de paositie van
voor de zondeval, terugkeren naa God. De gelij kenis met God kan de mens bereiken samen met
Gods genade(synergie), want dat potentied hedt zij meeagekregen met de schepping. De Westerse
theologie van b.v. Augustinus daaentegen leat dat de mens perfed geschapen is en doa de schuld
van de zonde diep gevalen. Genade betekent in de oosterse theologie verlossng van de
vergankelij kheid, in de westerse theologie verlossng van schuld.

Maximus de Confessor ging uit van deze oosterse theologie van schepping en deificaie. De mensis
as laaste ds hoogtepurt van de schepping geschapen en staa als het ware tusen de kosmos en
God. Zo weeaspiegelt hij de hele schepping en hedt van rature ee bemiddelende functie. Omdat
hij daain gefadd hedt is Christus naa de wereld gekomen en hedt die middelaasfunctie waatoe
iedere mens geroepen is vervuld.

2"%_ars Thunkerg, Microcosm and mediator. The theological anthropdogy of Maximus the Confessor, - Kopenhagen (1965 — p.149
21d. —p.148

27219, —p.106

31d. —p.62
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2. HEMELKONINGINNEN UIT DE OMGEVING

Welke godinnen werden wel Hemelkoningin genoemd in detijd van de vroege kerk?

In dit gededte worden de godinnen uit de omgeving kort besproken: Atargatis, Artemis en Cybele, Afrodite
enlsis.

a. ATARGATIS, DE SYRISCHE GODIN

Atargatis, een Syrische godin, was volgens Lucianus van Samosata (midden tweede e@w) in zijn
De Dea Syria een syncretistische godin de dementen van vele godinnen ut het Nabije Oosten in
zich verenigde. Dit werk is een parodie, maa volgens Carroll komt de informatie overeen met
gegevens afkomstig van andere Griekse en Latijnse auteurs en met inscripties die op andere
plaasen gevonden zijn.*’* De @ymologie van de naam van de godin verwijst volgens Drijvers naa
Astarte en Anath?’® Haa cultus was erg popuair en wijdverbreid. Het belangrijkste heili gdom
stondin Hierapadlis, Mabbug, in het noarden van Syrié. In 2Makk.12,26is gprake van een heiligdom
van Atargatis in Karnion. In Hierapadlis werd ze vereed als godin naast Hadad, Bad, de god van de
hemel, regen en vruchtbaaheid. Zij werd dvers afgebedd: as half vrouw/haf vis, met of zonder
leauwen, staand d zittend. In haa tempel was het strikt verboden om een mens of een der te
doden. In haa riten lag de nadruk op water en de zee Ze werd gewoonlijk Ourania of
Hemelkoningin genocemd. Dat er een verband bestad tussen de allten van Astarte en Atargatis is
bevestigd doa een utsprak van Strabo: de Syrische godin werd oaspronkelijk Athara
genoemd ?’® Lucianus shetst een bedd van de ailtus van de godin de niet alleen overeenkomsten
lag zien met de altus van Astarte-Ishtar, maa ook met die van Afrodite, Cybele, Ashera, Isis en
Cadestis. Castratie was één van de aspeden. Een asped dat later ook ondr Syrische dristenen
bekend was.

b. ARTEMISVAN EFEZE: CYBELE?

“Groat is de Artemis van de Efeziérs!”scandeaden de inwoners van
Efeze in het theder volgens Hand.19,28.In Efeze stond een grote
tempel met een reusaditig bedd van de godin. Dat bedd van een
zwarte godin met talrijke borsten en afbeddingen van deren lijkt
volgens Baring en Cashford editer mea op een padsdijke
manifestatie van de godin Cybele?’” Artemis was de Griekse godin
van de jadit, een maaydelij ke godin, de ook bescherming bood bj het
baren van kinderen. Bovendien was zij de godin van de nieuwe maan.
Ze had karaktertrekken van een Moedergodin?® Zo was ze de
beschermster van kinderen en jonge dieren en oaystgodin, katom een
vruchtbaaheidsgodin. Maa ze had ook een donlere kant: ze werd in
verband gebracht met hekserij, mensendffers en rituele zelfkastij ding.
In de mythe helpt ze nodt anderen. Ze wordt steeds in verband
gebracht met de dood, riet met liefde.?’Ze wordt geidentificeed met
andere godinnen als Hecde en Nanea In 2Makk.1,13wordt verteld dat
fig. 12 Antiochus in de tempel van Naneain stukken gehakt wordt, maa alle

Artemis van Efeze

24T, Carroll, Atargatis, - In: D.N. Freedman, The Achor Bible Dictionary, - New York (1996

25 H,JW. Drijvers, Atargatis, In: K. v.d. Toorn, B. Becking. P.W. v.d. Horst (ed.), Dictionary of Deities and Demonsin the Bible, - Leiden (1999, -
p.114116

ST, Carroll, Atargatis, (1996

277 A, Baring en J. Cashford, The Myth of the Goddess - p.329

27814 M. Martin, Artemis, - In: D.N. Freedman, The Achor Bible Dictionary, - New York (1996

29 G.Mussdes, Artemis, - In: : K. v.d. Toorn, B. Becking. P.W. v.d. Horst (ed.), Dictionary of Deities and Demons in the Bible, - Leiden (1999, - p.92
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andere bekende bronren spreken dat tegen.?®® Artemis Ephesia was een identificaie met een van de
vroegere moedergodinnen van Anatoli €. Ze wordt meestal de ‘godin met de vele borsten’ genoemd,
as teken van vruchtbaaheid. Maa dat was niet de oorspronkelij ke interpretatie: het zouden de
testikels van de aam haa geofferde stieren voa moeten stellen 28,

Cybele was de Magna Mater van Phrygié, een moedergodin de d in 6000 vChr. werd veread. Zijj
was de godin van de vruchtbaaheid en de jacht, godin van de aade, en werd vas&k met een zwarte
huid afgebedd. Er is een verband met de Griekse godinnen Artemis

en Afrodite, omdat Anatolié na de veroveringen van Alexander de

Grote onderded van het Griekse Rijk werd. Er zijn verschill ende

versies van de mythe van deze godin. De meest popuaire: Attiswas

haa jonge geliefde die haa ontrouw was en daaom uit berouw

zichzelf castreade en stierf.?® Volgens ommige versies werd hij

doa Zeus weeq tot leven gewekt, maa dat leven bestond er alleen

uit dat zijn haa groeide en dat hij zijn pink kon kewegen ?®® Deze

godin kregy een dficiéle plaas in het pantheon van Rome in 204

v.Chr, toen de stad belegerd werd doa Hannibal. Benko

karakteriseat Cybele ds een ingetogen godin, moao en vriendelij k,

e religie met een verlossngskarakter.?®* Dat contrasteat sterk

met de beschrijving van de riten doa Baring en Cashford: “the

pubdic rites of Cybele in the aty streds were orgiastic and ecstatic,

and involved self-flagell ation and self-castration, while in a state of

ecstatic trance 2> Ook Klauck geeft een negatieve beschrijving van

de riten van Cybele en Attis en beroept zich daabij op een gedicht

van ond andere Catullus (t54v.Chr.), een auteur die de riten zelf fig.13 Cybele
hedt gezien: “keep your saaed madness far from my house...”?°

Eén van de inwijdingsrituelen hedt de vorm van een Eleusiaanse allti sche formule:

“| ate from the holl ow drum,

| drank from the oymbal,

| bore the kernos,

| went into the inner chamber.” 28

Als antwoord op ¢ vraay wat er gegeten en gedronken werd doa de ingewijden citeat Klauck uit
Ovidius werk Fasti :

“l said: *One feds no shame & pladng a bunch of herbs on the table of the goddess? Is there areason for this?
— ‘It is sid that those of old nourished themselves on pure milk, and ate herbs ... soft cheese is mixed with
crushed herbs, an ancient food for the ancient goddess...” %

Klauck gedt ook nay een beschrijving van een huscultus in Philadelphia uit de eeste eaw
v.Chr.?® De huisregels van de ailtus waren opgedragen aan Agdistis. Ze getuigen van beschagde
omgangsvormen. Deze godin was een gestate van Cybele en was in dt geval beschermster van
huis en haad.

280 A Pietersma, Nanea, - In: D.N. Freedman, The Achor Bible Dictionary, - New York (1996

281 |d

2824 J. Klauck, The Religious Context of Early Christianity. A Guide to Graem-Roman Religions,(transl. B. McNeil) — Edinburg (2000, - p.122
23, - p.122

2845 Benko, The virgin godass Sudiesin the pagan andChristian roots of Mariology, - Leiden (1993, - p.74

285 A Baring en J. Cashford, The Myth of the Goddess - p.405

2884 J. Klauck, The Religious Contex of Early Chrigtianity, - p.122-124

87 70als overgeleverd door Clement van Alexandrié en geciteerd door Klauck (p.125)

28814 J. Klauck, - p.126

2914 p.64-68
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c. AFrRoDITE?®

De godin Afrodite was volgens de mythe geboren ut het schuim van de zee Ourancs, de hemel,
was haa vader en Gaia, de zee haa moeder. Deze godin, Koningin van Hemel en Aarde, was uit
Mesopahamié naa Griekenland gekomen via Cyprus. In vroeger tijden was ze Innanna/lshtar in
Mesopaamié. In Syrié hedte ze Atargatis. In haa belangrijkste heiligdom op Cyprus was Afrodite
omgeven doa Venus, de wassnde maan en de duif. Cyprus was een paas van ortmoeting van
vele allturen, en werd zodoende e@ smeltkroes van culturen. Daaom was deze godin een
syncretistische figuur. Ook in Kition kj Korinthe stond een tempel van haa. Ze was de godin van
de diverse vormen van liefde. Tempelprostitutie was een bekend verschijnsel bij de verering van
Afrodite®*

d. 1sg*

Nadat Egypte doa de verovering van Alexander de Grote in 332 vChr. onder Griekse heaschappij
kwam vermengden het Griekse en Egyptische pantheon ma verloop an tijd. Isis magte de
oversteek naa Griekenland en Klein-Azié en de alltus helleniseede. Daa werd Isis ookin verband
gebradit met Demeter, de Griekse godin van de oogst. Er stond een tempel voor Isis op ce helling
van de Acropdisen in Delos gond haa heiligdom tussen die van de andere Griekse goden. Zij was
de godin van de vruchtbaaheid, het water, en de geboate en verbonden met de morgenster Venus.
Eén van haa titels was Hemelkoningin. Er werden jaalijks twee feesten gevierd: één om de
opstanding van Osiris uit de doodte vieren en één ter herinnering aan het vertrek van het schip naa
Fenicié waameede zoektocht van Isis naa Osiris begon. Rond tet begin van de jaatelling was de
cultus van Isis een mysterieaultus geworden, waabij een gededte van de samenkomsten openbaa
was en andere dleen toegankelij k voor ingewijden. In deze aultus werden ook wouwen tot priester
gewijd. Apuleius gedt in zijn Metamorphoses, een beschrijving van een man, Lucius, die in een
ezel veranderd was, de Golden Ass>

Als deze ed Lucius tot Isis bidt om redding krijgt hij opdracht om rozen te den ut de processe
van de volgende dag. Dat doet hij en hij wordt wee een man. Dan neemt hij ded aan de alt van
Isis en wil hij ingewijd worden. Als hij aan ale voorwaaden vddaan hedt vindt de inwijding
plaas. Daanavertrekt hij naa Rome en wordt een succesvol zakenman.

De verklaring is volgens Klauck: als iemand zijn eigen pleziertjes en lusten vdgt, ledt als e
beest, dan gedt Isis de mogelij kheld om een nieuw leven te beginnen, een mens waadig, als er een
bekering plaasvindt tot het geloof in Isis. Het uitvoeren van een ritued verzekerde mensen van een
goede toekomst.

In een hymne, mogelijk daterend ut de tweede eew, wordt zij beschreven as degene die het
universum ordende en wetten utvaadigde®®* Het gedicht eindigt met: “Hail O Egypt, that
nourished me!” Deze hymne vertoort grote gelij kenis met de Akathistos Hymne uit de vijfde eew
en de Gnostische hymne aan Sopha. Zij werd va&k afgebedd als moeder die haa zoon ce borst
gedt: Isis lactans. Daaom wordt ze va& gezien als het prototype van Maria. De adltus van Isis
verdween langzamerhand aan het einde van de vierde eew as gevolg van een verbod \an
stagswege.

SAMENVATTING: SYNCRETISTISCHE HEMEL GODINNEN UIT DE OMGEVING

Uit de beschrijving van deze godinnen hlijkt dat ze dlemad min of meea syncretische trekken
vertonen. Het waren niet mea godinnen die zoals vroeger aan één bepadd land d stad gebonden

20F Graf, Afrodite, - In: K. v.d. Toorn, B. Becking. P.W. v.d. Horst (ed.), Dictionary of Deities and Demons in the Bible, - Leiden (1999, - p.64-68
211d., - p.66

292 A Baring en J. Cashford, The Myth of the Goddess - p.268

2934 J. Klauck, The Religious Context of Early Christianity, - p.134-136

294 A, Baring en J. Cashford, The Myth of the Goddess - p.268-270
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waren, maa ze waren op reis gegaan, hadden een zee overgestoken, zoas Isis en Afrodite. Eén
godin kon ondyr verschill ende manifestaties aan verschill ende steden verboncen zijn, zoals Artemis
van Efeze en Artemis van Sparta. Over hun rerkomst doen verschill ende verhalen de ronde. Ze zijn
alemad van egbiedwaadige dkomst als Ishtar of Astarte, maa ze hebben vedal andere godinnen
gedbsorbead of een andere naam gekregen.

Ook huncultus vertoort syncretische trekken. Behalve dat er riten waren de overeenkomsten li eten
zien met de oude ailten van Moedergodinnen, waren er ook riten ut de mysterieaultus. Uit de
egste eaiwen voa en na het begin van oree jaatelling hebben we ook gegevens uit schriftelij ke
bronnen en archeologische vondsten over huisgodsdiensten. Die gegevens ontbreken nagenoeg uit
vroeger eauwen. Uit deze gegevens blij kt dat er bijvoorbedd een aanmerkelij k verschil was tussen
de huiscultus van Agdistis (gestate van Cybele) en de openbare riten van Attis en Cybele.
Verschill ende bronren geven beschrijvingen van de openbare riten de overeenkomsten laten zien
met die uit oudere tijden: offers, bloedrituelen, verminkingen, extase en trance Aan de andere kant
ziln er beschrijvingen van rituelen met een hoa@ symbdlisch gehalte. De gebruikte tad is
geheimzinnig en voa velerlel uitleg vatbaa, maa uit de weinige gegevens die beschikbaa zijn
over de mysterieaulten blijkt dat er in werkelij kheid hele simpele dingen gebeurden: een bas tarwe
en ean slok melk en horing. De belofte van een land owervioeiende van melk en horing had nag
stealsiets godddlij ks.
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3. MARIA HEMELKONINGIN EN HEMELKONINGINNEN UIT DE OMGEVING

Is er verband tussen de verering van Maria ds Hemelkoningin
en deverering van Hemelkoninginnen uit de omgeving?

INLEIDING
In dt gededte worden een paa voorbedden besproken waauit een mogelij ke invioed van andere
culten op ce Mariaverering blij kt

CAasusl
“The virgin gave birth to the Aeon” 2%°

Epiphanius van Salamis(1403) beschrijft in zijn Panarion, Adversus Haereses, een ritus ter ere van
Kore die hij abusievelijk voar een bespatting van de geboarte van Christus aanziet. In de tempel in
Alexandrié werd de verschijning van de ster Sirius gevierd. Dat betekende dat het waterpijl van de
Nijl wee ging stijgen en dat was nodg voor een goede oogst en zelfs eauwig leven. Sirius was de
ster van Kore (in de tijd Isis), Osiris was verboncen met het water van de Nijl . In mythologische
tad: als Aeon geboren werd kwam Osiris tot leven in de gedaante van Horus. Epiphanius beschrijft
ea feestelij ke nadhtelij ke wake met ved muziek. Bij het kraden van de haan hadden de gelovigen
een bedd van de godheid ut de aypte en hielden een processe, waana het bedd wee teruggezet
werd. Dat wat uitgebedd werd hij het feest: de maagd had het leven geschonken aan Aeon.

De betekenis van het feest: het was een jaalij ks terugkerende ritus voor de vruchtbaaheid van het
land, verbonden ookmet de seizoenen en de zonrewende.

Baring en Cashford veronderstellen dat de betekenis van het kerstfeest is. de overwinning van het
licht op ce duisternis en de maagdelij ke geboarte. Zij zien hierin een voatgang en een zich voegen
in de mythe van de Moedergodin doa het christendam. Dit in tegenstelling tot het zich afzijdig
houden van het Jodendam, judaisme.??® Centrad in de betekenis van de Kore-ritus gond ck jaalij ks
terugkerende vruchtbaarheid van het land en het ritme van de seizoenen. De cantrale betekenis in
het christendam is edhter alereast dat Christus, God, ééhmalig in de wereld gekomen is. Dat
betekent verlossng uit een kringloop. En dat betekent 66k dat het licht het van het duister wint en
dat de moeder van Jezus Maria was. Kerstfeest is niet het feest van Maria, zoals het een feest van
Kore was. Rituelen kunren overeenkomsten vertoond febben, de plads en betekenis in de beide
godsdiensten zijn verschillend. Voor de viering van het feest was toen blij kbaa al aangesloten hij
bestaande gebruiken. We zouden het tegenwoordig een vom van inculturatie noemen o
contextuali sering.

CASUS 2
lconagrafie Theotokos

In Europa bevinden zich ook op dverse plaasen bedden van Maria met een zwarte huidskleur. Er
ziin afbeddingen van Maria met het kindie Jezus die e treffende gelijkenis vertonen met
afbeddingen van Isis met Horus op schoa. Dat hedt de vraag opgeroepen of en hoe de
afbeddingen van Maria beinvloed zijn doa godinnenculten.

Historische bronren wij zen opean mogdlij k verband.

De beide keizers van het Romeinse Rijk vaadigden in 380 een edict uit dat alle onderdanen
verplichtte tot het christelij ke geloof zoals doa de bisshoppen van Rome en Alexandrié geleed.
Andere godsdiensten werden rechteloos. Dat had een grote instroom van nieuwe aahangers tot
gevolg voor de kerken. In Klein-Azié namen christenen op grote schad helligdommen ower van nu
verboden godsdiensten. Inscripties op archeol ogische vondsten getuigen daa nog van.

29 Beschrijving van deritus zoals bij A. Baring en J. Cashford, The Myth of the Goddess - p.562
2914 n.563
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Afbeddingen van Maria of 1sis?
Dat had ook tot gevolg dat
bijvoorbedd in Egypte diristenen,
daatoe ammgezet doa fanatieke
priesters en hischoppen, owergingen
tot het plunderen en verwoesten van
tempels en graftombes. Er werden
overa kerken en kloosters gebouwd of
tempels  kregen e neuwe
bestemming as christelij ke kerk. Die
kerken stonden soms pal naast of zelfs
in een heiligdom voor Isis of Hathor,
zoals de Der e-Bahri tempel van
Hatshepsut in de Vdle van de
fig. 14 ISsen Maria Koningen hij Luxor.?’

Isiswerd vagk afgebedd als moeder die
haa zoon ce borst gedt: Isis lactans. Daaom wordt ze va& gezien als het prototype van Maria.
Maa volgens Benko is dat problematisch omdat er chrondogisch een te groat gat zit.>*® De eeste
bedden van Maria lactans verschijnen pas in de twadfde eew in Europa. De alltus van Isis
verdween langzamerhand als gevolg van een verbod \an staaswege aa het einde van de vierde
eauw. Toch lijken deze ontwikkelingen een beinvioeding bij de dbedding van Maria niet uit te
sluiten. Een beddhouwver wordt ook keinvioed doa z'n omgeving.

Zwarte Madonre's. De huidskleur van de zwarte madonra's kan niet veroorzaekt zijn doa het roet
van brandende kaasen, want de zwarte kleur zet zich voat onder de bekleding. Het is bekend cht
kruisvaaders een aantal van deze bedden meegenomen hebben van huntochten. Het is onzeker of
het bedden van Maria waren o van godinnen. Andere bedden waren a eeder in het westen van
Europa. Benko legt een verband met Maria en de aade: het is de oude godin Moeder Aarde,
bekead tot het christendam.?*® Afbeddingen van moedergodinnen als Artemis en Isis waren ook
va&k zwart. Baring en Cashford refereren aan Hooglied(1,5): “Donker van hud ben ik, maa
bekoorlijk.” Sommige bedden roepen de grandeur van de gnostische Sophia bij hen op®®° Omdat
deze bedden soms een andere uitstraling hebben dan de van de onderdanige moeder uit de
evangelién opperen zij dat ze mogelij k Maria Magdalena voorstellen. Maa ‘grandeur oproepen’ en
e ‘andere uitstraling’ zijn geen vddoende harde aiteria om uitspraken te doen ower wat de
bedden werkelij k voor moeten stell en.

Uit deze gegevens kan niet anders geancludeed worden dan dat er mogelij ke beinvioeding van
andere godinnenculten geweest is.

CAsSUS 3
De bruidskamer in het Evangdli e van Fili ppus

(68) “De Hea hedt ales [...] in een mysterie: doopsel en zaving en eucharistie en verlossng en
bruidsvertrek.

(76)In Jeruzdem dienden drie gebouwen als offerplads. Het ene, dat naa het Westen was gericht, hedte ‘ het
heili ge'. Het tweede, dat naa het Zuiden was gericht, heette ‘het heili ge van het heilige’. Het derde, dat naa
het Oosten was gericht, hedte ‘het heilige der heiligen’, - (dat is) de plads waa alleen de hogepriester
binnengaa. Het doopsel is het heili ge gebouw, [de verlossng] ‘het heilige van het heilige’ en ‘het heili ge der
heili gen’ is het bruidsvertrek. De opstanding [en de] verlossng behoren bij het doogsel. En de verlossng vindt
plaasin het bruidsvertrek. Maa het bruidsvertrek is een hogere plads ...

297R.S. Bagnall en D.W. Rathbone(ed.), Egypt. From Alexander to the Early Christians, - Los Angeles(2004), - p.195
2% g Benko, The virgin goddss - p.52

291d,, - p.215

309, Baring en J. Cashford, The Myth of the Goddess , - p.586-588
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(127 Alsiemand kind van het bruidsvertrek wordt zd hij het licht ontvangen. Als iemand het niet ontvangt in
detijd dat hij op cezeplaasen s, zad hij het ook niet kunren ontvangen op de andere plaasen.”3*

In dt geschrift is grake van een gededdheid van het mannelij ke en vrouwelij ke in de wereld. Deze
gededdheid is de oorza&k van ale dlende in deze wereld. Dus het herstellen van de eaheid is het
uiteindelij ke doel, de volledige verlossng, van de innerlij ke mens wel te verstaan. Begrippen de
met het bruidsvertrek verboncen zijn zijn openbaring en verlichting.>> Het geheim van het
bruidsvertrek, de waaheid, wordt geopenbaad aan degenen de het bruidsvertrek van de
lichtwereld binnengaan.

Het bruidsvertrek in het Evangelie van Fili ppus is volgens Luttikhuizen één van de sacamenten in
de vaentiniaanse gnosis. Wat het predes inhield is niet bekend, maa het was het ladste en
mischien dus ook het belangrijkste saadament. Luttikhuizen veronderstelt dat het met de doodte
maken hed, dat het mischien een soort wassng of zalving was vlak voor de dood®® Bij de drie
gebouwen in Jeruzalem meent hij dat ze mogelijk drie stadia in de verlosang van de innerlij ke
mens voor moeten stell en. Het ‘helli ge der heilige' is dan de definitieve bevrijding van de zidl uit de
madt van de kosmische heasers. Hij beroept zich daavoor op owrgeleverde documenten van
Irenaeus en Clemens van Alexandrié. In het eastgenoemde is grake van een verlossngsritued
waahij de ziel zich moet voorbereiden op e reis doar de planetaire sferen 3%

Ook Klauck meent dat de bruidskamer een voaproef van de uiteindelij ke toekomstige verlossng
was, een moment hed kort voor het overlijden. Volgens hem was de bruidskamer, ondanks de
erotische tad, een vdledig geestelij k gebeuren3°® De benaming bruidskamer gaf aan det het ging
om verenigen wat gescheiden was, waabij op dce aditergrond e gedadhten van androgynie
(eenwording mannelij k-vrouwelijk) en syzygy (hemelse paagencoten) een rol spedden. Deze
symbadlische vereniging madkte het de ziel mogelijk om na het overlijden orgehinderd de
lichtwereld hinnen te gaan. Klauck verwerpt de gedachte van sommige onderzoekers die menen det
het hier een spirituele verloving gng diein het echte leven gevierd werd.3°® Ook zijn er kerkvaders
geweest die het ingaan in de bruidskamer uitlegden as een seksuele handeling. Dat zouden ze
gedaan hebben om de gnostici in dskrediet te brengen.

Al hed vroeg in de geschiedenis van het christendam komt de bruidsmetafoor voor, bijvoorbedd in
de brieven van Paulus.( 2Kor.11.2) In de traditie van het vroege dristendam was de mannelij ke rol
voor Christus. De bruid, de vrouw, was de kerk. Tevens werd deze bruidsmetafoor gebruikt voor de
verhoudng tussen Christus en de individuele gelovige. Uitspraken waain dt bedd gebruikt werd
hadden vaek een toekomstig karakter.

Ook is e een mogelijk verband met de wijsheidditeratuur uit het OT waa ook wel de
bruidsmetafoor te vinden is, zoals in Hoogli ed en Wijsheid van Salomo.

Baring en Cashford menen det in het ritued van de bruidskamer een hieros gamos gevierd wordt,
waahij de ziel van de gnostische gelovige verenigd wordt met de geest.>*” Die geest werd in de
‘hymne van de parel’ (Handelingen van Thomas) gevisualisead doa een ‘mantel van de glorie’ en
dan verwijzen ze naa Ka, de Egyptische god. In de valentiniaanse gnaosis vindt bij het overlij den
een hereniging met de paagenoa plads. Als hier van een overeenkomst gesproken kan worden dan
was het hieros gamos veranderd. Het was een ritued geworden zonder Moedergodin, een
geestelij ke vereniging in plads van een wruchtbaaheidsritued. En wat mischien nog belangrij ker
was: het was gedemocratiseerd, want het was voor al e ingewijden bereikbaa.

Ook her valt dus niet te bewijzen dat er verband is met culten van Moedergodinnen ut de
omgeving, maa er zijn wel aanwij zingen.

301 Het Evangelie van Filippusin: G.P. Luttikhuizen, Gnostische Geschriften | , - p.95-97,110
302 G,P. Luttikhuizen, Gnostische Geschriften | , - p.68

0314, - p.70

044, - p.73

305.J. Klauck, The Religious Contex of Early Christianity., - p.496

381d., - p.496-497

307 A, Baring en J. Cashford, The Myth of the Goddess - p.623
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CAsus4
De vrouw uit Openbaringen 12,12

De vrouw met de zon kekleed, met de maan onder haa voeten en een krans van twadf sterren om
haa hodfd. Benko®® meent dat in deze tekst heidense mythologische dementen aanwezig zijn. Hij
volgt daabij de inzichten ut de godsdienstwetenschappen, met name wat betreft de begrippen
hemel en aade. De verlossng die in de bijbel beloofd wordt is ook een kosmische gebeurtenis
waabij dles in hemel en op aade wea verenigd zal worden. Ook Paulus freet in de
Romeinenbrief (8,1922) over de schepping die zucht en in barensnoodis. In Openb.12wordt het
begin geschetst van een eschatologisch drama dat uit zal lopen op & opheffing van de scheiding
tusen hemel en aade. De vrouw moet volgens Benko doa de lezers uit de Mediterrane wereld in
die tijd herkend zijn as de Hemelkoningin. ‘Bekleed met de zon' zou de betekenis hebben van een
hypostatische vereniging met het godddlijke. En staande op e maan was dit het bedd van een
kosmisch hieros gamos, heilig huwelij k. ledere Griek zou cestijds aan het sterrenbedd Maagd
gedadt hebben.

Apuleus beschrijft in de Golden Ass(x114 v.Chr) een visioen van Isis. een astrale godin, gekroond
en met de maan op haa voorhodd, gekleal in een zwarte mantel die bezaad is met sterren en een
halve maan.3® Hier zijn wel overeenkomsten te zien met de vrouw uit Openb.12.De verering van
de zonregod werd in de eeste eawen van het christendam als een bedreiging ervaren. Niet voor
niets werd het geboartefeest van Christus op ke feestdag van de zonnegod vastgesteld: Sd Invictus.
Christus werd de zon en Ambrosius dichtte in zijn ochtendhymnen:

O eauwge Schepper van het a
diedag en racht in hun gtal
tijd en getijdein hun king
ons gedt in milde wissling

Hij roept, de drager van het licht
verrijst en al het duister zwicht
....... (LvK 370°1°

Als tijd van ortstaan van het boek Openbaringen wordt algemeen eind easte eeiw aangenomen.
Als met de vrouw Maria bedoeld zou zijn, zou dat betekenen dat het bedd van Maria ds
Hemelkoningin en Maayd a gestalte zou hebben gekregen, ookin schriftelij ke vorm, in de tijd van
de Apostolische Vaders. Uit die tijd zijn ors nauwelijks <hriftelijke bronren bekend waauit
verering van Maria blij kt. Het boek Openbaringen is een apocdyptisch geschrift. De beddsprag in
apocdyptische geschriften is vagk een mix van verschill ende tradities die lastig te interpreteren zijn.
Hoewel de vrouw uit Openb.12 dg een bedd kan zijn ut de heidense religies, zal de Maria-
interpretatie meest waaschijnlij k later ontstaan zijn, andat ze strijdig is met de tijd van ortstaan.
Voor de vroege kerk was de vrouw het bedd van de kerk. Die kerk was van hemelse dkomst,
beklead met Christus (de zonrnemantel) en ze had heaschappij ontvangen (de maan).

Baring en Cashford wijzen erop dat Maria hier op de maan staa, terwijl het bedd van de godin
Astarte e@ maan op tet hodd heet.3 Hieruit spreken verschillende opvettingen over de
verhoudng tot de natuur tusen de heidense religies en het christendom. Het bedd van een
schreauwende vrouw in barensnood is ook in tegenspragk met de opvatting dat Maria e& kind
gekregen had zonder geboartepijn.

3085, Benko, The virgin goddss - p.87-112

09 gitaat van Apuleiusin: M. Warner, Alone of all her sex, - p.256
%101 jedboek voor de Kerken, - 's Gravenhage (1973

1L A. Baring en J. Cashford, The Myth of the Goddess - p.569
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CASUS5
Callyridianen

Epiphanius van Salamis (315403 maskt in zijn Panaion!? een geschrift waain hj tadtig
ketterijen beschrijft, melding van de sekte van de Collyridianen, waavan aleen vrouwen ded
uitmadkten. Deze sekte zou Maria aabidden en broden aan haa offeren: collyris. Het woord voa
de broden dcet denken aan de broden de voor de Hemelkoningin gebakken werden in de tijd van
Jeremia. In de loop wan de tijd zijn deze Collyridianen in vele onderzoeken als aanwijzing
aangedragen om aan te tonen dat er een verband zou bestaan tussen de verering van Innanna/lshtar
en Maria. Epiphanius is echter de enige bron voa het bestaan van deze sekte. Bovendien is het een
geschrift dat zich richtte tegen ale edite en vermeende ketterijen, waadoa de beschrijvingen
gekleurd zijn doa de stelli ngname van de auteur. Benko ziet hier invioeden van de Cybele-cultus®?
en oprert de mogelijkheid dat het om een groep gaa die haa wortels heeft in het Montanisme. 3
Zo zou ck stichter voordien priester van Cybele geweest zijn vdgens Hieronymus.*® Maa andere
bronren ncemen Apdlo. In de genoemde groepen lag de nadruk op d werking van de Heilige
Geest en de bijeenkomsten hadden een extatisch karakter met spreken in tongen en profeteren. Dat
extatische karakter verbindt hij ook met de Cybele-cultus, of meea predes. met de mentaliteit van
de bevolking van Klein-Azié in de tijd.3*® Vrouwen werden tot priester gewijd en gingen dus ook
voor in de aucharistie. Vooral dit asped lijkt voor Epiphanius onaanvaadbaa, gezien zijn heftige
vrouwonvrienddlij ke tadgebruik,®’ want vrouwen mogen profeteren en diaken zijn, maa geen
priester. Bovendien: Maria mag veread worden, maa niet aanbeden. Het is bekend cit er in de
vierde e@w nog groepen Montanisten waren in Tradé. Het verhad van Epiphanius laa zien hce
vedkleurig het vroege dristendam was, maa kan moellij k als bewijs dienen voa een verband
tussen de Mariaverering en de Moedergodinnen ut de Oudheid.

SAMENVATTING: ALLEE N AANWIJZINGEN, GEEN BEWIJZEN

De vijf cases geven informatie over mogelijke verbanden tussen de verering van de
Hemelkoninginnen en de verering van Maria op verschill ende terreinen.

Overd zijn overeenkomsten te zien: in de rituelen hbij het bakken van broden doa de Collyridianen,
de geboatefeesten, de bruidskamer. Overeenkomsten met achtereenvolgens de koeken van Ishtar,
het licht en de geboate van Aeon en de mysterieaultus van Isis. Die overeenkomsten kunren
beschouwd worden als homologe verschijnselen. In een samenleving die dhankelij k was van een
goede oogst was het bakken en dfferen van broden voa de godheid een ved voorkomend ritued.
Maa er zijn ook \erschillen amdat de rituelen een andere plaas innemen in de altus. Ze hebben
vedal eean andere betekenis. De geboate van Aeon en de geboarte van Jezus zijn geen anaoge
gebeurtenissen in de beide religies. Datzelfde geldt voor de komst van het licht. Een verband is niet
te bewij zen en niet uit te sluiten omdat in ale gevall en verschill ende bronren tot de mogelij kheden
behoren. Het zijn allemad aanwijzingen, opéén na: bij de viering van het geboartefeest van Jezus
heeft de kerk in ocst en in west gekozen voa aansluiti ng bij bestaande feesten **®aa dat was niet
omdat de kerk van mening was dat het om een analoog gebeuren ging.

Er is ook pazie uit literaire bronren de wijst op een mogelijk verband. Zoads eader a de
Akathistos hymne ter sprake kwam die overeenkomsten liet zien met een Isishymne, zo in de vijfde
casus het morgenlied van Ambrosius waain bedden ut de verering van de zon gebruikt worden.
Maa Ambrosius was geen vereader van Isis zodat we zouden kunren zeggen: “Hier is het!” De
vrouw uit de tekst van Openbaringen 12 lijkt een weande verschijning in het bijbelboek en de

#12Hoofdstuk 79 Lt Panarion, vertaling door G.A. Koch, geciteed door Benko, p.171-173
3135, Benko, The virgin godass - p.137-169

494, - p.192

3151d., - p.138 Hij baseat zich hier op Hieronymus

3181d., - p.158159

317 Hoofdstuk 79 it Panarion, vertaling door G.A. Koch, gecitead door Benko, p.171-173
%18 0.J. de Jong, Geschiedenis der kerk, - Nijkerk(1992), - p.55
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suggestie van Benko dat het een heidense hemelgodin voastelt lij kt te kloppen. Totdat de vraag
beantwoord moet worden wat de aiteur van Openbaringen zijn lezers hedt will en vertellen in het
twadfde hoddstuk. Kortom, ookin de overgeleverde teksten zijn wel aawij zingen te vinden, maa
het kan niet bewezen worden omdat er te weinig bekendis.

Historische en archeologische bronren wijzen op een mogelij k verband. De keizerlij ke besluiten in
de vierde eaw waabij het christendom east bevoorrechte godsdienst werd en later
staasgodsdienst betekende voor de andere alten dat ze eest geen staasdeun mea kregen en
daana verboden werden. Dat tempels overgenomen werden doa de diristenen en dat er kerken
gebouwd werden naast en in tempelcomplexen hlij kt uit archeologische vondsten. Dat daameede
verering van Maria ds Hemelkoningin een impuls kregy is daamee niet bewezen. Dat het
enthousiasme voor Maria Theotokos van de bevolking van Efeze e@ gevolg was van het verbod @
de verering van Artemisis een hypothese, waavoor geen echt bewijsis.

Tendotte zijn er nog de dbeddingen van Maria ds Theotokos en korningin. Wat de bedden van
Maria met kind en Isis met kind ketreft: of de bedden echte Isisbedden zijn of dat de beddhouwver
er nasst gestaan hedt, we weten het niet. En of de zwarte huidskleur een overeenkomst is met
Hemelgodinnen a evenmin.

Uit bovenstaande mag duidelijk zijn dat er een heleboel aanwijzingen zijn voa een verband tusen
de verering van Maria ds Hemelkoningin en Hemelkoninginnen ut de omgeving. Die hebben
zowel op het inhouddlijke ds op de vormgeving betrekking. Maa het zijn aanwijzingen, geen
bewij zen.
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4. PSYCHOLOGISCHE FACTOREN EN GENDER

Zijn er psychologische factoren aan te wijzen die van invlioed geweest zijn?

INLEIDING

De ontwikkeling van de verering van Mariais een beweging van onderop. Wat beweegt mensen en
wat hedt mensen bewogen? Tot nu toe zijn steeds externe fadoren besproken, maa is het ook
mogelij k om iets te zeggen owver de interne fadoren, psychologische motieven?in dt gededte van
het onderzoek worden enkele auteurs besproken de mogelij k een antwoord kunren geven op d
vraay: Zijn er psychologische fadoren aan te wijzen de van invioed geweest zijn?

Het betreft Michad P. Carroll en Anne Baring en Jules Cashford de e& psycho-analytische
benadering hebben en Rosemary Radford Ruether die de vraag vanuit feministisch theologisch
perspedief benadert.

VISIES

Devisievan Carr oll

Carroll draagt in The ait of the Virgin Mary. Psychdogcal origins motieven aan ut de
psychoanayse. Zijn onderzoek is met name gericht op ce groel van de Mariaverering in de vierde
en vijffde eaw in de Rooms-kathalieke kerk in het Mediterrane gebied. De stelling dat Maria e
Moedergodin as ale voorgangsters is, die simpelweg aan de lijst van namen van de Grote
Moedergodin toegevoegd kan worden, één godin onder vele namen, de stelling onderschrijft hij
niet.3*® Mariais moeder en maagd, iets wat van de andere Moedergodinnen riet gezegd kan worden,
met uitzondering misschien van Cybele. Externe fadoren de e rol gespedd hebben zijn vdgens
hem het systeem van patronage en de dhankelij kheid van de ayricultuur.®® Een psychdogische
fador die in deze landen sterk aanwezig is is het machismo complex, een olsesse van mannen de
leidt tot opschepperig, agresdef seksued gedrag en seksuele onderdrukking van wrouwen3#
Kortom macho gedrag. Een voaonderstelli ng die volgens hem opgaa is dat er in de kerken destijds
ee toestroom was van vaderineffedieve gezinnen. In de onrustige tijd zouden hervormingen op
het platteland en een trek naa de steden tot gevolg gehad hebben dat een andere, lagere, sociae
klasse zich aandoat bij de kerken. In de gezinnen zouden vaders langdurig afwezig zijn vanwege
arbeidsomstandigheden. Hij formuleet vervolgens drie hypotheses, gebasead op inzichten van
Freud, zoals het Oedipus proces:

1. Fervent devotion to the Mary cult on the part of males is a pradice that alows males
charaderized by a strong but strongly repressed sexual desire for the mother to dsdpate in
an accetable manner the excess ®xual energy that is built up as aresult of this desire.

2. The digtinctive fedures of the Mary cult over the centuries have been shaped primarily by
the son's grong but strongly repressed desire for his mother.

3. ldentifying strongly with the Virgin Mary allows women to experience vicaiously the
fulfilment of their desire for their desire for sexua contad with, and a baby from, their
fathers. 3?2

De derde hypothese verklaat volgens Carroll waaom vrouwen zich kunren identificeren met
Maria en haa dus ook kunren vereren. De eeste twee hebben betrekking op mannen, mannen de
het grootste ded van de Mariavereaders uitmaken. Althans volgens Carroll. Hij brengt deze
hypotheses in verband met vragen van schuld en vergeving en met penitentie. Hij constateet dat
ookin het christendom masochistische voorbedden van zelfkastijding te vinden zijn.*** Ze worden

319M.P. Carroll, The ailt of the Virgin Mary. Psycholagical origins, - Princeton (1992, - p.32
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gerelatead aan en onderbouwd doa onderzoeken van anderen en geillustread met voorbedden.
Vervolgens maekt hij een vergdlijking met de ailtus van Cybele, die destijds ook in Rome zeeg
popdair was. Cybele was ook een moedergodin en maagd. Maa Carroll zet daa vraagtekens bij.

Eenvoudge gelovigen (en de aahangers van Cybele zouden voaa tot het proletariaag behoad
hebben) graven net diep naa mythen, maa zien wat voor ogen is. Haa imago in de tijd werd
voora bepadd doa de riten van oa. castratie. Tijdens de Grote Transformatie zoals Carroll de tijd
noemt waain het christendam van vervolgde religie via geaccgtead geloof naa staasgodsdienst
uitgroeide, gingen aanhangers van nu \erboden religies op zoek naa een goed substituut. Voor de
aanhangers van Cybele kon dat het christendam zijn vanwege de aawezigheid van de Maayd
Maria en de zelfkastijding.

Evaluatie

Carroll past een hedendaagse manier van analyseren van de menselij ke psyche toe op mensen van
zo'n tweeaduizend jaa geleden. Zijn voaonderstelling is dat de menselij ke geest toen en nu op
dezelfde manier werkt en dat hij die kan beoordelen op een afstand van hondrden jaren, zonder
ook maa één ‘patiént’ te hebben gezien of gesproken. Deze psychoanalytische benadering gaa
ervan ut dat het Oedipus proces van dle tijden en ale pladsen is. Dat is een vooronderstelling die
niet vanzelfsprekend is en dus niet hard te maken. Ook hij de uitwerking zijn er wel een paa
kanttekeningen te maken. Ook hij deze benadering spelen andere fadoren een rol. Carroll

concentreat zich op & Roomskathalieke Kerk in met name Italié en Spanje, omdat in de Oosters-
Orthodoke Kerk de Mariaverering minder is en christocentrisch. Uit het onderzoek naa het ontstaan
van de Mariaverering blij kt echter dat deze verering haa wortels vooral in het Midden-Oosten hedft
liggen. In de westerse kerken kwam de Mariaverering ved later op gang. Of in het Midden-Oosten
de stuatie van vaderineffedieve gezinnen en een madocultuur, belangrijke premisses, ook
aawezig was, is hog maa de vraay. Bovendien was het een ontwikkeling die adteraf doar
besluiten van concili es a's kerkelij ke lea vastgelegd werd. De voorbedden van masochisme bij de
verering van Maria zijn allemad van ved latere tijd.3** Als argument voor overgang van de Cybele
cultus naa de Mariaverering voldoen ze niet.

Devisievan Baring en Cashford

Baring en Cashford, beide psychoanalyticus, steunen voa psychologische agumenten op Jung.
Voor hen is de moedergodin een archetype, een bedd dat inspireat en focust op het universum als
een arganisch, levend en saadad gehed, waain de mensheid, de aade en ale leven op aade
participeren as ‘haa kinderen’.**® De aade wordt haa epifanie genoemd. Er is van nature e
evenwicht tussen het masculiene en het feminiene principe, een evenwicht dat mensen bewust of
onbewust zoeken. Het feminiene principe manifesteat zich in mythologische geschiedenis als de
‘godin’ enin de alturele geschiedenis as feminiene waaden as bijvoorbedd gevoel en intuitie. In
de Joods-christelij ke traditie is edhter het feminiene principe in het godddlij ke nagenoeg afwezig. In
de Hebreauwse mythologie ging ze ondergronds as Shekinah en Wijsheid. Deze auteurs zien in
Maria de manifestatie van de Moedergodin. Deze hedt haa natuurlij ke mythische bedd, de aade,
verloren, maa zij komt in nieuwe vormen wee tevoorschijn. Zo ncemen zij als voorbedden de
holistische vise op het leven as een sadad en dynamisch, relationed gebeuren, en de
wetenschappelij ke ontdekkingen in de fysica dat het hedal ook op aze wijze samenhangt. In de
ontwikkeling van de verering van Maria zien zij de terugkea van de moedergodin. Ze is dan wel
geen godin, maa ze wordt doa gelovigen as godddlijk ervaren. Het wadhten is nu nay op en
legruitspradk die Maria ds godddijk verklaad, in de plaas van de Helli ge Geest, als godin naast
Christus, of op nay een andere manier.

324 Uit de eeste ewen van het christendom zijn van het Midden-Oosten wel bekend dat er woestij nkluizenaas waren die al erlei excentrieke vormen
van onthouding nastredden. Te denken valt ook aan de pilaaheiligen.
325 A, Baring en J. Cashford, The Myth of the Goddess - p.xi-xv
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Evaluatie

De positivistische inschatting van de wereld van Baring en Cashford kiopt niet met de
werkelij kheid van de geschiedenis. Er was geen evenwicht in de geschiedenis tussen het masculiene
en feminiene principe en mensen gaven er ook weinig blij k van dat ze dat van nature zochten. Voor
Baring en Cashford is een evenwicht afhankelij k van de aawezigheid van een Moedergodin. Al die
beddjes uit de Oudheid de ea wedderige vrouwenfiguur voorstellen hoeven niet perse
vrouwvriendelijk geinterpreteed te worden. Dat zijn de bedden ut de seksinduwstrie van
tegenwoordig ook net. Hun argumenten stoelen niet op goede uitgangspurten.

Devisievan Radford Ruether

Radford Ruether isin de eeste plaas een feministisch theoloog. Zij schetst de geschiedenis als een
strijd tegen voatdurende onderdrukking van het feminiene doa een patriarchale samenleving. Een
harmonieuze matriarchale samenleving in de Oertijd adt zij onwaaschijnlijk. De madtige
godinnen ut het tweale en easte millennium v.Chr. refledeeden de madit van koningen en
koninginnen in het derde e vierde millennium v.Chr.*?® JHWH is een mannelij ke god, a wordt hij
nodt als man afgebedd.*?’ Deze God schiep east de man Uit stof (Gen.2), maa in de loop \an de
tijd heet hij vrouweijke dgenschappen in zich opgenomen3?® Zij beoordedt de figuur van
Wijsheid als een godin de in het leven geroepen werd om mannelij ke belangen te dienen.*?n de
gnostiek met een androgyn godsbedd en vrouwen de leidende functies uitoefenen ziet zij een
glimpje van een proto-feministische beweging die editer a snel in de ban gedaan werd doa de
sterkste stroming binnen de kerk.**®Met dat feminiene symbolen als Wijsheid in de kerk verder
gemasculi niseerd werden was er een opkanst van nieuwe feminiene symbaden te zien: de Hellige
Geest, de bruid en Maria, Moeder van God. Hoewel vrouwelijke bedden voa God hLj de
kerkvaders niet ontbreken werd de Vader-Zoon metafoor voor God en Christus overheasend en de
kerk werd de Moeder. Een antwoord op ¢ vragg waaom Maria vereed werd en Hemelkoningin
werd hangt voor haa samen met de vraay ‘Waaom hebben mannen een godin nodg? *** Volgens
haa heast er in jodendam en christendam met een mannelijke monaheistische God en een
heteroseksuele ailtuur een hamo-erotische spiritualiteit. Dat zou betekenen dat mannen de
psychoseksued homo-erotisch gericht waren zich daa wel bij voelden, maa heteroseksued
gerichte mannen moeite hadden met een spiritualiteit van blozende bruiden en op ce mond kissende
volgelingen van Christus.>*3/olgens Radford Ruether was dat de reden dat kerkleiders hebben
meegewerkt aan het opnieuw ontdekken van vrouwselij k spirituele objeden van devotie. Dat is een
mogelij ke verklaring voor het meaverken van de madithebbers in de kerk, edhter geen verklaring
voor de verering van Mariadoa vrouwen.

Evauatie

In de Hebreauwse mythdogie van Genesis 1 is er geen moedergodin. Maa er is wel evenwicht in
het scheppingsverhad, want hier is grake van een androgyne God*** De mannelij ke metaforen
voor God Hij ken evenwel steeds wee sterker in de Joodse en christelij ke samenlevingen in de loop
van cdetijd. Zo zelfs blij kbaa dat een feministisch theologe steeds reekt over een mannelij ke God.
In de dristelij k-gnostische stroming was wel een androgyn godsbedd. Vrouwen ocefenden daa ook
leiderschapstaken ut. Van verering van Maria is weinig bekend, mischien ook omdat tegen de tijd
dat de Mariaverering in de kerk grotere vormen aannam de gnostiek verketterd was. Uit het
onderzoek blij kt dat invioedrijke mensen in de kerk, mannen, de verering van Maria gestimulead
hebben. In hun peken, gedichten en andere werken worden de eeste aanzetten tot een vagende
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stap in de ontwikkeling gezien. De verklaring van Radford Ruether is mogelijk daaop van
toepassng, mede in aanmerking genomen de lyrische symbadliek in de hymnen van Efraém de
Syriér of de preken van hjvoorbedd Germanus van Constantinopel. Haa vraay en antwoord reiken
een motief aan voa de accetatie en de ontwikkeling doa de kerk van de Mariaverering. Maa haa
verklaring gedt geen antwoord op & vraag wat gewone gelovigen hedt bewogen, waaom Maria
popuair was onder bijvoorbedd de inwoners van Efeze. Zo kan ook Radford Ruether maa deds
ea verklaring geven voa de ontwikkeling van de Mariaverering.

“... and now | began to reread these acounts more & products of their own European context and less as
reliable acounts of (pre)historic antiquity.”***

SAMENVATTING: PSYCHOL OGISCHE VERKENNINGEN

Carroll hedt de vraay benaderd vanuit psychoanalytisch perspedief en het grootste ded van zijn
argumentatie besteed aan de vragy waaom mannen Maria zouden vereren. Maa zijn odossng
voldoet niet. Baring en Cashford zoeken naa een evenwicht, maa komen niet verder dan gevoel en
intuitie. De feministe Radford Ruether vindt de belangrijkste vraay: waaom hebben mannen een
godin nodg? Zij komt uit bij een toestemming voor de verering doa de mannen de de madt
hadden in de kerk. Dat is mogelij k een niet onbelangrijk ded van het antwoord. Maa voor vrouwen
moeten andere agumenten gegolden hebben. Voor de onderste laay, de basislaa, in de kerk gold
het argument voor mannen van Radford Ruether maa voor minder dan de helft. Van de vroege kerk
is namelijk bekend dat het overgrote ded uit vrouwen bestond?*® een situatie die hedt
voortgeduurd totdat het christendom staasreli gie werd 33°

Maa de Mariaverering was ook popuair bij de gelovigen. Daaom zou e vraay gesteld moeten
worden: Waaom hadden de gewone mensen, mannen en vrouwen, een godin of Maria nodg?
Waaom scandeade de bevolking van Efeze: ‘Maria Theotokos'? Efeze was een stad de
eoonamisch gedreven had op e inkomsten van de tempel van Artemis. En deze inkomsten waren
enkele decennia eeder ingestort, opgedroogd. Efeze was één van de steden uit die tijd. En in grote
steden was het leven niet aangenaam volgens de sociologische gegevens die beschikbaa zijn. Het
christendam was een stadsreligie. Mischien dat het antwoord op @ vragg waaom mensen Maria
gingen vereren niet gezocht moet worden op et terrein van de psychologie, maa eader op het
terrein van de sociologie en de eeste levensbehoeften.

334 R. Radford Ruether, Goddesses andthe Divine Feminine, - p.3
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5. SAMENGEVAT

Hoeis Maria Hemelkoningin geworden?

Uit het onderzoek blij kt dat de weg van Maria van denstmaagd tot Hemelkoningin een geleidelij k
proces geweest is. Een proces van enkele e@iwen was het, maa vergeleken met Hemelkoninginnen
uit de Oudheid hedt dat proces maa kort geduurd. De vraay zou keantwoord kunren worden doa
de verschill ende fases te bespreken. Maria ging east in het voetspoa van Christus. hoe mee
uitgewerkt de diristologie en hce hoger de plaas van Christus, hce mea aanzien Maria ook kreeg.
Werd Jezus tweale Adam, dan werd Maria tweale Eva, nieuwe schepping. Toen Christus God
werd, werd Maria Moeder van God en hbij Christus Koning hoat Maria Koningin. Maa deze
chrondogie is a gevolgd in de bespreking hiervoor. Wat valt op nu & bevindingen gerangschikt
zijn? De auteurs die ik geraadpleegd heb denken verschillend ower de wording van deze
Hemelkoningin.

Baring en Casford

Volgens Baring en Cashford was de tijd rijp voa een neuwe gestalte van de Hemelkoningin. De
oude Hemelkoninginnen uit het Midden-Oosten hadden immers aan betekenis ingeboet. Zij menen
dat de Moedergodin en Hemelkoningin archetypes zijn de steeds wea opduken in de
geschiedenis. Maria was een vdgende in de rij van godinnen. In de verschillende fases van
ontwikkeling van Maria tot Hemelkoningin zien zij de mythe mea en meea gestalte krijgen. Maria
wordt steals vergeleken met een mythische voorstelling van de Moedergodin of Hemelkoningin.
Het was een orntwikkeling die gestuurd werd doa het onderbewuste van mensen en doa kosmische
krachten. Zo athans wordt het beschreven.

Warner

Warner beschrijft de ontwikkeling van Maria tot Hemelkoningin ook as het ontstaan van een
mythe. Die mythe is volgens haa nu ower het hoagtepunt heen, hedt z'n kradt verloren. Want zo
gaa dat met mythes. Warner meent dat de Maagd Maria niet een archetype van de vrouwelij ke
natuur is, de geincarneede droom,**” maa een instrument van de Rooms-kathdlieke Kerk waamee
deze duiddlijk magkt hoe de structuur van de samenleving er volgens God ut moet zien. In haa
boek Alone of all her sex schetst ze de ontwikkeling van de Mariaverering. Ze doet dat aan de hand
van thema's en onderwerpen de bij elkaa horen, zoals het thema ‘Bruid’, waabij ze dan de
onderwerpen Hooglied, Troubadous, Madonre, Dante, Bedrice, en de Maagd Maria bespreekt. Het
gevolg is dat er in de hoddstukken een borte lawine aan boeiende gegevens uitgestort wordt die
ee lange tijd amspant en waavan de samenhang met de andere gebeurtenisen ut dezelfde tijd
verloren gad. Het betreft voora informatie vanuit de kerk. Wat was de @ntext en de samenhang
met andere gebeurtenissen in de tijd? Af en toe gaa ze daa op in, zoas bij de hemelvaat van
Maria. Het hodfdstuk over de Hemelkoningin begint ze met: bij de ten hemelopreming werd Maria
Hemelkoningin. Daana legt ze e& verband met de madt van de Rooms-kathaolieke kerk en de
stad, het Romeinse Rijk. Het aanzien van de Hemelkoningin is verbonden met de stad. Het lijkt
erop cat ze daamee wil suggereren dat Maria deze titel gekregen hedt omdat de kerk staaskerk
geworden is. Hoewel ze dus zegt dat ze de ontwikkeling van Maria tot Hemelkoningin ziet als het
ontstaan van een mythe, ziet zij derol van de kerk niet als pasgef, maa adief in het proces.

Graef

Grad gedt aan dat ze ea geschiedenis geschreven hedt van de lee en de verering van Maria. Haa
boek biedt een gigantische hoevedheid informatie over de lea van theologen en predikheren en
daaaan toegevoegd zijn ookwat gegevens over ontwikkelingen in de liturgie en de devotie in Oost
en West. De opzet is chrondogisch. Uit deze historische volgorde blij kt dat de ontwikkelingslijnin

B\ Warner, Alone of all her sex - p.338
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de Mariaverering een ietwat diffuse lijn in de tijd te zien gedt. Er zijn nagal wat overlappingen.
Omdat ze geen misverstanden wil | aten ortstaan over wat de kerk leet is ze kritisch geweest op e
uitwasen.

Benko

Voor Benko is het moederschap van Maria het cardinale purnt van het bouwwerk van de Mariologie
en tevens de linking pin met de aillten van de Moedergodinnen. Cybele is de godin die het meeste
invioed gehad hedt, meent hij, omdat van deze godin verteld werd dat ze maagd en moeder was,
maa geen Hemelkoningin. Volgens hem hedt het christendam de rituelen van de heidense ailten
overgenomen en gezuiverd en ze oprieuw geinterpretead vanuit de theologie van Irenaeus. alles
wat verdedd is zal herenigd worden onder één Hoofd: Christus.®® In deze theologie ziet Benko al
een hieros gamos, waain Maria d de bruid is, maagdelijke aade, zwanger geworden doa het
woord van God, symbod van de kerk als bruid van Christus en Hemelkoningin.

Hij ziet de eeste sporen van de marialatrie d in Matthelis, Lucas en Openbaringen 123%° Het is
opvallend dht hij waa het om de herkomst van de Zwarte Madonra's gaad met een argument van
tijd komt, dat hij deze hier achterwege laa. Overigens magkt hij zich schuldig aan grenzeloze
paral ell enjagerij: hij vergelijkt scénes uit het Proto-Evangedlie van Jacobus met de Vestadse
Maagden ut Rome, met Semele, de moeder van de god Dionysus en de maenaden van dezelfde god
En dan zouden we ons in gezelschap bevinden van Mélito, de Montanisten, Cybele, Paulus en de
moslimmystici. Het is opvalend dat hij wel oog hedt voor de wortels van christendam en
Mariaverering in de heidense aulten en de fil osofie, maa de Joodse wortels ontkend en negeat.

Hoeis Maria Hemelkoningin geworden?

Mijn vraggstelling was niet zozea gericht op e vraag hoe & wea een nieuwe Hemelkoningin
opdook in de geschiedenis, maa mea hoe het mogelijk was dat Maria in de loop van de
geschiedenis Hemelkoningin werd in het christendam.

Warner constateat dat de aadadht voor Maria in de vroege kerk eigenlijk pas begon tegen het
einde van de tweale eew en dan gedt zij as argument daavoor dat de kerk meea gericht was op
de opstanding van Christus en het Koninkrijk. Maa dat verklaat niet waaom het dan later wel
gebeurde en waarom het Uberhaupt van belang zou zijn.

Ik heb me daaom eeast afgevraagd wat Maria Hemelkoningin betekende en daana de stappen in de
ontwikkeling gevolgd binnen de kerk. Apocriefe bronren hebben de figuur van Maria mee body
gegeven. Ze werd ingekleurd en daarom ontstond er blij kbaa een basis voor verdere ontwikkeling.
De literaire bronren de de meeste informatie opleverden waren afkomstig van kerkleiders. Op zich
is dat niet verwonderlijk omdat zij degenen waren de konden lezen en schrijven. Zij waren de
intelligentia. En kerkleiders hebben vanwege hun paitie ved invioed. Dat zou kunren betekenen
dat zij een belangrijke stem in het kapittel gehad hebben in de ontwikkeling van de Mariaverering.
Baring en Cashford schetsen een orntwikkeling waabij een Hemelgodin of Moedergodin ‘opdukt’
als gevolg van het onderbewuste of kosmische maditen, as een mol uit de grond. Een mythe
waaop mensen Hijkbaa niet zoved invioed ut kunren cefenen. Maa Warner spreekt over ‘een
instrument dat de kerk gebruikt’ en Benko meent dat het christendam de rituelen van de heidense
culten overgenomen en gezuiverd heeft®*® en ze oprieuw interpreteade vantit de theologie van
Irenaaus. ales wat verdedd is zal herenigd worden onder één Hoofd: Christus®*** Dat zou
betekenen dat kerkleiders niet alleen zagen wat er gebeurde, maa er ook een adieve rol in hebben
gespedd. Dat zij de ontwikkeling van de verering van Maria bewust hebben ondersteund.

338 3, Benko, The virgin goddss - p.264
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Zou ce verering van Maria e& varm van inculturatie geweest zijn of is die veronderstelling te
gewaagd? Iser aanleiding toe om dat te veronderstellen?

Naa mijn mening wel. Uit de bewaade documenten Hlijkt dat kerkleiders een soort dubkelrol
spedden. Ze namen stevig stelli ng tegen edhte of vermeende ketterijen. Voorbedden daavan zijn
Irenaeus met zijn Adversus Haeeses en Epiphanius van

Salamis met de Panarion. Uit deze geschriften hlijkt dat ze

zich wel bewust waren van de godsdiensten ut de omgeving,

ook a interpreteaden ze soms wat ze zagen gewild of

ongewild verkead. Het bedd dat zij van alerlei culten

schetsten is anders dan wat nu it onderzoek blijkt.>*? Ze

zagen de editer als een bedreiging voor het christendam.

Diezelfde Irenaaus editer stelde theologieén op \an de

reconciliatie en de vergankelijkheid, beide theologieén de

toch dcht bij opvattingen lagen buten het orthodoe

christendam. Die van de reconcili atie doet denken aan ce lee

van de gnostici, die zichzelf waaschijnlijk as voluit christen

beschouvden. Bij de deificaie komt mij steads weea het

bedd voa ogen van een reis in Oost-Turkije, waa ik oog in

00g stond met het reliéf van de koning van Kommagene die

de god Hercules ontmoette toen hj dood ging en daahbij

overging in dewereld van de goden. fig. 15

Welkom onder de goden

Epiphanius is de eeste waavan we weten dat hij sprak over een lichamelijk opvaren van Maria
naa de hemel. Wat bewoog deze en andere kerkleiders om de verering van Maria op z'n zachtst
gezegd een warm hart toe te dragen? Radford Ruether meent dat we dan de vraag moeten stellen
naa het belang wat de kerkleiders erbij zouden hebben gehad. Deze verklaring voldoet volgens mij
maa voor een klein gededte. (ziep.76ev.)

Wie hadden er dan belang bij dat Maria mee aanzien kreeg?

Het enig mogelij ke antwoord lij kt mij: de gelovigen.

Het onderzoek levert daavoor enkele aawijzingen. Onder de bewaade geschriften de d vroeg
spreken over een nieuwe fase in de Mariaverering zijn opwlend ved preken. De kerkleiders
richtten zich in hungeschriften tegen ketterijen en in hun peken tot de gemeente, de gelovigen. De
gemeate werd dus gewaaschuwd voa dat wat de leiders als gevaalijk beschouwden en ze
dedden in het enthousiasme voor Maria. Maria was blij kbaa ook popuiair bij de gelovigen, want
de hymnen van hijvoorbedd Efraén de Syriér werden al vroeg in de kerk gezongen. En de van later
datum Akathystos is in het Oosten nag steeds popuair. Deze poézie verbindt Maria met de hele
schepping, aade en kasmos. Er zijn aanwijzingen dat er invioed van andere alten geweest is, maa
dat valt niet te bewijzen.

Bij het concilie van Efeze(431) gaven de mensen Hijk van een groat enthousiasme voor Maria
Theotokas. Cyrilli s van Alexandrié stond can zelf wel bekend als een vurig Mariavereader en het
conciliewas in de eeste plads bijeen vanwege e christologische kwestie, maa de bevolking gng
voor Theotokos. Blijkbaa voorzag Maria Theotokos in een behoefte. Die behoefte was volgens
Benko e behoefte aa een moeder en daaom moet as voorbedd voa Maria dlereast gedadt
worden aan Cybele. Maa de titel Theotokos werd a eader ook buten Klein-Azié aa Maria
gegeven. Cyrill us kwam uit Egypte. In Egypte was de zogende Isis popdair. Uit de verschill ende
cases (zie p.68 ev.) blijkt dat er aawijzingen zijn voa beinvioeding uit verschillende
godinnenculten, maa te bewijzen is het niet..

342

zoals bijvoorbedd hij Klauck.
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Dat er een verband is met vrouwen wordt niet duidelij k uit een zoektocht in theol ogische bronren.
Baring en Cashford spreken over een van nature zoeken maa evenwicht tussen het masculiene en
het feminiene principe. Ook Benko ziet in Maria ds Theotokos een herwinnen van evenwicht in een
religie met een mannelijke God. Voor hem gaa het dan am de latijns-christelijke God. Het is
opvallend ckt ze dat evenwicht zoeken aleen betrekken op de godheid. Zoals a eader genoemd hij
de bespreking van psychologische fadoren en gender kunren argumenten die pleiten voa een link
met de positie van vrouwen ut de sociologie komen. Stark maakt aannemelij k dat de meeaderheid
van de gelovigen ut vrouwen bestond en dat het christendom aantrekkelijk was voor vrouwen
vanwege de visie op huwelijk, zwangerschap en abortus.®*® In de tijd groeide de kerk snel,
mogelijk mede ds gevolg van een veranderend beleid van de staa.>** De mensen mochten hun
eigen Moeder- of Hemelgodin niet mee vereren 3%°

Mariaverering en invioed van Hemelkoninginnen zijn editer geen thema in het boek van Stark.
Mijn onderzoek was niet primair gericht op ce positie van vrouwen in het vroege dristendam. Een
onderzoek dat zich richt op e situatie van gewone gelovigen in hun emnamische en sociae
omgeving zou caa mee licht op kunren werpen.

Dat ze hun oud Hemelgodin nay niet vergeten waren is mogelij k ookeen oazad van de gelij kenis
van de bedden van Isis met bepadde dbeddingen van Maria met Jezus op schoad. Baring en
Cashford signaleren, maa hebben geen antwoord. Benko meent dat de Zwarte Madonra die overal
in Europa aawezig is de oude godin van de aade is die tot het christendom ‘bekead’ is.3*® De
geraadpleegde literatuur leverde te weinig informatie op. Hier liggen nag ved vragen.

Hoeis MariaHemelkoningin geworden in het christendam?

Was het een bewuste strategie van de leiders van de kerk, oncer druk weliswaa van de gelovigen,
om een substituut voor de Moedergodin te introduceren binnen het christendam? Kon ce verering
van Maria pas ontstaan nedat de dstand tussen kerk en synagoge groot genoeg was? Was het een
vorm van inculturatie, zoals het geboatefeest van Christus uiteindelijk ook vestgesteld is op een
heidense feestdag? Of lag het in het verlengde van theologieén a s die van Irenaeus?

Een helebod vragen waaop dt onderzoek geen antwoord gedt. Dat de ontwikkeling van de
verering in de tijd een dffuse lijn is werd dudélijk. Dat kerkvaders en theologen een cruciale rol
gespedd hebben ook, maa dat was niet echt nieuw. Hoe en waaom het hedt kunren gebeuren zijn
vragen voa andere onderzoeken.

343R. Stark, Therise of Christianity, - San Francisco (1997), - Hodfdstuk 5: The role of Women in Christian Growth, - p.95-128

34 R. Stark, Therise of Christianity, - Hoofdstuk 9 Opportunity and organisation(p.191 ev)

In dt boek schetst hij vanuit een sociologische invalshoek de gevolgen van het wegvallen van de steunvan de Romeinse Staa aan de heidense culten.
Ze zkten ineen in de loop van de vierde eew, omdat de aanhangers geen samenhangende groep waren, zoals de christelijke gemeenten, maa
individuen de af en toe diensten afnamen van de vertegenwoordiger van de god(priesters, wondergenezes, e.d.)

34%r isbekend dat in dietijd niet mea gedoopt werd nalangdurig onderwijs, maa groepen mensen traden toe, werden gedoopt en het onderwijsin de
lee moest nog vdgen. Zie ook Stark

346 5, Benko, The virgin godass - p.215.
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DEeL C. CONCLUSIE

Na dle onderzoek en evaluatie is het nu zover dat er een antwoord gegeven kan en moet worden op
de probleemstelli ng waameehet onderzoek begonreniis:

Is er mogelijk een verband tussen de verering van de Koningin van de Hemel zoas
beschreven in de bijbel in Jeremia 44 en de verering van Maria ds Hemelkoningin in het
christendom?

Syncretistische dames

Detitel Hemelkoningin klonk mij onbekend en een tikje exotisch in de oren. Daaom was ik verrast
dat er bij nader onderzoek zoved Hemelkoninginnen geweest zijn in de geschiedenis van de
godsdiensten. Ook in de tijd van Jeremia en in de tijd van het vroege dristendan waren er
verschill ende godinnen die die titel voerden. In ouck tijden had ieder land, iedere stad een eigen
pantheon, een eigen Hemelkoningin. In de tijd van Jeremia is a een onwikkeling te zien van
godinnen de ‘opreis gaan’ en met elkaa versmelten, waadoa syncretistische godheden ortstaan.
Die situatie in de godenwereld Hijkt in de eeste e@iwen van oree jaatelling alleen maa gewoner
geworden. Het onderzoek naa de identiteit van de Hemelkoningin in Jeremialeverde op dbt het om
een syncretische godin ging die trekken had van zowel Ishtar als Agera en mogelijk ook na@ van
Astarte en Isis. De belangrijkste godinnen waa de vroege kerk mee te maken kreey waren ook
syncretistische dames. Soms hadden dezelfde godinnen van welee een nieuwe naan gekregen,
zoals Atargatis, een andere kea waren ze nauw verwant met een ouce Hemelkoningin en in het
geva van Isis was de alltus een mysterieaultus geworden. We zien dus nagenoeg dezelfde
godinnen in beide situaties. Welke invioed hadden ze?

Rituelen

Wat we lezen over de verering van de Hemelkoningin bij Jeremias is dat er koeken gebakken
werden, pdengoffers gebradht en wierook ortstoken. Dat waren alemad rituelen de agenlijk
agemeen gebruikelijk waren in de verering van goden en godinnen, zelfs in de godsdienst van
Israd. Maa hier gebeurde het blij kbaa in een husdlij ke omgeving.

In de tijd van de vroege kerk werden rituelen ingevoerd waavan de vormgeving en de gebruikte
formuleringen een zodanige gédlij kenis vertoonden met rituelen ut de omliggende allten, dat het
verwarring zadde bij christenen, zoas bij Epiphanius as hij het geboateritued van Aeon
beschrijft. Maa ook nu ng zien mensen gelij k parall ellen als er gesproken wordt over bijvoorbedd
e bruidskamer of een maaydelij ke geboarte. Bij nadere beschouwing blij kt het ritued een andere
betekenis te hebben. De grote en belangrijke dingen ut het leven van mensen, zoals geboate en
sterven zien we terug in rituelen van heidense aulten en in het christendam. Rituelen maken gebruik
van symbalieken voa licht en donler, leven en dood,vruchtbaaheid. Belangrijker nog dan dat de
rituelen algemeen menselijke evaringen met het godddijke uitbedden is dat rituelen een
verschill ende plaas kunnen hebben in het belief system. Een voabedd daavan is de geboate van
Jezus en de geboate van Aeon. Het ritued vertoonce overeenkomsten, de geboarte van Jezus had
verlosgngsbetekenis, de geboate van Aeon was een jaalijks terugkerend agrarisch
vruchtbaaheidsritued.>*’

Deplaatsin het belief system

Uit de readies van de vrouwen de Jeremia toesprak blijkt dat de verering van de Hemelkoningin
een belangrijke plads innam. Ze verbonden het met hell, waamee ze geen horger en geen oalog

347 Noot van de auteur: ik ben me @van bewust dat dit een mogelijk niet helemad neutrad oorded is.
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bedoelden, het leven in een land waa het leven goed is. Het bracht ongeluk al's ze hungeloften niet
hielden. Maa daameeis niet gezegd dat de Hemelkoningin de enige godheid was die ze vereeden.
Uit de beschrijving blij kt ook wel dat het niet spedfiek voar vrouwen belangrijk was. Het gewenste
welzijn was voor de hele familie. Het is niet uitgesloten dat ze ook gewoon aan hunreligieuze
verplichtingen vadeden ten aanzien van de Tempel van JHWH in Jeruzalem.

Dat ligt wat genuanceeder in de ontwikkeling van de Mariaverering. In organisatietermen zouden
we tegenwoordig spreken over een groeimodel. Maria klom east op as het ware in het kielzog van
Jezus. Maa a vrij vroeg, hij Irenaaus, was er sprake van co-redemptrix en werd ze verbonden met
de kosmos. Aan haa plads in een latere fase, als Moeder van God en Hemelkoningin, zijn
bemiddelende taken verbonden, mediatrix tussen hemel en aade, tusen de mensen en God. Haa
werd madt toegekend, maa altijd in afhankelij kheid van en onder God. In de Orthodoie is haa
plaas nog steads ook tusen de mensen. Maa omdat ze zo sterk verbonden was aan Christusin een
beli ef system dat streng monatheisme voorstond was haa plaas uniek. Ze had geen concurrentie te
vrezen van binnentit en de kerk stond ookgeen infiltratie van andere godinnen toe.

Deinvioed van Hemelgodinnen ut de omgeving op het christendam is al's het ware samengebald in
Maria, de moeder van Jezus. Andere Maria's als bijvoorbedd Maria Magdalena hebben het niet
gered. Maria Magdalena is belangrijk geweest in grote delen van de kerk, maa ze voldeed niet aan
de voorwaaden am in de tijd, in de godsdienst, Hemelkoningin te worden. Inviced van
Hemelkoninginnen en godinnen is er wel geweest. Dat blijkt aleen a uit de benaming
Hemelkoningin en dat terwijl met het begrip hemel in het christendam wel iets anders bedoeld werd
dan in de godinnenculten. De symbadliek van zon, maan en sterren werd overgenomen, de gelij kenis
in de gbeddingen van Isis en Maria doen vermoedens rijzen. Het verwarrende in de relaties tusen
de goden ondkrling van een pantheon lijkt ook owergenomen te zijn: Maria is zowel bruid, moeder
als echtgenate. In de beddspragk van de kerkvaders en theologen wordt dan wel een beroep gedaan
op hijbelteksten, maa toch.

Relatie Heme koningin met de officiéle godsdienst

Het belangrijkste verschil tusen beide Hemelkoninginnen ligt wel in de relatie met de officiéle
cultus. Jeremiais een vertegenwoordiger van een reformbeweging in Israd en Juda. In zijn tijd was
er ean beweging op gang gekomen van centrali satie van de altus. De deuteronamistische beweging
stond ck uitbanning van alle andere aultuspraktijken dan de van JHWH voor. Die beweging hedt
doargezet. Verering van een Hemelkoningin werd doa die beweging en doa de officiéle altusten
sterkste veroordedd. Voor de bewering dat een verering van de Hemelkoningin van de officiéle
cultus van het land ded zou hebben utgemadkt zijn geen aanwijzingen. De verering van de
Hemelkoningin moet derhalve beschounvd worden as een cultus die mogelij k popdair was bij het
volk, maa dietoch in de marge van de officiéle aultus verkeade en later sterk afgewezen werd.

De ontwikkeling van de verering van Maria ds Hemelkoningin daaentegen hblijkt doa de
kerkleiders geaccetead en zelfs meegedragen te zijn. Uit readies van de bevolking van Efeze en
uit de popuariteit van liederen over Maria blijkt dat ook ze onder de gelovigen een belangrijke
plaas innam. Dat het pas in 1954in ee schrijven van de paus officied vastgelegd is hedt die
ontwikkeling en acceptatie niet in de weg gestaan. Warner zei het a: De Mariaverering was een
instrument in handen van de kerk. Een verbinding met de madit bleek a bij één van de easte
afbeddingen as koningin: sprekend een Romeinse keizerin. De relaties van de bede
Hemelkoninginnen met de officiéle aultuslij ken iets weg te hebben van Rome en Reformatie.

Is er mogelijk een verband tussen de verering van de Koningin van de Heme zoals

beschreven in de bijbel in Jeremia 44 en de verering van Maria ds Hemelkoningin in het
christendom?
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Het antwoord op deze vrag is een genuanceed ‘ja als een verband ook owreenkomst kan
betekenen. De Hemelgodinnen in beide periodes waren orgevea dezelfde. Er zijn aanwijzingen
voor invioed van Hemelkoninginnen op c ‘making of van Maria. Maa de kerkvaders en
theologen hebben de verschill ende stappen gemotivead met teksten uit de bijbel en theologische en
fil osofische redeneringen. In dit onderzoek is het niet bewezen.

Tendotte

Bij het begin van het onderzoek had ik verwadt dat er mogelij k een verband, een lij n te vinden was
via de weg van de ontwikkeling van de joodse wijsheiddliteratuur, de filosoof Philo en de gnaostiek.
Teksten ut deze literatuur worden wel gebruikt doa de kerk om Maria te bezingen, maa Wijsheid
kreeg niet zozea vorm in Maria, eader in de Helli ge Geest. Radford Ruether beperkt zich in haa
boek Goddesses andthe divine feminine dan ook net tot Maria. Cruciad voor de paositie van Maria
als Hemelkoningin was volgens Benko ce uitspragk van het concilie van Efeze: Maria Theotokos.
Maa een theologie met een theosis is volgens mij ook van groot belang geweest voor een
mogelij ke ontwikkeli ng.

Om te weten te komen waaom de Mariaverering ontstaan is zou mea bekend moeten zijn over de
gewone gelovigen en het gewone leven van de tijd. Kerkgeschiedenis wordt net als ‘gewone
geschiedenis meestal geschreven met behulp van theologische ‘wapenfeiten’ en de maditige
mensen ut een bepadd tijdvak. Op het terrein van de gewone geschiedenis worden tegenwoordig
ook wel andere methodes gebruikt, waadoa gewone mensen in bedd kamen. Om te begrijpen hoe
het mogelijk geweest is dat Maria Hemelkoningin werd zou mee onderzoek nodg zijn, ookin
andere disciplines, zoals bijvoorbedd Stark met Therise of christianity.

En waa zouden de Zwarte Madonre' s toch vandaan komen of wie zouden ze voorstell en?
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