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Inleiding:
1 Jan Bor en Erit Petersm, Verbeelding van het denken, Uitg. Contact, Amsterdam/

Antwerpen 1995, blz. 14
2 Cornelis Verhoeven, Tractaat over het spieken, Ambo, Utrecht 1983, blz. 23

Hoofdstuk 1:
1 In ‘De Staat’ onderscheidt Plato in de ziel naast het rationele element, ook het

begerende en het temperamentvolle element. Deze drie elementen moeten met
elkaar in harmonie zijn, geleid door het rationele element. ‘De rechtvaardige zorgt
ervoor dat in zijn eigen huishouden alles goed op zijn plaats is en dat hij de baas is over
zichzelf. Hij weet de drie delen te doen harmoniëren net als de drie grondtonen van een
akkoord.’ In ‘Phaidros’ vergelijkt Plato dit harmoniëren met wagen mennen, waar-
bij de wagenmenner het intellect voorstelt, het goede paard het temperament en
het weerspannige paard de begeerten. Het intellect is het hoogste zielsvermogen,
afkomstig uit de ideeënwereld en van goddelijke oorsprong

2 Volgens Wilma Resing en Pieter Drenth (Intelligentie, weten en meten, Uitgeverij
Nieuwezijds Amsterdam 2001) een veel geciteerde definitie van D. Wechsler
( The measurement of adult intelligence, Baltimore 1944)

3 Zie Paul Cliteur, Onze verhouding tot de apen, de consequenties van het darwi-
nisme voor ons mensbeeld en voor de moraal, Oratie bij de aanvaarding van het
ambt van bijzonder hoogleraar in de faculteit der wijsbegeerte en technische maat-
schappijvakken aan de technische universiteit Delft, 1 november 1995

4 Bert Boelaars, De kostbare mens. Inleiding tot het humanisme, De Arbeiderspers Am-
sterdam/Antwerpen 1997, blz. 28. Na de oorlog beschouwt men intelligentie niet
meer zo vanzelfsprekend als het meest kenmerkende menselijke vermogen. Men
is ook bekend met ‘idiots savants‘, mensen die in hun totaliteit als mentaal gere-
tardeerd worden beschouwd maar in een bepaald intellectueel gebied uitblinken
door bijvoorbeeld geweldig te kunnen rekenen. Jean Aitchison maakt melding
van ene Christopher uit Engeland die verstandelijk functioneert op het
niveau van een kind, maar wel meer dan 22 vreemde talen spreekt en ook vragen
over en in die taal kan beantwoorden, zoals ze ook wijzen op personen die slechts
op één terrein uitblinken. (De sprekende aap, Het Spectrum Utrecht 1997,
blz. 56)

5 Zie Wilma Resing en Pieter Drenth, Intelligentie, weten en meten, Uitgeverij Nieu-
wezijds Amsterdam 2001, blz. 76-70. Zij wijzen erop dat er verschillende intelli-
genties worden onderscheiden die bijna allemaal min of meer omstreden zijn. Ze
noemen linguïstische intelligentie, ruimtelijke intelligentie, logisch-wiskundige
intelligentie, muzikale intelligentie, lichamelijke bewegingsintelligentie, natura-
listische intelligentie, interpersoonlijke intelligentie en intrapersoonlijke intelli-
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gentie. Ze zijn allemaal te bekritiseren, omdat in hun ogen cognitieve processen
onvoldoende van hersenfuncties kunnen worden onderscheiden en omdat de
samenhang tussen hersenstructuren, cognitieve processen en het uiteindelijke
gedrag onvoldoende duidelijk is.

6 Antonio R. Damasio, Ik voel dus ik ben. Hoe gevoel en lichaam ons bewustzijn vormen,
Wereldbibliotheek Amsterdam 2001. Zie ook Tor Nørretranders, Het bewustzijn
als bedrieger. Een mythe ontrafeld, uit het Deens vertaald door Kor de Vries, De Ar-
beiderspers Amsterdam 2000. Philip Johnsons-Laird, De computer en de menselij-
ke geest. Een inleiding in de cognitiewetenschap, Het Spectrum Utrecht 1993. De Tho-
mas More Stichting en het Thijmgenootschap organiseerden op 30 september
2000 in Krasnapolsky te Amsterdam het symposium ‘In het diepst van mijn ge-
dachten’, waarbij professor Lex Cools betoogde dat het menselijk bewustzijn geen
veroorzakende factor vormt, maar er achteraan hobbelt.

7 Op het symposium van 30 september 2000 zei prof. Dr. D.F. Swaab het volgende
(ook afgedrukt.in Trouw van 30 september):‘Wat in te brengen is tegen filosofen
en theologen die het concept ‘bewustzijn’ blijven hanteren om daarmee het begrip
‘vrije wil’ te kunnen dekken, is dat er ook bij volledig bewustzijn geen sprake is
van vrijheid (al denken we die wel te ervaren), maar van een verregaande gedeter-
mineerdheid door de structuur van de hersenen. Wij zijn zeer complexe ‘bewuste’
automaten. De structuur van de hersenen is de resultante van de genetische
bepaaldheid en van de competitie tussen de zich ontwikkelende hersencellen; en
die wordt beïnvloed door buurcellen, hormonen, invloeden vanuit het moeder-
lichaam en de verdere omgeving. Hoewel hiermee de vrijheid van hersenen en
’geest’ bestreden wordt, blijft de uniciteit van hersenstructuren en daarmee van de
geest die er het product van is van ieder individueel persoon overeind.’
Swaab identificeert vrijheid hier wel erg gemakkelijk met een geïdealiseerde keu-
zevrijheid. Naast het vermeende kunnen kiezen uit vele mogelijkheden, is er de
vrijheid van: hier sta ik, ik kan niet anders. Ook vrijheid als afwezigheid van exter-
ne dwang is een andere vrijheid dan die Swaab hier ontkent. Het is wat al te ge-
makkelijk vrijheid als een geïdealiseerde keuzevrijheid te benoemen en vervol-
gens alle vrijheid te ontkennen. Maar de benadering van neurowetenschappers
geeft wel aan dat vrijheid, bewustzijn en intelligentie minder duidelijke aandui-
dingen zijn dan men vroeger dacht.

8 In de paleantropologie wordt er naast de homo sapiens gesproken over
de homo erectus, de homo habilis, de Australopithecus, de Africanus, de Afaren-
sis, de Neanderthaler, allemaal hominiden die rechtop liepen en een herseninhoud
hadden variërend van 425 cc tot 1470 cc. Het grootste hersenvolume is van de
Neanderthaler die rond 30.00 jaar geleden is uitgestorven. De homo sapiens ont-
staat meer dan 100.000 jaar geleden en had een herseninhoud van 1330 cc, het-
zelfde als de huidige mens. Het is niet uitgesloten dat die homo sapiens nog een
wild en behaard wezen was dat niet kon praten en denken, niet kon plànnen en
organiseren, niet beschikte over een bewustzijn en een ik-besef zoals wij dat ken-
nen en die veel dichter bij de dieren stond dan wij vaak aannemen. Het is goed
mogelijk dat kenmerkende eigenschappen die wij als typisch menselijk beschou-
wen, zoals intelligent gedrag, vrijheid en verantwoordelijkheid, kunnen denken
en redeneren, dat deze eigenschappen pas in de laatste tienduizend jaar zijn ont-
staan c.q. ontwikkeld. Zie Kenneth J. Hsii, Het grote uitsterven, kosmische catastro-
fes, dinosaurussen en de evolutietheorie, Meulenhoff Amsterdam 1988; Piet Vroon,
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Wolfsklem. De evolutie van het menselijke gedrag, Ambo Baarn 1992,
blz. 52 e.v.; Jean Aitchison, De sprekende aap. Over de oorsprong en evolutie van de
menselijke taal, Het Spectrum Utrecht, 1997

9 Frans de Waal, Van nature goed, over de oorsprong van goed en kwaad in mensen en
andere dieren, Contact Amsterdam/Antwerpen blz. 88

10 Paul Cliteur, Onze verhouding tot de apen, de consequenties van het darwinisme voor
ons mensbeeld en voor de moraal, o.c.

11 J. Goudsblom, Stof waar honger uit ontstond. Over evolutie en sociale processen, Meu-
lenhoff Amsterdam 2001, blz. 53

12 Frans de Waal, Van nature goed, over de oorsprong van goed en kwaad in mensen en
andere dieren, Contact Amsterdam/Antwerpen 1996, blz. 81

13 Toen de vrijheid van het existentialisme hoog in het vaandel stond, plaatste de
filosoof van Peursen daarbij al zijn kanttekeningen. ‘De mens is pas een ik als hij
zich omgeven weet door grenzen die niet van hemzelf afhankelijk zijn. De vrij-
heid als drang naar onafhankelijkheid ontstaat alleen daar waar de druk van het
obstakel ondervonden wordt. De ervaring waarbinnen de mens is geplaatst, is geen
alles vervluchtigende onbestemdheid, maar is gebarsten en gescheurd door obsta-
kels. Het mensenleven kan men slechts vinden binnen de vernedering van om-
sluitende barrières.’ (C.A. van Peursen, Riskante Philosophie. Een karakteristiek van
het hedendaagse existentiële denken, Amsterdam 1955)

14 Herms Romijn, Hersenen en Geest. Neurobiologische, Quantummechanische en Psy-
chologische aspecten. Swets & Zeitlinger, Amsterdam/Lisse 1991; Suzan Greenfield,
Zo werken onze hersenen. Het menselijk brein ontrafeld, Lannoo/Terra, Tiel 1996;
Jan van Riemsdijk, De wonderen luisteren naar wetten. Elementen van een neu-
rofilosofie, Kok Agora Kampen,1997

15 Daniel C. Dennett, Het bewustzijn verklaard, vertaald door Ton Maas en Frits Smeets,
Amsterdam Contact 1992, derde druk blz. 287

16 Frits Staal, Zin en onzin in filosofie, religie en wetenschap, Meulenhoff Amsterdam
1986. Staal wijst op het verband tussen ritueel en taal en vermoedt dat onze taal
ten dele van rituele oorsprong is. Het resultaat een rituele activiteit is dat door het
reciteren van mantra’s een taaluniversum wordt geconstrueerd. ‘Neem bijvoor-
beeld de bouw van een groot vuuraltaar uit baksteen, zoals wij dat in het Agnicaya-
na aantreffen. Dit altaar wordt niet door het simpele neerleggen van bakstenen
gebouwd, maar door het reciteren van mantra’s die het neerleggen van elke bak-
steen begeleidt.’(blz. 290)

17 Zie b.v. Chris A.M. Hermans, Participerend leren, grondslagen van religieuze vor-
ming in een globaliserende samenleving, Damon 2001, blz. 158 waar de auteur drie
begrippen religie onderscheidt.

18 Joseph Campbell, Mens, mythe en metafoor, vertaling Aris van Braam, Contact Am-
sterdam 1982. Vgl ook Joseph Campbell en Bill Moyers, Mythen en bewustzijn,
Teleac Utrecht 1990

19 Zie dr. D.J. Hoens, dr. J.H. Kamstra en dr. D.C. Mulder, Inleiding tot de studie van
godsdiensten, Kok Kampen 1990, blz. 54

20 G. van der leeuw, Phänomenologie der Religion, Tübingen 1933. Hij heeft grote in-
vloed in de godsdienstwetenschap, tot aan de jaren zestig toe. Het betekende dat
godsdiensten voornamelijk vanuit de eigen godsdienst konden worden benaderd.
Zie Jacques Waardenburg, Religie onder de loep. Systematische inleiding in de gods-
dienstwetenschap, Ambo Baarn 1990, waar deze schrijft: ‘Het eenzijdige begrip
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van religie dat door Europese tradities en veelal ook theologisch bepaald was, heeft
een merkwaardig gevolg gehad. In feite heeft men in het Westen andere gods-
diensten dan het Christendom eigenlijk alleen binnen die grenzen kunnen waar-
nemen en interpreteren, die met bepaalde, typisch westerse normatieve ideeën
over religie waren gegeven.’ (blz. 34)

21 J.G. Frazer, The Golden Bough, Mac Millan London 1922. Nederlandse vertaling
Aris J. Braam en uitgegeven (in een verkorte uitgave van 911 bladzijden) als De
gouden tak. Over mythen, magie en religie, Contact Amsterdam/Antwerpen, derde
druk 1996, blz. 78

22 Prof. P. Smits in Ruimte (katern Radar-Peiling april/mei 1989, blz. 5), geciteerd
door S.W. Couwenberg in de afscheidsbundel Onderweg met prof. Dr. P. Smits, 25
opstellen ter gelegenheid van zijn negentigste verjaardag, N.V.O. augustus 1996, blz.
99

23 Theo de Boer, Ongewone alledaagsheid. Over dagelijks leven en spiritualiteit, in: Onge-
wone alledaagsheid, onder redactie van Bart Voorsluis, Meinema Zoetermeer 2003,
blz. 15. De Boer schrijft: ‘Alleen van het algemene is wetenschap mogelijk. Het
algemene is tevens het hogere. Dat laatste is belangrijk, want het had op zich zelf
ook anders gekund. In principe is het mogelijk dat men in de wetenschap het
algemene bestudeert, maar toch het individuele belangrijker vindt. De wetenschap
zou dan een minder hoog idee van zichzelf hebben. Bij de Grieken is het algeme-
ne echter ook het hogere. Dat is niet alleen zo bij Plato, waar de kennis culmineert
in het schouwen van de idee, maar evenzeer bij Aristoteles, die wel de relevantie
zag van de kennis van de individuele situatie bij de verstandigheid of prudentie in
de ethiek, maar in de kenleer toch het algemene en de kennis daarvan als de ware
bron van wijsheid beschouwde.’

24  ‘The core of religion is religious experience’, schreef H.D. Lewis in zijn boek ‘Our
Experience of God (Allen and Unwin, 1959, blz. 65). Zie ook Marcel Messing (red),
Religie als levende ervaring, van Gorcum Assen/Maastricht 1998, met bijdragen
van o.a. E.C.F.A. Schillebeeckx, A. van der Heide, G. Quispel, C.J. Tholens, H.J.
Witteveen en H.M. Goudappel, die de levende ervaring als kern van religie en
godsdienst beschouwen.

25 Rik Pinxten, Goddelijke fantasie. Over religie, leren en identiteit. Houtekiet Antwer-
pen/Baarn 200, blz. 22

26 Leo Apostel, Atheïstische spiritualiteit, Samenstelling en eindredactie Jan H.
Mysjkin, VUBPress Brussel 1998, blz. 87

27 Dom C.J.A. Tholens, In de leer bij het hindoeïsme, in: Religie als levende ervaring,
onder redactie van Marcel Messing (o.c..) blz. 20-21

28 Bertrand Russel, Geschiedenis van de westerse filosofie, in verband met politieke en
sociale omstandigheden van de oudste tijd tot heden, Servire, Katwijk aan Zee, der-
tiende gewijzigde druk 1990, blz. 842. Antoon Vergote, Religie, geloof en ongeloof.
Psychologische studie, De Nederlandse boekhandel Antwerpen/Amsterdam 1984,
blz. 111

29 Geciteerd bij Jos de Mul, De tragedie van de eindigheid. Dilthey’s hermeneutiek van
het leven, proefschrift Kok Agora 1993, blz. 293

30 Het betreft de kwestie in hoeverre de werkelijkheid tot stand komt doordat we
haar een bepaalde betekenis geven. Bestaan de dingen ook als we er niet over
spreken, als we ze niet onder woorden brengen. En wat bestaat er dan? Zie ook
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Martin Stokhof, Taal en betekenis. Een inleiding in de taalfilosofie, Boom Amsterdam
2000, en René van Woudenberg, Filosofie van taal en tekst, Damon Budel 2002.

31 Zie Piet Vroon, Wolfsklem. De evolutie van het menselijk gedrag. Ambo Baarn 1992,
en Jean Aitchisons, De sprekende aap. Over de oorspong en evolutie van de menselijke
taal, Het Spectrum Utrecht 1997. De taal heeft mensen geholpen in de strijd om
hun bestaan. Door hun taal konden ze concepten ontwikkelen, de wereld begrij-
pen, grip krijgen op de hen omringende werkelijkheid en deze daardoor in cul-
tuur brengen. De taal gaf ook structuur en kon het gedrag mede kanaliseren, het
bood verhalen die beschutting brachten tegen de duistere en angstwekkende ele-
menten van het bestaan. Geen wonder dat vele voorouders de taal als een geschenk
uit de hemel beschouwden, een godsgeschenk waarvan de heilige boeken van de
drie Semitische godsdiensten een duidelijk voorbeeld vormen. Torah, bijbel en
koran brachten de gelovigen tot bewustzijn. Vroon citeert Jaynes die stelt dat de
mens ongeveer drie tot vier duizend jaar geleden nog niet bewust functioneerde
en niet vanuit een persoonlijk zelf leefde. Met verschillende auteurs als Dennett,
Saunders en Slobin is Vroon van mening dat het kunnen lezen en schrijven een
grote rol heeft gespeeld bij de ontwikkeling van het zelfbewustzijn omdat dit een
bepaald abstractievermogen veronderstelt dat door het schrift tot stand komt.

32 Zie Tor Nørretranders, Het bewustzijn als bedrieger. Een mythe ontrafeld, Arbeiders-
pers, Amsterdam 2002 (met name hoofdsstuk 6), blz. 143. Een bit wordt
gedefinieerd als de eenheid voor informatie die kan worden weergegeven om on-
derscheid te maken in verschillen.

33 Zie Emiel Pels, Vormen van opspraak. Taal en denkstructuren bij Heracleitos, proef-
schrift, Universiteit van Amsterdam, juni 1992

34 Zie Joseph Nalin Swaris, Nagga the Buddha’s way to Human Liberation, a socio-
historical approach, proefschrift Utrecht 1997, met name hoofdstuk 11. Zie ook
Walpola Rahula, Wat de Boeddha onderwees, Karnak Amsterdam 1990 en
Alphons van Dijk, Over (de) verlichting. Een inleiding tot het boeddhisme voor huma-
nistisch geïnspireerde mensen, Damon Leende 1999.

35 Alan Watts, Still the Mind, New World Library, Novato California, 1986; Neder-
landse vertaling door Vivian Franken, Verstilde geest, een introductie tot meditatie,
Ankh Hermes Deventer 2000, blz. 101

36 Alan W. Watts, Het boek, Over het taboe op het weten wie je bent, Nederlandse verta-
ling Jeff van Exel, Bert Bakker Den Haag 1982, blz. 55

37 P. Sloterdijk, Regels voor het Mensenpark, Boom Amsterdam 2000
38 Op het eerste gezicht kunnen we onszelf niet ontwerpen. We ervaren onszelf veel-

al als geworpen in dit bestaan. We zijn gebonden aan tijd en plaats, kinderen van
een moment. We kunnen ons niet echt van het heden losmaken, maar met onze
woorden, onze concepten en ideeën kunnen we dat wel. Plato sprak over goddelij-
ke ideeën afkomstig uit een goddelijke wereld. In de joodse cultuur van de Thora
scheppen mensen zichzelf niet naar eigen beeld en gelijkenis, maar is het JHWH
die hen vormt naar zijn beeld en gelijkenis. De mens, die voor de mens een hoge-
re macht vormt, is in onze christelijke cultuur de Godmens. Door middel van het
godsbeeld is de mens een kind van God geworden.

39 Maurice Schouten, De vleesgeworden geest: naturalisme in de philosophy of mind, Wijs-
gerig perspectief 41 (2001) nr. 4 blz. 47

40 Theo de Boer, Pleidooi voor interpretatie, Boom Amsterdam 1997, blz. 145
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41 Samuel IJsseling, Apollo, Dionysos, Aphrodite en de anderen. Griekse goden in de he-
dendaagse filosofie, Boom Amsterdam, derde druk 1997, blz. 98

42 Karel Douven, Het christendom op weg naar de 21e eeuw. Van Christusbelijdenis tot
Christuservaring, Soest vierde druk 1988

43 Prof. Dr. Luchesius A.H. Smits, Bewustzijnsverruiming. Structuur en beleving, in-
zicht en uitzicht, Ankh-Hermes Deventer 1987, blz. 135

44 Gerrit Achterberg, Het woord, in: Limiet, Van Dishoeck Bussum 1945. In dit
gedicht wordt met ‘u ‘ door Achterhuis waarschijnlijk gedoeld op de vrouw die hij
vermoord heeft, maar er kan ook op God gedoeld worden. Feitelijk doet het er niet
toe wat de dichter precies bedoelt, omdat de tekst ook een eigen leven kan gaan
leiden en poëzie meerduidig is.

Hoofdstuk 2:
1 Jean-Jacques Rousseau, Les Confessions (Pléiade, Gallimard 1782). Nederlandse

vertaling Leo van Maris, Bekentenissen, De Arbeiderspers Amsterdam 1996
2 De Confessiones van Aurelius Augustinus dateren uit het begin van het westerse

christendom. Augustinus (354-430) wordt als een van de grootste en meest
invloedrijke kerkvaders beschouwd. Hier wordt geciteerd uit de Nederlandse ver-
taling van Gerard Wijdeveld, De belijdenissen van Aurelius Augustinus, Uitgeverij
De Fontein, Utrecht 1950

3 Zie Ziekte tot de dood (1849), onder pseudoniem geschreven. Geciteerd bij Hans
Joachim Störig in zijn Geschiedenis van de filosofie, deel 2

4 In zijn laatste twee levensjaren ontketent Kierkegaard een strijd tegen het chris-
tendom met een reeks vlugschriften die hij ‘Het ogenblik’ noemt. Daarin schrijft
hij o.a. ‘Als je niet meer deelneemt aan de officiële godsdienstoefeningen zoals
die nu zijn, draag je voortaan een zware schuld minder; je werkt er niet meer aan
mee dat met God de draak wordt gestoken door iets als nieuwtestamentisch chris-
tendom te presenteren wat het beslist niet is.’ (H.J. Störig, Geschiedenis van de
filosofie, 21ste volledig herziene en bewerkte druk door Jos Tielens, Aula Utrecht
1990, blz. 177)

5 Fr. Nietzsche, Fröhliche Wissenschaft (Teubner, 1882). Eigen vertaling.
6 Jacques Waardenburg, Religie onder de loep, Systematische inleiding in de godsdienst-

wetenschap, Ambo Baarn 1990, blz.19. (Bewerking van het boek van Walter de
Gruyter, Religionen und Religion. Systematisxche Einführung in die Religionswissen-
schaft, Berlin/New York 1986)

7 Karen Amstrong, Een geschiedenis van God. Vierduizend jaar jodendom, christendom
en islam, Anthos Baarn/Amsterdam 1995

8 Ken Wilber, The marriage of sense and soul: Integration science and religion, (Random
House 1998). Nederlandse vertaling Servire: De integratie van wetenschap en religie,
Utrecht 1998

9 Frits Staal, Het wetenschappelijk onderzoek van de mystiek, aula 619, Het Spectrum,
Utrecht/Antwerpen 1978, blz. 29

10 Zie Jan Bor en Errit Petersma, De verbeelding van het denken, Contact Amstedam/
Antwerpen 1995, blz. 318. Bertrand Russell, Geschiedenis van de westerse filosofie
o.c. blz. 840 e.v.

11 William James, The varieties of Religious Experience. A study in Human nature, (Gif-
ford Lectures Edinburg 1902). In 1907 in het Nederlands vertaald en bewerkt door
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J.P. Wesselink-van Rossum onder de titel: De verscheidenheden op het
gebied van de godsdienstige ervaringen. Een studie over de menschelijke natuur, Leyden-
roth Utrecht. In 1995 opnieuw vertaald en uitgebracht door Servire Uitgevers in
de serie Spirituele klassieken onder de titel: De varianten van religieuze ervaring,
Utrecht 1995, blz. 331.

12 William James, De varianten van religieuze ervaring, Servire Uitgevers Utrecht 1995,
hoofdstuk 2: Omschrijving van het onderwerp, blz. 18 e.v.

13 Zie Antoon Vergote, Religie, geloof en ongeloof. Psychologische studie. De
Nederlandse boekhandel, Antwerpen/Amsterdam 1984, blz. 122-124

14 Zie Marcel Messing (red), Religie als levende ervaring, van Gorcum Assen/Maast-
richt 1988, blz. 2. Een bundel met bijdragen van o.a. H.M. Goudappel, A.C.M.
Kurpershoek-Scherft, G. Quispel, E.C.F.A. Schillebeeckx, C.J. Tholens, H.J.
Witteveen. Zie ook de diverse publicaties van H.M. Kuitert.

15 Zo reisden aan het eind van de negentiende en het begin van de twintigste eeuw
een groep Duitse etnologen met een opperhoofd van een van de Zuidzee eilanden
door Europa, hetgeen resulteerde in het bekende boekje ‘Der Papalagi’, waarin
Tuivaii uit Samoa de Europese blanken (papalagi) beschrijft vanuit de cultuur en
religie van de ‘primitieve’ eilandbewoners. In de jaren twintig verscheen het ook
in Nederlands en beleefde sindsdien vele drukken.

16 R. Smith, Religion des Sémites, 1890; H. Hubert in het voorwoord van het boek van
de Nederlandse godsdiensthistoricus P.D. Chantepie de la Sausaye: Manuel d’histoire
des religions, Colin Paris 1904

17 Zie Antoon Vergote, Religie, geloof en ongeloof, o.c. blz. 126
18 Antoon Vergote, Religie, geloof en ongeloof, o.c. blz. 120
19 Rudolf Otto, Das Heilige, über das Irrationele in der Idee des Göttlichen und sein Ver-

haltnis zum Rationalen, Munchen 1917/1963
20 Antoon Vergote, Religie, geloof en ongeloof, o.c. blz. 126
21 Mircea Eliade, Das Heilige und das Profane (Rowolt Hamburg 1957). Nederlandse

vertaling: Het heilige en het profane, Meulenhoff Amsterdam 1977, blz. 19. (Later is
deze uitgave uitgebracht door Servire Cothen 1987 onder de titel De magie van het
alledaagse.)

22 Mircea Eliade, Het heilige en het profane, Meulenhoff Amsterdam 1977, blz. 146
23 Antoon Vergote, Religie, geloof en ongeloof, o.c. blz. 130
24 Antoon Vergote, Religie, geloof en ongeloof, o.c. blz. 153
25 Zie Frans Maas, Er is meer God dan we denken, Essays over spiritualiteit, Altiora/Kok

Averbode/Kampen 1989. In ‘Ervaring als integratie van het eigene en het vreem-
de‘ gaat de auteur in op het betoog van Heidegger die het oneens is met Kant die
zou beweren dat ons denken bepaald wordt door een boven de geschiedenis staan-
de transcendentale en anonieme logica. Ik betwijfel echter of ‘het Zijn’ van Heide-
gger als het godsbegrip moet worden gezien.

26 In veel overzichten van de geschiedenis van de filosofie in de twintigste eeuw
wordt William James aanvankelijk niet eens genoemd (zie o.a. Joachim Störig,
Geschiedenis van de filosofie en Jörg Aufenanger, Filosofie). Maar zowel in de psy-
chologie als in de filosofie ontstaat er steeds meer aandacht en belangstelling voor
zijn pragmatische benadering, zoals b.v. blijkt uit de publicatie ‘De denkers, een
intellectuele biografie van de twintigste eeuw, Uitgeverij Contact Amsterdam/Ant-
werpen 1999

27 Zie J. de Vries en F. de Tollenaere, Etymologisch woordenboek, Het Spectrum Utrecht
1992, zeventiende druk
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28 Ludwig Wittgenstein, Philosophical Investigations (Blackwell Oxford 1953). Neder-
landse vertaling: Filosofische onderzoekingen, Boom Meppel en Amsterdam 1992,
blz. 47

29 Dr. D.J. Hoens, dr. J.H. Kamstra en dr. D.C. Mulder, Inleiding tot de studie der
godsdiensten, Kok Kampen 1985. ‘Mede dankzij cultureel-antropologische en gods-
dienstsociologische gezichtspunten hebben wij wat meer oog gekregen voor de
oneindige rijkdom en de situatie van allerlei godsdiensten, zo zelfs dat vele gods-
dienstwetenschappers steeds huiveriger worden om algemene uitspraken over
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diensten als het boeddhisme of het christendom valt het steeds moeilijker geldige
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30 Lao-Tsee, Tao te Tjing, in de vertaling van Johan Willemsens, Bres Amsterdam
1990, hoofdstuk 56, blz. 73

31 Prof. L. Laeyendecker, Als de hemel de aarde raakt. Spiritualiteit en mystiek-ervarin-
gen, KSGV Ambo, Baarn 1990

32 Zie Henk van Breukelen, Het vijftigste jaar, KSGV Nijmegen 2000, blz. 93
33 Zie Martin Ramstedt, Nieuwe vormen van religiositeit, in: Respons, mededelingen

van het Meertens Instituut, nr. 6, 2003, blz. 13 e.v.
34 Zie Erik van Ruysbeek, Mystiek en mysterie, Ankh-Hermes Deventer 1992, Leo

Apostel, Atheïstische spiritualiteit, Samenstelling en eindredactie Jan H. Mysjkin,
VUBPress Brussel 1998 en Rik Pinxten, Goddelijke fantasie. Over religie, leren en
identiteit, Houtekiet Antwerpen/Baarn 2000.

35 Zie Prana 86 (januari 1995) themanummer over mystiek en kosmische bewust-
zijn, m.n. de bijdragen van Marcel Messing (Jacob Boehme, mysticus tussen
Ungrund en Niets), Erik van Ruysbeek (Kosmisch en mystiek bewustzijn) en Hans
Gerding (Geen zoekers maar vinders). Een “mystikos” was iemand die is aangeslo-
ten bij zo’n geheime rite. Een “mystikos” was vermoedelijk iemand die zijn mond
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kennis van een goddelijke dimensie. Zie ook Kees Waayman, Spiritualiteit, vor-
men, grondslagen, methoden, Carmelitana – Kok, Gent/Kampen 2000, blz. 353

36 Evelyn Underhill, Mysticism, a study in the nature and development of man’s spiritual
development, Adyar London 1970. Evelyn Underhill, Practical Mysticisme for normal
people (Adyar London 1914). Nederlandse vertaling van de zesde druk (1948) door
Ir. A.J.H. van Leeuwen, Praktische mystiek voor gewone mensen, uitgeverij Theos,
tweede druk 1978

37 Abraham H. Maslow, Religions, values and peak-experiences (Kappa Delta Pi, West
Lafayette 1964). Nederlandse vertaling: Religie en topervaring, Lemniscaat Rotter-
dam 1972

38 Frits Staal, Het wetenschappelijk onderzoek van de mystiek, Het spectrum, aula 619,
Utrecht/Antwerpen 1978, blz. 42

39 J. Weima, Reiken naar oneindigheid. Inleiding tot de psychologie van de religieuze er-
varing, Ambo Baarn 1981, blz. 138. Zie ook Evelyn Underhill, Abraham H. Mas-
low, Frits Staal en J.W. Saane

40 J.W. Saane, De rol van gevoelens en emoties in de religieuze ervaring. Een theoretische
psychologische benadering, Kok, Kampen 1998, blz. 85
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Hoofdstuk 3:
1 Arjan Broers, Dwarsliggers in naam van God, Mystici van Hadewijch tot Hillesum,

Ten have/Lannoo, Baarn 2002
2 Frans Maas, Spiritualiteit als inzicht. Mystieke gedachten en theologische reflecties,

Meinema Zoetermeer, tweede druk 2002, blz. 13
3 Erik van Ruysbeek, Mystiek en mysterie, Ank-Hermes bv, Deventer 1992, blz. 7
4 Erik van Ruysbeek, Mystiek en mysterie, o.c., blz. 17
5 Erik van Ruysbeek, Mystiek en mysterie, o.c., blz. 18
6 Erik van Ruysbeek, Mystiek en mysterie, o.c., blz. 20-21
7 Erik van Ruysbeek, Mystiek en mysterie, o.c., blz. 21
8 Erik van Ruysbeek, Mystiek en mysterie, o.c., blz. 25-26
9 Erik van Ruysbeek, Mystiek en mysterie, o.c., blz. 34
10 Erik van Ruysbeek, Mystiek en mysterie, o.c., blz. 46
11 Erik van Ruysbeek, De eeuwigheid is nu. Over eenheidservaring en louter zijn, Servire

Utrecht 1998, blz. 136
12 Kathleen Raine, Farewell Happy Fields, Hamish Hamilton, London 1974. Geciteerd

door Anne Bancroft, Vrouwelijke mystici van de twintigste eeuw, Mirananda, Den
Haag 1991, blz. 91-92

13 Franklin Jones (Da Free John), De knie van luisteren, The Dawn Press, Amsterdam
1987, blz. 6-7

14 Franklin Jones, De knie van luisteren, o.c., blz. 12
15 Franklin Jones, De knie van luisteren, o.c., blz 14
16 Franklin Jones, De knie van luisteren, o.c., blz. 46-48
17 Zie drs Willem Voois, Sjamaan: meester over het dodenrijk, Prana nr. 74, januari

1993 en De helende extase, Prana nr. 99, maart 1997. Zie ook Piers Vitebsky, De
Sjamaan. Reizen van de ziel. Trance, extase en genezing van Siberië tot de amazone,
Kosmos – Z&K Uitgevers, Utrecht 1996

18 Franklin Jones, De knie van luisteren, o.c., blz. 59
19 Franklin Jones, De knie van luisteren, o.c., blz. 60
20 Zie o.a. Shri Nisargadatta Maharaj, Zijn. Over de oorspronkelijke natuur van de mens,

Nederlandse vertaling Wolter A. Keers, Ankh-Hermes Deventer, tweede druk 1988.
Zie ook de Nederlandse representant en mysticus Alexander Smit, Bewustzijn.
Gesprekken over dat wat nooit verandert Altamira Heemstede 1990; Alexander Smit,
Subjectief gewaarzijn, Altamira Heemstede 1997.

21 Franklin Jones, De knie van luisteren, o.c., blz. 101
22 Zie verschijningen van Maria te Fatima (1916), Amsterdam (1950), Medjugorje

(1981), Volendam (2002).
23 Franklin Jones, Da Avabbasa, een toespraak over zelfinzicht, The free daist, april

1993, blz. 6
24 Franklin Jones, Da Avabbasa, Besef in wat voor situatie je verkeert, The free daist

januari 1993, blz 18
25 Met uitgewerkte diagnostische criteria, ontleend aan DSM, probeert men objec-

tief de pathologische aandoening vast te stellen. Mensen zijn echter meer dan hun
ziekte, meer dan hun afwijking, zoals ze ook meer zijn dan degene die dit of dat
heeft gedaan of heeft ervaren. Bij bepaalde ziekteverschijnselen zoals bijvoorbeeld
bij hallucinaties (waarbij iets wordt waargenomen wat er niet is) blijven algemeen
menselijke kenmerken aanwezig. Hallucinaties kunnen volgens psychologen ten
aanzien van alle zintuigen optreden, maar ze gebeuren het meest bij gehoorhallu-
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cinaties: het horen van stemmen. Een dergelijke manier van hallucineren wordt
vooral aangetroffen bij schizofrenie, een psychotische stoornis die in de regel
gekenmerkt wordt door onsamenhangend gepraat, chaotische gedrag en apathie.
Wanneer deze kenmerken aanwezig zijn spreekt men gewoonlijk over schizofreen
gedrag. Als er echter maar een of twee van dergelijke kenmerken aan de orde zijn
is dat niet het geval. Er zijn allerlei tussenvormen en twijfelgevallen denkbaar. Dit
geldt ook voor andere psychoses, neuroses en persoonlijkheidsstoornissen. Zo
wordt de paranoïde psychose gekenmerkt door grootheidswanen en
jaloersheidswanen, maar die komen ook voor zonder dat er sprake is van een der-
gelijke psychose. Misschien zijn er maar weinig mensen zonder wanen en waan-
denkbeelden, zonder allerlei fobieën en eetstoornissen. Sinds men in de psycho-
logie en psychiatrie criteria heeft (DSM) waaraan psychische stoornissen moeten
voldoen, komt de overeenkomst tussen cliënten met dezelfde stoornis op de voor-
grond te staan met als gevolg dat deze mensen met dezelfde kam worden bena-
derd. Dat was precies de reden waarom Carl Rogers (grondlegger van de humanis-
tische psychologie) elke diagnostische categorisering van de hand wees. Het plakken
van etiketten kan veel schade aanrichten. Enige relativering van diagnostische
categorisering is op zijn plaats.

26 Ingrid Baart, Ziekte en zingeving, Een onderzoek naar chronische ziekte en subjectivi-
teit, Koninklijke van Gorcum, Assen 2002

27 William James, De varianten van religieuze ervaring, Servire, Utrecht 1995, blz. 273
28 Zie Maandblad Geestelijke Volksgezondheid, september 2003, waarin bijdragen

van de psychiaters Hans Keilson en Jan Vink
29 .Karen Amstrong, De wenteltrap. Mijn weg uit de duisternis, De Bezige Bij Amster-

dam 2003, m.n. blz. 226-227. Zie ook Douwe Draaisma, Waarom het leven sneller
gaat als je ouder wordt, Historische uitgeverij, Groningen 2001, blz. 166

30 Hier kan o.a. verwezen worden naar Alan Watts (‘Uit allerlei details blijkt dat hij
weet waar het om gaat, een uitzonderlijk wezen.’) en Ken Wilber (‘Het is mijn
overtuiging dat we in zijn persoon een spiritueel meester en religieuze genie van
de allerhoogste orde voor ons hebben.’)

31 Aldous Huxley, The Perrenial Philosophy, London Chatto & Windus 1944. In dit
wereldberoemde boek schetst Huxley als een van de eersten de kenmerken van
een universele mystiek die in alle grote religies van de wereld voorkomt. Het boek
is vele malen herdrukt en vertaald. In Nederland uitgebracht in 1950 (Servire, ’s-
Gravenhage) onder de titel: De eeuwige wijsheid.

32 Zie onder andere het boek van Wayne Weible, Medjugorje. De boodschap, vertaald
door Julio A.Rojer (uitgegeven in 2002 door Sempre). Het boek staat vol met de
ervaringen van deze kinderen (hun ontmoetingen met Maria) die echter nergens
als mystiek kunnen worden bestempeld in de zin zoals ik aan de hand van de
mystieke ervaringen van Jones en Van Ruysbeek heb trachten duidelijk te maken.
Ook de Poolse zuster Maria Fautina Kowalska had verschijningen waarin Jezus
haar zijn goddelijke barmhartigheid openbaarde. Ze werd onlangs door de Poolse
paus heilig verklaard. Bij alle publiciteit werd de indruk gewekt dat haar verschij-
ningen de belangrijkste reden vormden om haar heilig te verklaren.

33 Prof. mr. dr. G. Meuleman, De goden reisden mee. Verguisde religies in Mexico, Mid-
den en Zuid Amerika, Bres, Amsterdam 1997

34 Prof. mr. dr. G. Meuleman, De goden reisden mee, o.c. blz. 130-131
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35 Eva Pierekos, Padwerk: werken aan jezelf of juist niet, Ankh-Hermes, Deventer 1987.
Achter in het boek staan 258 oorspronkelijke lezingen vermeld die ook allen in het
Nederlands zijn uitgegeven

36 Jane Roberts, Gesprekken met Seth, deel 1, 2 en 3, Ankh-Hermes, Deventer 1990 en
1991

37 Zie Dr. W.H.C. Tenhaeff, De voorschouw. Onderzoekingen op het gebied der helder-
ziendheid in de tijd, H.P. Leopolds uitg. NV, ‘s-Gravenhage 1961, blz. 266. Hij
verwijst daar ook naar Ludwig (Ein Fememord und seine Folgen, Zeitschrift für Pa-
rapsychologie, 1931, pag. 288 e.v.)

38 Jakop Rigter, Het palet van de psychologie. Stromingen en hun toepassingen in de hulp-
verlening, Coutinho, Bussum 1996, blz. 232. In de systeemtheorie wordt daar voort-
durend op gewezen. Zowel biologische, psychische en sociale processen spelen
een rol, hetgeen ook betekent dat bijzondere ervaringen niet los van de biologi-
sche, psychische en sociale context moeten worden benaderd.

39 Dr. W.H.C. Tenhaeff, De voorschouw, o.c., blz. 5
40 Carolyn Miller, Wonderen creëren, Ankh-Hermes bv Deventer, 1996, blz. 26-27

(Oorspronkelijke titel: Creating miracles, Understanding the experience of divine in-
tervention, H.J. Kramer, Inc. Tiburon, USA 1995)

41 Zie Patrick Wall, Pijn, weten en voelen, SWP Amsterdam, 2001 (Oorspronkelijke
titel: Pain. The science of suffering, Orion Books London, 1999.) In de eerste twee
hoofdstukken noemt Wall voorbeelden van hoe verschillend mensen met pijn
kunnen omgaan. Dat geldt trouwens ook voor dieren. Wall noemt het bekende
voorbeeld van het paard dat in 1980 de Epsom Derby won met een gebroken been.

42 H.M. Kuitert, Over religie. Aan de liefhebbers onder haar beoefenaars. Ten Have Baarn
2000, blz. 116-117

43 Suzette van IJssel, Voorbij het dualistische denken. Over spanningen tussen postmoder-
nisme en spiritualiteit, in: Tijdschrift voor Humanistiek nr. 13 (maart 2003) blz. 39

44 Leo Apostel, Atheïstische spiritualiteit, VUBpress Brussel 1998, blz. 56
45 Zie Alieke Rumpff (red), De kracht van de bezieling. Over spiritualiteit en bewustwor-

ding, Dabar-Luyten Heeswijk – Nijmegen 1999, m.n. de bijdrage van Mimi
Maréchal, blz. 163-172

46 Hanneke Veerman, Ben ik nou gek? Hedendaagse dwarsliggers in naam van God,
Uitgeverij Ten Have Baarn 2003, blz. 34-35

47 Simone Weil, Wachten op God, Bijleveld Utrecht 1997, tweede druk blz. 77
48 Dr. J. van Baal, Mysterie als openbaring, Ten Have Baarn 1996, derde druk blz. 105.

Ook geciteerd door Wilfried Hensen, Uit de diepten. Mystiek in het protestantisme,
Ten Have Baarn 1999, blz. 115 -122

49 Hans Andreus, De witte netten van zee en maan, Haarlem 1974
50 Dag Hammerskjöld, Merkstenen, Gottmer Nijmegen 1980
51 Etty Hillesum, Het verstoorde leven, Dagboek 1941-1943, De Haan Haarlem, 1981,

blz 113
52 Etty Hillesum, Het verstoorde leven, Dagboek 1941-1943, De Haan Haarlem, 1981,

blz 164
53 Etty Hillesum, Het denkend hart van de barak, De Haan Haarlem, 1982, blz. 85
54 Wilfried Hensen, Uit de diepten. Mystiek in het protestantisme, Ten have Baarn 1999,

blz. 127
55 Abraham H. Maslow, Religions, values and peak-experiences, Kappa Delta Pi, 1964.

Zie ook de Nederlandse vertaling van Maurits Mok, Religie en topervaring Lemnis-
caat Rotterdam 1972, met een vertaald voorwoord uit een Engelstalige uitgave uit
1970.
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56 Piero Ferrucci, Zeven wegen naar het zelf, Uitgeverij De Toorts Haarlem 1991
57 Ruut Veenhoven, Leefbaarheid van landen, Onderzoekschool AWSB Utrecht 1996,

blz. 21
58 Mihaly Csikszentmihali, Flow, psychologie van de optimale ervaring, Boom Amster-

dam 1999 (vertaling Henk Moerdijk uit het Amerikaans: Flow, The psychology of
Optimal Experience, Harper Collins Publishers Chicago 1990)

59 Mihaly Csikszentmihali, Flow, psychologie van de optimale ervaring, o.c., blz. 71.
60 Mihaly Csikszentmihali, Flow, psychologie van de optimale ervaring, o.c., blz. 64
61 Mihaly Csikszentmihali, Flow, psychologie van de optimale ervaring, o.c., blz. 94
62 J. Krishnamurti, Aantekeningen, geciteerd in Prana 50, 1987, blz. 80
63 Abraham H. Maslow, Religie en topervaring, Lemniscaat Rotterdam 1972, (verta-

ling Maurits Mok van een editie uit 1970, Viking Compas Editions) blz. 13
64 Soms wordt pijn vooral lichamelijk geïnterpreteerd, bijvoorbeeld wanneer je een

snee in je vinger krijgt of een arm breekt, terwijl verdriet dan vooral als een psychi-
sche zaak wordt gezien, bijvoorbeeld wanneer je een vriend verliest of je werk.
Maar bij hevige pijn zijn het psychische en somatische amper van elkaar te onder-
scheiden, zodat dat ook geldt bij verdriet. Wanneer pijn en verdriet in ernstige
mate aanwezig zijn en nauw ineen verstrengeld liggen, kan dit met lijden worden
aangeduid. In ons taalgebruik lijkt de aanduiding ‘lijden’ een wat archaïsche term.
Het gebruik van de aanduiding ‘pijnervaring’ kan overigens duiden op een over-
accentuering van de lichamelijke component.

65 Paul Bruggeman, Gebroken verhaal. Als je het sterven wilt doorleven, Lannoo, Tielt
1987, blz. 65

66 Jean-Pierre Wils, Euthanasie. Naar een ethiek van het sterven, Damon Budel 2000,
blz 88. Zie ook Pijn en lijden, onder redactie van Jean-Pierre Wils, Damon Best
1998

67 N. Hoerster, Religionskritik, Stuttgart 1984, blz. 17, geciteerd door Jean-Pierre Wills
in Euthanasie, o.c. blz. 89

68 Jean-Pierre Wils, Euthanasie. Naar een ethiek van het sterven, o.c., blz. 93-94
69 Jean-Pierre Wils, Euthanasie. Naar een ethiek van het sterven, o.c., blz. 97
70 Friedrich Nietzsche, De vrolijke wetenschap, Arbeiderspers Amsterdam 1976, eer-

ste boek, nr. 48
71 Cornelis Verhoeven, Rondom de Leegte, Amboboeken Utrecht 1965
72 Hein Thijssen, Leeg en bevrijd, verslag van een mensenleven, SWP Amsterdam 2004
73 Aldous Huxley, De eeuwige wijsheid, Servire Utrecht vijfde druk 1995 (Oorspronke-

lijke titel: The Perennial Plilosophy. Chatto & Windus 1944.) Op het eerste
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zijn bekende inleiding naar de overal voorkomende mystiek. Zie verder: Encyclo-
pedie van de mystiek, fundamenten, Tradities en perspectieven, onder redactie van Dr.
Joris Baers, Gerrit Brinkman (redactiesecretaris) e.a., Kok – Kampen, Lannoo –
Tielt 2003.

Hoofdstuk 4:
1 Mythologische verhalen beschouw ik als mythen waaraan enige historische ge-

beurtenissen ten grondslag kunnen hebben gelegen. Bij mythen is dat zonder
meer niet het geval. Het verhaal van Chronos die zijn kinderen opat waarbij zijn
vrouw Rea ten einde raad hem een in doeken gewikkelde steen gaf en haar kind
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Zeus in het geheim grootbracht is een Griekse mythe. Het verhaal van de Trojaan-
se oorlog heeft meer een historische achtergrond en beschouw ik dan ook als een
mythologisch verhaal.

2 ‘Op zijn zevende jaar kreeg de Italiaanse Jozef van Cupertiono hoge koortsen in
het hoofd die hem voor de rest van zijn leven ‘onbekwaam voor aardse zaken’
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opgenomen, lukte het hem ondanks grote ijver niet om zich het heilige schrift
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deugde hij niet, want hij liet geregeld de borden uit zijn handen vallen. Maar de
grote zachtmoedigheid, gehoorzaamheid en nederigheid van deze ‘onwetende’
maakten hem tot een voorbeeldig godsdienaar, die reeds bij zijn leven wonderen
verrichtte. Zo zou hij een ‘zinneloze ‘ man en meer dan honderd ten dode opge-
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in een statig klassiek Spaans geschreven. (…) Haar vroomheid is streng kerkelijk
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bijbelse verhalen niet de neerslag van de religieuze ontroering en levenshouding
van de vertellers? Anders gezegd, is het niet zo dat deze verhalen niet op werkelij-
ke gebeurtenissen en op een echt aanwezige ‘God’ slaan, maar uitsluitend opgevat
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met het beeld moet gebeuren, hoe het gebruikt moet worden, blijft duister. Maar
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The Principles met een hoofdstuk uit The varieties of religious experience), Swets &
Zeitlinger, Lisse 1992



NOTEN

3 Bertrand Russell, Geschiedenis van de westerse filosofie, Servire Katwijk aan Zee, 13e

gewijzigde druk 1990, blz. 842
4 Zie D. Draaisme, William James, in: De Denkers. Een intellectuele biografie van de

twintigste eeuw, onder redactie van Hans Achterhuis, Jan Sperna Weiland e.a.,
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menselijke identiteit kunnen zoeken in ons bestaan als dieren die het in bepaalde
vaardigheden een betekenisvolle stap verder wisten te brengen. Wij en andere
dieren vertonen zowel overeenkomsten als verschillen, en die eerste bieden het
enige zinnige kader waarbinnen die laatste kunnen worden begrepen.’
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34 Frans B.M. de Waal, De mens als sociale aap en de verminderde populariteit van de
hebzucht, Huygenslezing, NWO, Den Haag 2002, blz. 18

35 Albert Hanken, De mystiek ontsluierd, Damon, Budel 2002,.blz. 27
36 Albert Hanken, De mystiek ontsluierd, Damon, Budel 2002, blz. 25
37 Albert Hanken, De mystiek ontsluierd, Damon, Budel 2002, blz. 150
38 Albert Hanken, De mystiek ontsluierd, Damon, Budel 2002, blz. 191 en 193



NOTEN

39 Tor Nørretranders , Maerk verden. En beretning om bevidsthed, (Gyldendal Dene-
marken 1991/1993). Nederlandse vertaling: Het bewustzijn als bedrieger. Een mythe
ontrafeld, Arbeiderspers, Amsterdam 2000, blz. 148

40 Tor Nørretranders, Het bewustzijn als bedrieger Een mythe ontrafeld, o.c. blz. 142
41 Deze uitspraak komen we volgens Tor Nørretranders tegen bij verschillende neu-
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