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Werken aan het klimaat voor vrede

[image: image1.jpg]



Aarde, werk van uw handen,

kaal geslagen, ontgroend

uitgeput en vergiftigd,

gaten gebrand in de hemel.

Aarde, ontheiligd, verschopt

door de voeten van haar bewoners,

vertreden de eeuwige woorden

vertrapt de rechten der armen.

Gij, in uw stilte, hoort, ziet en zwijgt.

Gij bezint u of Gij nog geestkracht genoeg,

geloof hebt, hoop en liefde

om opnieuw te zijn God

schepper en bevrijder-

toen daalde Gij af

en riep uw Naam over ons:

‘Ik zal zijn die ik ben,

God, erbarmend, genadig

rijk aan liefde en trouw

duizend geslachten lang.’

Oosterhuis

Eerste overweging: vrede als Godsbeeld

Veel oude religieuze woorden gebruiken we bijna nooit meer. Wie spreekt nog van genade, van zonde, van nederigheid, van schepping… Maar een oud religieus woord dat we nog elke dag gebruiken, is het woord vrede. Wij staan vandaag stil bij dat oude woord, naar aanleiding van de vredesweek, waar Bernard dieper op in zal gaan.

In de romantiek is het begrip geluk centraal komen te staan in ons Westen. Tot op vandaag lijkt geluk het hoogste waar onze geïndividualiseerde maatschappij naar moet streven. Maar vrede gaat zoveel dieper, is een zoveel sterker woord voor het goede leven dat ons met onze geboorte is beloofd. En we weten allemaal wat dat woord inhoudt.

Vrede is politiek, eerst en vooral: dat er een school is, dat er een dokter is en medicijnen, dat er een winkel is gevuld met betaalbare goederen, dat er een dak is en water uit een kraan komt dichtbij, dat je over de straat kunt lopen zonder een bom, een aanslag, een kogel, dat de doden begraven worden, de huizen gebouwd, de kinderen verzorgd. Dat is de politieke vrede en mensen moeten ze soms een heel leven missen en dromen ze dan voor hun kinderen. 

Maar er is ook de innerlijke vrede: dat je leven zin en betekenis heeft, dat de onrechtvaardigheid van het lijden niet te groot is, dat de eenzaamheid niet te groot is, dat er kan gedeeld en gegeven worden. 

Mensen kunnen veel alleen, maar voor vrede hebben ze elkaar nodig: er moeten leraars zijn om een school te hebben, er moeten mensen zijn die organiseren, er moeten mensen zijn die verplegen, er moet iemand zijn die langskomt als het moeilijk gaat. Daarom is vrede voor mij in eerste instantie verbondenheid.

En omdat mensen al zo lang zo koppig blijven zoeken naar die vrede, zo koppig blijven herstellen na de vernietiging, zo koppig blijven helpen als er nood is, zo koppig blijven geloven in de kracht van mensen (zoals pastoor Koen Blieck in zijn Rabotwijk, tijdens onze wandeling vorige week), daarom denk ik: misschien is er een grotere verbondenheid die ons drijft, die ons roept, die naast ons is, die ons niet loslaat. Vrede is een godsbeeld, het kan niet anders als je de oude teksten leest en zingt: een mysterie dat betrokken is op mensen, een aanwezigheid, een stem, een stuwende kracht, een droom die mensen gaande houdt, op de grote weg van een samenleving, op de kleine van iedere dag. In die vrede zijn wij ten diepste met elkaar verbonden.

Maar vrede is ook een gevaarlijk woord. De vrede van een paradijselijk luxeleven is verstikkend vervelend, Adam en Eva wilden er ook uit weg. De met militaire hand opgelegde vrede is slechts uitgesteld strijd, dat weten we. Elke religie moet de drang bedwingen om zijn godsbeeld niet op te leggen aan anderen, om niet tev revallen in vijanddenken en eigen zuiverheid. Hoe komt dat toch, als wij mensen eigenlijk goed weten wat vrede is?

Bernard zal stilstaan bij de Vredesweek en dat linken aan het conciliair elan van zoveel jaar geleden, met zulke scherpe blik op wat we vandaag als grote vredesnood aanvoelen.

Ik heb gewezen op de eigenheid van de bijbels-christelijke vrede: een weg door de geschiedenis, aangedreven door een godsbeeld dat betrokken is op de mensen die die weg gaan, de weg van een belofte, een gezamenlijke weg. Of zoals Koen Blieck het vorige week zei: uit uw kot komen en dingen doen met anderen, weg uit het grote gelijk, niet fundamenteel radicaal maar fundamenteel mild…

Tweede overweging: Werken aan het klimaat, voor vrede

Romeinen 8, 18-24 

Ik ben ervan overtuigd dat het lijden van deze tijd in geen verhouding staat tot de luister die ons in de toekomst zal worden geopenbaard. De schepping ziet er reikhalzend naar uit dat openbaar wordt wie Gods kinderen zijn. Want de schepping is ten prooi aan zinloosheid, niet uit eigen wil, maar door hem die haar daaraan heeft onderworpen. Maar ze heeft hoop gekregen, omdat ook de schepping zelf zal worden bevrijd uit de slavernij van de vergankelijkheid en zal delen in de vrijheid en luister die Gods kinderen geschonken wordt. Wij weten dat de hele schepping nog altijd als in barensweeën zucht en lijdt. En dat niet alleen, ook wijzelf, die als voorschot de Geest hebben ontvangen, ook wij zuchten in onszelf in afwachting van de openbaring dat we kinderen van God zijn, de verlossing van ons sterfelijk bestaan. In deze hoop zijn we gered.

De sterke tekst uit de brief van Paulus aan de Romeinen weerspiegelt de algemene opvatting van de Bijbel over de wereld. Volgens de Schrift is de wereld geschapen omwille van de mens: de schepping deelt daarom op haar manier ook het lot van de mens, zowel de vergankelijkheid alsook eenmaal de uiteindelijke verlossing en verheerlijking. God zag dat alles wat Hij gemaakt had, goed was. Hij stelde de mens aan als hoeder daarvan, maar de mens wilde gelijk zijn aan God en boven zijn stand als schepsel leven. De mens perverteert voortdurend zijn verhouding met God en daardoor wordt ook zijn verhouding met de schepping troebel en wreed. Maar de perversie, ‘de zonde’ zegt de Bijbel, heeft niet het laatste woord. God blijft trouw, verlost ons, schenkt ons telkens weer een nieuwe toekomst. En ook daarin mag de schepping delen. Daar is Paulus van overtuigd. En dat hebben we gehoord in de voorgelezen passage uit zijn brief.

Vijftien eeuwen lang hebben de christenen met die boodschap eigenlijk niks gedaan. Het is heel merkwaardig dat wij hebben moeten wachten op Luther en Calvijn die erop gewezen hebben hoe ons menselijk verkeerd handelen niet alleen op ons eigen hoofd terecht komt, maar uiteindelijk ook de hele schepping meesleurt. Die twee reformatoren hebben als het ware een profetische waarschuwing en verwittiging laten horen betreffende het menselijke misbruik van de natuur. Maar nog merkwaardiger is dat de kerken dan weer zo lang gewacht hebben om die waarschuwing ernstig te nemen. Ja, als het eigenlijk al te laat was, namelijk vanaf het moment dat de uitbuiting van de natuur zo duidelijk was geworden, zo omvattend, zo efficient gepland! Hoe komt dat toch, zo vraag ik me af? Misschien is het omdat men geen kwaad zag in de techniek die, bij verkeerd gebruik, de wereld drastisch verandert en in slavendienst van de mens stelt. Let wel: de techniek is iets goed want ze kan een uiting zijn van Gods opdracht om mee te werken aan zijn schepping. Maar haar schaduwkanten, haar verkeerd gebruik werden weggemoffeld, vooral omdat de voordelen voor het rijke westen zo groot waren. De zegeningen van techniek en industrie kwamen alleen de rijken ten goede. Perversie!

 Misschien hebben de kerken te lang de kaart van de macht en de rijkdom getrokken. Het was de jonge Karl Marx – we horen zijn naam ook niet vaak meer – die dat doorprikt heeft. Hij zag dat de werkende klasse uitgesloten was van de rijkdom die de uitbuiting van de aarde opbracht. Hij zag dat door die uitbuiting zowel de natuur zelf als de grote massa van mensen kapot gingen. En dat kon niet, zei hij. Er moest rechtvaardigheid komen, en de échte, authentieke religie had volgens hem daarin een belangrijke taak. Met precies onze passage uit de Romeinenbrief voor ogen, schrijft hij, en ik citeer letterlijk: “Religie is de zucht van het onderdrukte wezen, het hart in een harteloze wereld, ze is de ziel in zielloze omstandigheden”.


Welnu, het thema van de vredesweek dit jaar sluit daar naadloos bij aan: “Werken aan het klimaat, voor vrede”. We zijn nu perfect op de hoogte van het ingewikkelde samengaan van onze manier van leven en de klimaatverandering, en verder dat die klimaatverandering zowel de natuur zelf als het leven van honderden miljoenen mensen, de armen het eerst, zwaar bedreigt. We zijn perfect op de hoogte van de onlosmakelijke band tussen het behoud van de schepping, de rechtvaardigheid en de vrede. Het ene kan niet zonder het andere. Wir haben es gewusst. Ja, we weten maar al te goed wat ons te doen staat. Ons energieverbruik moet naar beneden, onze ecologische voetafdruk moet kleiner, we moeten stoppen met de arme landen te beroven van hun grondstoffen, we moeten onze wetenschap en kunde genereus ten dienste stellen van het zoeken naar oplossingen voor iedereen. “De schepping zal blijven zuchten en kreunen”, of – wat moderner gezegd – het klimaat zal blijven aftakelen als wij niet drastisch van levenswijze willen veranderen. En de klimaatverandering brengt dakloosheid, een tekort aan drinkwater, aan voedsel en aan energie, en dus enorme vluchtelingenstromen voort. Dat betekent op niet zo lange duur: geen solidariteit meer, oorlog, onoplosbaar conflict. De wet van de sterkste.


Pax Christi geeft daarvan een pijnlijk voorbeeld. “Bangladesh, het dichtst bevolkte land ter wereld en waar bijna de helft van de bevolking onder de armoedegrens leeft, is één van de grootste slachtoffers van de klimaatproblematiek. Heel wat land verdwijnt door het feit dat de zeespiegel stijgt. Buiten het regenseizoen neemt de droogte toe en tijdens het regenseizoen worden de regenstormen heviger. In 2007 werd dit klimatologisch ontregelde land getroffen door een overstroming en een cycloon. De overstroming maakte meer dan 3000 slachtoffers, verminderde de landbouwopbrengst met 13 % en trof het leven van 10 miljoen mensen. De cycloon bracht schade in de helft van het land en verwoestte ongeveer anderhalf miljoen huizen. Vluchtelingen probeerden de grens naar India over te steken. De Indische regering voorzag mogelijke problemen en plaatste aan de grens een versperring van meer dan 3000 km dubbele prikkeldraad”. Wij in het westen moeten niet boos naar India kijken! Zullen wij hier bij ons bereid zijn om de klimaatvluchtelingen op te vangen? Gaan onze politici de politieke moed opbrengen om daar creatieve oplossingen voor te zoeken? In elk geval wordt ons christelijke geweten wakker geschud, want de wet van de sterkste en het zelfbehoud ten koste van de ander gaat regelrecht in tegen wat wij in Jezus’ bergrede lezen en tegen de manier waarop Jezus zelf dat voorgeleefd heeft.


De vredesweek van dit jaar is een echo van het eertijdse conciliaire proces uit de jaren tachtig van de vorige eeuw, een soort vredesconcilie van alle christenen in de wereld over gerechtigheid, vrede en het behoud van de schepping. De kern ervan luidde: geen vrede zonder gerechtigheid, geen gerechtigheid zonder vrede, geen vrede tussen mensen zonder vrede met de natuur. Ik herinner mij dat toen sterk werd bepleit dat bij het werken aan vrede, het bezweren van conflicten, de belangrijkste milieuproblemen moesten aangepakt worden in het kader van een mondiale economische orde, gebaseerd op sociale rechtvaardigheid. Dertig jaar later is de urgentie daarvan zo pijnlijk duidelijk doorheen de klimaatproblematiek.



Volgens de Romeinenbrief is het God zelf die alles uiteindelijk ten goede zal keren, maar dat is geen hocus pocus. Het is een proces van hoop waarbij wij van God zelf de opdracht krijgen, de opdracht en de kracht, de Geest, om mee te werken aan een toekomst van vrede voor elk mensenkind en voor de hele schepping, door nu te beslissen anders te gaan leven. Door nu het besluit te nemen niet te kankeren over wat verkeerd liep, maar daadwerkelijk de dreigende ecologische catastrofe te bezweren en daarmee de vrede, de materiële welvaart en het geluk van alle mensen op aarde te bevorderen. Zo helpe ons daartoe de barmhartige en liefdevolle God, die ons oproept waakzaam te zijn, als wachters op de muren die het zwijgen verbreken, die aan de reuzengrote opdracht beginnen met kleine tekens van opstanding. Met dàt visoen voor ogen: onze verbondenheid, in kleine en grote stappen, zal de wereld redden. Tijdens de interreligieuze wake van woensdag zei de vertegenwoordiger van Protos dat we daarbij de mentaliteit van de kathedraalbouwers moeten hebben: werken zonder direct resultaat te zien, maar met een rotsvast vertrouwen dat het bouwwerk ooit zal schitteren voor God en al zijn schepselen. Laten we die oproep uitzingen met een lied dat indertijd naar aanleiding van het conciliaire proces werd gemaakt en dat zo pijnlijk actueel blijft. “Dat wij als wachters op de muren zijn”, zingen wij dit lied…

