Dominicus Gent

viering van zondag 11 februari 2007

Bijbel & Koran : één boek?
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God,

Wij willen u zoeken
waar bent u te vinden 
onkenbaar als u bent
Bent u te vinden hoog aan de hemel
 bij de man die rechtvaardig oordeelt
Bent u te vinden in de hand van de mens die brood vindt
Bent u te vinden in het hart van de mens die barmhartigheid is ?

Kom tot ons

Steek uw lichtend vuur in ons aan.
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Welkom aan u allemaal op deze viering.  Ondertussen zijn we weer een half jaar verder en aangekomen op het moment dat voorgangers de vieringen plannen tot het begin van de vakantie.  Met als zwaartepunt daarin het weekend van Beloken Pasen ’07 waar de zondagsvieringen 25 jaar bestaan en we dit uitdrukkelijk vieren.

Wij hebben telkenmale iemand door wie we ons laten inspireren.  Dit keer de Nederlandse godsdienstwetenschapper Anton Wessels, die al jaren Bijbel en Koran bestudeert en nagaat in hoeverre de beide heilige boeken verbinding hebben met elkaar.  En hij komt tot het centraal besluit dat het 1e testament, het 2e testament, bij ons bekend als de Bijbel, voortaan best in één band uitgegeven zouden worden met de Koran…

De oude verhalen uit de heilige boeken blijven zowel christenen als moslims inspireren om beelden te vinden over het Uiteindelijke.

Laat ons daarom deze viering open zingen met het lied over de verhalen van God met de mensen.

Verborgen in oude verhalen

Verteld zolang mensen bestaan,

Zijn woorden van hemel en aarde

Die over Gods wonderen gaan.

We ontdekken ze als we ervaren

Ontvangend in ’t leven te staan.

Verhalen die jong zijn gebleven

Want ook ons bestaan wordt verwoord

In tijdloze, steeds nieuwe beelden

Sinds eeuwen door mensen gehoord.

Ze omsluiten ons warm als een deken,

Ze nemen ons op en gaan voort.

Wij leven zelf nieuwe verhalen

Waarin ons de Geest tegenkomt,

Als groots en geweldig ervaren,

Als ruimte en rust in een storm.

Wij zeggen weer voort wat wij zagen,

Verhaal waar geen einde aan komt.

3
Ik wil u een oud verhaal vertellen, een verhaal over Rabia uit Basra.  Rabia was een mystica die leefde in de 8ste eeuw, alleen haar sterfdatum is precies gekend: het jaar 801. Rabia, haar naam betekent 4,  aangezien zij de vierde dochter in het gezin van haar ouders was. 
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Rabia van Basra liep op een dag de straat op, met in haar ene hand een emmer water en in de andere hand een brandende toorts. Op de vraag wat zij met dit vreemde optreden beoogde, antwoordde  zij: ‘Die emmer water gebruik ik om de hel uit te doven en de toorts om de hemel in brand te steken, opdat niet de vrees voor de hel of het verlangen naar het paradijs mij zal belemmeren om God lief te hebben om zijns zelfs wil. O God indien ik U zou aanbidden uit vrees voor de hel, moge dan de hel mij verbranden en indien ik u zou aanbidden in de hoop op het paradijs, wil mij dan buiten het paradijs sluiten, maar indien ik u aanbid om u zelfs wil, onthoud mij dan niet uw onvergankelijke schoonheid.’

Dit prachtig verhaal is ons doorgegeven vanuit de Islamtraditie. Rabia leefde in Basra, dat is de stad in het zuiden van Irak. De stad die in de oorlog tegen Irak werd ingenomen door de Britse soldaten.

Rabia speelde in de 8ste eeuw een leidende rol bij het ontstaan van het oorspronkelijk soefisme. Zij introduceerde de gedachte van onbaatzuchtige liefde voor God om God alleen in de Islam. Als soefi leidde ze daarbij een leven als vrouw in vrije en open uitwisseling met andere mannen en vrouwen, zonder onderworpen te zijn aan mannen. En veel vrouwelijke soefi’s hebben haar voorbeeld gevolgd. Ook later in de geschiedenis van de islam treffen we tal van vrouwen aan die hun eigen leven vormgaven. Zo blijkt de geschiedenis van de Islam veel diverser te zijn ten aanzien van de positie van de vrouw dan wat vaak gezien en beweerd wordt en kan het feminisme van moslimvrouwen aansluiten bij geluiden en stromingen binnen de islam zelf. Zo hoeft emancipatie niet per definitie een breuk met deze gelovige traditie te veronderstellen.

Het verhaal van Rabia lijkt een heel verrassende maar treffende illustratie van wat Eckhart, de dominicaanse mysticus die enkele eeuwen later in Parijs, Erfurt en het Rijnland preekt.
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Eckhart aan het woord: “ Veel mensen willen God aankijken met de ogen waarmee ze een koe aankijken, en ze willen van God houden zoals ze van een koe houden. Daarvan hou je wegens de melk en de kaas en omwille van je eigen nut. Zo doen ook al die mensen die van God houden om uiterlijke rijkdom en innerlijke troost; die houden niet echt van God maar van hun eigenbelang.”

Zelfs “ het doen van Gods wil” kan de illusie van een religieuze identiteit opleveren. Men ontleent er dan een zelfgenoegzaamheid aan, die fnuikend is voor godsdienstige groei. Eckhart reageert dan ook fel op dit heilig huisje. Wie houvast zoekt in het praktiseren van wat als Gods wil wordt gezien heeft er niets van begrepen.

Volgens eigen zeggen gaan zijn preken meestal over hetzelfde:

“Wanneer ik preek, spreek ik gewoonlijk op de eerste plaats over de afgescheidenheid: dat een mens leeg moet worden van zichzelf en alle dingen. Op de tweede plaats dat hij opnieuw geboren moet worden in het ene goede en dat is God. Ten derde dat de mens moet weten van de grote adel die God in zijn ziel heeft neergelegd; daardoor kan hij in het wonderbare leven van God komen. Op de vierde plaats spreek ik over de louterheid van Gods natuur- onuitsprekelijk is de zuiverheid van de goddelijke natuur.”

De mystieke eenheid voert niet weg van actie, maar leidt er precies heen. De waarachtige mens werkt ‘zonder waarom’, zomaar, hij heeft niets meer te verliezen of te verdienen, geen doel meer te bereiken, geen gelijk meer te krijgen. Zo’n mens heeft de handen vrij om te werken.
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Onstilbare tonen, zwijgende woorden mogen hier klinken

De mond die ze zingt, het hart dat ontvangt zij gezegend

Zoals een landschap meer ruimte is dan te zien is

En zoenen meer zijn dan de perfecte vorm van de lippen,

Zo roepen wij uit wirwar tevoorschijn een weg,

Een lichtgestalte uit dromen en schaduw van dood.

Zo wordt van aarde tot hemel Gij onze enige ware.
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In deze tijd waarin media-aandacht sterk gaat naar verschillen en tegenstellingen, is het verademend de inbreng te horen van iemand als Anton Wessels die pleit om Bijbel en Koran voortaan in één band uit te geven.  Zijn betoog is dat beide heilige boeken willen spreken over uiteindelijk dezelfde Zingevende, zowel voor ons christengemeenschappen als voor moslimgemeenschappen.

Het is even misschien een zwak signaal in het geheel van deze aan tegenstellingen lijdende wereld.  Het is goed dat inzichten bestaan die voedsel geven aan de droom van het ene Rijk Gods waarin mensen zich verenigd en verbonden weten over verschillen heen.  Alle signalen in deze richting zijn welkom in deze tijd van globalisering.

Toegegeven, hij ziet aansluiting tussen islam en christendom vanuit hun heilige boeken.  En er is een groot verschil tussen de werkelijkheid in een boek en de werkelijkheid van concrete mensen.  ’t Is dus nog van horen zeggen vanwege één man – dominee – die staat aan de christelijke kant van het godsdienstige spectrum.  Iemand die ons voorgaat in de studie van de weerbarstige Koran en die zo getuigt van de voor mij althans nog vreemde islam.  

Denk ik aan mensen die meer vertrouwd zijn met de Koran, dan zie de mensen rondom ons met Arabische achtergrond.  Dan ervaar ik toch veeleer verschil: ik hoor scherpe Arabische muziek uit de autoradio van de auto die mijn gebuur in de straat staat te wassen, met het autoraampje opengedraaid, ik zie het voor mij vreemde gegeven dat mannen – uitsluitend mannen - op het televisiescherm als één grote blok mensen geknield zitten met het hoofd tot op de grond in de moskee, de vrouwen met de hoofddoek, de totaal onverstaanbare spreektaal die gevormd achteraan in de keelholte, en de schrijftaal in een totaal ander schrift.  Het zijn allemaal zo van die onmiddellijke zichtbare dingen bij mensen die mij overkomen als een nog te nemen hindernis vooraleer ik echt kan zeggen met hen contact te hebben.

Kortom, op mijn netvlies zit een wereld van verschil en ik verneem met plezier van iemand uit ons christelijke westen dat hun patroon van leven uiteindelijk ook draait rond waarden als liefde en vrede.  Ik zou het liever met hen zelf beleven.  

Ik merk ook dat ik, om te kunnen eten, werken, ontspanning te vinden, nog steeds voortkan zonder de islammensen uit mijn omgeving.  In mijn straat wonen meer en meer mensen uit Turkije en ik moet toegeven dat hun wereld zich volledig naast de mijne situeert.  Ik heb hen niet echt nodig.  Ik voel mij nog onwennig bij hen, zeker als ik in hun blik warmte lees en vriendelijkheid.

Het lijkt erop dat er met mij en met de maatschappelijke omstandigheden nog veel moeten veranderen vooraleer ik zal zeggen dat ik hen nodig heb.  

Hoe zouden deze maatschappelijke omstandigheden kunnen veranderen ?

Ik zie mensen nu al die ons daarin voorgaan.  Het zijn zij die in onze samenleving helemaal onderaan de ladder staan: het zijn de mensen die ongeschoolde arbeid verrichten.  Zij zitten samen ’s middags hun boterham op te eten op de werkvloer.  Zij zitten samen op weg naar de werf, bijeengeperst in het busje van de firma.  Zij zitten ’s middags bij elkaar na een halve dag vuilnis ophalen.  Die mensen zijn op elkaar aangewezen.  Ik denk in dit verband aan een helse ruzie tussen iemand die het OCMW had tewerkgesteld in een sociaal economieproject: hij moest samen met een Turkse collega een vrachtwagen inladen en ze verstonden mekaar moeilijk en het kwam tot een heftige woordenwisseling.  Als er conflict is en woordenwisseling, dan kun je ervan uitgaan dat mensen echt in mekaars blikveld aanwezig gekomen zijn.  Conflicten ontstaan tussen mensen die afhankelijk zijn van elkaar, mekaar echt nodig hebben.  Dat gebeurt vaak op de werkvloer voor ongeschoolde arbeid waar mensen uit de moslimwereld oog in oog komen te staan met onze ongeschoolde medemensen.  Zouden mensen met conflicten in sociale buurten ons niet met staan en vallen voorgaan in de ontwikkeling van de band met mensen uit vreemde landen ?

Bijna noodgedwongen komen  mensen aan de onderkant en allochtonen meer dan ons mekaar tegen in de strijd om zich te voorzien in de basisbehoeften van het leven.  Welke verhalen vertellen zij mekaar? Kunnen zij mekaar daarin herkennen: eten op tafel, kinderen opvoeden, zieken verzorgen,  de zorg om de ouder wordende vader en moeder?  Overstijgen zij  op een natuurlijke wijze met hun verhalen over al deze aspecten van het leven hun godsdienstige verschillen?  Of blijft toch de sfeer van apartheid bestaan onder invloed van maatschappelijke krachten die baat hebben bij opgeklopte verschillen ?

Zullen intellectuele ontmoetingen bewerkstelligen dat voor mensen aansluiting groeit tussen Bijbel en Koran?  Of zal dit eerder gebeuren daar waar mensen op elkaar aangewezen zijn om zich te voorzien in de elementaire basisbehoeften ?  In de intellectuele discussies tussen imams en theologen over de grote verschillen tussen christenen en moslims zal het wellicht eerst een ploeteren zijn doorheen een wereld van andere termen, andere gebruiken, andere begrippen, door systemen die de geschiedenis lang grondig naast elkaar in de bedding van de eigen cultuur zijn gegroeid.  

Ach, het zal allemaal langzaam gebeuren: langzaam maar zeker,  maar toch zeker langzaam.  En dat mag ook, ja is zelfs te verkiezen.  Want het zijn de trage evoluties die op termijn het meest duurbaar blijken te zijn.

Zal ons samenleven met hen bewerkstelligen dat wij samen een God van barmhartigheid vinden, onzichtbaar, sprekend nabij.  Kunnen wij samen hopen dat God onze aarde open ademt tot een nieuwe hemel, vrede op aarde ?

[image: image4.jpg]



6
Bij de keuze van de evangelielezing voor vandaag twijfelde ik. Voor de hand liggend lijkt het verhaal van Nikodemus die in de nacht bij Jezus komt en tegen wie Jezus zegt: Waarachtig, Ik verzeker u, alleen wie opnieuw geboren wordt, kan het koninkrijk van God zien. 

Is dat niet de geboorte waarover Eckhart spreekt: de mens moet opnieuw geboren  worden in het ene goede en dat is God. Maar we kozen voor een ander fragment. 

Misschien hebben sommigen onder jullie vorige zondag de uitzending van Braambos met zuster Jeanne Devos gezien. Toen haar in het interview gevraagd werd of zij een favoriete bijbeltekst had, zei ze onmiddellijk en heel  vanzelfsprekend: ja, het 15de tot 18 hoofdstuk bij Johannes. Omdat zuster Jeanne Devos voor mij toch heel sterk belichaamt wat Rabia en Eckhart verwoorden, lieten we ons voor de lezing vandaag leiden door haar favoriete bijbeltekst.

Uit het 17de hoofdstuk van het evangelie volgens Johannes:

Een fragment uit het afscheidsgebed van Jezus, Jezus bidt tot God voor zijn leerlingen:

Maak hen toegewijd aan U in de waarheid; uw woord is waarheid. Zoals U mij naar de wereld hebt gezonden, zo heb Ik hen naar de wereld gezonden en voor hen wijd Ik mijzelf toe aan U opdat ook zij toegewijd zullen zijn in de waarheid.

Niet alleen voor hen bid Ik, maar ook voor degenen die door hun woord in Mij geloven: dat ze allen één mogen zijn. Zoals U, Vader in Mij bent en Ik in U, zo moeten zij in Ons zijn, zodat de wereld kan geloven dat U Mij hebt gezonden. Ik heb hen laten delen in de heerlijkheid waarin U Mij hebt laten delen, opdat ze één mogen zijn, zoals Wij één zijn: Ik in hen zoals U in Mij; dat hun eenheid volkomen mag zijn, zodat de wereld kan herkennen dat U Mij hebt gezonden en dat U hen hebt liefgehad met de liefde die U Mij hebt toegedragen.

