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VOORWOORD

Het was 1971 en ik zou later dat jaar negentien worden. In het voorjaar had ik
de verantwoordelijke voor de priesteropleiding in het rooms-katholieke bis-
dom Antwerpen geschreven dat ik priester wilde worden. In de zomer werd ik
uitgenodigd voor een interview. Voordat ik in september eventueel zou wor-
den toegelaten, wilde de verantwoordelijke priester mijn motivatie peilen. Te-
recht. Wijs als hij was vroeg hij me niet naar mijn gebedsleven of naar mijn
geloof in God, maar ging het gesprek vooral over ‘wat mensen voor mij bete-
kenden’. Ik weet nog dat ik iets antwoordde in de zin van dat het mijn ideaal
was mensen nabij te zijn, vooral in hun nood maar ook op hun hoogtepunten.
Dat wilde ik graag ‘namens God’ doen. Het klinkt aanmatigend en zo was het
wellicht ook, maar zo voelde ik het als de jongvolwassene die zocht naar wat
de invulling van zijn leven moest worden. Het is God om mensen te doen.
Daarvan was ik overtuigd.

Misschien was ik wat meer religieus dan de meerderheid van mijn leeftijds-
genoten. Tk had zeker het misschien ietwat kinderlijk verlangen om ‘dichtbij
God te zijn’. Maar daarmee is nog niet gezegd dat je van een priesterroeping
kunt spreken. Ik denk dat er slechts van zo’n roeping sprake kan zijn als je
ervaart dat het verlangen ook een weg baant naar anderen toe. Dus: dat jouw
verlangen ook voor anderen van betekenis zou kunnen zijn. De eigen persoon
mag niet in het centrum staan, dat is de plek die anderen toekomt. Als tienja-
rige misdienaar had ik al gezien hoe onze pastoor een jonge weduwe troostte
op de begraafplaats waar we net haar man begraven hadden. Ik was onder de
indruk van het verdriet van de vrouw én van de wijze waarop dat appél deed
op die priester. Namens God troost aanreiken, dat was wat hij deed. Het is
God om mensen en hun heil te doen. Dat is de kern van een priesterroeping.
Dat is de kern waar het in de kerk over zou moeten gaan.

In 1979 ben ik dan priester gewijd, in datzelfde bisdom Antwerpen. Ik was 27
en €én van de weinige jonge priesters van het bisdom. Ik had het gevoel dat
mijn stap door velen gewaardeerd werd. Mijn ouders, die aanvankelijk zeer
sceptisch geweest waren om het onzekere leven dat ik volgens hen tegemoet
ging, deelden uiteindelijk ook die waardering. Maar onzeker was het leven in
en met de kerk zeker. De secularisering greep ook toen al om zich heen. Zelf
vond ik het trouwens ook spannend. Aan het feit dat ik ‘namens God graag bij
mensen zou willen zijn’, daaraan twijfelde ik niet. Des te meer was er wel
twijfel aan ‘het kerkelijk systeem’ en ik stelde me de vraag of het wel de
ruimte zou bieden voor de wijze waarop ik dacht priester te moeten zijn.
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Sommige priesters gaven me het vertrouwen dat het kon. In het bisdom Ant-
werpen, na een periode van tweehonderdvijftig jaar in 1961 heropgericht,
waaide de frisse conciliaire wind die de kerk bewust maakte van haar missie
onder twintigste-eeuwse mensen. Het sterkte mijn vertrouwen.

Terug naar het begin. Om de nieuwe kandidaten voor het seminarie ook intel-
lectueel wat beter te leren kennen, gaf het docententeam hen de opdracht een
leesverslag in te leveren over een boek van een toen redelijk bekende Leu-
vense hoogleraar en dogmaticus, Joris Baers. De titel van het boek was Om
mens te zijn. Nadenken over verlossing vandaag.' Het boek, dat een tweehon-
derd bladzijden telt, is een typische getuige van het rooms-katholieke theolo-
gische zoeken zoals dat zich na het Tweede Vaticaans Concilie (1962-1965)
vernieuwde. Niet langer werd er theologie bedreven in de roomse scholastieke
bubbel, maar men ging de dialoog met de cultuur aan. De veranderingen in
die cultuur, en meer in het bijzonder het dreigende verlies aan invloed van de
kerk in de samenleving, maakte die dialoog ook noodzakelijk. Tenminste als
men als kerk missionair wilde zijn. ‘Nadenken over verlossing vandaag’: dat
was de opdracht die men zich stelde. Of met andere woorden: wat heeft de
hedendaagse mens aan de verkondiging dat Jezus’ leven, sterven en verrijzen
hem en haar bevrijd heeft?

Eigenlijk is het de vraag die mij sinds ik actief geworden ben in de kerk bezig
gehouden heeft. Ook bij mijn overstap naar het oud-katholieke aartsbisdom
Utrecht, in 1988, was datzelfde streven om als kerk mensen op het spoor van
de verlossing te helpen zetten richtinggevend. Ik hoopte in dit nieuwe kerke-
lijke thuis een milieu te vinden dat alvast wat meer ontspannen zou omgaan
met culturele en maatschappelijke ontwikkelingen, en daardoor ook een spiri-
tualiteit zou ontwikkelen die mensen zou bevrijden. Ik leerde dat het hoge
doelen zijn die ik voor ogen had, en bovendien dat ook ik zelf daar een bij-
drage aan zou moeten leveren: op de eerste plaats door zelf naar Gods aanwe-
zigheid, bron van die bevrijding, te zoeken.

Als de kerk van Utrecht mij in 2000 tot haar bisschop kiest, heb ik er geen
twijfel over dat mijn wapenspreuk uit Jezus® uiteenzetting over de Goede Her-
der moet komen. ‘Opdat ze leven hebben en overvloed’.* Dat Bijbelvers vat
mijn geloof en mijn priester-zijn het best samen. Als priester, docent en bis-
schop heefi die uitspraak van Jezus mij richting gegeven bij mijn pastoraal en
kerkelijk bezig-zijn, omdat ze ook mij persoonlijk gelovig op de been hield.

' 1. Baers, Om mens te zijn. Nadenken over de verlossing vandaag, Tielt-Utrecht
1970.
2 Joh. 10, 10.



Als de praktisch theoloog, die de persoon, de priester en de bisschop altijd met
zijn reflectie en studie ‘volgde’, heb ik geprobeerd om aan het missionaire
commitment dat uit het evangelievers spreekt, de noodzakelijk eigentijdse ver-
taling te geven.

Van die praktisch-theologische reflectie is dit boek een verslag. Met de titel
‘Om de Menswording’ verwijs ik zowel naar de menswording van God in Je-
zus als naar de menswording waar mensen naar uitzien. God wilde mens wor-
den opdat mensen zouden ontdekken dat zaadjes van ‘eeuwig leven’ in hun
hart verborgen zitten. Het zijn precies die zaadjes die hen kunnen doen ont-
kiemen als de mensen zoals God die droomt. ‘Eeuwig leven’ is het leven dat
een ‘liefdeskwaliteit” bezit waar zelfs de dood niets tegen vermag. Het is het
leven vanuit die ‘ene mogelijkheid’ die Jezus ook ontdekt had, dat is de mo-
gelijkheid om lief te hebben voorbij systeem en wet, overtuiging en regel, om-
dat echte liefde van een andere orde is. Die ‘ene Mogelijkheid’ bestaat erin
dat we het erop wagen ons leven te bouwen op God, die als een vader en moe-
der niet ophoudt de kinderen te eren door hen op te doen staan. Zoals de Vader
in de parabel van de Twee Zonen®, die op de uitkijk staat totdat hij eindelijk
de jongste zoon opnieuw mag verwelkomen en bekleden mag met de tekenen
van de menselijke waardigheid. En zoals hij de oudste van de twee uitnodigt
om te delen in de vreugde die daarvan het gevolg is. Vreugde om wat eerst
verloren was en nu teruggevonden, om het leven dat de dood overwon.

Als de ‘kerk’ op haar best is, dan is ze de ruimte waarin dat gebeuren van Gods
leven schenkende betrokkenheid op mensen zich verdicht. Zo wil ik in dit
boek de kerk ook benaderen: als de ruimte waar God uitkijkt naar mensen om
ze te eren als Gods kinderen die ze per definitie zijn. Daarmee sluit ik aan bij
opvattingen die in het oud-katholieke denken over de kerk in principe zeker
ook aanwezig zijn, maar misschien niet altijd het accent krijgen die ze verdie-
nen. Toch zijn ze in staat onze oud-katholieke traditie een nog grotere rele-
Vantie te geven voor de tijd van nu. Van een oud-katholiek mag een oecume-
nische benadering van de kerk verwacht worden. Als het in dit boek over de
kerk gaat, dan gaat het dan ook niet zozeer over kerkelijke organisaties en
structuren maar eerder over de theologische identiteit van de kerk, en die is
wezenlijk oecumenisch.

In dit boek zal ik reflecteren op de veranderingen die in onze samenleving en
in de kerk aan de orde zijn. Ik schrijf over ‘onze kerk’ maar ook over ‘de kerk’
In het algemeen. Bij dat laatste heb ik de hele oecumenische

Y Lue. 15, 11-32.



geloofsgemeenschap op het oog. Ik ben ervan overtuigd dat naarmate de zicht-
bare eenheid onder de christenen verder zal groeien, de kerk als ‘Gods gast-
vrije gemeenschap rond Jezus de Heer’ opnieuw een te ervaren realiteit zal
worden. Het is in die spirituele en theologische betekenis dat ik over ‘kerk’
wil spreken.

De veranderingen in cultuur en samenleving leiden ertoe dat (onze) kerk zich
in een spannend en complex transitieproces bevindt waarvan de uitkomst al-
lerminst zeker is. Hoe de concrete gestalte van de kerk er over een aantal de-
cennia zal uitzien, is nu moeilijk te voorspellen. Zover zijn we op dit ogenblik
nog helemaal niet. Vandaag is het belangrijk na te denken over wat ‘kerk als
heilswerkelijkheid® betekent. Naar mijn overtuiging hebben oud-katholieken
daaraan een interessante bijdrage te leveren. Oud-katholieken kiinnen van be-
tekenis zijn bij het ontwikkelen van toekomstperspectief voor de kerk. Hun
charisma van ‘gastvrijheid voor de menswording’ kleurt namelijk niet alleen
het eigen leven en de gemeenschappen van oud-katholiecken hoopvol, maar
evenzeer is het in staat een perspectief op verbondenheid van alle christenen
te bieden die positief af zal stralen op de geloofwaardigheid van de kerk in het
algemeen.

Er gaapt een kloof tussen waar men zich doorgaans in de kerk mee bezighoudt
en dat waarvan mensen ‘wakker liggen’. Praktische theologie heeft de op-
dracht deze kloof te overbruggen. Daarom draag ik dit boek op aan een aan-
komend praktisch theoloog: Jutta Eilander-van Maaren. Zij heeft aan ons ei-
gen oud-katholiek seminarie de cruciale taak op zich genomen om verder te
bouwen aan een oud-katholiek kerkverstaan dat bijdraagt aan het overbruggen
van de kloof en daarin ook toekomstige ambtsdragers mee te nemen. Ik ben
dankbaar voor haar betrokkenheid en haar inzet.

Dankbaar ben ik ook voor de hulp van een aantal mensen bij het schrijven van
dit boek. Ik dank Luuk Verstijnen voor het vertalen van een oorspronkelijk
Duitse tekst van mij die als basis voor een hoofdstuk van dit boek diende. Mijn
lieve vriend Toon Manders deed hetzelfde voor twee teksten. Zijn hulp was
dus van grote waarde bij het schrijven twee hoofdstukken! Ook aan hem: grote
dank! Mijn dank geldt eveneens Ineke Smit. Dat het boek ook aangenaam om
lezen is, heeft alles te maken met haar nauwgezette correctie van het manu-
script en haar redactionele ingrepen. Onze soepele samenwerking heeft bo-
vendien ook mijn schrijversvreugde alleen maar vergroot. Zoveel dank voor
de belangeloze inzet! Dankbaar ben ik de docenten van het seminarie die mij
uitnodigden dit boek te schrijven en mij ook steunden bij de totstandkoming
ervan. Mijn bijzondere dank gaat uit naar mijn vrouw, Hilde, die niet alleen
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bij het schrijven van dit boek, maar vooral ook in de twintig jaren dat ik als
bisschop actief was, zich op haar beurt committeerde aan het engagement dat
ik op mij had genomen. Haar aandeel in wat er in al die jaren mogelijk was, is
groot.

Ik ben blij u, lezer, in het bijzonder, en onze kerk in het algemeen, dit boek
aan te kunnen bieden. Het kan gelden als een weergave van wat mij vooral de
laatste tien jaren van mijn episcopaat heeft bewogen bij mijn inzet voor kerk
en samenleving. Ik ben blij om oud-katholiek te zijn omdat het mij als christen
spiritueel voedt, en ik hoop dat dit boek ook u allen inspireren kan om het
verder te wagen met God en met elkaar, in een kerk die zich instrument weet
van Gods intentie om mensen ‘leven te geven en overvloed’.

Paastijd 2022

+ Joris Vercammen
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INLEIDING: DE PRAKTISCH-THEOLOGISCHE BE-
NADERING

Het is niet goed gesteld met de kerken hier in West-Europa. Het is een uit-
spraak als een open deur naar wat iedereen elke dag kan vaststellen. We leven
in een seculiere cultuur. Toch mag religie in het algemeen, na een periode van
grote teruggang, opnieuw rekenen op de interesse van vele westerlingen. Maar
dat geldt niet voor de ‘geinstitutionaliseerde’ gestalte van religie, zoals die on-
der andere door kerken wordt belichaamd. Er vindt duidelijk ook een
‘ontchristelijking van de religie’® plaats. Nog te vaak kan men een reactie be-
speuren waarbij de ‘kerkelijke christenen’ zich terugtrekken op het kerkelijke
erf. Dat kan het erf van de eigen denominatie zijn, maar ook een breder, zo-
genaamd oecumenisch erf waarbij niet verder gekeken wordt dan de partners
die er deel van uitmaken. De term ‘oecumenisch’ wordt daarbij strikt ‘kerke-
lijk* ingevuld, terwijl deze eigenlijk de bedoeling heeft een beweging te be-
vorderen die uitreikt naar de hele bewoonde wereld, en dus naar het geheel
van de mensheid. Wie dus werkelijk oecumenisch wil zijn laat zich bevragen
door wat er in de cultuur met het religicuze aan de hand is, en wie werkelijk
de kerk wil vernieuwen om ze opnieuw een plek te geven binnen de brede
gemeenschap wil open staan voor het feit dat dat ook een kerk onderdeel is
van een culturele context, en de gestalte die haar zending aanneemt mede door
die context bepaald wordt. Daarom is de focus van dit boek precies de vraag
welke gestalte de zending van de kerken zou kunnen aannemen gezien de se-
culiere cultuur waartoe ze behoren. En bovendien vraag ik me af welke in dat
verband de bijzondere bijdrage van de Oud-Katholieke Kerk zou kunnen zijn.

Praktisch-theologische benadering

Het zal duidelijk zijn dat het hierbij om een uiterst interessante maar ook cru-
ciale praktisch-theologische vraagstelling gaat. “De praktische Theologie is
een handelingswetenschap die empirisch-georiénteerde theorievorming be-
oogt aangaande bemiddeling van het christelijk geloof in de praxis van de mo-
derne samenleving”. Zo definieerde Heitink deze tak van de theologie.” Deze
discipline gaat dus noodzakelijkerwijze over meer dan het binnenkerkelijke.
Ze beweegt zich namelijk in ‘het codrdinatensysteem van samenleving,

*F. G. Immink, 'Praktische Theologie in een meerstromenland', in: F.G. Immink en
H. de Roest (red.), Praktische theologie in meervoud. Identiteit en vernieuwing. Zoe-
termeer 2003, 12.

* G. Heitink, Praktische theologie. Geschiedenis, theorie, handelingsvelden, Kam-
pen 1993, 18.
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christendom en kerk”.® Ik benader de problematiek dus noch vanuit de dog-
matiek, noch vanuit de ecclesiologie, maar allereerst vanuit een oprechte inte-
resse in de empirische situatie van feiten en omstandigheden. Dit betekent
voor wat volgt echter niet dat de lezer een overzicht van empirische studies
kan verwachten of een bijdrage aan het empirisch onderzoek. Het gaat mij in
dit kader vooral om de reflectie op de empirie en de consequenties voor de
kerk in het algemeen en mijn eigen Oud-Katholieke Kerk in het bijzonder. Dat
betekent dat men naast reflectie ook strategische adviezen zal vinden, maar
evenzeer bijdragen tot zowel de ecclesiologie als de ambtsleer, alsook hand-
reikingen voor een oud-katholieke spiritualiteit die inspiratiebron kan zijn
voor een authentiek leven als christen en als (kerkelijke) gemeenschap van
christenen.

In de lijn van Cameron, die het heeft over normatieve, formele, toege€igende
en operante theologie, kan men zeggen dat het bij de praktisch-theologische
reflectie gaat om het vaststellen hoe deze vier theologische gezichtspunten, of
‘stemmen’(voices), in de praktijk van een bepaalde geloofsgemeenschap op
elkaar betrokken zijn. Dillen en Girtner spreken in dat verband ook over
‘vindplaatsen van theologie’ of van ‘bronnen’.” De normatieve theologie
(normative theology) betreft de bronnen die als normatief beschouwd worden:
de Bijbel, de teksten van kerkvaders, en de ‘traditie’ in het algemeen. Wat de
onderhavige denkoefening betreft behoren ook bepaalde teksten uit de eigen
oud-katholieke traditie tot dit normatieve kader. Uiteraard stelt zich ook bij de
normatieve theologie de vraag naar de hermeneutiek: hoe is een en ander te
interpreteren zodat de inhoud ook kan functioneren in de actualiteit van van-
daag. De discussie daarover leidt onmiddellijk tot de formele theologie (for-
mal theology), waarmee gedoeld wordt op de inzichten van de vaktheologen.
In dit boek wordt een aantal belangrijke theologen, uit oud-katholieke, angli-
caanse, rooms-katholieke, protestantse en orthodoxe hoek, bij de reflectie be-
trokken. De ervaring van gelovigen en hoe zij het geloof concreet beleven,
individueel en collectief, mag bovendien nooit ver weg zijn. Cameron noemt
dat de ‘operant theology’, zijnde de theologie zoals die feitelijk in praktijk van
een geloofsgemeenschap wordt aangetroffen. Het is uvitdrukkelijk ook mijn

6 J.A. van der Ven, Entwurf einer empirischen Theologie, Kampen-Weinheim 1990,
44.

7 H. Cameron et al., Talking about God in Practice. Theological Action Research
and Practical Theology, London 2010, geciteerd in: A. Dillen en S. Girtner, Prak-
tische theologie. Verkenningen aan de grens, Leuven 2015, 125-127. De vertaling
van de termen is van Dillen en Gértner, behalve de term ‘operante theologie’, die ik
verkies boven hun vertaling van ‘operant theology® als ‘theologie-in-de-actie’.
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bedoeling het “feitelijke geloof” van (oud-katholieke) gelovigen, dus hoe ze
feitelijk hun geloof beleven en met welke theologische vragen ze zich, meestal
onbewust, geconfronteerd weten, bij mijn reflectie te betrekken. Daarbij moet
ik ermee rekening houden dat deze “feitelijke theologie’ vaak op diverse wijze
gearticuleerd wordt. Dat noemt Cameron 'toegeéigende theologie' (espoused
theology).

Door op deze vierdimensionale wijze naar de realiteit van (oud-katholieke)
geloofsgemeenschappen te kijken, krijgen we wellicht een beeld van hoe van
onderop feitelijk aan de bemiddeling van het geloof in de context van onze
cultuur gebouwd wordt. De inzichten van Cameron openen de mogelijkheid
om een vierdimensionale beschrijving van een geloofsgemeenschap te maken
waarbij het samenklinken, in harmonie én disharmonie, van de vier theolo-
gische stemmen duidelijk wordt. Het is interessant om vast te stellen welke
boodschap daaruit af te leiden zou zijn. We doen alvast in het slothoofdhoofd-
stuk, waar de vraag naar een ‘oud-katholiek charisma’ aan de orde is, een po-
ging om die boodschap te verwoorden in de schets van wat naar mijn aanvoe-
len een inspirerende oud-katholieke spiritualiteit zou kunnen zijn, zoals die af
te lezen valt uit de realiteit van het oud-katholieke gegeven als samenspel van
de vier theologische stemmen. Bij gebrek aan meer empirisch onderzoek,
moet het daarbij echter noodgedwongen om een soort van hypothese blijven.

Bovendien zijn de inzichten van Cameron een stimulans om de dialoog tussen
de verschillende stemmen of bronnen te verdiepen. ‘Hedendaagse praktisch-
theologisch denken wil de dialoog tussen de bovengenoemde vier bronnen van
theologie stimuleren. (...) Belangrijk is in elk geval dat praktisch-theologisch
denken en spreken steeds een meerstemmig gegeven moet zijn, waarbij reke-
ning gehouden wordt met de verschillende stemmen waarin het geloof tot ui-
ting komt. Soms zullen die harmonieus samenklinken, soms niet.”® In het ka-
der van de vraag naar de bemiddeling van het geloof en hoe de (oud-katho-
lieke) kerk zich daarin opstelt, zal precies de verdieping van die dialoog soms
aanleiding geven tot het formuleren van bepaalde strategische adviezen, waar-
van ik hoop dat ze inspirerend zijn voor een (oud-katholieke) kerkelijke en
pastorale praktijk.

De wijze waarop de praktische theologie aan theologiebeoefening doet
verschilt van andere theologische disciplines zoals de exegetische, historische
en filosofische benadering. Het betekent echter allerminst dat de praktische
theologie geen beroep zou doen op die andere disciplines, en er op een eigen
Wijze een bijdrage aan zou (kunnen) leveren. Ook in dat opzicht is de prakti-
sche theologie een ‘grensdiscipline’. Maar praktische theologie staat dus niet

* Dillen en Gartner, Praktische Theologie, 125.
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tegenover theoretische theologie. Op zich is ze niet “praktischer’ dan andere
theologische disciplines. De term ‘praktisch’ verwijst dus naar het object van
het onderzoek en de reflectie, en dat object is het ‘theologisch handelen’. Dat
betekent dat het in de praktische theologie gaat om zowel het ontdekken van
'het handelen van God® in de wereld als om “het handelen van de gelovigen’.
Godsdienst is een ‘gemeenschapsoefening met God’ die zich voltrekt door de
inter- en intramenselijke communicatie. Dat betekent dat het religieuze en het
intermenselijke in de praktijk altijd verstrengeld zijn met elkaar.’”

Drempeltijd

De praktisch theoloog is een grensganger.'’ Hij of zij probeert over de eigen
kerkelijke grenzen te kijken: de oecumene in en de samenleving in. Daarbij
worden eigen grenzen altijd gerelativeerd, want het gaat op de eerste plaats
om ‘betrokkenheid’. Anders zal namelijk van de bemiddeling van het christe-
lijk geloof niet veel terecht komen. Maar het betekent dat men juist de eigen
traditie en wat ze te bieden heeft serieus neemt, én bevraagt op wat ze te bieden
heeft precies op het punt van diezelfde bemiddeling. Het betekent niet dat men
deze laat-moderne samenleving met haar eigen culturele accenten kritickloos
zou omarmen als een soort van Beloofde Land dat we eindelijk zouden mogen
binnen trekken. Niets is uiteraard minder waar. Dus ook in de zin van de rol
van kritische observator zijn praktisch-theologen grensgangers, en daarmee
dienen zij precies de doelstelling van de ‘bemiddeling’. Stelde de Wereldraad
niet dat evangelisering from the margins gebeuren moet?'' Daarmee bedoelt
men dat men met de ogen van de mensen in de marge naar geloof, kerk en
samenleving dient te kijken teneinde ontvankelijk te blijven voor wat de Hei-
lige Geest in deze wereld aan bevrijding en heil bewerken wil.

Religie, kerk en pastoraat zijn duidelijk in transitie in onze laat-moderne
samenleving. Het 'religieuze veld” kent geen centrum meer, en er is sprake van
een kloof tussen kerk en wereld, en tussen de christelijke boodschap en de
samenleving. Nu kan men proberen de kloof te overbruggen, ervan uitgaande
dat beide polen naar elkaar toe zouden kunnen bewegen, of men kan zich ook
terugtrekken in een eigen kerkelijk, respectievelijk seculier wereldje. Maar
men kan beter uitgaan van de overlap die tussen beide polen bestaat. De kerk
is namelijk ‘moderner’ dan misschien eerst gedacht, en de samenleving is re-
ligieuzer dan oppervlakkig verondersteld. Een periode van transitie gaat ge-
paard met veel onzekerheid, maar het is een periode waarin creativiteit kan
ontstaan. Het is een “drempeltijd’. De culturele antropologie kent het begrip

? Immink en De Roest, Praktische Theologie, 38.

10 Dillen en Gértner, Praktische theologie, 9.

' World Council of Churches, Together towards life. Mission and Evangelism in
Changing Landscapes, Genéve 2013, nrs. 36 - 54.
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‘liminaliteit’, dat verwijst naar de mogelijkheid van een nieuw bestaan en de
wijsheid die op de drempel van dat nieuwe bestaan te vinden is.'” Daarom
gaan adolescenten van sommige Afrikaanse stammen in afzondering alvorens
het overgangsritueel naar de volwassenheid te ondergaan. Ook voor de ker-
ken, en niet in het minst voor de Oud-Katholieke Kerk, is deze tijd een periode
van bezinning die vrucht zal dragen indien ze erin slagen open te staan voor
de creativiteit en de wijsheid die te vinden zijn. De context bepaalt mee hoe
geloof en kerk eruit zien; en dat moet ook zo, want hoe zal de kerk anders haar
zending in deze wereld (en in geen andere!) kunnen oppakken, als zij niet start
bij de oefening om deze cultuur en deze samenleving te begrijpen."”

Vijf etappes

De reflectie die ik in dit boek onderneem kent vijf etappes. De eerste etappe
(het eerste deel) betreft de laat-moderne cultuur en de vragen die er leven met
betrekking tot het (christelijk) geloof. Ik doe een poging om een praktisch-
theologische schets te geven van wat ‘kerk’ in het algemeen in deze context
zou kunnen betekenen. Bovendien ga ik uitdrukkelijk in op de betekenis van
het sacrament van de doop en zijn oecumenische betekenis. In het tweede deel
focus ik op enkele mogelijke oud-katholieke accenten in de ecclesiologie, en
pas deze toe op de liturgie en de inrichting van de liturgische ruimte. De derde
etappe (derde deel) van de zoektocht naar de gestalte van de kerk in deze tijd
brengt ons bij het kerkelijk ambt. Ik zal betogen dat het kerkelijk ambt zoals
dat in de beste katholieke traditie als sacrament wordt begrepen inderdaad een
teken kan zijn van Gods omzien naar mensen. Specifiek ga ik in op het vraag-
stuk van het gezag in de kerk en op de bisschop, die als representant van Jezus
Christus, het Hoofd van de kerk, persoonlijk Gods uitgestoken hand naar men-
sen symboliseert. Ik voeg er ook nog een aantal notities aan toe over hoe
ambtsdragers hun opdracht persoonlijk gelovig beleven kunnen. De vierde
ctappe (vierde deel) focust op de katholiciteit van de kerk, en enkele bijzon-
dere mogelijkheden om met haar getuigenis in de wereld aanwezig te zijn op
een wijze die hedendaagse mensen bijzonder kan aanspreken. Nieuwe ge-
meenschappen met een radicaal-oecumenische identiteit kunnen een inspira-
tiebron zijn voor het streven naar een tolerante en vreedzame samenleving.
Christenen die geestelijk verzorger zijn kunnen bij de begeleiding van mensen
die meer dan gewoonlijk geconfronteerd worden met hun kwetsbaarheid
vooral door de kwaliteit van hun aanwezigheid een sterk getuigenis geven van
solidariteit ‘in Jezus’ naam’. Tot slot, en zoals hoger al aangekondigd, kom ik

2 Vel. V.W. Turner, The ritual process: Structure and Anti-Structure, Chicago
1969; vgl. ook P. Ivonov, “Zur Viktor Turners Konzeption von ‘Liminalitit’ und
:gommunitas"', in: Zeitschrift fiir Ethnologie 118 (1993), 217-249.

Dillen en Giirtner, Praktische theologie, 13-15.
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in de vijfde etappe van deze ‘bezinningstocht’ (vijfde deel) terug bij de Oud-
Katholicke Kerk en haar traditie, en probeer ik hints te geven voor een eigen-
tijdse oud-katholieke spiritualiteit, of hoe ons christen-zijn door ons oud-ka-
tholiek zijn gevoed en gesterkt kan worden. Precies op dat punt zal ook kun-
nen blijken hoe, spiritueel gezien, oud-katholieken kunnen bijdragen aan de
zending van de kerk in het algemeen. Ik doe een poging om de contouren te
schetsen van wat een ‘oud-katholiek charisma’ zou kunnen heten.
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DEEL EEN:
GELOOF EN KERK IN EEN SECULIERE TIJD



‘Orthodoxe’ klokken, Kreta
Foto Joris Vercammen
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HOOFDSTUK 1 DE SECULIERE TIJD

1.1 ‘Wetenschap’ gaat voor geloof

Ongetwijfeld is er een ruime groep van mensen op zoek naar een ‘andere di-
mensie” in hun bestaan. Velen zijn echter overtuigd van het ‘immanente’ ka-
rakter’ van mens en wereld. Zo deden wetenschappelijke inzichten over het
ontstaan van het heelal, en de evolutie van het even van eencellige tot het in-
gewikkelde bouwsel dat de mens heet, dominee Carel ter Linden ertoe beslui-
ten dat er maar ‘één werkelijkheid is’.'* Stellig beweert hij: er is geen boven-
aardse werkelijkheid naast een aardse. De werkelijkheid waarvan we deel uit-
maken behoort tot de kosmos die veertien miljard jaren oud is en een zonne-
stelsel van vierenhalf miljard jaren oud. De mens is daarin een vrij recent ver-
schijnsel dat zich slechts tweehonderdduizend jaar geleden meldde.

De mens is een product van de evolutie. In die evolutie doen zich trou-
wens mutaties voor die zowel gunstig als ongunstig kunnen zijn. De mutatie
die zich voordeed bij de van oorsprong Afrikaanse zwarte mens, en die ervoor
zorgde dat wij een witte huid hebben, maakt het mogelijk dat wij voldoende
vitamine D opdoen. Daarentegen hebben mutaties in het afweersysteem dan
weer met zich meegebracht dat het ene individu meer bestand is tegen infecties
dan het andere. Ziekte die daarvan het gevolg is, is dan weer nodig om de
afweer te versterken. Het gaat hier over de survival of the fittest waardoor de
algehele menselijke soort sterker wordt.

~ Evolutie kan alleen maar plaatsvinden dankzij de mutaties in het DNA
die hebben geleid van een primitieve cel tot de denkende mens. De evolutie
volgt geen vooropgezet plan, maar hangt aan elkaar van toeval. Ook het ont-
staan van de mens moet als een toevallig feit worden gezien. De evolutie gaat
trouwens nog steeds door en ook dat heeft zijn prijs (auto-immuunziekten,
e_rfelijke ziekten en kanker). Sommige ziekten zijn het gevolg van het evolu-
tieproces. Voor het individu hebben ze geen zin, voor de soort — voor de mens-
heid — blijkbaar wel. Aan dit hele proces is dus geen bedoeling af te lezen,
volgens Ter Linden.

; Moderne mensen staan op dit punt voor raadsels omdat hun ervaring
niet klopt met wat in hun opvatting ‘God’ zou moeten zijn. Men komt in op-
stand tegen de overgeleverde godsbeelden. Atheisme is vaak een moreel pro-
test. God blijkt niet de macht te zijn die het kwaad in de wereld van de mensen
Zzou kunnen of zou willen voorkomen. God is 6f een tiran, 6f een projectie, en
i beide gevallen geldt dat God een bedreiging is voor de vrijheid van de mens.

14 .
Carel ter Linden, Wat doe ik hier in Godsnaam? Een zoektocht, Utrecht-Amster-
dﬂm-Antwerpen 2013.
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Bijgevolg lijkt er een ‘morele inconsistentie’ te zijn in het hart van de joodse
en christelijke tradities. De weigering om in God te geloven wordt gezien als
essentieel voor de mens. Bovendien wordt het religieus spreken door sommi-
gen ook gezien als een ideologische poging om controle uit te oefenen op het
gedrag van mensen, en dus als onderdrukkend "

De overtuiging die bij velen post gevat heeft vertelt dat men zich beter
tot de wetenschap kan wenden dan tot de godsdienst. De wetenschap lijkt de
godsdienst overbodig te maken. Een typische benadering van dat vraagstuk
vinden we bijvoorbeeld bij Philipse. De auteur daagt de godsdienst uit zich als
‘wetenschappelijke theorie’ te verhouden tot de wetenschap. Vervolgens blijkt
dat dat soort van door de godsdienst geinspireerde theorie geen stand houdt
tegenover de ‘gezonde criteria’ die de wetenschap aanbiedt. Zo moet elke ge-
lovige zich de vraag stellen of men ‘in ons wetenschappelijk tijdperk nog met
goed intellectueel fatsoen een religieus geloof kan huldigen’."® Philipse heeft
de ambitie alle mogelijke apologetische opties in kaart te brengen en te be-
spreken. Hij komt tot de conclusie dat geen van deze opties stand houdt.

Omdat bovendien wordt betoogd dat het bestaan van god, of van andere
goden, uiterst onwaarschijnlijk is in het licht van onze wetenschappe-
lijke achtergrondkennis, wordt geconcludeerd dat universeel atheisme
verkozen moet worden boven religieus geloof of agnosticisme, indien
men althans een geestelijk verantwoorde positie wil innemen.'”

1.2 Geloven is niet langer onproblematisch
‘Geloven’ is duidelijk niet langer onproblematisch. Dat is sinds de zestiende
eeuw in het Westen altijd maar meer doorgedrongen tot de menselijke geest.
De voorwaarden voor het geloven zijn er sindsdien fundamenteel veranderd.
Geloven wordt in het Westen nu gehouden voor een optie onder andere opties.
De gelovige optie is daarbij zeker niet de meest voor de hand liggende, noch
de gemakkelijkste. Charles Taylor stelt dat het om een verandering gaat van
wat hij noemt Conditions of belief, en om een uiting van secularisatie die nauw
samenhangt met de twee andere.'®

Volgens hem is een andere uiting daarvan -- en tegelijk de meest fun-
damentele -- de teruggedrongen invloed van God en van iedere andere refe-
rentie tot een overstijgende werkelijkheid in de publieke ruimte. Er is niet

15 R. Williams, Faith in the Public Square, London 2012, 281-290.

1% H. Philipse, 'Godsgeloof in een wetenschappelijk tijdperk — Presentatie van God
in the Age of Science? A Critique of Religious Reason’, in: Tijdschrift voor Theolo-
gie 53 (2013), 121.

17 Philipse, 'Godsgeloof', 124.

18 C, Taylor, A secular age, London 2012, 539vv.
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langer sprake van één religieus systeem dat alle levensdomeinen bij elkaar
houdt en van noodzakelijke oriéntatie voorziet. Integendeel, de eigen ‘ratio-
naliteit’ van al die domeinen wordt ‘bevrijd’ uit het religieuze keurslijf, in het
perspectief van geheel zelfstandig de eigen ontwikkeling te kunnen bepalen.
Oriéntatie van buiten lijkt daarbij niet langer nodig. De scheiding tussen kerk
en staat is daarvan een mooi voorbeeld, en biedt trouwens aan deze ontwikke-
ling in zijn geheel de nodige ruimte. Opvallend is daarbij dat in deze context
het debat over de rol van religie in het publicke domein opnieuw verschijnt.
Daarachter zit de vraag naar de nieuwe relatie van religie met niet alleen het
publicke domein, maar evenzeer met alle andere levensdomeinen.

Nog een andere uiting van de secularisatie in het Westen is het wegval-
len van godsdienstige opvattingen en praktijken die voor geborgenheid zorg-
den en nu vaak node gemist worden. Soms ziet men dan ook hoe die gebor-
genheid gezocht wordt in vormen van aanhankelijkheid aan bepaalde bewe-
gingen die haast kritickloos worden omarmd. Vaker wordt gewezen op het
belang van ‘waarden en normen’ waarop mensen hun gedrag kunnen oriénte-
ren. Opvallend is dat men daarvoor nog wel een beroep doet op de traditionele
kerken, c.q. georganiseerde religies, in zoverre deze zich bereid zijn zich te
voegen naar de voorwaarden die een seculiere samenleving aan hen stelt. Die
zijn onder andere dat men bereid is in gesprek te gaan met andersdenkenden,
wat impliceert dat men het eigen standpunt eventueel weet te relativeren en
dat men de ‘waarden en de normen’ die men aanbiedt weet los te koppelen
van het religieuze narratief waaruit ze voortgekomen zijn.

1.3 De ‘uitvinding’ van de immanente werkelijkheid

De grote ‘uitvinding® van het Westen is dat er een immanente werkelijkheid
bestaat die haar eigen wetmatigheid kent, dus ook zeer goed te begrijpen valt,
en bijgevolg een transcendente verklaring voor onnodig houdt. De problema-
tiek van de religie in het Westen lijkt dus door deze opdeling in imma-
nent/transcendent verklaarbaar en meteen ook reflecteerbaar te zijn.

Centraal in het zoeken naar ‘volheid’ staat het streven naar bevordering
van het welzijn (human flourishing). Nu is dit vanuit een christelijk perspec-
}‘lef niet direct een oneerbare doelstelling, zij het dat het niet het hoogste goed
IS voor een mens. Het meest nastrevenswaardig is de zelfontlediging vanuit
een verlangen om lief te hebben. Niet het realiseren van jezelf, maar het weg-
geven van jezelf staat eigenlijk centraal in het christen-zijn.

} Op het punt van de reflectie over geloof en ongeloof is dit gegeven cru-
ciaal. Immers, de grote verandering sinds de zestiende eeuw bestaat er precies
In dat er een humanistisch levensideaal voor mogelijk gehouden wordt dat
geheel en al met de zelfrealisatie van de mens samenvalt. Niet het overstijgen
van jezelf, maar het ingaan op jezelf, niet het tussen haakjes zetten van de
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eigen persoon maar het in evidentie stellen ervan, worden als ideaal gezien.
Met andere woorden: een humanisme dat aan zichzelf genoeg heeft is tot een
wijdverbreide optie voor een groot deel van de mensen geworden. Doelen die
het menselijk welzijn overstijgen worden niet geaccepteerd, laat staan enige
loyaliteit ten aanzien wat verder reikt dan dit welzijn. Voor de moderniteit was
ook het streven naar menselijk welzijn altijd verbonden met transcendente be-
tekenis, en de mens op zich was nooit het hoogste doel. Er waren andere we-
zens die boven de mens stonden en een beroep deden op 's mensen eerbied.
Dat is de culturele revolutie die de Westerse samenleving onder invloed van
het humanisme, en nog meer van de Verlichting, heeft doorgemaakt, en zij is
fundamenteel. Daarbij mag niet vergeten worden dat het humanisme ontstond
op een religieuze voedingsbodem die het ideaal van het menselijk welzijn wel
koesterde, maar het ook verbond met een transcendent gegeven. In een secu-
liere cultuur heeft zich echter een mutatie voorgedaan. Die kan gedefiniéerd
worden als een cultuur waar ‘the eclipse of all goals beyond human flourishing
becomes conceivable; or better it falls within the range of imaginable life for
masses of people.'’

Ilustratief in dit verband is bijvoorbeeld een uitspraak van de Belgische
sterrenkundige Hans Plets, die stelt dat “wetenschappers (...) met een sloop-
hamer ingebeukt hebben op de traditionele domeinen van de zingeving, gods-
dienst en metafysica.”*® Zijn boek is een pleidooi voor een nicuwe verwonde-
ring. In het spoor van de Amerikaanse fysicus Sean Carroll wendt hij zich naar
een ‘poétisch naturalisme’, waarbij de esthetische en ethische aspecten van
het leven worden geintegreerd in het denken over zin en onzin, en waar bo-
vendien plaats is voor ambities én ontgoocheling. Plets vervolgt: 'Maar alles
zonder de inzichten van de wetenschap te weerspreken. Het is wat mij betreft
een eerste verdienstelijke poging om met wetenschappelijke bril te kijken naar
alles wat ons leven de moeite waard maakt.”’

1.4 De institutionalisering van het geloof

Door het concept van de ‘immanente werkelijkheid” werd het dus mogelijk
dat oentwikkelingen in de samenleving zich aan de leiding en de controle van
de kerken onttrokken. Die ontwikkelingen stelden de kerken voor uitdagingen
die zij niet altijd tijdig onderkenden, laat staan dat ze in staat waren (tijdig)
erop te reageren. Als men toch probeert opnieuw grip te krijgen op een en
ander, dan valt de moralistische benadering daarbij op. Het geloof wordt meer

19 Taylor, Age, 19-20.

20 Interview in Trouw/De Verdieping van 17 mei 2021. Zie: H. Plets, Verdwaald in
de werkelijkheid. De mens op zoek naar zijn plaats in de kosmos, Gorredijk 2021.
2 Interview Trouw/De Verdieping.
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en meer abstract verwoord, en vooral ingepast in een rationele moraal die ori-
entatie moet geven aan leven en samenleven. God wordt daarbij tot een garan-
tie voor waarden en normen. Geloof wordt daarmee iets hanteerbaars. Geloof
wordt daarmee zelf ook tot een gegeven dat geimplementeerd wil worden door
de organisaties die daartoe zijn opgericht (Illich).”* De transformatie waarop
het geloof gericht is valt samen met de aanpassing aan dit systeem.

Deze dynamiek leidt ertoe dat de kerken tot moderne bureaucratieén
worden die waken over regels en wetten, titels en bevoegdheden, grenzen en
afspraken, en daarmee dragen ze bij tot de massale objectivering die dominant
geworden is in onze cultuur. ‘Beperktheid’” — zo typisch menselijk! — wordt
eenzijdig als een probleem beschouwd dat teruggedrongen en overwonnen
moet worden. Dat is de achterliggende gedachte bij de instrumentele benade-
ring van de werkelijkheid. Deze leidt uiteindelijk tot ont-zieling van het be-
staan. Charles Taylor spreekt op dat punt van ‘excarnatie’.” Uiteindelijk leidt
‘geloof als systeem’ altijd tot geweld, omdat het niet kan zonder het postulaat
van een Eigen Grote Waarheid die andere waarheden uitsluit.**

Ambtsdragers zijn bij uvitstek de garantie van het Eigen Groot Gelijk.
Hoewel in het begin van de twintigste eeuw al vragen gesteld werden die de
basis waarop deze ontwikkeling mogelijk was doen wankelen, vinden we in
de zo typisch Nederlandse verzuiling een poging om deze bureaucratische ge-
stalte van het geloof zo efficiént mogelijk te organiseren. De verzuiling was
een systeem dat ervoor zorgde dat de aanhang ook overtuigd bij die eigen
waarheid kon blijven en er de nodige geborgenheid aan kon ontlenen.
Hlustratief is wat Geert Mak hierover schrijft:

Vrijwel alle zuilen hadden een eigen jargon — voor een lezer van van-
daag grotendeels vervuld van raadsels — met als meest opvallende ken-
merk het schijnbaar ontbreken van ieder spoor van twijfel. Zeker de
gereformeerden hadden last van de eigenschap. Als het nu ging om de
staatshuishouding, om medische kwesties of om de uitleg van de bijbel,
de hoogleraren en predikanten schreven alsof ze [...] “bij alle raadsbe-
sluiten Gods aanwezig waren geweest’. Dat gaf hun houding een ste-
vigheid en een hardheid die soms bovenmenselijk was, maar niet zelden
ook onmenselijk. [...] Alles werd vast gebeiteld op ‘de wil Gods of de
‘beginselen’, alles werd teruggebracht op de normen ‘goed’ of “fout’.
[...] Als Indié bij Nederland moest blijven, dan was dat vanwege het
‘raadsbesluit Gods. Toen Duitsland in 1914 Belgi& binnenviel werd dit
door Kuyper goedgepraat in een verbluffende goochelpartij met Bijbel-
teksten. God had zo ook beslist dat er op zondag niet gefietst mocht

iz Vel. I. llich, geciteerd in: Taylor, Age, 737.
s Yaylor, Age, 613-615.
* Taylor, Age, 656-660.
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worden en dat de dienstbode niet mee mocht eten aan de familietafel —
althans volgens de bijbeluitleg van het christelijk etiquetteboek Vormen
en Manieren.”

In het christendom werd het transcendente geabstraheerd tot een deisme waar-
bij de incarnatie alle betekenis verloor. God werd tot niet meer of minder dan
een garantie voor een systeem van waarden en normen. God was de sluitsteen
die het hele bouwwerk stabiliteit diende te geven. Daarbij ging het erom de
kloof tussen een immanente en een transcendente orde kleiner te maken, en
dat gebeurde door het geloof gelijk te stellen aan een moreel systeem waaraan
men de nodige richtlijnen voor de inrichting van zowel het persoonlijke als
het maatschappelijke aan kon ontlenen. Geloof wordt daarmee tot een systeem
dat geimplementeerd wil worden door de organisaties die daartoe zijn opge-
richt.”® De transformatie waarop het geloof gericht is beperkt zich tot de aan-
passing aan dit systeem. Dat het geloof principieel verder reikt dan elk men-
selijk systeem komt verder niet meer in Frage.

De kerkelijke organisaties zijn er bovendien op gericht zoveel mogelijk
maatschappelijke invloed te verwerven. Bij dat streven ontstaat als vanzelf
een identificatie met de morele code of het culturele systeem, en wat geldt als
culturele idealen en “beschaving’. Je ziet dan ook hoe missionarissen en zen-
delingen in plaats van de boodschap van het evangelie, of in het beste geval
samen met de boodschap, de ‘beschaving’ — of tenminste wat dan als dusdanig
wordt aangezien — proberen ingang te doen vinden in de kolonies van de wes-
terse landen.

De vertegenwoordigers van het systeem zijn niet in staat tot enige be-
vrijdende actie; degene die buiten het systeem staat zoveel te meer. Kerken
zijn, volgens Illich), ook tot een soort van tribale systemen geworden waar
elke invloed van buiten als bedreigend wordt gezien. Daardoor wordt de Geest
zelf gewurgd!”’

1.5 Het juk wordt afgeschud

De ontwikkeling die met het humanisme, later versterkt door de Verlichting,
was ingezet gaat ervan uit dat er in de natuur een bepaalde orde te vinden is,
en dat de ratio die orde op het spoor kan komen en kan beschrijven. Die orde
is het fundament voor het goed begrip van wie mensen in wezen zijn. Zo
bouwde Kant zijn hele filosofische systeem op dit idee van ‘orde’. Het deter-
ministische wereldbeeld a la Newton werd echter door Einsteins relativiteits-
theorie uit 1905 totaal veranderd. Overigens had Darwin een halve eeuw

23 G. Mak, De eeuw van mijn vader, Amsterdam 1999, 89.
26V g, Illich, geciteerd in: Taylor, Age, 742.
T 11lich, geciteerd in: Taylor, Age, 739.
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daarvoor al flinke vraagtekens gezet bij de opvatting als zou de mens een na-
tuur hebben die voor eeuwig vaststaat. Darwin toont aan dat in de biologische
ontwikkeling de factor ‘toeval® van groot belang is, en Nietzsche trekt die idee
door naar de cultuur. De geschiedenis blijkt meer afhankelijk te zijn van toe-
valligheden dan men graag zou toegeven. Dat geldt trouwens ook voor de
menselijke geest, zoals Freud dat aantoont. De negentiende eeuw knaagt dus
sterk aan de zekerheden waarvan men dacht dat ze de basis zouden zijn voor
een algemene en rationele waarheid, die de verwachting van een verzekerde
orde voedde. Daar boven op komen dan nog de gruwelen van de Eerste We-
reldoorlog, waardoor ‘de geloofwaardigheid van de Verlichtingsretoriek over
een beschaafde vooruitgang van de mensheid door middel van cultuur, de we-
tenschap en de techniek geheel verdwenen.™ Bijgevolg dringt ‘het vraagstuk
dat de mens is’ zich op. Maar de basis waarop een antwoord kan worden ge-
vonden op dat vraagstuk is dus dubieus geworden. Het gezag van de instituties
die voorheen in antwoorden voorzagen wordt onbarmhartig onderuit gehaald.
Het ontwerpen van de sociale werkelijkheid wordt niet langer toevertrouwd
aan gezaghebbende instituten, maar wordt gekneed naar eigen perspectieven
en idealen.

Als gevolg van deze diepe culturele crisis spelen zich overal in Europa
grondige veranderingen in moraal en zeden af. Door de Eerste Wereldoorlog
wordt feitelijk Europa-breed de ineenstorting van alle traditionele gezag be-
klonken. Alles wat een uniform draagt wordt verdacht, want medeschuldig
aan de grote ramp die door arrogantie en halsstarrigheid veroorzaakt was.

Geert Mak beschrijft de essentie van de ervaring van de Europese burger als
V0|g’[:

Met de Eerste Wereldoorlog verloor Europa zijn levensvreugde en
vooral zijn onschuld. Een groot deel van de jeugd was afgeslacht: aan
de kant van de geallieerden ruim vijf miljoen mannen, aan Duits-Oos-
tenrijkse zijde drie miljoen. Na de demobilisatie, begin 1919, bleek uit
veel Europese universiteiten en laboratoria een derde of meer van de
medewerkers verdwenen te zijn, talent dat verloren was gegaan in de
loopgraven. Het duurde jaren voordat de normale internationale samen-
werking hersteld was. En bovenal waren, naast alle doden, nog eens
miljoenen levens voorgoed geknakt, vrouwenlevens, gezinslevens, ka-
potgemaakt, weggegooid om niks, zonder heldendom, zonder happy
end, niets van dat alles.’

* Wolfram Eilenberger, Het tijdperk van de Tovenaars. Het grote decennium van de
_éfl'osoﬁe’ 1919-1929. Amsterdam 2018, 30.
9
Mak, Eeuw, 61.
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In de Eerste Wereldoorlog ging het in feite om niets anders dan om het prestige
van de ‘instituties” en de ‘elites’ die er de leiding van hadden. Grote groepen
burgers stelden vragen bij de zogenaamde vanzelfsprekendheid van hun ge-
zag. Geert Mak vervolgt:

De Eerste Wereldoorlog was ingeslagen als een bom, die dwars door de
oude cultuurlagen van Europa heen ging. [...] Na de slag, na de ineen-
storting van alle waarden, ontwikkelde zich langs de rand van de bom-
krater echter snel een nieuwe, rijke vegetatie. Nieuwe vormen van mu-
ziek — jazz — en literatuur — pessimisme en decadentie - zetten de toon.
Parijs was uit, Berlijn was in, hetzelfde Berlijn dat tot 1914 gold als de
sufste en meest formele hoofdstad van Europa. Wat betreft politiek en
seks werd er alles geprobeerd wat God verboden had. Theosofie, occul-
tisme, spiritisme, antroposofie, handlezerij, grafologie, Indische Yoga-
leer, het bloeide als nooit tevoren. En alles gebeurde met de brandende
vitaliteit die mensen slechts kennen na een leven op de rand van de
dood.™

De Europese cultuur bevindt zich duidelijk in een overgang. De economische
crisis van de jaren dertig en de oorlogsdreiging maken het gevoel van onze-
kerheid nog veel groter. Daarom zien we naast het ontstaan van de typische
avant-gardekunst van zoekende geesten ook de opkomst van het fascisme.
Dwalen en twijfel tekenen een overgangstijd waarin traditie en moderniteit
tegen elkaar opbotsen. De historicus Boterman schrijft: 'in zekere zin [is het]
een voortzetting van de negentiende eeuw en een voorbode van de jaren zes-
tig.*!

In het midden van de vorige eeuw breekt deze golf van gewilde onaan-
gepastheid voorgoed door de dijken die door de verzuiling eerder nog waren
opgetrokken om een als gevaarlijk geziene vloed van vrijdenken tegen te hou-
den. De verzuiling bood gedurende een aantal decennia van de twintigste eeuw
een structuur waarbinnen het voor zowel individu als gemeenschap veilig le-
ven was. Vooral ook op religieus gebied was dat nodig, omdat de scheiding
tussen protestanten en katholieken historisch een open zenuw is in de geschie-
denis van ons land. Aan de ene kant werd de godsdienst teruggedrongen in de
particuliere sfeer. De zuilen waren feitelijk van de kerk. Aan de andere kant
vond er een overdracht plaats van opdrachten en subsidies van de staat naar
de zuilen. 'De opkomende zuilen gingen terug op de vroeg-moderne

0 Mak, Eeuw, 93-95.
3'F. Boterman, Tussen Utopie en crisis. Nederland in het interbellum 1918-1940,
Amsterdam 2021.
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corporatieve ordening van de samenleving en kenschetsten de staat als een
heerszuchtige nieuwkomer.™
De verzuiling had zeker een positief effect op de emancipatie van de
lagere bevolkingsgroepen. ‘Kleine luyden’ werd recht gedaan en via de zuil
vonden zij aansluiting bij de samenleving. De effecten op het persoonlijk le-
ven waren echter niet geheel positief. Zo zagen protestanten Kuyper als een
dictator, en katholicken hadden het over een soort van tirannie van de clerus.
‘De keerzijde van de emancipatie bleek dus niet simpel in te houden dat er
vrijer ademgehaald kon worden in de particuliere sfeer.”” Bij protestanten kon
de druk hoog oplopen, maar die konden nog steeds naar een andere kerk. Bij
rooms-katholieken lag dat anders.

Buiten het katholieke milieu was geen heil aanwezig en daarbinnen
heerste een straffe plichtenleer. De kerkelijke plichten namen in het
midden van de negentiende eeuw slechts toe en werden, dankzij een
geintensiveerde biechtpraktijk, meer dan ooit afgedwongen, vooral bij
vrouwen en kinderen. Geloofsleven, dagelijks bestaan en maatschappe-
lijk leven waren niet los van elkaar te zien en elk vergrijp was meteen
een zonde. Gehoorzaamheid werd het sociale instinct. [...] Nederlandse
katholieken kenden nauwelijks de opstandigheid tegen Rome zoals die
in andere landen wel vertoond werd.**

‘Het Gezag’ kon er uiteindelijk in de jaren zestig niet langer op vertrouwen
dat de springvloed te keren viel; het streven naar individuele autonomie kreeg
de bovenhand en veroorzaakte de culturele revolutie van de zestiger jaren. De
gestage economische groei van na de Tweede Wereldoorlog bood daartoe de
noodzakelijke materiéle veiligheid.

Toen in Amsterdam in 1966 de eerste onrust zich uitte in ongeregeldheden die
dagenlang duurden, zei KVP-fracticleider Norbert Schmelzer in de Tweede
Kamer dat er grote veranderingen gaande waren, ook in zijn eigen kerk. “Ook
daar voltrekken zich tal van opvattingen naar groter persoonlijke beleving en
verantwoordelijkheid' [...].” **Hij signaleert een “vervreemding van het ge-
zag”. Verder kan men in de Volkskrant van toen lezen wat Gerard Kleisterlee,
een fractiegenoot van Schmelzer, schrijft: “Onze maatschappelijke en cultu-
rele structuur zit in een crisis. Denk maar aan de kerk! En kijk naar het mo-
derne gezin. Het opvoedingsideaal is ongelofelijk gewijzigd, maar daar

*2P.de Rooy, Openbaring en openbaarheid, Amsterdam 2009, 35.
De Rooy, Openbaring, 40.
* De Rooy, Openbaring, 40-41.
(lecneerd in: De Rooy, Openbaring, 56.
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durven wij nog niet aan. Er is onvoldoende communicatie tussen het gezag en

de jeugd, én tussen ouders en kinderen'.’

1.6 De ‘secularisatie’

Dat de zogenoemde ‘secularisatie’ een nogal ingewikkeld proces is mag uit
wat voorafgaat geconcludeerd worden. Overigens is de term zelf meerduidig,
zoals ik in navolging van Taylor beschreven heb, en is het proces zelf niet
zomaar samen te vatten in de klassieke secularisatietheorie. Die theorie legt
de nadruk op de differentiéring in de samenleving als gevolg van de emanci-
patie van de verschillende levensdomeinen die alle beantwoorden aan een ei-
gen wetmatigheid, en dus niet langer een boodschap zouden hebben aan enige
sturing door een of andere (kerkelijke) autoriteit.’” Het vorige samenvattend
kan men vaststellen dat het proces van ‘secularisatie’ zich sinds de achttiende
eeuw in verschillende golven voltrokken heeft.”® Het betreft ook eerder een
wat grilliger beweging dan een rechttoe-rechtaan-proces. Beslissende knoop-
punten in het proces worden bepaald door de houding van kerken en andere
religieuze instituten met betrekking tot centrale vragen in samenleving en cul-
tuur. In de voorbije eeuwen kan men vaststellen over welke vragen dat gaat:
het nationalisme, de sociale emancipatie, de opkomst van de democratie, het
recht van individuen en het religieuze pluralisme. Zowel geloofstwijfel als het
affirmeren van een bepaald geloofsgoed worden altijd door deze vragen mede
bepaald. Het betreft een samengaan van seculariserende en sacraliserende be-
wegingen die met deze vragen samenhangen. Vaak wordt gezegd dat de
Franse Revolutie aan het einde van de achttiende eeuw de secularisatie van
Europa inluidde. Men gaat dan voorbij aan de pogingen van die Revolutie om
het religieuze te integreren in haar opzet. Het is pas als zij de economische en
politicke rol van de kerk gaat bekritiseren, en vooral als zij de kerk als “staats-
kerk’ wil organiseren dat zich de kloof voltrekt, omdat de kerkelijke leiding
niet gediend is van dit soort van initiatieven.

In de tweede helft van de negentiende eeuw voltrekt zich een tweede
golf in het secularisatieproces. Die heeft alles te maken met de industrialise-
ring en de maatschappelijke ontwikkelingen die zich in haar kielzog voordoen.
De kerken zijn niet voorbereid op deze nieuwe uitdagingen, die soms zelfs
niet als dusdanig worden herkend. De grote trek van het platteland naar de
steden geeft aanleiding tot het ontstaan van een proletariaat, waarmee de ker-
ken eigenlijk niet weten om te gaan. De kloof tussen arm en rijk, tussen de

3 Geciteerd in: De Rooy, Openbaring, 56-57.

37 Zie bijv. G. Dekkers en H. Stoffels, Godsdienst en samenleving. Een introductie
in de godsdienstsociologie, Kampen 2009.

% H. Joas, Glaube als Option. Zukunftsmiglichkeiten des Christentum, Freiburg im
Breisgau 2012, 66-85.
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elite en de arbeidersklasse is ook in de kerken heel groot. De reactie van de
kerken komt te laat om de grote groepen arbeiders die zij van zichzelf ver-
vreemd hebben nog terug te kunnen winnen.

Een derde golf voltrekt zich dan in de jaren zestig van de vorige eeuw.
Eigenaardig genoeg moet men vaststellen dat de studentenprotesten die zo te-
kenend waren voor de revolutionaire jaren zestig aanvankelijk geleid worden
door jongeren met een kerkelijke achtergrond, waaraan zij ook religieuze mo-
tieven ontlenen die hen ertoe aanzetten te protesteren tegen autoriteit van de
elite. Toch vindt er een massale ‘bekering’ plaats tot zogenaamd ‘seculiere
waarden’, waarvan zelfontplooiing en zelfactualisatie de kern vormen. Vast te
stellen valt echter dat precies deze waarden op een bepaalde wijze als het ware
Zesacraliseerd worden, en er een nieuw soort van religie ontstaat. Deze ont-
wikkeling wordt gestimuleerd door de grotere opleidingsmogelijkheden en
verkorting van de arbeidstijd die door de groeiende welvaart mogelijk waren
gemaakt, Ze verbindt zich vrij snel met tendensen van anti-puritanische aard
die de sacralisering van lichaam, seksualiteit en erotiek impliceren. Sommigen
vinden in dat verband inspiratie in Oosterse religies of in een terugkeer naar
de westerse natuurreligie. Het christendom belandt in het verdomhoekje en
wordt ervan beschuldigd eeuwenlang een onderdrukkende en lichaamsvijan-
dige moraal opgelegd te hebben. Die ontwikkeling werd tot een levensgrote
uitdaging voor de kerken, en het blijkt dat deze niet altijd goed in staat zijn op
een constructieve en positieve wijze erop te reageren. De dreigende maar soms
effectieve polarisatie die op dit moment in alle kerken in het Westen is vast te
stellen heeft zijn oorzaak in die ontwikkelingen.

Het moge duidelijk zijn dat de zogenaamde ‘secularisatie’ niet zomaar
L{it de lucht gevallen is, alsof ze ontsproten zou zijn aan een of ander atheis-
tisch brein dat vervolgens er in zou zijn geslaagd het ‘seculiere gif” in de Wes-
terse samenleving te verspreiden. Integendeel, het is belangrijk om vast te stel-
len dat al dan niet genomen verantwoordelijkheid door kerken en christenen

ﬁe ontwikkelingen zoals ze zich hebben voorgedaan mede mogelijk gemaakt
ebben.

L7 Opnieuw de verwachtingen: een samenleving op zoek naar utopieén

Desorigntatie en onzekerheid lijken dominante gegevens te zijn voor de Euro-
pese cultuur. Tegen die achtergrond is ‘religie” opnieuw in de belangstelling
gckomen omdat het een perspectief biedt om met deze crisissituatie op een
Constructieve wijze om te gaan. Ten eerste geldt dit voor een kleine elite die
We in de born again-groepen vinden en in de evangelicale hoek. Ten tweede
Mmoeten we echter vaststellen dat voor de meeste Europeanen het christelijk
geloof nauwelijks nog een rol speelt in hun dagelijks leven. Alleen als ant-
Woord op geregeld opduikende rituele behoeften lijkt het christendom nog
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enige aantrekkingskracht te hebben. Het christendom behoort tot de culturele
identiteit van de Europeaan, en als dusdanig leidt dat tot de conclusie dat het
op weg is om de civil religion van Europa te worden, gebaseerd op het cultu-
reel, ethisch en politiek profiel van de traditionele kerken.

Geen enkele samenleving kan immers gebouwd worden zonder idealen
waarop ze gebaseerd kan worden. Er is geen samenleving die dus zonder een
utopie kan. Die utopie verwijst altijd naar idealen van eenheid en gemeen-
schap, en naar wat dat voor de leden van de samenleving zelf en voor haar
uitstraling naar buiten toe betekent. Idealen zijn de hoekstenen die het gebouw
van een samenleving nodig heeft om gemeenschappelijk leven mogelijk te
maken. Overigens is dat ook nodig voor het ‘hogere’ internationale en globale
niveau van respectievelijk continent en de hele wereld. De diversiteit in Eu-
ropa is groot, en daarom is de behoefte aan verzoening van verschillen en het
bouwen van eenheid eveneens hoog. Daarom is ‘Europa’ noodzakelijkerwijs
een vredesproject.

Religie is niet simpelweg te identificeren met waarden en ethische prin-
cipes, maar is er wel de bron van. Dat komt omdat geloof te maken heeft met
de waarheid omtrent de mens en zijn leven. Er is ons veel gegeven door op-
rechte christenen die zich toegelegd hebben op ethische reflectie, in het bij-
zonder wat de sociale ethiek betreft. Wellicht dat van vele van hun inzichten
niet langer duidelijk is uit welke bron ze komen, maar ze zijn tot sterke uit-
gangspunten geworden in onze Europese cultuur. Daarom was het deze chris-
tenen ook te doen: dat de samenleving zich zou transformeren, gestimuleerd
door de idealen van sociale rechtvaardigheid en eerlijke verdeling van de wel-
vaart.

Het voorgaande maakt duidelijk dat, alhoewel christenen nu een min-
derheid geworden zijn in ons land en ons continent, het niet de bedoeling kan
zijn het religieuze leven op te sluiten in het private domein van de individuele
overtuiging. Het kan niet zijn dat geloof slechts iets is voor ‘achter de voor-
deur’. Integendeel, het moet de bedoeling zijn dat er solidariteit is tussen de
samenleving en haar religieuze gemeenschappen. Deze laatste zijn ertoe ge-
roepen kritische vragen te stellen naar de kwaliteit van de samenleving, en alle
pogingen om mensen te reduceren tot manipuleerbare grootheden aan de kaak
te stellen. Er is immers in elke persoon iets te ontdekken dat belangrijk is voor
de hele samenleving, en voor ieder geldt dat het leven meer de moeite waard
wordt naarmate men zich geven kan voor het grotere geheel. Dat laatste opent
de mogelijkheid om verantwoordelijkheid te nemen voor de opbouw van de
gemeenschap, en maakt duidelijk dat de gemeenschap op elk niveau, ook op
het globale, slechts mogelijk is omdat ze ons ‘gegeven wordt’.” Die

“'Williams, Faith, 6.
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fundamentele overtuiging is wellicht de grootste bijdrage die christenen aan
de samenleving te doen hebben. Dat soort van overtuiging brengt het ideaal
van een vredevolle en tot eenheid gebracht samenleving dichterbij.
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HOOFDSTUK 2 GELOVEN EN NIET GELOVEN

Taylor wijst erop dat de gelovige zich tussen ervaringen van ‘volheid’ en van
“afwezigheid van die volheid’(‘verbanning’) bevindt.*" De volheid verwijst
naar een ervaring van bewust de zin van het leven te mogen zien en ervaren.
We bevinden ons vaak in een soort van ‘middenpositie’ tussen beide uitersten
in. Een normaal leven met zijn stabiliteit en routine brengt ons in deze mid-
denpositie. Het is een leven waarin we bijdragen aan het gewone ‘kleine ge-
luk” in een gezinsleven bijvoorbeeld, maar ons verder ook inzetten voor goede
doelen waarmee we aan een algemeen welzijn willen bijdragen. We beleven
het als het de uitwerking van onze ‘roeping’ en ontlenen er dus ook persoon-
lijke voldoening aan.

2.1 Wijze van in het leven staan

Geloof en ongeloof betreffen beide een bepaalde wijze van in het leven staan
en omgaan met de morele en spirituele kanten ervan. Ongelovigen zullen het
houden bij deze ‘middenpositie’, en argumenteren dat er in het leven nu een-
maal niet meer te vinden is dan de ‘kleine ervaring’ van tevredenheid, zonder
dat deze verwijst naar een kader dat de menselijke werkelijkheid zou overstij-
gen. Dat is trouwens al heel wat! Gelovigen zullen wijzen op de ervaring van
een ‘uitnodiging’ die zij in hun leven gevonden hebben, en die hen ertoe
brengt hun gebondenheid aan een bestaan dat principieel begrensd wordt door
het grijpbare en begrijpbare te willen overstijgen. Maar beide opties zijn als
Uitersten van een continuiim.

Aan het ene uiterste, namelijk dat van het ‘ongeloof”, vindt men hen die
zich uitsluitend focussen op de mens als rationeel wezen en voor wie de gods-
dienst gelijk staat aan een wetenschappelijke theorie die duidelijk als niet
houdbaar van de hand moet worden gewezen. Aan het andere uiterste zijn zij
te vinden die hun leven willen laten bepalen door wat zij als een roeping er-
varen. Die roeping komt ‘van buiten’, omdat ze leidt tot een transcenderen van
Wat men als eigen mogelijkheden tot dan toe ervaren heeft. Het is de ervaring
dat er jets ‘toegevoegd wordt® aan het eigen leven, dat daardoor nog meer
diepte krijgt. Er zijn tussenvarianten op dit continuiim. Een eerste variant heeft
€en post-modernistische kleur, en bestaat erin dat men het verlangen naar *vol-
heid* wel onderkent maar tegelijkertijd de overtuiging is toegedaan dat het
nooit vervuld kan worden. Het verlangen is daarom nog niet zinloos, want het
leidt ertoe dat er toch gewerkt wordt aan idealen van bijvoorbeeld ‘gemeen-
schap® en ‘verbondenheid’. Toch leeft men vanuit de overtuiging dat die

* Taylor, Age, 6-7.
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idealen nooit geheel en al te realiseren zullen zijn omdat mensen er gewoon
niet toe in staat zijn. Vervolgens legt men zich daar ook bij neer. Een tweede
is deze waarbij de focus op de menselijke rede verbreed wordt met de referen-
tie naar een innerlijke diepte, of naar de natuur, of naar beide.

Van belang is het te zien dat zowel de gelovige als de ongelovige zich
geconfronteerd ziet met twijfel: voor geen van beiden lijkt het eigen levens-
concept een ‘absolute zekerheid’ te geven. Twijfel is bij het leven gaan horen.
Het interessante is echter dat het ‘dogma van een seculiere tijd’ afgedaan lijkt
te hebben. ‘Geloof> wordt niet meer als ‘naief” afgewezen door ongelovigen,
en gelovigen zijn zich bewust van de kwetsbaarheid van hun optie. Zowel *ge-
loof” als ‘ongeloof” zijn mogelijkheden geworden. In die zin leven we voort-
durend tussen twee uitersten: aan de ene kant leven we vanuit onze eigen ‘le-
vensoptie’, aan de andere kant beleven we de eigen levensopvatting als een
overtuiging tegenover alternatieven die niet onmogelijk geacht worden. Dat
brengt met zich mee dat die eigen levensopvatting ook voortdurend gerelati-
veerd wordt.

Geloof en ongeloof zijn niet meer hetzelfde als in het jaar 1500. Er heeft
zich een radicale breuk voorgedaan in de interpretatie van mens en wereld.
Dat komt het best tot uiting in het ons vertrouwde dualistische denken in ter-
men van 'immanent' en 'transcendent’, natuurlijk en boven-natuurlijk. Dit soort
van denken veronderstelt bijvoorbeeld een zelfstandige positie voor de natuur.
De verwevenheid van natuur en bovennatuur die zo kenmerkend was voor het
middeleeuwse wereldbeeld werd verlaten. We zijn geévolueerd van een we-
reldbeeld waar de bron van de ervaring van volheid als vanzelfsprekend te
vinden leek buiten de menselijke realiteit, naar de gedachte dat deze bron bin-
nen de aardse werkelijkheid gezocht moet worden. Dat heeft grote consequen-
ties voor het zoeken naar ‘volheid’ in het leven.

De voorwaarden voor het geloof zijn dus fundamenteel veranderd. De
centrale vraag is of en hoe de geloofservaring — de ervaring van volheid - nog
mogelijk is in onze tijd. De vervreemding lijkt de bovenhand te krijgen. Er is
de vervreemding van individuen van het eigen hart en zelfs van het eigen li-
chaam. Er is de vervreemding van mensen en bevolkingsgroepen van elkaar.
Er is de vervreemding in intieme relaties, waar partners aan elkaars hoge ver-
wachtingen dreigen ten onder te gaan. Er is de vervreemding van de natuur
die we gepresenteerd krijgen in de milieuproblematiek. Er is de vervreemding
van onze religieuze wortels, het zo menselijke heimwee naar het transcen-
dente.

Interessant in dit verband is de studie van de Duitse antropoloog Hans
Joas, die erop wijst dat de secularisatietheorie zoals die door Max Weber werd
geintroduceerd eenzijdig is. Die theorie gaat ervan uit dat menselijk gedrag
door de functionaliteit van een doel-middel-schema bepaald wordt, en in een
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proces van toenemende rationalisering dat zich in de cultuur voltrekt steeds
minder ‘religieus’ wordt. Religie wordt daarbij begrepen als natuurreligie,
waarbij de dwingende afhankelijkheid van de mens voorop staat. Daartegen-
over stelt Joas dat religie niet verwijst naar dat soort van afhankelijkheid, maar
focust op de intensieve affectieve binding aan idealen die zich uit in 'buiten-
gewone individuele ervaringen of in een extatische collectie fysieke praxis. fi
Er is meer dan ‘doel-middel’. Er is ook de orde van het spel en het ritueel.
Precies in die context wordt de rationaliteit gerelativeerd, en komt er ruimte
Voor een proces van vorming van een ‘zelf” als wezen van de persoon, dat zich
voltrekt via het zoeken naar ‘actieve oplossing van conflicten tussen verwach-
tingen van anderen en de eigen zelfwaarneming.** In dit proces bestaat de
mogelijkheid tot ‘zelfoverstijging” omdat men geraakt wordt door personen
en/of idealen. Het zijn ervaringen waarin de mens zichzelf ter discussie stelt,
en die iemand kunnen doen schudden op wat men dacht grondvesten te zijn.*
Het kan daarbij gaan om extatische ervaringen van verliefdheid en liefde, eu-
forische ontgrenzingservaringen in de natuur, ervaringen die enthousiasme
wekken, maar evenzeer ervaringen van angst, depressie en schuldbesef. Het
gaat om ervaringen van ‘krachten die ons aangrijpen’ en van waaruit een “pre-
reflexieve bindingskracht’ uitgaat.** Deze ervaringen kunnen leiden naar een
besef van transcendentie, waardoor men niet langer zichzelf en de ervaring
Vverabsoluteert of sacraliseert, maar zich overgeven kan aan het mysterie waar-
van men belijdt de werkzaamheid ervaren te hebben.

2.2 Menselijke waarden volstaan?

Het verslag dat dominee Carel ter Linden schrijft over zijn eigen zoektocht
naar ‘geloof” illustreert het voorgaande op concrete wijze.* Hij ziet ook hoe
Mensen zich moeite getroosten om door ethisch bewustzijn normen en waar-
den te ontwikkelen die van de aarde een plek moeten maken waar we met zijn
al!en goed kunnen leven. Deze normen en waarden worden door mensen ont-
Wwikkeld en niet door een of andere openbaring gegeven. Er is geen hogerhand!
Er gebeuren in deze wereld geen wonderen.*® En ook de Bijbel kun je niet
lezen als een wonderboek, maar als een verzameling van symbolische verha-

len waarin een diepe levenswijsheid werd opgeslagen om ze aan latere gene-
faties door te geven.

iy, loas, De macht van het heilige. Een alternatief voor de geschiedenis van de
Onttovermg Rotterdam 2018, 268.
‘Joas Macht, 273.

Joas Macht 274.

Joas Macht, 276.

Ter Linden, In Godsnaam?.

% Ter Linden, In Godsnaam?, 108.
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Ter Linden erkent zijn probleem:

Mijn probleem is dat ik geen verbinding kan leggen tussen die hoge
menselijke waarden als liefde en trouw en recht, die de Bijbel ziet als
diep verbonden met ons menselijk bestaan, en het hele proces van de
ontwikkeling van het leven op aarde, waaruit de mens is voortgekomen.
Ik besef dat de mens zonder die evolutie niet zou hebben bestaan. Pas
in de mens wordt het leven zich van zichzelf bewust. Of deze wereld nu
een voorgegeven bedoeling heeft of niet — daar kunnen we verschillend
over denken — één ding is zeker: alleen de mens kan aan deze wereld
een zin geven."

De auteur stelt zich de vraag of en wat hij gelooft.

In de visie van de Bijbel leert de mens zijn bestaan te zien als een ‘roe-
ping’ om deze aarde en alle leven te beheren en te behoeden, in de geest
van die ene God die hem op deze plaats heeft neergezet.[...] Dit geloof
is gegrond op een voortgaande ervaring van dit volk met het leven
zelf.[...] Ervaringen die ertoe hebben geleid dat dit volk deze aarde en
het leven ging zien als door God toevertrouwd, met de opdracht die in
wijsheid en verantwoordelijkheid te dienen. Vanuit een diep vertrou-
wen in de goedheid en de toekomst van dit leven.*

Voor de auteur is het duidelijk dat het woord 'God' geen inhoud heeft. Het
krijgt de inhoud van ‘ik zal er zijn” naar aanleiding van ervaringen. Maar...

Welnu: al wat het oude Israél heeft ontdekt als de weg tot leven en over-
leven, heeft de Bijbel in allerlei verhalen verbonden met die ene God
uit wie alles moest zijn voortgekomen. Dat zouden wij nu, levend in
een andere tijd, niet meer kunnen. Wij zouden die inzichten niet meer
met enige ‘god’ verbinden."’

God is voor hem al wat ‘het bestaan mogelijk maakt, het essentiéle. God is
zeker niet dat persoon-achtig wezen dat van buiten deze wereld en buiten ons
mensen om sturend en handelend optreedt en ons leven op een verborgen ma-
nier leidt. Dat aspect van ‘God als persoon” moet dan ook in de interpretatie
van de Bijbel geélimineerd worden. Wat niet wegneemt 'dat het oude Israél,
vanaf Abraham en Mozes tot en met Jezus, vanuit een zeldzame intuitie gezien
heeft waarop het in dit leven aankomt.” Volgens Ter Linden is God de

47 Ter Linden, In Godsnaam?, 159.
48 Ter Linden, In Godsnaam?, 126-127.
4 Ter Linden, In Godsnaam?, 129.
N Ter Linden, In Godsnaam?, 134-136.
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essentie van het bestaan zoals het volk Israél het begrepen heeft, een appél tot
verantwoordelijkheid nemen als mens. Het betreft een innerlijk ervaren, be-
slissend appél. Bovendien wordt deze ervaring een bron van moed, gegrond
op hoop en vertrouwen.’' Maar toch lijkt dat ‘essentiéle’ een bepaalde eigen
vrijheid en handelingsruimte te hebben: 'Dit besef, dit vertrouwen dat het ge-
heim van ons bestaan ook signalen naar ons uitzendt, is voor mezelf wezen-
lijk."? Het gaat om het visioen, de ou topos of ‘utopia’, die de draden vormt
die de spin vooruit werpt opdat ze haar net verder kan weven en bewandelen.

De rol van de kerk (of van de synagoge) is een profetische, namelijk om
'[...] onze samenleving de spiegel blijven voorhouden die Israéls profeten tot
en met de man van Nazareth het volk voorhielden.”* God heeft dus mensen
flodig, en Gods waarheid staat of valt met het menselijk getuigenis. Daarom
Is er ook iets dat boven het ‘ethisch appél” uitgaat, en dat is ‘toewijding’.** In
deze sfeer situeert zich ook het bidden als het je innerlijk openen, 'die laatste
dimensie van ons bestaan, die werkelijke onbaatzuchtige, meevoelende liefde
[..] Bidden is immers: in gesprek zijn met de 'Tegenstem."* Ter Linden maakt
mij duidelijk dat het verschil tussen geloof en ongeloof flinterdun is. Het kan
niet anders dan dat het onderlinge gesprek beiden ook goed zal doen!

2.3 Geloven als optie
Wie de culturele ontwikkelingen van de laatste jaren analyseert stelt vast dat
er zeker ook sprake is van nieuwe kansen voor het religieuze. Het gaat erom
deze kansen te benutten. Dat vraagt naast inzicht ook een ruime mate van
flexibiliteit van de religieuze instituten, zoals de kerken.

De individualisering van de samenleving kan als een van de dominante
lijnen van de cultuur gezien worden. Ook geloven wordt daarmee tot S
keuze die de persoon bewust en op eigen verantwoordelijkheid moet maken.”
Noch de familie, noch enig ander sociaal verband is daarbij nog langer door-
slaggevend. Dat brengt met zich mee dat degenen die de stap naar geloof in-
derdaad zetten zich ook bewuster zijn van de traditie waarin zij gaan partici-
Peren. Daarbij valt op dat de scheidingslijnen tussen denominaties grotendeels
niet alleen gerelativeerd, maar ook als van weinig betekenis beleefd worden.
Het heeft dus geen zin het eenvormige kerkelijke milieu zoals we dat in de
tijden van verzuiling gekend hebben te verheerlijken, of terug te verlangen
Naar een kerkelijke gemeenschap als een soort van homogene vereniging

° Ter Linden, In Godsnaam?, 142 en 152.
2 Ter Linden, In Godsnaam?, 142.
_ Ter Linden, In Godsnaam?, 158.
Ter Linden, /n Godsnaam?, 165.
. 5 Ter Linden, /n Godsnaam?, 169.
Joas, Glaube 185-200.
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waarvan de leden elkaar vinden op het punt van dezelfde (cultische) behoef-
ten. Men moet eerder stellen dat de boodschap van het Evangelie niet altijd
even creatief beleefd, laat staan uitgedragen wordt vanuit dat soort van kerke-
lijke milieu. Meer dan het lid zijn van een soort van religieuze vereniging,
zoals parochies en gemeenten soms lijken te zijn, weten deze nieuwe christe-
nen zich met elkaar verbonden door de wijze waarop ze in het leven staan en
de waarden die hen daarbij richting geven. Met de afname van kerkelijke ge-
bondenheid stijgt ook de interesse in andere religieuze richtingen. De spiritu-
ele beleving wordt daardoor nog meer een zaak van het individu dat zich een
eigen weg zoekt door het weelderige en gevarieerde religieuze aanbod.

Deze ontwikkelingen laten zien hoe belangrijk de oecumenische dia-
loog is, en hoe dringend het is in dat kader tot resultaten te komen die funda-
mentele veranderingen initiéren. Het lijkt ook nodig dat kerken meer open-
staan voor een religieuze cultuur die volledig buiten haar grenzen gestalte
krijgt, en soms heel impliciet is. Bovendien lijkt het belangrijk dat kerken niet
alleen de interreligieuze dialoog, maar ook de dialoog met niet-gelovigen in-
tensiveren. Als het gaat om evangelieverkondiging en de uitnodiging tot ge-
loven liggen de volgende inhoudelijke uitdagingen op het bordje van de ker-
ken.”

De eerste uitdaging betreft de individualistische tendensen in onze wes-
terse cultuur. Het individualisme kan twee kanten op gaan. Ofwel heeft het
een zeker praktisch profijt voor het individu als focus, ofwel gaat het in zijn
meer ‘expressieve' vorm om zelfrealisatie. Beide kunnen echter een zeer ego-
istische en narcistische gestalte aannemen. De evangelische boodschap van de
gelijkwaardigheid van elk individu kan functioneren als een noodzakelijke
correctie, waarbij de routes naar bijvoorbeeld eng nationalisme, ongebreidelde
kapitalistische zelfverrijking, navel starende concentratie op de eigen indivi-
duele groei, worden afgewezen. Met het beklemtonen van de waarde van het
individu is immers niets mis, tenzij het leidt tot uitsluiting. Gerechtigheid staat
in het evangelie bovenaan, samen met liefde: beide zijn de criteria voor een
politicke moraal.

Ten tweede: onmiddellijk daarmee samenhangend is de vraag naar de
waarde van de mens als persoon. Kerken en christenen dienen zich de vraag
te stellen in hoeverre zij medeverantwoordelijk gehouden kunnen worden
voor het schenden van de mensenrechten en het onderdrukken van mensen.
Het moet bijvoorbeeld helder worden gemaakt in hoeverre kerken de slavernij
mede ondersteund hebben, of onvoldoende zijn opgekomen tegen foltering of
tegen de onderdrukking van mensen omwille van status of (seksuele) geaard-
heid, en dergelijke. Belangrijk daarbij is om te analyseren hoe een en ander

57 Joas, Glaube, 201-218.
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zover gekomen kon zijn, want het zijn niet alleen de historische omstandighe-
den die verantwoordelijk gehouden kunnen worden voor die fenomenen maar
ook een bepaald verstaan van achterliggende ‘waarden’, en dat moet kritisch
bevraagd worden.

Ten derde: de spiritualiteit. Ze wordt gezien als een zuiver individualis-
tische onderneming, waarbij de kerken eerder als een hindernis dan als een
hulp waargenomen worden. Kerken nemen vaak de vorm aan van een verza-
meling van ‘cultusverenigingen’ waar er voor de individuele spirituele zoeker
Maar weinig te rapen valt. Kerken zouden zich meer moeten verstaan als een
netwerk van allerlei ongelijke gemeenschappen, groepen, groepjes en indivi-
d_llen die juist in hun spirituele zoektocht op elkaar betrokken zijn. Persoon-
lijke inzet en vorming, waarbij de traditie op een eigentijdse wijze wordt door-
gewerkt en verinnerlijkt, is daarbij cruciaal.

Ten vierde heeft het zogenaamde secularisatieproces met zich meege-
bracht dat binnen- en buitenkerkelijke machtsstructuren of structuren van so-
ciale ongelijkheid van hun aureool van heiligheid ontdaan werden. Profeten
hebben trouwens eeuwen voor Christus niets anders gedaan, en ook van Jezus
zelf valt hetzelfde te zeggen. Die ontwikkeling biedt het grote voordeel dat
0ok het transcendentiebegrip opnieuw gezuiverd werd en vernieuwd onver-
dacht ingevuld kan worden. Overigens zijn alle religies in deze bondgenoten
van elkaar, want alle lijden onder hetzelfde, telkens wederkerende fenomeen
van de sacralisering en noodzakelijke de-sacralisering van de bestaande orden
teneinde de werkelijkheid open te houden voor het echte mysterie.

Joas wijst erop dat dat hij zowel de vraag van de seksuele moraal als
hft probleem van het zogenaamd hedendaags relativisme niet tot de belang-
"l:lke uitdagingen voor de kerken rekent. Hij is dan ook van mening dat men
Via het universele liefdesgebod uit het evangelie in staat is de vragen die zich
In de cultuur stellen naar het seksuele gedrag van mensen kan oplossen. En
00k wat het tweede betreft, het relativisme, vermoedt hij een hooghartige hou-
ding van bepaalde kerken waardoor het alleen maar moeilijker wordt de dia-
loog met actuele filosofische inzichten aan te gaan. Toch is die dialoog meer
dan 0oit noodzakelijk.

2.4 Geloof als verbeeldingskracht
De bronnen voor spiritueel leven moeten voorbij de systemen gezocht worden,
en dat is daar waar het leven op het spel staat, daar waar het ‘ergens over gaat’.
Dat maakt het noodzakel ijk om afstand te nemen van een christendom dat zich
Mmet een bepaalde cultuur geidentificeerd heeft, en dus ipso facto van pogingen
tot restauratie van die cultuur.

Een illustratief pleidooi voor de hernieuwde ontdekking van ‘geloof
Voorbij de instituten’ vinden we bijvoorbeeld bij de Amerikaanse filosoof
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John D. Caputo.’® In zijn veelgelezen boekje reflecteert hij op zijn eigen spi-
rituele ontwikkeling. Het is een typisch getuigenis van een hedendaagse post-
moderne gelovige die zich afzet tegen de institutionalisering van het christen-
dom om terug te keren naar de eigen beleving, en daarin op zoek te gaan naar
wat geloven met een mens doet. Caputo deconstrueert de beleving van het
geloofsgegeven tot hij nog slechts de dankbaarheid overhoudt als ultieme en
belangeloze ervaring die een mens gegeven kan worden. Geloof is voor hem
namelijk geen soort van transactie, noch enige legitimatie voor een bepaalde
orde. Geloof is van de orde van het geschenk, dat nooit in een of andere ‘rui-
leconomie’ geintegreerd kan worden. Vanaf het ogenblik dat een geschenk
‘nuttig” wordt verliest het zijn kracht. De werkzame kern van geloof is roe-
ping, 'iets dat mij onvoorwaardelijk, maar zonder dwang, opeist." Het is de
toewijding aan iets wat je geschonken wordt en dat je eigen leven, maar ook
dat van een gemeenschap en een samenleving, openhoudt voor een toekomst
die misschien nu nog als onmogelijk gezien wordt. Daarom heeft geloof niet
op de eerste plaats met dogmatiek of ethiek te maken, maar met ‘begeesterd
worden’ terwijl men tegelijk ook trouw blijft aan de aardsheid en de sterfe-
lijkheid die nu eenmaal eigen is aan het menselijk bestaan.”” Opmerkelijk is
Caputo’s pleidooi voor gebed en mystiek. 'De mysticke meesters wisten dat
bidden geen prestatie was, en dat we nooit precies weten waar we om vragen,
en dat niet-weten juist datgene is wat het gebed mogelijk maakt.”’ Het gebed
moet het volgens de auteur hebben van de vrijheid om volledig jezelf te kun-
nen zijn en jezelf (bloot) te geven, en het in al je kwetsbaarheid uithouden bij
'de onrust die de toekomst met zich meebrengt, waar de ‘God van de ruimte’
de ruimte betekent die God opent, niet de ruimte die God vult.”' Op die manier
is het mogelijk te blijven leven met de hoop op de [vervulling van de] belofte
dat ons leven een diepe zin heeft. Juist de mogelijkheid van het geschenk
maakt de hoop mogelijk. 'Ik waardeer de moed van de denkers van de Ver-
lichting, ‘durf te denken’, sapere aude, maar ik houd nog meer van het sperare
aude, “durf te hopen’, dat het sapere aude opjaagt.'”

Ook Charles Péguy (1873-1914) wees er in het begin van de twintigste
eeuw al op dat we, als we de kracht van geloof op het spoor willen komen,
terug moeten keren naar de mystiek die altijd aan de oorsprong ligt van elke
authentieke geloofsbeweging. Volgens Péguy is de ontwikkeling tot een ob-
jectief systeem onvermijdelijk (‘Tout commence par mystique et finit par

58 1.D. Caputo, Hopeloos hoopvol. Belijdenissen van een postmoderne pelgrim, Mid-
delburg 2017.

> Caputo, Hopeloos, 202.

% Caputo, Hopeloos, 206.

o1 Caputo, Hopeloos, 209.

62 Caputo, Hopeloos, 212.
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politique’®). En precies dat feit maakt de terugkeer tot de mystiek tot een
noodzakelijke opdracht, tenminste als men verstarring wil vermijden.

Er is ['histoire, die deze ontwikkeling naar het objectiveren beschrijft,
Maar er is ook la mémoire, die het wezen van het gebeuren vast houdt. La
mémoire maakt het mogelijk terug te gaan naar het gebeuren. Voor Péguy be-
Staat de trouw (la fidélité) aan het verleden niet in een teruggaan ernaar, maar
In een actualiserend herhalen van het wezen ervan. Daarmee wordt het verle-
den bron van toekomst. Restauratie is immers niet meer of minder dan verraad
van het verleden. Authenticiteit betekent dan ook de vrijheid om trouw te zijn
aan het verleden, en 'roeping' is dit verleden in de oorspronkelijkheid van de
actuele gegevenheid opnieuw te realiseren. Daarbij spelen noodzakelijker-
Wijze continuiteit en discontinuiteit door elkaar heen.

Geloven heeft alles te maken met onze verbeeldingskracht en met het
stellen van daden van verbeelding. Aldus Timothy Radcliffe in de eerste
Schillbeeckxlezing in 2012 in Nijmegen. Uitdrukkingen als ‘God is liefde’ of
‘Jezus stierf voor onze zonden® kunnen alleen maar betekenis hebben als we
hun waarheid opnieuw ontdekken. Het zijn met andere woorden geen waar-
heden van buitenaf, maar waarheden die slechts te ervaren zijn in de context
van gebeurtenissen. Daarbij is het noodzakelijk dat ik me openstel voor de
Interpretatie die ze mij aanbieden. Daardoor worden deze ervaringen ook ge-
t.ransformeerd en nieuw. 'Zie ik maak alles nieuw’(Openb. 21,5). lets derge-
lijks gebeurt als Jezus parabels vertelt. Zo geeft hij bijvoorbeeld in de parabel
van de barmhartige Samaritaan geen antwoord op de vraag 'Wie is mijn
Naaste?'. Integendeel, hij draait de vraagrichting en de vraag om: 'Wie is de
Naaste geworden van deze man?' Met andere woorden: antwoorden zijn er

niet, die moeten we zelf vinden. Vervolgens ervaren we ze — terecht —als een
gave,

Zo geven ook de evangelign ons elk een andere interpretatie van wat er
precies gebeurde op de ochtend van Pasen. Elke evangelist probeert het
op zijn eigen, nieuwe wijze te begrijpen; de vrucht van zijn eigen over-
denking, gebed en strijd. [...] Dit soort van geloofsoverdracht vindt
plaats door middel van een nieuwe daad van verbeelding.**

RadCIiﬁe gebruikt het beeld van het doorgeven van berichten voor de uitvin-
ding van de moderne communicatie. Dat gebeurde door een baken te ontste-
ken, een vuur op een heuvel.

63 .
6: Geciteerd in: Taylor, Age, 748.

g i .Radcliﬁ'e. 'Ruim baan voor verbeelding — Over creativiteit en geloof', in: Tijd-
Schrift voor Theologie 52 (2012), 192.
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Vervolgens zag iemand dat vuur en ontstak er zelf ook een, zo werd het

nieuws doorgegeven. [...] En zo geven we ook het goede nieuws van

Pasen door: door ’s nachts een vuur te ontsteken in de tuin. Maar de

vlam wordt overgedragen op elk individu met zijn kaars, die hem ver-

volgens moet doorgeven.®
In zijn lezing bespreekt Radcliffe zijn ervaring met het zien van de film Des
hommes et des Dieux van de Franse cineast Xavier Beauvois.®® Het viel hem
op hoe na afloop van de film, in de zaal in Oxford waar hij hem zag, gelovigen
en ongelovigen samen onder de indruk waren, en samen de ervaring hadden
dat in de film niet het relaas van een ondergang maar van een overwinning
verteld wordt. Het verhaal van de monniken van Tibérinhe is niet het verhaal
van een collectieve waanzin, maar van een bewuste keuze die slechts kan
groeien in een gemeenschap omdat ook alle leden ervan individueel op ont-
dekkingsreis in de eigen verbeelding gaat, en op het punt uitkomt dat zij de
realiteit waarin zij leven opnieuw ervaren als een gave die hen mogelijkheden
en toekomst biedt. En zo is het ook met het geloof: elke gelovige is daarbij
essentieel en niemands reis in de eigen verbeelding kan daarbij gemist wor-
den.

Radcliffe zegt over degenen die de film bekeken: 'onze verbeeldings-
kracht werd geraakt door deze ingewikkelde overwinning van de goedheid."”’
En stelt verder: 'Elke samenleving heeft een verhaal nodig over de overwin-
ning van de goedheid, anders is ons lijden betekenisloos en is onze hoop on-
gegrond.' Aan dit verhaal schrijven alle gelovigen. Zo valt het op in de film
dat elk van de monniken een eigen beslissing dient te nemen. Die beslissing
betreft de interpretatie van ons leven met zijn wederwaardigheden, waardoor
we dat leven opnieuw als een gave ontvangen. Het is de overwinning van het
goede in dat leven die we opnieuw als een gave ontvangen.

In deze context is gebed en contemplatie cruciaal. Rahner zei reeds dat
de christen van nu vooral een mysticus zal moeten zijn. Schillebeeckx voegt
eraan toe dat in onze tijd de mystiek verbonden is met de ervaring van de
‘onderdrukte arme’. Inderdaad: in feite komt de arme in beeld in de joods-
christelijke traditie, maar zie je ook in de geschiedenis dat de arme uitgesloten
wordt uit het bewustzijn van de tijd. Dat gebeurde bijvoorbeeld in de Verlich-
ting, maar dat gebeurt ook in onze tijd. Radcliffe: 'In ons agressieve seculiere
Westen lopen ze opnieuw het risico volledig onzichtbaar te worden, om weg-
gegooid te worden, te worden verdreven uit de menselijke gemeenschap.'®
Juist de machteloosheid van de armen maakt hen (mogelijk) tot bijzondere

% Radeliffe, 'Ruim baan'.

% Des Hommes et des Dieux, Franse dramafilm van regisseur Xavier Beauvois, 2010.
7 Radcliffe, 'Ruim baan,' 194.

68 Radcliffe, 'Ruim baan', 197.
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getuigen van wat geloven betekent. Geloven heeft immers te maken met een
belangeloosheid die totaal is. Geloven kan dus nooit in dienst staan van een of
ander menselijke prestatie of menselijk succes. Dat betekent niet dat christe-
lilk geloof geen effect zou hebben op het leven van mensen, maar dat komt
dan precies omdat het vrije doorgang biedt aan een ervaring die tot ‘niets
dient’ en tegelijkertijd ‘alles verklaart’.””

Daarom zijn het noch de ideeén, noch de morele principes die met het
beroep op het evangelie worden verkondigd die mensen dichter bij God bren-
gen, maar het zijn de levens van de gelovigen. Het zijn de levens van hen die
zich hebben laten bepalen door een als concreet ervaren goddelijke aanwezig-
heid in hun leven. Om het met andere woorden te zeggen: zij die God gast-
vrijheid hebben verleend in het eigen hart. Die gastvrijheid gaat gepaard met
het ruimte geven aan wat er in het eigen hart leeft aan vreugde, verdriet, hoop,
twijfel enzovoorts, juist om met dat alles ‘een verhaal te schrijven dat God wil
belichamen’. Zo’n verhaal dient geen extern doel, noch de agenda van het ego.
Slechts voorbij die beide kan Gods bedoeling duidelijk worden. Een gelovige
1S geen militant die een bepaalde ideologie aanhangt, noch ook is zij of hij een
assertieve navelstaarder. Midden in de complexiteit van de realiteit van de
wereld en de eigen persoonlijke ervaring wil de gelovige gastvrijheid bieden
aan een liefde die dat alles in zich opneemt en transformeert tot bron van le-
ven. Rowan Williams analyseert in die zin het leven van Etty Hillesum als een
getuigenis van een gelovige die ‘wil belichamen en verwelkomen [dat] een
Ie_"eﬂ op deze manier wordt gewijd, [en dat dan] het spreken op een nieuw
Niveau mogelijk maakt, omdat het probeert te leven vanuit die innerlijke
fulmte waarin alle menselijke ernst is gegrond.””” En als we het over verkon-
diging hebben, dan zijn het dat soort van levens die ons tonen hoe heilzaam
geloven voor mensen kan uitpakken, en hoeveel vreugde en heil men eraan
kan beleven om God aan het werk te weten en te zien. ‘Deuren gaan open door
Onze manier van leven, en door die deuren komt er dan iets binnen dat we niet
begrijpen.’” Daarom spreekt Williams in een ander boek de wens uit dat ‘de
beschreven [...) levensverhalen en levenslessen helpen om ons hart te openen
Voor wat het toneel en de muziek van Gods handelen ons aanbieden: de diepe
Vreugde die oordeelt en omvormt tot nieuwe mensen.”’* Voor mij is daarmee
de missie van de kerk in essentie beschreven!

69 xxrir1s
2o Villiams, Faith, 324.
, Villiams, Faith, 398.
- Wl"lf-ims, Fuaith.
R. Williams, Holy Living. The Christian Tradition for today, London 2017, 3.
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HOOFDSTUK 3 DE KERK

'Deze tijden van crisis scheppen opnieuw kansen voor de kerk!' Mijn gespreks-
partner is ervan overtuigd dat nu de overheid moet bezuinigen en zich dus
noodgedwongen terugtrekt uit de sociale sector, dat veld alvast voor de kerken
opnieuw open ligt als kans om hun relevantie aan te tonen. Hij bedoelt het
goed. Hoewel ik er geen enkele aanleiding toe gegeven heb, veronderstelt hij
dat ik het moeilijk heb met de actuele ontwikkelingen aangaande de kerken,
en denkt hij me toch met deze opmerking te moeten ondersteunen. De vraag
naar de relevantie van de kerk is uiteraard terecht. Mijn gesprekspartner heeft
de ontwikkeling in onze samenleving meegemaakt, en gezien hoe alle sociale
organisaties die aanvankelijk door de kerken werden opgezet meer op de over-
heid zijn gaan leunen. Dat had onder andere als effect dat zij zich steeds meer
van de kerken vervreemdden. Zou het tijd worden om deze ontwikkeling terug
te draaien? Temeer daar er toch iemand moet zijn die zich bijvoorbeeld de
problematiek van de armoede en van de tweedeling van de samenleving moet
aantrekken. Daarbij speelt voor sommigen ook nog een andere verwachting
mee, namelijk dat de kerk er is voor het cultiveren van bepaalde waarden en
normen. De kerk heeft voor hen de functie om de samenleving op het juiste
spoor te houden. Zo blijkt maar weer dat er nog wel degelijk verwachtingen
zijn ten aanzien van de kerken. Niet langer relevant? Hoezo?

3.1 Wat men van de kerk verwacht
Laat mij dus toch maar van die samenleving uitgaan en van de mensen met
h}m noden, verlangens en behoeften. Paulus heeft daar ook weet van: 'Joden
eisen wonderen, Grieken verlangen wijsheid..." schrijft hij aan de christenen
van Korinthe, de havenstad waar zowat de hele wereld aan wal komt (vgl.
IKor. 1, 22).
Zonder ‘wonderen’ kan een samenleving niet bestaan. Er zijn wonderen van
fEChniek en wonderen van wetenschap, en daarvoor kijkt men naar handige
Ingenieurs en slimme professoren met een vlug béta-hoofd. Naar de kerk kijkt
men als het gaat om ‘wonderen van geborgenheid’. Als de cohesie van de
samenleving in het geding is, of een probleem van vereenzaming in wijken
dreigt, of als er van ‘religieus geweld’ sprake is en dergelijke, dan klopt men
4an bij de kerken, want zij hebben vaak toegang en invloed die de overheid
niet heeft,

Zonder ‘wijsheid’ kan een samenleving evenmin. Religie is een bron
Van waarden en normen in de zin dat ze fundamenten aanreikt voor die waar-
den en normen. Waarden en normen moeten op meer kunnen steunen dan op
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wat mensen op een bepaald ogenblik met elkaar overeen zijn gekomen. Waar-
den en normen moeten hun wortels hebben in ‘overkoepelende wijsheden’ zo-
als het respect voor het leven, solidariteit, en dergelijke. Dat kunnen we nu
wel afspreken met elkaar, maar er blijft altijd een hunkering naar een nog de-
gelijker fundament. Dat fundament is in religieuze tradities te vinden. Ik
spreek in het meervoud want het betreft niet alleen de christelijke traditie. Re-
ligieuze tradities zijn als de stevige stam van grote bomen waar takken van
levenswijsheid aan konden groeien omdat ze gevoed werden door het levens-
sap dat opwelt uit de rond van 'grote ervaringen' die mensen meemaken, Zoals
bijvoorbeeld de uittocht uit Egypte, de terugkeer uit de ballingschap of de ont-
moeting met Jezus van Nazareth. Die ervaringen beklijven als monumenten
van menswaardig leven.

Nog steeds gaan de kerken van harte in op deze verwachtingen. Zij zet-
ten zich in voor concrete solidariteit en cohesie in de samenleving. Ze bieden
warme gemeenschappen waar het doorgaans goed toeven is, ook voor gasten
en buitenstaanders. Hun vrijwilligers zetten zich in voor de opvang van vluch-
telingen en asielzoekers. De kerken dragen bij aan de wijsheid in de samenle-
ving door deel te nemen aan het debat over waarden en normen. Je kunt dus
maar moeilijk volhouden dat er op de kerken geen beroep meer gedaan zou
kunnen worden. Zij zijn wellicht anders dan een eeuw geleden, met minder
maatschappelijke status en minder expliciet aanwezig, maar daarom niet min-
der dringend. Men heeft de kerk dus wel nodig, maar gelooft men er ook wer-
kelijk in? Het blijft bij een functionalistische benadering waar geen geloof
voor nodig is; ook over de kerk wordt op een seculiere wijze gedacht. Ook
binnen de kerken zelf trouwens. Dat blijkt uit de manier waarop verantwoor-
delijken met de krimp van de kerk omgaan.

De terugloop in leden en de teruggang in maatschappelijke positie worden
geanalyseerd in termen van leverancier, product en consumenten, en men stelt
zich dus de vraag of er wel voldoende markt is voor het aanbod dat men heeft.
De oplossing voor de problemen lijkt te liggen in het meer ‘vraag-gestuurd’
maken van het aanbod. De individualisering die ook in het denken over gelo-
ven een vaste plaats heeft gekregen wordt daarbij kritiekloos omarmd. De kerk
wordt dan gezien als die instantie die mijn persoonlijke (spirituele) behoeften
aan redding en sociale verbinding kan vervullen. De kerk als leverancier van
levenszin en gemeenschap is op zoek naar de meest efficiénte aansluiting bij
‘de consument’. Daarbij doet ze overigens nadrukkelijk ook pogingen om haar
cliénteel uit te breiden. Soms stelt men dat gelijk aan een ‘missionair optre-
den’. Geloof komt daar niet aan te pas, het is een en al marketingbenadering.
De vraag is of het werkelijk anders is bij het opzetten van de noodzakelijke
reorganisaties van de kerkelijke structuren. Voor zover ik er zicht op heb wor-
den die uitsluitend met sociologische analyses voorbereid, waarbij het

52



economische argument uiteindelijk doorslaggevend is. Het gaat om de orga-
nisatie, het bedrijf en de procedures, die met het vergrijzend en slinkend con-
tingent, ¢.q. de schaarste aan ambtsdragers, niet meer overeind te houden zijn.
Het uitgangspunt van deze analyses zijn de organisatorische problemen, en de
Oplossing gaat dus altijd in de richting van ‘de tering naar de nering’.
Voordat men mij gaat verwijten dat ik iets tegen dit soort van ‘prakti-
sche benadering” zou hebben of tegen het kritisch doorlichten van de kerke-
lijke organisatie op het punt van de aansluiting bij de basis, moet ik zeggen
_dat dat helemaal niet het geval is. Integendeel, ik ben er voorstander van om
al deze benaderingen in te zetten om te komen tot een zo efficiént mogelijke
verkondiging van het Evangelie. Maar de actuele crisis van de kerk is meer
dan een organisatorische en functionele kwestie. Het is een crisis die te maken
heeft met een gebrek aan wat ik ‘kerkbewustzijn’ zou willen noemen.

3.2 Geloven in de kerk™

De icoon van de Drievuldigheid die rond 1411 geschilderd werd door de mid-
delecuwse monnik Roebljov is wellicht een van de beroemdste iconen ooit.
De icoon wordt als Ruslands topstuk bewaard in het Tetrakow-museum in
Moskou. Er wordt verteld dat de monnik de icoon schilderde opdat zijn broe-
df)l‘s door de Drie-eenheid te beschouwen niet bang zouden zijn voor de haat
die de wereld verscheurde.”

De icoon is door haar kleuren en vormen van een weergaloze schoon-
heid en haar mystick is van een sublieme diepte. De Bijbelse boodschap die
i de icoon verpakt zit vinden we bij de drie voorbijgangers. Abraham nodigt
hen uit voor de maaltijd (Gen. 18, 3-5). Gastvrijheid is vruchtbaar: Abraham
en Sara werden door God gezegend met een zoon, ook al waren ze oud en —
Z0genaamd — niet meer in staat nieuw leven te verwekken (Gen. 18,14). Wie
Ngaat op Gods uitnodiging, wordt dus gezegend met leven!

) De drie ‘reizigers’ zijn een beeld van God. We vinden ze terug op de
ICoon als de drie goddelijke ‘personen’, van rechts naar links: de Geest, de
Zoon en de Vader. Hun onderlinge relatie blijkt uit hun hoofden, die samen
€en cirkel vormen. Vader, Zoon en Geest voeren een eeuwige samenspraak
met elkaar. De rechter en de linker figuur zitten op verhogingen met daartus-
Sen een ruimte. De cirkel van hun hoofden loopt door in die ruimte. Het is
alsof er nog plaats zou zijn voor een vierde figuur op de icoon. Die vierde
figuur is degene die voor de icoon staat en bidt. Het is de gelovige, die als het

3 Zie ook: J. Vercammen, Oud- en Nieuw-Katholiek. De spirituele zoektocht van die
%ﬂdere katholicken, Nijmegen 2011, 43-53 en 98-99.

- Bastiaansen, De Drievuldigheidsikoon van Andrej Roebljew. Theologie en sym-
boliek van de ikonen, Zundert 1980. Vgl. B. Standaert, De Jezusruimte. Verkenning,
beleving en ontmoeting, Tielt-Baarn 2001, 215-216.
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ware vanzelfsprekend deelneemt aan de gemeenschap van de Drievuldigheid.
Doordat hij in de cirkel wordt opgenomen wordt de bidder door de Zoon, langs
de Geest, naar de Vader geleid.

De voortdurende liefdevolle betrokkenheid van de goddelijke personen
op elkaar is als een omarming voor de hele mensheid en de hele wereld. In die
omarming doen alle gelovigen mee. Ze worden uitgenodigd met God mee te
doen. Opgenomen zijn in en mee-doen met die omarming: dat is kerk-zijn!
Wie ingaat op die uitnodiging wordt, net zoals Abraham en Sara, met leven
gezegend! Dat is de belofte waarvan we mogen leven.

Meedoen

Dat we met God kunnen meedoen is onze vrijheid. In dat verband is de tekst
uit het Johannesevangelie waarin Jezus tot de Vader bidt betekenisvol: 'Ik heb
hen laten delen in de grootheid die u mij gegeven hebt, opdat zij één zijn zoals
wij: ik in hen en u in mij. Dan zullen zij volkomen één zijn en zal de wereld
begrijpen dat u mij hebt gezonden, en dat u hen liefhad zoals u mij liefhad.”

Eenheid onder mensen en eenheid van mensen met God: dat is de ver-
vulling van de verlossing. Het zegt ook iets over hoe de mens bedoeld is. De
mens is geen geisoleerd individu dat veroordeeld is om eenzaam een eigen
weg te gaan. Dan zou men zichzelf voortdurend moeten verdedigen, want alles
en iedereen is dan een bedreiging. Maar de mens is niet veroordeeld tot een
leven van “eten of gegeten worden’!

De mens hoort thuis in een gemeenschap: dat is zijn natuurlijke biotoop.
Als lid van de menselijke gemeenschap wordt een mens 60k een individu. De
mens is een inter-subjectief wezen. In het beeld van de Drievuldigheid komt
dat sterk naar voren. Elk persoon gaat samen in de gemeenschap, maar verliest
geenszins zijn bijzonderheid. We kunnen Vader, Zoon en Geest onderschei-
den omdat ze elk werkelijk zichzelf zijn. Tegelijkertijd vormen ze samen een
onlosmakelijke eenheid. Dat is een ideaal voor de mensheid!

Het geloof in de Drie-eenheid is een van de fundamentele beslissingen
die de Oude Kerk op de twee eetste oecumenische concilies, die van Nicea
(325) en Constantinopel (381), genomen heeft. Dat geloof werd aan ons door-
gegeven in de geloofsbelijdenis die wij bijna elke zondag, en ook bij andere
belangrijke liturgische vieringen, nazeggen.

Het geloof in de Drie-eenheid is de ervaring dat God ‘gemeenschap’ is
en dat mensen daarin kunnen participeren. Daarmee zette het christendom zich
af tegen het geloof dat het leven van mensen door ‘geesten’ gedomineerd zou
worden (‘animisme’). Ook verwierp het christendom met de Drie-eenheid een
streng hiérarchisch godsbeeld, waarbij de godenwereld een afspiegeling is van

3 Joh. 17,22-23.
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de strijd om de macht die mensen zelf ook meemaken (zoals bij de oude Grie-
ken). Ten slotte keerde het christendom zich hiermee tegen de opvatting dat
God zich ver weg van de schepping zou ophouden en onbewogen blijft bij wat
mensen doormaken.

Met ons geloof in de Drie-eenheid worden we ons bewust van de Geest
die in ons werkt, opgenomen als we zijn in de gemeenschap van God. De
Geest maakt ons gevoelig voor de menswording van God, zoals we die in Je-
Zus mogen ervaren. In het licht van die menswording krijgt de hele schepping
een hoopvolle kleur. Het is het perspectief van de onverwoestbare liefde,
Waarvan de Vader de bron is en waarin alle mensen hun thuis vinden.

De Drie-eenheid maakt ons er daarom ook van bewust dat eenheid mo-
gelijk is omdat de basis van de schepping ‘gemeenschap’ is. Verschillen zijn
overbrugbaar en verzoenbaar. Sterker nog, verschillen zijn eerder €en rijkdom
dan een bedreiging. Zo zijn in de Drie-eenheid zowel de mannelijke en als de
Vrouwelijke kant van God in gemeenschap met elkaar. De Geest wordt vaak
gezien als de vrouwelijkheid van God, en de Zoon als het mannelijke aspect.
Ze vloeien elk uit de Vader voort, die dus wel een moederlijke Vader of een
Vﬁderlijke Moeder moet zijn, stelt de bevrijdingstheoloog Leonardo Boff in
Zijn studie over de Drie-eenheid.”

Het feit dat je God als gemeenschap niet uit elkaar kunt rafelen, doet
Augustinus grijpen naar het beeld van het vuur. De vlam, de warmte en het
licht zijn niet van elkaar te scheiden, maar wel te onderscheiden. Zo kun je in
God verschillende realiteiten onderscheiden, maar je kunt ze niet van elkaar
scheiden. Op dezelfde manier kun je God niet scheiden van wat er aan liefde
en gerechtigheid onder mensen mogelijk is, ook al gebeurt dat alleen als men-
Sen zich ervoor inzetten.

God neemt het initiatief
God neemt het initiatief. H ij nodigt ons uit om mee te doen en geeft ons daar-
t(_’? de Geest mee. De Geest smeedt ons aan elkaar en is de basis voor ons kerk-
Zin. God brengt ons samen tot een nieuw ‘wij’, het begin van een nieuwe
Mensheid. Daarom zou de kerk de gang van zaken in deze wereld moeten om-
b_lngen naar een nieuwe manier van zijn, die uitsluitend bepaald wordt door
hf"fde en gerechtigheid. Dan kun je merken dat de kerk een gemeenschap is
die het menselijke ook overstijgt, omdat de kerk meedoet aan Gods eigen ge-
Mmeenschap, Kerk-zijn is meedoen met God.

Maar de kerk blijft jammer genoeg ook een verzameling van onstand-
Vastige mensen met harten vol tegenstrijdigheden. Daarom blijft er altijd

6
3 Vel. L. Boff, Der dreieinige Gott. Gott der sein Volk befreit [Bibliothek Theologie
er Befreiung), Diisseldorf 1987.
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afstand tussen hoe God mensen en dingen zou willen zien en wat de kerk daar-
van terecht brengt. Het zou daarom van overmoed getuigen als de kerk zich
gelijk zou stellen met het Koninkrijk van God. Ga er maar van uit dat het
verdacht is als ze dat wel doet. De kerk mag echter wel een teken zijn van het
Koninkrijk, en een instrument waarmee God het Koninkrijk kan realiseren.
De kerk kan zich daarom niet opsluiten in een eigen wereld, ver weg
van de ‘boze buitenwereld’. De kerk kan zich ook niet helemaal schikken naar
deze wereld, zoals een maatschappelijke organisatie wel kan. De kerk is, inte-
gendeel, een gemeenschap die met haar eigen alternatieve levenswijze in
woord en daad mag getuigen van Gods bedoeling met mens en wereld.

Ik geloof in de ene, heilige, katholieke en apostolische kerk

In de geloofsbelijdenis spreken we uit dat we geloven in de ‘ene, heilige, ka-
tholieke en apostolische kerk’. Het is een groots programma, dat in de plech-
tige woorden waarin het wordt verwoord bij velen de nodige nervositeit kan
veroorzaken. Daarom wil ik deze woorden wat meer naar onze realiteit toe
halen. 'Een' verwijst immers niet naar een overeenstemming die we onder el-
kaar al zouden hebben bereikt, want dat is duidelijk nog niet het geval. In de
context klinkt deze term, zoals de andere drie trouwens ook, als een ‘roeping’,
een uitnodiging om ons open te stellen voor de Geest die ons in Gods eenheid
wil binnenvoeren, want daar is het — in de relatie met God — dat wij, allemaal
kinderen van diezelfde Vader, onze eenheid zullen vinden. De term “heilig’
betreft onze relatie met Christus, en niet een soort van eigen verdienste. In de
relatie met Christus, de Verrezene, staan we op heilige grond. 'Katholiek” be-
tekent zoveel als 'universeel' maar ook ‘gericht op heelheid’, en duidt op de
verbondenheid van alle geloofsgemeenschappen die alle in eigen samenleving
en cultuur geroepen zijn het Evangelie op eigen wijze te leven en te verkondi-
gen. De term ‘apostolisch’ betekent dat we allen staan op de schouders van de
apostelen en dat we, zoals die apostelen, ons geroepen weten om deel te nemen
aan de Missio Dei, Gods missie die heil en zegen onder de mensen wil bren-
gen.

Lichaam van Christus

De kerk is een geloofsgegeven. 'Geloven in de kerk is geloven in het unieke
geschenk van de ander die God je gegeven heeft om mee op te trekken’,
schrijft Rowan Williams.”” Dat maakt je dus tot ‘Lichaam van Christus’: ge-
loven in de ander als uniek geschenk, iemand met een unieke bijdrage aan het
geheel. De terminologie van ‘lichaam’ voor een organisatie of een

71 R. Williams, Tokens of trust. An introduction to Christian belief, Norwich 2007,
106.
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samenleving was bekend in het begin van onze jaartelling. De bedoeling ervan
was aan te geven dat er verschillende noodzakelijke functies op een gecotrdi-
neerde wijze vervuld dienden te worden om tot een ordelijk geheel te komen.
Maar christenen geven er een diepere betekenis aan. Het gaat niet langer om
de functies, maar om de bijzondere gaven die elke persoon in te brengen heeft
ter verrijking van het geheel. En dat betekent dat bijgevolg niet alleen iedereen
er toe doet, maar dat ook het geheel niet tot volle bloei komt als niet iedereen
eraan kan bijdragen met de eigen gaven. De verscheidenheid van gaven is het
werk van de Geest, volgens Paulus in zijn brieven aan de christenen in Rome
en in Korinthe. De consequenties van dat soort visie reiken verder dan dat in
een groep mensen uiteraard verschillen in karakter en temperament te vinden
z!jn_“ Het gaat erom dat we athankelijk zijn van de gaven van anderen, zoals
zij ook afhankelijk zijn van mijn gaven. De nederigheid opbrengen om deze
afhankelijkheid te erkennen is cruciaal voor de opbouw van de kerk.

Eenheid in verscheidenheid betreft dus niet alleen de natuurlijke ver-
scheidenheid omdat mensen nu eenmaal allemaal verschillend zijn. Het is de
erkenning dat al die verschillende gaven getuigen van Gods werken. Het uit-
gangspunt is dan dat als jij een gave hebt, je die inzet met de bedoeling een
ander te helpen om ook een gever te worden. Gaven zijn de wederzijdse uit-
Nodigingen aan elkaar. Je gave geven brengt dus een grotere dynamiek van
geven op gang, en dat is de dynamiek die nodig is om de kerk op te bouwen.

Ve groeien samen of we groeien niet: in volwassenheid, in geloof, en mis-
schien ook wel in aantal!

Het gemeenschappelijke leven

leder werkt eraan om de gaven van derden tot hun recht te laten komen. De
gever moet begrijpen hoe zijn of haar gave bijdraagt aan het gemeenschappe-
lijke leven, maar ook hoe die gemeenschap kan bijdragen aan zijn of haar ei-
gen persoonlijke ontplooiing. De persoonlijke ontwikkeling wordt als het
Ware geintegreerd in de gemeenschap. leders gave is een uniek geschenk van
G(?d aan allen, maar ook ieders nood is een unieke vraag van God aan allen!
Misschien is de realiteit van een goed functionerende gemeenschap wel te ver-
gelijken met die van een goede relatie. In een goede relatie, bijvoorbeeld een
hechte vriendschap of een huwelijk, speelt wederzijdse aandacht een rol: ge-
Ven en ontvangen, genieten en opofferen zijn zeer sterk verweven. Het besef
IS er aanwezig dat niets goed is voor de een als het ook niet goed zou zijn voor
beiden. De ‘belangen’ van beiden gaan altijd samen, wat niet wil zeggen dat
€T sprake is van een soort van symbiose, integendeel! Want als er in een relatie
geen enkel belang is dat alleen maar het mijne is, kunnen er nog steeds

T8 xxyeqqs
Williams, Tokens, 107.
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omstandigheden zijn waarin ik ruimte neem om te bedenken wat ik wil en
welke doelen ik persoonlijk heb. In een constructieve relatie is er altijd ruimte
voor het individu. Voor mijn partner is het immers van belang dat ik ‘ik’ ben
en niet een of ander idee dat goed bij hem of haar lijkt te passen. Het goede
leven is dus een leven waarin we geleerd hebben om voor elkaar te leven en
zo volledig onszelf te zijn.”” Dat geldt dus ook voor de kerk.

De gemeenschap van ‘heiligen’ die elkaar vinden ‘in het heilige’

De kerk betreft dus ‘heiligen” die ‘heilige zaken® met elkaar delen. Christenen
zijn ‘heilig” omdat ze zich door God uitgenodigd weten een relatie met Hem
aan te gaan. Christenen zijn Gods familie. Dat is wat anders dan een of andere
spirituele club waarvan de leden bijzondere begaafdheden of esoterische inte-
resses zouden hebben die ze samen cultiveren. Dat soort van clubs kunnen hun
nut hebben, maar dat is wat anders dan ‘kerk” en daarover gaat het hier. Om
het met een beeld te zeggen dat verwijst naar de doop: ‘kerk’ is de gemeen-
schap van hen die overweldigd werden door en ondergedompeld in het leven
van Jezus de Christus. Dat is een gemeenschap waar mensen in relatie met
God en met elkaar voortdurend verse levensadem zouden moeten krijgen. In
de gemeenschap die de kerk is, is het ervaarbaar dat God verantwoordelijkheid
neemt voor het heil van mensen omdat mensen naar elkaar omkijken.

Kerk is de gemeenschap van de gedoopten die aan elkaar worden toe-
vertrouwd rondom de Tafel van de eucharistie. Het is in dat heilige gebeuren
van de eucharistie dat ze elkaar vinden. Ze weten zich uitgenodigd om met de
Verrezene en onder diens leiding aan de Tafel de eigen gaven af te staan om
ze, overschaduwd door de Heilige Geest, terug te ontvangen als liefdesgaven
aan anderen. Aan de eucharistische Tafel vindt een transformatie plaats: we
doen afstand van onszelf en we ontvangen er onszelf op een heel andere wijze
terug, namelijk als mogelijkheid om lief te hebben. Daarom is de eucharistie
het hart van de kerk. Met de doop zijn we opgenomen in het Lichaam van
Christus, en dat Lichaam wordt zichtbaar rond de Tafel waar Gods genade ons
transformeert tot liefdesgave, zoals dat ook met Jezus het geval was. En wat
in de eucharistie gebeurt, gebeurt ook in de wereld overal waar de Verrezene
de ruimte krijgt om actief te zijn. De missie van de kerk is het dan ook de
wereld in te trekken om die plekken te ontdekken en er mee te werken aan het
brengen van heil, maar ook om daar waar de Verrezene niet de ruimte krijgt
die ruimte te helpen maken, gedreven door de Geest.

P Williams, Tokens, 110,
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3.3 Drie voorwaarden voor de kerken

Laat ons wat concreter worden. Ik ben mij ervan bewust dat het voorgaande
een vrij idealistische schets is van wat de kerk zou moeten zijn. Misschien wel
een utopie. Maar utopieén zijn belangrijk om het juiste perspectief te blijven
zien. Om dat perspectief ook dichterbij te brengen lijken vooral drie voorwaar-
den belangrijk om als kerken in de huidige tijd aan te werken. *

De eerste voorwaarde: om geloofwaardig te zijn zullen kerken moeten
Streven naar een voldoende niveau van eenheid onder elkaar. Kerken zullen
een uitweg moeten zoeken uit hun ‘confessionele bubbel’, waarin het al te
comfortabel vertoeven is maar die rampzalige gevolgen heeft voor hun missie.
Mensen hebben niet langer een boodschap aan het beklemtonen van een of
andere confessionele identiteit. Zij willen inspiratie voor hun leven en ideeén
Voor het opbouwen van een rechtvaardige samenleving. Waarom zijn kerken
20 behept met hun confessionele identiteit? De behoefte om je te onderschei-
den van anderen - zo functioneert het moderne identiteitsbegrip — drijft de
verschillen zodanig op de spits dat er als vanzelf een competitie ontstaat. Het
komt er dus op aan om ‘exclusief’ te zijn. Het is een dynamiek die in zijn
overdrijving ertoe leidt dat ‘verscheidenheid’ de vijand van ‘eenheid’ wordt.
Maar als de gaven van de verschillende kerken een bijdrage vormen tot het
geheel, zoals de gaven waarmee elke gedoopte begiftigd is bedoeld zijn om
h?t geheel te verrijken, dan is de verscheidenheid van de kerken ook een gave
die bedoeld is tot opbouw van een gemeenschap die elke particuliere kerk
Overstijgt. Zo bezien is verscheidenheid niet langer een vijand voor de een-
heid, maar biedt het de bouwstenen ervoor. De weg naar eenheid die kerken
gaan zal meteen ook een boodschap van hoop zijn aan een continent als dat
Van Europa bijvoorbeeld, dat precies voor hetzelfde soort van uitdaging staat
il de diversiteit van staten en volkeren tot bouwstenen voor vredevolle een-
h‘?ld te maken. Mary Tanner, een anglicaanse theologe met een grote staat van
dienst in de internationale oecumene, getuigt ervan in haar beschrijving van
de .vi'ering van het zogenaamde Meissen-akkoord, dat kerken uit de reforma-
torische hoek en de Kerk van Engeland met elkaar sloten. Het was eind 1989,
en kort daarvoor was de Berlijnse muur gevallen. Tanner schrijft: "There was
the sense that here was now an opportunity to build a new Europe and the
Churches had a definitive part to play. In the midst of dramatic changes

80
Vel. J. Vercammen, Some pastoral reflections on the authority of the

churches in a pluralistic Europe. in: Internationale Kirchliche Zeitschrift 106
(2016), 109-115.
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Christians together had a new opportunity to show a model of belonging to
one another in which Europe might recognize possibilities for its own unity.”’

De tweede voorwaarde betrefi de bereidheid van de kerken om de dia-
loog met de cultuur en de maatschappij aan te gaan en levend houden. Zoals
beschreven leven we in een seculiere cultuur met een humanistische inspiratie,
waarin waarden van gelijkheid en democratie centraal staan en de rol van de
wetenschappelijke en technische ontwikkeling cruciaal is. Maar er zijn ook tal
van fenomenen die verwijzen naar een zeker ‘religieus réveil’, en vele vormen
van spiritualiteit die gepraktiseerd worden in pogingen om meer bewust in het
leven te staan. Mensen worden zich toenemend bewust van de grenzen van
een uitsluitend rationele en materiéle benadering van de wereld en van het
eigen leven.

De derde voorwaarde heeft met de multireligieuze context te maken
waarin we leven. De kerken zullen zich moeten bewijzen als partners in een
multireligieuze samenleving, en moeten tonen dat ze in staat zijn aan de hu-
manisering van deze samenleving bij te dragen. Met nog meer nadruk dan
anders zijn ‘gelovigen’ van welke religieuze snit dan ook partners van elkaar
in de seculiere tijd en context waarin we in het Westen leven. Ze zullen er
samen van moeten getuigen dat religie in staat is bij te dragen tot de eenheid
en de vrede in de samenleving. Religie is een zeer menselijke aangelegenheid
en religieus leven kan bijdragen aan de kwaliteit van iemands leven. Dat komt
omdat de religie de samenleving openhoudt op een groter perspectief. De
boodschap van de religie is dat mensen samen thuishoren in een omvattend
mysterie dat uiteindelijk niet in woorden is uit te drukken, laat staan te vangen
zou zijn. Het bewustzijn daarvan heeft de kracht mensen tot solidariteit te be-
wegen en hen tot bewerkers van verzoening, vrede en eenheid te maken. In
een seculiere tijd en context hebben religies elkaar niet alleen nodig, zij zullen
ook moeten leren hoe ook zij voor elkaar een verrijking kunnen zijn, zonder
dat een en ander leidt tot een heilloos relativeren van de eigen gelovige inzich-
ten en ervaringen.

3.4 De bijdrage van de kerk

Als de kerken aan de beschreven voorwaarden voldoen, dan wordt het moge-
lijk om een regle bijdrage te leveren aan de opbouw van de samenleving. Wel-
licht zal die bijdrage zich op zijn minst op de volgende drie domeinen doen
gelden.

81 M. Tanner, The raison d’étre of the Church, in: J. Barnett (red.), 4 Theology for
Europe. The Churches and the European Institutions [Religions and Discourse. Ed-
ited by James M.M. Francis, vol. 28], Oxford-Berlin-Bruxelles-Frankfurt a.M.-New
York-Wien 2005, 241.
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Ontcijfering van de wereld
De kerk staat in de traditie van het leven en de persoon van Jezus. Zijn levens-
Voorbeeld en zijn boodschap wil ze doorgeven en dat doet ze door hem na te
Volgen en tot navolging op te roepen. De kerk is een narratieve gemeenschap
(Erzcihlgemeinschaft) die de mensenliefde van God,* zoals in Jezus versche-
nen is, wil doorgeven. De ‘anamnese’ van het ‘Jezusgebeuren’ is de reden van
h_aar bestaan. Dat doorgeven van de boodschap gebeurt niet op een onpersoon-
lijke wijze, integendeel, het gebeurt door middel van het getuigenis van gelo-
Vigen, navolgers van Christus. Paulus schrijft in zijn brief aan de Korintiérs:
‘want ik heb u overgeleverd wat ik zelf als overlevering heb ontvangen...'*
Het doorgeven van de boodschap is altijd een zaak van gelovige getuigen en
van de receptie van dat getuigenis door anderen, die op hun beurt ook weer
getuigen worden. Traditie en receptie van de traditie horen bij elkaar. Dat be-
tekent meteen dat ook de interpretatie van de traditie onvermijdelijk is. Met
andere worden: de vraag naar de betekenis van de traditie voor de eigen situ-
atie zal altijd een rol spelen, zowel in het getuigen als in de receptie van het
getuigenis. Zo bekeken is het traditieproces op de eerste plaats een zaak van
de praxis, waarbij leer, leven en liturgie de wezenlijke elementen zijn. Die drie
aspecten spelen altijd een bepaalde rol bij de actuele verkondiging, die steeds
bepaald wordt door de context waatin een en ander plaats vindt. Die context
Vernieuwt de verkondiging van het leven, sterven en verrijzen van de Heer
telkens opnieuw. De eerste generaties christenen waren zich ervan bewust dat
2‘.3_ voor heel andere uitdagingen stonden dan degene waarvoor Jezus zelf in
Zn aardse context gestaan had. Men wist zich geconfronteerd met nieuwe
Uitdagingen en vragen waarvoor men in de concrete praktijk van Jezus’ aardse
Optreden geen directe oplossingen kon vinden. Zo is het bijvoorbeeld erg in-
teressant te zien hoe het christendom zich in de niet-joodse context van Klein-
Azig en Griekenland ontwikkelt. Door de nieuwe context wordt het christen-
d_(}m uitgedaagd een nieuwe identiteit te ontwikkelen waarin de oorspronke-
lijke “ervaring met de Heer Jezus’ geintegreerd wordt.

~ De opdracht om het evangelie van de Heer Jezus te verkondigen ver-
pllcht de kerk een bepaalde soort van tweetaligheid te ontwikkelen en te cul-
t‘_\’eren. De kerk kan namelijk de Jezustraditie alleen maar doorgeven als ze
zich ook in de cultuur en de samenleving waagt. Wat mensen denken en doen,
Wat ze motiveert en bezig houdt, wat er zich aan goed en kwaad, twijfel en
geloof in de wereld afspeelt: de kerk dient ermee vertrouwd te zijn. En nog
Meer dan vertrouwd ermee te zijn, kan van haar verwacht worden dat ze de
Wereld ook “onteijfert’, dat wil zeggen op zoek gaat naar de betekenis van

8
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mensen en gebeurtenissen. De maatstaf voor deze ontcijfering, voor deze ‘in-
terpretatie’, wordt de kerk door het ‘Jezusgebeuren® gegeven. Het betreft de
menselijke waardigheid, zoals die door God zelf aan alle mensen wordt gege-
ven.

Als we de verkondiging zien als het doorgeven van een traditie, bete-
kent dat dat men de ontwikkelingen in cultuur en samenleving confronteert
met het Koninkrijk zoals dat in de Heer Jezus gestalte heeft gekregen, met de
bedoeling Gods gelaat door de werkelijkheid heen te kunnen ontdekken. De
ervaring zal echter ook die van een godsverduistering blijken te zijn. Openheid
en verbondenheid zijn de dragende motieven van de verkondiging, en daar-
door wordt het ook mogelijk de verkondiging op te vatten als een bijdrage tot
het bevorderen van de menselijke waardigheid. De kerk dient er zich in deze
van bewust te zijn dat ze niet de enige instantie is die naar de betekenis van de
werkelijkheid op zoek is. Ze mag zich inschakelen in een meer omvattend
cultureel proces van zingeving, ¢.q. zin-vinding. Ook dat is een aspect van het
conciliair karakter van de kerk, dat ermee te maken heeft dat ze ruimte biedt
voor het delen van levenservaringen en diepmenselijke verwachtingen. Con-
ciliariteit is niet alleen een kerk-juridisch begrip en een zaak van kerkstruc-
turen, ze is gebouwd op een spiritualiteit die mensen leert zich voor elkaar
open te stellen. Dat wordt bedoeld wanneer gezegd wordt dat de kerk ‘een
herberg’ is. Daarmee wordt uitgedrukt dat de kerk zich verstaat als een ge-
meenschap die naar de zin van leven en wereld zoekt, en zich daarom ook met
alle groepen met een gelijksoortig streven verbonden weet.

De ‘humanisering’ van de samenleving
De bijdrage van de kerk aan de humanisering is van fundamentele aard en
betreft op de eerste plaats de antropologie. Het evangelie heeft namelijk een
visie op wie de mens is en op zijn waardigheid. In een kerk als een herberg
wordt een kunstmatige scheiding tussen kerk, wereld en God vermeden. Men
houdt de wereld open voor de uitdaging haar steeds humaner te maken. Door
de kerk wordt als het ware aan God de gelegenheid geboden Zijn solidariteit
met mensen concreet te tonen. Dat wil niet zeggen dat God ook afhankelijk
zou zijn van de kerk om dat te doen! ‘Ontcijfering’ mag echter niet in het
luchtledige blijven hangen, maar moet leiden tot concrete daden en bezinning
op de betekenis van de werkelijkheid en waar nodig leiden tot een ‘heilige
verontwaardiging” die verandering nastreeft. Het gaat erom dat de kerk mid-
den in deze werkelijkheid ‘het Koninkrijk® zou vestigen, en het is trouwens
precies door deze inzet dat we — midden in dezelfde werkelijkheid —het gelaat
van God zullen mogen ontdekken.

Het Anliegen van de kerk is geheel en al religieus, maar dat religieuze
heeft alles van doen met het Koninkrijk. De mist die rond Gods gelaat hangt

62



in onze samenleving zal alleen optrekken in de mate waarin de eisen van ‘het
Koninkrijk en zijn Gerechtigheid’ meer en meer vervuld zijn. Of om het nog
anders te zeggen: ons verlangen om Gods gelaat — of tenminste sporen van
zijn scheppende creativiteit — in de wereld te ontdekken zal alleen worden be-
antwoord als we bereid zijn te gaan leven zoals Jezus het ons heeft voorge-
daan, en ons open te stellen voor de Geest die dit ook effectief mogelijk maakt.

Een evangelische antropologie stelt ‘verbondenheid” centraal, en legt
dit in drie wezenlijke aspecten uiteen: (1) mensen zijn aan elkaar toevertrouwd
Ci dus bestemd tot gemeenschap met elkaar; (2) daarin moet elk zijn of haar
nbreng hebben en dus volwaardig kunnen participeren, en (3) die gemeen-
S(fhap staat open voor de Eeuwige die er de aanstichter van is en die mensen
Witnodigt ervan te genieten.

Het is dus een antropologie die het opneemt voor de contemplatieve
kant van het bestaan. Mensen zijn geschapen om met elkaar en van elkaar, met
God en van God, en van de schepping ‘te genieten’. Dat is de kern van de
‘verbondenheid’ die het Evangelie voor ogen staat en waarvan de christenen
Op hun beste ‘mystieke momenten” weet mogen hebben. Het is aan de kerken
om die verbondenheid te initiéren en daarmee elke twijfel aan de zinvolheid
van het bestaan weg te nemen. Het is een antropologie die mensen gevoelig
Maakt voor een 'gezag’ dat bevrijdt van de angst voor elkaar, van de angst
Voor eigen zwakheden en beperkingen, en van de angst voor ons onvermogen
om te voldoen aan de eisen van een afstandelijke god.™

Die antropologie brengt kerken ertoe anders om te gaan met de vraag
Naar waarheid, en schept daarom kansen voor een interreligieuze dialoog die
bl_]draagt tot een wereldwijde verbondenheid. Naar binnen toe schept die-
zelfde antropologie meer ruimte voor een veelkleurig christendom waarin de
bijdragen vanuit heel verschillende culturele hoeken van harte worden verwel-
komd. Ze maakt kerken ook tot partners van allen die zich inzetten voor men-
Senrechten en vrede. Ze nodigt gezagsdragers van binnen en buiten de kerken
Uit tot een wijze van leiding geven waarin het luisteren de hoofdtoon vormt,
Naar de armen en naar ‘slachtoffers’ het eerst. Het is een antropologie die op-
komt voor een vanzelfsprekende ruimte voor religieuze uitingsvormen waarin
deze verbondenheid wordt gevierd.

De kerk aly getuige van 'verzoening'
Dfi kerk mag zichzelf verstaan als door God geroepen tot participatie in de
Liefde die God zelf is. De kerk is gemeenschap omdat ze participeert in de

84 — .
R. Williams, Benedict and the Future of Europe, Rome 2006.
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goddelijke gemeenschap.®” De Heer Jezus heeft de mensen de weg naar deze
gemeenschap getoond. Hij heeft ons met God verzoend en ons daarom een
weg naar verzoening, met anderen en niet in het minst met onszelf, geopend.
Dat was mogelijk omdat de Heer onze kwetsbaarheid tot de Zijne had ge-
maakt. De kerk die getuige van verzoening wil zijn moet zich daarom voor
Jezus® ervaring, die reikt tot op het kruis, open stellen. Het kruis is de ervaring
van Gods afwezigheid maar evenzeer van het aanhoudend roepen tot God. In
onze kwetsbaarheid hebben we niets anders dan dat roepen en het volhouden
daarvan, en die zijn nu precies uitingen van ons verlangen naar en onze trouw
aan God. De verrijzenis van de Heer Jezus is de bevestiging van het feit dat
deze trouw zin heeft, en is daarom een teken van hoop.*

Als er één plek is op de wereld waar mensen met hun kwetsbaarheid
thuis zouden mogen zijn, dan moet dat de kerk wel zijn. Misschien is de kerk
wel de enige plek in de samenleving waar dat echt mogelijk is. In de kerk leren
mensen vervolgens dat die kwetsbaarheid meer met God te maken heeft dan
men misschien op het eerste zicht zou denken. Kwetsbare mensen als we zijn
mogen we ons herkennen in de kwetsbaarheid van God zelf. Paulus schrijft
erover als hij het heeft over ‘de zwakheid van God™.*’

Hoezeer kwetsbaarheid ook naar een ervaring van Gods afwezigheid
verwijst, ze lijkt dus ook een weg naar verbondenheid te tonen. Ook al zouden
scheiding en eenzaamheid, isolement en verlatenheid tot dominante ervaring
geworden zijn, verbondenheid lijkt toch niet uitgesloten. Niet door macht of
geweld, maar door kwetsbare liefde.

Onze kwetsbaarheid maakt ons duidelijk dat we op elkaar aangewezen
zijn, en verbindt ons dus met elkaar. Het is onze kwetsbaarheid die ons ertoe
uitnodigt onze grenzen als individu te overstijgen. Dat betekent niet alleen dat
die kwetsbaarheid ons naar vriendschap en solidariteit leidt, maar eveneens
dat zij ons ertoe brengt open te staan voor wat ons overstijgt. Onze kwetsbaar-
heid verbindt ons met Jezus en Hij zet ons op weg naar de verbondenheid met
God. De lotsgemeenschap met Jezus is de weg naar de gemeenschap met God.
88

Liefdesrelaties hebben altijd een freiheitliche-partnerschafiliche struc-
tuur.® De relatie tussen de Heer Jezus en zijn 'Abba’ is ook door deze structuur

&5 H. Aldenhoven, 'Das ekklesiologische Selbstverstidndnis des altkatholischen Kir-
chen', in: Osterreichisches Archiv fiir Kirchenrecht 31 (1980), 405.

8 E. Borgman, Metamorfosen. Over religie en moderne cultuur, Kampen 2006, 209.
SR anil 25

8 E. Schillebeeckx, Gerechtigheid en liefde, Baarn 1977, 424.

8 K. Stalder, Sprache und Erkenntnis der Wirklichkeit Gottes. Texte zu einigen wis-
senschafistheoretischen und systematischen Voraussetzungen fiir die exegefische
und homiletische Arbeit. Herausgegeben von Urs von Arx, Freiburg 2000, 323.
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bepaald, en wij worden uitgenodigd op dezelfde voorwaarden tot gemeen-
schap met God. De uitnodiging is genade, te begrijpen als initiatief van Gods-
wege, Het is een uitnodiging als een 'lokroep’ opdat mensen, via de navolging
van Jezus die bode en Messias van God is, in de ruimte van de kerk, dat nieuwe
Godsvolk, naar het goede toe zouden groeien.””

In principe moet de kerk de ruimte zijn waar men zowel de lotsgemeen-
schap met de Heer als de uitnodiging van Godswege ervaren kan. Dat is alleen
mogelijk als men de menselijke kwetsbaarheid ernstig neemt. Vandaar wordt
het ook mogelijk om 'verzoening’ als Leitmotiv voor de kerk te beschrijven.
In de kerk kunnen mensen verzoend worden met God, met elkaar en met zich-
zelf. De volgorde kan verschillen, maar verzoening betreft altijd deze drie as-
Pecten samen. Op deze wijze is de kerk 'sacrament van het heil” en kan zij een
dienstbaar en werkzaam teken van menselijke solidariteit en menselijk heil
Worden,

Daarom is de kerk in principe op alle mensen betrokken, want deze ver-
Zoening is een geschenk waarop alle mensen en de hele schepping recht heb-
ben. In al haar beperktheid is de kerk toch ook ertoe geroepen om voorhoede
Van een verzoende mensheid te zijn en wil ze deze verzoening verder geven,
Want 'God wil dat alle mensen gered worden en tot de kennis van de waarheid
komen' (1 Tim. 2,4).

Deze visie op de kerk veronderstelt een kerkstructuur die niet uitsluit
N afgrenst, maar insluit. Macht, regels, controle zijn daarbij niet de eerst
Noodzakelijke hulpmiddelen. Daarentegen zijn openheid en dialoog, dienst-
baarheid, gastvrijheid en vertrouwen de bronnen voor de creativiteit die nood-
Zakelijk is opdat een werkelijk ‘open kerk” tot stand zou kunnen komen.”’

3.5 De opdrachten voor de kerken

De bijdrage van de kerken kunnen verder worden geconcretiseerd in de vol-
gende opdrachten. Zonder te streven naar volledigheid zie ik er alvast vijf: (1)
bouwen aan een cultuur van verdieping, (2) de wereld ‘open’ houden, (3) kri-
tisch én solidair participeren in de samenleving, (4) samenwerken met andere
religies, en (5) verkondigen van het evangelie. Als kerken deze opdrachten ter
harte nemen zal er zich m.i. ongetwijfeld ook een vernieuwd perspectief voor
de oecumene openen. Ik beschrijf elk van de opdrachten kort.

850
A. Houtepen vat samen: Uit aarde naar Gods beeld. Theologische antropologie,
ZOetermeer 2006, 172.

Vg] K. Raiser, To Be the Church : Challenges and Hopes for the New Millenium,
Geneva 1997,
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1 Samen met anderen bouwen aan een cultuur van verdieping
Door het meewerken aan een cultuur van verdieping, ‘wijsheid’, spiritualiteit,
ontmoeting en geborgenheid. Mensen ervaren dat ze met de ‘trage vragen’ van
hun leven (Kunneman) niet verder komen als ze niet uitgroeien boven het
‘dikke ik’ van hun ego.” Die ‘trage vragen’ betreffen verdriet en lijden, die
deel uitmaken van ieders leven, maar ook de vraag naar de zin van je gewone
bezig zijn en naar het waarom van je leven. Het zijn de vragen waarbij een
mens zijn afhankelijkheid ervaart: van gebeurtenissen en van andere mensen.
Die ervaring relativeert de overmoedige aanspraken van ons ‘ego’. Je weet
wel: we leven in een tijd voor snelle jongens en doortastende meiden, een tijd
voor mensen die rechttoe rechtaan op hun doelen afgaan, de doorzetters die er
wel voor zorgen dat ze aan hun trekken komen. Tegelijk zijn mensen ook erg
ontevreden. Dat komt door die confrontatie met die trage vragen... want het
leven plooit zich natuurlijk niet altijd naar de eigen wensen. De kerk moet
mede ruimte bieden aan die vragen en mogelijkheden tot spirituele groei, en
zich dus ook openen voor waar mensen op dit vlak allemaal mee bezig zijn.
De kerk moet zich hier eerder verstaan als een van de spelers op de
spirituele markt dan als een monopolist die ervan overtuigd is de enige te zijn
die zogenaamd kwaliteit zou kunnen bieden.

2 De wereld ‘open’ houden door ruimte te maken voor het mysterie

Religies houden de wereld ‘open’ en zoeken naar de plek die mensen hebben
in ‘het grotere geheel’. Ook de christelijke godsdienst doet dat, en christenen
belijden dat er voor elke mens vanzelfsprekend een plek is in Gods liefde die
ons om niet gegeven wordt. Vele gebeurtenissen in de geschiedenis maken dat
duidelijk, met als hoogtepunt het leven, sterven en verrijzen van de Heer.

In de tekenen die Hij ons daarvoor heeft gegeven vieren we dat ‘Jezus-
gebeuren’ in de eucharistie. We doen dat op een dusdanige wijze dat we in dat
gebeuren als het ware zelf ‘geincorporeerd’ worden. Rond de Tafel samenge-
roepen worden we tot ‘Lichaam van Christus’ dat opnieuw gegeven wordt aan
de wereld. Niet als een actiegroep (hoewel soms actie gevoerd moet worden),
niet als mysterieus (‘gnostisch’) genootschap dat een geheime waarheid zou
bezitten (en waar je alleen maar achter komt als je ‘ingelijfd’ bent), maar als
een teken van vriendschap. Het is die vriendschap die mensen hun vanzelf-
sprekende ‘plek in het groter geheel’ toont. Die vriendschap is dus een reli-
gieuze weg omdat ze uiteindelijk zal leiden tot de ervaring van de dragende
grond van het bestaan, tot Godsontmoeting dus. Die vriendschap ‘spelen we
uit’ in de sacramenten die alle zijn als Gods uitgestoken hand waarmee de

2 Vel. H. Kunneman, Voorbij het dikke-ik. Bouwstenen voor een kritisch huma-
nisme, Amsterdam 2005,
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Eeuwige in ons leven komt en het deelt. Zoals Jezus dat deed. Zoals Jezus
Sacrament was.

Met haar liturgie en sacramenten zet de kerk niet alleen zichzelf, maar
de hele wereld onder de spanning van Gods vriendschap. Dat is haar bijdrage
Opdat de wereld niet zou omkomen in haar beperktheid.

3 Kritisch in de samenleving en daadwerkelijk solidair, met andere woorden:
hiet van deze wereld, maar als gist van gerechtigheid en liefde in deze wereld.
De christenen zullen de samenleving kritisch volgen, met de bedoeling om
ontwikkelingen van spirituele en morele ondertitels te kunnen voorzien. Wat
Christenen in de kerk bezighoudt is de menswaardigheid van onze cultuur,
Van onze samenleving, van onze wereld. Dat is immers het perspectief van het
kf)ninkrijk. Onze roeping om de Heer na te volgen drijft en beweegt ons daar-
bij, omdat het ons de sleutel biedt tot die menswaardigheid. Zoals op het brui-
lofisfeest van Kana mensen samenzijn die alleen nog het water van hun eigen
Mogelijkheden zien, zo ziet onze wereld niet verder dan de grenzen van de
Voor de hand liggende menselijke logica. Het voorbeeld van de zelfgave van
d_e Heer kan hier voor een doorbraak zorgen, en de ervaringen van de leer-
lingen kunnen ook onze realiteit doen opengaan voor onvermoede krachten
tot liefde en solidariteit.

Daden van gerechtigheid en solidariteit, vriendschap, liefde zijn nodig.
E_T is geen kerk die zich werkelijk die naam mag toe-eigenen zonder concrete
d’}aconale inzet. Het geloof zonder de werken is dood (Jak. 2,17), en er laat
Zich hier ook geen taakverdeling opdringen. 'Bewijs me eerst dat je geloof

hebt,;lls je geen daden hebt, dan zal ik u uit mijn daden mijn geloof bewij-
Zgn’ ¥

¥ Samenwerken met andere religies

Samenwerken met andere religies die ook opkomen voor de menswaardigheid
Van leven en samenleven is van groot belang met het oog op niet alleen het
bfﬁVOrderen van de vrede in de wereld, maar ook op cen de wederzijdse verrij-
King. Teveel zijn religies elkaar met geweld te lijf gegaan, vaak omdat men
elkaar als een bedreiging aangevoeld heeft. Dat komt omdat de ander de eigen
Zekerheden ondergraaft, maar ook omdat religie vaak ‘gekraakt’ is geweest
door de ambities van machtige mensen. Ook religie moet zich ontworstelen
aaf] de dynamiek van concurrentie en agressie, en dat kan alleen maar doordat
religies, en de (religieuze) mensen erachter, elkaar leren kennen en elkaars
Zoeken naar waarheid leren waarderen.”

93
94 {fak. 2,18. De vertaling is die van de Naardense Bijbel.
gl 1.-P. Wils, Sacraal geweld, Nijmegen 2004.
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We mogen hier opnieuw verwijzen naar het schitterende verhaal uit Jo-
hannes 4, het gesprek van Jezus met de Samaritaanse. Jezus begeeft zich op
heidens terrein; hij vraagt de heidense vrouw zelfs te drinken en gaat in diep-
gaand gesprek met haar. Aan het einde van het verhaal blijkt dat het niet van
dogma’s en instituten athangt of mensen gelovig worden, maar van de open-
heid in hun eigen hart. Er zijn zeer mooie voorbeelden van missionarissen en
zendelingen die deze openheid bij andersgelovigen ook nu ontmoet hebben.
En dat was vermoedelijk alleen maar mogelijk omdat ze zelf aan eenzelfde
openheid in het eigen hart blijvend gebouwd hebben.

5 Verkondigen van het Evangelie

Paulus geeft ons het goede voorbeeld op de Areopagus van Athene. Hij wan-
delt er in een door en door religieus landschap dat een breed aanbod aan rich-
tingen en stromingen kent. De Atheners waren geéngageerde zoekers en be-
wuste mensen. Paulus staat ervoor open en verwelkomt hen en hun cultuur
(Hand. 17,22vv.). Daarom moet de kerk een herberg zijn waar vele zinzoekers
een thuis kunnen vinden, en waar ze vooral het Jezus-gebeuren kunnen horen
en ervaren op een wijze dat het persoonlijk en sociaal relevant wordt. Verkon-
diging is het verbinden van ervaringen met de traditie opdat in het licht van de
traditie de ware zin komt bovendrijven. Het is niet onmogelijk dat iemand dan
zodanig geraakt wordt dat deze mens zelf christen zou willen worden. De mo-
derne zinzoeker is ook een ‘open mens’ (vergelijk het verhaal van Filippus
met de kamerling in Hand. 8,26vv.).

3.6 Het hartsgeheim van de kerk

Nu we de voorwaarden, de bijdrage en de opdrachten van de kerken besproken
hebben wil ik terugkeren naar de inhoud, die al in de eerste paragraaf van dit
hoofdstuk aan de orde kwam. Want we kunnen wel vaststellen dat er verwach-
tingen zijn naar de kerken vanuit de seculiere wereld waarin we leven, en we
kunnen beschrijven hoe kerken daarop zouden kunnen ingaan, maar daarmee
hebben we nog maar weinig gezegd over de inhoud van de boodschap die
kerken te brengen zouden hebben. Daarop wil ik nu kort reflecteren.

De kerk in een tijd van godsverduistering

Ik vraag me af of er zowel buiten als binnen de kerken wel een juist aanvoelen
bestaat van waar het in de kerk werkelijk om te doen is. Er heerst een grote
onzekerheid omtrent de identiteit van de kerk, omtrent haar eigen wezen, en
dat lijkt mij het echte probleem te zijn dat ons verhindert ‘in de kerk te gelo-
ven’. Van daaruit gezien lijkt het ook logisch dat de trein van de oecumene tot
stilstand dreigt te komen in het tussenstation van de vriendelijke relaties en de
uitwisseling van interessante inzichten. Tot de functionele benadering van de
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kerk hoort immers ook de acceptatie van het veelvoud van confessies die alle
een eigen bestaansreden zouden hebben. Organisaties geven zichzelf nooit op.
Alleen het aanvoelen dat ze eigenlijk overbodig zijn omdat we principieel als
christenen allemaal al bij elkaar horen kan ervoor zorgen dat door mensen
opgetrokken muren op hun grondvesten gaan wankelen. Maar daarvoor moe-
ten we dus eerst opnieuw in de kerk gaan geloven.

Volgens Kardinaal Walter Kasper is in deze tijd van ‘godsverduiste-
ring’ de vraag naar de kerk niet te scheiden van de Godsvraag. Hij vindt dan
0ok dat de kerk er naar moet streven, ook al is ze een minderheid, om een
sterke gelovige identiteit te cultiveren waarmee ze ervan getuigen kan een ant-
Woord te geven op de existentiéle vragen van deze tijd. Hij pleit er dan ook
voor dat we teruggaan naar de bronnen om de noodzakelijke geestelijke ver-
Nieuwing op gang te brengen, die gepaard moet gaan met een diepgaande the-
ologische reflectie en een vernieuwd kerk-bewustzijn. Een zelfde benadering
vindt men overigens ook terug bij een protestantse theoloog als Bram van de
Beek, die eveneens de godsvraag als dé fundamentele vraag van onze tijd ziet
en als de cruciale factor in de crisis van de kerk.

Het hartsgeheim van de kerk: Gods kwetsbare liefde

Joden eisen wonderen, heidenen verlangen wijsheid, maar wij verkon-
digen u een “gekruisigde Christus’, voor Joden een gruwel, voor heide-
nen een dwaasheid, maar voor hen die geloven: Gods kracht en Gods
wijsheid. Want het dwaze van God is wijzer dan de mensen en de kwets-
baarheid van God is sterker dan de mensen. *’

Waar het in de kerk om gaat is de gedachtenis aan een vermoorde onschuld
!’eVend te houden en er uit te leven. Het gebeuren met Jezus van Nazareth zet
Immers de wereld op zijn kop. Hij die slechts uit liefde leefde, zette precies
daardoor het evenwicht in zijn samenleving en in het individuele geweten van
Mensen op losse schroeven. Dat leidde rechtstreeks tot zijn terechtstelling. Het
Was een schok voor allen die Jezus waren gevolgd. Je ziet in de evangelién
hf)e de eerste volgelingen bezig zijn in het reine te komen met de ervaringen
die ze allen persoonlijk hebben gehad met die Jezus en met diens dood, en wat
daarna nog volgde. Tegen de achtergrond van hun joodse geloof proberen ze

4 Vel. I Kor. 1, 22-25. Het betreft hier een parafrase. De tekst luidt: ‘De Joden vra-
gen om wonderen en de Grieken zoeken wijsheid, maar wij verkondigen een gekrui-
Sigde Christus, voor Joden aanstootgevend en voor heidenen dwaas. Maar voor wie

Eeroepen zijn, zowel Joden als Grieken, is Christus Gods kracht en wijsheid, want

nEt dwaze van God is wijzer dan mensen, en het zwakke van God is sterker dan
ensen,’
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de zin van de gebeurtenissen en de ervaringen te achterhalen. Met Jezus wordt
een doorbraak geforceerd en een ‘uitbraak’ uit de logica van concurrentie en
geweld, en de weg getoond naar verzoening van mensen met zichzelf, met
elkaar en met God. Deze drie gaan trouwens altijd samen. [llustratief is in dat
verband het verhaal van de leerlingen op weg naar Emmaiis.”® Terwijl ze met
elkaar op weg zijn ‘verbindt’ de Heer Jezus als een kundig heelmeester de
wonden die in de harten van de leerlingen geslagen zijn. Hij “verbindt” ze met
de traditie van het Volk waarin de belofie van bevrijding en heil als het groot-
ste goed van generatie op generatie werd doorgegeven. Hij maakt duidelijk
dat de ultieme vrijheid erin bestaat zichzelf te kunnen geven voor het heil van
een ander. In die vriendschap komt de mens tot zijn bestemming, daarin vindt
de mens de ware betekenis van zijn leven, de reden van het bestaan. Daarin
vindt de mens ook de weg naar God, die de Schepper is van alle leven en er
garant voor staat dat geen liefde vergeefs is. Het samenzijn van de leerlingen
beleeft zijn hoogtepunt aan de Tafel van de eucharistie, waar zij zich bij het
breken van het brood bewust worden van de aanwezigheid van de Heer in hun
midden. Het is geen theorie die de leerlingen leren op weg naar Emmaiis, maar
de ervaring van lot- en bondgenootschap. Daarin vinden ze de sleutel om hun
leven ‘te lezen’ zodat dat van bron van verwarring tot ruimte van transformatie
kan worden. De ervaringen komen eerst, en het zijn moeilijke ervaringen om-
dat ze existentiéle vragen doen stellen. Jezus’ leven, sterven en verrijzen heb-
ben niet zomaar direct een zin voor hen. Met name de verrijzenis komt de
verwarring in hun harten en hoofden alleen nog maar groter maken. Aan de
Tafel van breken en delen wordt het hen echter duidelijk dat deze Jezus Gods
liefdesgave aan de mensen is, en dat ook zij liefdesgave kunnen worden. Het
hartsgeheim van de kerk is deze gekruisigde Jezus, die God deed opstaan op
de derde dag, en die ons en de hele schepping meevoeren wil in een verande-
ringsproces waarin vereniging met God in een gemeenschap die alles en ie-
dereen omvat mogelijk wordt. Dat is het hartsgeheim van de kerk, dat geheim
draagt ze met zich mee, en ze is ertoe geroepen het aanwezig te stellen in de
wereld. 'Brandde ons hart niet in ons, terwijl Hij onderweg met ons sprak én
ons de Schriften ontsloot?, stellen de leerlingen samen vast.”” Het lijkt de
moeite waard om samen op weg te gaan met onze existenti€le vragen.

Gods genade brengt ons samen rond de Tafel

God neemt het initiatief tot de kerk. Het is Gods genade die mensen samen-
brengt rond de Tafel van de Zoon. Die ervaring gaat aan elke overtuiging
vooraf. Het is de ervaring van ‘gevonden te worden’, in tel te zijn, ertoe te

% Luc: 24, 13-35.
T Luc. 24, 32.
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doen zoals je bent. Jezelf dankbaar te ontvangen als een schepsel uit Gods
hand, én elkaar ontvangen in het bewustzijn van aan elkaar toevertrouwd te
Worden. Dat is wat Jezus ons heeft duidelijk gemaakt en wat de Verrezene ons
nog bij voortduring doet ervaren. Het leven van een christen is een leven ‘in
Christus’, zoals Paulus het uitdrukt.”® Dat ‘in Christus-zijn’ is de kern van de
kerk. Daarom is de kerk een nieuwe schepping en het begin van een nieuwe
Samenleving. Die beperkt zich trouwens niet tot het hier en nu en de levenden
op deze wereld: zij omvat de hele mensheid, vanaf het begin van de wereld,
die haar eenheid gevonden heeft in God die alles en iedereen met een liefde
vervult die eeuwig is. Kerk is gemeenschap, met God, met elkaar, met de hele
mensheid, ja met de hele schepping. Het is dat omvattende visioen van ver-
Zoening waardoor eenheid in alle verscheidenheid mogelijk wordt dat uvitein-
delijk in de kerk ‘in Christus’ gestalte krijgt. ‘In Christus’ worden we door
God samengesmeed tot een ‘nieuw wij’. Lees er de Christushymne uit de brief
aan de christenen van Kolossus bv. maar eens op na.”’

In de vroege kerk werd de doop gezien als een wedergeboorte uit het
graf in de moederschoot van de kerk. Het is de moederschoot van de kerk die
het nieuwe leven geeft. In de zgn. 'Mystagogische Catechese', die aan Cyrillus
Van Jeruzalem wordt toegeschreven, wordt aan de nieuw gedoopten uitdruk-
kelijk gezegd dat zij op een en hetzelfde ogenblik gestorven en geboren zijn.
Dat ene ogenblik is het ogenblik van hun doop. Het doel van de doop is het
ffEelhebben aan de doop van Jezus zelf en dus aan de gemeenschap die in God
18. Cyprianus maakt de vergelijking met de zondvloed. Zoals de Ark van
Noach tot een moederschoot werd voor een nieuw geslacht, zo wordt de kerk
Nu de moederschoot voor het nicuwe leven dat door geen zondvlioed meer ver-
ZWolgen zal worden. Door de doop wordt de christen gered en behouden voor
‘het goede leven,” dat een leven is in verbondenheid met God zoals dat in de
Schoot van de kerk kan worden ervaren.

Het leven ‘in Christus’ krijgt concreet gestalte in de viering van de eu-
charistie. In het gedenken van Jezus leven, sterven en verrijzen, komt de in-
lentie van leven en samenleven, van wereld en schepping aan het licht. De
Cucharistie is een lofprijzing op God voor de liefdesgave die Jezus was én is,
Want de levensgave van Jezus wordt er telkens opnieuw present gesteld. Het
gebeurt niet opnieuw, Jezus is maar één keer aan het kruis gestorven en dat
Moet niet herhaald worden, maar tot op vandaag worden we door die kruis-
dood geraakt in het hart. Dat maakt dat Jezus ook present is als wij zijn le-
vensoffer gedenken. Die aanwezigheid is meer dan de herinnering aan een oud
Verhaal dat als afgesloten geschiedenis kan worden beschouwd. Integendeel;
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% Vel.I Tes. 5,20 of Fil. 12-14, en dergelijke.
Kol. 1, 15-20.
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het feit dat we er nog steeds door geraakt worden blijkt een uitnodiging in te
houden om ons ook te geven, dat wil zeggen dat we meteen tot mede-actoren
in het gebeuren worden. Al vierend worden we opgenomen in een dynamiek
die ook ons tot liefdesgave transformeert. In het gedenken van mensen die ons
nabij waren en die op een of andere wijze hun leven voor ons gegeven hebben
kunnen we trouwens een zelfde soort ervaring hebben. Hun gave is nog steeds
present, en ook ‘actief’ in de zin dat ze een uitnodiging bevat aan ons om
hetzelfde te doen. Liefde verbindt en wekt op haar beurt liefde. Uiteindelijk
moet alles en iedereen in diezelfde dynamiek opgenomen worden. Daarom
bieden we in de eucharistie met onszelf de hele schepping aan de Heer aan,
opdat Hij er Zijn gebed over zou uitspreken en wij en alles en iedereen tot
liefdesgave zouden worden. Zo ontvangen we met het brood en de wijn ons-
zelf ook terug uit de handen van de Heer, als Zijn lichaam dat gegeven wil
worden voor het heil van mens en wereld. Zoals dansers opgaan in een dans
of musici in de muziek die ze uitvoeren en er als het ware één mee worden, zo
wordt het ons gegeven één te zijn met de Heer. Bij onze doop namen we zijn
identiteit aan, bij elke eucharistie wordt die bevestigd en geintensiveerd. Sa-
men met de Heer worden we teken van Gods omzien naar mensen. De kerk is
dus de gemeenschap van mensen die niet langer aan zichzelf toebehoren, maar
hun bestemming gevonden hebben in hun toebehoren aan God. Zo zijn ze lot-
en bondgenoot van Jezus, van elkaar en van heel de schepping geworden. Sa-
men worden we tot Lichaam van Christus en als dusdanig worden we aan de
wereld gegeven, want ook daar moet die transformatie plaatsvinden. Of, om
een ander beeld te gebruiken: God wil onder de mensen wonen. God is op
zoek naar een plek om zijn tent neer te zetten, zoals de proloog van het Johan-
nesevangelie het zegt.'"" De kerk die eucharistie viert is die tent, door Gods
Geest gebouwd, als aardse tempel met muren van levende stenen, waarin de
Verrezene onder ons en samen met ons verblijven wil.'""' Christenen worden
door Paulus ‘huisgenoten van God” genoemd.'”” Of nog anders: de kerk is het
Volk dat door God zelf is samengebracht om de Tafel van de Zoon, met de
bedoeling dat het al vierend een spoor van Gods liefde door de mensenwereld
zou trekken. Dat alles bedoelen we ook als we zeggen dat de kerk ‘sacrament’
is, dat is, ‘werkzaam teken’ van de tegenwoordigheid van de Verrezen Heer
onder de mensen.

Samenvattend kan ik het ook zo zeggen: de kerk is dus een volk dat met
een tent op stap gaat om daar waar het maar mogelijk ‘neer te strijken’ om er
eucharistie te vieren — en de andere sacramenten te bedienen - en op die wijze
de wereld te transformeren. De kerk is dus gericht op de toekomst van het Rijk

199 Joh. 1,18.
0V ] Petr: 2,5:
102 Bf. 2,19-22.
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van God zoals dat in Jezus al doorgebroken is. De kerk kijkt niet terug, maar
kijkt vooruit, reikhalst naar wat komen gaat. Daarom moet de kerk zich ver-
binden met alles en iedereen waarin dat verlangen naar Gods toekomst leven-
dig is. Dat zijn de mensen in hun noden, iedereen die op een of andere wijze
arm is, al die situaties waarin de roep naar ‘heler leven’ hoorbaar is, en ook
met al de vreugde om wat aan liefde al mogelijk was en is. De kerk wordt
_Uitgenodigd om als lot- en bondgenoot van de mensen met hen op weg te gaan,
n het geloof dat de Derde mee komt lopen. Zo wordt ook de naastenliefde
allereerst een uitnodiging tot godsontmoeting en een ervaring van ‘gevonden
te worden’. Op symbolisch niveau gebeurt dat in elke eucharistieviering, op
het praktische niveau overal waar mensen zich elkaars lot aantrekken. Met
elke eucharistieviering groeit de hoop dat ooit alle mensen en de hele wereld
Opgenomen zullen worden in ‘het goede leven’ van Gods gemeenschap van
Vader, Zoon en Geest. Meer dan met de inzet van haar vrijwilligers en met de
Praktische hulp die ze biedt (hoe noodzakelijk ook), meer dan met haar spiri-
tuele en morele wijsheid, maakt de kerk het verschil omdat ze “al eucharistie-
Vierend’ een begin maakt met de nicuwe schepping. Het is ermee zoals met
een stille tocht na een of andere nare gebeurtenis in stad of land: mensen slui-
ten zich bij elkaar aan in een demonstratie die tegelijk protest is én nieuw

begin. Het is op deze wijze dat de kerk de samenleving openhoudt op ‘het
goede leven’,

Geloven in de kerk?

Dit kerk-bewustzijn is maar matig aanwezig onder de christenen in ons land.
20 is althans mijn indruk. Nu zullen sommigen ook beweren dat ik in de bo-
Venstaande schets uitga van een idealistisch beeld van een kerk dat nauwelijks
Kansen heeft realiteit te worden. Die discussie hadden we in een groep waarin
We het document van de Wereldraad van Kerken, 'De kerk. Op weg naar een
gemeenschappelijke visie','”” bestudeerden. Het document beschrijft de kerk
als Gods initiatief om mensen te laten delen in Gods gemeenschap van Vader,
Zoon en Geest. Het aanbod van deze gemeenschap is de concrete gestalte van
het verbond dat God met mensen aangegaan is. Wie tot de kerk toetreedt gaat
dus in op Gods aanbod. Sommigen vonden dat in dat, overigens degelijke,
document het sacramentele karakter van de kerk veel te sterk in de verf gezet
Werd. Het maakt je blind voor al het gedoe, al het menselijk falen en alle mis-
lukkingen die ook eigen zjn aan het concrete functioneren van de kerk. Het
Werkt versluierend en maakt het dus onmogelijk om misstanden aan te klagen
€N op te ruimen. Je moet de kerk niet identificeren met God of Christus, inte-
gendeel, er moet afstand zijn tussen beide, aldus de opponenten. Je moet niet

103
The Church. Towards a common vision [Faith and Order paper No. 214]. Genéve 2013.
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geloven in de kerk zoals je in God gelooft, gaan ze verder. Naar hun vaste
overtuiging is de kerk een menselijke realiteit die weliswaar door de Geest tot
stand wordt gebracht, maar altijd overschaduwd wordt door de zondigheid van
de mens.

Het probleem met deze kritiek is niet dat men aandacht vraagt voor mo-
gelijke misstanden, noch dat men waarschuwt voor het gevaar om concrete
structuren te sacraliseren, maar wel dat het voorbijgaat aan het dynamische
gebeuren dat de kerk wezenlijk is. Deze kritiek versterkt een functionalistische
benadering die geen oog heeft voor haar eigenlijke wezen: gemeenschap
waarin God mensen transformeert tot liefdesgave zoals dat met Jezus het geval
is. Wie ‘gelooft in de kerk’ en dus dat wezen ernstig neemt zal evengoed, neen:
des te meer, misstanden aanklagen, maar meteen ook weten dat Gods initiatief
daardoor nog niet teniet gedaan wordt. Het wezen van de kerk is meer dan
haar empirische verschijningsvorm, maar tegelijk moet dit wel een empirische
gestalte aannemen in de concrete context van samenlevingen en culturen. Tus-
sen wezen en empirische gestalte bestaat altijd een spanning, maar dat bete-
kent nog niet dat ze niet congruent zouden kunnen zijn. De gestalte moet geijkt
worden op het wezen, en dat is een permante opdracht voor alle christenen.
Juist het terugkeren op de solide basis van de kerk als Gods initiatief biedt ons
uitzicht op de eenheid van de kerk. In het licht van het wezen van de kerk lijkt
een andere mogelijkheid namelijk nogal zinloos, misschien wel ‘zonde’.

Rowan Williams noemt de kerk ‘Gods gezelschap’ dat, luisterend naar
Gods woord en naar de noden van de mensen, door God gebruikt wil worden
als werkzaam teken van vriendschap.'® Daarbij geeft hij onder andere het
voorbeeld van de ‘Malinesische Broederschap’, een nieuwe en zeker originele
religieuze gemeenschap behorend tot de anglicaanse kerk van de Salomonsei-
landen in de Stille Oceaan. De solidariteit van de broeders met hun volk en
hun cultuur is spreckwoordelijk, en kreeg gestalte in een even authentieke als
innovatieve spiritualiteit. In het begin van deze eeuw werden de eilanden ver-
scheurd door etnische conflicten. De broeders waren de enigen die het ver-
trouwen van alle partijen hadden en behielden, wat hen de kans gaf te bemid-
delen. Toch werden zeven van hen op een gegeven moment gegijzeld door
een van de groepen en later vermoord. Het was een traumatisch moment dat
uiteindelijk wel de vrede dichterbij bracht, juist omwille van het grote krediet
dat de broeders bij hun mede-eilandbewoners genoten. De broederschap heeft
namelijk geen eigen belang te verdedigen, ze wil Gods gemeenschap zijn die
iets van Gods vrije en onpartijdige liefde wil laten zien. 'lIk heb er de kerk
gezien...', besluit Williams.

104 Williams, Tokens, 122-126.
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Jammer genoeg zijn er meer van die tragische voorbeelden te geven van
christenen die hun leven gelaten hebben omdat ze iets van Gods omzien naar
mensen wilden tonen. Zij betekenen meer voor het getuigenis van de kerk en
Voor de vooruitgang van de oecumene dan menige van onze kerkelijke insti-
tuten en oecumenische dialogen. Kardinaal Kurt Koch, de huidige voorzitter
Van de Pauselijke Raad voor de Eenheid van de Christenen, spreekt in dit ver-
band van ‘de oecumene van het bloed’. Het is een spannende uitdrukking die
€rom vraagt met de nodige voorzichtigheid gehanteerd te worden. Maar als ze
ons ertoe brengt ons te laten inspireren door het voorbeeld van deze mede-
christenen, dan zal zij ons voeren naar al die uitnodigingen die wij in onze
e_igen context tegenkomen om iets te laten zien van Gods vrije en onpartijdige
liefde, ook al zal dat gelukkig niet zo dramatisch hoeven te zijn dat het het
offer van ons leven vraagt.

Biedt de huidige crisis de kerk nieuwe kansen om haar relevantie aan te
tfmen? Het is voor de kerk de minste van haar zorgen. Haar missie is het Gods
liefde uit te beelden, en daarmee de wereld open te houden voor de nieuwe
toekomst van ‘het goede leven’ dat ons door God wordt aangeboden. Luiste-
rend, bidden, vierend, sprekend en handelend is de kerk ertoe geroepen Gods

Omhelzing van mens en wereld gestalte te geven. Dan zal de kerk ‘gezien’
Worden.
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HOOFDSTUK 4
KERK: GEMEENSCHAP VAN GEDOOPTEN

Er is de laatste decennia heel wat vooruitgang geboekt in de oecumene. Ge-
lukkig. Een van de mijlpalen in die positieve ontwikkeling is het rapport van
de commissie ‘Faith and Order’ van de Wereldraad van Kerken over doop,
eucharistic en ambt."” Het werd uiteindelijk in 1982 op een bijeenkomst van
de genoemde commissie in Lima, de hoofdstad van Peru, goedgekeurd en is
dus de wereld ingegaan als het ‘Lima-rapport’. Het aanvankelijke enthousi-
asme over de publicatie van de Lima-teksten blijkt veertig jaar later bezweken
te zijn onder het gewicht van vele theologische vragen die ondertussen onder
de opperylakte vandaan zijn gekomen. Het betreft veelal terechte vragen, die
echter ook een sterke culturele component hebben en bovendien soms gepaard
gaan met strategische bijbedoelingen. Het studiedocument One Baptism: to-
wards mutual recognition. A Study Text uit 2011 van dezelfde commissie, e
doet een zeer verdienstelijke poging om al die vragen te beschrijven. Als laat-
Ste hoofdstuk in dit eerste deel dat zich concentreert op de missie van de kerk
n de seculiere tijd, wil ik verder ingaan op de betekenis van de doop.

Ik wil kort ten eerste enkele belangrijke theologische aspecten van de
doop schetsen, om vervolgens in te gaan op de fundamentele betekenis ervan
Voor de kerk. Ten derde doe ik een poging enkele praktisch-theologische con-
Sequenties te formuleren. Het zijn niet meer dan enkele oriéntatiepunten voor
¢en praktische ecclesiologie die uitgaat van de doop als paradigma voor de
kerk. Ten vierde ga ik in op het belang van de erkenning van elkaars doop
Voor de eenheid van de kerken. In een vijfde punt ga ik in op de problematiek
van de kinderdoop. Ik zal bij deze reflectie ook enkele recente oecumenische
teksten betrekken.

4.1. De doop: met Christus sterven en verrijzen

Dat de christenen zich zo vrij voelden tegenover alles waarmee de wereld zo
8eobsedeerd scheen te zijn dat zelfs de dood hun geen angst inboezemde, en
dat zj het niet nodig hadden zich met de vele Griekse goden te verstaan, maar
dat ze daarentegen geheel en al in beslag genomen waren door de liefde voor
elkaar en zich als liefdesgave voor de wereld beschouwden -- dat moet tot de
Verbeelding gesproken hebben van kandidaat-catechumenen zoals de bekende

105
. Gr owing together in Baptism, Eucharist and Ministry [Faith and Order Paper
101(1]’ Gengve 1982.

T, Commission Faith and Order, One Baptism: towards mutual recognition. A Study
ext [Faith and Order Paper 210], Genéve 201 1.
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Diognetes, aan wie de brief gericht was waarvan ik uit de inleiding vrij ci-
teer.'"” Voor de eerste generaties christenen die de historische Jezus niet meer
hadden meegemaakt was het hun geestesdoop die de grondslag van hun geloof
vormde. Het was de doop 'in de naam van Jezus', na het horen en aanvaarden
van de hun kerkelijk verkondigde boodschap van Jezus.'”® Deze boodschap is
echter niet op de eerste plaats een boodschap van verheven woorden, het is het
getuigenis van het nieuwe leven dat in de kerkgemeenschap ervaren kan wor-
den, dat geschonken wordt door de Heilige Geest, en die gemeenschap recht-
streeks met het levenswerk en de dood van Jezus verbindt. Meer nog is de
Verrezene zelf als de Levende Heer het centrum van deze gemeenschap. Hij
brengt verzoening omdat Hij ervaren doet dat geweldloosheid en nederigheid,
als goed begrepen acceptatie van jezelf als schepping uit Gods hand, sterker
blijken te zijn dan gelijk welk streven naar dominantie, dat altijd gewelddadig
is. De verrijzenis van Jezus toont ons de uitweg uit schaamte en angst en maakt
ons vrij om lief te hebben. In Jezus' verrijzenis worden mensen verzoend met
zichzelf, met elkaar en met God.

De missie om die verzoening te verkondigen wordt ons na Pasen gege-
ven, in de opdracht om te dopen zoals we die in het Evangelie van Matteiis
vinden: 'Ga op weg en maak alle volkeren tot mijn leerlingen en doopt hen in
de naam van de Vader, de Zoon en de Heilige Geest' (Mat. 28,19). Voor Mat-
teiis is deze opdracht het logische gevolg van de nieuwe status van Jezus: 'Aan
Hem is immers alle macht gegeven in de hemel en op aarde'.'” Alles wat is
ligt vanaf het ogenblik van zijn verrijzenis als het ware onder het zonlicht van
zijn aanwezigheid, en er is niemand die onbekwaam zou zijn of niet in staat
in relatie te treden met Hem. Allen kunnen leerlingen worden, en allen kunnen
gedoopt worden in de naam, of in de kracht en in het leven, van God die
Schepper is en maker van alles; de Middelaar die de wil van de Vader vol-
brengt, en de Geest die de gelovigen de kracht geeft zich aan die wil te geven.

Het is Paulus geweest die het verband heeft gelegd tussen de doop en
Christus' dood (Rom. 6,3: 'Weet u niet dat wij die in Christus gedoopt zijn,
gedoopt zijn in zijn dood?' ) Maar ook Jezus zelf heeft een allusie gemaakt op
zijn dood in termen van 'een doop die hij moest ondergaan' (Mar. 10,38), en
het is dus passend te spreken over de levensweg van Jezus als een onderdom-
peling die met elke verdere stap in de gave van zichzelf ook telkens dieper en

197 ygl. Brief aan Diognetes Diognetes 1. Zie bijv. :Das neue Testament und frith-
christliche Schriften. Erste vollstindige Ausgabe aller dltesten Schriften des Ur-
christentums. Neu iibersetzt von Klaus Berger und Christiane Not, Frankfurt a.M.-
Leipzig 1999, 1247-1259.

198 E_Schillebeeckx, Mensen als het verhaal van God, Baarn 1989, 177.

199 Mt. 28,18; vgl. R. Williams, Interpreting the Easter Gospel, London 2002, 45
wv.
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dieper gaat. Of zoals de Oosterse kerken het zeggen: zijn doop is een steeds
verder afdalen in de wateren van chaos en dood, uit dewelke de Geest die
heerdaalt een nieuwe wereld en nieuw leven geboren zal doen worden.''” Als
Jezus dus zelf over zijn dood spreekt als over een doop, dan ligt het voor de
hand dat zij die door zijn dood en verrijzenis bij elkaar gebracht worden hun
Verbondenheid en de verzoening met elkaar uitdrukken en vieren in een doop-
ltueel. De doop is voor elke individuele gelovige de weg naar de ontmoeting
Met Jezus, de gekruisigde en de Verrezene. Het is een ritueel dat in de persoon
hetzelfde teweeg brengt als wat Jezus zelf beschrijft als zijn 'onderdompeling',
het proces van zelfgave aan het kruis. In de doop wordt het voor de gelovige
mogelijk om de muren te slechten waarmee het eigen ik wordt verdedigd en
beschermd, om zich zonder angst of schaamte in liefde te geven. We zullen
Mogen ervaren dat ons leven hernieuwd en herschapen wordt in de ontmoeting
met de Verrezene.

De doop staat inderdaad voor een dubbele beweging. De ene is die van
en 'mortificatio', een afsterven van de oude mens die gedomineerd wordt door
vervreemdende machten; de andere beweging is die van een 'vivicatio' - gege-
ven worden aan de opwekkende en uitdagende Geest van Jezus.'"" De beide
aspecten, zoals we die ook bij Paulus terugvinden, worden verbeeld in het sa-
Crament van het doopsel. Staande bij een doopbekken uit de eerste eeuwen
kan men deze dubbele beweging aflezen uit de vormgeving. Terwijl men en-
kele trappen diep in het water afdaalt wordt Christus begraven en wordt de
Oude mens gekruisigd, om weer - aan de overkant van het bekken - omhoog
te stijgen en uit het water te verrijzen als een nieuwe schepping.

4.2. Samen geroepen tot 'gemeenschap' in de kerk

Zoals hierboven al beschreven werd in de vroege kerk de doop gezien als een
Wedergeboorte uit het graf in de moederschoot van de kerk.'* Dat gegeven
eidt naar de twee grondaspecten van de doop.

_ Het ene is het aspect van de redding, en het ander is dat van de partici-
Patie aan de gemeenschap. Deze beide/Deze twee komen samen in de kerk.
De doop impliceert de gemeenschap.''” De relatie tussen de gedoopte en de
-g(%loofsgemeenschap is de ruimte waar geloof concreet wordt en de conse-
quenties van de doop zichtbaar worden.''* Dat wil zeggen dat de doop ook de

I
\ Geciteerd in: Williams, Interprefing, 53.
5 J. Werbick, Kirche. Ein ekklesiologischer Entwurf fiir Studium und Praxis,
“"ze'b_llrg-Basel—Wien 1994, 369. Vel. One Baptism, nrs 20 en 21.
i Zie de uiteenzetting in par. 3.7.
11, O Baptism, nr. 57.
P, N_Orgaard-Hojen, 'Baptism and the foundation of communion', in: M. Root en
- Saarinen (ved.), Baptism and the Unity of the Church, Genéve 1998, 64.
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grondstructuur van de kerk weerspiegelt, en dat de doop inderdaad het funde-
rend sacrament van de kerk is. Het is de Heilige Geest die er de gelovigen
brengt tot gemeenschap met God en met elkaar -- zoals een studietekst van het
Straatsburgse Oecumenisch Instituut uiteenzet.'”

Het document van de Commissie Faith and Order The Church: towards
a common vision zit op dezelfde lijn waar het stelt dat ‘in de doop in de Naam
van de Drie-ene God, Vader, Zoon en Heilige Geest, de christenen verenigd
worden met Christus, met elkaar en met de kerk van alle tijden en plaatsen.”'®

De doop brengt mensen tot elkaar en maakt ze samen tot 'ecclesia’, ver-
zameling van gelovigen. Daarom is de doop het fundamentele sacrament voor
de kerk, terwijl de eucharistie wellicht het centrale sacrament genoemd mag
worden.'"” De doop geeft de kerk haar missie. De bestaansreden van de kerk
ligt in het altijd en overal de transformatie - of beter nog de rehabilitatie - die
met Pasen heeft plaatsgevonden te actualiseren door verzoening te bewer-
ken.''®

The Church: Towards a Common Vision stelt in dezelfde lijn: 'De doop
is de viering van het nieuwe leven in Christus en de participatie aan de doop,
leven, dood en verrijzenis van Jezus Christus (...). [De doop] is het water van
de wedergeboorte en vernieuwing door de Heilige Geest’.'"”

De zelfgave van de Heer Jezus is dus een 'open gebeuren' waarvoor wij
door God zelf uitgenodigd worden. God nodigt ons uit om deel te nemen aan,
en ons in te schakelen in, de liefdesdynamiek waarmee Hij de wereld door-
dringen wil door zijn Geest. Jezus is Zijn uitgestoken hand naar ons toe, als
we die hand grijpen dan worden ook wij opgenomen in de gemeenschap van
God zelf.

We illustreerden onze uiteenzetting over de kerk in het vorige hoofd-
stuk al met de icoon van de Drievuldigheid, geschilderd door de middeleeuwse

'S Institute for Ecumenical Research, 'Baptism and the Unity of the Church. A study
paper’, in: Root en Saarinen (red.), Baptism, 12-14.

16 Commission Faith and Order, The Church: towards a common vision [Faith and
Order paper 214), nr. 41. Vgl. de tekst uit het Lima-document: 'Door hun doop wor-
den Christenen in verbinding gebracht met Christus, met elkaar en met de kerk van
alle tijden en plaatsen’(nr. 6).

7T, van Eijk, Teken van aanwezigheid. Een katholieke ecclesiologie in oecume-
nisch perspectief, Zoetermeer 2000, 146.

118The believer, and thus the community of belief, is charged with actualizing in any
and every circumstance the Easter transaction, the Easter restoration. There is no al-
ibi for the Church. Jesus, exalted to God’s throne, is already Lord and King, already
the context of understanding and the ground of hope throughout the world: the fact
of his exaltation is what stirs the Chureh to ‘mission’. R. Williams, Interpreting, 56
(cursief van de auteur). Vgl. One Baptism, nrs 23, 48 en 56.

9 The Church, nr 41.
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monnik Andrej Roebljov. Ik wees er op dat als de aanbidder voor de icoon
staat, hij of zij precies op de plaats van de open ruimte onderaan de goddelijke
figuren staat. Die ruimte nodigt uit om als het ware deel van de icoon te wor-
den. De boodschap is duidelijk: in de betrokkenheid van de drie goddelijke
personen op elkaar is principieel ruimte voor de bidder, die als het ware in
dezelfde cirkelomtrek thuishoort.

De icoon en hoe die “werkt’ zijn een afbeelding van wat de kerk is. De
kerk is namelijk deze gemeenschap, en dus de mogelijkheid tot participatie in
de gemeenschap die in God zelf te vinden is. Het is God zelf die ons - door de
Heilige Geest - roept om deel te nemen aan zijn liefde. Daarom is de kerk een
gemeenschap en Jezus heeft ons de weg naar deze gemeenschap getoond. i
De kerk is te begrijpen als een antwoord op het Woord, de Zoon zelf, dat eens
en voor altijd door de Vader gegeven werd. De kerk, en dus ook de doop, is te
begrijpen als een antwoord op Gods roeping.

Deze opvatting is ook terug te vinden in het gezamenlijk Luthers-Vati-
caanse document over de rechtvaardigingsleer.'”' Ook daar heet de kerk ge-
grond te zijn in de gemeenschap (koinonia) van God zelf en daarom is ze zelf
0ok koinonia. Het is niet op de eerste plaats het samenkomen van de gelovigen
df‘t de kerk tot gemeenschap maakt, maar het is hun gemeenschap met God
Flle zich als het ware uitbreidt tot de koinonia onder elkaar. Zo kan men ook
In het eerste nummer van het conciliedocument Lumen Gentium lezen dat de
kerk het sacrament van eenheid is met God, en van de gelovigen met elkaar.'*
Het is door [de] doop in de Naam van de Vader, de Zoon en de Heilige Geest
dat we opgenomen worden in de goddelijke gemeenschap waarvan de kerk de
Concrete gestalte op aarde is.'”> Of, om met Rahner te spreken, een incarnatie
Van Gods genade.'**

Samenvattend kunnen we stellen (samen met een aantal belangrijke oe-
Cumenische documenten) dat de triniteit gezien kan worden als het interne
P"lnmpe van een kerkelijke gemeenschap. Gemeenschap betekent daarbij par-
tlicipatie in de gemeenschap van Zoon en Vader. Het betreft dus gemeenschap
Met de Vader, door de Zoon, in de Heilige Geest die er de bewerker en de bron

“Zieo. a. H. Aldenhoven, ‘Selbstverstindnis’, 401-418; U. von Arx, "The Old
Catholic Churches of the Union of Utrecht', in: P. Avis (red.) The Christian Church.
1 Introduction to the major Traditions [Society for Promoting Christian

Rhowledge 2002], 57-186.

emeinsame Erkicirung zur Rechtfertigungslehre des Lutherischen Weltbundes
”’;d der Katholischen Kirche. 1999, nr 25.
s 1Lumen Gentium. Constitutie over de kerk, nr 1.

SK. Wood, 'Baptism and the foundations of communion', in: Root en Saarinen
(red ) Baptism, 40-41.

ahner, aangehaald in: Norgaard-Hojen, 'Baptism', 65.
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van is. Het is door de doop dat de gelovige in deze gemeenschap intreedt,
terwijl die gevoed wordt door en haar expressie vindt in de eucharistie.'** Deze
gemeenschap staat principieel open voor allen.'”®

4.3. De kerk als een gemeenschap: verticaal en horizontaal

De kerkelijke gemeenschap heeft een verticale en een horizontale dimensie,
ze is gemeenschap met God en met elkaar in één. Beide dimensies zijn wel te
onderscheiden, maar niet te scheiden van elkaar. Christenen met elkaar ver-
bonden tot een gemeenschap van geloof, hoop en liefde geven zich over aan
de beweging van de Heilige Geest, die in hen het 'nieuwe leven van het ko-
ninkrijk' wil realiseren en door hen aan de wereld wil uitdragen.'?’

Het is van belang op dit punt concreter te worden. Daarom wil ik in een
korte, eerder praktisch-theologische beschouwing ingaan op wat grondvoor-
waarden voor deze koinonia zouden kunnen zijn.'**

Dat de gelovigen tot gemeenschap geroepen worden maakt dat de kerk,
zoals de doop, een geschenk is, een genadevolle werkelijkheid die totaal 'gra-
tuit' door God wordt geschonken.'?” God laat mensen delen in Zijn eigen leven
en creativiteit. Dat uit zich in de wijze waarop de gemeenschap opgebouwd
wordt en zich ontwikkelt als een gave aan elkaar en aan de wereld. Precies
omdat de gemeenschap een puur geschenk is, kan niemand haar voor zichzelf
alleen opeisen. Ze staat open en is erop gericht uiteindelijk alle mensen te
verzamelen.

'In gemeenschap met God leven' betekent dat men Gods eis van gerech-
tigheid deelt."** Gerechtigheid houdt wederkerigheid in relaties in, en die ver-
trekt bij de aanvaarding van ieder mens zoals hij of zij is. De waardigheid die
iemand als subject toekomt wordt in de gemeente veiliggesteld. Dat betekent
dat men afziet van dominantie en de fundamentele gelijkwaardigheid van de
gemeenteleden cultiveert. Allen zijn zonen en dochters van God."" 'U allen
die door de doop één met Christus bent geworden, hebt u met Christus om-
kleed. Er zijn geen Joden of Grieken meer, slaven of vrijen, mannen of vrou-
wen — U bent allen één in Christus Jezus.**Daarbij hoort het inzicht dat macht

123 Rahner, in: Norgaard-Hojen, 'Baptism!', 39-40,

126 One Baptism, nr. 78.

127 Werbick, Kirche, 369.

128 7ie U. Kuhnke, Koinonia. Zur Rekonstruktion der Identitdit christlicher Ge-
meinde, Diisseldorf 1992, 31 1vv. Vgl. J. Vercammen, Identiteit in beraad, Baarn
1997, 321-331.

\2% Baptism, Eucharist, Ministry. [Faith and Order Paper No. 111] (BEM), Genéve
1982, nrs | en 9; One Baptism nr. 44.

130 BEM nr. 10.

B BEMnr. 5.

132 Gal. 3,27-28.
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een functie is van de gemeente zelf en niet van een bepaalde, specifieke groep.
Kenosis betekent ook een verzaken van de behoefte tot domineren, en dat is
op dit punt een centraal gegeven waarmee de geloofsgemeenschap staat of
valt,

Gods heerschappij uit zich in een liefde die partijdig is."”” Die liefde
betreft in het bijzonder hen van wie de menselijke waardigheid met voeten
Wordt getreden. Als levend uit de gemeenschap met God weet de gemeente
Zich geroepen afgoden te ontmaskeren en mensen hun waardigheid als subject
Opnieuw te geven. Dat betekent dat men zich inzet voor de subjectwording
Van mensen en meewerkt aan de ontwikkeling van hun mondigheid. De ge-
‘Oofsgemeenschap is dus een solidaire gemeenschap.

De geloofsgemeenschap bestaat in een concrete context en heeft een
Universele horizon. Daarin is ze de continuering van de ‘apostolische gemeen-
schap’, zoals die geroepen en gezonden werd door Jezus.'** Beiden zijn van
groot belang. De geloofsgemeenschap kan immers alleen maar concrete ge-
tige zijn van het Koninkrijk in een intense betrokkenheid op een concrete
Culturele en maatschappelijke context. Toch is de gemeente tegelijkertijd part-
her in één grote, principieel wereldomvattende beweging. Het kan trouwens
Niet anders dan de bedoeling zijn dat uiteindelijk alle mensen zouden partici-
Peren in de gemeenschap die door God wordt aangeboden. De geloofsgemeen-
schap is daarom ook niet gericht op het opbouwen van de kerk, maar op de
Opbouw van de ene mensheid, waarvan de kerk slechts de voorhoede is.

Als Lichaam van Christus heeft de geloofsgemeenschap een missie. De
g_edzoopten zijn geincorporeerd in dat lichaam en nemen dus deel aan die mis-
Sie. Het proces van ‘incorporatie’ duurt een leven lang."’ De missie is om de
Verzoening die in Christus tot stand is gekomen in woord en daad te verkon-
digen. Dat doet de geloofsgemeenschap op de eerste plaats door het 'Jezusge-

Curen' in haar midden levend te houden. De gemeente is een narratieve ge-
Meenschap waarin 'het verhaal van de levende' (Schillebeeckx) wordt door-
Verteld en geinterpreteerd voor het hier en nu. De (geloofs-)communicatie
Over dit verhaal is als de bloedsomloop voor een levend wezen: het voorziet
alle afzonderlijke delen van de nodige zuurstof om te kunnen leven. Maar het
Verhaal dient ook 'gedaan' te worden. De gemeente is ook 'handelingsgemeen-
Schap', "¢ Ten slotte is de gemeente ook een vier-gemeenschap, waar men de
Participatie in het goddelijke leven in het vieren van de sacramenten tot uit-
drukking brengt.*’ De viering van de eucharistie staat daarbij centraal, als een

o BEMnr. 4,

e One Baptism nr. 14.

145 One Baptism nrs 41 wv.

15, D€ term is van Zirker, vgl. zijn Ekklesiologie, 1984.
One Baptism, nr. 48,

83



voortzetting van de maaltijdgemeenschap van Jezus en een anticipatie op de
eschatologische maaltijd van het Koninkrijk.

4.4. Doop en eenheid van de kerken

Tegen de gegeven achtergrond is het begrijpelijk dat de eenheid onder de
christenen steeds een uiterst belangrijk thema in de kerk is geweest, en wel
vanaf de vroegste gemeenschappen. Communio was de term waarmee men de
eenheid tussen het gelovige volk en hun bisschop aanduidde, en ook de een-
heid tussen de locale kerken zoals die gestalte kreeg in de eenheid onder de
bisschoppen. Deze communio werd gerealiseerd in het samen vieren van de
eucharistie.

In deze 'communio-ecclesiologie' viel de nadruk op de lokale kerken en
dat maakte het mogelijk de diversiteit onder deze kerken een plaats te geven.
Men ging er daarbij van uit dat men door eenzelfde doop toegang had gekre-
gen tot de goddelijke gemeenschap waartoe mensen geroepen worden. Een-
heid werd niet opgevat als uniformiteit, alhoewel ons dat geenszins de ogen
moet doen sluiten voor de moeilijkheden (die er wel degelijk waren) om de
eenheid concreet gestalte te geven in adequate ecclesiale structuren. Wel de-
finieerde men de doop op eenzelfde wijze als redding en wedergeboorte, dood
en verrijzenis, en bijgevolg ook als opname in de kerk.

Als men de nadruk legt op de lokale kerken dan biedt dat de kans om
diversiteit en zelfs onenigheid onder de verschillende kerken een construc-
tieve plaats te geven, alhoewel men eveneens geconfronteerd zal worden met
de opdracht om concrete structuren te ontwerpen om de eenheid te verzekeren.
Avis legt er de nadruk op dat zijn anglicaanse gemeenschap dankzij het 'bap-
tismale paradigma' haar eenheid kan bewaren. Noch het paradigma van de
staatskerk, noch dat van het ambt zijn hiertoe in staat. Het accepteren van el-
kaars gedoopte gemeenteleden brengt wel de erkenning van een gemeen-
schappelijke status 'in Christus'. Precies dat vormt het goede startpunt voor
wederzijds begrip, op basis van een duidelijke wederzijdse acceptatie zonder
terughoudendheid. Het is het aangaan van een relatie met hen die reeds in de
gemeenschap met de Heer zijn opgenomen, en proberen die maximaal uit te
bouwen.'**

Maar als je elkaars doop accepteert, dan kan het samen eucharistie vie-
ren eigenlijk niet meer uitblijven."”” De eucharistie vervolledigt wat men in de
dooperkenning begonnen is. De eucharistie is de sacramentele uitdrukking
van de gemeenschap in het lichaam van Christus, waarin we door de doop

138 p_ Avis, Anglicanism and the Christian Church, London 2002, 347-348.

139 One Baptism, nr. 111: ‘Baptism looks beyond itself. As the basis of our common
identity in the one body of Christ, it yearns to be completed through the full eucha-
ristic fellowship of all the members of Christ’s body. (...)" Vgl. The Church, nr. 42.
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reeds participeren; en - ten tweede - maakt zij de eenheid duidelijk zowel bin-
nen de lokale kerk alsook langs die lokale kerk met andere eucharistische ge-
Mmeenschappen. Dat kerken die wel elkaars doop hebben erkend niet in staat

Zijn ook met elkaar eucharistie te vieren is een teken van geestelijke schizo-
ﬁeﬂie 140

4.5. Horen kinderen erbij?

Wie overtuigd is van de fundamentele betekenis van de doop voor de kerk kan
de vraag naar de kinderdoop niet ontwijken. Ik ben me bewust van de proble-
Matische aspecten die theologisch gezien met de kinderdoop samenhangen, en
ben de mening toegedaan dat deze niet zomaar ter zijde geschoven kunnen
Worden met een beroep op de 'volkskerk' als sociologisch gegeven. De vraag
18 of de praktijk van de kinderdoop geen afbreuk doet aan de hoge opvattingen
die ik tot nu toe over de doop naar voren heb gebracht. Ik denk het niet, en wil
dit meteen ook verantwoorden. Zo was ik getroffen door uitspraken van do-
Minee Piet de Jong in dit verband. Ik vond ze in een ouder nummer van
‘Woord en Dienst’. Hij schrijft over de 'chaos rond de dooperkenning' en over
de minachting voor de kinderdoop in kringen van de Pinksterkerken, waar
Men ervan uitgaat dat 'je pas gedoopt bent als je je als volwassene op geloofs-
getuigenis hebt laten dopen.'™*" Toch lijkt zich ook daar sinds enkele jaren een
en ander te bewegen.'**

We hebben hier beslist te maken met een grove onderschatting van
Gods genade, en misschien ook wel met een zekere minachting voor het ge-
l0of van de kerk. Het afwijzen van de kinderdoop als een teken zonder enige
Sacramentele betekenis - omdat de dopeling nu eenmaal nog niet 'bewust' is -
gflat voorbij aan het geloof van de hele kerkelijke gemeenschap waarin een
kind wordt gedoopt en waarvan de ouders van het kind lid zijn. Dit punt van
heg lidmaatschap van de ouders en hoe zij daarmee omgaan lijkt mij tot de
Voorwaarden te behoren die de zinvolheid van de kinderdoop mede bepalen,
EVenals de actieve betrokkenheid van de concrete kerkgemeenschap bij/op de
geloofsopvoeding van de kinderen die met de kinderdoop aan hen worden toe-
Vertrouwd. Vandaar dat de doop in de zondagsdienst plaatsvindt.

De kinderdoop is een belijdenis dat God met zijn genade elke mens, en
00k dit kind, reeds wedergeboren deed worden en dus gered heeft van de dood.
Het i ¢en belijdenis dat deze nieuwe mens niet aan het kwaad vastzit, niet de
gevangene is van het kwaad, maar principieel in staat is het goede te doen

14
14(: Wood, 'Baptism’, 56-57.
I9 P.de Jong, ‘Rond de doop is het een chaos’, in: Woord en Dienst 56 (2007), 18-

142 .. :
Val. bijv. J. van Eenennaam, 'Hier en daar zomert het soms wat', in: Kontekstu-
eel 22 (2008).
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omdat de Eeuwige genadig op hem of haar neerziet en dus de Heilige Geest
reeds verblijf in hem of haar heeft genomen. Op bewuste leeftijd zal de ge-
doopte dit zelf ook kunnen erkennen en zelf ook kunnen uitspreken, maar
Gods handelen is uiteraard van dat uitspreken en dat bewustzijn niet athanke-
lijk.

Dit kind behoort ook tot de kerk, ook al zal het later nog bewust voor
dit lidmaatschap moeten kiezen. Het behoort tot de kerk die als Gods volk
onderweg is in deze wereld, en de doop is het sacramentele teken van dit prin-
cipiéle lidmaatschap. Dit lidmaatschap vindt trouwens niet plaats op initiatief
van mensen, maar op initiatief van de Eeuwige, en de al dan niet bewuste
erkenning daarvan op latere leeftijd doet geen afbreuk aan het feit zelf, dat in
de kinderdoop beleden en gevierd wordt door de gemeenschap van bewuste
gelovigen.

De vraag naar de kinderdoop moet trouwens gesitueerd worden tegen
de achtergrond van de opvatting dat de doop meer 'proces' dan 'moment’ is. In
het oecumenische debat lijkt men het erover eens te worden dat de doop tege-
lijk een proces en een eschatologisch gegeven is, en daarmee een grondplan
voor het hele leven.'* Met de doop begint de mens de weg naar het eschaton:
in Christus volledig mens te zijn. Het hele leven kan begrepen worden als een
ingroeien in Christus, en daarmee als een binnengaan in de gemeenschap van
de triniteit.'*

Gods genade en het menselijke geloofsantwoord daarop zijn in al de
fasen van dit proces van initiatie op elkaar betrokken. Gods genade is niet eens
en voorgoed gegeven, zij blijft de mens vergezellen en bewerkt mensen op
vele verschillende wijzen opdat ze in staat zijn aan Gods verzoeningswerk in
deze wereld deel te nemen.

Ook de Geestesgave kan men onmogelijk op één ogenblik vastprikken,
en die kan evenmin uitsluitend met de handeling van zalving of verzegeling
verbonden worden. Eerder is het zo dat het meedelen van de Geest ten volle
duidelijk wordt in de geestesgaven (charismata) die in mensen tot ontwikke-
ling komen en waarmee zij zich ten dienste kunnen stellen van Gods heilsplan
met de wereld.

Ook met betrekking tot de integratie in het Lichaam van Christus, de
Kerk, moet men spreken van een proces waarin wij, door dagelijks te sterven
en op te staan met Christus, telkens dieper doordringen en geworteld worden
in de werkelijkheid van het Lichaam van Christus. Het vieren van de eucha-
ristie en het zich toeleggen op de navolging van Christus vormen de bevesti-
ging van deze integratie.

143 BEM nr. 9; vgl. bijv. Werbick, Kirche, 266.
144 Raiser, To Be the Church, 208-209.
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4.6 Gezien worden

Ik verwees hierboven al naar de Drievuldigheidsicoon van de Russische mon-
nik Andrej Roebljov. Ik wees erop hoe de icoon Gods uitnodiging belichaamt
Om het avontuur van het toetreden tot Gods gemeenschap aan te gaan. Voor
de icoon staande wordt een mens dus gezien, en is een mens blijkbaar in tel.
Bij de kerk horen is eveneens in tel zijn zoals je bij de Drie-ene in tel bent,
'gezien worden' zoals je door de Eeuwige gezien wordt. Dat is wat de gedoopte
Crvaart in de gemeenschap die de kerk is, als een verlengstuk van de gemeen-
Schap die God zelf is. Die 'gemeenschap' is ook de missie van de kerk. Er zijn
Nog vele mensen die niet gezien worden, niet meetellen, nog velen die wach-
ten op deze tweede levensadem. De bewustwording van die missie zou het
Oecumenische gesprek over de doop misschien wel over de 'zelfvoldane sta-
Ws-quo''** waarin de deelnemers gevangen lijken te zijn heen kunnen helpen.

14
J Norgaard-l-!ojen, 'Baptism’, 76.
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DEEL TWEE
OUD-KATHOLIEKE ACCENTEN IN HET DENKEN
OVER DE KERK
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Interieur oud-katholieke Augustinuskerk te Middelburg
Foto Hans van der Linden

90



HOOFDSTUK 5 EEN HISTORISCH INTERMEZZO

Als de bevolking van Parijs op 14 juli 1789 de Bastille bestormt, wordt het
feodale verleden voorgoed afgesloten. Europa ontwaakt in een nieuwe reali-
[8it. Op 26 augustus van hetzelfde jaar wordt door de Assemblee Nationale de
déclaration des Droits de I'homme et des Citoyens® afgekondigd. Het tijdperk
Van de emancipatie van de individuele burger is definitief ingeluid. Vanaf nu
Zijn er geen standen meer en is iedereen ‘burger’, met gelijke rechten en plich-
ten. De strijdkreet ‘liberté, fraternité et égalité’ wordt tot een nieuwe levens-
eschouwing die, zo seculier als ze is, niet langer behoefte heeft aan enig re-
Mgieus instituut. Religieuze instituten zijn trouwens verdacht omdat ze de
Steunpilaren waren van wat men toen is gaan noemen het “ancien régime’.

S.1 Verlies van voorrechten
De kerk verliest haar geprivilegieerde positie en daarmee haar grip op mens
h samenleving. Fr kondigt zich een nieuwe maatschappelijke ordening aan.
¢ kerk gaat een lang proces tegemoet waarin zij haar plek in deze nieuwe
Ordening zal moeten vinden. Vaak heeft deze zoektocht de gestalte van een
8evecht van twee tegenover elkaar staande partijen die elkaar de vrijheid be-
tWisten, Waar de kerk de vrijheid krijgt lijkt de mens die te moeten inleveren,
N waar de mens voor de vrijheid kiest lijkt de kerk overbodig te zijn en als
allast weggegooid te kunnen worden. Het conflict duurt voort tot op de dag
Van vandaag,
. De Franse Revolutie heeft dus radicaal gebroken met de bijzondere po-
Sitie van de katholieke kerk. Door de invoering van de godsdienstvrijheid
Oudt het monopolie van de kerk op de levensbeschouwing van mensen op te
€Staan. Deze ontwikkeling leidt in bepaalde kringen tot een verabsolutering
Van de staat als dé garantie voor de vrijheid van de burgers. Stromingen die
9pkomen voor de autonomie van de lokale — nationale — kerken zullen daarbij
gedeeltelijk ook aansluiten. De Egﬁse Constituante van Abbé Grégoire is ook
8N poging om het christelijk geloof een plaats te geven in het revolutionaire
estel, waarbij hij overigens uitgaat van een kritische loyaliteit van het een
met het ander. Abbé Grégoire is als lid van de Constituante trouwens een van
< hOO‘fdopstellers van de Constitution civile du clergé, die afrekent met alle
lerikale privileges.'*¢
Maar ook mensen als Ignaz von Wessenberg (1774-1860), de vicaris-
8€neraal en later bisdombestuurder van het bisdom Konstanz, wiens benoe-
Ming tot aartsbisschop van Freiburg door Rome werd afgewezen, hebben zich
'Ngezet voor meer autonomie voor de lokale kerk en voor de inperking van de

I. 1 v -
“Zie bijv. Rita Hermon-Belot, L 'abbé Grégoire. La politique et la vérité, Paris 2000.
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macht van de paus. Men verwachtte dat een meer autonome opstelling de lo-
kale kerk beter in staat zou stellen tot een kritische openheid ten opzichte van
de nieuwe tijdgeest.'"’

De opvattingen die in navolging van de Franse canonist Edmond Richer
(1559-1631, bestuurder van de Sorbonne) in de Cleresie leven, waarbij de ei-
genlijke bestuursmacht bij de kerk zelf ligt en de uitoefening ervan aan de
bisschop wordt toevertrouwd, sluiten in zekere zin ook aan bij dit moderne
aanvoelen dat een kerk van onderop wordt opgebouwd.'** In de Cleresie werd
dit ingebed in een regalistisch kader, waarbij de vorst de verplichting heeft
ruimte te maken voor de kerk als spiritueel machtscentrum in de maatschappij,
dat op zijn beurt alle ruimte laat aan de vorst om zijn wereldse bestuursmacht
uit te oefenen. Dat regalistische aspect past dan eerder bij het ancien régime,
waarin overigens het gallicanisme een stevige voedingsbodem had.

De Rooms-Katholieke Kerk beschouwt zich echter als een supranatio-
naal gegeven en wil haar autonomie tegenover het staatsgezag bevestigen.
Daarmee zet ze zich af tegen het protestantisme, en tegen het fenomeen van
de staatskerken zoals die bijvoorbeeld in Engeland en Scandinavié tot stand
waren gekomen, maar ook in Duitse vorstendommen. Voor de Rooms-Katho-
liecke Kerk was dit een strategie om de orthodoxie en de eenheid te bewaren
en zich te verdedigen tegen ketterijen, zoals bijvoorbeeld die van het Janse-
nisme.

De Franse Revolutie brengt de Rooms-Katholieke Kerk en de paus niet
louter nadeel. In zekere zin versterkt ze nog zijn positie, omdat naarmate de
revolutie zich meer antichristelijk opstelt de paus zich ook meer een marte-
laarsrol kan toe-eigenen. Bovendien maken we in Europa in het begin van de
19° eeuw zowel in protestantse als in katholieke kringen een religieus réveil
mee, waarbij opvallend veel leken betrokken zijn. Er ontstaat een intense
volksvroomheid en er worden een groot aantal actieve congregaties voor reli-
gieuzen gesticht. Ook priesters als de reeds genoemde Ignaz Heinrich von
Wessenberg en Michael Sailer, een spiritueel leider van formaat die ook bis-
schop van Regensburg wordt, zijn in het kader van dit réveil te interpreteren.
Zij worden later tot inspiratiebronnen voor de oud-katholieke beweging.'*

147 Zie Christian Oeyen, "Wessenberg und die Kirche von Utrecht!, Internationale
Kirchliche Zeitschrift 1983 (73), 269-277.

"% Jan Hallebeek, Canoniek Recht in Ecclesiologische Context. Een inleiding tot het
kerkelijk recht van de Oud-Katholieke Kerk van Nederland [Publicatiereeks Stichting
Oud-Katholiek Seminarie, 49], Amersfoort 2011, 78-84.

" Giinter Esser, ‘Seelsorge als Herausforderung. Johann Michael Sailers “Pasto-
raltheologie” als Antwort auf die Kirchenkrise seiner Zeit’, in: Angela Berlis und
Matthias Ring (red.), Anker werfen im Himmel. Vermutungen iiber Kirche in der Zi-
kunft. Festschrift fiir Bischof Joachim Vobbe. Bonn 2007, 329-344.
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3.2 Zoeken naar ruimte voor de kerk
Wat volgt is vooral geinspireerd door hoofdstukken 2 en 3 van de studie van
Emie Lamberts, Het gevecht met Leviathan. Een verhaal over de politieke
Ordening in Europa, 1815-1965.""" De Bretonse priester Hughes Félicité Ro-
b_el't de Lamennais (1782-1854) komt op voor de vrijheid van de kerk, maar
Ziet dat deze door de monarchie werd opgeofferd aan haar eigenbelang. Bij
et volk zou de kerkelijke vrijheid gewaarborgd zijn! Daarom moest de kerk
een verbond aangaan met het politiek liberalisme. In de encycliek Mirari Vos
(1832) richt Paus Gregorius XVI zich echter tegen De Lamennais) en tegen
¢ gedachte dat de kerk behoefte zou hebben aan een geestelijke wederge-
Oorte.
~ Een aanzienlijk deel van de burgerij, maar ook van de jongere clerus, is
Zich bewust van de uitdaging van het liberalisme. Zij geloven ook dat een
Verregaande verzoening tussen de kerk en het liberalisme niet alleen mogelijk
Moet zijn, maar tevens ook noodzakelijk is.
Deze katholieken zoeken elkaar op en zo wordt in 1863 een ‘katholie-
encongres’ gehouden te Mechelen. Het kleinseminarie aldaar huisvest een
grote groep ‘kritische katholieken® waaronder zich de Franse graat De Mon-
talembert (1810-1870) bevindt. Hij houdt een opmerkelijke lezing met als
ema: 'een vrije kerk in een vrije staat'. Het is een vurig pleidooi voor een
Yerzoening tussen de katholieke kerk en de democratie, en voor een aanvaar-
Ing van de moderne, burgerlijke en politicke vrijheden. In het tweede deel
Van zijn betoog gaat de graaf in op de kwestie van de gewetensvrijheid, een
gevaarlijk onderwerp in katholieke kringen. Hij neemt standpunten in die re-
gelrecht indruisen tegen het Vaticaanse denken. Dat laatste wordt bepaald
00r een autoritaire zienswijze waarbij een klerikaal georganiseerde kerk op
€ volgzaamheid en gehoorzaamheid van de massa moet kunnen rekenen.
aarbij past ook een geprivilegieerde status waarbij de kerk feitelijk boven
et _blil‘gerlijke gezag staat. Het ligt voor de hand dat in dit denken voor het
aticaan, als centrum van de kerk, een bijzondere positie is weggelegd. Naast
e:‘;n klerikale vindt men in deze benadering ook een sterke ultramontaanse ten-
ns,

Montalembert pleit er echter voor dat de kerk haar privileges opgeeft,
om des te meer gebruik kunnen te maken van de ruimte die de moderne libe-
fale staat te bieden heeft. Als de kerk aanvaardt een speler te zijn naast andere
?D}?lers op het maatschappelijke veld, zal ze ook haar gezag op een nieuwe
Wijze kunnen vestigen. Met deze benadering gaat Montalembert duidelijk in
tegen de gangbare kerkelijke maatschappijleer. Hij is een vertegenwoordiger
Van het liberaal-katholicisme, dat het ultramontaanse denken als kansloos be-
Schouwt omdat het door de maatschappelijke ontwikkelingen voorbij gestreefd

e

150/5s. 2
- Er?nel Lamberts, Het gevecht met Leviathan. Een verhaal over de politieke orde-
Mg in Europa, 1815-196, Amsterdam 2011, 86-195.
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is. Het is van belang te zien hoe voor beide standpunten de vrijheid van de
kerk het uiteindelijke doel is. De strategie ernaartoe verschilt echter grondig.
De ultramontanen willen privileges voor de kerk, de ‘liberaalkatholieken’ zoe-
ken naar integratie in het nieuwe bestel om van daaruit autonoom te handelen.

5.3 Het pontificaat van Pius IX

In 1846 wordt Giovanni-Maria Masai (1792-1878), aartsbisschop van Imola,
tot paus gekozen. Hij neemt de naam Pius IX aan, en wordt aanvankelijk ver-
welkomd als hervormingsgezinde paus. Zoals bekend wordt Pius IX echter in
1848-1850 zelf uit Rome verdreven door nationalisten die er eveneens liberale
denkbeelden op nahouden. De verbanning naar Napels heeft een grote impact
bij de paus. Hij besluit om geen duimbreed meer toe te geven aan wat men
Italiaanse aanhangers van de Franse Revolutie kan noemen. Vanaf nu telt voor
hem nog slechts het versterken van de weerbaarheid van de kerk, ‘en een dam
op te werpen tegen de laiciserende cultuur van die tijd.”""’

Het dogma van de Onbevlekte Ontvangenis (1854)

Het dogma van de Onbevlekte Ontvangenis moet uitdrukkelijk tegen deze
achtergrond worden begrepen. Het is expliciet gericht tegen het rationalisme
en tegen de marginalisering van de religie in het openbare leven.

'Er was een verband tussen de verwijzing naar de erfzonde en de pro-
blematiek van de godsdienstvrijheid. De liberaal-katholieken waren er-
van overtuigd dat de waarheidswaarde en de aantrekkingskracht van het
geloof zo groot waren dat het in een klimaat van vrijheid de boventoon
zou voeren. Hun tegenstanders daarentegen waren van mening dat de
mens door de erfzonde naar het kwade neigde en voldoende moest wor-
den omkaderd en ondersteund om op het rechte pad te blijven. Vooral
het lagere volk zou volgens hen slechts christelijk blijven indien de
dwaling en het kwaad met staatssteun bedwongen zou worden. Deze
gedachtegang was een kernstuk van de ideologie van de ultramontanen

(‘_‘)152

Het revolutiejaar 1848 had duidelijk de liberaal-katholieke visie in diskrediet
gebracht. De vrijheid had immers slechts tot politicke chaos en sociale onrust
geleid.

De Cleresie geeft pas in 1856 een officiéle reactie op het nieuwe dogma.
Ze wordt geschreven door de bisschop van Deventer, Hermanus Heykamp.
De schrijver betoogt dat het dogma niet in overeenstemming is met het katho-
lieke geloof, dat wil zeggen met het geloof van de kerk van alle plaatsen en
tijden. Men wijst de Romeinse exegese af, en de gedachte dat het geloof zich

151 amberts, Gevecht, 156.
152 Lamberts, Gevecht, 156.
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Zou kunnen ontwikkelen: het geloof is in feite helemaal terug te vinden in de
Schrift en in de Oude Kerk.'*?

SVilabus Errorum
Reeds vanaf 1860 circuleerde er een lijst met ‘moderne dwalingen’ waarover
€ paus advies vraagt aan bisschoppen. Het reeds besproken Mechelse Con-
gres van 1863 maakt deze kwestie in feite opnieuw actueel, niet in het minst
Omdat er uitgebreid over de gewetensvrijheid werd nagedacht. In datzelfde
Jaar organiseert overigens de Duitse theoloog en kerkhistoricus Ignaz von
Ollinger (1799-1890) ook een theologencongres, in Miinchen. De deelne-
mers stellen de kwestie van de vrijheid van onderzoek aan de orde, ‘tenminste
Voor die kwesties waarin de dogma’s niet in het geding waren’"** Waar het
ontalembert c.s. te doen was om de vrijheid in de maatschappij, is het deze
theologen onder leiding van Déllinger te doen om de vrijheid binnen de kerk.
Op 8 december 1864, de tiende verjaardag van de afkondiging van het
dogma van de Onbevlekte Ontvangenis, volgt de expliciete veroordeling van
¢ gewetensvrijheid. De encycliek Quanta Cura laat aan duidelijkheid niets
te Wensen over: de vrijheid van het individu moet gezien worden als bron van
re"_gieuze onverschilligheid en is dus een dwaling. De encycliek vormt het
S_llntstuk van de Syllabus Errorum, die meer in detail ingaat op concrete dwa-
Ingen die moeten worden bestreden.
Vele stellingen uit de Syllabus verdedigen de vrijheid van de kerk te-
8enover de staat en zijn gericht tegen gallicaanse en regalistische opvattingen.
€ Syllabus stelt dat de staat de autonomie van de kerk moet respecteren om-
at die de “volmaakte samenleving® is. Daarom moet de kerk over alle midde-
len kunnen beschikken om haar doelstellingen te realiseren. Het document
Ve‘:fieﬁiigt de wereldlijke macht van de paus als een waarborg voor zijn gees-
telijke onafhankelijkheid in zijn hoedanigheid van leider van de wereldkerk.
'ele liberale regeringen zijn echter een nieuwe visie toegedaan, waarbij de
Staat als bron van alle recht wordt gezien en het dus ook aan de staat toekomt
om de kerkelijke activiteiten te controleren.

Vaticanum 1 (1870)
ldens het eerste Vaticaanse concilie krijgt de strijd tegen het politiek en fi-
Osofisch liberalisme de volle aandacht. Het doel is de kerk rond de stoel van
et“}’s te verzamelen en haar te wapenen voor de verdediging van haar auto-
NOmie, Het gaat om het veilig stellen van de maatschappelijke invloed van de

153

; Vgl. D.J. Schoon, Van bisschoppelijke Cleresie tot Oud-Katholieke Kerk. Bijdrage

Ot de geschiedenis van het katholicisme in Nederland in de 19 eeuw. Nijmegen
04,245.272. Met de term ‘Oude Kerk’ verwijs ik naar de onverdeelde kerk zoals

fﬁabBStOnd in de eerste eeuwen van de jaartelling.
Lamberts, Gevechr, 159.
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kerk, en bijgevolg om het afwijzen van de moderne invloeden waarvan men
vreesde dat ze die in gevaar zouden brengen. Daarom worden Duitse theolo-
gen bijvoorbeeld geweerd op het concilie. Ze staan immers te zeer onder de
invloed van het liberale denken.

Met de pauselijke onfeilbaarheid moet de invloed van de kerk op het
politieke en maatschappelijke leven definitief veilig gesteld worden. Het is
echter allesbehalve zeker of de concilievaders het eens zullen kunnen worden.
Zo vinden de Franse en de Duitse bisschoppen elke definitie van ‘onfeilbaar-
heid’ overbodig. Het beroep dat zij echter op de regeringen en op de publieke
opinie doen, veroorzaakt een dusdanig ultramontaans offensief dat er uitein-
delijk een meerderheid gevonden wordt die het dogma goedkeurt. Zoals men
weet verlaten de tegenstanders het concilie de dag voor het dogma wordt af-
gekondigd. Op 29 april 1870 wordt de constitutie Pastor Aeternus uitgevaar-
digd. Het document stelt dat (1) het concilie niet boven de paus staat, (2) er
geen sprake kan zijn van beperking van het pauselijk gezag door wereldlijke
overheden, (3) de paus als woordvoerder van de hele kerk onfeilbaar is in za-
ken van geloof en zeden, en (4) uitspraken ex cathedra in overeenstemming
moeten zijn met de Schrift en de traditie, en op een ruime instemming onder
de bisschoppen moeten kunnen rekenen.

Naast de constitutie over de pauselijke onfeilbaarheid wordt door het
concilie nog een andere constitutie afgekondigd, namelijk Dei Filius. Dat do-
cument beklemtoont de zekerheid van een transcendent geloof en betoogt dat
dat geloof ook rationeel te verantwoorden is.

Gezag en zekerheid kunnen gezien worden als de twee sleutelbegrippen
waaromheen het hele concilie draait. Aan beide houdt de kerk zich vast in een
eeuw waarin zoveel zekerheden zijn gaan schuiven. Men neemt duidelijk af-
stand van de ontwikkelingen die zich in de maatschappij en de wetenschap
voordoen en kiest er voor om bekende stellingen in te nemen. Dat men zich
daardoor ook isoleert wordt vooralsnog door een meerderheid niet als pro-
bleem gezien.

Een auteur als Hasler heeft haarfijn geanalyseerd hoe het dogma van de
onfeilbaarheid feitelijk leidde tot een versnelde afbraak van de macht van de
paus, terwijl het toch de bedoeling was die te verstevigen. Het dogma van de
pauselijke onfeilbaarheid heeft een rigoureuze scheiding tussen kerk en staat
in de hand gespeeld en ook de secularisering in de hand gewerkt. Het was er
bovendien de oorzaak van dat de kerk de aansluiting aan het wetenschappelijk
onderzoek in die tijd gemist heeft.'”

155 August Bernhard Hasler, Hoe de paus onfeilbaar werd. Macht en onmacht van een
dogma, Baarn 1980, 169 e.v.
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3.4 De oud-katholieke beweging
De Kulturkampf”
Reeds in 1860 keren zich in Zwitserland radicale liberalen tegen de Rooms-
Katholicke Kerk, die zij omwille van de autoritaire bestuursstructuur als een
Vreemd element in de Zwitserse samenleving ervaren. Deze liberalen verbin-
den zich later met de ‘oud-katholieken’, die de dogma’s van het Eerste Vati-
Caanse Concilie verwerpen. Uiteindelijk willen beide groepen de macht van
de federale regering in de religieuze en culturele sfeer uitbreiden en de be-
Stuursstructuur van de katholieke kerk democratiseren. Een en ander leidt bij-
Voorbeeld in 1873 tot de verbanning van de pausgezinde bisschop Gaspard
Mermillod (1824-1892) uit Genéve. De bisschop behoort tot de radicale kern
van de meerderheid op het concilie."*®
In Duitsland is er vanaf 1850 sprake van een antikatholicisme dat een

efboom wil zijn voor een nieuw concept van een Duitsland als een moderne
Samenleving, met een moderne cultuur en een seculiere ethiek, de 'Kul-
‘“.J_rkamp-f‘_ “Wetenschap’ en ‘Bildung’ zijn de centrale waarden waarop deze
Meuwe samenleving moet gebouwd worden. Het zijn de voorwaarden voor de
“Mancipatie van het individu.

De antimoderne opstelling van de katholieken, die de voorrang gaven
aan gezag, traditie en oude sociale verbanden, gaat daar compleet te-
genin. De syllabus en het dogma van de pauselijke onfeilbaarheid wer-
den als een aanfluiting van de moderne cultuur ervaren.'”’

QOk in Duitsland is er sprake van een groeiend verbond tussen de ‘nationaal-
'bEralen’, die naar dat nieuwe concept van Duitse samenleving streven, en de
Oud-katholieken, die protest aantekenen tegen de uitkomst van het eerste Va-
Ucaanse concilie in het bijzonder en tegen de anti-moderne opstelling van de

%oms-Katholieke Kerk in het algemeen. Otto von Bismarck (1815-1898),
architect yan de Duitse eenwording, biedt de oud-katholieke beweging dan
D?k alle ruimte. Als echter blijkt dat deze beweging niet echt de volksbewe-
g'"g_ wordt waarop hij gehoopt had, verdwijnt ook zijn interesse. Door zijn
Pogingen om rechtstreeks in te grijpen in kerkelijke aangelegenheden ver-
Sp_eeh hij trouwens ook de sympathie van brede groepen onder de bevolking.
Dfe Rooms-Katholicke Kerk installeert zichzelf in een slachtofferrol. Dat is
et zo moeilijk als men bedenkt dat rond 1880 meer dan de helft van de Prui-
Slsche bisschoppen in ballingschap verblijft of in de gevangenis zit, samen
Met een tweeduizendtal priesters.

16 ..
i Emiel Lamberts, Gevecht, 197-192 en Jean-Blaise Fellay e.a. Catholicisme et Dé-
IS('?CJ'"az‘ie au 19¢ siécle & Genéve et en Suisse. Geneve, 1994.

mberts, Gevecht, 255.
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Bismarck en de nationaal-liberalen overspeelden hun hand. Zij over-
schatten aan de ene kant het vermogen van de staat om de getroffen
maatregelen effectief door te drukken en aan de andere kant onderschat-
ten zij het weerstandsvermogen van de katholieken. De oud-katholie-
ken bleken machteloze bondgenoten. Het conflict versterkie de banden
tussen de clerus en de gelovigen. Het bewerkte precies wat het Vaticaan
had willen bereiken met het concilie: de eenheid en de discipline bij de
clerus onder een onfeilbaar hoofd versterken. Het intensifieerde de con-
fessionalisering, de ultramontanisering en de politisering van de katho-
lieke bevolking, die zoals nooit tevoren zowel op maatschappelijk als
op persoonlijk vlak de kerkelijke invloed onderging.'*®

Na 1878 luwt de strijd tegen de Rooms-Katholieke Kerk. In 1882 worden de
diplomatieke betrekkingen tussen Duitsland en het Vaticaan hersteld en
komt de Kulturkampf langzaam tot een einde.

Het protest tegen de conciliebesluiten

Het ontstaan van de Oud-Katholiecke Kerk is nauw verbonden met de Kul-
turkampf zoals die in Zwitserland en Duitstalig Europa in het midden van de
negentiende eeuw gevoerd wordt. Vele katholieken, onder wie veel hooglera-
ren in de theologie en in de geschiedenis, kunnen het noch met hun geweten,
noch met hun wetenschappelijk ideaal overeenbrengen om het nieuwe dogma
te aanvaarden. Zij zweren bij hun ‘oude katholieke geloof’. De bisschoppen
dwingen hen echter de nieuwe leer te aanvaarden. Als onwillige tegenstanders
van de conciliebesluiten in 1871 geéxcommuniceerd worden, leidt dat tot het
stichten van onafhankelijke kerkelijke gemeenten die samen de Oud-Katho-
licke Kerk zullen vormen. Daarbij kunnen deze deels op begunstiging door de
staat rekenen, in de zin dat bepaalde kerkgebouwen bijvoorbeeld aan hen toe-
vertrouwd worden. In de jaren na het concilie groeien zij uit tot ongeveer
200.000 leden. Een echte volksbeweging is het echter nooit geworden.'”’

Het theologencongres van 1863

In september 1863 organiseert de Duitse theoloog Ignaz von Déllinger, die
een groot aanzien geniet, het reeds genoemde congres in de Bonifatiuskerk te
Miinchen.'® Bij die gelegenheid houdt hij een rede die, samen met zijn reactie
op de Syllabus Errorum die in 1865 gepubliceerd wordt, de kernpunten van

158 | amberts, Gevecht, 255.

15? Hasler, Paus, 171,

160 Wolfgang Klausnitzer, 'Déllingers Theologierede vom 28. September 1863 in ili-
rem theologischen Kontext', in: Georg Denzler und Ernst Ludwig Grasmiick (red.):
Geschichtlichkeit und Glaube. Gedenkschrift zum 100. Todestag Ignaz von Daollinger:
Miinchen 1990, 417-445.
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Zijn visie op de theologie als wetenschap en op de kerk als context om deze
Wetenschap te bedrijven, uiteen zet.

Voor Déllinger zijn het de filosofie en de historische wetenschap die de
ronnen zijn voor de theologiebeoefening. Hij noemt ze ‘die beide Augen der
‘Neologie...”. Daarmee bedoelt hij vooral het accent te leggen op de histo-

tisch-kritische methode, eerder dan op de kerkgeschiedenis. Hij wil ‘terug
haar de bronnen’ teneinde terug bij de fundamentele vragen en gegevenheden
Uit te komen. Men moet dit zien tegen de achtergrond van de Romantiek, met
aar verlangen naar puurheid en gaaftheid. Dollinger verwacht dat een geza-
Menlijk commitment ad fontes voldoende zou zijn als gemeenschappelijke ba-
8IS om theologie te bedrijven. Het is bijgevolg geen probleem dat er verschil
N opvattingen onder theologen bestaat; ze staan immers op hetzelfde stevige
Undament. Hij bepleit tolerantie en wetenschappelijke vrijheid, die niet door
Kerkelijk ingrijpen beperkt wordt.
Uitdrukkelijk verstaat Dollinger de theologiebeoefening als een functie
van de kerk. Hij kent haar dan ook een ‘charismatisch-profetisch karakter’ toe.
dat hij van haar ook verwacht dat ze dwalingen van het kerkelijk leergezag
(het magisterium) zou signaleren, heeft zijn opvatting er wel eens toe geleid
dat men hem verwijt de theologie tot hoogste instantie in de kerk te maken.
¢n kan Déllinger echter niet verwijten de wisselwerking tussen magisterium
e"_ theologiebeoefening niet in detail uitgewerkt te hebben. Uit het geheel van
Gllingers opstelling blijkt dat hij eerder genuanceerd denkt over die relatie.
_ Verder erkent Dollinger de waarde van de protestantse theologie als
fitische gesprekspartner voor de theologiebeoefening door katholieken. Hij
8eefl daarbij de katholieke theologie een oecumenisch programma dat er tot
P vandaag toe doet: wetenschappelijke studie teneinde de redenen voor de
Scheiding te overwinnen, en de zelfverplichting om de eigen bevindingen
Steeds in samenhang met ‘de waarheid van anderen’ te verstaan.
oo Tot slot maakt Déllinger het onderscheid tussen dogmatische en theo-
98ische dwalingen, waarbij de eerste ernstiger zijn dan de tweede. Hij pleit
Voor een gedifferentieerde benadering en voert een rangorde in waarbij de
Mate van verwachte toestemming hoger is naarmate men meer de dogmatische
00gte nadert. Dit in tegenstelling tot Pius IX die in de breve Tuas Libenter'®'
Sechts yvan onderwerping aan het leergezag spreekt en totaal geen differenti-
ale foestaat, Het moet echter gezegd dat deze vorm van extreme autoriteit
Venmin door Vaticanum | wordt overgenomen. In feite gaat dit debat over de
Wisselwerking tussen theologie, magisterium en het gelovige volk, en moet
men stellen dat deze verhouding tot op de dag van vandaag een spannende

I61 1
Brief van Paus Pius X aan aartsbisschop Scherr van Miinchen van 21 december
d 6|3, waarin de Miinchener theologen worden opgeroepen om te gehoorzamen aan
¢ dogmatische besluiten van de onfeilbare katholieke kerk’.
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zaak blijft. Wellicht moet dat ook zo zijn om werkelijk te blijven zoeken naar
de waarheid van het geloof voor de tijd waarin men leeft.

Excommunicatie en de "Miinchener Pfinksterkldrung’

Dollinger wordt een van de grote opponenten tegen het dogma van de pause-
lijke onfeilbaarheid. Als dusdanig wordt hij in april 1871 geéxcommuniceerd.
Hij is slechts één in een lange rij van vooraanstaande geleerden, leken en pries-
ters die door de bisschoppen onder druk worden gezet om de Vaticaanse be-
sluiten te aanvaarden. Bij niet buigen voor die druk worden ze een voor een
uit de kerk gezet. Tegen deze achtergrond wordt het duidelijk waarom er in
Miinchen, eveneens in april 1871, een comité wordt opgericht dat de ‘opposi-
tiekudde’ moet codrdineren. Dit comité roept op tot een bijeenkomst op 21
mei 1871 waar de kritische katholieken elkaar kunnen ontmoeten. Een week
later, van 28 tot 30 mei — met Pinksteren — treft op uitnodiging van Déllinger
een beperkter aantal opponenten van de pausdogma’s elkaar eveneens. Zij
stellen een verklaring op die de geschiedenis is ingegaan de ‘Miinchener
Pfingsterkldrung’.

Uitgangspunt van deze verklaring is de plicht van elke katholieke chris-
ten om zich aan het katholieke geloof te houden. Dat is ‘wat altijd, overal en
door allen geleerd en geloofd is”. Daarbij moet men vaststellen dat het de paus
zelfis die van dat geloof'is afgevallen. De verklaring beschuldigt de bisschop-
pen ervan te proberen de draagwijdte van de nieuwe dogma’s af te zwakken.
Dat is des te meer kwalijk omdat de nieuwe dogmata een gevaar voor staat en
maatschappij betekenen. Men geeft uiting aan de ontgoocheling met de bis-
schoppen, die hun ambt misbruiken om te verdoezelen wat er in feite door
Vaticanum | is aangericht. In de verklaring beklaagt men zich verder over het
gedrag van de bisschoppen die proberen ‘de schreeuw van het geweten van
hun gelovigen te beantwoorden met beschimpingen van verstand en weten-
schap’. De kritische katholieken ervaren een en ander als geweld en dwang en
beschouwen de excommunicatie van gelovigen als ongeldig. Men spreekt de
hoop uit dat de uitgebroken strijd eindelijk zal leiden tot een hervorming van
de kerk, in bestuur en leven. Die hervorming is stilaan onafwendbaar gewor-
den.

De contouren van deze hervormde kerk worden eveneens beschreven:
het moet gaan om een kerk die midden in de cultuur en de maatschappij staat
en die bevrijd is van het juk van onterechte machtsaanspraken. Het is een kerk
waarin clerus en leken in gelijkwaardigheid met elkaar samen kunnen werken.
Van paus en bisschoppen wordt verwacht dat ze de kerk opnieuw “aan de top
van de cultuur’ brengen door het ernstig nemen van het wetenschappelijk
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onderzoek en het deelnemen aan het openbare debat. Op die wijze kan ook de
ereniging van alle christenen opnieuw de wind in de zeilen krijgen.'**

Het eerste oud-katholiekencongres

[’_{etZe]fde comité organiseert nog in hetzelfde jaar 1871 het eerste oud-katho-

1lekencongres, eveneens in Miinchen, van 22 tot 24 september. Dit congres

Stelt een programma op dat het streven van Pinksterverklaring verder uitwerkt

I het perspectief van het opzetten van een eigen kerkelijke structuur. Daarbij

;S"het opvallend hoezeer men zich bewust is van het feit werkelijk ‘kerk’ te
1jn.

Het programma kan als volgt worden samengevat. Uitgangspunt is het
Vasthouden aan het geloof van de Oude Kerk, zowel in leer, cultus als in be-
Stuursstructuur. Men beschouwt dit als een geloofsplicht. Daarom moet ook
elke kerkelijke ontwikkeling in overeenstemming zijn met de Schrift en de
t.raditie. De kerk wordt gezien als een organisme waarvan clerus en leken de
1"“}38 constitutieve elementen zijn die op elkaar betrokken moeten worden.

Mesters moeten leiding geven zonder te willen heersen, de gemeente heeft

et recht in alles mee te spreken en mee te beslissen. De kerk is ingebed in een
Nationale cultuur en maatschappij. De kerk is geen Fremdkdrper, maar een
Onderdeel van de lokale samenleving en neemt deel aan de eigen cultuur en
4an het publieke debat. De hereniging van alle christenen staat voorop. De
Oud-katholieke beweging stelt zich feitelijk op als een oecumenische bewe-
8INg avant la letrre. In verband met de opleiding van toekomstige priesters
Wordt gesteld dat deze van die aard moet zijn dat zij ‘vroom, wetenschappelijk
Verlicht en patriottisch gezind’ worden. Tot slot wordt uiteengezet waarom het
Junisdictieprimaat staatsgevaarlijk is en spreekt men solidariteit uit met de re-
8ering, die zich schrap zet tegen een dogmatisch ultramontanisme.

Opvallend is het feit dat het congres eveneens plechtig verklaart dat de
b'Z’SChUIcliging aan het adres van de kerk van Utrecht jansenistisch te zijn, on-
reChtmatig was. Het feit dat een delegatie van drie Nederlandse pastoors op
'°l congres aanwezig is, is daar natuurlijk niet vreemd aan. Het zijn: A. van
Viooten (1821-1 899) uit Amersfoort, J.A. van Beek (1836-1913) uit Rotter-

dM, en J.J. van Thiel (1843-1912) uit Enkhuizen. Deze delegatie houdt aan
®t gebeuren in Miinchen de beste indrukken over, die ze, eenmaal thuis, ook
%N hun ejgen kerk doorgeven. Dat de kerk van Utrecht in de belangstelling is
gekomen van de oud-katholicke beweging is niet alleen het initiatief van de
CWeging zelf. Ook vanuit Nederland was interesse getoond. Met name door
Pastoor Van Vlooten, Den Haag, was er contact opgenomen, in april 1871.

162

: hA“gela Berlis, Frauen im Prozess der Kirchenwerdung. Eine historisch-theologi-

fo ¢ Studie zur Anfangsphase des deutschen Altkatholizismus (1850-1890) (Beitrage
I Kirchen- und Kulturgeschichte 6), Frankfurt a. M. 1998, 115 e.v.
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Van Vlooten (1828-1903) was een duidelijk voorstander van het idee van de
nationale kerk en als zodanig ook een tegenstander van Vaticanum 1.

5.5 De oud-katholieke roeping

Toen in juni 1887 Bisschop Reinkens het nieuwe seminarie voor zijn bisdom
in Bonn opende, legde hij er in zijn toespraak de nadruk op dat hij geen Dril-
lanstalt wilde, maar een plek waar de Geest van God verwelkomd zou worden
als de drijvende kracht achter alle studie. Reinkens hield de studenten voor dat
het belangrijkste was voor de theologie, en dus voor de theologiestudenten,
zich met mensen te verstaan en aan hen rekenschap af te leggen van de hoop
die in ons leeft.'”® Daarom zouden de studenten ‘God voor ogen houden, de
wetenschap ernstig nemen en de gepaste broederlijkheid onder elkaar ontwik-
kelen'. Vermoedelijk is daarmee ook het hele program gegeven voor een mis-
sionaire kerk die in de cultuur en de maatschappij waarvan ze een onderdeel
is van het evangelie wil getuigen.

De bereidheid om "betrokken te zijn’ zou men wel oud-katholiek kun-
nen noemen. De wapenspreuk van de eerste bisschop van Zwitserland brengt
daarvoor de noodzakelijke voorwaarde aan. 'Waar de Geest des Heren is, daar
is vrijheid.'* Vrijheid is een voorwaarde om betrokken te kunnen raken, om
"geroepen” te kunnen worden. Zo gezien vatte Herzog in zijn wapenspreuk de
bereidheid samen van de hele oud-katholieke beweging om zich, als beweging
van christenen, te openen voor de toenmalige tijd en maatschappij. Bisschop
Reinkens schrijft uitdrukkelijk dat hij ervan overtuigd is dat het christelijke
geloof betrokken moet worden op alle aspecten van leven en samenleven. In
die zin kan het protest tegen autoritaire praktijken in de kerk ge‘interpreteerd
worden als een poging om leven en geloof te behoeden voor vooroordelen en
lichtvaardige verwachtingen. Men lost geen problemen en vragen op door au-
toritair vast te houden aan argumenten die de confrontatie met de realiteit niet
kunnen doorstaan. Oud-katholieken hadden de moed zichzelf, en daarmee de
traditie en de Schrift, met de moderniteit te confronteren. Ze waren ertoe be-
reid door deze confrontatie uitgedaagd te worden, en geloofden dat zowel ge-
loof als cultuur bij deze confrontatie hun voordeel zouden doen. Hun houding
van openheid was gemotiveerd door een missionaire bewogenheid, en ze ke-
ken uit naar een kerk die een rol van betekenis zou spelen in samenleving en
cultuur. Ze waren bang voor een oppervlakkig zich terugtrekken van de kerk
op een egocentrisch eiland, met devotie als een blinddoek die de realiteit
kunstmatig aan het gezicht onttrekt.

Bisschop Reinkens zag de kerk als een herberg waarin zoveel mogelijk
mensen iets zouden kunnen horen over de bevrijdende boodschap van het
evangelie. De kerk moet een herberg zijn waar mensen een manier kunnen

163 Vgl | Petrus 3, 15.
154 2 Kor. 3,17
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Vinden om de Heer Jezus te ontmoeten in hun leven. Daarom is het de taak
Van christenen mensen te helpen bij hun emancipatie, bij de bevrijding van

un talenten en bij het te voorschijn halen van hun bekwaamheid tot onafhan-
Kelijkheid en vrijheid. Dat wilde de kerk zowel aan hun geluk als aan hun
cl}ristelijk geloof bijdragen. 'Kerk' is synoniem met participatie van mensen
die zichzelf persoonlijk verantwoordelijk weten. Een sterke nadruk op de in-
houd van de homilie gaat daarom voor Reinkens samen met de participatie
Van de gelovigen in de liturgie. 'Inhoud' en participatie zijn uitdrukking van
de overtuiging dat 'kerk’ een thuis moet kunnen zijn voor zoekende mensen.

~ De Kerk van Utrecht erkende de waarde van de oud-katholieke bewe-
gIng in een zeer vroeg stadium.'® Hoewel de Kerk van Utrecht een andere
geschiedenis heeft, moet zij sommige belangrijke kenmerken van haar eigen
gelovige dynamiek in de oud-katholieke beweging hebben opgemerkt. Dat

eeft met dezelfde nadruk op inhoud te maken, en ook met het accent dat bij
fen valt op de lokale kerk, hetgeen in zekere zin een kerkjuridische vertaling
S'van de participatiegedachte. Door oppervlakkige devoties te weigeren en
ee“_beroep te doen op de religieuze rijpheid van de gelovigen, wilden de jan-
Senisten christenen voorbereiden op de confrontatie met de moderniteit. Zij
f”a_rfm zich bewust van het feit dat deze ontwikkelingen, hoewel niet slecht en
M ieder geval op zichzelf neutraal, niet uit zichzelf een groter moreel bewust-
ZlIn met zich mee zouden brengen. Daarom was het bijzonder belangrijk voor

€n om deze ontwikkelingen te onderzoeken en te evalueren in het licht van
€ evangelie.

U_’te_indelijk zouden de bisschoppen van de Kerk van Utrecht, het Duitse “Ka-

tholisches Bistum der Altkatholiken® en de Zwitserse ‘Christ-Katholische Kir-

che’ zich verenigen in Internationale Oud-Katholieke Bisschoppenconferentie
\fan de zogenaamde ‘Unie van Utrecht'. In 1889 tekenden de vijf bisschoppen

?e“ gemeenschappelijke verklaring, samen met een ‘overeenkomst’ en een
eglement’, die de grondslag vormden voor het oud-katholieke denken over
ek en oecumene.'*

Toch hadden de bisschoppen die van 23 tot 25 september 1889 bijeen
Waren in Utrecht niet de bedoeling een kerkjuridische handeling te voltrekken
:’- .zelfs daarvoor maar de basis te leggen. De verschillen tussen de drie be-
.rokken kerken waren daarvoor ook te groot. De houding tegenover ‘Rome’
Vas daarbij, of men dat nu wilde of niet, de facto een centraal gegeven.

165
ol Vel. D.J. Schoon, Clerezie, 543-547.
oor een schets van deze ontwikkeling zie bijvoorbeeld: F. Smit, 'De Unie van
ket:[e((:ht" in: Rijksmuseum Het Catharijneconvent Utrecht, Kunst uit oud-katholieke
b Utrecht 1989, 34-47;: W.B. van der Velde, 'De Unie van Utrecht van de Oud-
e:iho!ieke Kerken', in: A. Berlis e.a., De Oud-Katholieke Kerk van Nederland. Leer
ven. Zoetermeer 2000, 89-108.
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Niettegenstaande men in Nederland op dat moment al 150 jaar in een strijd
met het Vaticaan gewikkeld was, was men in principe toch niet anti-paus ge-
worden. In Nederland had men zich immers al die tijd veel moeite getroost
om duidelijk te maken hoe trouw men was aan de traditie en dus ook aan
‘Rome’. Men voelde zich door het Vaticaan vooral onheus behandeld. Daar-
tegenover voelde het Duitse bisdom zich uitgedaagd om op basis van nieuwe
inzichten noodzakelijke hervormingen door te voeren. Die hervormingen wer-
den door de Nederlandse bisschoppen niet beleefd als een terugkeer naar de
oorspronkelijke traditie van de Oude Kerk, maar eerder als nieuwlichterij. Dat
men in Duitsland nieuwe parochies stichtte bijvoorbeeld, en bovendien ook
nog eens het verplichte ambtscelibaat ophief, moet in Nederland als niet meer
of minder dan weerzinwekkend zijn overgekomen. Toen de synode van de
Zwitserse kerk het besluit nam tot het verkiezen van een bisschop en dat zelf
interpreteerde als het voltrekken van de breuk met Rome, moet dat in Neder-
land als erg problematisch zijn opgevat. Vooral de afschaffing van het ver-
plichte ambtscelibaat zorgde voor een duidelijke spanning tussen Utrecht aan
de ene kant, en Bern en Bonn aan de andere kant. Een en ander had echter niet
verhinderd dat de contacten doorgegaan waren. Die werden vooral door pries-
ters gelegd. Schulte schrijft in 1887 nog in zijn basiswerk over het Oud-Ka-
tholicisme hoezeer hij het betreurt dat de drie kerken niet nader tot elkaar zijn
gekomen. Het zou een plicht zijn van bisschoppen en synoden om een en ander
te bewerken, volgens hem.'”’ En, niettegenstaande men in Zwitserland eerder
minzaam neerkeek op die conservatieve Nederlandse kerk, was ook Bisschop
Herzog van de Zwitserse kerk ervan overtuigd dat de drie kerken bij elkaar
hoorden.

Al de thema’s die speelden worden bij de bijeenkomst in Utrecht ook
aan de orde gesteld. Interessant is het slot van het openingswoord van aarts-
bisschop Heykamp:

Wij willen niet een soort van patronaat of macht uitoefenen, zoals Rome
dat over onze kerk heeft gedaan, omdat echter de wens voor nader sa-
mengaan is uitgesproken, zagen wij graag eerst de voedingsbodem voor
onze bedenkingen uit de weg geruimd. Opdat zij in het samenwerken
met de Duitse en de Zwitserse kerk niet ontrouw zouden worden aan de
traditie van onze kerk, opdat we de grenspalen die onze vaderen hebben
gezet niet zouden verplaatsen.'®®

167 J.H. von Schulte, Der Altkatholizismus. Geschichte seiner Entwicklung, inneren

Gestaltung und rechtlichen Stellung in Deutschland. [2. Neudruck der Ausgabe Gies-
sen 1887], Aalen 2002, nrs. 227-228.

1% Geciteerd in: K. Stalder, Die Wirklichkeit Christi erfahren. Ekklesiologische Un-
tersuchungen und ihre Bedeutung fiir die Existenz von Kirche heute. Ziirich-KoIn
1984, 197.
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Ook Reinkens en Herzog getuigen in principe niet met Rome te willen breken.
Reinkens merkt daarbij op dat er een onderscheid moet worden gemaakt tus-
sen een ‘juridische eenheid met de Kerk van Rome’ en ‘de Eenheid die Chris-
tus vanwege zijn Vader aanzegt een aanbeveelt’. Hij voegt eraan toe:

Christus will in Seiner Kirche die Einheit des Geistes, welche sich of-
fenbart in einem wahrhaft Skumenischen Konzil. (...) Wir &ndern
nichts an dem Glauben und unterwerfen uns unbedingt jedem okume-
nischen Konzil. In Sachen Disziplin achten wir uns (fiir) kompetent,
die nétige Anderungen anzubringen.'®’

HEYZOg voegt daaraan nog toe dat men niet het recht heeft aan het geloof iets

te veranderen en dat men daarom op de Zwitserse synode uitdrukkelijk beslo-

';z“ Ee](j;? vast te houden aan de algemene beginselen en dogma’s van de Oude
erk.

Het doel van de bijeenkomst was niet om in een of andere formele zin
een gemeenschap van kerken te stichten en daaraan bepaalde volmachten te
Verbinden zowel naar binnen als naar buiten toe. Men wilde eigenlijk geen
Nieuwe ‘organisatie’ stichten. Daarom schrijft men ook niet voor welke
thema’s in de Bisschoppenconferentie voortaan besproken zouden moeten
Worden, Neen, de samenkomst van de bisschoppen moet slechts de saamho-
Ngheid ondersteunen.

Die Gemeinschaft wurde nicht durch den Abschluss der Union begriin-
det, sondern man ging die Union ein, weil die Gemeinschaft schon be-
stand: es musste nur noch festgestellt werden, ob keine Tduschung vor-
liege und die Ubereinstimmung auch wirklich bestehe.'”!

‘I';"‘--—-___
9 3
g Geciteerd in: Stalder, Wirklichkeit, 198.
" Stalder, Wirklichkeit, 198.
Stalder, Wirklichkeit, 200.
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HOOFDSTUK 6 OUD-KATHOLIEKE ACCENTEN
VOOR DE ECCLESIOLOGIE

In de inleiding van de groet vanwege de bisschoppen ter gelegenheid van het
125jarig bestaan van de Unie van Utrecht wordt kernachtig uitgedrukt waar
et in een oud-katholieke benadering van de ecclesiologie over zou moeten
gaan, |k citeer: *”De Unie van Utrecht is een gemeenschap van kerken en van
biSSChoppen die aan die kerken leiding geven, vastbesloten om het geloof, de
Credienst en de wezenlijke structuur van de ongedeelde kerk van het eerste
Millennium te bewaren en door te geven” Aldus de eerste zin van het Statuut
Van de Unie, en zo was de bedoelding van de bisschoppen die elkaar op 24
September 1889 ontmoetten in het Utrechtse Bisschopshuis. Zij wilden dat zij
et elkaar in gemeenschap zouden zijn en dat hun kerken elkaar zouden zien
s zusterkerken. De basis voor die gemeenschap vonden ze in de opvatting
Van Vincentius van Lerinum: “Wij houden vast aan wat overal, altijd en door
allen geloofd is; want dit is waarlijk en eigenlijk katholiek.”'™ De bisschoppen
Wilden daarmee duidelijk maken dat particuliere opvattingen niet eenzijdig tot
Waarheid verheven kunnen worden, want dat breekt de gemeenschap af. Waar-
€id is een gezamenlijke opgave en een gemeenschappelijke zoektocht. Tot
¢ zoektocht worden mensen door God geroepen. God stelt hen, door de
Cest, in staat op de weg van de navolging van Jezus ‘de ware liefde’ te ont-
ekken. Die zoektocht is de weg van de kerk als gemeenschap waartoe in prin-
CIpe alle mensen geroepen worden. Kerk is gemeenschap. Daarom voelen de
S‘*leid.ingen waarvan de Oud-Katholieke Kerken het resultaat zijn nog steeds
dan als wonden. Gelukkig konden wonden geheeld worden in de loop van de
Ujd, maar ze laten toch littekens. Wie gelooft in de verzoening die ons in Jezus
Eetoond is, zoekt niet de scheiding maar de gemeenschap. Daarom spreekt,
door de pijnlijke realiteit van de scheiding heen, de Heer tot ons en nodigt ons
Uit ondanks alles getuigen van verzoening en gemeenschap te zijn. Daar was
"¢t de bisschoppen aan het einde van de negentiende eeuw om te doen, en daar
'S het ook ons om te doen. Dat gegeven bepaalt onze roeping, onze missie en
Onze spiritualiteit.””

|.hvincli'l‘ltius van Lerinum, De beide Commonitoria. 11,5. Zie de Nederlandse verta-
& M.F.G. Parmentier, Vincentius van Lerinum, de beide Commonitoria. [Publica-
t,‘gsefie Stichting Oud-Katholiek Seminarie, 20], Amersfoort, 1989.

Nternationale oud-katholieke bisschoppenconferentie, Bruggen slaan. Een groet
Yanwege de bisschoppen van de kerken van de Unie van Utrecht ter gelegenheid van
de 125¢ verjaardag van haar stichting. Utrecht 2014, 1.
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6.1 De reflectie over de kerk

Begrijpelijkerwijze is er door oud-katholieke theologen veel nagedacht over
de ecclesiologie. Bij onze praktisch-theologische reflectie over de vraag hoe
de kerk haar rol in de bemiddeling van het evangelie voor onze tijd en cultuur
waarmaken kan, laten we ons inspireren door hun ideeén. Zonder de bedoeling
te hebben hun ecclesiologische visie in extenso te presenteren'” stip ik liever
kort een aantal bouwstenen aan van wat het skelet van een oud-katholieke vi-
sie op de kerk is, zoals ik die in de volgende paragraaf zal schetsen. Overigens
worden daarbij nog andere publicaties van andere auteurs, ook van buiten de
oud-katholieke kring, betrokken.

De bijdrage van Andreas Rinkel

Voor Rinkel staat het vast dat het ontstaan van de kerk beantwoordt aan Gods
intentie, die in Jezus’ optreden, dood en verrijzenis vervat ligt.'” De kerk,
evenals de Heilige Schrift, is ontstaan door het scheppende en geincarneerde
Woord van God. Beide staan op dezelfde hoogte en kunnen niet los gezien
worden van elkaar, laat staan dat de een de ander zou gaan overheersen. Hel
doel van de kerk is het Koninkrijk Gods zoals dat door Jezus werd gepredikt.
Als Lichaam van Christus zet de kerk Jezus’ zending voort en is zij ‘werk-
plaats van de Heilige Geest’. De kerk van de apostelen biedt de blauwdruk
voor het realiseren van diezelfde roeping: in haar streven naar eenheid, heilig-
heid en katholiciteit, en haar gehoorzaamheid aan Jezus® boodschap. Haar hei-
ligheid en katholiciteit bestaat erin dat ze Christus” verlossing verkondigt en
in woord en daad belijdt, zowel naar binnen als naar buiten toe, Naar 'binnen’
toe betekent een en ander dat ze heiligheid nastreeft en een gemeenschap van
heiligen wil zijn, naar 'buiten' toe verwijst het gegeven naar de principiéle ka-
tholiciteit van de kerk. Ook voor Rinkel is de kerk een heilstichtende gemeen-
schap met een universele roeping. Haar apostoliciteit is haar verbondenheid
met de oorsprong, en de garantie dat ze zich blijvend committeert aan het
evangelie van Jezus Christus. Bijbel (en dan vooral het Tweede Testament) en
kerk zijn nauw met elkaar verbonden. Dat betekent dat traditie en Schrift niet
te scheiden zijn van elkaar, en dat dus ook het interpreteren van de Bijbelse
boodschap een zaak is van de kerkelijke traditie die een voortschrijdend gege-
ven is.

De eucharistie is essentieel voor de kerk, en het is Christus zelf die in
het sacrament naar de gelovigen toekomt. Even wezenlijk is de eucharistie een
gemeenschapsgebeuren. Het is binnen dit gemeenschapsgebeuren dat het
ambt te situeren valt als de dienst van het voorgaan in de viering van de

174 Zie voor een uitstekend overzicht en samenvattingen: M. Ploeger, Celebratifig
Church. Ecumenical Contributions to a Liturgical Ecclesiology. [Netherlands Studies
in Ritual and Liturgy, 7], Tilburg 2008, 161-234.

15 A. Rinkel, Dogmatische Theologie, deel 111, Amersfoort 1956, 149-248.
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Cucharistie. Dat betekent dat het eigenlijke gezag in de gemeenschap te plaat-
Sen is, en het gezag van de ambtsdrager door die gemeenschap aan de betref-
ende persoon wordt verleend. Het ambt, vooral in de figuur van de bisschop,
Staat ten dienste van de eenheid van de kerk waarvan het ook het symbool is.
De kerk is een gave Gods en als zodanig een gebeuren om in te geloven.
Maar ze is tegelijkertijd ook een gemeenschap van mensen en een ‘werelds’
Project. Die beide aspecten horen bij elkaar, want wie een van beide eenzijdig
benadrukt doet ofwel afbreuk aan het feit dat de kerk Gods intentie incarneert,
(ff‘NEl aan de noodzakelijke relativering van elke menselijke organisatie in het
licht van Gods Koninkrijk.
 Zoals gezegd heeft de katholiciteit van de kerk te maken met haar heil-
Stichtende zending over de hele wereld. Maar dat betekent geenszins dat de
erk een uniform gegeven dient te zijn. Inculturatie van de evangelische bood-
Schap en van het kerk-zijn in lokale culturen is noodzakelijk. De kerk is dus
€en lokaal gegeven, wat niet wegneemt dat al deze lokale kerken bijeen wor-

e;: gehouden door hun gezamenlijk commitment aan de evangelische bood-
5¢ ap.

']'_je l?ffdfage van Urs Kiiry
In Zijn standaardwerk over de Oud-Katholicke Kerk schetst theoloog en bis-
S‘fhop Urs Kiiry wat volgens hem de wezenskenmerken van de kerk zijn. Ook

sU bescll;rijﬁ de kerk in ‘trinitaire begrippen’. Ik vat zijn zienswijze hieronder
amen‘ (13

H'e:[ wezen van de kerk bestaat erin dat ze in haar oorsprong blijft, dat is de
Driegne,
ftwezen van de kerk bepaalt haar zending in de wereld en dat is meteen ook
H4ar bestaansreden. De kerk heeft een goddelijke oorsprong en dient vanuit de
Verbondenheid met die oorsprong gestalte te krijgen. Aan die oorsprong kleeft
90k een historische betekenis: de openbaring zoals die in Jezus heeft plaats
8evonden, De oerkerk, dat is de kerk ten tijde van de apostelen zoals we die
m. de Schrift terugvinden, is van bijzondere betekenis omdat ze in de tijd zo
]cht bij die openbaring staat. De historische continuiteit met die oerkerk hoeft
2:’%{@ betekenen dat de kerk door de eeuwen heen slechts de gestalte van die
FKerk zou mogen herhalen. Die historische continuiteit zoals die vaak ver-
°‘_‘dersteld wordt lijkt bovendien zeer relatief te zijn. Feitelijk gaapt er een
'epe kloof tussen de oerkerk en de kerk zoals die nadien gestalte heeft gekre-
%:2- Deze oerkerk, zoals we die in de Schrift aantreffen, heeft voor de kerk
i de na-apostolische tijd echter wel een boodschap. Ze is het enige oriénta-
€Punt voor de hedendaagse kerk. De gehoorzaamheid van de kerk aan die

176
[K'U- Kiiry, Die altkatholische Kirche. Ihre Geschichte, ihre Lehre, ihr Anliegen.
tehen der Welt- Band I11], Stuttgart 1966, 254-278.
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oorsprong is de garantie dat ze in de Drieéne blijft, die de oorsprong van alles
en allen is. En wie ‘gehoorzaamheid’ zegt, heeft het over een soort van ‘heilig
moeten’, een constructieve plicht die richtinggevend is voor het bestaan. In
die zin kan men zeggen dat de oerkerk op zich een normatief gegeven is.

De kerk is, voor zover ze vanuit haar oorsprong leeft, corpus trium waardoor
het haar gegeven leven in mensen gerealiseerd wordt.

Als de kerk werkelijk het werk van de Drieéne is, dan is ze wezenlijk ook niets
anders dan het corpus trium, ‘lichaam van de goddelijke personen’(Tertulli-
anus). Als lichaam van de Drieéne is de kerk de ruimte waar de Drieéne het
heilshandelen aan mensen voltrekt. Die mensen zijn geroepen om met hun
handelen deel te nemen aan het handelen van God. De kerk is de aardse ge-
stalte van het trinitaire leven van God zoals het aan mensen geopenbaard is,
en waardoor zij in blijvende gemeenschap met God en met elkaar verbonden
worden. Door Gods genade delen mensen in dit leven dat door de Zoon aan
mensen wordt bemiddeld, want ook Hij heeft het van de Vader gekregen. Het
is de Geest die mensen in staat stelt op dat aanbod in te gaan en nu reeds in de
sterfelijkheid van hun bestaan de kracht van de Verrijzenis te ervaren. In de
gemeenschap van de kerk — in de dubbele betekenis van gemeenschap met
God én gemeenschap van mensen onder elkaar — ervaren mensen deze godde-
lijke gave en worden ze in staat gesteld daarop ook in te gaan.

De kerk is een hiérarchisch gelaagde gemeenschap van goddelijke en mense-
lijke personen, die één worden. De kerk is gemeenschap van personen als €c-
clesia de trinitate en als ecclesia de hominibus.

God, die in Zijn on-benaderbaarheid het tegenover van de kerk is, is tegelijk
ook in haar aanwezig. Met ‘tegenover’ wordt bedoeld dat God als ‘partner ¢
van de kerk niet met haar samen maar zich eerder ‘kritisch betrokken’ toont.
Reeds in het Eerste Testament trekt God voortdurend met zijn volk op. Met
het komen van de Heer Jezus in de wereld en Zijn sterven en verrijzen worden
mensen samengebracht in een gemeenschap waaraan Hij zich als Hoofd ver-
bindt, en waaraan door de mededeling van de heilige Geest God zichzelf ken-
baar maakt. De Vader zendt de Zoon en de Geest en komt op die wijze het
leven van mensen delen. De Vader geeft zich persoonlijk aan mensen, die zich
daardoor uitgenodigd weten zich ook persoonlijk aan de Vader te geven in
geloof en gehoorzaamheid. Deze verticale dimensie is essentieel voor de kerk-
Maar de kerk is ook een gemeenschap van mensen onder elkaar. Men maakl
er deel van uit in de mate dat men ingaat op Gods aanbod voor het aangaanl
van een relatie. Die relatie komt tot stand als men zich in geloof aan de Ge-
kruisigde Zoon overgeeft. De Gekruisigde is immers de vindplaats van God.
Wie zich aan die overgave waagt, wordt bevrijd van alle neiging tot zelfver-
heerlijking en treedt het nieuwe leven, dat in Christus is, binnen. Maar niet
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alleen wordt de individuele mens een nieuwe schepping,'”” de persoon treedt
00k de nieuwe gemeenschap binnen van degenen die verlost zijn, en dat is de
k?rk- En niet alleen heeft men toegang tot de kerk, maar men leeft ook in een
Nieuwe wereld, de Christuswereld, waar de wet van de liefde heerst. 'Overga-
Ve' en 'dienst' zijn er de sleutelwoorden, en zij vormen ook de referentiepunten

l'ij het inrichten van de kerk, tegen elke vorm van clericalisering en imperia-
Sme in,

De kerk realiseert het haar haar geschonken leven als Gemeenschap van de
-Hsi_lig@ en gemeenschap met het Heilige.
€ kerk is een gemeenschap van ‘heiligen’, namelijk van hen die leven en
handelen vanuit de levenskracht die hun door de Drieéne geschonken wordt.
€ kerk is dus een heilsgemeenschap van concrete personen. Deze levens-
acht wordt hun meegedeeld in hun participatie aan het Heilige, zoals dat in
]‘{ristus en door de apostelen meegedeeld werd. In die zin is de kerk ook een
Cilstichtende gemeenschap. Beide, heilsgemeenschap en heilstichtende ge-
Meenschap, zijn essentiéle gestalten van de kerk.
~ Als gemeenschap van ‘heiligen’ is de kerk die ruimte waarin het ‘Eeu-
Wige Leven® persoonlijk aan de gelovigen meegedeeld, en door hen ook per-
Soonlijk beleefd wordt. Zij leven vanuit en naar de Drieéne toe. Door de Heer
€2us worden ze als zondaar gerechtvaardigd en als nieuwe mensen wederge-
oren. Door de Heilige Geest, die met Zijn gaven in de kerk aanwezig is, wor-
N de gelovigen in staat gesteld een leven van heiligheid en gerechtigheid te
?'den- Door God de Vader worden de gelovigen als ‘adoptiefkinderen’ opge-
Nomen en tot volmaaktheid en voltooiing geroepen.

Als gemeenschap ‘met het Heilige’ is de kerk heilstichtend. Door haar
Wordt het Eeuwige Leven meegedeeld. Het Heilige wordt in de kerk concreet
dAnwezig gesteld door *basis-ordeningen’ die op de Heer Jezus en op de apos-
telen terug gaan. Dat zijn de verkondiging en de belijdenis van Christus als

Cer, het bedienen van de sacramenten, en het bewaren van het ambt zoals dat
00r Jezus (weliswaar indirect) bedoeld is geweest. Participeren in het Heilige
Wordt in de kerk concreet door het participeren in die basisgegevens.
Kerk is heilsgemeenschap én heilstichtende gemeenschap in één: per-
SO‘:‘?" aan wie het heil gebeurt treden eveneens in in de gemeenschap van de
ell'geﬂ, en die gemeenschap participeert aan het Leven van de Drie¢ne zelf.
4arin vinden ze de verzoening die naar eenheid leidt. Met Christus als haar
%0fd wordt de kerk, met deze beide wezenskenmerken, tot oersacrament.
= aspect ‘heilsstichting’ verhoudt zich tot dat van *heilsgemeenschap’ als
Vaf‘ In tekenen meegedeelde heilswerkelijkheid tot het teken zelf, terwijl de
e”SWerkdijkheid zelf slechts in de voltooide kerk ten volle te vinden zal zijn.
Ctonderscheid met andere sacramenten ligt hierin dat niet een woord van de

17
Vel. 2 Kor. 5,17
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Heer aan de basis ligt van de kerk. Wel werkt de Heer op een onnaspeurbare
wijze door deze beide wezensaspecten heen aan de opbouw van Zijn kerk. In
die zin kan men ook zeggen dat Jezus Christus zelf het oersacrament is, en de
kerk sacrament zonder meer.

De bijdrage van Kurt Stalder

Voor Stalder betekent 'kerk' gemeenschap van God en mensen, en in God van
mensen onder elkaar. Die gemeenschap is mogelijk gemaakt door de verzoe-
ning die God in Jezus gebracht heefi. Het is de roeping van de kerk die ver-
zoening aanwezig te stellen in de wereld door ze in woord en daad te verkon-
digen. '"Waar deze gemeenschap is hebben de mensen hun vrijheid tegenover
God gevonden, tegenover elkaar en tegenover zichzelf, daar hebben zij hun
hoogste waarde, hun gemeenschap met God en met de wereld, dus zichzelf
gevonden."” Die hemel en aarde omvattende gemeenschap is de kerk. Waar
die gemeenschap bestaat, is de kerk aanwezig en waar de kerk aanwezig is,
daar bestaat die gemeenschap. Er is derhalve maar één kerk, die zich echter in
verschillende gestalten realiseert afhankelijk van de lokale context. Deze op-
vatting staat centraal bij Stalder, in wiens ecclesiologie de lokale kerk een
centrale plaats inneemt. De nadruk op de lokale kerk wil echter niet zeggen
dat de universele kerk uit het zicht zou verdwijnen. Integendeel, kerken zijn
geroepen tot een zusterlijke band met elkaar, omdat ze in elkaar ook de ge-
stalte van de ene kerk waarvan alle lokale kerken de levende bouwstenen zijn
herkennen. Fundamenteel voor de ’structuur’ van de kerk is de figuur van ‘het
tegenover', waarin zich de relatie tussen Jezus en de leerlingen weerspiegelt
en bevestigt, namelijk de structuur van de bisschop met het priestercollege
enerzijds en de leken anderzijds.”'™ Nu stelt deze figuur van het 'tegenover
niet de gemeenschap ter discussie door een tweedeling erin aan te brengen,
integendeel: de mogelijkheid van een relatie wordt geschetst tot beider eer en
heil. Het gaat dus om een wederzijds tegenover. De bisschop speelt een cruci-
ale rol in de lokale kerk, omdat hij of zij geroepen is een dubbele verbonden-
heid te dienen: die met de apostolische oerkerk en die met andere lokale ker-
ken. Op die manier is de bisschop teken van eenheid. Het feit dat de bisschop
niet alleen gekozen wordt door de eigen lokale kerk maar gewijd wordt door
de bisschoppen van andere lokale kerken, duidt op het feit dat de kerk haar
bisschop ook ontvangt. De bisschop is dus niet zomaar een functionaris van
de eigen lokale kerk. De kerk is een zaak van mede-verantwoordelijkheid, van
bisschoppen en lokale kerken voor elkaar, maar ook leken en ambtsdragers
binnen de eigen lokale kerk. Die mede-verantwoordelijkheid wordt vermge-
geven in synodes en concilies, waarbij op alle niveaus het gesprek met elkaar
wordt aangegaan en bevorderd. Als een grote meerderheid van gelovigen tot

178 K. Stalder, 'Een oud-katholiek antwoord', in: Concilium 16 (1981-8). 52-56.
179 Stalder, 'Oud-katholiek antwoord', 54.
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¢en bepaalde overtuiging komt, dan heeft dat een ‘bijzonder pneumatologisch
belang® 80 Op die wijze pretendeert de kerk ‘waarheid ‘te vinden. Nu heeft
dat echter op de eerste plaats niet zoveel met woorden te maken dan wel met
de betrokkenheid op dezelfde werkelijkheid. Dat is ‘de werkelijkheid van
God, de Vader, Christus, de verlosser en de heilige Geest, de verlichter”.'®'

ok ‘waarheid’ is dus een relationeel gegeven. '*

De bijdrage van Jan Visser
\{_issers vaststelling dat het de kerkopvatting is die uiteindelijk verantwoorde-
lijk was voor de beide pijnlijke kerkscheuringen waarvan de oud-katholiecken
de erfgenamen zijn, doet hem zeggen dat ‘de leer over de kerk het hart-stuk
Vormt van het oud-katholiek zijn’.'® In zijn denken over de kerk oriénteert hij
Zich op de Oude Kerk, echter niet als een model dat zomaar over te nemen
Valt, maar als een ‘hermeutisch principe’ dat ertoe leidt de vraag te stellen of
€ actuele gestalte van de kerk nog steeds in overeenstemming is met de oor-
Sprong,'* De kerk vindt haar fundament in de roeping vanwege God, door
Jezus aan mensen gericht als een uitnodiging tot een nieuwe gemeenschap.'®’
Het is omdat mensen geraakt zijn door Gods roep en door Jezus’ aankondiging
Yan het Koninkrijk, dat mensen zich laten verzamelen in die nieuwe gemeen-
Schap. In die gemeenschap worden mensen ‘herschapen’ door de Geest, en dat
Proces betreft niet alleen het geestelijke aspect maar het gehele leven en de
ele persoonlijkheid.
~ Dat antropologische accent maakt dat de bijdrage van Visser niet alleen
Origineel is, maar eveneens een verrijking voor het oud-katholieke denken
OVer de kerk. Hij situeert de kerk dan ook binnen de samenleving waarvan
&elovigen de burgers zijn. Het is begrijpelijk dat de hermeneutiek en de incul-
Wratie een belangrijke plaats innemen. Het gaat de kerk erom een verbinding
tot_stand te brengen tussen de Traditie enerzijds en de spirituele noden van de
Uidige tijd anderzijds. Dat gebeurt concreet in een kerk die uit overzichtelijke
&emeenschappen bestaat. De kerk is het instrument in Gods hand waardoor
het hei] dat God ons schenkt in Christus en de Geest tot de mensen komt. De
erk bemiddelt de evangelische boodschap in de actualiteit van het leven van
“?Pnsen.. Die bemiddeling gebeurt door woord en sacrament. De ambtsdragers
AIn de (be-)dienaren van die bemiddeling. Het ambt maakt duidelijk dat de

| .
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oorsprong én de bestemming van de gemeenschap buiten haarzelf ligt, name-
lijk bij Gods initiatief en bij het Koninkrijk. De eucharistie heeft een centrale
plaats als reéle gemeenschap van de gelovigen met de Heer Jezus, en in Hem
ook met elkaar. Die gemeenschap wordt gefundeerd in de Triniteit, die het
wezen van de kerk uitmaakt. De kerk vindt haar ‘eenheid in verscheidenheid’
in de Drieéne. De kerk verstaat in principe de kunst om bruggen te slaan tussen
mensen en culturen en de verscheidenheid niet langer tot een vijand van de
eenheid onder mensen te laten zijn. Mensen worden immers juist in hun relatie
tot God ook nader tot elkaar gebracht.

Dat is voor Visser ook de voornaamste taak van de bisschop: gemeen-
schap te stichten en daarom is de bisschop voor hem ook op de eerste plaats
een ‘oecumenische figuur’, die ook probeert bruggen te bouwen tussen gelo-
vigen van allerlei denominaties. De bisschop is als voorzitter van het presby-
terium geheel en al ingebed in de eigen lokale kerk waarbinnen hij of zij zich
ook van die oecumenische opdracht moet kwijten."*® Vanuit zijn of haar ver-
bondenheid met de eigen kerk draagt de bisschop ook verantwoordelijkheid
voor de gemeenschap van de universele kerk.

De bijdrage van Herwig Aldenhoven

In een fundamenteel artikel heeft Aldenhoven de oud-katholieke visie over dé
kerk in het kort proberen te schetsen.'®’” Zijn motivatie daartoe vindt hij onder
andere in het feit dat de vraag naar de kerk in de oecumene een centrale plaats
heeft, en in zijn overtuiging dat juist een oud-katholieke visie bij dat gesprek
een doorslaggevende bijdrage zou kunnen geven. De kerk is volgens deze au-
teur te beschrijven als een gemeenschap die geleefd wordt in menselijke ge-
daanten en structuren, maar deze menselijke grenzen tegelijkertijd over-
schrijdt. Haar oorsprong en blijvende grond vindt ze in God, en in het feit dat
ze deelneemt aan Gods leven en aan de gemeenschap die in de Drieéne God
gevonden wordt. Gelovigen worden door God samengeroepen tot ‘kerk” en
dat wordt mogelijk gemaakt door de verzoening van mensen met God, met
elkaar en met de hele schepping die in Jezus realiteit geworden is. In de g€
meenschap die ontstaat door de verzoeningsbereidheid van mensen, en in dé
liefde die mensen vanuit hun geloof in Jezus Christus in de kerk beleven, wor-
den ze deelgenoot aan de verzoening, de gemeenschap en de liefde van God
zelf. De Heilige Geest stelt mensen in staat vrij en verantwoordelijk als 2€
zijn, die gemeenschap aan te gaan. Het was niet anders met Jezus. Het

18 J. Visser, 'Episcopus oecumenicus', in: C. van Kasteel, P.J. Maan, M.F.G. Parmen-
tier (red.) Kracht in zwakheid van een kleine wereldkerk. De oud-katholieke Unie vaP
Utrecht. Amersfoort, 1982, 212-224. Vgl. . Visser, 'Episcopacy today: an Old Cath-
olic View', in: P. Moore (red.) Bishops: But what Kind? Reflections on Episcopac)-
London 1982, 41-50.

187 Aldenhoven, ‘Selbstverstindnis’.
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vangelie getuigt ervan dat hij zijn opdracht ‘in de kracht van de Geest’ vol-
racht heeft. De kerk is het Lichaam van Christus, dat leeft vanuit de verwach-
ling van het Koninkrijk. Daarom is de kerk op alle mensen betrokken, zoals
Jezus dat was, en op de gehele schepping. De kerk is voorhoede en model van
€ verloste mensheid. Dat die verlossing heel de schepping omvat, wordt al
e-tekend in sacramenten waar water, brood en wijn, en olie tot hun diepste
etekenis komen als ze gebruikt worden in het kader van de bemiddeling van
de goddelijke genade. De lokale kerk is katholiek omdat ze de verschijning is
Van het volle evangelie in een specifieke plaatselijke context. Daarom kan er
g¢en sprake zijn van ‘deelkerken’, maar representaties van de Ene Kerk van
ristus, en als dusdanig vormen ze samen de universele kerk. De bisschop is
Meer dan een vertegenwoordiger van een lokale kerk, hij is een instrument
Voor de Jokale kerk om aan de universele eenheid gestalte te geven. Zo was
€l ook het geval in de Oude Kerk. Concilies waren dan ook niet alleen een
Zaak van bisschoppen, ook al waren zij het die elkaar in vergadering troffen,
Maar eveneens een zaak van de lokale kerken zelf. Dat is de reden voor de
N00dzaak van de receptie van elk besluit door de afzonderlijke lokale kerken.
€gen die achtergrond valt ook te spreken over de ‘onfeilbaarheid van de
erk’, die echter onmogelijk kan worden gereduceerd tot de onfeilbaarheid
Van een bepaalde instantie binnen de kerk.

Het kerkelijk ambt is uit te tekenen volgens een horizontale lijn, dat wil
“eggen dat het zijn fundament vindt in de apostelen, én volgens een verticale
lijn, die erop duidt dat de Bijbel een beslissend gezag heeft voor het kerkelijk

andelen, Het ambt is als een schakel van de ketting waarmee God het heil
4an mensen bemiddelt. Er is maar één ambt, omdat er maar één Christus is in
Wie de gelovigen tot eenheid gebracht worden. Het ambt zet de opdracht voort
e de Heer aan de apostelen gaf: de verkondiging van het evangelie in woord
®N sacrament. De bisschop is de voorzitter van het presbyterium waarvan hij
OF zij dus zelf ook deel uitmaak. Collegialiteit is een wezenlijk kenmerk van
et kerkelijk ambt.

De b!'fdrage van Urs von Arx
Von Arx stelt vast dat de bronnen voor het oud-katholieke denken over de
ek in de Oude Kerk gevonden moeten worden.'™ Toch is de referentie aan
¢ Oude Kerk niet specifiek oud-katholiek, noch zou die een al dan niet hei-
Melijke doelstelling hebben om de Oude Kerk als model te gebruiken voor de
dCtugle gestalte van de kerk. De Oude Kerk is echter wel een fundamenteel
CIerentiepunt voor de reflectie over het wezen, de missie en de structuur van
de kerk vandaag. De Oude Kerk leert Von Arx de ‘theologische waardigheid’
Yan de lokale kerk, die geleid wordt door een bisschop die zelf ingebed is een
*¥nodaal netwerk met andere ambtsdragers in de lokale kerk en met de leken.

Igg
U. von Arx, 'The Old Catholic Churches’.
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Met de oriéntatie op de Oude Kerk wordt een aantal inhoudelijke refe-
rentiepunten gezet: de Heilige Schrift, de traditie, de oude geloofsbelijdenis-
sen (Nicea en het Apostolicum), en de oecumenische concilies, met het dogma
van de Drie-eenheid. Het oud-katholieke denken over de kerk start dus niet
vanuit de Schrift als een geisoleerde instantie los van de andere referentiepun-
ten.

De kerk is de manifestatie van de verzoening waarvoor God zelf het
initiatief genomen heeft. Door die verzoening, ontdaan van de last van de
zonde, wordt de gemeenschap die de kerk is mogelijk. De kerk is participatie
in het leven dat in God is, en maakt de gemeenschap van de gedoopten met
God, met andere gedoopten en met de hele schepping mogelijk. De verzoening
is gefundeerd in de Missio Dei zoals die in Jezus gestalte kreeg, en wordt mo-
gelijk gemaakt door de gaven van de Heilige Geest, die er zelf ook uiting van
zijn. De kerk is dus gefundeerd in Jezus Christus en in de Heilige Geest. En
zoals de Zoon en de Geest in God verankerd zijn, zo is ook de kerk in de
Drieéne gefundeerd. De meest pregnante manifestatie van de kerk is de eu-
charistie-vierende gemeenschap. De missie van de kerk kan samengevat wor-
den in deze drie begrippen: martyria, doxologia en diakonia. Martyria slaat
op de verkondiging van het evangelie op velerlei wijze en onder verschillende
vormen. Doxologia verwijst naar de aanbidding van God, die zich uit in een
leven-uit-de-Geest waardoor de kerk durft te leven uit Gods belofte die gege-
ven wordt in woord en sacrament. Diakonia staat voor de kerk-in-actie waarbij
zij haar heilstichtende zending volbrengt in concrete daden van goed begrepen
solidariteit, waarbij men niet gehinderd wordt door de eigen grenzen. De kerk
die zich aan deze missie waagt is een goddelijk-menselijke gemeenschap. Dat
impliceert dat ook niets menselijks haar vreemd is. Daarom kan men de kerk
ook omschrijven als een pelgrimsvolk dat onderweg niet vrij is van de beper-
kingen en de zonde van zijn leden. Ambiguiteit wordt met deze realiteit mee-
gegeven, dat kan niet anders.

Het ambt, dat teruggaat op de opdracht die Christus aan de apostelen
gegeven heeft, is constitutief voor de kerk. Het staat voor de verkondiging van
het evangelie in woord, sacrament en pastoraat. Er is maar één ambt, manifest
in de figuur van de bisschop, en het staat ten dienste van de lokale kerk. Het
ene ambt heeft echter ook een collegiale dimensie, die aan het licht komt in
het presbyterium waarvan de bisschop de voorzitter is. Daarbij mogen ambts-
dragers niet in concurrentie gezien worden: er is immers geen sprake van eéfl
scheiding tussen beiden, maar van een verschil in opdracht. De relatie tussen
ambtsdragers en leken kan analoog aan het trinitaire model gezien worden-
Het ambt heeft dan als taak Christus te representeren, terwijl het leken-deel
van de kerk de Heilige Geest vertegenwoordigt. De leken confronteren dg
ambtsdragers met de vraag of hun ambt geloofwaardig is in het licht van het
evangelie, terwijl de ambtsdragers de leken op hun verantwoordelijkheid voor
de eigen heiligheid wijzen. Natuurlijk is deze taakverdeling niet exclusief en
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het i belangrijk erop te wijzen dat allen samen de verantwoordelijkheid voor
de kerk dragen.
n Von Arx wijst er nog op dat elke lokale kerk haar eigen theologische
dentiteit heeft. Op dat punt kunnen lokale kerken erg verschillen van elkaar.
Oor de eenheid van de kerken is het van belang dat zij allen terugkeren op
de Stevige basis van het geloof van de ongedeelde kerk, zoals de liturgie, ge-
Oofsbelijdenissen en andere gemeenschappelijke verklaringen daarvan getui-
gen. De referentie aan de eucharistie, met haar polen van woord en sacrament,
'S daarbij cruciaal. Bovendien is het bisschopsambt, ingebed in de lokale kerk
N met een verantwoordelijkheid voor de gemeenschap van lokale kerken,
fundamenteel. Alleen als lokale kerken op deze drie punten elkaar kunnen vin-
e is het ook mogelijk om de gemeenschap onder elkaar op te bouwen. Het
4In dan ook sleutelvragen in het oecumenische debat.

ECCIesfologie in trinitaire begrippen
‘®l de protestante theoloog Stefan Tobler gaan we nog dieper in op de “trini-
Wire fundering’ van de kerk.'* De gemeenschap die de kerk is kan in dat kader
®schreven worden als de participatic aan de gemeenschap die God zelf is.
eflecterend op de Triniteit komt men in de ecclesiologie tot drie Bijbelse
Celden voor de kerk: “Volk van God’, ‘Lichaam van Christus’, en ‘Tempel
Van de Heilige Geest’. De beelden vullen elkaar aan en eenzijdigheid wordt
0 vermeden. Een uitsluitend christologisch of pneumatologisch uitgangspunt
Verhindert het zicht op het gehele wezen van de kerk. Maar wanneer men tot
Utgangspunt neemt dat God zichzelf in de Heilige Geest meedeelt aan men-
Sen, en dat God de mensen tot mede-erfgenamen van Christus maakt, dan ligt
'l voor de hand te zien dat de kerk in het wezen van de Drieéne zelf verankerd
h]gt De Driegne en de kerk zijn analoog aan elkaar. Dat wil zeggen dat de kerk
4ar bestaan aan God dankt, ze is schepping uit Gods hand. Maar als beide
analoog zijn, betekent dat evenzeer dat de kerk — want dit is het andere aspect
Van de analogie — beeld van God is. De Drieéne God heeft de kerk niet alleen
&¢schapen, God werkt ook in en door de kerk heen.

‘;!LS de kerk tegelijk creatura en imago Caritatis is, dan vallen daaruit drie
gangspunten voor het functioneren van de kerk af te leiden.'”

to] Ten eerste is er het fundament van de liefde. ‘God is ]iefdc_a_’ is een on-
i gglsche uitspraak over het wezen van wie God is. Heel Gods zijn is slechts
als }:3 mate dat het l]'efcle is. Dat ge.l_dt‘dus ook voor de kerk. .Del kerk bestaat
p et ware slechts in de mate dat zij zich als schepping van die liefde herkent,
N als een afbeelding ervan deze weerspiegelt. Slechts op deze wijze heeft de

89
o S, Tobler, 4 nalogia Caritatis. Kirche als Geschdpf und Abbild der Trinitdt, Ams-
srdam 1994,

Zie Tobler, Analogia, 435-55.
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kerk deel aan de waarheid en kan zij iets van de waarheid tot uitdrukking bren-
gen. De liefde als ontologische categorie is daarmee meer een begrip van de
dogmatiek dan van de ethiek. Liefde is de hele existentie van de kerk, en van
daaruit ook haar taak en haar mogelijkheid. Liefde is deelhebben aan God en
daarmee ook aan de waarheid.

Ten tweede: dat de Drieéne God begrepen wordt als een gemeenschap
van personen betekent dat God zich als Liefde ontvouwt in veelvuldigheid, en
in de relatie van de liefde, die zelfgave aan de ander is, komt deze veelvuldig-
heid opnieuw tot eenheid. Daarom kunnen in de kerk eenheid en verscheiden-
heid slechts samengaan als de afzonderlijke leden, in een liefdevol omzien
naar elkaar, tegelijkertijd de bron van hun verscheidenheid als daarin ook hun
eenheid vinden. Gods creativiteit is de oorsprong van de verscheidenheid, zo-
als Gods liefde de bron is van de eenheid. In de overgave aan de dynamiek die
beide samen ontwikkelen, is het mogelijk zowel de verscheidenheid tot haar
recht te laten komen als de eenheid te bewerken. Soms wordt de Triniteit her-
leid tot niet meer dan een formeel schema van ‘drie-in-één’. Het gegeven van
de Triniteit heeft echter niet zoveel van doen met zo’n formele invulling, om-
dat het op de eerste plaats verwijst naar de liefde als wezenlijk kenmerk van
de goddelijke existentie. Dit gegeven is wellicht nég belangrijker als het gaat
om het tot stand brengen van een ‘eenheid-in-verscheidenheid’!

Liefde naar het beeld van de Triniteit is altijd wederzijdse zelfgave. Wie
zich opent en zichzelf geeft, heeft deel aan de liefde. Het veronderstelt tege-
lijkertijd een relativering van de eigen ‘identiteit’, ten voordele van het tege-
moet treden van de ander als ander met ook een eigen ‘identiteit’. Het is dez€
dynamiek die uiteindelijk leidt tot het verwelkomen van ieders eigenheid, op-
genomen als die is in de eenheid van een gemeenschap. Wie tot de kerk be-
hoort, belijdt de wil tot het mede tot stand brengen van die gemeenschap, als
een weg uit de onverschilligheid en de vrijblijvendheid. Van kerkelijke struc-
turen mag verwacht worden dat ze krachtig genoeg zijn om die gemeenschaps-
vorming te bevorderen.

Ten derde: de liefde van God kreeg haar ultieme gestalte aan het kruis
van Jezus. Het kruis staat voor de wijze waarop God bemint. In de liefde i8
God niet te stuiten, God gaat ten einde toe, en zelfs als vernietiging dreig!
houdt God niet op lief te hebben. Uiteindelijk blijkt dat Gods liefde sterker i
dan welke poging tot vernietiging dan ook, dan welk kwaad dan ook. Dit ge-
geven geeft de kerk hoop omdat het mogelijk wordt ook haar eigen zondigheid
onder ogen te zien, om zich vervolgens ervan af te keren en zich verder toe €
leggen op haar roeping Gods liefde in de wereld te belichamen. Het is moge-
lijk, en soms noodzakelijk, dat de kerk zelf ook de weg van het kruis gaat om
trouw te zijn aan die roeping. De liefde te willen en daarbij van te voren de
kruisweg uit te sluiten, is een illusie. Dit te weten maakt vrij van verwachtin-
gen en maakt het bovendien mogelijk om te leven met de beperktheid en de
zwakheid van de concrete kerk. Het bevrijdt tot dienstbaarheid.
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De kerk als creatura en imago Trinitatis bepaalt dus fundamenteel het
Wezen van de gemeenschap van mensen onderling en de wijze waarop die
8emeenschap wordt beleefd. Dit gemeenschapsgegeven bepaalt uiteraard ook
de liturgie van de kerk. Het bepaalt ook de wijze waarop men over de eenheid
Van de kerk denkt tegen de achtergrond van de verscheidenheid die nu een-
Maal eigen is aan de concrete mensen die van de kerk deel uitmaken, laat staan
de grote verschillen tussen de culturele contexten waarin lokale kerken tot
Stand komen en leven.

Uit de “trinitarische fundering’ van de kerk zijn twee belangrijke conclusies te
trekken, !

Ten eerste: antropologisch gezien is de mens niet op de eerste plaats
“en individu, maar een wezen dat thuishoort in een gemeenschap. Met andere
Woorden: mensen zijn slechts persoon in relatie tot anderen. Dat betekent dat
Met de persoon ook de gemeenschap een gegeven is. Maar ook het omge-
keerde is het geval: ‘gemeenschap’ is nooit los te denken van de onderlinge
"elaties van verantwoordelijke personen.

Ten tweede behoort het overstijgen van de menselijke realiteit tot die-
Zelfde realiteit. Het is aan mensen gegeven te participeren in een realiteit die

¢ menselijke overstijgt.

. Deze beide elementen, gemeenschap en participatie aan wat het mense-
lijke overstijgt, concretiseren zich in de kerk als een ‘god-menselijke gemeen-
Schap’, De gemeenschap is gefundeerd in de Heer Jezus, in Wie de vereniging
Van God met de mensen op een bijzondere en voor de hele mensheid funde-
l‘en.de wijze gestalte kreeg. Daaruit volgt dat de kerk vanuit haar wezen op de
hele mensheid betrokken is. Niet omdat alle mensen tot de kerk zouden beho-
"N, maar wel omdat die in de kerk geschonken verzoening en gemeenschap
ge!dt voor de hele mensheid en voor de ganse schepping. Er bestaat geen ander

e‘!_dan dat wat in Christus tot ons gekomen is. De kerk is, in zover ze wer-

elijk “kerk’ is, voorhoede en model van de door dat heil verloste mensheid.
Otheil van allen. ‘God wil dat allen gered worden!”'**

6.2 Oud-katholieke oriéntatiepunten voor het denken over de kerk
®t zal vit het voorgaande duidelijk geworden zijn hoeveel het aan de oud-
atholieke traditie gelegen is het wezen van de kerk veilig te stellen. Het ging
®N gaat erom de kerk als een authentieke gemeenschap, in vrijheid en verant-
Woordelijkheid van alle leden, te bevestigen. ‘Kerk® wordt tegelijk begrepen
) S_‘_ie concrete gemeenschap van mensen en als de gemeenschap die dat men-
e_]'Jke overstijgt. De oorsprong van de kerk ligt immers in God zelf. De Eeu-
Wige is het die het initiatief neemt om mensen samen te brengen in een

191
o Aldenhoven, ‘Selbstverstindnis’, 407.
Tim. 2.4,
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gemeenschap die in essentie niets anders is dan een deelname aan de gemeen-
schap die in de Eeuwige zelf is. Verzoening is daarbij een sleutelterm. God
heeft in Christus de wereld met zich verzoend en daarom wordt — in Christus
—de mens ook een nieuwe schepping. In Jezus deelt de mens in het goddelijke
leven, en dat betekent niets anders dan een leven in gemeenschap: verzoend
met God, met zichzelf, met elkaar en met de hele schepping.

De kerk is gemeenschap van God en mensen en—in God — ook gemeen-
schap van mensen onder elkaar. Zou dat niet geval zijn, dan zou er geen sprake
zijn van verzoening of herstel. Als dat echter wel het geval is dan wordt — in
God — zelfwaarde, vrijheid en autonomie gevonden.

De kerk is de concrete plek waar deze verzoening, deze gemeenschap
en dit leven zich als werkelijkheid laten ervaren. In de gemeenschap, in de
bereidheid tot verzoening, in de liefde die mensen vanuit het geloof in Christus
in de kerk beleven, wordt in ons midden de werkelijkheid van Gods liefde zelf
concreet ervaarbaar. Die liefde zal in haar volheid ons slechts bij de eindtijd
duidelijk worden, maar dat betekent helemaal niet dat ze niet nu al de beslis-
sende factor van ons leven zou zijn.

Dat mensen in staat zijn tot het geloof in Jezus en in de verzoening die
in Hem tot stand gekomen is, dat is het werk van de heilige Geest. Ook Jezus
volbracht zijn opdracht door de heilige Geest. Hij werd niet alleen gedragen
door zijn relatie met de Vader, maar ook door de Geest die in Zijn volheid in
Hem woonde.'” Beide, namelijk de verbondenheid met de Vader en het ge-
dragen zijn door de Heilige Geest, zijn niet te scheiden van elkaar. Omdat
Jezus de Zoon van God is, woont de Heilige Geest in Zijn volheid in hem, én
omdat Hij, als mens, door de Geest in staat gesteld is het Goddelijke liefdes-
werk te volbrengen is Hij ook als mens Zoon van God. Op deze wijze is de
kerk gefundeerd in het werk van Jezus en in de Heilige Geest, en daarmee 0ok
in de Vader zelf, die oorsprong is van Zoon en Geest.

Tegen de achtergrond van het voorgaande is het mogelijk centrale pun-
ten te beschrijven waarop een oud-katholieke benadering van de kerk zich ori-
enteert. Men kan ze ook oud-katholieke ecclesiologische principes noemen-
Het zal de lezer overigens niet verbazen in deze opsomming een aantal ideeén
terug te vinden die ik al in het eerste deel van dit boek heb aangestipt. Meteen
wordt duidelijk waar bepaalde inspiratie dus vandaan komt.

De kerk is gemeenschap

We zeiden het al: de kerk is Gods initiatief om mensen te verzoenen met God:
met zichzelf, met mede-mensen en met de hele schepping. Die verzoening
vindt zijn basis en mogelijkheid in Jezus, Gods Zoon en Gods Woord, die door
Zijn dood en verrijzenis de macht van het kwaad en dood heeft gebroken. I
Hem is het mogelijk voor de gedoopten, geroepen als ze zijn tot ‘heiligheid”

193 joh, 1,32.
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deel te hebben aan Gods gemeenschap. In de gaven die hen door de Heilige
Geest worden meegedeeld realiseert zich deze gemeenschap.'”* De kerk is dus
en gemeenschap van mensen, maar tegelijkertijd refereert ze eveneens naar
°en andere realiteit. De kerk is Gods uitnodiging om deel te nemen aan Gods
Missie, die erin bestaat de hele mensheid en de hele kosmos te verzoenen en
1ot eenheid te brengen. God blijft immers op de schepping betrokken. Als
Mensen ingaan op Gods uitnodiging ontstaat er een partnerschap tussen God
N mensen. Noach en Mozes zijn oudtestamentische voorbeelden van mensen
die dat partnerschap mochten ervaren als Gods verbond met respectievelijk de
Schepping en met Gods volk. En ook Jezus vindt zijn identiteit in zijn intieme
"elatie met wie hij zijn 'Abba’ noemt. Het is precies dat partnerschap dat hem
de vrijheid schenkt om zich geheel en al aan zijn missie te geven. Die missie
Staat erin Gods liefde onder de mensen aanwezig te stellen. Het partner-
Sthap van God en mens heeft immers een doel: namelijk het realiseren van
Menswaardigheid en heelheid die mensen te beurt valt als ze God dichtbij mo-
88N weten. 'Gods glorie is de levende mens', zegt Ireneiis van Lyon en hij
Voegt eraan toe: 'en het leven van de mens is het schouwen van God'.'”” Kern-
Achtiger kan de dynamiek van het partnerschap van God en mens, en daarmee
€ focus van de kerk, maar moeilijk uitgedrukt worden.
Dat partnerschap legt de basis voor de gemeenschap onder de mensen.
In het partnerschap met God ‘vinden’ mensen elkaar als broeder en zuster, als
Mede-mens. Samen participeren mensen immers aan de gemeenschap die in
0d is. Gelovend dat mensen geschapen zijn naar Gods beeld, kunnen we
Stellen dat de Driegne de mens-in-relatie cregert. Gemeenschap met God en
Eemeenschap met medemensen gaan als het ware naadloos in elkaar over. En
Omdat de gemeenschap van de goddelijke personen zoals we die in God vin-
N compleet en heel is, mogen we erop vertrouwen dat ook de menselijke
8emeenschap tot die compleetheid en heelheid verlost zal worden. Verschei-
enheid van mensen is dan niet langer een bedreiging, maar zal ervaren kun-
en worden als een rijkdom. De kerk is Gods gave aan de mensen als een
Ntwoord op hun verlangen naar gemeenschap, waarin ieder zichzelf kan zijn,
Namelijk zoals men door God bedoeld is.

De ker ji schepping van de Heilige Geest

De kerk vindt haar grond in Jezus Christus en in de Heilige Geest. De leven-
gevende missie van Christus heeft haar bron in de kracht van de Geest, en de
~°C5t geeft hier en nu gestalte aan dat leven in een continu proces van incul-
Uratie. Zoals de Zoon en de Geest hun eenheid in God vinden, zo vindt de

10
15 Von Arx, 'The Old Catholic Churches', 167-168.

; Ireneiis van Lyon, Adversus Haereses. Boek 4, hoofdstuk 34, nr. 7. Vgl. The writ-
"85 of Irenaeus. A gainst Heresies — fragments, Berkeley 2007.
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kerk ook haar fundering in de Driegéne God.'”® De gedoopten die elkaar in het
kader van de kerk ontmoeten zijn niet zomaar een (seculiere) groep. Ze treffen
niet alleen elkaar, maar vooral ontmoeten ze Christus die sacramenteel in hun
midden aanwezig is. Christus is de ware reden waarom individuen samenko-
men en samen een gemeenschap vormen. Qorspronkelijk betekent ekklesia de
samenkomst van individuen in een belangrijke vergadering. Overeenkomstig
deze betekenis wordt dus terecht de nadruk gelegd op degene die tot deze ver-
gadering oproept en op zijn gezag, alsmede op het feit van de oproep zelf. 4

De reden van de oproep is het belangrijke feit van de verrijzenis van Christus,
dat zich in de geschiedenis heeft voorgedaan. De mensheid wordt opgeroepen
zich te richten naar dat feit, en naar de verlossing en bevrijding die het teweeg-
gebracht heeft. De kerk is de concrete en historische plaats waar het gedenken
van Christus op de ware wijze plaats vindt. De kerk is daarmee het instrument
van Gods bevrijdend handelen onder de mensen. Zoals het Woord in Jezus
‘vlees” werd, zo krijgt het ook in de kerk een concreet lichaam waardoor het
bij voortduring in de wereld aanwezig is, want de bevrijding is niet alleen ietS
van het verleden, bevrijding is een continu proces.'”® In de kerk wordt de in-
carnatie voortgezet. De kerk is ‘Lichaam van Christus’, maar als dusdanig is
de kerk tegelijk ook ‘tempel van de Heilige Geest’, want het is de Geest dié
de ‘belichaming’ van het Woord bewerkt. De Zoon en de Geest zijn ‘de twee
handen van God’, zegt Ireneiis.'”’

Er zijn drie aspecten te onderscheiden aan de gave van Geest zoals die
zich op het eerste Pinksterfeest manifesteerde. Ten eerste is het een gave aan
allen, en dus niet aan een of andere particuliere en uitverkoren groep. Ten
tweede brengt de Geest mensen samen, hoe verschillend ze ook zijn. Ten
derde bewerkt de Geest de eenheid onder hen zonder afbreuk te doen aan de
vanzelfsprekende verscheidenheid. Uit die vaststellingen valt af te leiden dat
de Geest de kerk leidt op de weg van de waarheidsvinding, waarbij ieder een
eigen inbreng heeft en allen streven naar de consensus van een gezamenlijk
inzicht. Dat is wat bedoeld wordt met de ‘synodale weg’.

Verzameld rond de Tafel van de Heer

De gedoopten worden door de Verrezene uitgenodigd om aan te zitten aan
Zijn tafel, waar hij ons telkens opnieuw toont hoe we brood en wijn, ons hele
hebben en houden en leven, kunnen delen. Hij toont ons hoe we een gave van
goedheid kunnen worden. Op de laatste avond van zijn leven, terwijl hij zich
bewust was van het onvermijdelijke, ging Jezus voor in dankzegging tijdens
het Paasmaal met zijn vrienden. Dat gebeurde ook na de verrijzenis. Toen twe€

1% Von Arx, 'The Old Catholic Churches', 168.

197 N. Afanassieff, L ‘église du Saint Esprit. Parijs, 1975, 355 e.v.
198 ygl. Joh. 1, 14.
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leerlingen in Emmaiis waren aangekomen gingen ze aan tafel. Onderweg had
de Verrezene hen een andere kijk gegeven op gebeurtenissen met Jezus. Ze
Nodigden Hem uit aan tafel, opdat Hij hun ook bij het breken van het brood
Z0u voorgaan: 'en het geschiedt: als hij met hen aanligt, neemt hij een brood
N spreekt de zegening uit; hij breekt het en geeft het hun aan. Dan gaan hun
0gen open en herkennen ze hem (...)*". Dat gebeurt nog steeds. De Geest
%pent onze ogen en bewerkt ons hart, zodat het geraakt kan worden door de
Verrezene die ons in breken en delen nabij komt. Liturgie vieren is dus even-
€ens meedoen met Jezus in zijn lofprijzing van de Vader. Hij heeft de mensen
20 bedoeld dat ze zelfs hun leven kunnen geven opdat de liefde zou overwin-
Nen,
'Blijf dit doen om mij te gedenken', gaf Jezus zijn leerlingen mee.”"’
an de Tafel van de Heer worden we samen het nieuwe ‘lichaam van Chris-
WS’ op aarde. Augustinus (354-430) gebruikte het beeld van de vele graankor-
'els die samen het brood vormen. Het water van de doop maakt ons — na onze
Vermaling, onze bekering — tot brooddeeg, aldus de kerkvader. Met het vuur
Yan de Geest worden we samen gebakken tot het brood dat het Lichaam van
hristus is.2? De kerk wordt zelf door de Heer Jezus gebroken en gegeven tot
Vf"[ en geluk van velen. De Geest maakt dat mogelijk in het hart van de gelo-
igen,

Voor de eerste christenen werd heel hun geloof samengevat in de eu-
charistie, In de gaven van brood en wijn zagen zij de hele schepping vertegen-
Woordigd. De eucharistie brengt die schepping tot ware glans. Zo vinden ook
de mensen hun ware bestemming door deel te nemen aan de eucharistie. Het
Was voor de eerste christenen boven elke twijfel verheven dat de Heer in het

00d naar ons toekomt en in zijn gemeente aanwezig is. Deelnemen aan de
““Mmunie is daarom intreden in de vriendschap die de Heer Jezus aanbiedt.
VIe zich daaraan geven, worden als vanzelf samengesmeed tot één ‘lichaam’.
!etis je eigen mysterie dat je vanaf het altaar aankijkt, preekte Augustinus
4n gelovigen toe. 'Het is je eigen mysterie dat je ontvangt. Door je ‘amen’
Cvestig je wie je in feite bent en dat amen is als je handtekening.' Aan de tafel
Van de Heer worden we bevestigd in onze roeping samen kerk te zijn.”” De
SUcharistie ‘maakt’ de kerk en de kerk viert de eucharistie, zegt De Lubac,”

§3 dat betekent dat de eucharistie de kerk constitueert als haar meest intieme
ldentitejt

Wy
ay 6 24,30-31.
2y L Kor. 11,24,
Ugustinus, Preek te Hippo op Paasdag. Zie: L. Janssen (ed.) Augustinus Brevier.

g ven, z,j., 199-200.
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De kerk is katholiek: tegelijk lokaal en universeel

De kerk is het ene Lichaam van Christus, in hetwelk de gedoopten, als lede-
maten van dat lichaam, verenigd worden met Christus als het Hoofd van de
kerk en met elkaar.””” De ene Kerk bestaat uit vele lokale kerken. Elke lokale
kerk is de manifestatie van de hele Christus in een particuliere context. Z¢
representeert de sacramentele realiteit van de hele Kerk in de eigen lokale
context. Samengebracht rond het college van bisschop en priesters viert de
lokale kerk in de eucharistie de aanwezigheid van de Verrezene, wiens li-
chaam ze is. De lokale kerk is het concrete menselijke netwerk waarin Gods
oproep tot heelheid van de schepping wordt gehoord en beantwoord. Door dé
Heilige Geest daartoe begiftigd met de nodige gaven, getuigt de lokale kerk
van de bevrijding die Christus aan mensen brengt.

De grote verspreiding van het christendom over de wereld en onder vele
volken, en de daaruit ontstane situatie van de veelheid aan lokale kerken, doen
geen afbreuk aan de principiéle eenheid van de kerk. De katholiciteit van de
kerk staat daarvoor garant.””® Het betekent dat een lokale kerk steeds betrok-
ken blijft op, en medeverantwoordelijk is voor, het geloof van de hele Kerk
en de gestalte die dat over de hele wereld aanneemt. Bij elke beslissing die in
een lokale kerk genomen wordt is de solidariteit met de gehele kerk een voor=
waarde voor de kwaliteit ervan. Die solidariteit is immers de sleutel voor de
eenheid van de kerk, niet alleen in geloof maar ook in haar getuigenis.

De figuur van de bisschop is de menselijke factor die de communicatie
tussen lokale kerken mogelijk maakt. Het bisschopsambt staat ten dienste van
de eenheid van de kerk. Het universele aspect van de kerk komt verder tot
uiting bij de samenkomsten van de leiders van de lokale kerken in synodes €n
oecumenische concilies. Bij die samenkomsten gaat het immers om het zoe-
ken naar en vinden van de eenheid in geloof bij het reageren op concrete uit-
dagingen. Echter, het is eveneens belangrijk om te zeggen dat de gevonden
inzichten slechts hun definitieve geldigheid verkrijgen als ze ook geaccepteerd
worden door de verschillende lokale kerken.

De lokale kerk zoals hier bedoeld vinden we in de Oude Kerk terug als
de groepering van een aantal parochies en gemeenschappen in een bepaalde
regio of land, verzameld rond een bisschop, als uitnodiger tot en bewerker van
eenheid en spiritueel leider. In principe gaat het over alle christenen die in een
bepaalde geografische omschrijving wonen en die elkaar vinden in eenzelfde
‘spiritueel thuis’ dat de kerk hen biedt. De lokale kerk heeft dus principieﬂI
een confessie-overstijgende intentie en dus een oecumenisch karakter.

De lokale kerk is de geincultureerde gestalte van het Lichaam van
Christus in een particuliere context. Ze verrijkt de hele kerk met een eigen

205 Stalder, Wirklichkeit, 110-125.
206 7ie hoofdstuk 8 voor een uitgebreide reflectie over de katholiciteit van de kerk.
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Mterpretatie van de Bijbelse boodschap en een bijzondere gestalte van het ge-
[Opf‘, gekneed door en naar de eigen cultuur. De kerk streeft niet naar unifor-
Miteit maar promoot juist verscheidenheid, die als rijkdom wordt ervaren. De
Oude Kerk zag in de Triniteit het ultieme teken dat verscheidenheid de een-
heid niet in de weg hoeft te staan, maar integendeel leidt naar een verdiepte
®enheid die leven gevend is. Hetzelfde streven staat centraal bij de opbouw
Van een universele kerk, waarvan vele lokale kerken de levende stenen zijn.

Het kerkelijk ambt: dienst aan de eenheid en de waarheid

Alle gedoopten hebben dezelfde roeping en zijn zo allen dragers €n ver-
edigers van het geloof. Dus de zorg om de zuiverheid van het geloof gaat
dllen aan. Gedenkend het lijden, sterven en verrijzen van Jezus, vieren we sa-
Men de eucharistie en participeren we allen aan het leven en de gemeenschap
M de Driegne.”’” Daarom zijn alle ambten in de kerk bedoeld als dienst aan de
f0eping van allen, het hele volk van God. Niemand, ambtsdrager of niet, kan
4chzelf hoger achten dan iemand anders, ook al zou die persoon een zoge-
aamd ‘hogere positie” bekleden. Niemand kan immers zonder de anderen.
Het ambt is dus geen ontologisch maar een functioneel gegeven. Ambten staan
en dienste van het goede functioneren van de kerk, en zijn daarom ook on-
deWOmen aan de kritische evaluatie door de gehele gemeenschap van ge-

O0pten. Het gezag van het ambt toont zich in de gesprekken die de ambtsdra-
8er voert met de mede-christenen, en in het feit dat hij of zij mensen al dan
et overtuigen kan.’®® De ‘onfeilbaarheid” van de kerk is ook in dit kader te

Cgrijpen en hangt geheel samen met concrete christenen en hun streven naar
Waarheid en heiligheid. Wat te geloven valt, dogma’s dus, is alleen maar vast
% stellen door de kerk als geheel. Het volk van God moet uiteindelijk vaststel-

N wat de juiste leer is en wat als ketters moet worden afgewezen. De ultieme
"orm dat de kerk daarbij gebruiken moet is het evangelie, zoals het geinter-
Preteerd en doorgegeven werd door de apostelen. Precies dat gegeven krijgt
&estalte in de notie van de ‘apostolische successie’ >’

. Ultiem is de hele kerk verantwoordelijk voor die apostolische successie,
die gerealiseerd wordt in het leven van concrete geloofsgemeenschappen. Het
83at erover dat de liefdesband tussen Jezus en zijn leerlingen voortgezet wordt
0 alles wat de kerk leert en doet. Precies daarvan is het bisschopsambt het

Y ‘en_z”’ De apostolische successie focust op de gedeelde verantwoordelijk-

€id van alle gedoopten in het gestalte geven aan de kerk, overeenkomstig de

®doeling van haar oorsprong zoals die in de kerk van apostelen te vinden is.

U het nemen van deze verantwoordelijkheid door alle gedoopten zijn zowel

X
27

z-ugAfanassieFF L église, 191 e.v.

g Slder, Wirklichkeit, 126-141,

g Salder, Wirkiichkeit, 11-75.

&N vitgebreide reflectie op ambt en bisschopsambt in resp. hoofdstukken 8 en 9.
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het respect voor het gezag als de vrije meningsuiting en het open gesprek van
belang. Als we al zouden spreken over de onfeilbaarheid van het ambt, dan
kan dat alleen in verbinding met het geloofwaardige getuigenis van de ge-
doopten, verzameld in een concrete kerk.

6.5 De ecclesiologisch-juridische grondslag van de Unie van Utrecht
Volgens Urs Kiiry is de Unie van Utrecht geen Rechtsgemeinschaft en bezit
ze evenmin enige jurisdictie. Het is een vrij verband van zelfstandige oud-
katholieke kerken.”'' Daarmee is een belangrijk uitgangspunt gegeven in het
denken over de ecclesiologische identiteit van de Unie van Utrecht.”"?

Ecclesiologie en kerkrecht

Het kerkrechtelijk aspect had niet de interesse van de vijf bisschoppen, en in
de Utrechtse Bisschopsverklaring (1889) en de andere ‘stichtingsdocumenten’
ontbreekt het dan ook.”"® Dat is ook wel een probleem, temeer omdat met de
tijd de ecclesiologische en kerkjuridische betekenis de facto wel blijkt.*** Door
het feit alleen al dat men participeert aan de bisschopswijdingen van de eerste
en de volgende bisschoppen in elkaars bisdommen, laadt men verplichtingen
op zich en een bepaalde verantwoordelijkheid, die bepaalde juridische relaties
veronderstellen. In dat verband zijn drie aspecten van belang die bij het optre=
den van een bisschop in het spel zijn. Naast het aspect van wat de kerk in
wezen is, zijn er de opdracht die een bisschop bij de wijding ontvangt en de
relatie van de bisschop met het eigen bisdom, zijnde de lokale kerk, en met de
universele kerk. Ik ga kort op deze drie aspecten in.”"”

Ten eerste het wezen van de kerk. De kerk vindt haar oorsprong in het
verlossingswerk van Jezus Christus en bestaat over heel de wereld. Zoals W€
eerder al beklemtoonden zijn die lokale kerken werkelijk en helemaal ‘kerk-
Ze zijn dus geen afdelingen van een groter geheel, geen deelaspect van e€n
groter mysterie. Dat ze helemaal kerk zijn betekent dat ze elk een door God

2 Kiiry, Kirche, 99.

212 ylg. Hallebeek, Canoniek Recht, 223-251.

213 Het betreft de Nederlandse bisschoppen Casparus Johannes Rinkel (1826-1906 -
Haarlem), Johannes Heykamp (1824-1892 - Utrecht) en Cornelis Diependaal (1829
1893 - Deventer), de Zwitserse bisschop Eduard Herzog (1841-1924) en de Duits¢
bisschop Joseph Hubert Reinkens (1821-1896), die elkaar op 24 september 1889 11
het Utrechtse bisschopshuis ontmoetten. Ze stelden de zogenaamde *Utrechtse Ver®
klaring’ op, die sindsdien de basis vormt voor de samenwerking tussen de Oud-Ka-
tholieke Kerken. Vgl. U. von Arx en M. Weyermann (red.), Statut der lnternarmnale‘"
Altkatholischen Bischofskonferenz (IBK).Offizielle Ausgabe in fiinf Sprachen. [Be"
heft zur Internationale Kirchliche Zeitschrift 91 (2001)].

214 ypl, J.A.C. de Jonge, Eenheid in Conciliariteit [Publicatieserie Stichting Oud-K&*
tholiek Seminarie 10], Amersfoort 1981.

15 Een fundamentele reflectie op het ambt volgt in hoofdstuk 8.
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Samengeroepen gemeenschap van gedoopten zijn om, daartoe in staat gesteld
oor de heilige Geest, het verlossingswerk van Christus voort te zetten in de
Conereetheid van de eigen context.

Het tweede aspect betreft de opdracht van de bisschop (samen met het
Presbyterium) om Gods initiatief te vertegenwoordigen in de gemeenschap
Van gedoopten. Dat betekent niet dat de bisschop zich afzondert uit de ge-
Meenschap, maar wel dat de persoon van de bisschop, samen met de andere
ambtsdragers, deze dienst voor de gemeenschap op zich neemt, die erin be-
Staat Gods roep om deel te nemen aan Zijn missie in de wereld te vertegen-
Woordigen. Dat maakt de band van de bisschop met het volk ook fundamenteel
N innig. De bisschop ‘vertegenwoordigt’ zijn of haar volk niet, hij of zij is de
Verdediger van het heil van het volk, juist als representant van Gods initiatief.

Maar de bisschop, en dit is het derde aspect, is niet alleen voor de lokale

efk verantwoordelijk, hij of zij heeft ook een verantwoordelijkheid voor de
”ﬂlVerse]e kerk. De universele kerk is immers in essentie in de lokale kerk
fe€el aanwezig en de bisschop heeft als opdracht die verbondenheid handen
N voeten te geven.

Tegen die achtergrond is het gemakkelijk te begrijpen dat waar bis-
Schoppen met elkaar in formeel contact komen, bijvoorbeeld bij het participe-
' in een bisschopswijding in een andere lokale kerk, er de facto een juridi-
Sthe band ontstaat tussen beide kerken. Als de bisschop dus niet alleen ver-
dtwoordelijk is voor de eigen lokale kerk, maar eveneens voor de universele

erk, dan betekent dat dat de Unie van Utrecht feitelijk ook een juridisch ka-
fakter heeft. Als de oud-katholicke bisdommen zich verstaan als lokale ker-

&N, zoals die ook in de Oude Kerk te vinden zijn, dan volgt daaruit dat de

Nie van Utrecht zich als een gemeenschap van bisdommen en metropolitaan-
Yerbanden moet beschouwen. Dit was bijvoorbeeld ten tijde van Augustinus
" Noord-Afrika het geval, om maar één voorbeeld te noemen. De Internatio-
Nale Oud-Katholicke Bisschoppenconferentie is dan op te vatten als een bis-
'Schoppensynode.

Het Fecht als garantie voor de gezamenlijke roeping

A‘ls Kiiry stelt dat de Unie van Utrecht geen juridische volmachten bezit en
Slechts een verband met zelfstandige oud-katholieke landskerken wil zijn, im-
P 'Ceert dat een bepaalde opvatting van wat het recht is. Je kunt het recht na-
Melijk op twee verschillende manieren benaderen.

s Bij de eerste slaat de term op een geheel van afspraken waarin competen-
. S €n bevoegdheden worden vastgelegd. Het betreft dan een ordening waarin
an%espl‘ oken wordt wie wat te zeggen heeft en waarover, en wie waarvoor ver-

Woordelijkheid draagt.

Men kan het recht echter ook op een andere wijze definiéren, namelijk
n systeem van opdrachten, opgaven en verplichtingen die men in ge-
Y0rzaamheid aan het getuigenis van de Bijbel en in verantwoordelijkheid ten

alg ee
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aanzien van de geloofstraditie, vaststelt en opbouwt en van waaruit telkens
nieuwe uitdagingen in het kader van diezelfde gehoorzaamheid ontstaan.”"’
Die laatste benaderingswijze is wellicht de juiste voor het kerkrecht. Het recht
wordt dan begrepen als een systeem van beslissingen, ordeningen en afspra-
ken dat ontstaat als we ons rekenschap geven van wat ons gezamenlijk te doen
staat ten aanzien van de navolging van Christus en de verkondiging van het
heil dat hij gebracht heeft. Dat is dus een gezamenlijke verantwoordelijkheid,
en telkens moet ook opnieuw gestalte gegeven worden aan de navolging en de
verkondiging in de concreetheid van tijd en plaats. De hermeneutiek die dat
vraagt is ook een opdracht van allen. Wie tot de kerk behoort, participeert in
dat (hermeneutisch) proces waarvoor de bisschop de eindverantwoordelijk-
heid draagt. Die realiteit is niet op te sluiten in een discours dat uitgaat van
competenties en bevoegdheden.

Overigens heeft de kerk van Rome dat wel gedaan. Het roomse cano-
nieke recht is geordend volgens een systeem van bevoegdheden en competen-
ties. Het gevolg is onder andere een reeks van competentieconflicten die uit-
eindelijk slechts op te lossen zijn door het invoeren van een hoogste rechtsin-
stantie. De pausdogma’s vinden daar hun oorsprong. De ultieme competenti€
werd in één hand gelegd. Hebben de pausdogma’s naast een uitgebreide bu-
reaucratie niet eveneens op de langere termijn gezorgd voor een verlies aal
spirituele vitaliteit?

Het gezag van de Internationale Oud-Katholieke Bisschoppenconferentie
Zoals we al stelden, gaan bisschoppen die met elkaar initiatieven ontplooien
ten aanzien van een kerk ook met elkaar een juridische band aan, en stichten
zo de facto een juridisch verband tussen de kerken waarvoor ze verantwoor-
ding dragen.”'” Die band bestaat eruit dat elke kerk ten aanzien van de andere
moet kunnen aantonen dat ze de hele verwerkelijking van de ene kerk is, di¢
ze in een concrete context tegenwoordig stelt. Elke bisschop is dus zowel ver-
antwoordelijk voor de eigen kerk als voor het geheel, speciaal als een andere
kerk een beroep doet op hulp.

Betrekkingen tussen kerken lopen daarom over de bisschoppen, €
daaruit volgt dan ook dat wat bisschoppen met elkaar ten aanzien van hun
kerken ondernemen en overeenkomen een rechtskarakter heeft. Daarmee wil-
len we niet zeggen dat kerken niet ook door leken vertegenwoordigd kunnef
worden en dat gremia die uit leken bestaan geen afspraken met elkaar zouden
kunnen maken. Maar afspraken die de ganse kerk verplichten kunnen alleen-
vanuit de aard van hun rol, door de bisschoppen gemaakt worden. Daaruit
volgt ook dat de afspraken die de leden van de bisschoppenconferentie m"j't
elkaar maken het hoogste gezag tockomt. Dat gezag moet echter ook vanui!

216 Stalder, Wirklichkeit, 254-257.
217 Hallebeek, Canoniek Recht, 231-240.
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de kerk(en) bevestigd worden. De besluiten van de bisschoppen moet ook ‘ge-
Tecipigerd’ worden in de kerk, dat wil zeggen dat er een consensus moet ont-
Staan aangaande de waarheid van een besluit. Besluiten van bisschoppen kun-
fen dan (theoretisch) wel het hoogste gezag hebben, dat betekent niet direct
dat zij daarmee ook meteen een garantie van waarheid hebben. Die garantie

an immers allen door het geheel van de kerk gegeven worden. De kennis die
Semeenschappelijk ‘in de Geest” gevonden wordt, is pneumatologisch natuur-
1.!1( sterker en kan daarom ook aanspraak maken op een hogere ‘pneumatolo-
8ische waardigheid en gezag’.”"*

6’_6 De oud-katholieke concentratie op de oecumene
E‘gﬂnlijk gaat het in het oecumenisch streven om het opnieuw, of als men wil
Meer, ‘katholiek’ maken van de kerk. Dat betekent: tegelijk betrokken op de
Wereld en levend vanuit een traditie.. Wij dragen de verantwoordelijkheid om
e traditie voort te zetten in de actualiteit van de huidige tijd.”"’ Dat was wat
de oud-katholicke beweging voor ogen stond en wat een oud-katholieke wijze
Van christen-zijn vandaag nog steeds tekent. Deze manier van katholiek-zijn,
'€ we van de Oude Kerk kunnen leren, is ook wat de kerken met elkaar ver-
Indt. Daarom is het de sleutel voor de oecumenische beweging.
De oudkatholieke beweging was een van de "vooroefeningen” voordat
¢ eigenlijke oecumenische beweging echt van start ging. Door het organise-
fen van de eerste oecumenische congressen die ooit gehouden zijn heeft de
Oudkatholieke beweging er mede voor gezorgd dat er meer vertrouwen kwam
Ssen confessionele ‘partijen’ die mijlenver van elkaar afstonden. Men
roomde dat God de al te menselijke geloofscultuur weer zou optillen tot een
MNveau waarop er weer verbondenheid tussen al die soorten christenen zou
Unnen ontstaan. Met haar programma dat opkomt voor een “oud-kerkelijke
Yecumene” stelt de oud-katholieke beweging zich inhoudelijk op, en daagt ze
®T'toe uit om de redenen van kerksplitsingen kritisch te onderzoeken™. Bij
°en ‘oud-kerkelijke oecumene’ staat de Heer Jezus in het centrum, bouwt men
Verder op het getuigenis van de apostelen, en neemt men het katholieke ka-
fakier van de kerk serieus. Als confessies daartoe bereid zijn, keren ze als

v .
"anzelf terug naar het stevige fundament van de ene onverdeelde kerk van de
Serste eeuwen.

De oecumenische opdracht
1 haar visiedocument met betrekking tot de actuele inzet van de Oud-Katho-
ke Kerken voor de oecumene verwijst ook de Bisschoppenconferentie naar

2R .
oy Stalder, Wirklichkeit, 216.
o gl. de uiteenzetting over ‘identiteit’ in: J. Vercammen, ldentiteit in Beraad, 27-

HU-V
gl Kiiry, Kirche, 361-362.
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het feit dat die inzet als een rode draad geweven werd door de hele geschiede-
nis van de Unie van Utrecht. Verwijzend naar de Bisschopsverklaring van
1889 en naar de preambule van het huidige statuut van de Bisschoppenconfe-
rentie, stelt het document dat 'die ekklesiologische Programmatik auf altkir-
chlicher Grundlage' **' altijd en nog steeds het leidende principe is van haar
oecumenisch engagement, en dat het ‘geloof van de Oude Kerk® richtingge-
vend is.”*

Het document somt de belangrijkste ecclesiologische principes op di€
vanuit een oud-katholiek oogpunt cruciaal zijn om van een ‘kerk’ te kunnen
spreken.” (1) Als ‘heilsgemeenchap’ staat de kerk ten dienste van Gods mis-
sie die in de verscheidenheid van volken en culturen gerealiseerd dient te wor-
den. Daaruit volgt de nadruk op de ‘lokale kerk’, en wordt de universele kerk
bepaald als een conciliaire gemeenschap van lokale kerken. (2) De kerk is
voor alles een eucharistie-vierende gemeenschap waarbij de bisschop in ver-
bondenheid met het presbyterium voorgaat. Her bisschopsambt is de garantie
voor de verbondenheid met de oorsprong, dat is, de Kerk van de apostelen. (3)
De kerk staat ten dienste van de verzoening die God heeft bewerkt in Jezus
Christus. De Heilige Geest inspireert de kerk en geeft haar de kracht om mis-
sionair te zijn en deze verzoening te bewerken en uit te dragen. Het document
vervolgt:

Knapp zusammengefasst kann man sagen, dass die eine weltweite Kir-
che Gottes als Gemeinschaft von Ortskirchen konstituiert ist, die je ihre
Bindung an die Selbstoffenbarung Gottes in der Sendung Jesu Christi
und des Heiligen Geistes in den Vollziigen von martyria, leitourgia und
diakonia leben. In diesen Vollziigen kommt die in der Taufe begriindete
Sendung aller Glieder der Kirche zur Geltung. Die Ortskirche ist der
primére Ort dieser Vollziige, fiir welche die Triger/innen der persona-
len, kollegialen und gemeinschaftlichen Episkope in differenzierter
Weise Verantwortung tragen. Die Ortskirche ist eine Reprdsentation
und Verwirklichung der einen, heiligen, katholischen und apostolischen
Kirche, von der das Glaubenssymbol von Nizda-Konstantinopel im

21 Internationale oud-katholieke bisschoppenconferentie, 'Die skumenische Aufgabe
der altkatholischen Utrechter Union heute. Eine Standortbestimmung der Internatio-
nalen Altkatholischen Bischofskonferenz’, nr. 9, in: Internationale Kirchliche Zé’#‘
schrift 102 (2012), 305-314. Zie ook J. Vercammen, 'Bauen an der “neuen Katholizi®
tit”. Die dkumenische Aufirag der Utrechter Union', in: Internationale Kirchliche
Zeitschrift .98 (2008), 73-96; U. von Arx, 'Der kirchliche und 6kumenische Auftrag
der Altkatholischen Kirchen der Utrechter Union. Wie weiter in die Zukunft?, i
Internationale Kirchliche Zeitschrift, 98 (2008), 5-49.

222 'Die 6kumenische Aufgabe', nr. 11.

223 'Die tkumenische Aufgabe', nr. 5.

130



pneumatologischen Zusammenhang als einer Grosse des Glaubens
spricht.>**

Het document benoemt drie kenmerken van een oecumenische visie zoals die
Oor oud-katholieken beleefd wordt. Ten eerste is het bewustzijn dat de chris-
telijke boodschap een universele betekenis heeft van belang. Dat betekent dat
Men overtuigd is van de noodzaak tot inculturatie van de boodschap, en als
8evolg daarvan van de fundamentele status van een lokale kerk. Ten tweede
S de acceptatie van het ‘anders-zijn' van mensen en culturen een grondgege-
Ven waarzonder een universele gemeenschap, waarin solidariteit, verzoening
¢n heil ervaren kunnen worden, nooit tot stand kan komen. Ten derde legt men
erde nadruk op dat het er in de oecumene om moet gaan relaties op te bouwen
;’flflaglgij communicatie en uitwisseling op basis van gelijkwaardigheid cruciaal
Jn.=*3
Er is sinds de stichting van de Unie van Utrecht al heel veel opgebouwd
an relaties met andere kerken en gemeenschappen van kerken.”® Kerkelijke
S¢meenschap werd mogelijk met de anglicanen (1931), met de Iglesia Filip-
Pna Independiente (1965), met de Spaans Episcopale Hervormde Kerk
(1965), met de Lusitaanse kerk van Portugal (1965), en met de kerk van Zwe-
€0 (2017). Er is een hechte relatie met de Oosters-Orthodoxen™” en met de
%oms-Katholie Kerk.”™ Er zijn nog steeds gesprekken met de Mar Thoma
erk van India, en er is vooral een niet aflatende inzet voor een aantal (inter-
Nationale) oecumenische organisaties zoals bijvoorbeeld de Nederlandse Raad
Van Kerken en de Wereldraad van Kerken (waarvan de kerken van de Unie
Van Utrecht stichtende leden zijn) en haar Commissie ‘Faith and Order’.

De Weg naar de eenheid

; e]ff christenen hebben ondertussen geleerd verder te kijken dan de eigen con-

$88ie. Zij zijn rijp voor de ‘Ene Kerk’, die ter plaatse zichtbaar wordt in soli-
iteit binnen de veelkleurige verscheidenheid van de christelijke gemeen-

Schap. Verscheidenheid hoeft geen probleem te zijn, ze hoort bij onze cultuur

Met haar ruimte voor het individuele —als we elkaar maar niet loslaten. Dat is

22
22: :D?e Okumenische Aufgabe', nr. 6 (cursivering in het origineel).
e Die skumenische Aufgabe’, nr. 15.
K Vgl p.-B. Smit, Oecumenische theologie en relaties. In: P.-B. Smit (red.), De Oud-
wtholieke Kerk van Nederland. Een inleiding, Utrecht 2018, 159-174,
4 !‘Iet leverde een ‘theologisch akkoord’ op: U. von Arx (red.), Koinonia auf altkir-

licher Basis. Deutsche Gesamtausgabe der gemeinsamen Texte des orthodox-alt-
atholischen Dialogs 1975-1987 mit franzdsischer und englischer Ubersetzung. [Bei-
2;& 2ur Internationalen Kirchlichen Zeitschrift 79 (1989)].

el. Kirche und Kirchengemeinschaft. Erster und Zweiter Bericht der Internatio-

n‘;ile]" Romisch-Katholisch-Altkatholischen Dialogkommission 2009 und 2016, Pader-
2017,
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trouwens hetzelfde op het mondiale vlak: ook daar hoort verscheidenheid in
de christenheid geen probleem te zijn, als die maar beleefd wordt in solidariteit
en complementariteit met elkaar.

Daarbij moeten we — mogen we - bedenken dat we tot kerk geroepen
worden. Dat komt niet uit onszelf. Wij hebben onszelf niet uitgevonden! Kerk-
zijn is met God mee mogen doen, opdat de wereld ‘ten goede en ten leven’
gekeerd zou worden. Het vraagt een openheid van ons eigen hart om ons t€
kunnen geven aan de dynamiek van de Geest. Dat is lastig voor instituten. We
missen die openheid nu en daarom blijven de interessante en moedige advie-
zen en aanbevelingen van de grote oecumenische vergaderingen vaak dode
letters. Toch is in de laatste eeuw ook veel vooruitgang geboekt, ook dat moet
duidelijk zijn.*** En desondanks blijft het een feit dat er nog meer beweging
nodig is. Aan de basis is die beweging er vaak wel, of in elk geval veel meer
dan aan de top. Dat is zeker sociologisch te verklaren. Een reden te meer om
de kerk vooral vanuit de basis op te bouwen.

De godsverduistering

Ik vraag me af of er zowel buiten als binnen de kerken wel een juist aanvoelen
bestaat van waar het in de kerk werkelijk om te doen is. Er heerst een grote
onzekerheid omirent de identiteit van de kerk, omtrent haar eigen wezen, €0
dat lijkt mij het echte probleem te zijn dat ons verhindert ‘in de kerk te gelo-
ven’. Vandaaruit gezien lijkt het ook logisch dat de trein van de oecumene ot
stilstand dreigt te komen in het tussenstation van de vriendelijke relaties en de
uitwisseling van interessante inzichten. Grondprobleem is een functionele be-
nadering van de kerk. Binnen dat kader is de acceptatie van de veelvoud van
confessies die alle een eigen bestaansreden zouden hebben logisch. Alleen het
aanvoelen dat ze eigenlijk overbodig zijn — of in elk geval niet deze beslis-
sende rol kunnen claimen zoals ze dat gewoonlijk wel doen —, omdat we prin-
cipieel als christenen allemaal al bij elkaar horen, kan ervoor zorgen dat doof
mensen opgetrokken muren op hun grondvesten gaan wankelen. Maar daar-
voor moeten we die functionele benadering doorbreken en dus opnieuw in dé
kerk gaan geloven.

Volgens Kardinaal Walter Kasper is, in deze tijd van ‘godsverduiste-
ring’, de vraag naar de kerk niet te scheiden van de Godsvraag**® Hij vindt
dan ook dat de kerk er naar moet streven, ook al is ze een minderheid, een
sterke gelovige identiteit te cultiveren waarmee ze ervan getuigen kan een ant-
woord te geven op de existentiéle vragen van deze tijd. Hij pleit er dan ook
voor dat we terug gaan naar de bronnen om de noodzakelijke geestelijke

229 Vgl. W. Kasper, Harvesting the Fruits. Basic Aspects of Christian Faith in E¢?
menical Dialogue, London-New York 2009.

20 Zie bijvoorbeeld W. Kasper, Katholische Kirche. Wesen. Wirklichkeit. Sendung
Freiburg in Bresgau 2011.
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Vernieuwing op gang te brengen, die gepaard moet gaan met een diepgaande
‘theologische reflectie en een vernieuwd kerk-bewustzijn. Eenzelfde benade-
g vindt men ook terug bij een protestantse theoloog als Bram van de
Beek ! Als oud-katholiek kan ik mij bij deze pleidooien alleen maar van
harte aansluiten.

Kerk als Gods initiatief
J‘_Jist het terugkeren op de solide basis van de kerk als Gods initiatief biedt ons
Uitzicht op de eenheid van de kerk. In het licht van het wezen van de kerk lijkt
fen andere mogelijkheid namelijk nogal zinloos, of zelfs ‘zonde’. Daarmee
Wilik niet zeggen dat het feit dat er zoveel verschillende denominaties bestaan
geen betekenis zou hebben. Dat heeft het wel, ten minste voor zover die de-
Nominaties teruggaan op inhoudelijke standpunten en niet slechts op machts-
Politicke ontwikkelingen. Vaak vertegenwoordigen zij een bepaald charisma
At belangrijk is voor de kerk. Door hun ontstaansgeschiedenis weten ze zich
lzonder toegewijd aan een of ander aspect van de missie van de kerk en/of
€bben ze een bijzondere band met een bepaald land of regio.
We horen dus bij elkaar, ook al behoren we tot verschillende confessi-
Onele groepen of kerken. De wederzijdse dooperkenning die we voor een aan-
al jaren met een tiental Nederlandse kerken konden afkondigen is een uit-
drukking van die overtuiging.2* Dat dat soort van verklaring met betrekking
t‘ft avondmaal en eucharistie niet lukt, verwijst echter naar fundamentele me-
Ningsverschillen die 66k nog bestaan. Daar met een zekere lichtzinnigheid
OVerheen gaan lijkt niet verstandig, omdat dan cruciale punten met betrekking
10t fundamentele ecclesiologische vragen, zoals die naar het ambt onder an-
¢re, onbesproken blijven en dat kan zich alleen maar uiten in een wellicht
N0g grotere frustratie.
Volgens kardinaal Kasper ligt het grondprobleem van de oecumene in-
©rdaad in de verschillende kerkopvatting die men respectievelijk in katho-
"e}_ﬁe, orthodoxe en protestantse kerken terugvindt. Die verschillen geven be-
8rijpelijkerwijze aanleiding tot verschil in wat men onder ‘eenheid van de ker-
0’ verstaat en dus ook verschil in wat men als doel van de oecumene ziet.
Katholieken (en dus ook oud-katholieken) en orthodoxen stellen dat we
®rug moeten naar de eenheid van de Oude Kerk, van de eerste tien eeuwen,
Waar men — in alle verscheidenheid van kerkelijke cultuur — het eens was over

o

: A van de Beek, Lichaam en Geest van Christus. De theologie van de kerk en de
nf”fge Geest, Zoetermeer 2012.

egen kerken hebben een doopverklaring ondertekend waarin ze uitspreken dat ze

© doop die in een andere kerk is bediend als legitiem erkennen. Naast die negen zijn

* on twee kerken die een verklaring van onderlinge toenadering onderschreven heb-

*I. Dit alles vond plaats op initiatief van de Nederlandse Raad van Kerken op 29 mei

2, de dinsdag na Pinksteren.
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leer en sacramenteel ambt. De eenheid van de kerk werd gewaarborgd door
de Schrift, de geloofsbelijdenis en het ambt, en persoonlijk en collegiaal ge-
stalte gegeven in de context van de gemeenschap. Katholieken hebben dus een
maximale opvatting van het doel van de oecumene: we moeten naar de zicht-
bare eenheid van de kerk, waarin gelovigen met elkaar verbonden worden in
één geloof, met dezelfde sacramenten en met bisschoppen die als opvolgers
van de apostelen bewerkers van eenheid zijn. Het gaat hierbij niet om een
uniformiteit maar om een eenheid in verscheidenheid en om verscheidenheid
in de eenheid. De Rooms-Katholieke Kerk en de orthodoxe kerken stellen wel
dat eerst de vragen met betrekking tot het verstaan van de Schrift, de geloof$
belijdenis en het ambt moeten zijn opgelost voordat men samen eucharistie
kan vieren. Zoals gezegd zorgt vooral de vraag naar het ambt daarbij voor
grote meningsverschillen. Die vraag is direct verbonden met die rond de eu-
charistie. De ernst waarmee katholieken én protestanten spreken over de be-
tekenis van eucharistie en avondmaal maakt heel begrijpelijk dat de vraag op-
komt of de eucharistie nu einddoel van de oecumene moet zijn, of ook als
voedsel op de weg naar de eenheid gezien kan worden. Laat het nu paus Fran-
ciscus zelf zijn die deze klassiecke vraag heeft opgeworpen toen hij in Romeé
voor enkele jaren de Lutherse gemeente bezocht, overigens in het gezelschap
van Kardinaal Kasper.”

De niet te stuiten oecumenische ontwikkeling aan de basis

Ook al mag het dan zo zijn dat we in een oecumenische winter zijn beland, €r
is de afgelopen decennia duidelijk hard gewerkt. Toch zijn de problemen ef
niet kleiner op geworden, en ze betreffen vooral het gegeven dat de ‘georga-
niseerde oecumene’ de verbinding met het grondvlak verloren heeft. In z0-
verre mensen zich nog aan de kerk iets gelegen laten liggen, hebben ze vaak
zelf al besloten om kerkgrenzen te doorbreken en handelen daar ook naar
Waar kerkleiders moeilijk doen over de deelname aan de eucharistie, gaat het
kerkvolk gewillig in op de eucharistische gastvrijheid die het de facto vaak
wordt aangeboden. Zal het kerkvolk zorgen voor een nieuwe lente in de oecu-
mene? De Internationale Oud-Katholieke Bisschoppenconferentie is ervan
overtuigd dat de ‘oecumene aan de basis’ een uiterst belangrijk bijdrage vorm!
tot de ontwikkelingen naar meer eenheid tussen de kerken.”**

Ook Kardinaal Kasper is ervan overtuigd dat het oecumenische tij 00°
mogelijk door de vaktheologen gekeerd kan worden. De grote vervreemding
die is opgetreden kan volgens de kardinaal slechts doorbroken worden doof
terug te gaan naar de oorspronkelijke inspiratie van de oecumenisch®

33 Het bezoek van Paus Franciscus aan de Lutherse gemeente van Rome vond plaats
op 15 november 2015.
23 ‘Die dkumenische Aufgabe’, nr. 10.
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bt‘-“\"Wfsging‘ Het bewustzijn samen voor een missionaire taak te staan, kan ons
erugbrengen naar een spirituele grond die ons allen samen dragen kan.

Kardinaal Kasper is ervan overtuigd dat de eigenlijke “stootkracht’ van
£en nieuw oecumenisch elan van het kerkvolk moet komen. Maar in verschil-
lende publicaties geeft hij ook aan wat nog niet mogelijk is, bijvoorbeeld het
Samen vieren van de eucharistie. In dat verband kan men zich toch afvragen
Wat een wederzijdse dooperkenning, waartoe rooms-katholieken en verschil-
lende protestantse kerken al aan eind van de jaren zestig besloten, inhoudt
als daarmee zelfs geen eucharistische gastvrijheid gepaard kan gaan, laat staan

4l men samen eucharistie zou vieren. Men kan zich afvragen of een en ander
Niet een teken is van een ‘geestelijke schizofrenie’?**

Wellicht moeten de kerken nog sterker worden uitgedaagd door de ge-
Seculariseerde samenleving, opdat ze er ook toe zouden komen op de punten
d‘ff volgens de kardinaal tot de ‘harde kern van de ecclesiologie’ behoren,
®Nige creativiteit aan de dag te leggen met het oog op meer toenadering tussen

¢ standpunten. Het Lima-rapport bijvoorbeeld bewijst dat een en ander niet
Onmogelijk moet zijn. >’

3

"In 1966 met de hervormden, in 1968 met de gereformeerden, in 1974 met de re-
':’:)nStranten. Oud-katholieken hebben trouwens steeds het oecumenische karakter
den de ene doop benadrukt, en dit beschouwd als een permanent protest tegen de ver-
23fldheld van de christenheid.
o Wood, '‘Baptism’, 56-57. Zie ook de uiteenzetting in hoofdstuk 4.
iy 00p, Evcharistie en Ambt. Verklaring van de Commissie voor Geloof en kerkorde
ann de.WereIdraad van kerken, Lima 1982 (Oorspronkelijke titel: Baptism, Eucharist

Mmz'sn'y, Faith and Order paper 111).
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Hoofdstuk 7 De inrichting van de kerkruimte

In Jezus heeft God zich laten kennen. Het vieren van dat mysterie is de kern
Yan de liturgie. De kerk wordt geroepen om dat mysterie, zo goed en zo kwaad
als dat voor mensen mogelijk is, te ‘belichamen’ met de bedoeling dat het
heilswerk voortgezet wordt. Kerk-zijn is dus een praktische aangelegenheid
®n liturgie vieren is dat ook. Wat de kerk in de praktijk van het dagelijks leven
Moet zijn, wordt in de liturgie in een ‘geraffineerde en gesu]eerde opeenvol-
ging van symbolische gebaren, handelingen en woorden’>* uitgedrukt. Dat
Vraagt om een aparte ruimte’. Er is een intrinsiek verband tussen de liturgie
€N de ruimte waarin gevierd wordt en hoe die ruimte is mgencht Dat betekent
Niet dat die ruimte of haar inrichting ooit voor altijd zou zijn vastgelegd. De
'“HChung van die ruimte volgt de theologische inzichten en pastorale nood-
Zaak van een bepaalde tijd in een bepaalde context. Zo lezen we in het boek
‘¢hemia dat Esra voor de straat koos in plaats van de tempel om liturgie te
Vieren, Een tempel kan inderdaad benauwd worden als er geen verbinding
Meer is met ‘het leven van de stad’.”” Dus wilde hij midden in de stad een
Open plaats maken” waar ook de stadse logica van nut en succes niet langer
gelden. Want hoe zou je anders ‘God’ kunnen verkondigen en vieren? Inte-
'essant is de notie van ‘hétéropie’ zoals die door de Franse filosoof Michel
Oucault ontwikkeld werd.”* Die denker verstaat onder die term (fopos bete-
ent ‘plaats’) plaatsen die niet volgens de voor de hand liggende wijze ge-
Tuikt worden. Symbolische ruimten dus. Als de liturgie uitdrukt ‘wie de kerk
I’, en die liturgie, juist om haar symbolisch karakter, gewerd wordt in een
1JZOnclere ruimte, dan is het gemakkelijk te begrijpen dat de visie op de kerk
Zich ook in de 1nncht|ng van die ruimte zal uitdrukken. Daarom doen we in
it hoofdstuk een poging om te beschrijven hoe een oud-katholicke visie op
€ kerk zich ook in de inrichting van het kerkgebouw kan uitdrukken. Overi-
&ens worden we daarbij geholpen door zowel rooms-katholieke als protes-
W@ntse auteurs die zich met het onderwerp beziggehouden hebben.*!

42, Geldhof, 'De ruimten waar Christenen vieren', in: J. (red.), Ruimten voor Heili-
g’”g Over liturgie, kerkgebouwen en hun interieur, Antwerpen 2011, 12.

M. den Dulk, 'De vheg,ende danstent. De vraag naar de plaats van de liturgie', in:
gr"dlen?tmardzg 11/3 juni 1995.
x " Zie Geldhof, 'Ruimten', 13-14.

"Vel. A. Adam: Wo sich Gottes Volk versammelt. Gestalt und Symbolik des Kirchen-
“Us. Freiburg-Basel-Wien, 1984; H. van Campen, ‘Het kerkgebouw als heilige
Nimte, Gesprek met Pim van Dijk, liturgisch vormgever’, in: Eredienstvaardig. Tijd-
Shrifi voor liturgie en kerkmuziek, 2010/3 (26), 31-34. ; Protestantse Kerk in Neder-
0, Een protestantse visie op het kerkgebouw. Met een praktisch-theologisch
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De eerste christenen kwamen samen in een of ander huis. Ze vierden er
samen eucharistie en lazen er de Schrift. Dat laatste deden ze aanvankelijk in
tempel en synagoge, totdat de eerste verwoest werd en er een geleidelijke
scheiding tussen ‘kerk’ en ‘synagoge’ plaatsvond. Er was dus een soortgelijke
beweging als die bij Ezra. De samenkomsten vonden plaats in de context van
het gewone leven: een familichuis. Immers, als God mens geworden is, dan is
God afgedaald in het gewone leven van ieder van ons en heeft dat leven daar-
mee geheiligd. Er bestaat bij christenen daarom geen ‘heilige aanwezigheid’
die geisoleerd is, en los van het leven en de wereld van de mensen te ontmoe-
ten is. Sinds Jezus mens geworden is bivakkeert Gods woord midden onder
de mensen (Jo. 1, 14) De term ‘familiehuis’ kan gemakkelijk tot misverstand
leiden, alsof het zou gaan om wat wij nu onder ‘eengezinswoning’ verstaan.
Het ging naar alle waarschijnlijkheid bij de eerste christenen om grote huizen
van notabelen die men het best als ‘gemeenschapshuizen’ zou kunnen om-
schrijven, omdat er meerdere volwassenen van verschillende generaties en
kinderen samenleefden.

7.1 Uitgangspunten
Het kerkgebouw: huis van de gemeente en ontmoetingsplek met God.
Christenen hebben geen tempel, omdat de tempel van het Nieuwe Verbond
Jezus zelf is. In Hem woont God in heel zijn volheid.”*> Mensen die door Hem
verzameld worden tot Gods volk worden eveneens 'tempel’ genoemd2
Daarom worden de huizen waarin dit volk zich verzamelt met de tijd ook tot
‘heilige plaatsen’, omdat de ecclesia van de Heer, de Gemeente van Christus,
er samenkomt rond haar Heer. Christus is de hoeksteen van deze gemeente di€
vanuit Hem dan ook wordt opgebouwd.”™* Als de Israglieten hun kamp op-
sloegen in de woestijn kreeg eerst de ‘ontmoetingstent’ (de tabernakel waarin
God onder Gods volk woonde) een plek, en daaromheen vonden de stammel
van Israél een plaats voor hun tenten. Gods woning is het hart van het kamp
en vandaaruit wordt ieder zijn plek gewezen.**

In Jezus heeft God onder de mensen gewoond.*** Christus is de ontmoe-
ting tussen God en mens. Het Heilige is dan ook niet meer te vinden op een of

oogmerk. Utrecht, 2009; K. Ouwens, Een basilica van 8 bij 12 meter: architectutl?
voor en vanuit de liturgie in de oud-katholieke kerk van Den Helder, Krommeni€:
2011.

42 Kol, 2,9,

3 1 Kor, 3,16.

HHEE 2.20.

245 Val. Ex. 25-30; Num. 14,44,
246 Toh. 1.18-
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andere plaats, maar daar waar Christus, de Levende, aanwezig is. Daar staat
de poort naar de hemel open. Zoals Jacob de plek markeert waar hij ‘gezien’
had dat er vanuit de hemel een ladder naar de aarde werd neergelaten,”’ zo
Markeren christenen de plek waar Jezus® levensoffer dankbaar wordt herdacht
en gevierd, want daar opent zich het hemelse perspectief van een liefde die
Van geen grenzen weet. De plek waar door de gemeente eucharistie gevierd
Wordt: dat is de ontzagwekkende plaats waar de belofte van God ervaarbaar
Wordt dat het mens en wereld goed zal gaan. De eerste kerkgebouwen worden
gewoonweg genoemd domus ecclesiae, dat is, huis van de kerk. Daarbij staat
‘kerk” dan voor ‘verzamelde gemeente’, en meer specifiek betreft het de ‘li-
tfll‘gie vierende gemeente’. Men wordt er door God samengeroepen om Jezus®
liefde dankbaar te gedenken en te vieren. Het gebouw zelf wordt tot symbool
door de eucharistie en de andere sacramenten die er worden gevierd. Een sym-
bool is een antropologische werkelijkheid, het sacrament is een ‘op God te-
fuggaande theologische werkelijkheid, die echter haar antropologisch karakter
Niet verliest’>** Dat antropologische niveau verbindt het gebouw met het sa-
Crament. De geloofservaring van de gelovigen blijft als het ware aan de muren

ltﬂle\ren en heiligt de ruimte tot een bijzondere plek van eenieder die ze be-
reedt.

Een huis als een hart in de stad
De huizen waarin de liturgie werd gevierd waren daarvoor speciaal ingericht.
och betekent dat niet dat het ‘gewone’ (of ‘profane’) en het ‘religieuze’(of
et *heilige” of ‘sacrale’) van elkaar te scheiden zouden zijn. In goed-joodse,
N ook christelijke, traditie moet men stellen dat beide onverbrekelijk met el-
aar verbonden zijn. De platonische opvatting alsof Gods mysterie zich ver-
orgen houdt en dat mensen er slechts een soort van afspiegeling van kunnen
Zien, wijzen we af. De God van de Bijbel is een God die zich openbaart in de
8eschiedenis van mensen. God wil aan mensen en aan hun geschiedenis een
art geven, ‘een hart van viees en bloed’.*** Kerkgebouwen als ‘huizen van de
Vierende geloofsgemeenschap’ zijn niet alleen pleisterplaatsen van ‘het volk
Yan God” maar ook verwijzingen naar het feit dat elke samenleving een hart
Nodig heeft.
. Hierbij moet ik denken aan wat Dag Hammarskjdld schreef als medita-
lietekst voor de bezoekers van het stiltecentrum in het gebouw van de
frenigde Naties in New York:

"‘-.____-___
27
ang OEN- 28,11
_ G. Lukken, Rituelen in overvioed. Een kritische bezinning op de plaats en de ge-
Stalte van pey christelijk ritueel in onze cultunr, Baarn 1999, 312.

2
YEz11,19.
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Wij hebben allen een kern van stilheid in ons, omgeven door stilte. Dit
huis, toegewijd aan werk en overleg ten dienste van de vrede, moet één
ruimte hebben, die toegewijd is aan stilte in de uiterlijke zin en stilheid
in de innerlijke zin. Het is de bedoeling in deze kleine ruimte een plek
te creéren waar de deuren open kunnen staan naar de oneindige landen
van gedachten en gebed.”"

Daarom is een kerkgebouw een ‘ander huis’ dan alle anderen. Het is op de
eerste plaats een ruimte die uitgespaard werd in de stad om te verwijzen naar
het hart van die stad. Een kerkgebouw is als een open plek in een dichtbegroeid
bos waar er zicht is op de zon, die een mens in de donkerte van het woud
slechts vermoeden kan. Een kerkgebouw is daarom ook een gebouw zonder
direct nut, zonder economische functie noch enig andere functionaliteit. Het
is een gebouw dat even ‘om niet’ is als al het mooie in een mensenleven ‘om
niet” is. Het kerkgebouw als de sacrale ruimte is daarom ook altijd een gast-
vrije ruimte. Dat wil zeggen dat het uitnodigt om ‘mee te komen doen’, mee
te komen zoeken naar het hart van de stad en van de mensengeschiedenis. Een
kerkgebouw is een uitnodiging aan allen die ernaar verlangen Gods liefde t€
ervaren, en het is een verzamelplek voor allen die zich door deze liefde willen
laten raken.

Samengeroepen om fe vieren en te gedenken

Stenen kunnen spreken.”" Het kerkgebouw vertelt het verhaal van de door
God samengeroepen vierende geloofsgemeenschap in de taal van vorm en ma-
terie. Het gebouw en zijn inrichting zullen daarom uitnodigen om samen eu-
charistie te vieren, en als dusdanig mede bepalen hoe er gevierd wordt. D€
ruimte en haar inrichting bepaalt mede het ritueel en de communicatiepatro-
nen die daarbij een rol spelen. Vandaar dat de inrichting van een kerkgebouW
alles zegt over de identiteit van de vierende gemeenschap: wie men is en wat
men gelooft, hoe men met elkaar omgaat en hoe men in de wereld staat. In
zekere zin geldt ook voor het kerkgebouw: lex orandi, lex credendi (‘zoals
men bidt, gelooft men').

Door de Heer worden we aan elkaar toevertrouwd: niemand van de g
lovigen is langer vreemdeling of gast, noch van de Heer noch van elkaar. Jezus
heeft immers alle scheidingsmuren geslecht en mensen met elkaar tot één fa-
milie verzoend en samengesmeed. De gelovigen zijn huisgenoten van elkaal
geworden, zoals ze huisgenoten van God zijn. In de Heer Jezus zijn we samefl

250 Geciteerd in: M. Bouman, De levensweg van Dag Hammerskjold, Kampen 2006,
173.

251 Th, Sternberg, ‘Raume fiir die heilige Versammlung. Funktionale und theologi-
sche Probleme des Kirchenbaus’, Yearbook for Ritual and Liturgical Studies 20
(2004), 89-105.
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Opgebouwd tot een plaats waar God woont.”* Een dergelijke gemeenschap is
N staat de wereld hoop en perspectief te geven. Dat is haar roeping.

In deze gemeenschap is de viering van de eucharistie de gestalte bij
“ftStek waarin de verbondenheid van Christus met zijn gemeente tot uitdruk-
klng wordt gebracht. In de viering van de eucharistie stichten de verkondiging
Van het Woord van God en de gedachtenis van Christus’ dood en opstanding
5 brood en wijn ‘totdat hij komt’ een gemeenschap die hemel en aarde ver-
bindt. In de eucharistie participeren we aan Jezus' wijze van leven en liefheb-

en. We worden ‘in Christus’ opgebouwd tot een gemeenschap. Daarom was
Voor de eerste christenen boven elke twijfel verheven dat de Heer in brood en
Wijn in zijn gemeente aanwezig is. 'Voeg u bij hem, bij de levende steen die
door de mensen werd afgekeurd maar door God werd uitgekozen om zijn kost-

darheid, en laat u ook zelf als levende stenen gebruiken voor de bouw van
€en geestelijke tempel. Vorm een heilige priesterschap om geestelijke offers
'€ brengen die God, dankzij Jezus Christus, welgevallig zijn., lezen we in de
ferste Petrusbrief.”*

Het is de Heer zelf die uitnodigt tot het vieren van de eucharistie, dat
geheel van gebed en rite dat de gedachtenis vormt van Christus’ dood en op-
Standing, en waarin de kerk van alle tijden en plaatsen uitziet naar Zijn komst
N heerlijkheid. Dat te vieren is het ‘offer van dankbaarheid’ dat de kerk

Tengt, en waarin alles en iedereen zijn ware glans en luister, zijn ziel en za-
ligheid krijgt. Liturgie is een zaak van de hele vierende gemeente. We zeggen:
de hele yierende gemeente is ‘subject’ van de liturgie. Liturgie is gemeen-
Sc_hapsliturgie en daarom zal de plaats van de liturgische handeling ook ‘in het
Midden van de gemeente’ zijn. De voorganger heeft een dienende rol. Hij of
2 is degene die als ‘voorzitter’ de liturgische viering mogelijk maakt in het
Verwijzen naar de Heer die het initiatief neemt om de gemeente samen te bren-
gen. De betekenis van de voorganger bestaat erin te verwijzen naar het feit dat
Weals kerk, als vierende gemeenschap, onszelf niet uitgevonden hebben, maar

At ons samenkomen een antwoord is op een uitnodiging die van de Heer zelf
aﬂ(omstig is. De voorganger representeert de Heer, die het Hoofd is. Vandaar

ater in de liturgie geen sprake kan zijn van een wezenlijke tweedeling tussen
tlerus en feken. Integendeel: de gemeente vindt haar eenheid in de Heer. Na-
turijk zijn er verschillende rollen en taken, maar dat betekent niet dat de

Eelovigen die deze als dienst op zich genomen hebben daardoor wezenlijk van
kaar zijn gaan verschillen. Clericus wil immers letterlijk zeggen: ‘iemand

1€ deelt in de erfenis’, en dat doen alle gelovigen. Etymologisch betekent het
Woord /gicos “lid van het volk van God’ en ook dat slaat dus ook op allen, ook
Al wordt de term historisch gebruikt om een niet-ambtsdrager aan te duiden.

o
o E62, 1122,
I Petrus 2, 4.5
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De gemeente is het 'Lichaam van Christus', en elk lid heeft een eigen bijdrage
en verantwoordelijkheid te vervullen, Allen zijn daarbij gelijkwaardig.”*

7.2 Het vieren van de liturgie en de inrichting van de kerkruimte
Wat ik in de vorige paragraaf aan uitgangspunten heb beschreven wil ik con-
creet toepassen op de inrichting van de kerkruimte.”’

De hele ruimte is ‘heilige plek’

Vanuit het geschetste perspectief mag het duidelijk zijn dat we in de inrichting
van de kerkruimte geen scheiding willen tussen ‘heilig’ en ‘profaan’, noch
tussen ‘clerus’ en ‘leek’. Daarom is een podium uit den boze, tenzij het func-
tioneel zou zijn. Evenmin moet er een afscheiding zijn tussen een 'liturgisch
centrum’ of “priesterkoor’ en het schip van de kerk, dat dan voor de leken
gereserveerd zou zijn. Binnen de kerkruimte zelf is er geen enkele reden om
een deel ervan als ‘heilige plek’ af te zonderen. Het zou niet alleen betekenen
dat men een drastische tweedeling aanbrengt binnen de gemeente, maar ook
dat men “het sacrale’ isoleert. De hele ruimte is “heilige ruimte’. Daarom spre-
ken we als katholieken ook niet van een ‘kerkzaal’, die zondags voor de ere-
dienst maar doordeweeks voor andere doeleinden gebruikt zou kunnen wor
den. Een kerkgebouw wordt gewijd omdat het van dan af in zijn geheel ‘hei-
lige ruimte’ is. Dat is het gebouw ook altijd en niet alleen op zondag, en dat
stelt bepaalde eisen aan het niet-liturgisch gebruik van zo'n gebouw. Mis-
schien worden de mogelijkheden tot gebruik door dat gegeven beperkt, maat
het zal echter vooral een bepaalde eerbiedige omgang met de ruimte stimule-
ren. Natuurlijk zal men zich moeten afvragen wat er in deze ruimte kan en niet
kan; echter, alles wat met de levenskwaliteit van mens en samenleving te ma-
ken heeft kan er een onderkomen vinden, tot en met kerkasiel voor viuchte
lingen. Als wat er gebeurt zich maar verstaat met een “eucharistische visie” OP
mens en samenleving. ..

Er zijn maar weinig situaties waarin men bij de herinrichting van d®
kerkruimte er in geslaagd is deze tweedeling, die met de architectuur van d_e
meeste van onze kerkgebouwen mee-gegeven is, te doorbreken. Meestal 15
men niet verder gekomen dan de herinrichting van het liturgisch centrum, dat

234 1 Kor. 12

255 v/gl, L. van Tongeren, ‘De ruimtelijke dimensie van de gemeenschapsliturgie’, in’
Yearbook for Ritual and Liturgical Studies 20 (2004), 107-133.; J. Uytenbogaardt,
‘Het kerkgebouw, ruimte om te vieren’, ongepubliceerd paper, 2011.; H. van Wave
ren, ‘Ruimte(n) voor liturgie’, in: Eredienstvaardig. Tijdschrift voor liturgie en ker k-
muziek, 2002/6 (18), 220-224. .
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' oppositie met het kerkschip blijft staan. Het liturgisch centrum wordt tot
€en soort van podium waarop de liturgische handeling zich afspeelt. De op-
Stelling in rijen van banken en stoelen maakt dat het geheel eerder een soort
Van gehoorzaal of theater wordt. Daarbij wordt dus structureel geen ruimte
8emaakt voor de hele gemeenschap om tot subject van de liturgie te worden.

aak is men ook in een nieuwe inrichting niet losgekomen van de oude twee-
deling, zoals Louis van Tongeren opmerkt:

We hebben over het algemeen te maken met statische ruimtes waarin
bijna elk liturgisch handelen is gereduceerd tot één communicatieve
vorm, en wel de interactie tussen liturgisch centrum en kerkschip of
tussen voorganger en gemeente. Dit betekent dat de gemeente zich niet
rond de tafel schaart maar tegenover de tafel, en dat — misschien enigs-
zins gechargeerd uitgedrukt — het koor de lof Gods richt tot de ge-
meente, en dat de voorganger niet bidt tot God maar tot de gemeente,
hij gaat de gemeente niet voor in gebed, maar spreekt een gebed uit ten
overstaan van de gemeente.”*®

Safnengevat: uitgangspunt dient dus te zijn dat de hele ruimte tot ‘sacrale
TUimte’ wordt en dat er geen tweedeling wordt aangebracht tussen ‘celebrant’
®h volk. Dat betekent dat podia vermeden moeten worden (tenzij noodzakelijk
Voor de zichtbaarheid), en dat het altaar zodanig geplaatst dient te worden dat

allen zich bij het vieren van de eucharistie als concelebrant betrokken kunnen
Voelen,

Lif.l"‘gie in het midden van de gemeente met de Heer als centrum
'00r de in de vorige paragraaf besproken plaatsing van het altaar kan de litur-
8¢ tot een communicatief gebeuren worden. In de dienst van de Heilige
Cf}!‘iﬁ wordt het Woord van God op verschillende wijze verkondigd: in de
€Zingen uit de Schrift door lectores en diaken (priester), maar evenzeer in de
Mtwoordpsalm, alleluia/tractus, en de acclamatie door de gemeenschap, de
datste weer onderscheiden naar cantor koor en allen. Als we bedenken dat
0ok de lezingen van huis uit worden gereciteerd, kunnen we ervaren hoezeer
¢ hele gemeenschap deelt in de verkondiging van de Schrift. Zo zing-spre-
end communiceert de gemeente zichzelf tot een eenheid. Het gevaar van con-
SUmentisme wordt hierdoor grotendeels bezworen. Men zit immers niet tegen-
0‘_’51' een altaar, maar is er als één geheel rond verzameld, geschaard. Bij het
Yoorgaan in de liturgie moet de indruk vermeden worden dat de voorganger
“8enover de gemeente zou staan. Als allen in de gemeente concelebreren,
“Staat de voorgangerrol erin die concelebratie mogelijk te maken. Daarbij

255
_ L van Tongeren, "Naar een dynamisch en flexibel gebruik van de ruimte. Een her-
ez"’“ing op de herinrichting van kerken', in: J. Lamberts (red.) Ars celebrandi of de
"5t van het waardig vieren van de liturgie, Leuven-Leusden 2003, 96.
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vervult hij of zij ook een symbolische rol door het representeren van de uitno-
diging tot de viering die van de Heer uitgaat. Het is de Heer die de vierende
gemeente voorgaat, en het is de Heilige Geest die de concelebratie van de ge-
meente mogelijk maakt. Eucharistie vieren is zoals de leerlingen in Emmaiis

met de Heer aan tafel zijn en hem herkennen als hij het brood voor ons breekt.
257

Hierbij kan het gezamenlijk gericht zijn op het oosten (of in elk geval
het samen bidden in de dezelfde richting en niet ‘naar elkaar toe”) een belang-
rijk hulpmiddel zijn voor de beleving van de communicatie met God, die in
Woord en Teken naar ons toekomt en tot wie de gemeente naderen mag.25
Deze gemeenschappelijke gebedsrichting veronderstelt echter niet dat de
voorganger zich met de rug naar het volk keert, noch dat de gemeente op rijen
stoelen of banken achter elkaar opgesteld moet worden. Samen rond het altaar
geschaard en dezelfde kant ‘uitkijken’ kan samengaan, op voorwaarde dat de
kring in oostelijke richting ‘open blijft’. Zelfs als tijdens het eucharistisch gé-
bed de voorganger alleen aan het woord is, zal daardoor de ervaring ontstaan
gezamenlijk te bidden. Daarbij mag men echter niet vergeten dat het altaar de
'plek van de godsopenbaring’ is tijdens de liturgie. De ‘oosting’ van de vie-
rende gemeente mag daarom geenszins afbreuk doen aan de centrale plaats
van het altaar, dat zich als teken van het Christusmysterie in het ‘midden van
de gemeente’ bevindt. Feitelijk betekent dit dat men tot een U-vormige of el-
lipsvorminge opstelling van banken en/of stoelen zal komen. Overigens mo¢t
hierbij worden opgemerkt dat het bij de eucharistie gaat over de * gerichtheid
naar boven’, zoals uit de aanhef van het eucharistisch gebed blijkt als de voor-
ganger tot de gemeente zegt: ‘Opwaarts de harten’. Daaruit mag men besluiten
dat de gerichtheid naar het oosten slechts van secundaire betekenis is.

57 Vgl. Luc. 24.

258 vgl. U.W. Lang, Conversi ad Dominum. Zu Geschichte und Theologie der chrisi
lichen Gebetsrichtung, vijfde, gewijzigde druk, Freiburg 2010. ; G. Lukken, Mef de
rug naar het volk. Liturgie in het spanningsveld van restauratie en vernieuwing, Hees®
wijk-Dinther 2010; J. te Velde, Bidden naar het oosten. Gebedsrichting in spﬁriruaf'f‘
teit en liturgie, Nijmegen 2010.; P.B. Smit, ‘Volk Gottes unterwegs: Zur Frage der
Ausrichtung der Gebetsrichtung in der Eucharistiefeier’, in: /nternationale Kirchlifv‘f"‘f’
Zeitschrift 2012/3 (102), 159-179.; 1. Otten, “ ‘Zeg niet wat je doet, maar doe wat J¢
zegt."" Oremus conversi ad Dominum, laten wij bidden, gekeerd naar de Heer(At
gustinus), ongepubliceerd verslag van een studieverlof, 2012.; H. Wegman, Geschie
denis van de christelijke eredienst in het Westen en in het Oosten. Hilversum, 1983,
139-141.
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Overigens stond niet het altaar, maar de cathedra van de bisschop oor-
Spronkelijk in de apsis die gericht was naar het oosten. Dat heeft te maken met
het verwijzende karakter van het ambt. Het Oosten wordt, als verwijzing naar
h}?t opkomen van de onoverwinnelijke zon, tot kosmisch symbool voor de ver-
fjzenis van de Heer Jezus, waarin de dood definitief overwonnen wordt. Het
Wordt daarmee eveneens tot een symbool van het verschijnen van de Heer ‘op
het einde der tijden’ en dus de bestemming van de mens. De mens zal mogen
delen in de verheerlijking van Jezus, de Christus. Daarmee brengt deze ge-
lichtheid naar het oosten een mysticke dimensie in de ruimte en in de liturgie
die van wezenlijk belang is. Een en ander zou dan ook wel uit de gebeden
Moeten blijken. De vraag blijft echter of men daarbij deze dimensie ook fysiek
in het oosten moet lokaliseren. De beleving van het oosten als een bijzondere
fichting roept in de westerse leefwereld van nu nog nauwelijks enige mystieke
associatie op. Maar je kunt in de ruimte, in welke windrichting dan ook, wel
€en ‘excentrisch oriéntatiepunt' creéren dat deze functie vervult. Het is een

Westie van een punt creéren, door er een kruis te plaatsen of te hangen bij-
Voorbeeld, dat zich buiten de kring van de vierende gemeente bevindt, maar
Waar naartoe men zich kan richten bij de schuldbelijdenis, het doen van voor-
beden, enz. Daarmee moge worden uitgedrukt dat de gemeente het heil ont-
Vangt ‘van elders’. Men moet daarbij echter opletten niet een tweede *blikvan-
Ber’ te creéren die de aandacht van het altaar afleidt. Het is het altaar dat het
tentrale symbool van Christus is en moet blijven!

Het altaar””’

Zoals in de eerste eeuwen hoort het altaar centraal te staan in de ruimte zonder
afsChendmg met de gemeente. en evenmin mag het zich op een verhoging be-
Vinden (tenzij daarvoor dus een functionele reden zou bestaan). Allen, de hele
emeente inclusief voorganger, staan samen op dezelfde ‘heilige grond’. Het
Altaar staat centraal omdat het het symbool van Christus is. Het altaar is de
Tafel (mensa) die door het vieren van de eucharistie tot ‘troon van Christus’
Wordt. Daarom is er maar één altaar in een kerkgebouw.

Bidden en leven konden voor Jezus niet gescheiden worden, en dat
geldt ook voor ons. Zijn altaar is een blijvende verwijzing naar zijn
levensproject, de gave van zijn leven, zijn liefde tot het uiterste. Wie
naar het altaar kijkt en de tekentaal ervan verstaat, voelt zich uitgeno-
dig:,d en geroepen om delen in dat levensproject en Jezus te volgen op

zijn weg. 2

\__‘___

Vgl J. te Velde, Het verhaal van het altaar. Een dynamisch fenomeen in de chris-
egb'ke liturgie, Nijmegen 2013.

J.ten Velde, ‘Het belang van het altaar in het monastieke leven’, in: De Kovel.
Monastiek tijdschrift voor Viaanderen en Nederland 6 (2013 -nr. 28), 95.
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Het altaar is tegelijk altaar en tafel, omdat de eucharistie tegelijk offer en maal-
tijd is. Het altaar is de plaats voor de consecratie en communie. Dat wil zeggen
dat op het altaar de gaven, en eigenlijk ons hele leven, aan God geofferd wor-
den en daardoor geheiligd. Vanaf het altaar worden zij ook gedeeld en uitge-
reikt. De beide bewegingen, offer aan God en God die zich uitdeelt aan men-
sen, zijn voor de liturgie wezenlijk. Dat gegeven stelt meteen eisen aan de
vormgeving: het altaar mag massief zijn, niet te groot (in de eerste ecuwen
was het altaar niet groter dan één vierkante meter), omdat het slechts plaats
moet bieden aan brood en wijn en aan het missaal. Omdat het altaar zelf object
van verering is past het niet er een opstaand kruis op te plaatsen. Evenmin past
het er heiligenbeelden of iconen op te plaatsen, en ook de kaarsen worden
liefst ernaast geplaatst. We moeten terug naar de oorspronkelijke eenvoud van
het altaar, waarop slechts de gaven van brood en wijn en het evangelieboek
een plaats moeten hebben. Het lege altaar is een symbool van de menselijke
beschikbaarheid. Een microfoon past daar niet, en moet daarom een discrete
plaats krijgen (plat liggend bijvoorbeeld). In de oude kerk had het altaar vaak
de vorm van een kubus.

De kubus is het symbool van de ontvankelijkheid voor alles wat de
schepping, incluis de menselijke betrokkenheid, te bieden heeft: de
figuur staat met zijn oppervlakten open naar de vier uiteinden der
aarde. Het altaar is het verzamelpunt van alles wat mensen bezig-
houdt: het dagelijkse werk, zorgen en noden allerhande, ontberingen
en geb?den, bekommernissen en verlangens over het gezinsle-
vens...*%

Het altaar dient gewijd te worden.

Vanaf de tweede en derde eeuw is er sprake van verering van de marté
laren en wordt er in combinatie met het traditionele dodenmaal ook eucharisti®
gevierd in de nabijheid van hun graf of zelfs op hun graf. Vanaf de vierde
eeuw wordt het altaar in deze martelarenverering betrokken. Men wil daarme€
tot uitdrukking brengen dat wat in de eucharistie gevierd wordt actueel was en
is in het leven van de gelovigen. Met andere woorden: er wordt een recht-
streeks verband gelegd tussen het levensoffer van deze medechristenen en de
zelfgave van de Heer aan het kruis. Daaruit ontstond de gewoonte om alle
altaren te voorzien van een relikwie. Een relikwie in een altaar is een reéel
teken van verbondenheid met een martelaar of heilige die men niet slechts 3_15
‘inspirerend voorbeeld’, maar ook als hemelse getuige van Gods goedheid f“
de gemeente aanwezig wil weten. Later werd ook het schenken van relikwiee!
aan nieuwe geloofsgemeenschappen tot een sterk teken van verbondenhel

21 D, McCarthy, ‘Tussen doopvont, ambo en altaar. Hoe architectuur, kunst en ritu¢
len zin en betekenis verlenen aan liturgie’, in: De Kovel. Monastiek tijdschrift voo
Viaanderen en Nederland. 6 (2013 —nr. 28), 85.
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Lllssen moeder- en dochtergemeenschappen of bijvoorbeeld ook tussen zuster-
erken.

De plaats van de gemeente
De gewoonte om een ombheining rond het altaar te plaatsen, die zich dan ont-
Wikkelde tot de communiebank zoals wij die nu kennen, vond haar oorsprong
1“n de derde eeuw. Deze is overgenomen uit het heidendom, dat daarmee een
Sacrale plek’ wilde markeren. Klassiek bevond zich in de apsis de cathedra
Van de bisschop. Voor de apsis stond het altaar in een door kleine muurtjes
afgescheiden ruimte. Het volk stond rondom dat liturgisch centrum. Deze om-
Standers werden vooral door het feit dat ze zich achter een afscheiding bevon-
den van participanten tot toeschouwers, of in elk geval werden ze tot partici-
Panten die op afstand dienen te blijven. In de loop der middeleeuwen werd de
Plaats van de viering verplaatst naar de vergrote apsis die alleen voor de clerus
toegankelijk was, en dus tot ‘priesterkoor” werd. Helemaal achterin deze apsis
Stond het altaar. De zetel van de bisschop, die eerder belangrijker werd geacht
dan het altaar, werd verplaatst naar de noordzijde.

Door de drastische scheiding van het priesterkoor van de rest van de
Timte raakte het volk fysiek steeds verder verwijderd van de liturgische han-
F"f"ling. Deze ontwikkeling heeft sterk bijgedragen tot het uiteenvallen van de

!‘turgische gemeenschap’ in een klerikaal deel, dat belast was met de "uitvoe-
rlflg' van de liturgie, en het volk, dat eigen devoties ontwikkelde (zoals het
Idden van de rozenkrans tijdens de mis bijvoorbeeld). Als dan de liturgie
OVendien in het Latijn wordt gevierd en de priester met de rug naar het volk
8Aat staan ( omdat hij ook in die uiterste hoek van de apsis zich naar het oosten
Wil keren) wordt de scheiding vast verankerd in de communicatiestructuur van
de liturgie.

De ‘participatie” van het volk zou zich op den duur noodzakelijkwijze
beperken tot het aanschouwen van de ‘heilige gaven’ die na de consecratie
door de priester omhoog geheven worden. Daarbij komt dat vanaf de twaalfde
euw men de eucharistie op een ‘realistische wijze’ ging opvatten. In het al-
g?mem wonnen de natuur en het zintuiglijke aan betekenis, hetgeen aanlei-
fi‘“g gaf tot de opvatting dat Gods heil zich realiseert via aardse dingen. Dat
'S de context waarin zich de transsubstantiatieleer kon ontwikkelen. De hostie
Werd de aardse materie waarin God ‘tastbaar concreet’ aanwezig is. Daaruit
Ontwikkelde zich in de middeleeuwen de devotie van het uitgestalde sacra-
Ment (geconsacreerde hostie in een monstrans die op een troon wordt gezet),
®t Lof en sacramentsprocessies. Er vond daarbij een vergeestelijking plaats:

¢ hostie dient niet meer gegeten te worden, want ze is in verschijningsvorm
Van brood toch niet meer wat ze eigenlijk is: lichaam van Christus. Bij het
%nschouwen van de hostie wil men als het ware voorbij deze verschijnings-
Yorm zien tot in het wezenlijke. In feite maakte deze ontwikkeling het teken
¥an het brood los uit de context van het eucharistische teken van breken en
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delen dat door de vierende gemeente wordt gesteld, en abstraheerde ze daar-
mee de eucharistische beleving tot een louter individuele devotie, die eventu-
eel nog wel gezamenlijk werd beleefd in sacramentsprocessies of vespers-
met-lof. Oud-katholieken hebben grote vragen bij deze ontwikkeling en willen
terug naar de tijd van de oude kerk waaraan deze gebruiken vreemd waren.

In de eerste tien eecuwen was het gebruikelijk de communie staande t€
ontvangen. Dat had onder andere ook te maken met het feit dat men dan ge-
makkelijker uit de kelk kon drinken. Zowel in Oost als West was het de ge-
woonte onder beide gedaanten te communiceren. In de middeleeuwen kwam
de gewoonte op om de communie knielend te ontvangen, en vanaf de zeven-
tiende eeuw werd een ontwikkeling ingezet waarbij de koorafscheiding stilaan
tot communiebank wordt. Het is fout om de communiebank ‘tafel van dé
Heer® te noemen, want die benaming komt slechts het altaar toe. Het ligt voor
de hand dat de vierende gemeente in een kring rond het altaar komt staan om
de communie onder beide gedaanten te ontvangen. Dat men daarbij in de kring
blijft tot de laatste van de kring gecommuniceerd heeft versterkt het gemeen-
schapsaspect van de eucharistie. Het is dan ook niet aan te bevelen dat men
elk afzonderlijk de communie ‘afhaalt’ en zich meteen opnieuw naar de eigen
zitplaats begeeft. Het vormen van een kring maakt het communiceren niet al-
leen tot een gezamenlijk, maar ook tot een intens gebeuren dat het nodige res-
pect en devotie oproept. Het gebruik van een communiebank is daarvoor dus
niet noodzakelijk. Het verdient de voorkeur terug te keren tot het oud-kerke-
lijke gebruik om in een kring rond het altaar staande de communie te ontvan-
gen.

In dit verband past een opmerking over het voorgaan ‘met het gezicht' of 'mel
de rug' naar het volk. Het uitgangspunt is bij beide dat de voorganger, priestet
of bisschop, zich niet isoleert van de vierende gemeente . Bij beide constella-
ties is dat mogelijk. De plek van de voorganger met de rug naar de gemeente
kan gemakkelijk beleefd worden als een bijzondere plek waarvoor je de be-
voegdheid moet hebben om ze te betreden — dat gold bijvoorbeeld voor het
priesterkoor. Maar evenzeer kan de voorganger die met het zicht naar de g¢°
meente staat (vooral als deze denkt de gemeente te moeten toespreken vand
een (hoge) verhoging en vanachter een grote tafel) ervaren worden als diegen®
die het (alleen) voor het zeggen heeft. Ook dat is klerikaal dus. De vraag 15
dus hoe je uitbeeldt dat de voorganger, als representant van Christus die .de
eigenlijke voorganger is, midden in de gemeente staat. En dan gaat het niet
meer om ‘met het gezicht' of 'met de rug' naar het volk, maar met het ervaren
van een kring waarvan allen deel uitmaken en die gevormd wordt rond het
altaar, het symbool van Christus in de ruimte. Voorgangerschap is een dienst
aan de gemeente en kan niet leiden tot een uitzonderingspositie. Als op een©
andere wijze deze kring vorm gegeven kan worden, dan is het voorgaan ‘in de
kring’ het juiste alternatief voor zowel ‘met het gezicht' als 'met de rug' naarl
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het volk. Als voorganger bid je samen met en in naam van de gemeente, zoals
Jezus dat ook deed. Daarbij richt je dus niet de blik naar de anderen in de
kTing, maar naar het altaar. Bidden is fundamenteel iets anders dan mensen
toespreken. Wellicht moet (nog) meer ingezet worden op de ars celebrandi,
de kunst van het vieren, zowel van gemeente als van voorganger.

De ambo (preckstoel)

Oorspronkelijk is ‘ambo’ de naam voor een (kleine) stenen preekstoel zoals
Men die in oud-christelijke kerken terugvindt. Vaak wordt bij ons van ‘leze-
Naar” gesproken. De ambo verdient eveneens, zoals het altaar, een duidelijke
Plaats in de ruimte. Deze wordt tegenover de gemeente geplaatst waardoor
Uitgedrukt wordt dat de gemeente door God wordt toegesproken en dat zij het
Woord ontvangt. De ambo dient dus voor de lezingen, de antwoordpsalm en
de Paasjubelzang in de Paaswake. De homilie (prediking) wordt eveneens van
de ambo gedaan. Het is dus niet de bedoeling dat de ambo gebruikt wordt voor
allerlei inleidende woordjes, noch voor het dirigeren van de zang, noch voor
de kyrie-litanie. Dat wil zeggen dat de cantor zich slechts voor de antwoord-
Psalm naar de ambo begeeft. Andere voorzang gebeurt vanaf de eigen plaats
Van cantor en koor. Mededelingen worden eveneens vanaf een andere plaats
gedaan. De voorbeden worden vanuit 'het midden der gemeente’ gedaan, niet
van de ambo.

Er is maar één ambo want er is maar één Heilige Schrift en maar één

Yoord Gods. Ook de ambo moet van een sobere maar sprekende vormgeving
Zjn en dus meer dan een gewone lessenaar die men gemakkelijk aan de kant
Kan schuiven.

De plek van de ambo moet er een zijn waar de aandacht van de ge-
Meente gemakkelijk vastgehouden kan worden. Hetzelfde wordt ook voor het
ltaar gezegd, zodat er feitelijk een ruimtelijke inrichting ontstaat die zich rond
tvee polen concentreert. De ambo kan als de ene pool van de liturgie in het
Y0sten van de ruimte geplaatst worden, het altaar als de andere pool op een
tedelijke afstand ervan. De lector en diegene die de preek houdt staan tegen-
OVer de gemeente met hun gezicht naar het altaar. De gemeente die in een U-
Yorm rond het altaar zit ‘staat open’ voor het Woord.

! Het zal echter van de ruimte afhangen of deze tweepolige inrichting
derdaad gerealiseerd kan worden. De U-vorm impliceert dat de gemeentele-
N tegenover elkaar komen te zitten, en dat is in kleine ruimtes niet altijd
Yanze|fsprekend omdat men zich er ongemakkelijk bij voelt. Anders verdient
®t de voorkeur het altaar de meest centrale plek te geven, en de plaats van de

:mbo daaraan aan te passen door deze bijvoorbeeld achter het altaar te plaat-
en,

149



De doopvont

De doopvont wordt bij de ingang van de kerkruimte geplaatst. Daardoor wor-
den we telkens als we de kerk betreden eraan herinnerd dat we door de doop
tot Christus gekomen zijn en tot Zijn gemeente zijn gaan behoren. Het is aan
te raden om een verband uit te drukken tussen altaar, ambo en doopvont, om-
dat ze de eenheid vormen waarop ons leven als christen en als geloofsgemeen-
schap gebaseerd is. Als een doopkapel bij de ingang van de kerkruimte inge-
richt wordt, staat zij tegenover het altaar dat zich aan de andere kant van de
ruimte bevindt. Daarmee wordt in de architectuur uitgedrukt dat doop en eu-
charistie de twee centrale sacramenten zijn. Het is van belang dat de doopvont
zo geplaatst is dat de gemeente zich er bij een doop rond kan verzamelen-
Indien dat onmogelijk is kan men met een “credenstafel' voor de doop werken
die in het midden van de gemeente wordt geplaatst als er gedoopt wordt. Het
blijft echter een voorwaarde dat er liefst in de buurt van de ingang een doop-
vont staat, waarbij buiten de Paastijd ook de Paaskaars geplaatst wordt.

7.3 Secundaire symbolen

Naast de reeds besproken ‘oosting” van het kerkgebouw behoren ook het ta-
bernakel en de zetel van de voorganger tot de secundaire symbolen, en daarbi]
behoort ook de plaats van cantor, koor en orgel. Tot slot ga ik kort in op de
toegang tot het kerkgebouw: het kerkportaal.

Het tabernakel

De reeds vanuit de oudheid stammende gewoonte om het altaar te versieref
(voorzetsels, retabels, gordijnen, en dergelijke) heeft gemaakt dat het mensa-
karakter van het altaar naar de achtergrond verdween. Door de verbinding met
het tabernakel en het hoogaltaar, die uit de 16° eeuw stamt, werd de focus meer
op de geconsacreerde gaven gelegd dan op het liturgische gebeuren. De reeds
vermelde gewoonte van de geestelijke communie door het aanschouwen valt
de omhoog geheven, c.q. uitgestalde gaven, zetten deze bedenkelijke ontwik-
keling verder nog kracht bij. Het tabernakel hoort niet op het altaar thuis. Aarr
vankelijk werd de reserve van de gaven bewaard in een nevenruimte (vandaat
de naam ‘sacristie”).

In het tabernakel wordt het geconsacreerde brood bewaard om het uit ¢
kunnen delen aan zieken en stervenden, eventueel ook aan medegelovigen di°
niet aanwezig konden zijn bij de viering, of voor een noodsituatie waarin het
voor de gemeente niet mogelijk zou zijn om eucharistie te vieren. Deze |laatst®
situaties kwamen echter pas vanaf de 11° eeuw voor, eerst in kloosters en
daarna ook in parochies. Sinds de zestiende eeuw is het algemeen gebruik £¢°
worden. We willen dit gebruik zoveel mogelijk beperken, om te voorkome?
dat het teken van het brood geisoleerd zou raken van de eigenlijke context: het
vieren van de eucharistie door de gemeente. Het tabernakel dient op een ple
geplaatst te worden waar het niet de aandacht trekt, maar waar het wel met
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en zekere eerbied omgeven wordt (er wordt bijvoorbeeld een brandende
kaars, c.q. godslamp bij geplaatst).

De zetel van de voorganger
De zetel van de voorganger in de eucharistie herinnert aan de cathedra van de
bisschop in de kathedraal. Deze bevond zich in de eerste eeuwen in de uiterste
Punt van de apsis en was omringd door de zetels van de priesters. De cathedra
18 het symbool van de ambtelijke autoriteit van de bisschop als voorganger
Van de kerk. Tegen deze achtergrond is het duidelijk waarom de zetel van de
Voorzitter van de eucharistische samenkomst zo opgesteld moet worden dat
het duidelijk is dat hij of zij de voorganger van de hele vierende gemeente is.
Daarom is het aan te bevelen deze zetel achter in de apsis tegenover de ge-
Meente te plaatsen. Vanaf die zetel leidt de voorganger de woorddienst en het
Sl.Ot van de eucharistie. Als de plaatsing van deze zetel in de apsis ruimtelijk
Niet mogelijk is, dan dient hij links of rechts van het altaar een plaats te krijgen.
In alle gevallen dient men vanaf die plek een goed contact met de gemeente
' kunnen hebben.

~ De zitplaatsen voor hen die een bijzondere dienst vervullen in de litur-
8I¢, zoals misdienaars, lector, moeten op een ge€igende plaats in de buurt van

€t altaar voorzien worden.

Cantor, koor en orgel
Muziek en zang hebben een belangrijke functie in de liturgie omdat ze in grote
Mate bijdragen aan het communicatieve karakter ervan. Daarom horen cantor,
00r en orgel niet ver weg van het altaar geplaatst te worden, maar integendeel
P een plek waar cantor en koor duidelijk als leden van de vierende gemeente
varen kunnen worden. De ruimtelijke mogelijkheden zullen per situatie ver-
Schillen, maar in elk geval mag het niet zo zijn dat men tot een situatie komt
Waar cantor en koor in plaats van de gemeente de zang voor hun rekening
®men en men tot een soort van concertuitvoering komt. Dat laatste heeft nog
Weinig weg van de gemeenschapsliturgie die oud-katholieken voor ogen staat.

Het kerkportaal

“Cloegang tot de kerkruimte is veel meer dan een hal die vooral bescherming
gen de wind moet bieden. Het is een plek van overgang van de gewone naar
¢ Sacrale ruimte. Vanuit de gewoonte uit de achtste eeuw om de gelovigen

Met doopwater te besprenkelen voor zij de kerkruimte betraden voor de zon-
dgseucharistie hebben de wijwatervaten hun intrede gedaan. Dat we ons be-
Tuisen met doopwater voor we de kerkruimte betreden versterkt de ervaring

V'fl" een andere wereld binnen te gaan. Het herinnert ons ook aan de overgang
1€ onze doop in ons heeft teweeg gebracht. Een mooi wijwatervat verdient
US een goede plaats in het portaal van de kerk. Bovendien is het kerkportaal
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de ruimte waar we tot stilte worden uitgenodigd om ons voor te bereiden op
de stilte van de kerkruimte zelf.

Het kerkportaal is dus een soort van ‘geestelijke sluis’ die toegang biedt
tot ‘de ziel van mens en wereld’, zoals ik dat in de inleiding schreef. Het is
dus een zone waar men in de juiste gesteldheid komt om de stap naar binnen
‘te wagen’. Soms wordt een portaal zo ingericht dat men reeds zicht heeft op
de kerkruimte zelf (door glazen wanden aan te brengen bijvoorbeeld). Toeval-
lige voorbijgangers kunnen meteen een glimp opvangen van Gods aanwezig:
heid onder de mensen. Immers, de inrichting van de kerkruimte straalt iets uit
van de intensiteit van de liturgie en het geloof van de gemeente die er samen-
komt.
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DEEL DRIE: DE AMBTSDRAGER
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Ben Leferink, ‘Dansende priester’ (brons; collectie Leonie van Straaten)
Foto Jeroen Cornelissen
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Hoofdstuk 8 Het kerkelijk ambt

Het verzamelen van mensen opdat ze samen de weg naar het Koninkrijk van

God zouden vinden: dat was de intentie die centraal was in Jezus’ leven op

ia'rde. Hij riep de discipelen op om samen met hem die opdracht waar te ma-
en.

Het discipelschap heeft een dubbel doel. Enerzijds vormen de discipe-
€N de intieme kring rond Jezus, anderzijds zullen ze te zijner tijd uitgezonden
Worden.’* Deze ‘verzamelactiviteit” wordt na de dood van Jezus door de apos-
telen voortgezet.*’
 Traditioneel wordt de term ‘apostel’ gereserveerd voor de discipelen
die door Jezus zelf geroepen werden, en die met hem leefden en rondtrokken
®n later getuigen zijn geworden van de verrijzenis.”® Het resultaat van de inzet
Van de apostelen was de stichting van gemeenschappen.”® In navolging van
lezus, die tijdens zijn leven geregeld ‘maaltijdgemeenschap’ hield die van een
“Eer bijzondere betekenis was voor wie eraan deelnam, houden ook de apos-
telen bijzondere maaltijden met hun gemeenschappen. Daaraan is te merken
10¢ de kring van de Twaalf rond Jezus een ecclesiologisch gegeven is en een
ﬁ:lndamentele betekenis heeft. Evenzeer wordt duidelijk dat de gemeenschaps-
Yorming het centrale streven van de kerk dient te zijn.**

De kerk is dus gemeenschap van God met de mensen en van mensen
Onderling. Het ‘natuurlijke centrum’ van die gemeenschap is de eucharistie.””

€ kerk wordt dus geboren rond de Tafel van de eucharistie.”™ Hoewel de
. Waalf wel de rol gehad hebben om de eucharistie in de gemeenschappen te
Mtroduceren, kan men daaruit niet afleiden dat zij in formele zin ook ambts-

agers waren. En omgekeerd hoorden ook niet alle “apostelen’ tot de Twaalf
fond Jezus.

Paulus was zo'n ‘apostel na de twaalf’. Het begrip *apostel’ ontstond in

€ context van de tijd waarin de basis voor de kerk werd gelegd en had de
O0rspronkelijk Griekse betekenis van ‘boodschapper’. Dat wil zeggen dat de
%poste] werd gezien als iemand die door God zelf gezonden was.”” Na Pasen
Werd het hun taak om in principe alle mensen uit te nodigen om zich bij de

%

s Kasper, Katholische Kirche. 317.

2 UL, Kirche, 234.

s N. Brox, 4 history of the early church. London, 1994, 74,

e Stelder, Wirklichkeit, 81-87.

2, Slder, Wirklichkeit, 89; vgl. Kiiry, Kirche, 233.

2 L l0Cger, Celebrating, 467, 480-485.

i Afanassieff, L église, 196.

Yy Schillebeeckx, Pleidooi voor mensen in de kerk. Christelijke identiteit en ambten
2 Oe kerk, Baarn 1985, 63. Vgl. Kasper, Katholische Kirche, 317 en Kiiry, Kirche,
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‘Jezus-gemeente’ aan te sluiten. Als getuigen van de verrijzenis vormen ze het
fundament waarop de gemeenschappen zich gebouwd weten. De getuigen
hadden in de context van de evangelién een bijzondere functie. Als fundament
van de kerk staan zij aan het begin van een geschiedenis. Om de ontwikkeling
van die geschiedenis mogelijk te maken waren zij ertoe gehouden opvolgers
te kiezen. Zoals de apostelen door Jezus zijn opgedragen om zorg te dragen
voor de nieuwe ‘Jezus-gemeenschappen’,””’ moeten zij erop bedacht zijn dat
na hun dood die gemeenschappen niet zonder leiding vallen. Zo zien we dal
in de plaatselijke gemeenschappen bepaalde personen die verantwoordelijk-
heid voor de verkondiging en het gemeenschapsleven op zich nemen. Sommi-
gen van hen worden ook uitdrukkelijk door de apostelen benoemd. Als ‘gods-
gezanten’ deden zij dat op basis van de ervaren verantwoordelijkheid voor de
gemeenschappen. Zij hadden daartoe geen opdracht van de Heer Jezus gekre-
gen.””" Het is dus onmogelijk om deze nieuwe leiders van de gemeenschappen
als opvolgers van de apostelen te beschouwen; ze nemen slechts de dienst en
de rol van de apostelen in de gemeenschap van hen over.*” Ze zijn namelijk
geen getuigen van de verrijzenis en kunnen dus onmogelijk aanspraak maken
op de unieke historische plek die de apostelen innemen. Wat in dat verband
de betekenis is van de “apostolische successie’ komt verderop ter sprake. 40

8.1 De ontwikkeling van het ambt in de Oude Kerk

In zijn eerste brief aan de christenen in Thessaloniki schrijft Paulus over de
proestos.””* Nicolas Afanassieff interpreteert een en ander als mensen die doof
Paulus werden benoemd om de leiding te nemen.””® Toch betekent dat niet dat
het ambt van de proestos ook door Paulus geinitieerd zou zijn geweest. Overal
waar eucharistische samenkomsten plaatsvinden is er sprake van de proestos
die er het voorzitterschap van waarneemt. Uit de brief aan de Hebreeén leref?
we dat bij de proestos niet alleen de verantwoordelijkheid voor het leiden van
de eucharistische samenkomst ligt, maar evenzeer die voor de verkondi-
ging,””® In de Handelingen van de Apostelen kan men nalezen wat de dieﬂ_st
van de apostel inhoudt: dienstbaar als Jezus zelf was zal men het gelcrt)f:"vr?’f
Jezus verkondigen en in het heil dat door hem in de wereld gekomen is.
Die dienst wordt door de apostelen overgedragen op de personen die door hef
benoemd werden om de leiding van de gemeente te nemen.

20 Zie bijv. Joh. 21,15 en Mat. 16, 18.

271 Stalder, Wirklichkeit, 92-93; Vgl. Afanassieff, L 'église, 210-225.
272 Kiiry, Kirche, 283.

13 Zie hoofdstuk 9, par. 9.4.

2 | Thess. 5,12.

75 Afanassieff, L ‘église, 200 e.v.

276 Vgl. Hebr. 13, 7;17;24; Afanassieff, L 'église, 204-205.

1 Vgl Hand. 20, 17-19; Stalder, Wirklichkeit, 91-92.
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Zoals door Jezus beloofd, kunnen de gelovigen op de bijstand van de
Heilige Geest rekenen.>”® De Heilige Geest verrijkt de kerk met een veelvoud
Van charismatische gaven ten dienste van haar opbouw.”’”” De grondstructuur
Van de kerk is dus ‘charismatisch’ en daarop wordt de hele organisatie ge-

Ouwd, Daarbij heeft de opvatting van de kerk als een ‘kudde’ en als ‘volk
Van God’ een centrale betekenis. Wie echter over een kudde spreekt veronder-
Stelt ook de aanwezigheid van een herder (m/v), en als het ‘volk van God” niet
alleen een organisatorische maar ook een spirituele betekenis heeft, zal men
hetzelfde ook van de herder zeggen.

Daarom is het onmogelijk te stellen dat de organisatie van de kerk louter
£en kopie zou zijn van de maatschappij. Men mag dus het werken van de Geest
hiet nitsluiten of minimaliseren.”®’ Het is duidelijk dat de fundering van de
Christelijke gemeente niet door het ambt tot stand komt.”*' Alle gemeenteleden

ebben bij de doop de geestesgave ontvangen en worden geroepen samen ‘Li-
chaam van Christus’ te zijn. In die zin worden alle gelovigen tot een gemeen-
Schap samengeroepen om zich -- met de woorden van de eerste brief van Pe-
_thS: ‘bij de levende steen te voegen die door de mensen werd afgekeurd maar
door God werd uitgekozen om zijn kostbaarheid’. De brief vervolgt met de
fnbeveling: ...en laat u zelf als levende stenen gebruiken voor de bouw van
fen geestelijke tempel. Vorm een heilige priesterschap om geestelijke offers
€ brengen die God, dankzij Jezus Christus, welgevallig zijn.”**
Herwig Aldenhoven wijst erop dat in de vroegste kerk de vraag naar
Evoegdheden nog geen rol speelt, om daarna in de loop van de tijd belangrij-
€r en tot slot dominant te worden.” Daaruit volgt dat, zoals Edward Schil-
ebeeckx vaststelt, het charismatische aspect aan invloed verliest ten voordele
Van het ambtelijke.”® Toch wijst Stalder erop dat er principieel geen tegen-
Stelling dient te bestaan tussen het charismatische en het ambtelijke. Elk ambt

eeft immers behoefte aan het charismatische, alhoewel geen enkel charisma
Op zich een ambt kan zijn.”*®

‘-‘..-'-—-_;
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Vanaf het begin kan men vaststellen dat er in verband met het ambt
telkens van drie aspecten sprake is: verkondiging, heiliging en dienst. Dat i
logisch als men bedenkt dat de kerk ertoe geroepen wordt het drievoudige
ambt van Jezus Christus zelf te representeren. Dat betekent dat de kerk Jezus
Christus’ heilswerk voort moet zetten, als Christus’ dienaar zijn evangelie
dient te verkondigen, zijn sacramenten bedienen en zijn herdersambt uitoefe-
nen.”*® Ambtsdragers doen dat op een specificke wijze, zoals ook de gemeent®
dat op haar eigen wijze doet. Zo stelt Mattijs Ploeger, in navolging van
Afanassieff, terecht dat er van een ontologisch onderscheid tussen de gedoop-
ten, leken en ambtsdragers, geen sprake kan zijn. Het onderscheid tussen beide
kan ‘slechts’ vanuit de functie begrepen worden waarbij meteen opgemerkl
moet worden dat de functies tot de essentie van de kerk en haar liturgische
gestalte behoren.”’

De ontwikkeling van de ambten kent in apostolische en na-apostolische
tijd drie fasen.”®® In de loop van de tweede eeuw verdwijnen de rondtrekkende
figuren die de zorg voor meerdere gemeenten in een bepaalde regio op zich
hadden genomen. Verder wordt het leidingsambt in de gemeente ook meer €1
meer liturgisch begrepen.”® Het kerkelijk ambt heeft de dubbele focus van de
verkondiging en de gemeenteleiding. Ignatius van Antiochié (+ 107) beschrijft
de gemeente voornamelijk al als een eucharistie-vierende gemeenschap waar-
bij de bisschop, omringd door de kring van priesters en diakens, voorgaal:
Hyppolitus (+235/236) beschrijft hoe de bisschoppen, priesters en diakens
door handoplegging en gebed gewijd en in hun functie geinstalleerd worden:
Die functies vinden trouwens hun oorsprong in de liturgie. Alle niet-liturg
sche functies worden aan de liturgische toegevoegd, en allen die een rol heb-
ben in de liturgie worden daartoe dus ook gewijd.”" Al bij Hyppolitus en latef
ook bij Cyprianus (+258) kan men als gevolg van die ontwikkeling een be-
paalde ‘sacerdotalisering’ van het leidingsambt vaststellen. N

In de derde fase ten slotte worden alle geestesgaven en charismata 1!
het klerikale schema opgenomen. Men spreekt in dat verband van de instituti®
onalisering van charismata en diensten. Aan het einde van de derde eeuw hee
het drievoudig ambt zich overal doorgezet. Het eenhoofdige episcopaat hO?"[
ten tijde van Ignatius al duidelijk tot de kerkelijke structuur. Daarbij is de biS"
schop de voorganger in de stadsgemeente. En ook Ireneiis van Lyon (+202)
verwijst in zijn strijd tegen het subjectivisme van de Gnostici op de

28 Kiiry, Kirche, 235.

%7 ploeger, Celebrating, 496; Afanassieff, L ‘église, 43-45.127; vgl. M. Ploeger, Ge
loof dat probeert te begrijpen. Bijdragen tot een oud-katholieke theologische benad‘?"
ring [Publicatiereeks Stichting Oud-Katholiek Seminarie nr. 63], Amersfoort-Shied-
recht 2020, 133-134.

2% Van Eijk, Teken, 284-288.

289 gehillebeeckx, Pleidooi, 123.

290 Van de Beek, Lichaam, 239.
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Postolische successie’" als een kenmerk van het episcopaat en als garantie
Voor de kerk om in de waarheid te blijven.””

Samenvattend kunnen we stellen dat in de vroegste kerk een verscheidenheid
fan gelovigen de leiding van de gemeente heeft. Ze worden presbyteroi of
Episcopoi genoemd, en naast hen is er ook sprake van diakonoi. De episcopoi
hebben het eigenlijke gezag, en worden daarbij door de presbyteroi en de di-
konoi ondersteund. Er is duidelijk sprake van een higrarchische ordening,
Waarbij de episcopoi het ‘volle ambt’ vertegenwoordigen.”” Dat betekent ech-
terniet dat het presbyterium geen belangrijke betekenis zou hebben. Ofschoon
We niet weten welke precies de omstandigheden zijn die ertoe geleid hebben
dat het bisschopsambt zich heeft losgemaakt van dat van de priester, mag men
daaruit niet besluiten dat er sprake zou zijn van een soort van ambt van opper-
Berder boven het herdersambt van de priesters.””* De bisschop is het teken van
®enheid in de lokale kerk, en het priestercollege met de bisschop als voorzitter
8 de uitdrukking van het gemeenschapskarakter van het kerkelijk ambt zoals
dat gefundeerd is op de apostelen.”’® Overigens representeert ook de priester
de bisschop als herder.
Bij het toevertrouwen van het ambt aan een persoon worden in de Oude
Kerk altijd drie belangrijke ‘momenten’ doorlopen.2?® Het eerste moment is
€ verkiezing van de ambtsdrager door de hele gemeente, vooral dan de ver-
1ezing van de bisschop.”®” De verkiezing wordt gezien als een proces waarbij
Men samen probeert te ontdekken wie er door God als ambtsdrager in die be-
Paalde gemeente geroepen werd.””® Het tweede moment is de wijding, die de
Sarantie is dat het ambt teruggaat op de opdracht die Jezus Christus gegeven
eeft. Het derde moment is de installatie van de bisschop op de zetel, waarmee
1 de dienst als voorzitter van het presbyterium op zich neemt.
Het kerkelijk ambt heeft de opdracht de dienst van de leiding van de
'ge'mt’-'ente op zich te nemen met het doel de veelvuldig aanwezige charismata
" integreren in een gemeenschap waarvan Jezus Christus het hoofd is.>*” Een

W) .

29; Zie hoofdstuk 9, paragraaf 9.4.
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en ander betekent dat men omwille van Jezus en zijn opdracht de gelovigen in
de gemeente wil verzamelen voor de verkondiging van Gods Woord en het
vieren van de sacramenten. In dat kader functioneert het ambt als de represen-
tatie van het gezamenlijke geloof tegenover de gelovigen zelf, maar ook naar
buiten toe.’”’ Zij die na de apostelen de dienst van deze laatsten hebben over-
genomen representeren Jezus Christus, waardoor zij zich gezonden weten 20~
als dat ook voor de apostelen het geval was.™”’

Dat wordt begrijpelijk op basis van de persoonlijke band die de eerst€
opvolgers van de apostelen met hen hadden. Omdat die relatie slechts kan be-
grepen worden in het kader van het overnemen van de opdracht die de apos-
telen van Jezus zelf ontvangen hadden, wordt ze gezien als geworteld in Jezus
Christus zelf. Daarom kan met recht gezegd worden dat de opvolgers in de
dienst van de episcopé ook Christus representeren en dus ook voorgaan in de
eucharistie. De viering van de eucharistie is immers een kerkelijke realiteit en
dus moet ze ook geworteld zijn in de oorsprong van de kerk, namelijk de op-
dracht van Jezus Christus aan de apostelen. Het moge duidelijk zijn dat de
opvolgers van de apostelen, precies door hun relatie met hen, die noodzake-
lijke verbinding met de oorsprong reprenteren.’”> Meteen is ook duidelijk dat
de episcope-functie slechts in het kader van de gemeente betekenis heeft en
dat het dus nooit kan gaan om een individuele aangelegenheid. Gemeente €1
ambtsdragers zijn altijd van elkaar afhankelijk.**

8.2 Het ambt als garantie voor de eenheid en het blijven in de waarheid

Het is de verantwoordelijkheid van het ambt om de eenheid van de kerk e
haar blijven in de waarheid van de liefde van Christus te bevorderen te beves-
tigen. Ambtsdragers dragen deze verantwoordelijkheid persoonlijk, maar al-
tijd in het kader van het college van ambtsdragers en de hele gemeente. Het
ambit is incarnatorisch van aard en representeert het ambt van de Heer Jezus$:
zoals dat door de Heilige Geest in hem bewerkt werd.*** Een en ander betekent
echter niet dat de ambtsdrager niet vatbaar zou zijn voor kritiek omdat hij of
zij een soort van ‘goddelijke onkwetsbaarheid’ zou bezitten.’” Ook Cypriants
vergeleek de positie van de bisschop niet met die van God of van Christus:
maar met die van Petrus.’” Het gaat om de verantwoordelijkheid voor de

300 Werbick, Kirche, 372. De auteur verwijst in dit verband naar Pannenberg en Zij0
‘pecumenische ambtsopvatting’. Vil. Stalder, Wirklichkeit, 93; Kiiry, Kirche, 299
300; Afanassieff, L ‘église, 210.

W01 vel. bijv. 2 Kor. 5,20.

302 Stalder, Wirklichkeir, 93-94.

303 Afanassieff, L ‘éalise, 210.

104 Murray, ‘Theology of ministry’, 52.

305 P, Amiet, 'Systematische Uberlegungen zum Amt', in: Internationale Kirchlich
Zeitschrifi 62 (1972), 183.

306 Aldenhoven, ‘Einheit’, 148.
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Tepresentatie van de waarheid die in Jezus Christus is. Waar Christus is, daar
18 0ok de waarheid.’®” Het gaat er dus om de eenheid van alle christenen, en
hun gemeenschappen, te bewerken en te belichamen. Die eenheid is enkel in
Christus te vinden. In de ambtsdrager erkent men dus niet de persoon van het
ambt op zich nam, maar Christus.”® Het verzamelen van de hele gemeente tot
de “ekklesiale communio van Woord en Sacrament’ is de kernopdracht van
het ambt.** Hoewel de hele gemeenschap zich gecommitteerd heeft aan het
geloof zoals dat door de apostelen verkondigd werd, en daardoor ook deel
Uitmaakt van de ‘apostoliciteit’, neemt de ambtsdrager de verantwoordelijk-
heid ervoor op een specifieke wijze op zich. Het gaat erom dat die Sache Jesu
Op een directe wijze aanwezig gesteld wordt in de gemeente.”'” Daarmee heeft
€ gemeente in het ambt een ‘tegenover” dat tot de kern van haar structuur
choort. Het ambt kan niet zonder de gemeente en de gemeente kan niet zon-
der het ambt. He ambt representeert Jezus Christus tegenover de gemeente,
terwijl het tegelijkertijd ook de gemeente als geheel representeert. In het ambt
IS er dus sprake van een dubbele representatie.’!!
In de eucharistie wordt de ‘verzoende liefdesgemeenschap’, zoals zij
d‘?Ol‘ God als definitieve toekomst voor de mensen ‘gedroomd wordt’, een re-
dliteit. Daarom behoort de eucharistie tot de definitie van de kerk: de kerk is
de eucharistievierende gemeente.’'” Ze leeft vanuit de belofte dat de Heer Je-
Us aanwezig is als zij eucharistie viert, waardoor ze juist in die viering de
®enheid met haar Heer kan ervaren en beleven. Daarom is vanaf het begin van
e_kerk aan de voorganger van de eucharistie de rol van de Christusrepresen-
latie toevertrouwd. De eucharistie verbindt dus met de oorsprong van de kerk,
*N daarom komt het ook aan de voorganger toe de verantwoordelijkheid van
et ‘blijven in de waarheid van de oorsprong’ op zich te nemen.’" Precies in
et kader van de liturgisch-sacramentele gestalte van de kerk moet de ontwik-
eling van het bijzondere bisschopsambt gesitueerd worden.**

83 Ambt en gemeente
De gelovigen worden door de Heer samengeroepen tot zijn volk. 'Eens was u
&een volk, nu bent u Gods volk, eens viel Gods ontferming u niet ten deel, nu

"-.___-_-_;
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wordt zijn ontferming u geschonken.*'* De kerk is het volk van God. Op grond
van zijn onderzoek naar de Oude Kerk maakt Nicolas Afanassieff duidelijk
dat er in de kerk niets kon gebeuren zonder dat het volk het daarmee eens wass
maar evenmin kon er iets ondernomen worden zonder de instemming van de
ambtsdragers.’'® De ambtsdrager zorgt voor het goede verloop van dingen. In
de leiding die van hem uitgaat waarborgt hij structuur en ordening van de ge-
meente. De ambtsdrager heeft duidelijk de leiding, maar het volk ‘regeert !
De ambtsdrager gaat voor maar de gemeenteleden zijn de concelebranten.””
Allen worden geroepen tot het “priesterschap’, dat is de dienst van Gods liefde
voor mens en wereld. Het priesterschap van het Eerste Testament betreft de
tempeldienst, en daartoe konden slechts de leden van de stam van Levi toetré-
den. In het Tweede Testament is het priesterschap aan het hele volk overge
dragen. ledere Christen is namelijk door de doop een “priester’ geworden in
de tempel die de kerk is, en die opgebouwd wordt met de levende stenen die
de gelovigen zijn.*'* Alle leden van het volk staan dus met de eigen charismata
ten dienste van het ambt van de kerk. Dat ambt is de Missio Dei, Gods missi€
om mens en wereld te bevrijden. Dat is het ‘apostolaat’, en dat is de missie
van het hele volk. In die zin is het apostolaat het ‘corspronkelijke ambt’ van
de kerk dat dus door het gehele kerkvolk gedragen wordt. De gemeente is als
het ware met dat ambt mee-gegeven en daarom is ze het fundament en het doel
van het kerkelijk ambt in strikte zin, zoals dat ambt op zijn beurt instrument
en orgaan van de gemeente is.>'? Het ambt is ‘orgaan van de gemeente’ omdat
het dienstbaar wil zijn aan de opdracht die de gemeente van de Heer ontvangen
heeft. Het ambt wil dus de opbouw van de gemeente dienen opdat de gemeente
haar roeping waar zou kunnen maken. Door de verkondiging van het evange”
lie en het voorgaan in de sacramenten stelt het ambt de gemeente in staat haar
missionaire opdracht in de wereld te realiseren.

Uiteraard kan het ambt deze rol slechts vervullen als het ook gedrage®
en bevestigd wordt door de gemeente.’”’ Relatie en vertrouwen zijn in dat ka-
der sleutelbegrippen. Niemand kan zichzelf tot ambtsdrager maken. De g¢
nade om te ‘ontdekken’ wie door de Heer tot de dienst van het ambt geroepe”
wordt, is aan de gemeente gegeven. Wanneer de gemeente bij de wijding va?
een ambtsdrager gevraagd wordt luidop met het gebeuren in te stemmen, da%
is dat een verwijzing naar haar eigen verantwoordelijkheid de roeping van de
persoon in kwestie al dan niet te bevestigen.

3151 Petr. 2, 10.

M6 Afanassieff, L ‘église, 195.
T Afanassieff, L église, 197.
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Het ambt in strikte zin, of het bijzondere ambt, staat ten dienste van het
dlgemene, dat alle gelovigen met elkaar delen.””! Door de doop worden im-
Mers allen ‘gewijd’, en door het vormsel worden allen toegerust tot de pries-
ter-, konings- en profetendienst.’** Allen zijn dus geroepen om deel te hebben
4an de priesterlijke roeping van de gemeente door de concelebratie in de eu-
Charistie. Allen hebben deel aan de koninklijke roeping door bv. deel te nemen
aan de verkiezing van ambtsdragers en aan het synodale bestuur van de ge-
Meente. Allen vormen samen ook een profetische gemeenschap door de con-
Crete solidariteit onder elkaar en met de armen. Allen dragen bij aan de ver-
kGndiging van het evangelie door hun ijver voor de vormgeving van het chris-
telijke leven binnen de kerk, het gezin, de maatschappij, enz.

Zoals John Zizioulas benadrukt is het onjuist om de gemeenteleden als

“lel-gewUd te bestempelen. Door doop en vormsel wordt men opgenomen
In de eucharistische gemeenschap en daarin hebben zij een bijzondere rol als
Concelebranten.’ Het algemene priesterschap is dus de basis voor het bijzon-
dere, want het is onmogelijk tot het bijzondere geroepen te worden zonder te
Participeren in het algemene. In dat kader kan men zeggen dat het algemene
Priesterschap geen persoonlijk-existentiéle realiteit is, maar een kerkelijk-
ambtelijke. De gelovigen zijn, krachtens de apostolische volmacht die de ge-
Meente als geheel gegeven is, ertoe geroepen specifiek kerkelijk te handelen,
dls tegenover van de ambtsdragers.”* In dat opzicht is de synodaliteit van de
kerk even fundamenteel als het ambt. Zoals hierboven al gezegd: de gemeente
an niet zonder ambtsdragers functioneren, zoals de ambtsdrager niet zonder
de gemeente kan. De ambtsdrager is op de eerste plaats een gedoopte, die door
de Heer geroepen werd de kerk te besturen en te leiden, en door wie Hij de
Mede-gemeenteleden door doop en eucharistie laat participeren aan zijn Li-
thaam dat de Kerk is.*”* Het bijzondere ambt onderscheidt zich van het alge-
Mene als respectievelijk middel en doel. Het algemene priesterschap heeft de
"ealisatie van het priesterschap van Christus tot transformatie en heiliging van

€ Wereld voor ogen; het bijzondere priesterschap is aan de kerk gegeven met
dls doel het algemene te ondersteunen en te bevorderen.*2®

Het centrale streven van de gemeente is om Gods wil voor mens en
Wereld te ontdekken. Het gaat er dus niet om wat de meerderheid denkt, noch

At iets modern of antiek, progressief of conservatief, enz. zou zijn. Het gaat
om wat Gods perspectief is en daaraan als gemeente dienstbaar te zijn.*”’
llen worden dan ook geroepen te participeren in dat proces van

Werbu:lg Kirche, 375.
1 Petrus 2,9 vv.: Gal 3,26.
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‘waarheidsvinding’. Precies omdat de kerk een gemeenschap van ‘charisma-
tici’ is -- dat wil zeggen dat ieders begaafdheid serieus wordt genomen als
gave van de Geest en er dus toe doet — is ze ook in staat ‘interpretatiegemeen-
schap’ te zijn. Allen dragen daarom de mede-verantwoordelijkheid voor het
interpreteren van wat de Geest duidelijk wil maken, en voor het als gemeente
concreet belichamen van de Geest van Jezus Christus, waarmee God de we-
reld wil doordringen.””® Precies daarin ligt het gezag van de kerk: dat ze g¢-
tuigt van Gods wil. In dat kader moet gewezen worden op het belang van de
‘receptie’ door het kerkvolk van besluiten die door ambtsdragers genomen
worden. Als een besluit door het kerkvolk niet ontvangen en omarmd wordt,
verliest het zijn kracht en geldigheid als besluit van de kerk.”*

In het kader van de charismatische grondstructuur van de kerk moet
men zeggen dat het bijzondere ambt steunt op een eigen charisma. Het ligt dan
ook voor de hand dat het ambt ruimte zal geven aan de andere aanwezige cha-
rismata, en ze niet alleen zal respecteren maar ook bevorderen. De steun €l
hulp zijn nodig opdat ook zij zouden kunnen bijdragen aan de opbouw van de
gemeente. ™ Hoe een en ander kan functioneren lezen we bv. in het verhaal
van het zogenaamde ‘apostelconcilie’ in Handelingen 15. Paulus en Barnaba$
worden door de gemeente naar Jeruzalem gestuurd om samen met de 2¢°
meente aldaar een besluit te nemen over de missie onder de heidenen. Het
verhaal geeft ons bovendien een inzicht in hoe de gemeente van Jezus als 26
meente ook deelneemt aan het noodzakelijke proces van waarheidsvinding:
De gemeente wordt duidelijk benaderd als ‘spreekbuis’ van de Heilige Geest-
Het samenspel is helder: de apostelen en hun opvolgers weten zich door de
gemeente bevestigd, terwijl zij op hun beurt de gemeente bevestigen als dradg”
ster van de Heilige Geest, ja: als “Tempel van de Heilige Geest’. Gemeente en
ambtsdragers zijn dus elkaars ‘tegenover’*’' Sommige theologen besluiter
hieruit dat de rol van de ambtsdrager de Christusrepresentatie is in het kader
van het realiseren van de opdracht zoals die aan de apostelen door de Heer
gegeven werd, en dat de gemeente de Heilige Geest representeert, niet op een
exclusieve wijze maar wel in deze zin dat het aan haar is om de geloofwaal™
digheid van het ambt vanuit het evangelie te toetsen. Mattijs Ploeger vindt

28 Werbick, Kirche, 375.

329 Kirche und Kirchengemeinschaft. Bericht der Internationalen Romisch-Katho-
lisch-Altkatholischen Dialogkommission, Paderborn-Frankfurt a.M. 2009, nr. 25.
Eveneens te vinden in: Kirche und Kirchengemeinschafi. Erster und Zweiter
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tchter deze verwoording problematisch als men bedenkt hoe christologie en
Pheumatologie van elkaar afhankelijk zijn. Het ware juister de rol van het
ambt, en het karakter van het wederzijds tegenover van ambt en gemeente, te
b‘@SS‘achrijw:n in het kader van een symbolische liturgisch-sacramentele wijze
Van voorgaan van de gemeente, waarin het ambt Christus (die door de Heilige
Geest hoofd van de kerk is en dus de eigenlijke voorganger) representeert.**

8.4 De wijding
De wijding door handoplegging en gebed als een bevestiging van het
dmbtscharisma vindt plaats in het kader van een eucharistievering. Dat feit
Maakt meteen duidelijk dat het daarbij niet om een individueel gebeuren gaat,
alhoewel het zich wel aan een persoon voltrekt, maar dat de identiteit van het
Volk van God daarbij in het geding is. De gelovigen die tot bisschop, priester
of diaken gewijd worden zijn bedoeld als zichtbaar teken van die gezamenlijke
Identiteit van de kerk: voor de kerk zelf en voor de wereld.** Het gaat daarbij
dus om de representatie van het ambt van Christus zoals dat door alle gedoop-
ten mede belichaamd wordt. Door de wijding wordt de wijdeling niet in een
ander soort van christen getransformeerd, integendeel: de wijding die al in de
fi‘)Op ontvangen werd wordt bij de ambtswijding op een specifieke wijze ge-
Mtegreerd in het geheel van de kerk.””® De wijding is dus het sacrament van
€ gemeenschap waarin aan een individuele gedoopte de dienst van het ambt
levertrouwd wordt. Omdat die dienst het hele leven en de persoon van de
ambtsdrager raakt, is het bij de wijding ervaarbaar hoe de gelovigen aan elkaar
Worden toevertrouwd en hoe dat gegeven tot het wezen van de kerk hoort.**
¢ wijding zorgt er niet voor dat nu de Geest van iemand bezit zou nemen,
dat ig 4 bij de doop gebeurd, maar door haar krijgt de relatie met de mede-
Eemeenteleden wel een specificke kwaliteit die ze voorheen niet had. Zo blijkt
da} een wijding betrekking heeft op de hele gemeente en niet alleen op de
Wijdeling. De gewijde wordt tot 'tegenover' van de gemeente, zoals de mede-
Eemeenteleden als ‘Geestesdragers’ ook voor de gewijde een 'tegenover' zijn.
€ wijding maakt dus die wederzijdse afhankelijkheid duidelijk, evenals het
Wederzijdse commitment naar elkaar toe. Op die wijze is ook de wijding een
t“:kt’:n van de wederzijdse betrokkenheid van God en mensen op elkaar. Het is
die betrokkenheid die tot het fundament van de kerk hoort.

8.5 Het gezag van het ambt

ij de wijding wordt de ambtsdrager een formeel gezag toegekend, maar om
At gezag werkelijk en authentiek te laten functioneren moet de bron van dat
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gezag in de kerk te ervaren zijn. Formeel is de ‘apostolische successie’, die
we in het volgende hoofdstuk nog bespreken,™” en dus het gezag van de apos-
telen, de basis voor het gezag van het ambt. De vraag is dan wat dat gezag van
de apostelen inhield. In dat kader is het goed te bedenken dat de apostelen niet
een soort van theoretische boodschap hebben willen overbrengen, maar inte-
gendeel juist het Christusgebeuren willen doorgeven.™® God heeft in Christus
de mensen een partnerschap aangeboden en zich als ‘gemeenschap’ geopen-
baard. Daarom kan het ambt, als Christusrepresentatie, alleen maar juist func-
tioneren op een verbindende en gemeenschap-stichtende wijze. Zoals Jezus
zich niet kon beroepen op enige institutionele macht, zo is het ook voor een
ambtsdrager onmogelijk zijn gezag aan zijn of haar institutionele status te ont-
lenen. Zo stelt Stalder dat het voor een bisschop onmogelijk is zich louter aan
de letter van wet en traditie te houden om ze zogenaamd onveranderd door €
geven, integendeel, hij of zij moet de traditie omtrent [Jezus Christus voortdu-
rend confronteren met steeds wisselende actuele vragen.* Juist door het be-
trekken van de actuele stand van zaken in het leven van mensen en in de W&
reld op de traditie over Jezus Christus wordt het geloof in Jezus Christus door”
gegeven. De ambtsdragers zijn verantwoordelijk voor dat proces en daarad”
ontlenen zij telkens opnieuw hun gezag.**" De roeping van het ambt bestaat
erin het geschenk van de menswording in Christus telkens (op-)nieuw in dez®
wereld ervaarbaar te maken en mensen uit te nodigen om het te ontvangef-
Dat is de wijze waarop mensen in het gezag van de ambtsdrager (iets van) het
gezag van Jezus Christus zelf ervaren.’' Daarbij is het trouwens de verant
woordelijkheid van de hele kerk om in een continu proces van waarheidsvin-
ding te onderscheiden of het in concrete situaties werkelijk om het gezag val
de Heer handelt. Dat is vaak een spannend proces, waarbij het dus meteel
duidelijk is dat ook het gezag in de kerk een zaak van dialoog is. De oud-
katholieke traditie is ervan overtuigd dat slechts de restauratie van die dialo-
gische structuur van het gezag ervoor zal zorgen dat het gezag van het ambt,
en van de bisschoppen op de eerste plaats, gerespecteerd wordt in kerk én 54
menleving.’*

7 Zie hoofdstuk 9, paragraaf 9.4.
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Hoofdstuk 9 De bisschop en zijn medewerkers

De heftige discussies over het bisschopsambt in de aanloop naar het tot stand
komen van de Zwitserse “Christ-Katholische Kirche’, de Zwitserse Qud-Ka-
tholieke Kerk dus, tonen dat het daarbij niet zomaar om een detail van de
kf’l”kstructuur gaat. In de Zwitserse Oud-Katholieke Kerk is de figuur van de
18schop ‘ingebonden’ in een fundamenteel synodale structuur. De bisschop
“f?»akt over de leer en heeft de wijdingsmacht; voor de kerkelijke discipline
4jn ook de zogenaamde Synodalrat en de Synode medeverantwoordelijk. Be-
Sluiten op het punt van kerkelijke discipline moeten door bisschop en Syno-
dalrat samen worden genomen.**
~ Het geeft aanleiding tot een nogal bureaucratisch functioneren, dat als
f‘eltelijke consequentie heeft dat de reéle macht bij de plaatselijke parochies
ligt, Daarop lijkt de situatie in de Oud-Katholieke Kerk van Oostenrijk. Daar-
?tltegen heeft in Duitsland de bisschop duidelijk meer ruimte voor persoon-
Uke autoriteit. De bisschop is er voorzitter van de Synode. Met betrekking tot
de kerkel ijke discipline kan hij of zij echter slechts na overleg met de perma-
Nente afvaardiging van de Synode besluiten nemen. Het meest als kerkleiders
Nctioneren nog de bisschoppen van de Nederlandse Oud-Katholieke Kerk,
alhoewe] ook zij ingebed zijn in een bestuurlijk gremium waarvan ook leken
®N priesters deel uitmaken.
Het moge duidelijk zijn dat in de oud-katholieke kerkstructuur de plaats
®N de functie van de bisschop niet altijd onomstreden zijn geweest. Het blijft
4arom belangrijk de reflectie op het bisschopsambt af en toe opnieuw uit-
fl“lkkelijk te voeren. Die reflectie is naar mijn mening des te meer van belang
Mmdat het bisschopsambt ook in de oecumene een belangrijke rol zou kunnen
SPelen. Het bisschopsambt lijkt mij bepalend te zijn voor de kerk, en daarom
0ok bepalend voor de eenheid onder de christenen en hun kerken. Natuurlijk
S de bisschop niet de kerk, maar aan een kerk zonder bisschop ontbreekt een
Ssentieel aspect. Zoals Ignatius van Antiochié het zegt: "Waar de bisschop is,
4ar zijn allen want waar Jezus Christus is, daar is de katholieke kerk."”**
Volgens mij biedt de oud-katholieke traditie met zijn streven terug te
83an naar de inspiratie van de Oude Kerk een goed kader voor de reflectie
OVer een adequaat en actueel functioneren van het bisschopsambt. Het biedt
¢ Mogelijkheid de focus gericht te houden op het ideaal dat bij de oorsprong
van de kerk werd nagestreefd, en die inspiratie tot uitgangspunt te nemen bij
¢ teflectie op de hedendaagse gestalte van het bisschopsambi.

343 Kis
Iy, Kirche, 88.
Ignatius van Antiochié, Brief aan de Christenen van Smyrna; 8,2.
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9.1 Twee problemen

Men kan rustig stellen dat het bisschopsambt de laatste decennia herontdekt
is. Twee grote problemen hadden immers de identiteit van het ambt ‘verduis-
terd’. Het eerste probleem was dat van de ‘sacerdotalisering’ van het ambt, in
het algemeen en het tweede probleem hing samen met de positie van de bis-
schop van Rome. Met betrekking tot het eerste probleem kan men stellen dat
zich in het westen vanaf de vroege middeleeuwen een ambtsopvatting ontwik-
keld heeft waarbij de priester in het centrum staat. Dat had te maken met zijn
voorgaan in de eucharistie en zijn positie als biechtvader. Immers, aan de
priester kleefde het aureool dat hij de macht had het brood en de wijn in dff
eucharistie te doen veranderen in het lichaam en bloed van Christus, én daarbi)
dan ook nog de macht om de vergeving over de zonden uit te spreken. Daarom
is het gemakkelijk te begrijpen dat de priester in het centrum van het (persoon-
lijke) geloofsleven kwam te staan. Die ontwikkeling ondergroef dus de bete
kenis van het bisschopsambt. Hoewel de bisschop wel de macht had om pries-
ters te wijden, was hij niet langer de herder die in het centrum van de (plaat-
selijke) gemeente stond. Als ‘opperherder’ visiteerde hij de gemeenten, maar
feitelijk oefende de pastoor het herdersambt uit.

Het tweede probleem heeft te maken met de overschatting van de posi-
tie van de bisschop van Rome. Daardoor werd de lokale bisschop meer gezien
als de representant van de centrale macht, uitgeoefend door het Vaticaan ef
de paus, en niet als de leider van de plaatselijke kerk. Gelukkig is op dat punt
een en ander grondig veranderd. Verschillende pausen kwamen zelf op voor
een herbezinning op hun positie in de wereldkerk, zodat ook hun functioneren
meer aangepast zou worden aan de actuele pastorale uitdagingen.**

9.2 De oud-katholieke reflectie

Ondanks de moeilijke discussies over het bisschopsambt op hun eerste syno-
den in de late negentiende eeuw kan men zeker ook stellen dat oud-katholie-
ken in hun geschiedenis ook interessante positieve ervaringen met concret®
bisschoppen gehad hebben. Zo wijst Kiippers erop dat tijdens twee kritieke
fasen in het Westers katholicisme sprake was van een bijzonder goede ervd”
ring met het bisschopsambt. Het betreft voor Nederland de vroege achttiende
eeuw ten tijde van de veroordeling van de bul Unigenitus (1713),*** en voor
Duitsland en Zwitserland de crisis rond Vaticanum I (1870). In beide gevallen
ging het fundamenteel om hetzelfde conflict, namelijk om de vernieuwing van
de kerk en daarbij uitgaan van de oudkerkelijke grondbeginselen. In beide

35 Vgl. paus Johannes Paulus 11, Ut Unum Sint. (1995), nr. 96 ; paus Franciscus,
Evangelii Gaudium (2013), nr. 16.

346 De bul Unigenitus werd in 1713 door Paus Clemens XI uitgevaardigd. Het betrof
de veroordeling van het Jansenisme en de werken van de Franse theoloog Pasqual
Quesnel. Hoewel de bul zeer omstreden was, vormde ze wel de basis van de anti-
jansenistsiche stroming die zich in de jaren erna doorgezet heeft.
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Bevallen faalde een episcopaat dat zich boog voor het centrale gezag van de
Romeinse Curie. Maar in beide gevallen was er ook de ervaring van een ander

z“0r§4¥an bisschoppen die de verbondenheid met de locale kerk voorop stel-
en,

Deze historische ervaringen hebben er toe bijgedragen dat het bis-
Sthopsambt ook in oud-katholieke kring als het ware opnieuw ontdekt werd
N de periode van een halve eeuw die achter ons ligt. In de zestiger jaren kon
Men nog lezen dat ‘Het bisschopsambt (....) geen ander is dat dat van de pries-
ter.** De orientatie op de kerk van de eerste eeuwen heeft bijgedragen aan de
Vernieuwde waardering voor het bisschopsambt, zoals het ook belangrijk is
gWweest voor de ontwikkeling van een theologie van de lokale kerk (Ortskir-
che-Ekklesiologie). Maar de Lima-verklaring van de Commissie Geloof en
\erkorde van de Wereldraad van Kerken en de medewerking van oud-katho-
1'1§’-‘ke theologen aan totstandkoming ervan zijn van grote betekenis geweest in
d?t kader* Echter, ook de verschillende dialogen die door de Unie van

trecht werden gevoerd met niet alleen de Orthodoxe Kerken en de Rooms-
Katholicke Kerk, maar ook bijvoorbeeld met de Kerk van Zweden, hebben de
"eflectie op het bisschopsambt zeker verdiept.””’ Interessant is dat die reflectie
dus gevoerd werd in het bewustzijn dat men zich situeren moest in de breedst
Mogelijke context van de Kerk van Christus. De reflectie is dan ook te zien
_alS een dialoog met orthodoxe, anglicaanse, protestantse en rooms-katholieke
Mzichten en theologen. Mijn doel is de grote lijnen van deze reflectie op het

18schopsambit te schetsen. De inhoud van het vorige hoofdstuk, over het ker-

elijk ambt in het algemeen, dient daarbij als noodzakelijke achtergrond.

3
. Kiippers, 'Amt’, 253,

Kiiry, Kirche, 318.Het hele citaat gaat als volgt: 'Das Bischofsamt ist — auf seine
Stundlegende Beauftragung und Bevollmdchtigung gesehen — zunichst kein anderes
A8 das Amt der Presbyter. Hirten sind beide, Bischofe und Presbyter, Oberhirten die
“Inen, Hirten die anderen. Beiden sind (...) dieselben fiir das eine apostolische Amt
Wesﬁf!tlichen Funktionen anvertraut (...). Aber diese presbyterialen Funktionen iibt
_u“'f Bischof aus in der besonderen Stellung, die ihm als Reprisentanten der Einen
n:g};ganzen Kirche inmitten der Einzelgemeinden zukommt.' (cursief in het origi-

34
’ World Council of Churches, 'Baptism, Eucharist and Ministry' [Faith and Order
Paper nr. 111], Genéve 1982.

“U.von Arx (red.) Koinonia; Internationale Romisch-Katholisch-Altkatholischen
Palogkommission, Kirche und Kirchengemeinschaft. Erster und zweiter Bericht der
2'gff‘narionalen Romisch-Katholisch-Altkatholischen Dialogkommission 2009 und
" 6 Paderborn, 2017; A. Berlis (red.) Utrecht and Uppsala on the Way to Com-
1.0"""{"- Report from the official dialogue between the Catholic Churches of the Un-
: nof Utrecht and the Church of Sweden with a revised translation “Utrecht und
nf;ma{a auf dem Weg zu kirchlicher Gemeinschafi "2018. [Beiheft zur Internatio-
Ale Kirchliche Zeitschrift 108 (2018).
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9.3 De bisschop

De rooms-katholieke/oud-katholieke dialoogcommissie stelt dat er in de lo-
kale kerk sprake is van een persoonlijk episcopé dat door de bisschop uitge-
oefend wordt. Het betreft de taak van het leidinggeven in verbondenheid met
de medewerkers in het apostolische ambt (de priesters en de diakens) en met
het hele gelovige volk.*' De totstandkoming van deze ’ordening’ had niets
van doen met de afbakening van bevoegdheden, integendeel: ze heeft een spi-
rituele basis. Zo wijst Amiet erop dat het geloof immers geen onpersoonlijké
ideologie is. Belangrijk is om te zien welke dynamiek er ontstaat onder de
gelovigen die zich als door de Geest gezalfden opgenomen weten in de waar-
heid, en van elkaar verwachten dat ze elkaar naar de waarheid leiden. Het zijn
die gelovigen die zich verzamelen rond hun bisschop omdat die hen door de
Heer zelf gegeven werd.**

Het bisschopsambt heeft vooral een relationele betekenis. Het betreft de
coordinatie van de gemeenschap van de kerk, die gedacht wordt in een direct¢
verbinding met haar heil stichtende oorsprong, en de integratie van al haar
leden.*** Het komt dus aan op de verbondenheid met de kerk en met haar ver-
rezen Heer. De bisschop representeert het Hoofd van de Kerk, dat Christus is:
en heeft daarom de leiding over haar als ‘lichaam van Christus’. Door de g¢
meenschap met haar bisschop realiseert de kerk haar eenheid. In de eucharistic
waarin de bisschop voorgaat wordt de volheid van ‘de hele Christus’ en de
hele ene, heilige, katholicke Kerk manifest, en die volheid wordt nooit over-
troffen.’>* Het doel van het bisschopsambt is dan ook voorganger te zijn van
de door de Geest bezielde kerkgemeenschap. De bisschop is dienstbaar aan f!e
gemeenschap en functioneert in het kader van die gemeenschap, en daarom 15
de gemeenschap ook zelf in het ambt als het ware ‘geintegreerd’.’* De bis-
schop situeert zich dus in het spanningsveld dat bestaat tussen zijn persoon-
lijke verantwoordelijkheid, die hem of haar door de Geest werd toevertrouwd;
en de dienst aan de gemeenschap van de broeders en zusters, waartoe de bif"’
schop zelf ook behoort, en die eveneens door de Geest gedragen wordt. D€
drie-heid van de Heilige Geest, de gemeenschap en de persoon van de bis-
schop is een spanningsvolle zaak waarvan de ware aard zich eigenlijk slechts
in het licht van de Goddelijke Drievuldigheid laat ontdekken. **°

31 Kirche und Kirchengemeinschaft. Bericht der Internationale Rémisch-Katho-
lisch-Altkatholischen Dialogkommission, nr. 21, 'In der Ortskirche ist der Bischof
der Tréiger der personalen Episkopé, der seinen Leitungsdienst in Verbindung mit
den iibrigen Teilhabern am apostolischen Amt (Presbyterkollegium, Diakonat) und
mit dem Glaubenszeugnis aller Getauften wahrnimmt.'

352 Amiet, 'Ortskirche’, 45.

33K iippers, 'Amt', 255; T. van Eijk, Teken, 344.

% Amiet, 'Ortskirche’, 39.

3% Kiippers, 'Amt', 247,

356 Kiippers, 'Amt', 256.
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_ Als voorganger van de lokale kerk is de bisschop niet een functionaris
die van haar athankelijk zou zijn, maar de apostolische getuige van het geloof
Van de hele kerk zoals hij of zij ook in het kader van de Universele Kerk ge-
tige is van het geloof van de lokale kerk. De bisschop ‘bewijst zich® tegelijk
als teken én behoeder van de koinonia-communio. Daarmee wordt gedoeld op
de oecumenische gemeenschap van alle plaatselijke kerken zoals die tot uiting
kflmt in hun wijze van vieren, in hun geloof en geloofsgetuigenis en hun
dlmlstbaarheid, maar ook in hun organisatie die terug gaat op een stevige apos-
Wolische basis.’™” Het betreft de gemeenschap en de eenheid van alle lokale
kerken in de waarheid en de liefde, die als teken van verzoening aan de hele
Wereld en alle mensen aangeboden wordt. De solidariteit en de eenheid van
de lokale kerken krijgt zijn expressie bij de wijding van een nieuwe bisschop,
Waarbij de bisschoppen van de zusterkerken hem of haar de handen opleggen.
Dat is de wijze waarop de katholiciteit van de lokale kerk bevestigd wordt.***
Tot slot kunnen we stellen dat het tot het wezen van het bisschopsambt
oort om het apostolische karakter van de ene, heilige en katholieke Kerk te
e-tekenen en te behoeden. Het gaat om het ambt van de verkondiging, de
ht‘iiliging en de leiding, waardoor de gemeenschap haar basis krijgt. Zo is de

1schop ten sterkste verbonden met de lokale kerk, waardoor hij of zij geko-
z?” werd, en die door hem of haar dus ook gerepresenteerd wordt. Echter, de
b138‘.‘:110p wordt door de handoplegging eveneens opgenomen in het college
Van de bisschoppen van de zusterkerken. Dat is het teken van de integratie van
de lokale kerk in de universele kerk en dus van haar katholiciteit.’*’

94 De apostolische successie
_D(‘-_apostolische successie betreft de continuiteit en de identiteit van de evan-
Eelische boodschap zoals zij in de lokale kerken van generatie op generatie
dOQr de ambtsdragers doorgegeven wordt.*®” Het doel is dus een dienst aan de
erk te bewijzen, en de ambtsdragers hebben bijgevolg de verantwoordelijk-
®id dat de kerk in de waarheid blijft.**' Het gaat erom dat overal op de wereld
N in elke kerk de Sache Jesu en de opdracht die aan apostelen gegeven werd
V0ortgezet wordt. Het streven naar continuiteit kan alleen maar juist begrepen
Worden tegen de achtergrond van het pneumatologisch karakter van de kerk.
¢ kerk wordt immers door de Heilige Geest opgebouwd. Het is de Heilige
cest die ons door de verkondiging duidelijk maakt dat Christus als Zoon van
od mens is geworden en ons leven heeft gedeeld. Juist dat gebeuren bevrijdt

357 v
3 KLlppers, 'Amt', 248.

s A?liet, 'Ortskirche', 40.
% Kf-lppers, 'Amt', 249; Von Arx, Koinonia, 69.
1, Ny, Kirche, 266-268.

Stalder, Wirklichkeit, 71.
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ons, want Jezus’ overgave in zijn sterven opent voor ons opnieuw de weg naar
en verzoent ons met de Vader.'*

Daaruit wordt meteen duidelijk dat de apostolische successie dus een
zaak van de hele kerk is, en niet alleen van bisschoppen. Het doorgeven van
het apostolische ambt door gebed en handoplegging bij de bisschopswijding
is zeker een wezenlijk aspect van de apostolische successie.”®’ Toch moet men
dat eerder zien als de bevestiging dat de lokale kerk die de bisschop heeft
gekozen haar verantwoordelijkheid heeft genomen voor het doorgeven van
het evangelie en de opbouw van de kerk, waartoe het zoeken naar de juist®
man of vrouw voor de vacante episcope-functie behoort. Die beide verplich-
tingen impliceren immers een persoonlijke betrokkenheid op de oorsprong:
waardoor men zich laat gezeggen, en het cultiveren van een gestructureerde
gemeenschap, waarin de dynamiek van het ‘wederzijds tegenover’ van ambts-
drager en gemeente zich actief doet gelden.*** Het is die gemeenschap die d
opgaven van een levens- en liefdesgemeenschap die het hele leven omvat kan
vervullen, omdat ze betrokken is op alle leden en op de missie in de wereld-
Bij de wijding verklaren wijdeling en gemeenschap zich ertoe bereid die ver-
antwoordelijkheid op zich te nemen en de handoplegging is het teken dat die
verantwoordelijkheid inderdaad wordt overgedragen.’®® Op die wijze wordt
de apostolische successie van de bisschop het teken van de apostoliciteit vaP
de kerk zelf.** Samenvattend kunnen we daarom met Stalder zeggen dat het
bij de apostolische successie gaat om 'het hele complex van handelingen en
gedragingen, waardoor de kerk al haar opgaven en verplichtingen op zich
neemt, en zo de verantwoordelijkheid voor haar bestaan neemt.”’

Dat de apostolische successie niet alleen een inhoudelijk karakter heeft
maar ook aan een persoon wordt toevertrouwd, verwijst naar het feit dat de
kerk het geloof nict kan bewaren zonder dat concrete mensen daarvoor de ver-
antwoordelijkheid dragen. Bisschoppen zijn broeders en zusters in het gelo‘ff*
die dus de verantwoordelijkheid om het geloof te bewaren overgedragen Kril®
gen van andere gelovigen die al voor hen die verantwoordelijkheid droeger-
Dat moet een teken zijn dat in het handelen van de ambtsdragers Gods Geesls
zoals die in de kerk aanwezig is, werkzaam is.’** Daarbij moet het echter dul”
delijk zijn dat de opvolging in het ambt niet slechts een zaak is van het

362 Stalder, Wirklichkeit, 95.

363 Vgl. het statuut van de Internationale oud-katholieke bisschoppenconferentie,
Preambule nr. 3.4; vgl. Internationale Rémisch-katholische-altkatholische Dialog-
kommission, Kirche und Kirchengemeinschaft. Bericht der Internationale Rémisch-
Katholisch-Altkatholischen Dialogkommission, nr. 24.

364 Stalder, Wirklichkeit, 97. Vil. de uiteenzetting in hoofdstuk 8, paragraaf 8.3.

3% Kiiry, Kirche, 267.

366 Rinkel, Dogmatische theologie. Deel 111, 196.

37 Stalder, Wirklichkeit, 242.

368 Van de Beek, Lichaam, 262.
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formeren van ‘een juiste ketting van opgelegde handen’, maar via het teken
Van de handoplegging duidt op een continuering van het geloof zoals dat door
de apostelen in opdracht van de Heer verkondigd werd. Bij de apostolische
Successie gaat het dus om een omvattende structuur waarin alle genoemde as-
Pecten hun plaats hebben, en geen ervan kan worden weggelaten. Daarmee is
de apostolische successie geen waarborg, maar een teken en een instrument
om de continuiteit en de identiteit van het geloof van de kerk te bewerken.
_Daarbij kan niet vergeten worden dat die continuiteit en identiteit een belofte
'S van de Geest, die de kerk in de waarheid binnen voert.**’

9.5 De bisschop in een episcopaal-synodale structuur
Toen in 1871 de oud-katholieke beweging geéxcommuniceerd werd door het
aticaan heeft men zich onmiddellijk toegelegd op het stichten van parochies.
!)ﬂfﬂchies, waar men samen vieren en geloven kon, hadden een centrale plaats
' de gestalte van de kerk die de beweging voor ogen stond. Voordat er sprake
Was van de figuur van de bisschop werden dus parochies gesticht. Daarbij
€gde men zich erop toe de organisatie van de kerk en de bijhorende regelge-
Ving 7o te concipiéren dat die parochies nauw betrokken zouden worden bij
el gehele, bredere kerkelijke beleid.’” Naar de oud-katholieke opvatting
Moest de kerk immers van onderop opgebouwd worden. De kerk zou funda-
Menteel synodaal van karakter zijn. Dat betekende dat men met elkaar ‘kerk’
“0u zijn; bisschop, priesters en leken vormen samen het Lichaam van Christus
®n het volk van God.*”" Men had toch geageerd tegen een ‘onfeilbare paus’,
N wilde die dus niet vervangen door een ‘onfeilbare bisschop’!
Daarentegen was het ‘Miinchner Kongress’ in 1871 wel van mening dat
“r bepalingen omtrent de bisschop moesten komen, zodat die inderdaad terug
t‘__’Vinden zijn in het eerste deel van het ontwerp van statuut dat door het con-
8res werd opgesteld. De synode was en is de basis voor de diocesane organi-
Satie, en de dienst van de bisschop betreft de onderlinge eenheid van de paro-
fhies in een bisdom. De bisschop staat dus niet tegenover de lokale kerk

3
v, Kasper, Katholische Kirche, 347. Vgl Joh. 14, 26; 15,26; 16,13.

G. Esser, 'Die Gemeinde: Ort der lebendigen Erfahrung der Kirche. Zur Griin-
“"_gsgeschichte des Alt-Katholizismus in Deutschland', in: L. van Buuren en P.B.
Mit (red.), Meester in kerk en recht. Vriendenbundel voor Jan Hallebeek bij zijn

“Jarig jubileum als docent kerkelijk recht [Publicatieserie Stichting Oud-Katholiek

3]?*mnarie, nr. 50], Amersfoort-Sliedrecht 2013, 105.
t Esser, 'Gemeinde', 110. Illustratief is dit citaat: ,,Einer der Delegierten des Zwei-
®1 Altkatholikenkongresses 1872 in Kl brachte die damals herrschende Meinung
Uder Punkt, als er formulierte: 'Der Bischof soll allerdings gewisse Rechte haben
s €T auch wir bestimmte Rechte, ihm gegeniiber. Wir wihlen ihn; er soll aber nicht
",d‘e canonischen Rechte installiert werden, er soll nicht Selbstherrscher sein und
W}r b!inde Diener. Ich meine, wir miissen eine Synodalverfassung entwerfen, damit
M nicht an die Stelle des unfehlbaren Papstes einen unfehlbaren Bischof erhalten.'
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(concreet: het bisdom), want hij of zij wordt door haar tot die dienst geroepen
en verkozen. De bisschop moest dus in het midden van de kerk staan en kun-
nen steunen op de opdracht die hij of zij van haar kreeg. Precies dat gegeven
verwijst naar het feit dat de jurisdictie door de kerk aan de bisschop wordt
toevertrouwd terwijl ze dus principieel bij de kerk zelf ligt. Die opvatting is al
terug te vinden in de Nederlandse Oud-Katholieke Kerk in de vroege acht-
tiende eeuw, en is geinspireerd door het latere jansenisme.'”” Het gaat er dus
om dat de kerk concreet ervaren kan worden als een solidaire gemeenschap:
waarin ieder in staat wordt gesteld een reéle verantwoordelijkheid voor het
geheel te nemen. Zo is een synode niet te vergelijken met een parlement, €f
de bisschop niet met een regeringsleider die door datzelfde parlement gecon-
troleerd zou moeten worden. Bij het synodale karakter van de kerk gaat het
erom dat er werkelijk een ‘gespreksgemeenschap’ tot stand komt.’* Gezag 18
in de kerk namelijk altijd een dialogische realiteit. Het gaat fundamenteel om
de conciliariteit van de kerk, waarbij de figuur van de bisschop nooit van de
consensus fidelium geisoleerd kan worden. Alle gedoopten zullen op een eigen
wijze en met een eigen verantwoordelijkheid samen de missie van de kerk
dragen.’™

Dit brengt Urs von Arx ertoe om over een ‘drievoudige episcopé in de
lokale episcopaal-synodale kerk® te spreken.”” In navolging van Kurt Stalder
stelt hij dat, naast de bisschop, ook de hele clerus en het hele gelovige volk
verantwoordelijkheid ervoor dragen dat de kerk trouw blijft aan haar opdracht
een liefdesgemeenschap te zijn en te blijven. Von Arx stelt dan ook voor t©
spreken van een ‘drievoudig episcopé’ waaraan alle gedoopten, en dus niet
alleen de gewijde, participeren.”’® Geinspireerd door de Lima-verklaring
onderscheidt hij de persoonlijke episcopé van de bisschop (die erin bestaat de
eerstverantwoordelijke te zijn dat de lokale kerk ‘in de waarheid blijft’ en de
onderlinge eenheid en de eenheid met andere kerken bewaart) van beide an-
dere episcopoi waarmee ze verbonden is: de collegiale episcopé van de hele

372 . Hallebeek, 'Omnis jurisdictionis fons ecclesia. An eighteenth-century debate 1
the origin of jurisdiction’, in: Internationale Kirchliche Zeitschrift 103 (1995), | 14-
133; en J. Hallebeek, Alonse el Tostado. His doctrine on jurisdiction and its influ-
ence in the Church of Utrecht [Publicatiereeks Oud-Katholiek Seminarie, nr. 29,
Amersfoort 1997.

373 Stalder, Wirklichkeit, 142-188; A. Krebs, Erldsung zur Freiheit. Die ‘doppelte
Freiheit’ Gottes und des Menschen in der Theologie Kurt Stalders, (Okumenische
Studien 37), Berlijn 2011, 85-100.

¥4 Dit is ook de anglicaanse opvatting: vgl. P. Avis, Becoming a Bishop. A Theolo-
gical Handbook of Episcopal Ministry, Londen 2013, 52-53.

375 U, von Arx, 'Kurt Stalders Ekklesiologie und die Christkatholische Kirchenver
fassung von 1989, in: Internationale Kirchliche Zeitschrifi 103 (2013), 279-284.
36 Von Arx, Kirchenverfassung, 280.

377 Zie de eerste alinea van Hoofdstuk 4.
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clerus, en de gemeenschappelijke episcopeé die gestalte krijgt in de diocesane
Synode (met haar ‘meerderheid van leken’). Die drie lijnen in de episcopé van
de kerk kruisen en versterken elkaar in hun concentrische betrokkenheid op
tlkaar.*” Ze zijn samen te denken in een geintegreerd verband met de bis-
Schop in het midden - niet aan de top! De kerk kent geen piramidale structuur.
Een alleenheerschappij door de bisschop is uit den boze, hij of zij is niet los
te denken van het samenspel tussen alle gedoopten dat gekenmerkt wordt door
Wederzijdse verplichtingen en gezamenlijke verantwoordelijkheden.’”” Von
Arx wijst erop dat een bepaalde ‘overzichtelijkheid’ nodig is om een bisdom
effectief langs de geschetste episcopaal-synodale lijnen te laten functioneren
ﬁ_\ls men bedenkt dat het goed functioneren van een structuur mede een rela-
Uonele en spirituele basis veronderstelt, ligt het grote belang van die voor-
Waarde voor de hand. **’

9.6 De bisschop in de oecumene
Het gaat bij het bisschopsambt dus om een dienst aan de kerk, aan de mede-
gedoopten dus, en niet om het creéren van een gezagspositie boven het volk
Van God uit, noch om een uitzonderingspositie ten aanzien van alle andere
Charismata. Vanuit die overtuiging is het gemakkelijk te bedenken dat het bis-
Schopsambt spiritueel gezien de confessionele grenzen overstijgt. In dat per-
Spf_’cﬁef verschijnt de figuur van de bisschop dan ook als behoeder van de een-
€id onder de christenen in het algemeen, en dus tot een aanjager van de oe-
CUmene. Kiippers wijst erop dat het eenheidsstreven als een streven naar een
8meenschap in waarheid van geloof en liefde centraal stond in het zelfbe-
Wustzijn van de Oude Kerk. ‘Zaakwaarnemers’in dat verband zijn de plaatse-
ke bisschoppen. Voor zover de lokale kerk zich in een ‘shalomverband’ met

37% '[Sie] iiberschneiden sich in einer dreifachen konzentrischen Extension.' Von Arx,
wrchenverfassung, 281.
3 Von Arx, Kirchenverfassung, 281.

De Preambule van het Statuut van de Christ-Katholische Kirche der Schweiz il-
h}sh'eert dit punt. In nummer 4 kan men lezen: 'Durch die aus apostolischer Sukzes-
Slon gestaltete Struktur der Kirche ordnet der Heili ge Geist die Trager des apostoli-

“hen Amtes und Laienschaft einander in der Weise zu, dass sie in der Lage sind, in
'igegenseitiger Verantwortung und in synodalem Umgang einander bei der Erfiillung
_Ter Aufgaben wie auch bei der Entdeckung und Entfaltung ihrer Gaben zu unter-

€n und so eine Gemeinschaft zu sein, in der sich alle daran beteiligen, die

"ahirheit des Evangeliums immer neu zu entdecken, zu bekennen und die nétigen
z‘;’tscvhﬂ'idungen zu finden. Seinen besonderen Ausdruck findet dieser synodale Pro-
“535 In der Nationalsynode. Die Zuordnung von apostolischen Amt und Laienschaft

dihre Einheit zeigt sich dabei vor allem im gemeinsam gefeierten eucharistischen

Ynodegottesdienst. Er wird grundsitzlich vom Bischof als Hiiter und Symbol der

i;"h?jit geleitet. In dieser Feier wirken die Laien zusammen mit den Geistlichen ak-
' Mit und iiben auch bestimmte liturgische Dienste aus.' Geciteerd door Von Arx,
ehenverfassung, 288-289.
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de andere lokale kerken weet, wordt zij zelf door haar bisschop tot een draag
ster van de eenheid van alle lokale kerken.’' Het herstel van de eenheid be-
hoort daarom tot het hart van het bisschopsambt, en dus kan een bisschop nooit
de eigen confessionele identiteit als alibi gebruiken voor het niet nemen van
verantwoordelijkheid voor de eenheid van alle christelijke confessies. Een bis-
schop heeft altijd en principieel de opdracht te ver-enigen, en niet te schei-
den!*®

Dat brengt met zich mee dat de bisschop zich erop toelegt om alle as-
pecten van kwesties en debatten te zien en zich dus niet, voor zover al moge
lijk, ideologisch laat isoleren. De bisschop is er immers toe geroepen verzoe”
ning tot stand te brengen. Allen zijn in principe geroepen om plaats te nemeD
aan dezelfde Tafel van de eucharistie, waarvan de bisschop de voorzitter 1.
en precies daar zullen allen kunnen merken hoe men aan elkaar is toever
trouwd als medeleden van dezelfde familie. Bisschoppen hebben de opdracht
eraan bij te dragen dat scheidingen overwonnen worden en dat de zichtbare
eenheid van de kerk dichtbij wordt gebracht. In een belangrijk rapport van de
Kerk van Engeland wordt gesteld dat het verlies van een gezamenlijk episco”
paat, en dus het ontstaan van ‘parallelle jurisdicties’, samen met de grote di-
versiteit in de uitvoering van de episcopé in de verschillende denominaties, de
kerk zeer verzwakt heeft.*** Zo leest men ook in de rapporten van de Lambeth
Conferentie van 1920 dat het tot de taak van de bisshoppen behoort brugge?
te bouwen tussen de verschillende christelijke denominaties.”®* In zijn ‘Hand-
boek voor Bisschoppen® geeft Paul Avis enkele adviezen over hoe een en an-
der gestalte zou kunnen krijgen.”®* Hij pleit er voor dat bisschoppen ook be-
trokken worden bij initiatieven die in andere kerken genomen worden, om 20
hun dreigende isolering in de eigen confessionele context tegen te gaan. Bis-
schoppen kunnen trouwen ook meer uit de al bestaande oecumenische over
eenkomsten halen dan dat vaak het geval is, en kunnen zeker actiever op zoek

1 Kiippers, ‘Amt’, 248.

32 ygl, R. Williams, Authority and the Bishop in the Church. In: M. Santer (red.)
Their Lord and Ours: Approaches to Authority, Community and the Unity of the
Church, Londen 1982, 99; vgl. de encycliek van Johannes Paulus 11, Ut Unum Sint
nr. 101.

3 House of Bishops, Episcopal Ministry, Londen 1990, 161. Vgl. R. Williams, ‘A%
thority and the Bishop in the Church’, in: M. Santer (red.) Their order and Ours:
Approaches to Authority, Community and the Unity of the Church, Londen 1982,
109-124.

34 1We submit that considerations alike of history and of present experience justify
the claim which we make on behalf of the episcopate. Moreover, we would urge that
it is now and will prove to be in the future that best instrument for maintaining the
Unity and the Continuity of the Church.' Zie Bell, Documents on Christian Unity
1920-1930, 3-4, geciteerd door Paul Avis, Becoming a Bishop, 105.

385 Van de Beek, Lichaam, 235-238.
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gaan naar samenwerking met bisschoppen uit ‘kerken in gemeenschap’, zoals
dat het geval is voor de anglicaanse en de oud-katholieke kerken bijvoorbeeld.
Samenvattend: de bisschop is de drager van de eenheid van alle kerken

®n daardoor ook de behoeder van de missionaire roeping van de kerk. Het
Isschopsambt heeft dus wezenlijk een oecumenische betekenis, omdat het
Zich juist richt op het slaan van bruggen in de context van de diversiteit van
Ffadities en confessies. Het bewaren van het geloof in Christus, zoals het ons
0 de Schrift wordt aangereikt en zoals het beleden wordt door de Kerk van
alle tijden, is het verlangen dat het werken aan de eenheid motiveert en voort-
Stuwt.* et bisschopsambt is dus relationeel op te vatten, en slechts op die
Wijze is het in staat mee te bouwen aan de katholiciteit van de kerk. Dat wil
Zeggen dat de kerk bevrijd wordt van confessionele boeien om meer en meer

Zichtbaar één te worden. Daarom is het bisschopsambt een oecumenisch
ambt 3¥7

9.7 Het gezag van het bisschopsambt
et gezag van het bisschopsambt is gegeven met het opgenomen worden in
€ apostolische successie en de wijding met de handoplegging door de bis-
Schoppen van de zusterkerken. Toch blijft dat gezag daarmee een formele aan-
&elegenheid. Authentieke gezagsuitoefening veronderstelt, meer dan de for-
Mele basis alleen, ook een ervaring van de werkelijkheid die de bron is van
€ gezag. Zo kan men stellen dat ook de apostelen niet zozeer een ‘bood-
Sthap® overgebracht hebben, maar dat ze vooral ‘het Jezusgebeuren’ aan het
Verstand en aan het hart hebben gebracht.*®® Jezus is Gods uitgestoken hand.
_0or hem biedt God mensen een relatie aan en openbaart God zichzelf als
8emeenschap’. Daarom kan het bisschopsambt, als representatie van Jezus
—iristus, niet anders dan functioneren op een verbindende en gemeenschap-
Stichtende wijze. Zoals Jezus zich niet kon beroepen op enig instituut dat hem
Macht verleend zou hebben, zo is het uit den boze enig instituut te willen in-
“lten ter affirmatie van het gezag van een ambtsdrager. Zoals Stalder het stelt,
13_ het meteen duidelijk dat een bisschop een heilloze weg opgaat als hij of zij
e _Slechts als taak zou zien vast te houden en over te leveren wat een of ander
Mstituut welgevallig is. Integendeel, de bisschop is ertoe geroepen “het Jezus-
ebeuren’ en de ‘Jezustraditie’ tot leven te brengen in de actualiteit van het
%8enblik, en de vragen die daaruit ontstaan samen met de hele kerk ter harte
“nemen.** Alleen onder de inspiratie van dat soort van bisschopsambt kan
© kerk de Missio Dei die haar is toevertrouwd werkelijk vervullen. In de

EH
ls: Van de Beek, Lichaam, 254.

- Kronenburg, Episcopus Oecumenicus. Bouwstenen voor een theologie van het
s;‘:“;‘ho;?samb! in een verenigde reformatorische kerk. Zoetermeer, 2003; vgl. Vis-
1. Episcopus Oecumenicus'.

s, V&l Stalder, Wirklichkeit, 163.

Val, Stalder, Wirklichkeit, 165.
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confrontatie van ‘de werkelijkheid van het Jezusgebeuren’ met de actual iteit
van mensen van nu, met de vragen en uitdagingen die daarbij horen, krijgt de
missie van de kerk steeds opnieuw gestalte.””” De roeping van de bisschop
bestaat er dus in het geschenk van de menswording in Christus in deze wereld
telkens opnieuw ervaarbaar te maken, en mensen ertoe uit te nodigen dat ¢
schenk ook te accepteren. In die zin ontmoet men in het gezag van het bis-
schopsambt het gezag van Christus zelf,””' en het komt aan de hele kerk to¢
om zich erover uit spreken waar het gezag van de Heer werkelijk in het geding
is en waar dat niet het geval is. Ook ambtsdragers blijven gewone mensen di
ten prooi kunnen vallen aan oneigenlijke motieven! Dus ook de erkenning van
het gezag gebeurt in dialoog. Daarom is de oud-katholieke traditie ervan over-
tuigd dat slechts door het herstel van deze dialogische structuur van het gezag
het bisschopsambt in de kerk zal kunnen functioneren zoals het bedoeld is.”

9.8 Het presbyterium

De priester participeert aan het drievoudige ambt van verkondiging, heiliging
en leiding. Hij of zij is de medewerker van de bisschop en vertegenwoordigt
deze in de parochie.*® Toch is de figuur van de priester niet ‘slechts’ een soort
van aanhangsel aan de bisschop. Als men voorgaat in de sacramenten doet
men dat als representant van de Verrezene, die de eigenlijke bedienaar van de
sacramenten is. Door de priesterwijding heeft de priester een relatieve auto-
nomie en een eigen verantwoordelijkheid, die echter altijd in gemeenschﬁp
met de bisschop en het hele presbyterium, als college van de bisschop met ZII"
of haar priesters, wordt uitgeoefend.’* De priester functioneert vooral in d¢
context van de plaatselijke parochie, terwijl de bisschop in de ruimere 2¢
meenschap van de universele kerk gesitueerd wordt. Maar het is duidelijk dat
het daarbij om twee zijden van dezelfde medaille gaat en dat ze in het strevel
naar de eenheid van de kerk beide van groot belang zijn. Daarom kan men niet
stellen dat het bij het onderscheid tussen priester en bisschop over ‘meer 0

minder ambt® zou gaan -- beide zijn immers complementair aan elkaar e
daarom aspecten van het ene kerkelijke ambt. Beide hebben elkaar dus nodigs
zoals de plaatselijke parochies de lokale kerk van het bisdom nodig hebber
en bisdommen als lokale kerken zich opgenomen mogen weten in de Ene Ka-
tholicke Kerk.*”® De lokale kerk bestaat uit alle parochies en gelovigen die 838

3% Borgman, 'Erosie’, 263.

¥ Amiet, 'Exousia’, 242.

392 Oeyen, 'Gibt es’, 107-119; A. Kirchhdfer-Grach, 'Edward Herzog: Katholik, The-
ologe, Bischof. Einfiihrung in Person und Wirken', in: Internationale Kirchliche
Zeitschrift 101 (2011), 153. )
W1 Kirche und Kirchengemeinschaft. Bericht der Internationale Romisch-Katholi-
sche-Altkatholische Dialogkommission, nr. 15.

% Kasper, Katholische Kirche, 333.

395 Vgl. Kasper, Katholische Kirche, 333.
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het herderschap van dezelfde bisschop zijn toevertrouwd.”® Voor dat herder-
Schap draagt de bisschop verantwoordelijkheid, in dialoog met het priestercol-
lege en het verband van de diakens.*’
Niettegenstaande de referentie aan de bisschop is priester-zijn een per-
Soonlijke zaak. Priesters weten zich immer geroepen door de Heer Jezus en
Oor Hem gezonden. Dat feit vormt de basis voor hun functioneren. Door de
Priesterwijding wordt men ‘geiniticerd’ in een blijvende relatie met de Verre-
“ene, door wie men zich ‘in dienst heeft laten nemen’ zonder dat dat recht zou
g€ven op een geprivilegieerde plaats of een ‘apart gezet zijn’ in de gemeen-
S(_’hﬂp van de mede-gedoopten.””® Ook priester-zijn draagt in zich de verwij-
“Ing naar de gemeenschap van de gedoopten. Bovendien is het ingebed in het
Priestercollege, en dit college is de expressie van het gemeenschappelijk en
‘{(_)llegiale karakter van het priesterambt, dat even wezenlijk is voor het kerke-
lijk ambt als de verantwoordelijkheid voor de Waarheid en de Eenheid die op
de schouders van de bisschop ligt.
~ Het gaat daarbij, zoals eerder al gesteld, dus niet om het creéren van een
Plramidale structuur met de bisschop aan het hoofd. Reeds bij de apostelen
Vindt men die collegiale ambtsuitoefening terug. Ook zij vormden met elkaar
ten college. Bovendien is de eenheid van de bisschop met het presbyterium
fen expressie én een voorbeeld voor de eenheid waartoe de kerk op al haar
lveaus geroepen is. De relatie van de bisschop met de priesters zal daarom
e‘e'n relatie zijn als van een vader of moeder met zonen en dochters en oprecht
\'Pendschappelijk van aard zijn,””’ niettegenstaande de eigen verantwoorde-
‘Jlfheid van eenieder. Precies omwille van die eigen verantwoordelijkheid zijn
Cide, het priesterambt en het bisschopsambt, even fundamenteel voor de
erk, 100 Overigens moet daarbij nog opgemerkt worden dat de bisschop niet
€ Zorg voor de eenheid van ambt representeert, maar voor de eenheid van de
erk, die in Gods eenheid haar oorsprong heeft. Het is de gemeenschappelijke
Participatie van priesters en bisschop aan het Ene Apostolische Ambt dat de
®enheid van de kerk dient. Zo gezien dragen ook de priesters mede verant-
W(’Ol'de]ijkhe:id, samen met de bisschoppen, voor de universele kerk.*"' In dat
Perspectief is het gemakkelijk te begrijpen dat de collegialiteit van priesters
Onder elkaar en met hun bisschop bijdraagt aan het gemeenschapskarakter van
Ckerk. De beide aspecten, ‘eenheid” en ‘diversiteit in collegialiteit’, zijn fun-
dmentee] voor het ambt en mogen gezien worden als een afspiegeling van de
®enheid en de diversiteit die in de Drieéne zelf bestaat. **?
\\-—-_;

1

3;,; K l:rche und Kirchengemeinschaft, nr. 14.

ot Kirche und K irchengemeinschafit, nr. 21.

sy Werbick, Kirche, 374.

4 Kasper, Katholische Kirche, 332.

0 H: Aldenhoven, 'Einheit’, 150.

i Rinkel, Dogmatische Theologie deel 111, 236.
Aldenhoven, “Einheit’, 173.
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9.9 Het diaconaat

De diaken wordt in de Oude Kerk beschreven als de ‘ogen en de armen van
de bisschop’. Hem of haar wordt een diversiteit aan diensten opgedragen door
de bisschop. Zij betreffen de liturgie, de catechese, de caritas, de administrati®
en de organisatie van de kerk. De functie van de diakens in de eucharistie 13
aan de zijde van de bisschop, en een uitdrukking van hun ondersteuning zowel
in de context van het materiéle als die van het spirituele. Zoals alle andere
ambtsdragers worden ook de diakens door de lokale kerk gekozen. In de
vroegste tijd van de kerk behoorden zij niet tot het klerikale college (dat dus
tot de priesters en de bisschop beperkt was), maar in vele lokale kerken werden
de diakens toch vrij snel als leden in dat college opgenomen.*” Ook vandaag
kan het ambt van de diaken een brugfunctie vervullen -- tussen de priesters €
de bisschop maar ook tussen het priestercollege en het kerkvolk. Het is n0g
altijd zo dat voor elke ambtsdrager de diakenwijding de toegang tot het ambt
vormt. Men spreekt in dat verband over een ‘transitief diaconaat’. Ofschoor
er ook stemmen opgaan om met deze traditie te breken, heeft de gang van
zaken ook een diepere betekenis. Zo gezien is het diaken-zijn voor elke ambts-
drager de basis voor zijn of haar ambtelijk functioneren, en mag het er aal
herinneren dat het ambt een dienst aan mede-gedoopten is.

In navolging van de Rooms-Katholicke Kerk, die met een besluit van
het Tweede Vaticaans Concilie het permanente diaconaat invoerde, hebbef
alle (katholieke) kerken dat eveneens gedaan. Het diakenambt heeft een eige!
identiteit als expressie van het apostolische ambt en heeft daarin ook zijn eigen
plaats. Het moet onderscheiden worden van andere roepingen die door €€m
verscheidenheid aan leken gestalte worden gegeven zoals die van lector, cate-
cheet, enz. Het diakenambt moet begrepen worden als de representatie van het
diaconaat van de Heer Jezus zelf."* Diakens worden door de Heer geroepe”
om bruggen te slaan tussen de kerk en de nood van de wereld. Bij hun wijding
krijgen zij de vitdrukkelijke opdracht de Missio Dei, die het hart van de k‘-‘;{'k
vormt, te verbinden met maatschappelijke initiatieven die bedoeld/in staat ZLJU‘;
de levensomstandigheden van mensen in het algemeen te verbeteren:

493 Afanassieff, L ‘église, 236-237.

404 K asper, Katholische Kirche, 340-343; vgl. J. Vercammen, 'Diaconaat in de Oud-
Katholieke Kerk van Nederland', in: H. Crijns e.a. (red.), Barmhartigheid en ger ech”
tigheid. Handboek diaconiewetenschap, Kampen 2004, 66-72; vgl. House of Bish-
ops, For such a time as this. A renewed diaconate in the Curch of England. A report
to the general synod of the Church of England of a working party of the House 0f
Bishops, London 2001; vgl. R. Brown, Being a deacon today. Exploring a dinstine:
tive ministry in the Church and in the world, Norwich 2005; vgl. Zelfstandig Dia-
konaat. Rapport van de Commissie Zelfstandig Diakonaat. In Opdracht van het Cor-
legiaal Bestuur van de Oud-Katholieke Kerk van Nederland, Amersfoort 1989.

405 House of Bishops, Time, 16.
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Diakens zijn in principe medewerkers van de bisschop, en van de priesters als
Vertegenwoordigers van de bisschop. Op die wijze krijgt het diaconaat zijn
Plaats als een eigen gestalte van het drievoudige apostolische ambt.
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Hoofdstuk 10 Het ambt, een spirituele opdracht

Kfll‘kelijk ambtsdrager zijn is voor alles een spirituele opdracht.**® Met *spiri-

tualiteit’ bedoel ik dat het geloof een ‘praktische zaak’ is. Je moet er dus ook
hee praktisch over schrijven. Geloof doet een mens van binnenuit van ge-
dante veranderen. Geloof transformeert zodat men meer en meer gaat lijken
9p die ‘ware mens’ die als verlangen ergens, in het hart huist en die onze ware
lt?f:ntiteit is. Dat is: zoals God ons bedoeld heeft.*”” Kerkelijk ambtsdrager,
diaken en priester, word je omdat je antwoord geeft op een roeping die je er-
Vaart, Als uiting van geloof is ‘roeping” dus ook een praktische zaak. Daarom
Unnen we ons de vraag stellen hoe het leven als ambtsdrager het geloof van
d‘e man of de vrouw in kwestie verdiept, en hoe het de mens transformeert
Nchting ‘ware identiteit’. Dat is dus de vraag als je de kwestie van de spiritu-
dliteit van de ambtsdrager aan de orde stelt. Of om het nog anders en wellicht
kel‘rlslchtiger te zeggen: is dit leven een genade voor de ambtsdrager, en hoe
“an wel? Het moge duidelijk zijn dat wat volgt meer bedoelt te zijn dan een
kale theorie’.

10.1 Gods dwaasheid
Laa mij starten bij een van de meest gedreven apostelen als het erom gaat het
Christendom de verspreiding te geven die het volgens hem toekwam: Paulus.
N de eerste brief aan de Korintiérs schrijft hij over de wijze waarop hij het
“Vangelie verkondigt. Hij doet dat 'niet met geleerde woorden' of letterlijk:
et met wijsheid van het woord', en dat heeft een reden: 'dan had het kruis
Van Christus zijn kracht verloren'.*" De stijl waarin het evangelie verkondigd
Wordt heeft invloed op hoe het als inhoud overkomt. Wie van de verkondiging
&en performance maakt, ontkracht de boodschap. Paulus is echter niet alleen
itisch op eventuele retorische vaardigheden, maar ook op de vindingrijkheid
Vaf} gelovigen die de boodschap ongewild naar te menselijke hand en inzicht
“etten.*” Paulus drukt de kern van het evangelie als volgt uit:

Want de boodschap van het kruis is dwaasheid voor hen die verloren gaan, maar
Voor hen die gered worden, voor ons, is het een kracht Gods. Er staat immers ge-
schreven: ‘Verdelgen zal ik de wijsheid van de wijzen, en het verstand van de

4
%.Vgl. M. Blootens, 'Ambt als opgave en steun’, in : Peter-Ben Smit (red.) Ambrt —
Piritualiteit — roeping. [Publicatiereeks Oud-Katholick Seminarie 60], Amersfoort-
aledrecht 2018, 5-10.
wg:gthnofdstuk 15 ga ik dieper in op het begrip *spiritualiteit’ en wat ermee bedoeld
w Kor, 1, 17. Vertaling in: J. Lambrecht, / Korintiérs. [Belichting van een Bijbel-
.,lgek], 's Hertogenbosch-Brugge 1997.

Val. Lambrecht, / Korintiérs, 18-19.
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verstandigen zal ik tenietdoen. De wijze, de Schriftgeleerde, de redetwister van
deze wereld, waar zijn zij? Heeft God de wijsheid van de wereld niet tot dwaasheid
gemaakt? Heeft God de wijsheid van de wereld niet tot dwaasheid gemaakt? Vol-
gens Gods wijsheid heeft de wereld met al haar wijsheid God niet gevonden;
daarom heeft God besloten hen die geloven te redden door de dwaasheid van de
verkondiging. Want Joden blijven tekenen eisen, en Grieken wijsheid verlangen-
Maar wij verkondigen een gekruisigde Christus, voor Joden een aanstoot, V00T
heidenen een dwaasheid, maar voor hen die geroepen zijn, Joden zowel als Grie-
ken, Gods kracht en Gods wijsheid. De dwaasheid van God is namelijk wijzer dan
de mensen, en de zwakheid van God is sterker dan de mensen.*'’

Als het volgens Paulus bij de verkondiging gaat om Gods dwaasheid en Gods
zwakheid zoals God die in Jezus getoond heeft, dan kan het bij de ambtsdra-
ger, die in naam van de Heer Jezus leiding geeft aan de mede-gelovigen, o
niets anders gaan. In Gods dwaasheid en Gods zwakte, heeft God iets met
mensen gemeen, namelijk kwetsbaarheid. Ik mag misschien wel stellen dat
juist ‘kwetsbaarheid’ de kloof die er tussen mensen en God lijkt te bestaan
overbrugt. Het is namelijk onmogelijk voor mensen om God te kennen, maar
als ze afdalen in hun kwetsbaarheid is het wellicht mogelijk toch de weg naar
God te vinden, zoals dat voor Jezus ook mogelijk was. Zoals Jezus juist in Zijf
kwetsbaarheid een venster naar God wordt, zo wordt het voor mensen moge
lijk door hun kwetsbaarheid uitzicht op God te krijgen. Nu bedoel ik niet dat
mensen zich maar als sukkels moeten gaan gedragen, en ik bedoel zeker niet
dat mensen met hun neus op hun onvermogen geduwd moeten worden. Wat
ik wel bedoel is dat er een wijze van leven is die het niet moet hebben van
manipulatie, eerzucht en dominantie om kwetsbaarheid te verhullen, maar W?I
van ontvankelijkheid, waardoor kwetsbaarheid een weg naar verbondenhe.ld
wordt. Dat mensen kwetsbaar zijn betekent dat ze niet onaanraakbaar zijn, niet
voor elkaar en niet voor God. Dat is dus duidelijk een positief gegeven. Omdat
mensen kwetsbaar zijn kan er verbondenheid ontstaan en wordt dus wurgende
eenzaamheid verdreven, de eenzaamheid van mensen maar ook de eenzaam"
heid van God. Zo bidt Etty Hillesum in 1942 op het moment dat het haar dul”
delijk wordt dat joden niet meer dan ‘objecten’ zijn voor de nazi’s. Joden zyn
een probleem dat opgelost kan worden. Of: hoe dominantie tot ont-menseli”
king zal leiden. Etty is er zich van bewust dat wie over mensen heen walst, dat
ook met God doet. Daarom bidt zij als volgt:

Het zijn bange tijden, mijn God.(...) Ik zal je helpen, God, dat je het niet in mi
begeeft, maar ik kan tevoren nergens voor instaan. Maar dit ene wordt me steeds
duidelijker: dat jij ons niet kunt helpen, maar dat wij jou moeten helpen en door
dat laatste helpen we ze onszelf. En dit is het enige wat we in deze tijd kunnefl
redden en ook het enige waar het op aankomt: een stukje van jou in onszelf, God-
en misschien kunnen we ook eraan meewerken jou op te graven in de geteister .

4101 Kor. 1, 18-25 (vertaling Lambrecht).
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harten van anderen. Ja, mijn God aan de omstandigheden schijn jij niet al te veel
te kunnen doen, ze horen nu eenmaal bij het leven.*"'

Eigenlijk is met dat gebed van Etty Hillesum het hele programma voor kerke-
lijk ambtsdrager gegeven: Gods woning in de harten van de mensen tot de
laatste steen verdedigen. Dat komt beiden, mensen én God, ten goede. Geluk-
kig zijn de omstandigheden meestal minder dramatisch dan in het geval van
Etty Hillesum, maar toch is er altijd die dreiging dat het huis van God in het
hart van de mens bouwvallig wordt en dat de mens daardoor op een of andere
Wijze dreigt om te komen. Als Jezus de zakenlui uit de tempel verjaagd heeft
omdat ze dat heilig hart van de gemeenschap met hun nietsontziende domi-
Nantie tot een rovershol hadden gemaakt, herinneren de leerlingen zich het
Psalmvers: 'de hartstocht voor uw huis zal mij verteren'.*'* Het is diezelfde
hartstocht waaruit de ambtsdrager mag leven. Gepassioneerd om mens en
God, zo komt hij of zij zelf ook meer en meer thuis in Gods woning in het
Cigen hart.

10.2 De geloofwaardigheid van het kerkelijk ambt
D_e priester of de diaken weet zich geroepen om medegelovigen van dienst te
Zijn. De dienst van de ambtsdrager speelt zich noodzakelijk af in het kader van
¢en kerkelijk systeem dat uiteraard niet onfeilbaar, laat staan volmaakt is. De
Spanning tussen het ideaal en de werkelijkheid van een systeem dat altijd de
Neiging heeft zichzelf te verabsoluteren is een realiteit voor elke ambtsdrager.
Het relativeren van haar eigen systeem is voor de kerk noodzakelijk om ver-
atwoordelijkheid voor haar roeping te nemen: er te zijn voor de wereld die
h°0pt op bevrijding. Christenen zijn er niet om zich in comfortabele groepjes
faneen te sluiten, maar om als volk van God midden in de wereld ‘de werken
Van de Vader te doen™*". Een kerk die zichzelf verabsoluteert kan gemakkelijk
'en prooi vallen aan de verleiding zich in ruil voor een verzekerde positie zich
4an te passen aan de dominante maatschappelijke orde.

~ Een van de belangrijkste theologen van de twintigste eeuw die van
dichtbij meemaakte hoe de kerk zich liet inpakken door de heersende macht
Was Dietrich Bonhoeffer. Zijn boekje Gemeinsames Leben geeft bijvoorbeeld
fen beschrijving van een kerk die, vanuit haar relatie tot haar oorsprong, maat-
Schappelijke ontwikkelingen kritisch volgt en onrecht aan de kaak stelt.*'*

Juist als we het hebben over de spirituele kant van het ambt moeten we

fraan herinneren dat het kerkelijk ambt ertoe geroepen is Gods initiatief, de
Yorsprong van de kerk dus, te representeren. Daarmee is meteen de reden
——

g, Hillesum, Het verstoorde leven. Dagboek van Etty Hillesum 1941-1943, Bus-
fll;m 1983 (twaalfde druk), 131-132.

s Joh. 2, 17; Ps. 69, 10.

4y Vel Joh. 17,4,

D. Bonhoeffer, Gemeinsames Leben, Giitersloh 1939-20017.
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gegeven waarom een kritische houding, tegenover gelijk welk kerkelijk sys-
teem ook, tot het wezen van het ambt behoort. De acceptatie van deze span-
ning als inherent verbonden met het ambt behoort tot de dienst waartoe de
ambtsdrager zich geroepen weet. De geloofwaardigheid van het ambt is ver-
bonden met de trouw aan die roeping, en dus zeker niet de kritiekloze aanpas-
sing aan wat de kerk en de maatschappij verwachten. Natuurlijk kunnen we
niet zonder systemen, met de structuren en afspraken die daarbij horen, en dus
is een zekere loyaliteit noodzakelijk. Zonder loyaliteit komt er vermoedelijk
ook maar weinig van de missie van de kerk terecht. Maar het gaat erom dat
elk systeem zich voortdurend onder de kritiek van het evangelie blijft plaatsen:
en dat de Heilige Geest de toegang niet ontzegd wordt! Daarmee is meteen
een bijzondere verantwoordelijkheid van de ambtsdrager beschreven, die men
slechts kan dragen als men ook een bepaalde mate van volwassen onafhanke-
lijkheid bezit.

De kerk dient er zich van bewust te blijven dat het niet om haar eigen
systeem gaat, maar om de Heer die mensen rond de tafel van de Eucharistlg
samenbrengt en samenvoegt tot een nieuw volk, een ‘heilig priesterschap’-4
Bij de ambtsvraag gaat het om de identiteit van de kerk. De roeping tot het
ambt staat in dienst van het ambt van de gemeente.*'® De centrale opdracht
van het ambt is de gemeente te zeggen dat ze geroepen is een nieuwe geestc”
lijke gemeenschap te zijn: een agapé-net, door Gods Woord tot stand gebracht
en vorm gegeven als ruimte waar de zelfovergave van Jezus voortzetting €
vaart. Daarom is het hart van deze gemeenschap de eucharistie. De eucharisti€
is de grondidentiteit van de kerk. In de viering van de eucharistie wordt onz®
vraag om overgave aan God verenigd met Gods overgave aan ons. De identi=
teit van het ambt is wezenlijk die van voorganger van deze eucharistieviering:
Als voorganger maakt de priester de viering van de gemeente mogelijk- De
essentie van het voorgaan is de herinnering aan het initiatief van God. G}"
roept zijn gemeente tezamen, zodat zij eucharistie viert en eucharistie 'IS*
Deze dienst maakt van die priester geen 'bijzondere Christus', ook geen "alter
Christus', maar enkel een zuster en/of broeder die zich door de gemeente liet
roepen tot deze dienst. Alle klerikale aannames en ambities dienen hier ver-
meden te worden, omdat ze afbreuk doen aan de dienstbaarheid en gelijkwaar
digheid van alle gedoopten. Dat de priester voorganger is geeft hem of hadf
een grote verantwoordelijkheid, niet enkel voor het mogelijk maken van de
liturgie, maar ook het mogelijk maken van de missie van de kerk. Ook in dat
opzicht is hij of zij geroepen voorganger te zijn.*"”

4157 Petr. 2,5. !
416 W, Dekker, 'Gedachten over roeping in het licht van leven en werk van Dietrich
Bonhoeffer (1906-1945)', in : P-B. Smit, Ambt, 38-44.

N7 Ploeger, Geloof, 133-137; M. Ploeger, 'Bestaat er een priesterspiritualiteit? Ge-
dachten vanuit oud-katholiek perspectief’, in: P.-B. Smit, Ambt, 22-28.
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Kerk betekent agapé en overgave. Zo’n kerk laat het streven naar do-
Minantie binnen de gemeenschap achter zich, omdat deze houding een werke-
lijk gelovige instelling tegenspreekt. Gandhi was van mening dat een authen-
lieke religieuze instelling de aanspraak op absoluut bezit of absolute controle
Telativeert. Het geloof kan simpelweg geen bezit zijn van een ego dat zijn vei-
ligheid wil waarborgen. Ik ben niet de bezitter van mijn geloof. Veeleer is het
omgekeerd: het geloof bezit mij. Als gelovige wil ik dienstbaar zijn en be-
Schikbaar voor 'de realiteit, die mijn wereld heeft veranderd en die mij bevrijd
heeft van de slavernij van strijd en rivaliteit'."'® Zielen te willen “winnen’ is
Niet de ware getuigenis van dit geloof, maar de bijkomstigheid. Het getuigenis
dat het geloof bevrijdt tot meer gerechtigheid en meer liefhebben kan een an-
der ertoe aanzetten zich bij de kerk aan te sluiten. Maar in essentie komt het
Meer aan op gerechtigheid en liefde dan op de kerk. Het is niet zo dat de kerk
Van God is en door God in de wereld is gezonden; nee, de wereld is van God
en dat neemt vaste vorm aan in de Kerk.""” De kerk is er om op zoek te gaan
Naar daar waar al te merken valt dat met de komst van Jezus het definitieve
‘genadejaar van de Heer’ voor de wereld is aangebroken.**” De transformatie
Van de schepping en de mensen in de gestalte van het Koninkrijk is Gods in-
tentie die als een licht over deze wereld schijnt. In dat licht wil de kerk aan-
Wezig zijn en van dat licht wil de kerk getuigen.

Het gezag van het ambt kan derhalve enkel daarop gegrondvest zijn, dat
¢ de ervaring van de oorsprong opnieuw mogelijk maakt. De leerlingen van
Jezus hebben niet een bepaalde leer aan de man en aan de vrouw willen bren-
gen, maar hun ervaring met de Heer Jezus door willen geven. In dezelfde zin
8aat het bij het ambt om de dienst die eenzelfde soort ervaring mogelijk moet
Maken. Etymologisch drukt het Griekse woord hiera arché die opdracht kern-
achtig uit: het ambt staat ten dienste van de relatie met de ‘heilige oor-
sp“}ng7 421

In Jezus Christus heeft God de mens een partnerschap aangeboden en
Zich als gemeenschap geopenbaard. Daarom kan ook het ambt niet anders

ctioneren dan op een verbindende en gemeenschap stichtende wijze.

darom stelt het 'Lima-document' van de commissie 'Faith and Order' dat het

ambt, naast persoonlijk, ook communaal en collegiaal gestalte gegeven zal
Worden,*>

Een en ander maakt duidelijk dat ambtsdragers ten dienste van de gelo-
Vigen staan, wier ‘priesterschap’ het bestaansrecht van de kerk vormt. De kerk
Ser om God te loven voor Zijn grote daden in de schepping en onder de men-
Sen, en om de nood en de ellende van de mensen voor God te brengen.

413
h: R. Williams, Faith in the Public Square, Londen 2012, 303.
4,05 Borgman, Metamorfosen. 264.
, Vel Luc. 4, 17-21.
& BOrgman Metamorfosen, 246.
Vel. hoofdstuk 8.
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10.3 Oriéntatiepunten voor een spiritualiteit van de ambtsdrager

Vriendschap

Er is geen ander fundament voor de wijze waarop God met mensen omgaat
dan de liefde. Het is moeilijk ons God voor te stellen, maar misschien brengt
vriendschap zoals zij onder mensen mogelijk is ons nog het dichtst bij wat
God wezenlijk is. Pure vriendschap bestaat op zichzelf, ze heeft geen andere
grond dan de liefde. Erotische liefde of liefde van ouders voor hun kinderen
bijvoorbeeld heeft een bepaald doel, pure vriendschap heeft slechts het doel
de vriend te eren om zichzelf. Zoals Michel de Montaigne zegt: 'Omdat hij i
wie hij is en ik ben wie ik ben,"* daarom is er vriendschap. Je kan zeggen:
omdat God is wie God is, en mensen zijn wie zij zijn, daarom is er deze vriend-
schap. Vriendschap is wederkerig. 'God heeft ons eerst liefgehad', schrijft Jo-
hannes.*** Wij worden uitgenodigd deze liefde te beantwoorden. Zoals God
ons liefheeft in de gestalte van de vriendschap, worden wij uitgenodigd ook
onze vriendschap aan te bieden. Als Jezus de leerlingen uitlegt waar het bij de
liefde om gaat, dan spreekt hij over vriendschap. 'Mijn gebod is dat jullie 6.1’
kaar liefhebben zoals ik jullie heb liefgehad. Er is geen grotere liefde dan J¢
leven te geven voor je vrienden. Jullie zijn mijn vrienden wanneer je doet W?t
ik zeg. Ik noem jullie geen slaven meer, want een slaaf’ weet niet wat zijn
meester doet; vrienden noem ik jullie'.*”> Dat deze vriendschap zonder eigen
belang is en daarom een onverklaarbaar geschenk, wordt later duidelijk als
Jezus aan het einde van zijn leven tot het uiterste gaat. 'In zijn liefde voor hen
zou tot het uiterste gaan' zegt Johannes.”*® En als Judas Jezus verraadt met el
teken van vriendschap, een kus, is het laatste woord dat Jezus tot hem spl‘e"»kt
'vriend'. Jezus is Gods mensgeworden liefde in de gedaante van vriendschap:
Vriendschap betekent samen optrekken, maar ieder op zijn eigen weg. Zo kan
men zich ook onze verhouding tot God voorstellen: God en wij trekken geza
menlijk op, maar ieder op zijn eigen weg. God is geen 'verlengstuk’, geen ‘ac-
cessoire'. God is anders voor mij, weer anders voor jou, en weer iemand anders
voor een derde. Het is zoals met die mensen die onze vrienden zijn: zij hebbe?
nog andere vrienden dan ik, die voor hen een heel andere betekenis kunnen
hebben dan ik. Het hoort bij vriendschap dat het anders-zijn van de ander en
van God gerespecteerd wordt, dat Zijn mysterie gerespecteerd wordt.*”’

423 M. de Montaigne, Over vriendschap. Vertaling en aantekeningen Frank de
Graaff. [Kleine Klassieken], Amsterdam 2009, 15.

424 1Joh. 4,19

425 Toh. 15,12-154.

20541,

2 A Zegveld, Worden wat God is. Mensen op het spoor van God brengen, Tielt
2009, 75-80.
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Het is de roeping van de kerk deze vriendschap als ja-woord van God
aan de mensen in de wereld te beleven, zodat de wereld (die van God is!), zich
Openen kan voor Gods intentie. Zoals de verhouding van de kerk tot de wereld
!<an worden uitgedrukt als de roeping tot vriendschap, zo kan men ook het
Ideaal van de verhoudingen tussen christenen onderling uitdrukken, want in
de kerk moet zich het perspectief waarnaar de wereld op weg is ‘verdichten’.
Daarom is ook de basisstructuur van het pastorale handelen enkel als vriend-
Schap te beschrijven, en het kerkelijk ambt als een relationele werkelijkheid.
Het ambt is een dienst aan en binnen het relatienetwerk dat de gelovige ge-
Meenschap is.*** Daarom is ook 'vriendschap' een sleutelwoord voor de spiri-
tualiteit van de ambtsdrager. Het is ‘in vriendschap’ dat de ambtsdrager de
¢enheid van de kerk dient.

Voargan ger zijn

e priester zal op de eerste plaats een mystagoog zijn.”** De voorganger als
Mmystagoog te verstaan wijst op diens verantwoordelijkheid de gemeente en de
Mensen open te maken voor de werkzaamheid van de Heilige Geest en de
liefde van God. Dat doet de priester als voorganger in de sacramenten, en bij-
Zonder in de eucharistie.**® Dat doet ook de diaken in de ondersteunende taken
die hem of haar, in de context van de liturgie maar vooral ook daarbuiten,
Worden toevertrouwd. Voorganger-zijn geeft weliswaar een bijzondere posi-
lie, maar daardoor zal men nog niet een ander, bijzonder soort christen wor-
den, Voorganger-zijn is een dienst aan de gemeenschap die erin bestaat dat
Men de mede-gelovigen samenbrengt en het voor hen mogelijk maakt dat ze
Samen kunnen vieren.”’'! 'Een gaat voor, allen celebreren', schrijft de bekende
Murgiewetenschapper Louis-Marie Chauvet. Men werd gewijd om voor te
83an jn persona Christi, omdat op die wijze ook uitgebeeld wordt dat allen
Celebreren omdat ze ‘ledematen van Christus’ zijn. Allen leven, in de context
Van de liturgie en daarbuiten, ‘door Hem, met Hem en in Hem’.** Dat heeft
Il!ets met actuele democratische tendensen te maken, maar alles met de waar-
dfgheid die door God aan elke gedoopte verleend wordt. Ook al heeft het wei-
Nig te maken met een soort van ‘animator'- functie*”, goed voorgangerschap
18 wel zeer betrokken op de vierende gemeente en wil de mede-gelovigen aan-
“etten tot actieve participatie. Precies op dat punt ontmoeten het mystagoog-

42;8 A. Krebs, 'Beziehungsstifter. Zum altkatholischen Priesterinnen- en Pfarrerinnen-
bild, in: A, Krebs (red.) Alt-Katholische und Okumenische Theologie 5 (2020). [Jah-
theﬁ des Alt-Katholischen Seminars der Universitéit Bonn], Bonn 2020, 49-62.
o J. Vobbe, Brot au dem Steintal. Bischofsbriefe, Bonn 2005, 275.

Vel. Frére Emile de Taizé, L eucharistie et les premiers chrétiens [Les cahiers de
Yaize 7], Taizé 2008.
- Vel. Krebs, 'Beziehungsstifter’, 56-58.
® L-M. Chauvet, 'Voorgaan', 73-74.

L-M. Chauvet, '"Voorgaan', 82.

189



zijn en het voorgangerschap elkaar. Daarom is het voorgaan wars van elke
neiging tot ‘performance’ als zelfpresentatie. De kunst is als voorganger als
het ware ‘te verdwijnen’ achter de gebeden en de tekenen waarmee de geé-
meente bidt en viert, omdat het gezamenlijk aanwezig-zijn bij het mysterie van
belang is. Liturgie is ‘aanwezigheid’, van de Verrezene én van de vierende
gemeente. Het gaat erom een sfeer te creéren waarbij die dubbele aanwezig-
heid tot zijn recht komt. Zo’n sfeer ‘wordt getekend door verlangen en
schroom, aantrekkingskracht en huiver’.***

Een geloofsgemeenschap die haar liturgie serieus neemt zal er zich ook
op toeleggen die zich toe te eigenen. Aangereikt door de traditie worden in-
houd, taal en tekenen terecht door de gemeente verwerkt op een eigen wijze
die recht doet aan de context waarin men samen kerk is. Het begeleiden van
dat proces van ‘toe-eigening van de traditie’ behoort eveneens tot de taak van
de voorganger, die als mystagoog zich samen met de medegelovigen toelegt
op het verbinden van traditie en actuele context. De beweging van het voor
gaan, in en buiten de liturgie, is er een van een hand uitsteken naar de mede-
gelovigen opdat zij zich meer en meer bewust worden van wat de Heilige
Geest in hun leven tot stand wil brengen. De voorganger, die mystagoog, weet
vanuit de Schrift en het ‘Jezusgebeuren’ gebeurtenissen en ontwikkelingen t€
duiden, in de preek maar ook in (persoonlijk) gesprek. Het is logisch dat el
en ander een grote openheid en beschikbaarheid voor het werken van de Geest
veronderstelt.**® Waar het voorganger-zijn een performance wordt, of waar if
het gesprek vooral het eigen gelijk gezocht wordt, zijn medegelovigen getuige
van een zielig en narcistisch theater dat elke geloofwaardigheid onderuit haalt:
Chauvet spreekt in dat verband van een ‘gevaarlijke personalisatie van de li-
turgie’.** Dat neemt niet weg dat voorgaan ook een zekere kundigheid vereist
die om de nodige toewijding vraagt. Voorgaan moet men dus ook (willeﬂ)
leren.**” Daarom is de spiritualiteit van de voorganger-mystagoog gekenmerkt
door een zekere ascese en een fijngevoelige soberheid, noodzakelijk om hf’t
eigen ego te relativeren. Overigens is daarmee ook de bevrijdende dimensi®
voor de spiritualiteit van het voorganger-zijn aangegeven.

Voorgaan is dus een kunst en vraagt zo de nederigheid die elke kunste-
naar eigen is. Zoals het bij de kunst erom gaat de werkelijkheid te laten spre-
ken, zo gaat het bij de liturgie erom dat de Verrezene de ruimte krijgt zich
ervaarbaar te maken. Liturgie moet daarom zijn als poézie, en de voorganger
de nederige poéet die woorden in een gedicht samenbrengt met het doel in het

p 438
leven openingen te creéren waardoor er meer zuurstof binnen kan stromen-

434 A Govaart en W.M. Speelman, Voorgaan met lijf en leden, Kampen 2006, 11-
435 Vg, R. Willekes, 'Roeping en vorming', in: P.-B. Smit (red.), Ambt, 29-37.

436 ..M. Chauvet, 'Voorgaan', 81.

BT Vel Govaart en Speelman, Voorgaan, 7.

4% Vgl. Vobbe, Brot, 275.
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Dienstbaarheid

Bij het ambt gaat het dus om een dienst, zoals het bij de Heer Jezus erom ging
in dienst van God de mensen het leven te brengen. Hij is de herder, die geko-
Men is opdat de mensen leven hebben in overvioed.”*” Na de voetwassing zegt
Jezus tot zijn jongelingen: 'Jullie zeggen altijd ‘meester’ en ‘Heer’ tegen mij,
en terecht, want dat ben ik ook. Als ik, jullie Heer en jullie meester, je voeten
Zewassen heb, moet je ook elkaars voeten wassen. Ik heb een voorbeeld ge-
geven; wat ik voor jullie heb gedaan, moeten jullie ook doen."" Bij de voet-
Wassing belichaamt Jezus hoe God wezenlijk is: Heer en meester, die de voe-
ten wast zoals slaven het doen. God doet dit niet opdat we zouden gaan gelo-
Ven dat God een slaaf van mensen is, maar opdat we zouden ervaren dat het
God om alle mensen te doen is en om de gelijkwaardigheid van allen. God
Overstijgt alle systemen die de mensheid opdelen in heren en slaven, goeden
en kwaden, heiligen en zondaren, reinen en onreinen, enz. God overstijgt die
teligie die erop gericht is mensen te gebruiken om de eigen status te verster-

en. De voetwassing is daarvan het symbool. Daarom is de voetwassing meer
dan een ethische stimulans; het gebeuren drukt uit wie God is. Wanneer wij
¢lkaar de voeten wassen dan 'spelen wij' om het zo te zeggen samen ‘God’.
Daartoe zijn alle christenen geroepen. En hoe zouden dan de ambtsdragers op
‘en andere wijze dan die van de voetwassing hun dienst gestalte kunnen ge-
ven? De positie van de ambtsdragers wordt door bisschop Joachim Vebbe be-
Schreven:

Wie onder jullie de eerste wil zijn, zal dienaar van allen zijn (Mk. 10,43), niet
enkel dienaar van een numerieke meerderheid, niet enkel dienaar van de meest
spraakvaardigen, niet enkel dienaar van de boven-de-18-jarigen, niet enkel die-
naar van de dan aanwezigen, de invloedrijksten, maar ook dienaar van hen die
geen stem hebben, de moedelozen, de onmondigen, zij die zwak zijn in geloof,
de armen, de eenvoudigen van hart.**!

Colfegialiter.'(

VEmWege de aard van het gemeenschappelijke ervaring zich overgegeven te
tbben aan een roeping om namens de Heer voor zijn kudde zorg te dragen,

4In ambtsdragers principieel geen Einzelgingers. Die roeping te delen met

tlkaar maakt gelovigen tot tochtgenoten van elkaar. De dienstbaarheid

o Joh. 10, 10,
441.J0h' 13,14-15.
Die Position des Ordinierten ist: Wer unter euch der Erste sein will, der sei Diener
Aler (M. 10, 43), nicht nur der Diener der numerischen Mehrheit, nicht nur der Diener
°r Eloquentesten, nicht nur der Diener der iiber-18-Jihrigen, nicht nur der Diener der
&erade Anwesenden, der Einflussreichen, sondern auch der Diener der Sprachlosen, der
Srzagten, der Unmiindigen, der im Glauben Schwachen, der Armen, der Einfachen
Crzen.” Vobbe, Brot, 270.
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waartoe deze roeping uitnodigt samen gestalte te geven kan een diversiteit aal
individuele ambtsdragers tot een solidair college samensmeden waarvan de
leden het beste in elkaar naar boven halen. Juist in de gezamenlijke betrok-
kenheid op de verrezene, van wiens aanwezigheid men in de gemeente het
teken mag zijn, kunnen ambtsdragers, hoezeer als mens ook verschillend van
elkaar, elkaar niet alleen aanvaarden maar ook bemoedigen en oprecht om el
kaar geven. Betrouwbaarheid, transparantie, respect en betrokkenheid op el-
kaar zijn daarvoor voorwaarden. Concurrentie en haantjesgedrag zijn uit den
boze want die ondergraven de eenheid die ontstaat door de betrokkenheid op
een gezamenlijk ideaal. Uiteraard zijn er verschillen in hoe individuele ambts-
dragers hun ambt gestalte geven, maar die verschillen mogen eigenlijk nooit
tot een breuk leiden. Integendeel, het kunnen uitdagingen worden waardoof
men aan elkaar ook spiritueel groeien kan.

Ten tijde van Augustinus kreeg het collegiale verband zelfs de gestalte
van een woongemeenschap, waarvoor hij een regel schreef. Het eerste hoofd-
stuk handelt over eendracht, en vangt aan als volgt: 'Kijk ten eerste naar de
reden waarom u bent tezamen gekomen: woon eensgezind in uw huis en wees
één van ziel en één van hart op weg naar God (...) leef dus allen één van geest
en één van hart samen en eer in elkaar God, want ieder van u is zijn tempel
geworden."* Ambtsdragers kiezen elkaar niet en men kiest er dus ook niel
voor om samen een college te vormen. Het is op basis van een gemeenschap”
pelijke roepingservaring dat men elkaar op het eigen levenspad ontmoet. Van-
uit die ontmoeting kan de collegialiteit opgebouwd worden in een bereidhe?
om ook met elkaar een gemeenschap te vormen. De verantwoordelijkheid die
bij het ambt hoort kan eenzaamheid met zich meebrengen, en juist dan 22
blijken hoe inspirerend en waardevol het ‘geincorporeerd-zijn” in een colleg¢
van mede-ambtsdragers kan zijn. Als het een vrije ruimte kan bieden waarif
altijd sprake is van steun, hetzij in de vorm van bevestiging hetzij het in de
vorm van kritische bevraging, dan zal uiteindelijk de kerk als geheel er de
winst van ervaren. In het college ervaren ambtsdragers dat ze aan elkaar 10
vertrouwd worden en dat ze dus op een bepaalde manier verantwoordel ijkheid
dragen voor elkaars welzijn en functioneren.

In het college heeft het collegiale overleg een belangrijke plaats. Het
college is een ruimte van dialoog waarin de leden hun ervaringen in de ker
en daarbuiten met elkaar kunnen delen. Belangrijk daarbij is dat zij inbrenge”
wat er volgens hun in het volk leeft, en dat men er zich over bezint wat een en
ander betekent in het kader van het geloofsleven van medechristenen en voor
de missie van de kerk. Gemeenschappelijk gebed en studie vormen de goed®
basis daarvoor, die tegelijk zorgt voor een intense esprit du corps, en VOOF £

2 De Regel van Augustinus. Ingeleid door Kees Fens. Vertaald door Vincent Hun-
nink, Amsterdam 20035, 13 (hoofdstuk 1).
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€rvaring van de gemeenschappelijke vreugde mee te mogen werken aan heils-
werk omdat men ervoor door God ‘ingehuurd werd’!*#

In het centrum van het college van de ambtsdragers staat de bisschop.
De bisschop representeert de eenheid waarnaar de ambtsdragers onder elkaar
en voor de kerk streven. Dat gegeven geeft hem of haar een bijzonder gezag,
dat echter slechts functioneren kan in dialoog met de andere ambtsdragers.
Daarom is de bisschop ook niet de baas, maar wel de voorzitter van het college
Waarvoor alle leden gelijke verantwoordelijkheid dragen. Zo draagt men ook
Samen verantwoordelijkheid voor het goed functioneren van de figuur van de
biss.chop en voor het welzijn van de persoon die tot die functie geroepen werd.
Het respect jegens en de samenwerking met de bisschop waarvan men als col-
lege getuigt is uiteindelijk ook een bijdrage aan de stevigheid van het college
als geheel, en dus aan de cohesie van de lokale kerk. Zoals Augustinus het
Uitdrukt: 'De man die bij u overste is moet niet denken dat hij macht heeft en
de baas is, maar acht zich gelukkig dat hij dient in liefde. Door uw achting
Voor hem staat hij boven u, maar door zijn vrees voor God zit hij aan uw voe-
ten,""** Waarmee dus gezegd wil zijn dat ook de bisschop een dienaar is.

De pastorale grondhouding: vijf aspecten
Vriendschap als antwoord op de liefde van God betekent dat men anderen eert
Z0als zij door God worden geéerd. Zoals Bonhoeffer het schrijft in Ge-
Meinsames Leben: 'God wil niet dat ik anderen naar het beeld vorm dat mij
80ed lijkt, oftewel naar mijn eigen beeld, maar in zijn onafhankelijkheid van
Mij heeft God anderen tot zijn evenbeeld gemaakt'.*® Bonhoeffer onder-
Scheidt drie diensten die christenen elkaar moeten bewijzen: luisteren, be-
Schikbaarheid, en het dragen van mensen in nood. Ik voeg nog twee aspecten
loe: het spreken van een goed woord en het slaan van bruggen. Samen zijn het
Vijf aspecten die mij niet alleen belangrijk lijken voor het pastorale optreden
Van de ambtsdragers maar eveneens hun persoonlijke spirituele groei stimule-
fen. Met andere woorden: door zich te oefenen in deze houdingen en bijbeho-
'ende vaardigheden draagt men meteen bij tot het transformatieproces dat voor
L eigen geloofsleven wezenlijk is. Men wordt er — mogelijk — dus een ander
® beter mens door, die zich dichter bij God mag weten.
De eerste dienst is de dienst van het /uisteren. Bonhoeffer meent dat er
Naast de opdracht het Woord te verkondigen en daarom te 'spreken’, er ook de
Opdracht is toe te horen, te luisteren. Naar iemand luisteren betekent ruimte
Scheppen voor die persoon, en is daarom een teken van vriendschap. Het gaat
*Tom het geheim van de persoon niet aan te tasten. 'Het is niet een geheim van
Weten of voelen' schrijft Bonhoeffer, 'maar een geheim van zijn vrijheid, zijn

\‘_-—-_

i ;
4: R. Giles, Here I Am. Reflections on the ordained life, Canterbury 2006, 21.
S"?egfﬂ' van Augustinus, 23 (hoofdstuk 7).
Bonhoeffer, Leben,79.
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verlossing, zijn zijn.""** Ook bisschop Joachim wijst erop dat zonder de kunst
van het luisteren te verstaan men noch in de kerk noch in de missie vooruit
komt. 'De gelijkenissen van Jezus verraadden dat hij, voordat hij begon t€
spreken, te verkondigen, een luisterend mens was, een die de realiteit van het
leven van zijn tijdgenoten waarnam en serieus nam.""’ Ik ben telkens weer
geraakt als ik in het eerste hoofdstuk van het Johannesevangelie lees dat Jezus,
als hij zijn leerlingen roept, het gesprek begint met de vraag: 'Wat wil je‘?‘.44

Zou dat niet altijd de eerste vraag bij een pastoraal gesprek moeten zijn? Men
kan er zeker van zijn dat het antwoord dan ook altijd een variatie zal zijn OP
het antwoord dat de kandidaat-leerlingen geven: 'Rabbi, waar woont u?'. Dan
volgt de uitnodiging: 'Kom en zie!"*’ Ik begrijp een en ander op deze manier:
ertoe bereid zijn samen op zoektocht te gaan, zodat we samen kunnen uitzoe
ken, waar de Heer concreet in een bepaalde levenscontext te vinden is.

Het brengt mij bij de tweede dienst: de dienst van de daadwerkelijke
beschikbaarheid. Het gaat er hier om, dat ambtsdragers voor hun medebroe-
ders en -zusters, gemeenteleden en anderen, beschikbaar willen zijn. Dit i
geen beschikbaarheid zonder grenzen; integendeel, ook ambtsdragers hebben
uiteraard niet alleen het recht grenzen te stellen, maar zijn dat ook verplicht
aan hun mentale en fysieke gezondheid. Het gaat meer om de grondhouding
van dienstbaarheid, die niet theoretisch is, maar effectief wil ingaan op de sp!-
rituele behoeften van mensen. Meermaals komen deze behoeften tot uiting
wanneer men het niet verwacht en/of op geheel ongewone manieren. Beschik-
baar zijn betekent de vrijheid te hebben daarop in te gaan.

Ten derde is er de dienst anderen te dragen. De aandacht voor het an
ders-zijn van de ander speelt hierbij een belangrijke rol, en de vrijheid die hij
of zij heeft zijn of haar eigenheid verder te ontwikkelen. Men moet oprEﬁ%Jt
van een ander kunnen houden om hem of haar ook te kunnen dragen in Zij!
nood. Het gaat hier om een solidariteit die tot de basiskenmerken van de kerk
behoort.

Ten vierde: het spreken van een goed woord. 'Enkel daar waar de dienst
van het luisteren, de daadkrachtige hulp, en het dragen trouw worden gedaal
kan ook de laatste en hoogste dienst geschieden, de dienst met het Woord val
God,', schrijft Bonhoeffer. Daarbij wijst hij erop dat het in de eerste plaats o
'een woord van mens tot mens'"’ gaat. Ook bisschop Joachim Vobbe spreekt
over de noodzakelijkheid van het spreken, en wijst op de voorwaarden voor
het juiste spreken. Hij vraagt: 'wordt de boodschap gevoed door de eigen €
varing? Ondersteund door de realiteit van mijn leven? Geeft ze antwoord OP

46 Bonhoeffer, Leben, 88.
7 Vobbe, Brot, 273.

448 Joh. 1,38.

449 Joh. 1,39.

450 Bonhoeffer, Leben, 87.
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echte vragen van de toehoorder?*”' Bonhoeffer sluit af: 'echte geestelijke au-
toriteit is er alleen, wanneer er aan de dienst van het luisteren, dragen en ver-
kondigen voldaan wordt."**> En verder:

De geestelijke vertrouwensvraag, die met de autoriteitsvraag in nauw verband
staat, wordt beslist door de trouw van een persoon die in Dienst van Jezus
Christus staat, nooit door de uitzonderlijke gaven waarover hij beschikt. Het
gezag van een zielzorger kan enkel die dienaar van Jezus vinden, die niet een
eigen gezag zoekt, [maar] die gebogen onder het gezag van het Woord een
broeder onder broeders is."*>*

Het vijfde aspect: op deze wijze kan de ambtsdrager een bruggenbouwer zijn
en bijdragen aan de opbouw van de geloofsgemeenschap. Als mensen van di-
aloog zijn ambtsdragers in staat de synodaliteit van onze kerk mede gestalte
te geven. Dat men gekozen wordt tot diaken, priester of bisschop heeft niet zo
Zger met democratie in politieke zin te maken, maar met de verantwoordelijk-
heid van de kerk om de roeping die iemand vanwege de Heer ontvangen heeft,
te bevestigen. Bij een roeping is altijd sprake van een driechoeksverhouding:
de Heer die roept, de persoon die zich geroepen weet, en de kerk die de roe-
Ping bevestigt. Roeping is immers een kwetsbaar en intiem gebeuren waarbij
het ego altijd op de loer ligt om zich van het proces meester te maken. Daarom
is de rol van de kerk zo belangrijk, als een derde instantie die van een zekere
afstand het proces gelovig probeert te interpreteren. Bij de keuze van ambts-
dragers ziet men de kerk 'in optima forma', omdat ze gelovig op zoek gaat naar
Wie voor een bepaalde opdracht van God geroepen wordt, zodat de gemeen-
Schap gesterkt wordt.

10.4 Tot slot: leven in Gods tegenwoordigheid

Men zegt vaak dat de priester of de diaken een man of vrouw van gebed zou
Moeten zijn. Zo kunnen we lezen bij bisschop Joachim dat priesters ‘vaklui
Van het gebed”’ zijn. Tegelijk trekt de auteur die uitspraak breder door te stellen
da1 ambtsdragers zich moeite zouden moeten geven om meer in het algemeen
in de tegenwoordigheid van God te leven'."* Het gaat naar mijn overtuiging
Om een soort van contemplatieve houding, die ertoe leidt het hele leven, dat
Van de ambtsdrager zelf en dat van de anderen die men ontmoet, en van alles

45] Vobbe, Brot, 274.
s * Bonhoeffer, Leben, 91.
‘Die geistliche Vertrauensfrage, die mit der Autoritiitsfrage in so engem Zusammen-
ang steht, entscheidet zich an der Treue, mit der einer im Dienste Jesu Christi steht,
“‘e_mais aber an den ausserordentlichen Gaben, iiber die er verfligt. Seelsorgerliche Au-
OTitét kann nur der Diener Jesu finden, der keine eigene Autoritéit sucht, der selbst unter
d;e Autoritiit des Wortes gebeugt ein Bruder unter Briidern ist.” Bonhoeffer, Leben, 92.
Vobbe Brot, 259-261.
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wat zich in de wereld afspeelt, voor God te brengen. Het gaat om bidden voor
mensen en voor het voor God treden in hun naam. Het gaat bij dat bidden om
een menselijke solidariteit waarbij men God betrekt, omdat God er ook al bij
betrokken was nog voor men bad. Gedreven door God reikt men uit naar el-
kaar om uiteindelijk samen opnieuw bij God uit komen. Dat moet ook de g¢
bedservaring van Jezus zelf geweest zijn. Zo is de Heer Jezus 'met de Vader’
in een intieme relatie, en 'in de Vader' is hij aanwezig en onder de menser-
Deze aanwezigheid drukt ook de evangelist op vergelijkbare wijze uit: Jullie
zijn in mij en ik in jullie. *** Ook in het gebed gaat het om het stichten van eef
gemeenschap, waarbij God en mensen met elkaar verbonden worden. Dat 18
het werk van de Heilige Geest. Bidden is zich bewust worden van het werken
van de Geest, terwijl men zich ook tegelijk beschikbaar stelt voor dat werk.
Men kan het ook zo stellen: 'wij zijn ertoe geroepen, samen met de Heer Jezus
en in Hem, bij God te zijn met de mensen in ons hart.*® De eucharistie, of d¢
ambtsdragers er nu in voorgaan of als gemeenteleden mee-celebreren, is daar-
van een bijzondere uiting en daarom voor de ambtsdragers een belangrijke
spirituele bron. In de eucharistie verzamelt zich immers het volk en stelt zich
onder leiding van de Christus voor Gods aangezicht, waarbij men principie61
alle mensen en de hele schepping in het eigen hart met zich meedraagt en aat
God aanbiedt opdat God iedereen en alles tot liefde zou transformeren.

Meer dan het realiseren van een concreet gebedsprogramma gaat het €7
dus om dat wij onszelf zijn als we ons tot God richten. God heeft je lief zoals
je bent, en zoals je bent ben je in staat anderen lief te hebben, samen met God-
Het cultiveren van de nodige stilte in het persoonlijke leven is daarvoor noc_!d‘
zakelijk, anders kan het hart zich niet openen. Daarom is meditatie misschiel
nog belangrijker dan bijvoorbeeld het brevier. Toch hebben beide hetzelfde
doel: 'Bij God te zijn met de mensen in ons hart'.*S” Het is mooi dat ambtsdra-
gers uit een veelheid van kerken van elkaar weten dat ze dezelfde psalmen en
teksten lezen en bidden. In hun gebed stijgen ze over de grenzen van de kerken
uit, en bouwen ze aan het spirituele fundament dat de oecumene nodig heeft.
Het is echter nog belangrijker van elkaar te weten dat we moeite doen de no‘{d‘
zakelijke stilte in ons leven te realiseren. Men kan natuurlijk deze twee niet
tegen elkaar uitspelen.

Het persoonlijke gebed, de eucharistie, het brevier, de meditatie en de
stilte: het zijn alle bouwstenen van een innerlijke burcht die in de harten val
gelovigen door Geest zelf gebouwd wordt. Zonder dat ‘innerlijke heiligdom
is het onmogelijk om zowel de mensen als ook God nabij te zijn, en dat is n¥
juist waar het ambtsdragers in hun pastorale arbeid en voorganger-zijn om te

435 Joh. 14, 20.
436 M. Ramsey, The Christian Priest today, Londen 2009, 14.
51 Ramsey, Priest, 15.
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doen is.*** Dat ‘heiligdom’ is niet in de eerste plaats een soort schuiloord, maar
Veeleer het atelier waar aan de geloofsgroei van de ambtsdrager gewerkt
wordt, Zoals de heilige Benedictus het bedoelt als hij het heeft over het kloos-
ter en zijn beslotenheid als de werkplaats van een monnik waar de werktuigen
om goed te handelen gesmeed worden®’, Dat ‘innerlijke heiligdom’ is ook de
Woning van God in de mens, zoals Etty Hillesum schreef. Wie zich niet van
deze woning bewust is, kan ze ook niet verdedigen.

45
“: Vgl. Ramsey, Priest, 16-18.
Si_m Benedictus’ regel voor monniken. Vertaald en ingeleid door F. Vromen osb,
O¢tinchem 1973, 78.
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DEEL VIER: KERK VOOR DE WERELD

199



LR

.,,‘ ._‘
. e ——— -
U] f-‘a

Straatmuzikant op de Dam
Foto Klara Vercammen

200



Hoofdstuk 11 De kerk is katholiek

Binnen de oecumenische beweging, en dan vooral door de commissie 'Faith
and Order' van de Wereldraad, is de voorbije halve eeuw grondig nagedacht
Over de vraag wat de katholiciteit van de kerk betekent. **° In die reflectie
Wordt gerefereerd aan het eerste gebruik van de term door Ignatius van Anti-
ochi¢ rond het jaar 110. Hij schrijft: 'Overal waar de bisschop verschijnt, laat
daar het vol zijn; net zoals overal waar Christus verschijnt dus de katholieke
kerk is."**! Wat de kerk katholiek maakt is volgens hem dat de verrezen Chris-
s aanwezig is. In het midden van de tweede eeuw krijgt de term nog een
Meer kwalitatieve invulling en verwijst naar de orthodoxie van de kerk. Op
deze sterk inhoudelijke betekenis van de term wordt in de latere eeuwen sterk
afgedongen, en wordt het label meer en meer een verwijzing naar de trouw en
_dé volgzaamheid van een kerk inzake liturgie, kerkelijk ambt en moraal in
Juridische en doctrinele zin.**

Faith and Order heeft er zich voor ingezet om de term opnieuw zijn
Volle theologische betekenis te geven. Katholiciteit wordt in verband gebracht
Met het trinitaire, christocentrische, pneumatische en missionaire karakter van
de kerk zoals dat zijn uitdrukking vindt in de concrete dienst van de kerk aan
df: mensheid.** Een kerk kan dus haar katholiciteit verraden, niet alleen door
et recht in de leer te zijn maar eveneens door het gebrek aan praktisch evan-
gelisch engagement. Katholiciteit wordt in verband gebracht met de roeping
Van de kerk om te participeren aan Gods missie in de wereld.*** Katholiciteit

Wordt gezien als een gave van de heilige Geest die haar uitdrukking vindt in
=

*‘tao J. St.-Helier Gibaut, ‘Catholicity, Faith and Order, and the Unity of the Church,
: The Ecumenical Review, vol. 63 no 2 (2011), 177-185; U. von Arx, ‘Was macht
dlle Kirche katholisch? Perspektiven einer Christkatholischen Antwort’, in: W.W.
z‘]mler (red.) Katholizitit — Eine dkumenische Chance, Ziirich 2006, 147-186.

53 Ignatius van Antiochig, Brief, 8.2.

Vagl. L. Westra, ‘Katholizitiit in der Spitantike: Die Kirche als Stiitze des Rei-
Ches” in: p. Gemeinhardt, Was ist Kirche in der Spétantike? [Publikation der Ta-
8Ung der Patristischen Arbeitsgemeinschaft in Duderstadt und Gottingen (02-05-
20')’], Leuven 2017, 83-99; J. R. Wright, 'Catholicity in the Early Church and in the
“eveloping Roman Empire, in: Marsha L. Dutton (red.) Globalisation and Catholic-
" Ecumenical conversations on God's Abundance and the People’s need [Beiheft
f; IKZ 100 92010)] Ziirich, 2010, 75-89.

Faith and Order, Louvain 1971: Study Reports and Documents.[Faith and Order
Paper 59, Geneve 1971, 135-137.

.~ World Council of Churches, ‘The Holy Spirit an de Catholicity of the Church’,

]1"9 World Council of Churches, Uppsala 68 speaks: reports of the sections, Geneve
68, 13.
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viering en getuigenis, dienst aan de mensheid, en het overwinnen van discri-
minatie en vooroordelen.

In een volgende stap in de voortschrijdende reflectie wijst men erop dat ka-
tholiciteit, als uiting van de aanwezigheid van Christus, elk nationalisme, par-
ticuliere interesse en alle menselijke grenzen overstijgt.*®® Daarom is de ka-
tholiciteit van de kerk een uitdrukking van haar integriteit en haar leven ‘in
Christus’. Elke lokale kerk is katholiek en niet alleen maar een deel van een
grotere kerk, maar evengoed is niet elke afzonderlijke katholieke kerk de hele
kerk.**® De relaties tussen kerken is interactief en elke kerk moet zich bewust
zijn van de gave die men aan andere kerken te brengen heeft, zoals ook van
wat men van anderen te ontvangen heeft.

‘Katholiciteit’ wordt in het oecumenisch denken dus gezien als een
gave van de Geest die zich niet beperkt tot de orthodoxie van de kerken, maar
evenveel te maken heeft met de orthopraxis. Deze gave is tegelijk ook een
roeping en een opdracht voor alle (lokale) kerken. Ze behelst ook de relaties
tussen de kerken zelf ,en verder de relatie met de hele mensheid en met de
hele schepping.

11.1 Katholiciteit en globalisering

De globalisering die zich in de wereld voltrekt werpt een onverwacht licht 0P
de katholiciteit van de kerk. ‘Katholiek® betekent immers 'universeel’, ‘betrok=
ken op het geheel’. Katholiciteit is een actueel thema gezien alle spanningen
die zich rond het proces van globalisering ontwikkelen. Die spanningen Zij1
te ervaren in de kerk. De vraag stelt zich namelijk hoe in die context recht kan
worden gedaan aan de lokale context van de kerken. Maar de vraag stelt zich
in nog verhevigde mate in een wereld die verscheurd wordt door conflicten
die het gevolg zijn van de kloof tussen rijk en arm, Noord en Zuid, die alleen
maar dieper wordt.*"’

In het kader van een zogenaamde ‘contextuele theologie’ wordt op €l
context-betrokken wijze over de kerk gereflecteerd.*” Dit gebeurt mede van-
uit een verdediging tegen de dominante globaliseringtendensen die met alle
culturele verschillen willen afrekenen. Grosso modo hebben we te maken met
twee reactiewijzen: de totale acceptatie van de globaliseringslogica, waarbll
men minder of geen oog heefl voor de culturele verscheidenheid, aan de en¢
kant; ofwel, aan de andere kant, het overdreven benadrukken van die

465 Faith and Order, Confessing the One Faith: an Ecumenical Explicitation of the
Apostolic Faith as it Confessed in the Nicene-Constantinople Creed (381).[Faith an
Order Paper 153 — Revised edition], Oregon 2010, 77.

466 World Council of Churches, Porto Alegre 2006. Adopted Statement: Called 10 be
one church, 6-7.

467 Zie bijv. T. Piketty, Kapitaal en ideologie, Amsterdam 2020.

468 R. 1. Schreiter, Constructing loeal theologies, Maryknoll 2015.
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Verscheidenheid waardoor de realiteit (en de mogelijkheden) van de globali-
sering niet erkend worden. Globalisering heeft een westerse logica die eenzij-
fiig op efficiency en doelmatigheid gericht is, en daarbij sterk gefocust op het
Instrumentele aspect. Wie zich verdedigingen wil tegen de pletwals van die
Succesrijke ideologie lijkt geen andere keuze te hebben dan zich conservatief
terug te trekken op een versterking van de eigen culturele identiteit, die in de
Overdrijving dan ook weer kunstmatig is.

_ Het is echter mogelijk beide extremen te vermijden omdat een construc-
lieve globaliseringtheorie de eigen contextuele identiteit verdiepen kan, en de
Verschillende contextuele identiteiten, c.q. theologieén, in een globaliserende
theologische reflectie met elkaar verbonden kunnen worden.

Asymmetrie

We hebben dus te maken met een probleem van asymmetrie.*” Er zijn twee
theologische leerstukken die als bron kunnen dienen voor het ontwikkelen van
en theologie die haar creativiteit juist uit de asymmetrie haalt. Het eerste is
de triniteitsleer. Gods drie-heid en eenheid is voorwerp van weerstand en ver-
Wondering voor de gelovigen. Het is ook een teken van de asymmetrie die we
Vinden in Gods betrokkenheid op de menselijke werkelijkheid. De betekenis
Van de zending van de tweede en de derde Persoon van de triniteit, maar ook
het thema van de verzoening van de kosmos met het goddelijke wezen zijn
thema’s die in de context van de actuele situatie opnieuw gereflecteerd moeten
Worden.

_ Het tweede leerstuk is dat van het Paasmysterie: lijden, dood en opstan-
ding. De nederdaling in de dodenwereld en de opwekking daaruit tot een vol-
ledig nieuw bestaan (en niet gewoon terug naar de oude bestaanswijze, dan
20u het om een symmetrische cirkel gaan) biedt oriéntatie in de confrontatie
Met de asymmetrie van onrecht in de wereld. Het is juist de beweging naar
®n volledig nieuw bestaan die de asymmetrie blootlegt. Het lijden van de
Heer is vol met actuele ervaringen van verraad, verloochening, distantie ne-
Men en verlaten worden. Des te groter is het wonder van de verrijzenis.

De vraag is of in het spoor van deze leerstukken een universalisme kan
8evonden worden dat niet dominant is. Is er een alternatief voor de ‘ontologie
Van het geweld’? Wellicht is ‘verzoening” als theologisch concept meer dan
O0it actueel in het kader van het streven naar een vredevol universalisme. Ver-
“oening betekent dat de wereldwijde tweedeling overwonnen wordt. Voor de
%N betekent die opdeling immers vooruitgang, gelijkheid en participatie, ter-
Wijl die voor de anderen, de meerderheid, uitsluiting betekent. Daarom is het
thema van de verzoening beslissend voor een nieuw verstaan van katholiciteit.

4
& Schreiter, R. J. Schreiter, Die neue Katholizitéit. Gobalisierung und die Theologie.
T'h\‘.c:logie Interkulturell, Band 9), Frankfurt 1997, 93-95.
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De theologie moet zich immers niet slechts reactief opstellen ten aan-
zien van de globaliseringthese en -theorie en zich terugtrekken in een defen-
sieve houding. Het theologische concept van de katholiciteit is zeer geschikt
om theologisch na te denken over de relatie tussen het globale en het lokale,
in een kerk die eveneens een globale werkelijkheid is en moet zijn en geroepen
is een voorbeeld te zijn van een universalisme dat een wereldwijde verbon-
denheid en solidariteit realiseert.*’’

11.2 Katholiciteit als eigenschap van de kerk

Katholiciteit is een van de notae ecclesiae (de 'kenmerken van de kerk'). In de
geloofsbelijdenis van Nicea-Constantinopel belijden we dat de kerk ‘een, hei-
lig, katholiek en apostolisch' is. De notae hebben een bewogen geschiedenis:
Niet alleen hun aantal (van twee®”' tot honderd), maar ook hun betekenis en
hun doel zijn volgens Schreiter aan verandering onderhevig geweest. Uit deze
bewogen geschiedenis zijn de volgende punten voor onze reflectie van belang:
Ten eerste is het debat over de kenmerken van de kerk altijd het hevigst g€
weest in tijden van verandering en overgang, in tijden van conflict dus. Met
andere woorden: precies in tijden van conflict komen bepaalde kenmerken
naar boven. Optatus (+397) en Augustinus (354-430) hebben veel nadruk ge-
legd op de eenheid en de heiligheid in de strijd met de Donatisten.*”> De kat-
haren en andere middeleeuwse bewegingen stellen de vraag naar de heilighei_d
van de kerk.*”> De controversen rond de reformatoren hebben de apostolicitet
van de kerk als thema: is de middeleeuwse kerk nog wel verbonden met de
oorsprong?'’* Het is dus logisch dat precies in deze tijd van globalisering zich
het thema van de katholiciteit aandient.

Ten tweede betroffen de discussies over de kenmerken van de kerk al-
tijd binnenkerkelijke aangelegenheden. Dat is wellicht met het thema der ka-
tholiciteit minder het geval, of zou tenminste minder het geval kunnen zijn-
Als “katholiciteit” op een open wijze gedefinieerd wordt (dat wil zeggen OP
een empirische, openbare en verifieerbare wijze), dan is het meteen voor €eP
grotere kring van mensen interessant en kunnen ook meer mensen dan allee
zij die kerk-betrokken zijn aan de discussie deelnemen. Dat is belangrijk v0O*
de kerk, want de discussie over katholiciteit in een wereldkerk is immers

470 Voor een studie over katholiciteit en globalisering zie het rapport van het pro-
jeet “Catholicity and Globalisation’in: M.L. Dutton, Globalisation.

47! De apostolische geloofsbelijdenis spreekt slechts over ‘de heilige katholieke
kerk.’

412 Vg|. Optatus, Against the Donatists, Translated and edited by Mark Edwards,
Liverpool 1997.

473 Zie bijv. B. Moerland, De Katharen. De overwinning van de vrijheid, Utrecht
2014; J. van Schaik, De Katharen. Tussen werkelijkheid en fictie, Amsterdam
2017.

474 Zie bijv. Kasper, Katholische Kirche, 276-278.
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Verbonden met de discussies over interculturele communicatie en hermeneu-
tiek. Het thema “katholiciteit” mag niet alleen maar door een kerk-betrokken
groep, of erger nog door een kerkelijke elite, onderwerp van reflectie en ge-
Sprek zijn.

Ten derde wordt vanaf de 16° eeuw de betekenis van de kenmerken van
de kerk deductief afgeleid van de opvattingen over wat men voor de "ware
kerk hield. Dat soort van deductivisme is niet langer vol te houden in een
Contextuele benadering. Natuurlijk kan men de kenmerken in een historische
betekenis gebruiken en dan ligt de deductieve wijze van denken voor de hand.
Z_O kan men stellen dat elke plaatselijke kerk één, heilig, katholiek en aposto-
flSCh is in zoverre ze in gemeenschap is met andere kerken. Die gemeenschap
1S echter in de praktijk soms ver te zoeken. Die realiteit betekent echter niet
dat de kenmerken van de kerk geen functie zouden hebben. Integendeel, men
kan ze ook als heuristische principes gebruiken om aldus tot kritische evalua-
tie van de actuele situatie te komen. De notae ecclesiae lenen zich dus tot meer
dan een deductief gebruik.

Schillebeeckx spreekt in over de notae ecclesiae als ‘interne imperatie-
Ven van verandering: oproepen om werkelijk op weg te gaan naar de oecue-
Menische eindvoltooiing(...) De vier 'eigenschappen' van de kerk stellen alle
christelijke kerken onder de oproep zich te bekeren.”*”

11.3 Katholiciteit als opdracht
Men moet zich nu de vraag stellen wat 'katholiciteit' betekent nadat het chris-
tendom zich over de hele wereld verspreid heeft en zich tot inculturatie in
Zovele particuliere situaties verplicht heeft, of alleszins daartoe gedwongen
Werd door zijn ambitie het evangelie te verkondigen.
i In het begrip 'katholiciteit' zijn twee polen te onderscheiden: universa-
liteit en orthodoxie, of zoals men wil een ‘kwantitatief en een ‘kwalitatief
aspect.*’® Aanvankelijk werd katholiciteit veel meer met het streven naar or-
tl}Gdoxie in verband gebracht, om nadien, naarmate de kerk zich uitbreidde en
Uiteindelijk de religie van het Romeinse Rijk geworden was, meer een geo-
Srafische betekenis te krijgen.'”” Zoals dit Rijk de ganse oikumene, de hele
Ewoonde wereld, omvatte, zo ook werd de kerk als oecumenisch gezien. Bij
'®l toenemend gezag van de Romeinse bisschopszetel kreeg het begrip katho-
liek een sterkere juridische betekenis. Katholiek te zijn in het westen werd dan
S¥noniem met het in gemeenschap zijn met de zetel van Rome. Na de Refor-
:natie verstond de kerk van Rome 'katholiciteit' meer en meer in termen van
Uniformiteit'. Onder druk van republikeinse en nationalistische tendensen in
de 19° ceuw werd het begrip verder ingekleurd met kenmerken van

47 5
o Schillebeeckx, Mensen, Baarn 1990, 215.
&, Yon Arx, Katholisch, 168.

Westra, ‘Katholizitit’, 89-94.
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‘onveranderlijkheid’. In de Oosterse Kerk, daarentegen, bleef meer de mys-
tieke betekenis van het begrip 'katholiciteit' behouden. Het verwijst dan naar
de volheid van de kerk die slechts op het einde der tijden bereikt zal worden.
De katholiciteit van de kerk wordt in die opvatting pas in de hemel zichtbaar,
maar de kerk op aarde, gebroken en onvolkomen als ze is, heeft reeds deel aan
de onzichtbare Kerk waarvan de Heer het middelpunt is en die in de hemel
bestaat.

Deze korte schets maakt duidelijk dat de inhoud van het begrip 'katho-
liciteit' door de eeuwen heen aan sterke veranderingen onderhevig is geweest:
Naarmate de levensomstandigheden van de mensen veranderden, veranderde
ook de inhoud van het begrip. Het ligt dan ook voor de hand om ons ook nt
de vraag te stellen wat de katholiciteit voor de wereld van nu betekent.

Katholiciteit als missionair elan

De katholiciteit van de kerk heeft te maken met haar missionaire betrokken-
heid op de wereld. Daarom stellen we ons de volgende vragen: hoe ziet de
kerk haar opdracht in en voor de wereld, én hoe verstaat de kerk ‘evangelisa-
tie’ vanuit een meer theologisch standpunt? Bij het zoeken naar een antwoord
op deze vragen is het interessant kort in te zoomen op het missiewerk van de
kerken tijdens de laatste vijf eeuwen.*” De perioden zijn als volgt te onder-
scheiden:

Ten eerste: de periode van de uitbreiding (1492-1945). Centraal stond
het beeld van de expansie. Dat is het symbool dat deze periode draagt. D€
wereld moest ontdekt en veroverd worden. Evangeliseren en het brengen van
beschaving gingen daarbij samen. Dat ‘brengen van beschaving” was de unt-
versele modus waarop deze expansie steunt. Meteen is daarmee duidelijk 26
maakt waarom men het recht meende te hebben en vreemde samenleving bin-
nen te dringen, maar ook dat wat men bedoelde ook een universele waarde
had. Het theologische antwoord van de kerk op deze expansie was de ‘werelfi‘
missie’. Zoals de koninkrijken zich uitbreiden, zo moest ook de kerk zich uit-
breiden door aan plantatio ecclesiae te doen. En zoals de wereldmachten de
beschaving brachten, zo moest de kerk de bekering van het individu nastrever®
de bekering van de zielen. Kerkplanting en bekering waren dan ook de beide
doelen en bepaalden het concept van de missie.

Natuurlijk werd er ook vaor deze periode reeds missie bedreven, mffar
dat was altijd meer in algemene, gedecentraliseerde en eerder toevallige 210
Echter, dat nieuwe missieverstaan ontwikkelde zich samen met de Europes®
koninkrijken en het stichten van kolonién. In deze periode zien we dan 00
vele missie-organisaties en -congregaties ontstaan. Een en ander hoeft niet ¢
betekenen dat zendelingen en missionarissen altijd aan de kant van empir®
building hebben gestaan; integendeel, in hen vonden de gekoloniseefde

478 Sehreiter, Neue Katholizitdt, 210-217.
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Volken vaak ook medestanders tegen de dominantie van de macht. Met de
‘Grote Qorlog’ (1914-18) werd het begin van het einde van de imperia inge-
luid en kwam er dus ook aan deze benadering van de missie een einde.

Ten tweede volgt dan vanaf het interbellum een ‘periode van solidari-
teit” die tot 1989 duurt. In de bipolaire wereld van de Koude Oorlog, die na de
Tweede Wereldoorlog aanbreekt, wordt de tegenstelling tussen socialisme en
kapitalisme tot een breuklijn. De imperia van voorheen worden afgebroken of
Omgebouwd tot economische netwerken (de Europese Unie bijvoorbeeld) De
dekolonisering zet zich door. De drager van deze fase is ‘groei en ontwikke-
ling’. De achterliggende gedachte is dat economische groei in de geindustria-
liseerde landen ook welvaart in de ontwikkelingslanden met zich zal brengen.
De universele modus die deze ontwikkeling draagt is het optimisme: de fouten
uit verleden kunnen door voortdurend economische groei en ontwikkeling
Overwonnen worden.’”” Dat optimisme vinden we ook in de kerk terug.**’ De
Verhoudingen tussen de kerken van Noord en Zuid veranderen ook, en daar-
Mee verandert het concept van ‘wereldmissie’. Allereerst wordt de missie
grondig ter discussie gesteld. De theologische modus die deze ontwikkeling
begeleidt is die van de ‘theologie van de hoop’(Moltmann).**' Men voorziet
grondige veranderingen in de kerk en wel binnen enkele jaren! Men opent zich
Werkelijk voor de hele wereld. Het beeld van de eerste samenkomst van de
Wereldreligies in 1986 in Assisi, op uitnodiging van Paus Johannes Paulus I,
18 hiervoor betekenisvol.

Het concept dat in de jaren zeventig opkomt is dat van de solidariteit.
Missie is dialoog, inculturatie en bevrijding: het zijn drie vormen van solida-
fiteit. De kerken worden opgeroepen om gelijkwaardig, wederkerig en zelf-
Verplichtend te gaan samenwerken. Het Latijns-Amerikaanse discours uit die
Jaren drukt een en ander goed uit: promocion (ontwikkeling), insercion ( ver-
Plichting), accompagniamiento ('met elkaar onderweg” zonder echte leider-
Schapsaanspraken) en liberacion (bevrijding).**> Het resultaat is inderdaad een
Neuw partnerschap tussen de kerken, gecommitteerd aan de inculturatie en de
gerechtigheid.

" Val. bijv. Paulus VI, Populorum Progressio. Over de ontwikkeling van de vol-
“€ren, pauselijke encycliek van 24 maart 1967. En de initiatieven van de Wereld-
E?:‘d, waaronder het ontstaan van ‘Oikokredit’ bijv.

~ Vgl bijv. de pastorale Constitutie over de kerk van het Tweede Vaticaans Con-
fl]lie, Gaudium et Spes, 7 december 1965.

1. Moltmann, ‘ Theologie der Hoffnung’, in: Johannes B. Bauer (Hrsg.): Ent-
Wiirfe der Theologie, Graz 1985, 235-257. Vgl. J. Moltmann, Theologie der Hoff-
Ming. Untersuchungen zur Begriindung und zu den Konsequenzen einer christli-
fg ¢n Eschatologie. Giitersloh 1997.

Vgl. Consejo Episcopal Latinoamericane (CELAM), La Evangelizacién en el
Presente y en el futuro de América Latina, Puebla 1979,
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De derde periode, die vanaf 1989 aanbreekt en nog voortduurt, wordt
gekenmerkt door de toenemende globalisering. Globalisering gaat gepaard
met het verschuiven van de economische macht. De oliecrisis en de nieuwe
technologieén (vooral de informatietechnologie) verleggen in de rijke landen
het accent van de zware industrie naar High Tech en de dienstensector. De
drager van deze realiteit is het globale, mondiale kapitalisme, dat gekenmerk!
wordt door de mobiliteit en de flexibiliteit van kapitaal, informatie en andere
bronnen. Verder komen we in een postnationalistische en polycentrische we-
reld, die georganiseerd is als netwerk. Het tempo ligt hoog en alleen korte
termijnen tellen. De universele modus in deze globaliserende realiteit is de
communicatie, waarbij het netwerk belangrijker wordt dan de higrarchie. De
communicatie toont zich in het ontstaan van een globale hypercultuur, en in
de consumptie van goederen die uit de Amerikaanse cultuur stammen (al sinds
de jaren vijftig: coca cola, jeans, rock, later ook: video). Deze hypercultuuf
wordt op onderscheiden wijze in verschillende lokale culturen gerecipieerd:
enerzijds is sprake van een grote homogenisering, en anderzijds van een
nieuwe toewending naar het lokale.

De vraag stelt zich wat het theologische antwoord op deze realiteit is:
Zeker behouden de vorige visies op missie een bepaalde geldigheid. Toch i
het duidelijk dat de visie op missie als solidariteit ook in moeilijkheden ver-
keert. De oecumene is gestagneerd, de mogelijkheid van een eerlijke dialoog
met andere kerken wordt ter discussie gesteld, inculturatie komt niet echt ver-
der, het ideaal van de bevrijding verliest haar kracht in een wereld waarin geen
alternatief voor het neoliberale kapitalisme is. De problemen van de tweede
fase lijken allerminst verdwenen maar met de veranderingen van de wereld-
context lijken de antwoorden van toen het niet meer te doen.

11.4 De ‘nieuwe katholiciteit***’

Het begrip ‘katholiciteit’

Als de kerk werkelijk een missie heeft voor de wereld, en als die missie heet
‘verzoening’ en 'eenheid onder mensen’ tot stand te brengen, dan moet de kef_k
ook in staat zijn — of daartoe gemaakt worden — met die wereld te commun®”
ceren. Het moet de bedoeling zijn actief op te treden in plaats van slechts e
actief in te grijpen als ontwikkelingen reeds een feit zijn. Het concept Va%
‘katholiciteit’ slaat nu precies op die missie voor verzoening en eenheid val
de kerk in een wereld die in de greep van ontwikkelingen die men ‘postmo-
dern’ noemt, uit elkaar dreigt te vallen. Zoals gezegd heeft het concept tW€€
brandpunten: universaliteit en orthodoxie. Het gaat oorspronkelijk bij ‘katho-
liciteit” om (1) de vraag hoe de kerk haar verhouding tot de wereld, als

483 R J. Schreiter, Neue Katholizitdt: en van dezelfde auteur: 'Globalisierung, Post
moderne und die neue Katholizitit', in: Okumenische Rundschau 53 (2004)/2. Ve
Vercammen, 'Bauen an der “neuen Katholizitit™ .
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Woonplaats van mensen, ziet, en (2) om de vraag hoe de kerk haar opdracht
om het evangelie te verkondigen ter hand en ter harte neemt. We kunnen beide
brandpunten ook benoemen als respectievelijk ‘eenheid’ en ‘volheid’, waar-
Mmee dan enerzijds de integratie van verschillende delen in een geheel wordt
bedoeld en anderzijds het ‘compleet-zijn® (of de ‘waarheid’) van het geloof.

Katholiciteit situeert zich op het snijpunt van het globale en het lokale,
en is een poging om het perspectief van de complete eenheid en samenhang
Overeind te houden midden in een realiteit waar de tegenstellingen dominant
Zijn en de verbrokkeling domineert. Katholiciteit heeft alles met een streven
Naar ‘heelheid” en dus met een proces van ‘heling’ te maken. Dat proces be-
Staat eruit dat met alle tegenstellingen en verschillen toch een eenheid kan
Worden opgebouwd, omdat mensen ertoe komen de eigen grenzen te erkennen
n te accepteren, waardoor de ervaring van een ‘verzoenende verscheiden-
heid’ mogelijk wordt. Uitwisseling en communicatie zijn de hoofdkleuren van
dat “helingsproces’, dat in de loop van de hele conciliaire geschiedenis met
Meer of minder succes gestalte heeft gekregen.*™

Eenheid en waarheid: telkens drie voorwaarden

Vooreerst: de eenheid in het geloof. Hoe was en is het voor de kerken mogelijk
‘eenheid’ te bereiken onder elkaar? Schreiter ziet dat ze daartoe aan de vol-
gende drie voorwaarden hebben voldaan.

De eerste voorwaarde heeft te maken met de universaliteit van de chris-
telijke boodschap. Men ging er bij het begin van het christendom van uit dat
het voor alle culturen mogelijk was om voor de christelijke boodschap open
I¢ staan. Het betreft dus de inculturatie van de boodschap van het evangelie.
Veﬁrekpunt is dan dat de cultuur een vruchtbare bodem is voor het Woord van
God, maar natuurlijk doet ook de werkelijkheid van de zonde zich gelden en
Perkt de realiteit in. Men probeert echter als het ware ‘verborgen schatten’ in
de cultuur te zoeken. Als voorbeeld kan de apostel Paulus en zijn optreden op
de Atheense Aeropaag gelden.*™ Omdat er dus een osmose tussen christelijke

Oodschap en cultuur kon plaatsvinden, was de kerk ook in staat culturen met
elkaar in contact te brengen, waardoor ze hun diepste verlangens ook in elkaar
gereflecteerd zagen. De christelijke boodschap maakt het mogelijk dat men
daarover met elkaar communiceert.

De tweede voorwaarde betreft solidariteit. Het diepe verlangen van elke
Mens — en het wordt in elke cultuur weerspiegeld — is dat naar geborgenheid.

ie dit verlangen ernstig neemt ziet nog duidelijk hoezeer conflicten en te-
genstellingen eerder zorgen voor gebrokenheid en isolement. Dat geldt niet
alleen voor het individuele, maar eveneens voor het maatschappelijke vlak.
qarom is het onmogelijk aan eenheid te bouwen zonder de solidariteit te

4
:: Val. Peter Schineller en Siegfried Wiedenhofer, geciteerd door Schreiter, 219.
Hand. 17, 22-34.
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cultiveren met hen die het gelag van maatschappelijke conflicten betalen. Met
andere worden: er is geen eenheid onder mensen mogelijk zonder solidariteit
met armen en onderdrukten.

De derde voorwaarde is die der acceptatie. Het is 60k niet mogelijk aan
eenheid te werken zonder het anders-zijn van de ander te accepteren. Het gaat
erom de eigen waarde van de ander te ontdekken, te bevestigen en te bevor-
deren. De achterliggende gedachte is dat alle culturen in meer of mindere mate
van de creativiteit van de Schepper getuigen. Men wil zich daarom ook dui-
delijk afzetten tegen die krachten die de waarde van een cultuur niet respecte-
ren maar integendeel deze onderdrukken. Verscheidenheid van culturen wordt
dus gezien als een verrijking voor de eenheid, uniformiteit als een verarming.

Ten tweede: de waarheid (‘volheid’) van het geloof. De vraag is nu hoe de
kerken er in slaagden en slagen de volheid van het geloof met elkaar te delen-
Ook op dat punt ziet Schreiter drie voorwaarden.

De christelijke overtuiging is gebaseerd op een historisch gegeven. D€
eerste voorwaarde heeft te maken met het feit dat het centrum van de christe-
lijke boodschap geen overtuiging is, maar een geschiedenis, een gebeuren. Het
is de geschiedenis van het leven, sterven en verrijzen van Christus. Dit gebeu-
ren kan in zeer uiteenlopende culturele codes uitgedrukt en gecommuniceerd
worden, juist omdat het een levensgeschiedenis van een mens betreft en niet
een abstract idee of ideeéngeheel. De opdracht is trouwens om de navolging
van Christus te verkondigen (de imitatio Christi), en ook dat betreft in eerste
instantie een praxis en dus niet zozeer een (notionele) overtuiging. Deze nd-
volging is het wat christenen in verschillende culturen met elkaar verbindt.

De tweede voorwaarde heeft te maken met communicatie en receptié-
Dat alle nadruk komt te liggen op de concrete navolging betekent echter niet
dat de gelovige duiding ervan in woorden en begrippen zonder belang zou
zijn. Die duiding — dat theologiseren dus — is eveneens een gezamenlijke ver-
antwoordelijkheid van alle christenen, en bijgevolg voorwerp van een perma-
nent uitwisselings- en communicatieproces. De orthodoxie, met andere woor-
den, komt tot stand in een communicatieproces en wordt niet door een of an-
dere instantie opgelegd. Gedurende deze processen komen bepaalde formu-
leringen tot stand die echter door de christenen in verscheidene culturen ook
dienen gerecipieerd, herkend en vervolgens geaccepteerd te worden, dus ﬂ_ls
uitdrukking van het eigen geloofsaanvoelen. Geslaagde receptieprocessen Zijf
cen verrijking voor het geloof, niet-geslaagde receptie is een teken dat d€
boodschap niet begrepen werd en/of niet begrepen kon worden. Daarom is het
van groot belang zorgvuldig om te gaan met de communicatie. Als de niet”
receptie zich doorzet is er geen ander alternatief dan het duidingsproces weer
van voor af aan over te doen. Receptie is een tweede voorwaarde voor de ver
bondenheid in de volheid van het geloof.
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De derde voorwaarde voor de verbondenheid verwijst naar de betrok-
kenheid op maatschappij en cultuur. Het geloof is een praktische aangelegen-
heid, en de kerken is er alles aan gelegen om de al te menselijke gang van
Zaken in de wereld om te buigen in de richting van het Koninkrijk der Heme-
!en. De verkondiging van het evangelie betreft dus niet alleen de bekering van
Individuen, maar evenzeer de maatschappelijke veranderingen. Met de
thema’s van verzoening en eenheid wordt de wereldwijde mensengemeen-
Schap ook een doel aangeboden dat ingaat op de vervulling van de diepste
Mmenselijke verlangens. De kerk die zich om God bekommert, en daarom dus
0ok om het heil van mensen, kan niet anders dan haar vaardigheid ontwikkelen
Om maatschappijen en culturen op een dusdanige wijze te beinvloeden dat ze
Zich voor deze doelen ook openen. Dat is de derde voorwaarde om in de vol-
heid van het geloof te blijven.

Samenvattend kan men stellen dat Schreiter de overtuiging is toegedaan dat
€en ‘nieuwe’ katholiciteit, die streeft naar eenheid en waarheid in het geloof,
Volledig mede bepaald wordt door de uitwisseling en communicatie tussen
Culturen.*® Overigens is ‘communicatie’ ook een grondvoorwaarde voor het
geloof zelf. Het geloof is immers een genade, een geschenk dat slechts in di-
aloog te ontvangen is. Het geloof wordt van mens tot mens doorgegeven, en
Zonder mensen kan het Woord Gods geen toegang vinden tot iemands hart. In
de open dialoog van mensen onder elkaar beleeft men de vrijheid om op zoek
¢ gaan naar de waarheid en om deze uiteindelijk ook te belijden.**” Met an-
dere woorden: zonder dialoog met de cultuur en met andere zoekende mensen
Verwordt het geloof tot ideologie die niet meer dan een fossiele afdruk van een
uthentiek geloof kan zijn.

11.5 Katholiciteit ‘in werking’ :

De Filipijnse Onafhankelijke Kerk en de Unie van Utrecht

De Filipijnse Onafhankelijke Kerk (Iglesia Filipina Independiente) is een vol-
edig inheemse kerk die nauw verbonden is met het Filipijnse volk en geheel
®n al doordrongen is van de Filipijnse cultuur. Juist de inculturatie-problema-
lick was de reden voor het ontstaan van deze kerk in 1901. Een groep van
bewuste Filipino’s onder leiding van de inheemse priester Gregorio Aglipay
Splitste zich feitelijk af van de Rooms-Katholieke Kerk, die totaal vergroeid
Was met en gedomineerd werd door de koloniale context. Nadat er in die eerste
Jaren door Aglipay contact was gezocht met bisschop Herzog van de Zwitserse
Oud-Katholieke Kerk, werd dat door deze laatste vrij snel verbroken omdat er
Wijfels rezen met betrekking tot ontwikkelingen in de geloofsleer van de

186 :
Schreiter, Newe Katholizitét, 225.

4 .
va. Kasper, Wege der Einheit. Perspektiven fiir die Okumene. Freiburg, Basel und
Wien 2005, 243.
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nieuwe kerk. Na decennia van afstand, en niet dan nadat de Filipijnse Kerk
duidelijk blijk had gegeven van haar orthodoxie, werd het contact hersteld.
Het leidde in 1965 tot een overeenkomst van ‘intercommunie’, waarbij de Fi-
lipijnse kerk feitelijk een zusterkerk werd van de kerken die lid zijn van de
Unie van Utrecht.*** Ze werd daarmee ook een uitdaging voor de ‘katholici-
teit’ van diezelfde Unie van Utrecht!

Een van de initiatieven die de laatste jaren in dat verband door de Inter-
nationale Oud-Katholieke Bisschoppenconferentie werd genomen was een 2€-
meenschappelijke theologische bezinning op het fenomeen van de globalise-
ring, dat onze wereld fundamenteel veranderd heeft. Naast theologen van de
Filipijnse Onafhankelijke Kerk en de Unie van Utrecht werden partners uit de
Episcopale Kerk, de Kerk van Zweden en Commissie ‘Faith and Order” van
de Wereldraad van Kerken bij de consultatie betrokken. **

Getuige de bijdragen, en de teksten die men gezamenlijk opstelde, was
het voor de deelnemers -- toch allemaal ‘katholieken’ uit Noord en Zuid -- een
grote opdracht zich het perspectief van de ander eigen te maken. De globali-
sering wordt heel anders ervaren in het zuiden van de wereld dan in het westen
of het noorden. Het is logisch en toch gaat men er snel aan voorbij. Voor dé
een betekent globalisering vooral verruiming van communicatiemogelijkhe-
den en het afbreken van grenzen met alle culturele en economische voordelen
van dien, voor de ander is het synoniem met dominantie, geweld en neo-kolo-
niale politick. Daaraan is te merken hoe 'katholiciteit' als wereldwijde verbon-
denheid een uitdaging is. Zo schrijft men in de tekst die de resultaten van df-':’
eerste ontmoeting weergeeft: 'The group agreed, therefore, that the churches
solution to globalisation may be found not in an attempt to condemn globali-
sation as such, but to transform it from within, using its own tools."*”’

'Katholiciteit' verwijst naar globale en lokale netwerken die continu g€
initieerd worden, genegotieerd en aangepast aan nieuwe behoeften. Daarme®
wordt dus een polycentrische en polyculturele realiteit bedoeld. Het betekent
dat een kerk als embodied is in de lokale context, en tegelijk geroepen is dat

488 Zie P.B. Smit, Old Catholic and Philippine Independent Ecclesiologies in His-
tory. The Catholic Church in Every Place. Leiden-Boston, 2011; W.H. de Boer en
P.B. Smit, In necessariis unitas. Hintergriinde zu den dkumenischen Beziehungen
zwischen der Iglesia Filipina Indepediente, den Kirchen der Anglikanischen Ge-
meinschaft und den Altkatholischen Kirchen der Utrechter Union. Frankfurt, 20125
I. Smit en P.B. Smit (red.), The Iglesia Filipina Independiente. Being Church "Pro
Deo et Patria’, [Publicatieserie Oud-Katholiek Seminarie nr. 65], Amersfoort-
Sliedrecht 2022.

489 I totaal werden drie bijeenkomsten georganiseerd tussen 2006 en 2008, en in
2016 een grotere conferentie in samenwerking met ‘Faith and Order’ waaraan Vo0
jonge theologen deelnamen. De bijdragen van de eerste drie bijeenkomsten zijn
vinden in M.L. Dutton, Globalisation.

490 The St. Martin's Statement, in: Dutton, Globalisation, 68-74.

ral
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embodiment te overstijgen om verantwoordelijkheid te nemen voor het ge-
heel.*”! Franz Segbers wijst erop hoe de katholiciteit van de Oude Kerk een
Mmaatschappijkritische correctie was op de machtsaanspraken van het Ro-
meinse Rijk. Waar dat laatste streefde naar een soort van koloniale dominan-
tie, wilde de Kerk juist recht doen aan de verscheidenheid van culturen en
Volkeren, maar tegelijk, zonder afbreuk te doen aan die verscheidenheid, aan
eenheid onder mensen bouwen. Elke lokale kerk is immers helemaal katho-
liek, maar niet de hele katholieke kerk. Wereldwijde verbondenheid op basis
Van gelijkwaardigheid is het perspectief van waaruit de kerk leeft en werkt.
Dat betekent ook dat er geen ongelijkheid tussen de gedoopten kan bestaan:
tot slaaf gemaakten en vrijen, mannen en vrouwen, rijken en armen, ze horen
er allemaal op gelijke wijze bij. Allen zijn verantwoordelijk voor allen. Die
solidariteit is de basis voor de kerk.**

In de Constituties van de Filipijnse Onafthankelijke Kerk wordt de ka-
tholiciteit van de kerk in gelijke termen gedefinicerd als de erkenning van en
het respect voor alle mensen als kinderen van God, die geroepen zijn tot een-
zelfde koinonia of gemeenschap die allen omvat en allen perspectief biedt op
een ‘leven in volheid’. Globalisering in de zin van het vereren van de mammon
Staat haaks op dit ideaal omdat het gepaard gaat met het gebruiken van mensen
Voor eigen profijt en de verheerlijking van materieel bezit. Katholiciteit daar-
Entegen wordt gevoed door de realiteit van de eucharistie, die verwijst naar de
Kerk als het ene Lichaam van Christus, waarvan allen ledematen zijn.*” Ka-
tholiciteit kan voor de Filipijnse kerk niet anders gezien worden dan als het
&Ctuigenis van solidariteit in een wereld waarvan de kerk ook onderdeel is,
Waaraan ze participeert en waarvoor ze dus ook verantwoordelijkheid draagt.
Hoe klein of hoe groot de kerk concreet in aantal ook is, het doet er niet toe.
De verantwoordelijkheid behoort tot haar katholiciteit. Neemt ze die niet, dan
Verliest ze haar katholiciteit. ***

'Katholiciteit' verwijst naar de eenheid van het volk Gods zoals het ge-
Constitueerd wordt rondom de Tafel van de eucharistie. Het is dan ook een
Verre van theoretisch begrip, maar verwijst integendeel naar kwesties als men-
Selijke waardigheid, sociale rechtvaardigheid en vrede. Juist de eucharistie,

Pl w. . Danaher, 'Catholicity and Globalisation in the Anglican Tradition', in: Dut-
}‘g;, Globalisation, 132-133.

Franz Segbers, 'See-Judge-Act: the Reality of Globalisation as a Sign of the
Times', in: Dutton, Globalisation, 48. Zie ook: F, Segbers, 'Katholisch Sein heisst,
Weltweit Geschwister im Glauben zu haben', in: F. Segbers en P.-B. Smit, Katho-
lisch in Zeiten der Globalisierung. Erinnerung an den Mdrtyrerbischof Alberto Ra-
Tfmo, den Bischof der Arbeiter und Bauern, Luzern 2010, 28-30.

. E.J. Revollido, 'Our Struggle for Life in Its Fullness in the Context of Globalisa-
EL?“', in: Dutton, Globalisation, 25-26.

E.J. Revollido, Challenging (Old Catholic) Catholicism. Ongepubliceerd paper,

Utrecht 2014, 3.
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als viering van eenheid met God en met elkaar, biedt een alternatief voor de
verscheurdheid waarvan de globalisering vaak de oorzaak is.*”> Het is de eu-
charistie die de zo noodzakelijke verzoening kan bewerken, omdat er defini-
tief wordt gebroken met een model van winnaars en verliezers. "

Jezus’ missie bestaat erin om mensen te eten te geven, geraakt als hij
zich weet door het lot van de mensen die hij ontmoet. Als Goede Herder ver-
beeldt hij Gods eigen compassie en bouwt Jezus aan ‘gemeenschap’, Gods
volk.*” Eucharistie gaat dus over voedsel. In dat gegeven kunnen we Jezus’
intentie weerspiegeld zien die in de gedaante van brood en wijn (die zijn li-
chaam en bloed representeren) onder mensen aanwezig wil zijn, mét zijn zorg
om de armen die te weinig te eten hebben.

Jesus' concern for the poor is always connected to the question of bread
for the hungry. It is unfortunate that many Christians cannot see the
connection between daily bread and God’s salvation. Economy and Eu-
chari{s‘s‘}t8 are linked and bound together in de believing community
()

Het centrale teken van de eucharistie is niet het eten, maar het delen. Het
woord ‘communie’ maakt dat trouwens meteen duidelijk.

De uitnodiging van de Filipijnse Kerk is dan ook om globalisering €
transformeren.

We invite you to transform globalization by having a firm grasp of the
reality and to become uncompromising prophets, to have a eucharistic
vision in transforming globalization, and to prepare yourselves for a
self-giving sacrifice for justice, peace, and abundant life for all. There
is no other way but to do it in dialogue and in communion as catholic
churches, journeying together for God’s Kingdom, ‘in earth as it is in

heaven’.*"”

Dat gezamenlijk op weg zijn wordt concreet in de liturgie van de kerken
waarin gezocht wordt, met alle ruimte voor culturele verschillen, naar een

495 W L. Ruazol, 'Understanding Catholicity from the Perspective of the Iglesia Fili-
pina Indepediente', in: Dutton, Globalisation, 94-103.

496 F, Segbers, 'Globalisation as the Context for a Theological and Ethical Under-
standing of Catholicity’, in: Dutton, Globalisation, 159.

47 p_B. Smit, 'Food and Fellowship, the Kingdom and the Empire!, in: Dutton, Glob-
alisation, 206-207.

“% E.L. Revollido, 'Prophetic voice, Eucharistic Vision, and Martyrdom in Trans-
forming Globalisation', in: Dutton, Globalisation, 189. F. Segbers, 'A transformative
Eucharistic vision for the entire oikoumene', in: International Journal for the study
of the Christian Church 2009/2 (9), 138-150.

49 Revollido, *Voice’, 196.
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enheid die de verbondenheid ervaarbaar maakt. Het bidden voor elkaar en
het gedenken van elkaars martelaren is daarbij een belangrijk gegeven. Samen
Wil men verder zoeken naar vormen voor het gemeenschappelijk getuigenis,
en initiatieven nemen tot gemeenschappelijke dienst aan de armen. Tot slot
Mag er nog op gewezen worden dat het soort gemeenschappelijke theolo-
gische bezinning zoals dat door de Filipijnse Onafhankelijke kerk en de Unie
Van Utrecht samen vorm werd gegeven, door de Wereldraad van Kerken ge-
Zien wordt als een model voor initiatieven in het kader van de ‘Pelgrimage van
Vrede en Gerechtigheid’ zoals die werd aangekondigd op de tiende Assem-
blee in Busan, Korea.>"

—

§
" Peter-Ben Smit, 'Imagining a Pelgrimage of Justice and Peace. Catholicity and
Contextualiiy', in: The Ecumenical Review 66 (2014), 214-225.
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Hoofdstuk 12 Gods economie van het delen
Over nieuwe monastieke gemeenschappen in de context
Van stad en oecumene

Seoul, Zuid Korea. Een stad van tien miljoen inwoners. De burgemeester heeft
er de strijd aangebonden met het hoge zelfmoordcijfer. De Mapo Bridge over
de Han-rivier is berucht om de jonge mensen die er naar beneden springen, de
dood tegemoet. De laatste jaren is de reling verhoogd en versierd met opwek-
kende slogans. Echt geholpen heeft het tot nu toe niet. De burgemeester initi-
ert nu een aantal projecten van sharing economy. In zijn eigen kantoor heeft
hij een soort van open kast waarin hij enkele groenten teelt. Hij wil dat de
bewoners dat ook gaan doen. Landbouw verbindt mensen opnieuw met de
darde en met elkaar. Hij wil dat mensen samen groenten gaan kweken op weg-
bermen of in verloren hoekjes van de flatgebouwen. Hij wil dat mensen meer
Met elkaar gaan delen: van klein gereedschap tot hun auto. Hij steunt het ini-
Uatief van het sharing dinner, waarbij zich via internet groepjes van alleen-
Staanden vormen die afspreken om samen in een restaurant te gaan eten. Waar
gemeenschap gemist wordt, is de dood niet ver af.

Gelukkig is Amsterdam Seoel niet. Maar de behoefte om mensen te
Wortelen en te verbinden met elkaar is daarom niet minder dringend. De stad
bfengt vele mensen samen, allen zo verschillend van hoofd en hart, en allen
Uitkijkend naar perspectief voor hun leven. Amsterdam is een broedplaats van
Cultuur en een uitnodiging tot wereldwijde ontmoeting, over grenzen van ras
¢n godsdienst, taal en volk heen. De stad is het centrum van economische ac-
liviteit. In de stad worden de idealen van de Verlichting gecultiveerd: autono-
Mig en vrijheid, rationaliteit en maakbaarheid. Amsterdam is grondig gesecu-
lffl'iseerd, Seoel ook. Succesvol zijn staat voorop. Godsdienst kan wel zinnig
4jn, maar dan als een wijze om depressie te boven te komen, zoals ook de
Nodige discipline in dit verband de cruciale rol zou moeten spelen. Zo denkt
Men in Seoel. De functionalistische benadering is dominant. Godsdienst als
ten ideologie van het succes. Ook Jezus zelf is eraan ten onder gegaan.

Maar Amsterdam is tegelijk ook irrationeel. Het is de plek waar mensen
van verschillende culturen het ook moeilijk hebben met elkaar. Het is ook de
Uitgelezen schuilplaats voor hen die hun gezicht voor anderen verbergen:
ZWervers en daklozen, van mensen die veroordeeld zijn tot een bestaan in de
Marge. Er is ook onbegrip en eenzaamheid, misdaad en ellende, troosteloos-

€id en armoede in de stad. Er lopen mensen met de ziel onder de arm door
1aar straten.

Seoel of Amsterdam: in de stad wordt de vraag gesteld naar de mens en
aar wat het leven de moeite waard maakt. Kun je in de stad geloven als een
Plek waar mensen een waardevol leven kunnen vinden? Is het mogelijk om,
Voorbij elke ideologie, in de stad Gods aanwezigheid te ervaren?
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12.1 Blijf in de stad
'Blijf in de stad totdat je uit den Hoge met kracht zult zijn toegerust', zegt de
Verrezene tot de leerlingen vooraleer hij ten hemel wordt opgenomen.*”' De
stad is Gods partner, zoals het Nieuwe Jeruzalem Gods bruid is (Openb. 21,
2-3). De stad is de plaats waar God naar de mensen zoekt en hen roept tot
partnerschap, dat is, tot gemeenschap.

Gemeenschap. Een mens is gemaakt voor gemeenschap. Zoals God 0ok
gemeenschap is. Wij, mensen, worden genodigd onze plaats in die ‘goddelijke
gemeenschap’ in te nemen.

...dat ze allen één mogen zijn. Zoals U, Vader, in Mij en lk in U, zo
moeten zij in Ons zijn, zodat de wereld kan geloven dat U Mij gezonden
hebt. Ik heb hen laten delen in de heerlijkheid waarin U Mij hebt laten
delen, opdat ze één zijn zoals wij één zijn. lk in hen zoals U in Mij, dat
hun eenheid volkomen mag zijn, zodat de wereld kan erkennen dat U
Mij hebt gezonden en dat U hen hebt liefgehad met de liefde die U Mij
hebt toegedragen (Joh. 17, 20-23).

Als een loflied op de gemeenschap maken deze evangelieverzen duidelijk dat
relaties van mensen in één vloeiende beweging overgaan in de relatie met
God. Wie God wil leren kennen zal gemeenschap met medemensen moeten
opzoeken, en wie die gemeenschap ontdekt heeft zal ook God leren kennen-
'Nooit heeft iemand God gezien, maar als wij elkaar liefhebben woont God in
ons..." (1 Joh. 4, 12).

De verbondenheid tussen mensen behoort tot de grondstructuur van het
menselijk leven, en wie deze verbondenheid moet missen is feitelijk bescha-
digd in een cruciaal aspect van zijn of haar leven. De Verlichting heeft ons
geleerd de individuele vrijheid voorop te zetten en heeft ons uitgedaagd dé
waarde van elk individu ernstig te nemen. Dat is ook juist, want er is geen
gemeenschap zonder dat er ook individuen zijn die vrijwillig deze gemeen-
schap met elkaar aangaan. Maar ook het omgekeerde is waar: dat geen indi-
vidu kan overleven zonder zich opgenomen te weten in een gemeenschap
waarin men zich aanvaard weet om wie men is. De burgemeester van Seoel
heeft dat goed begrepen als hij mensen opnieuw letterlijk met beide benen OP
de grond zet, en het delen van bepaalde goederen hoger aanslaat dan het bezit
ervan. ‘Sharing economy” is de naam voor een manier van samenleven waar™
bij meer gerekend wordt op de verbondenheid dan op het materiéle gewil:
Leven krijgen mensen van andere mensen en van God, die hen als scheppe”
de levensadem in de neus blaast (Gen. 2,7). Zo ook daagt Jezus zijn leerlinge"
uit om de mensen te eten te geven, maar hij zegent ook het kleine beetje dat
mensen hebben om elkaar te voeden, en daarmee wordt hun omzien naar

0 Luc, 24,49.
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elkaar tot een genadevolle overvloed (zie bijvoorbeeld Matt. 14, 17 vv. en
parallelteksten). Sharing economy dus! Zoals dat ook in Handelingen beschre-
ven wordt: 'Ze wijdden zich trouw aan het onderwijs dat de apostelen gaven,
en aan de onderlinge gemeenschap, het breken van het brood en het ge-
bed'(Hand, 2, 41 ). Wat christenen de stad te bieden hebben is niets anders dan
deze sharing economy van Gods omzien naar mensen.*?

12.2 Gemeenschap in en voor de stad en de wereld

‘Spe Gaudentes™* is zo'n groep die al meer dan vijftig jaar gemeenschap in
N voor de stad Amsterdam wil zijn. De Gemeenschap van de Hooge Berkt te
Bergeijk™™* doet hetzelfde, maar dan op het Brabantse platteland. In gesprek-
ken getuigen leden hoe het communauteitsleven een radicale vorm van chris-
ten-zijn is. 'Je schuurt ook aan elkaar en daarom is het samenleven zo puur
Maar ook adequaat. Het is een adequaat antwoord op het kwaad dat ook in de
Stad en in de wereld aanwezig is.' ** Communauteitsleven is een radicale
keuze voor authenticiteit. Het brengt soms een vrijwillige inperking van de
eigen verlangens met zich mee, en toch geeft het de ervaring van meer mens
te worden. Men doet het ook samen, als echtpaar. 'Je ervaart het als een geza-
Menlijk roeping én dus als een eigen en bewuste keuze. Je ervaart het ook als
ten antwoord op een diep verlangen in jezelf. De bedoeling die men ermee
heeft is ook anderen de hand te reiken, heel concreet en tastbaar een ander
Verder helpen in het leven.' Beschikbaarheid en dienstbaarheid zijn daarbij
sleutelwoorden. Daarbij wil men ook getuigen dat niet alles maakbaar is, en

2 vgl. J. Vercammen, ‘Gods economie van het delen. Over nieuwe monastieke ge-
Meenschappen in de context van stad en oecumene’, in: Spe Gaudentes. Betekenis
V;m communautair leven voor kerk en wereld, Amsterdam 2014, 24-30.

. : Spe Gaudentes is gevestigd in hartje Amsterdam. Volgens de eigen site bestaat
“Spe Gaudentes” [...] uit een groep gedoopte en belijdende christenen, mannen en
Vrouwen, gehuwd, ongehuwd of celibatair. Zij hebben zich met een gelofte voor het

|°;Ven aan elkaar verbonden om vanuit het evangelie van Jezus Christus present te
2ijn. (....) Spe Gaudentes probeert antwoord te geven op de levensvragen van men-
Sen van deze tijd. Samen met vele vrijwilligers, bestuursleden, medewerkers en huis
genoten van Oudezijds 100 bouwen we aan een huis waar mensen welkom zijn.' Zie:
m\'w https://oudezijds100.nl/spe-gaudentes/communiteit/.

* De Gemeenschap van de Hooge Berkt is gevestigd in Bergeijk. Zij schrijft over
“ichzelf: 'De Hooge Berkt is een open christelijk-oecumenische leefgemeenschap.
De leden en haar vrienden geven hun leven inhoud in het samen leven met aandacht
Voor elkaar en voor de gasten. Met elkaar geven ze een gezicht aan een hartelijke
Xerk midden in de wereld. De leden en vrienden zijn gewone mensen zoals jij, ge-

Uwd, ongehuwd of in vriendschap levend, vrouwen en mannen, oud en jong.' Zie:
\gS‘WW.hoogeberkt.nl
. De citaten zijn van leden van ‘Spe Gaudentes’, uit gesprekken die ik met hen had
M de zomer van 2013.
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dat het de moeite loont ruimte te laten voor de Heilige Geest. 'Maar ook om (€
genieten van jezelf, van elkaar en van God en van dat ‘beetje anders zijn van
deze drie’.! En men heeft de hoop dat wat men zelf ervaart aan vreugde en
ruimte, ook doorgegeven kan worden...want er is ‘meer in het leven’.*"

Dat soort van communauteitsleven is onmogelijk als je de contempla-
tieve dimensie ervan niet de centrale plaats geeft die het toekomt. Stilte en
gebed cultiveren de beschikbaarheid van het hart en wekken authenticiteit die
leidt naar eenvoud. Ze maken waakzaam en aandachtig om te zien wat een
ander nodig heeft.

Stilte, eenvoud en dienstbaarheid leiden inderdaad naar verbondenheid-
Als alle rumoer is stil gevallen ervaren we ons verlangen naar de ander, niet
omdat we hem of haar nodig hebben voor het bereiken van eigen ambities
maar als medemens gemaakt uit dezelfde aarde en met hetzelfde kwetsbare
hart. Wie de stilte ingaat, vindt eenvoud in de zin van authenticiteit. Het i
samenvallen met wie je bent zonder opsmuk of opgeblazen ego. Dienstbaar-
heid is het vanzelfsprekende gevolg van dat soort authenticiteit. Wie de eigen
kwetsbaarheid en de ander in de ogen kijkt, verliest zijn behoefte om hem of
haar te domineren. Vrijheid wordt ontdekt als het vermogen om verbonden €
worden en in verbondenheid te leven.

Leven in verbondenheid
Tegen deze achtergrond wordt meteen duidelijk waarom het gebed het hatt
van de gemeenschap vormt, en de voedingsbron voor haar dienstbaarheid.
Bidden is immers beschikbaar zijn, voor de relatie met God en voor Gods
relatie met medemensen. In dit licht krijgen zowel het huwelijk van sommige
communauteitsleden als het religieuze celibaat van anderen allebei hun diepe
betekenis, die beide levensvormen bevrijdt uit het ideologische kader waarin
ze soms worden opgesloten. Beide levensvormen vinden hun voltooiing in dé
openheid op anderen die niet zonder aandacht en solidariteit kunnen. Binnen
de dynamiek van het communauteitsleven is het de bedoeling van beide le-
vensvormen dat de leden uitrijpen tot een leven in verbondenheid. )
Het grootste geschenk dat het evangelie ons aanbiedt is dat leven If
verbondenheid. In Jezus hebben we een broeder gekregen die ons van GOCL?_‘
wege werd gezonden. Jezus is Gods mensgeworden solidariteit, die in staat 15
het laatste doemscenario dat over een menselijk leven kan hangen te doorbre-
ken. De gemeenschap die christenen onder elkaar mogen ervaren is evengoe
een geschenk van de Allerhoogste, en een teken van heil voor elke mens. I
Jezus hebben we mogen zien dat we bij elkaar horen en bij de wereld horen-
Want de gemeenschap van christenen is geen exclusieve club voor extra sp™*
ritueel gefortuneerde leden, neen: ze staat open naar allen die zoekend 1)

506 Vgl R. Israél, 'Nieuwe monastiek. Een persoonlijk reisverslag', in: J. Renkema €7
L. van Straaten (red.) De kerk van de toekomst, Amsterdam 2016, 56-66.
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Vooral zieken en gevangenen, naar hen die op een of andere wijze tot de marge
veroordeeld werden, en naar allen die zoekend uitkijken naar perspectief in
hun leven. Daarbij moet men zich geen romantische voorstellingen maken.
Het is niet het succes dat die christelijke gemeenschappen bij elkaar houdt,
Mmaar op de eerste plaats het geloof dat die gemeenschap ons van Gods wege
geschonken zal worden.

Egied van Broekhoven, een jonge jezuiet die in de jaren zestig van vo-
rige eeuw een wetenschappelijke carriére vaarwel zei om priester-arbeider in
Brussel te worden, schrijft in zijn dagboek: 'Zelfs als ik kon kiezen tussen het
brandende braambos en Brussel, ik zou Brussel kiezen. **7 Sterk religieus be-
Wogen als hij is wil hij ‘apostel zijn’ voor mensen aan de rand van de samen-
leving, Pastoraat betekent voor hem het leven van mensen gaan delen, het be-
tekent onder hen aanwezig willen zijn als degene die hen zijn vriendschap
aanbiedt. Vijftig jaar later zijn we dat ‘presentiepastoraat’ gaan noemen.””®
Nog een citaat uit zijn Dagboek van de vriendschap, dat na zijn dood — hij is
Omgekomen in een arbeidsongeval op de fabriek — gepubliceerd werd:

We moeten dus zoeken hoe de mensen NU naar God verlangen, met
heel hun hart, hun wezen, hun leven; of beter hoe God de mensen nu
naar zich doet verlangen. Hoe zullen we dat ooit kunnen, als we die
mensen niet kennen met de diepe kennis die alleen de liefde kan geven?
Hoe kunnen we hen zo beminnen als we ze niet benaderen en ons door
hen laten benaderen met iets van de totaliteit die God mens deed wor-
den? %

Geleerd gezegd: de gemeenschap die we elkaar en de stad aanbieden is 'incar-
hatorisch'.

12.3 Nieuwe monastieke traditie

Het is Dietrich Bonhoeffer die deze wijze van christelijke aanwezigheid in de
Wereld een ‘nieuwe monastieke traditie’ heeft genoemd, als hij in 1935
schrijft: 'de vernieuwing van de kerk zal zeker komen van een nieuw type van
Monnikendom dat niets gemeen heeft met het oude, omdat het op een com-
Promisloze wijze de idealen van de Bergrede zal beleven.”" Zelf denk ik dat
deze nieuwe monniken niet wezenlijk verschillen van het monasticke ideaal
Zoals dat bijvoorbeeld door Benedictus wordt beschreven in zijn Regel.™"

i "E. van Broekhoven, Dagboek van de Vriendschap, Brugge 1971, 94 (13 maart
66).
?8 Vel. A. Baart, Theorie van de presentie, Utrecht 2004.
Van Broekhoven, Daghoek, 53 (17 oktober 1964).
Brief aan Karl-Friedrich Bonhoeffer van 14 januari 1935, in: K. Bras, Voor het
‘;"f"en De spiritualiteit van Dietrich Bonhoeffer. Kampen 2018, 116-119.
Benedictus, Regel voor Monniken, 4.
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Maar wat Bonhoeffer wel duidelijk maakt is dat de kerk niet zonder dit soort
van monastiek getuigenis kan. Het zijn de monasticke gemeenschappen
waarin de radicale idealen van de Bergrede worden beleefd die de kerk ervoor
behoeden nog slechts de hoeder van een religieuze ideologie te zijn. Geloof
gaat over bruggen bouwen tussen mensen en tussen mensen en God, en dus
over het anders-zijn van anderen en van God. Geloof gaat over de gastvrijheid
jegens dat anders-zijn en dus over het relativeren van elk Eigen Groot Gelijk-
Alleen ‘armen van geest’ kennen voldoende eenvoud om tot die gastvrijheid
in staat te zijn en het anders-zijn te beleven zoals het is: een geschenk voor de
eigen menswording.

Dat is de kern van het christen-zijn en ook het geheim van elke mense-
lijke en christelijke gemeenschap. In en door Christus zijn we tot gemeenschap
in staat, stelt Bonhoeffer. We hebben immers elkaar nodig om het ideaal le-
vend te houden. We moeten elkaar het Woord, Jezus Christus, toespreken en
elkaar door ons leven tot voorbeeld zijn. We hebben Christus nodig om tot
elkaar te komen. De weg naar elkaar is versperd door het eigen ego, en het 15
Christus die ons erover heen helpt. Christus heeft de weg naar de medemens:
de broeder en de zuster, én de weg naar God vrij gemaakt. Bovendien is Jezus
Christus zelf ons tot een broeder geworden. Hij bevrijdt elk van ons en daarom
kunnen we broeder en zuster worden van elkaar. Mijn broeder en zuster zijn
trouwens niet op de eerste plaats degenen die aantrekkelijk voor me zijn, maar
zij die op mij rekenen om hen van dienst te zijn bij het realiseren van hun
roeping tot vrijheid en tot leven. Het feit dat de ander door de Heer geroepen
is tot nieuw, bevrijd en eeuwig leven, dat is de basis voor onze gemeenschap:
Zo worden we samen ‘lichaam van Christus’.*"

Dat getuigenis moet concreet vorm krijgen in de context van de stad, d€
samenlevingsvorm van de hedendaagse mens. In de beste monastieke traditi®
is het ook dit ‘nieuwe monnikendom’ te doen om het centraal stellen van de
vraag naar het doel van het leven.’”® Daarom juist zijn ze 0ok zo nodig in d¢
stad, waar deze vraag op een verscheidenheid aan wijzen, en altijd met eel
zekere nadruk, gesteld wordt. Daarbij is men zich ervan bewust dat deze ro¢”
ping niet slechts een uitgelezen groep van christenen geldt, maar het hele
Godsvolk, de hele kerk als oecumenische gemeenschap, en haar uitdaagt-_]"
de moderne stad houden confessionele grenzen terecht geen stand, noch krijgt
een klerikale opstelling er voet aan de grond. In de stad staan Christenen 54-
men voor de opdracht om door hun leven te tonen hoe mensen in het evangeli®
hun volle en diepste levensvervulling vinden. Dat vraagt om een gedisciPl“
neerd samen optrekken waarbij wederzijdse aansporing en correctie aanvaar
worden als begeleiding onderweg. Alleen deze vrijwillig op zich genomen 8
hankelijkheid leidt naar de verzoening die de motor is van elke gemeenschap

12 Bonhoeffer, Leben, 22.
513 VI, G. van den Brink e.a., Evangelische leefgemeenschappen, Kampen 2003.
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en haar de nodige dynamiek geeft. Waar verzoening gebeurt 'breekt de klare
dag door de ochtendnevel van onze wensdromen', schrijft Bonhoeffer als hij
de valse romantiek van het gemeenschapsideaal aan de kaak stelt.*'*

12.4 Oecumenische gemeenschappen

De behoefte aan oecumenische gemeenschappen is daarom groot, en ook in
die zin situeren deze nieuwe monniken zich in de beste monastieke traditie die
dwars staat op elke confessionele identiteit die altijd als te smal wordt erva-
ren.’"® Deze gemeenschappen breken de kerk open en stimuleren confessies
verder werk te maken van overbrugging en verzoening van verschillen. Bo-
vendien bewijzen de gemeenschappen de kerk een grote dienst door de theo-
logische reflectie die er plaats vindt, en die haar er zich opnieuw van bewust
kan maken dat haar doel in haar missionaire zending in de wereld gelegen is.
Deze nieuwe monniken rekenen af met kerkelijke groepen die slechts een vei-
lige club voor gelijkgezinden willen zijn.

Lichaam van Christus

Want de kerk is geen kuddementaliteit. 'Geloven in de kerk is geloven in het
Unieke geschenk van de ander die God je gegeven heeft om mee op te trekken',
schrijft Rowan Williams. *'® Daarom is ‘Lichaam van Christus’ als metafoor
Voor de kerk meer dan een beeldspraak voor een organisatievorm. Deze me-
tafoor gaat over relaties en over onderlinge afhankelijkheid. We groeien sa-
men of we groeien niet, de frustratie van een enkel lid is de frustratie van allen.
De gemeenschap van christenen is erop uit om ieders gaven tot zijn recht te
laten komen. leders gave is belangrijk voor het geheel, zoals de gemeenschap
0ok belangrijk is voor de levensvervulling van elk lid. leders gave is een ge-
Schenk vanwege God, zoals ook ieder nood een vraag is vanwege God. Een
christelijke gemeenschap maakt het mogelijk een goed leven te hebben. En
daarbij stelt Rowan Williams: 'Het goede leven is er een waar we hebben ge-
leerd om voor elkaar te leven en zo volledig onszelf te zijn."s'”

Communio Sanctorum

_De kerk is een communio sanctorum. Het betekent dat het een gemeenschap
1S van hen die zich gezocht en uitgenodigd weten door God voor een relatie
die maakt dat ze tot Gods familie gaan behoren. Die relatie krijgt concreet
gestalte in het ondergedompeld worden in het evangelie en het leven van Je-
2us, Gods Woord en Gods belofte van nieuw en eeuwig leven. Communio

j': Bonhoeffer, Leben, 25.

Vgl. J. Vercammen, 'De kerkgrenzen voorbij, of: waartoe zijn wij op aarde?’, in:
S;G_RerPkg-ma en L. van Straaten, Toekomst, 127-136.
i Williams, Tokens, 106.

Bonhoeffer, Leben, 112.
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sanctorum betekent tegelijk dat christenen delen in ‘heilige zaken’. Concreet
wordt deze gemeenschap in de eucharistie waar we onze gaven en onszelf af-
staan om ze, overschaduwd door de heilige Geest, nieuw te ontvangen als ge-
schenk Gods aan anderen.

Als communio sanctorum is de kerk de concrete gestalte van ‘Gods eco-
nomie van het delen’, waardoor mensen geworteld en verbonden worden. De
‘nieuwe monastieke gemeenschappen’ hebben in dit verband een cruciale rol
te spelen in onze tijd en in onze steden. In hun toewijding aan het gemeen-
schapsideaal en de missionaire bewogenheid die daaruit logischerwijze voort-
komt, bieden ze de stad en de wereld Gods vriendschap aan. De stad en de
wereld worden Gods partners en een plek waar mensen nieuw leven vinden.
God doet de mensen naar zich verlangen, en daarin een rol te mogen spelen is
een bron van diepe levensyervulling. We mogen ervaren dat er hoop is voor
elke mens, en die hoop is reden tot vreugde.

12.5 De verbinding met de (lokale) kerk

Een oecumenisch georiénteerde gemeenschap kan snel de weg op gaan van
een soort van ‘mentaliteitsgemeente’, met een aantrekkingskracht op een spe-
cifiek soort gelovigen vanwege haar bijzondere identiteit en eigen cultuur. Op
zich is daar niets verkeerds aan, maar het is wel van belang dat daardoor de
kansen op de aansluiting met de lokale kerk niet verloren gaan. Deze gemeen-
schappen hebben de kerk nodig, zoals de kerk ook deze gemeenschappen no-
dig heeft. De verbondenheid met de kerk verhindert dat de gemeenschappen
eilanden zijn waar een selecte groep gelovigen het vooral goed heeft met el-
kaar; zij zijn er juist toe geroepen een profetisch geluid te laten horen in de
kerk. Juist daarom heeft de kerk deze gemeenschappen ook broodnodig. D€
kerk heeft de neiging zich al te zeer aan te passen aan de dominante cultuur;
en precies daarom zijn er gemeenschappen nodig die de kerk daarop bevragen-:
Dat geldt met name voor de oecumenische opstelling van de kerken, die nog
al te zeer door profileringsdrang en zelfbehoud wordt gedomineerd. Precies
op die punten kunnen oecumenische gemeenschappen een perspectief biede_ﬂ
omdat ze de eenheid onder christenen van verschillende confessionele fami-
lies bij wijze van voorbeeld nu alvast realiseren. Dat betekent niet dat de t0¢-
komst van de plaatselijke gemeenschappen van lokale kerken ligt in het aan-
nemen van een monastieke identiteit, maar wel dat men alvast kan zien dat de
eenheid geen luchtkasteel is. De monasticke gemeenschap functioneert als het
ware als een laboratorium waarin ‘op schaal’ de toekomst nu al gestalt®
krijgl.sw

318 Zie 0.a. L.J. Koffeman, 'Kwetsbare gestalten, in: Renkema en Van Straaten, TO"""
komst, 86-95; P. de Rooy, 'Kleine gemeenschappen als verkenners in de oecumene:
in: Renkema en Van Straaten, Toekomst, 117-126.
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Het heeft weinig zin om te proberen een bepaalde gezochte eigenheid
te cultiveren, maar des te meer is het nodig het eigen charisma verder uit te
diepen en van daaruit te denken en te handelen. Dat charisma is immers de
eigenlijke bijdrage die een monasticke gemeenschap aan de kerk te bieden
heeft. Ik bedoel met ‘charisma’ dat eigen bijzondere accent en die eigen gave
die men als roeping erkent, en waarvan men overtuigd is dat het een verrijking
vormt voor het evangelisch getuigenis in de wereld. Om de band met de kerk
te ontwikkelen lijken mij twee voorwaarden van belang. Ten eerste dat de ge-
Mmeenschap zich werkelijk wijdt aan haar roeping en aan het charisma dat ze
daartoe ontvangen heeft, en ten tweede dat de kerk maximale ruimte geeft
Voor dat charisma, zodat het ook kan functioneren binnen het grotere geheel.

Voorbeelden

Er zijn voorbeelden van oecumenische monastieke gemeenschappen waarbij
de verbinding met de kerk succesvol tot stand kwam. Het eerste voorbeeld is
de Abdij van Bose, gesticht door Enzo Bianchi in 1965, waar monniken en
Monialen uit verschillende christelijke confessies samenleven en samen bid-
den.*'” Jeder blijft lid van de eigen kerk maar toch is er een gemeenschappelijk
gebedsleven. Karakteristieke uitingen van een confessionele devotie (zoals de
aanbidding van het Allerheiligste of de Rozenkrans) worden vermeden. Wel
Viert men er samen de eucharistie op zondag. Deze gemeenschap is erkend en
goedgekeurd door het Vaticaan.

De communauteit van Grandchamp in Zwitserland is van protestantse
vorsprong en snit.”*’ Als communauteit zijn ze gelieerd aan verschillende pro-
testantse kerken. Zij zien het als een opdracht ‘te waken bij de oecumene’,
door ervoor te bidden en op hun eigen wijze betrokken te zijn bij verschillende
O¢cumenische organisaties zoals de KEK en de Wereldraad. De zusters geven
hun verbondenheid met de universele kerk gestalte door een raad van wijzen
die waakt over de communauteit. Naast de priorin en een andere zuster zijn
Vertegenwoordigers van verschillende kerken, waaronder ook de RKK, lid van
deze raad. Ook zij maken van de Paasnacht en Paasochtend een zeer bijzonder
8ebeuren, zoals de Gemeenschap De Hooge Berkt dat ook doet! Officieel is
!Tet aan rooms-katholieken niet toegestaan om deel te nemen aan de eucharistie
n Grandchamp, maar in de mémoires van Zuster Minke kun je heel wat namen
Vinden van bekende katholicken die toch deelgenomen hebben, of zelfs in de
Sucharistie van de zusters zijn voorgegaan.' Zij hebben dan ook een

——

519 Vgl. E. Bianchi, In vrijheid en uit liefde, Averbode 2015; 1. Dujardin, 'De binnen-
ant van Bose', in: De Kovel. Monastiek Tijdschrift voor Viaanderen en Nederland,
gl (2016), 51-64.
Zie: https://www.grandchamp.org/nl/.
: Vel. M. Cornuz, Soeur Minke de Grandchamp. Entretiens, Genéve 2015,
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katholieke opvatting van de eucharistie, waarbij het geloof aan de werkelijke
tegenwoordigheid van de Heer in de tekenen van brood en wijn centraal staat.

Hetzelfde wordt ook gezegd van Frére Roger van Taizé. Kardinaal Kas-
per vindt daarin de verklaring dat Frére Roger door paus Johannes Paulus tot
de communie toegelaten werd.’** Taizé is het derde en meest bekende voor-
beeld dat ik wil noemen. Taizé is duidelijk geen rooms-katholieke gemeen-
schap, alhoewel de broeders zich altijd met grote ijver hebben ingezet voor dé
band met de Kerk van Rome. Frére Roger had al eind van de jaren vijftig een
ontmoeting met Pius XII. Maar zoals in de andere twee genoemde gemeen-
schappen heeft ook Taizé zich er echter altijd eveneens op toegelegd een in-
tens contact met alle kerken te cultiveren.

Wat kunnen we leren van deze voorbeelden? Ten eerste is vast te stellen dat
men uitgaat van een eigen identiteit. Die staat voorop. Bron van die identiteit
is een eigen en oorspronkelijke inspiratie, die een bepaalde onathankelijkheid
van het instituut veronderstelt. De gemeenschappen gaan dus vanuit hun eigen
inspiratie de relatie met de kerken aan. De drie aangehaalde gemeenschappen
streven alle naar intense contacten met zowel de Rooms-Katholieke Kerk, de
Orthodoxe, en de Anglicaanse en Oud-Katholieke Kerken. Ze blijven echter
onafhankelijk en dus op kritische afstand. Verder functioneren in alle drie g€
meenschappen de traditionele bewerkers van eenheid: de Schrift, de geloofs-
belijdenis en het ambt, waarmee deze groepen dus feitelijk teruggaan naar de
basis van de onverdeelde Kerk van het eerste millennium en ze alle drie dl_ls
‘katholiek’ zijn in de theologische betekenis van het woord. Dat geeft hen 11
de verschillende kerken groot gezag en maakt hen tot uitkijkposten van waar-
uit wij al enig zicht krijgen op de toekomstige eenheid van de kerk.

Tot slot

God zoekt naar ons, mensen. Om God te ontmoeten dienen mensen zich niet
buiten hun wereld, ‘hun stad’, te begeven; neen, het is ‘in de stad’ dat ze t0¢
gerust zullen worden. ‘In de stad’ worden mensen door God gevonden €1
wordt er gemeenschap opgebouwd. Daarvan zijn de nieuwe monasticke £¢°
meenschappen, of ze zich nu letterlijk in de stad bevinden of erbuiten, het
teken. Daarom is hun verbondenheid met ‘de wereld” belangrijk: ze biede?
hoop aan mensen. Maar ook hun verbondenheid met de kerk is even essent!”
eel. Hun oecumenische opzet en functioneren relativeert confessionele ident!=
teiten en roept hen de facto tot de orde zodat ze opnieuw een inspiratie worden
voor elkaar. Ook dat is een aspect van Gods economie van het delen.

522 Interview met Kardinaal Walter Kasper, in: L'Osservatore Romano, 15 augustis
2008, ook gepubliceerd in: S. Laplane, Frére Roger de Taizé. Avec presque rien.
Paris 2015, 5-8.
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Hoofdstuk 13 Kerk en samenleving:
Partners in een ‘zingevingsexperiment’

Het was in 2006 dat de lijvige studie ‘Geloven in het publieke domein® ver-
scheen,” een bundel opstellen die in opdracht van de Wetenschappelijke
Raad voor het Regeringsbeleid (WRR) geschreven waren door een aantal
Vooraanstaande wetenschappers.

Het verschijnen van de bundel is te situeren tegen de achtergrond van
de heropleving van het ‘fenomeen religie’ vanaf de opkomst van ‘New Age’
in de jaren zeventig van vorige eeuw. Voor de aanhangers van de zogenaamde
‘secularisatiethese’ kwam deze heropleving nogal onverwacht. Het verschijn-
Sel betreft niet de terugkeer van de institutionele vormen van godsdienst, maar
religieuze opvattingen die goed aansluiten bij de behoefte aan ‘spiritualiteit’
als innerlijke ervaring. De bundel stelt dan ook dat religie van gedaante ver-
andert. Maar niet alleen het fenomeen religie transformeert zich, ook het ‘pu-
blieke domein’ is door de intrede van internet niet meer op eenzelfde wijze te
benaderen als voorheen. Waar men dacht dat door het principe van de schei-
ding van kerk en staat de autonomie van het publicke domein gewaarborgd
Was, moet men nu vaststellen dat dit beginsel de aanwezigheid van de religie
In de openbare ruimte toch niet verhinderen kan.

Naast de heropleving van religie in meer brede zin, is er ook de komst
Van de Islam in ons land. De Islam verankert zich in onze samenleving en is
dus niet meer weg te denken. Er moet ook gewezen worden op de opkomst
Van het fundamentalisme in de verschillende traditionele religies. Fundamen-
talisten van allerlei religieuze kleur doen van zich spreken, door hun absolute
Waarheidsclaim en hun provocatief gedrag dat voor onrust zorgt in de samen-
leving. Het is opvallend dat ‘religie’ door de publieke opinie soms op één lijn
gesteld wordt met de fundamentalistische gestalte ervan. Helaas is het ook zo
dat juist door zijn fundamentalistische expressie de Islam de aandacht trekt.
Toch zijn de meeste moskeeén in ons land niet fundamentalistisch en nemen
2¢ zelfs afstand van elke vijandige benadering van onze samenleving. Meestal
Zijn moslims in ons land gericht op de integratie van hun geloof in de context
Van onze westerse cultuur.

Door sommigen wordt dan weer naar religies gekeken als het gaat om
het definiéren van waarden en normen die voor perspectief en cohesie in de
Samenleving zouden kunnen zorgen. Zij willen de morele inhoud en de ver-
bindende kracht van de religie gebruiken bij hun inspanningen om de

- W.B.H.J. van de Donk, A.P. Jonkers, G.J. Kronjee en R.J.J.M. Plum (red.) Gelo-
Yen in het publicke domein. Verkenningen van een dubbele transformatie, Amster-
dam 2006.
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samenleving meer samenhang te geven. Religieuze uitingen gelden echter ook
in dit verband als een privéaangelegenheid.

Samenvattend: religie is een complex fenomeen geworden dat voor verwar-
ring zorgt in het publieke domein. De enige uitweg uit die verwarring lijkt mij
het project van een ‘seculiere samenleving’ te bieden. Verwarring is er overi-
gens ook bij de kerken en andere religieuze gemeenschappen die niet langer
weten hoe ze zich tegenover die ‘seculiere samenleving’ dienen te gedragen.
Er lijken slechts twee alternatieven te zijn: ofwel zich distantiéren van wat
gezien wordt als een ‘heidens project’ en zich dus eruit terugtrekken, ofwel
erin opgaan met als gevolg dat ook voor de gelovige zelf het geloof aan rele-
vantie inboet. Een ‘seculiere samenleving’ hoeft niet per se een taboe op het
religieuze in te houden, het gaat er meer om dat de algemene behoefte aan
zingeving er ruimte krijgt. Samenleven is eigenlijk een zingevingsexperiment,
want elke samenleving heeft behoefte aan een utopie of perspectief dat men-
sen bijeen brengt en bij elkaar houdt omdat ze het de moeite waard vinden
samen in het licht van die utopie of dat perspectief te staan. Ik hou het bij
‘seculier’, en ik bedoel dit heel neutraal, dus niet in tegenstelling tot ‘religi-
eus’. Het belangrijk dat we samen gaan inzien dat achter eventueel wan-
trouwen jegens de religie een angst schuilt die de samenleving een slechte
dienst bewijst. **

13.1 De religie uitgebannen

Tegen de achtergrond van wat we in het eerste hoofdstuk hebben uiteengezet
met betrekking tot de secularisatie worden de pogingen om religie weg te ban-
nen uit het publieke domein begrijpelijk. Boutellier verdedigt in dat verband
‘het seculiere experiment®,’” dat hij ziet als ‘de afname van de sociaal regu-
lerende functie van een gemeenschappelijk geloof in een (intentionele) hogere
macht.’*® In zijn opvatting staat ‘seculier’ wel degelijk tegenover ‘religieus -
De auteur is ervan overtuigd dat het bij het ‘seculiere experiment’ om een
goede zaak gaat, en hij wijst op de emancipatiegedachte die eraan ten grond-
slag ligt. In het samenleven zonder God toont de Westerse samenleving VO_'I'
gens hem een enorme veerkracht. 'Het is geen zooitje geworden, zoals mijn
vader dacht. Er zijn tal van problemen, maar ze blijken niet onoverkomelijk-
De westerse samenleving is behoorlijk succesvol in termen van zelfverkoze!
en opgelegde discipline — daar blijkt geen God voor nodig.®’ God, als

524 \igl, J. Vercammen, Godallemachtig eendrachtig. Hugo de Groot-lezing 201 .
Oude Kerk Delft. Delft, Raad van Kerken, 2016,

323 Hans Boutellier, Het seculiere experiment. Hoe we van god los gingen samenle-
ven. Amsterdam, 2019.

326 Boutellier, Experiment, 24.

527 Boutellier, Experiment, 29.



regulerende instantie, rijst als het ware op uit de menselijke inspanningen om
een ordelijke samenleving op te bouwen. Boutellier noemt het een ‘emergente
God’.** Zo zie je dat ook God zelf een manipuleerbare grootheid geworden
is. Zelfonderzoek staat dus centraal in onze tijd: vragen stellen over wie we
zijn en wat we willen. Nieuwe deugden als autonomie en waarachtigheid heb-
ben hierin een centrale plaats, en dus de moed om zelf vorm te geven aan het
leven, zonder hulp van buitenaf. 'De hyperindividualiteit van vandaag cregert
€en opening naar authentieke keuzes voor het goede — mogelijkheden genoeg.
Maar we moeten dan wel willen — of is daar steun bij nodig?**’ Religie kan
daarbij die steun geven, maar dan als een metaforisch spel waar we ‘oprecht
veinzen’* dat onze fantasieén werkelijkheid zijn. Religie kan daarbij een kri-
tische positie innemen, in beide aspecten: religie en kritiek zijn nauw met el-
kaar verbonden als vormen van waarheidsvinding.

13.2 Samenleven is een project van zingeving

De Verlichting heeft het accent op het individu gelegd. Waar we er in de mid-
delecuwen nog op konden rekenen dat de vroomheid van monniken ook op
leken afstraalde, en dat dus voor leken het ideaal van de heiligheid niet ex-
treem moest gelden, geldt sinds de moderne tijd dat ideaal ook als nastrevens-
Waardig voor iedereen. In grote lijnen is daar op twee manieren op gereageerd.
Ofwel gaat men inderdaad de uitdaging aan: geloven wordt dan ook iets voor
alle dagen, en een leidraad voor het gehele leven. Alles wat ervan afwijkt
Wordt als zonde gezien. Ofwel gooit men het perspectief van een gelovig leven
Overboord: men is overtuigd van de eigen verantwoordelijkheid voor ene le-
Ven dat zich afspeelt binnen de grenzen van het ervaarbare hier en nu. Beide
Opties kennen hun extreme uitingen in allerlei vormen van religieus of seculier
fadicalisme en fanatisme.

In beide opties staat de mens echter alleen. Want ook bij de eerste —
‘gelovige’- optie moet de mens bedenken dat met de sterke nadruk op Gods
fl'anscendentie uitsluitend de mens zelf verantwoordelijk wordt voor het leven
In het ondermaanse. De mens weet zich daarbij zeer kwetsbaar, en de laatste
Ceuwen zijn dan ook getekend door een voortdurend zoeken naar vaste refe-
fentiepunten die de kwetsbaarheid enigszins draaglijk moeten maken. Zo’n
teferentiepunt kan een sterke overheid zijn als de garantie voor veiligheid. Of
de markt als waarborg voor welvaart. Het zijn deze politieke en economische
Systemen die de grote spanning die er bestaat tussen eigenbelang en altruisme
Moeten oplossen. De overtuiging is dat ‘de markt’ in staat is het eigenbelang
Van al die individuen zo te combineren met elkaar dat er ook nog gezamenlijke
Welvaart uit zou ontstaan. Zo luidt althans het kapitalistisch dogma.

——

z: Boutellier, Experiment, 205.
4 Boutellier, Experiment, 197.
Uitdrukking van de schrijver Frans Kellendonk (1951-1999).
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Ondertussen komen we er stilaan achter dat de werkelijkheid anders is:
alleen onderlinge samenwerking verzekert mensen van veiligheid en welvaart.
Geisoleerde individuen zijn aangewezen op formele wetten en structuren om
hun kwetsbaarheid draaglijk te maken. Als mensen echter hun athankelijkheid
van elkaar opnemen als een uitnodiging tot verbondenheid, zal die uiteindelijk
tot het vertrouwen kunnen leiden dat nodig is om een vredevolle samenleving
op te bouwen.

'Een van de belangrijkste vooronderstellingen van het moderne denken
was die van het afzonderlijke of atomische zelf, het ‘ik’ dat de oorsprong van
alle denken en handelen zou zijn', schrijft de Londense opperrabbijn Jonathan
Sacks.”' Dat ‘ik’ is echter een grote fictie. Kijk bijvoorbeeld alleen al naar de
taalontwikkeling van een kind: we leren praten door te communiceren met een
ander. Sacks verbindt dit met het scheppingsverhaal waarin Adam uitroept:
'Dit is nu gebeente van mijn gebeente, vlees van mijn vlees: zij zal vrouw
[isja] genoemd worden omdat ze uit de mens [isj] genomen is.”** Isja gaat aan
isj vooraf; eerst zegt de mens jij’ voordat hij ik’ kan zeggen/voordat 'iK
komt. Een kind leert trouwens ook ‘ik’ te zeggen omdat anderen ‘jij” tegen
hem of haar zeggen. Omdat je voor mij bestaat, word je ook zelf tot iemand-
Zo zijn mensen ten diepste met elkaar verbonden en dus afhankelijk van el-
kaar, ook voor het fundament van hun persoonlijkheid.

Het probleem is echter dat we angst hebben voor die afhankelijkheid,
ook al moeten we zeggen dat ze een aspect is van onze condition humaine-
Uiteindelijk gaat het daarbij om een religicuze grondhouding. Want wie d¢
afhankelijkheid accepteert als behorend tot het menselijk wezen geeft zich in
zekere zin over aan een of ander geloof. Niet per se een geloof in een trans
cendente God, maar in elk geval aan een geloof als het vertrouwen dat het
leven hier op deze aarde een zin heeft.

Zo ziet ook Boutellier het. Uit zijn benadering blijkt dus al hoe ook het
seculiere experiment — een samenleving zonder ‘transcendente God’ dus - een
kwestie van ‘geloof’ is. Het is een kwestie van geloof in waarden en normen
om een zinvol leven op te bouwen en niet te blijven steken in de vele ervariT}'
gen van gebrek aan zin die ons dagelijks overkomen. In een radicale secularl-
sering blijft het verlangen naar geloof niet alleen overeind, het wordt zo mo-
gelijk nog intenser. Velen zeggen het seculiere betoog wel erg mager te vin-
den. Dus aan de ene kant vinden we dat we in iets moeten geloven, maar aal
de andere kant blijft er de grote angst voor vervreemding. Die angst wordt nog
aangewakkerd door radicale religieuze groeperingen. Hun radicalisme moet

531 Jonathan Sacks, The dignity of difference. How to Aveid the Clash of Civilisa-
tions, London-New York 2003. In vertaling: Leven met verschil. Menswaardige vé!~
scheidenheid in een tijd van botsende culturen, Zoetermeer en Kapellen 2005, 194-
532 Gen. 2, 23.



Worden gezien als een angst om verloren te gaan ‘in de caleidoscopische we-
reld zonder centrum'.’*?

Het seculiere experiment is dus voor alles een experiment van zinge-
ving. De enige uitweg uit de impasse die geschapen wordt als men de religie
Wil uitbannen is die van het pragmatische gesprek over de inrichting van het
samenleven. 'We hebben geen shared faith, maar een shared fate — geen ge-
meenschappelijk geloof, maar wel een gemeenschappelijke lotsbestemming.
Het is een fundamentele omkering van traditie naar toekomst.”** Die gemeen-
schappelijke lotsbestemming geeft dus de noodzaak aan om samen een rich-
ling te gaan bepalen. De erkenning van onze afhankelijkheid van elkaar is in
Staat een nieuw perspectief te open.

Ik ben er overigens nog niet zo zeker van dat de traditie daarbij geen rol
Zou kunnen spelen. Vanwaar trouwens die tegenstelling tussen traditie en toe-
komst? Ervaar je daarin opnieuw de angst om ‘van buitenaf’ bepaald te wor-
den ? Die angst is in elk geval typisch voor onze tijd.

13.3 Angst voor religie

Angst voor religie is feitelijk angst voor onze afhankelijkheid die ons zo
kwetsbaar lijkt te maken. De opvatting dat religie ‘achter de voordeur’ thuis-
hoort en de publieke ruimte geheel en al neutraal zou moeten zijn is een en
fieze]fde en wordt door deze angst ingegeven. Het idee leeft dat het gevaarlijk
IS wanneer een individu afhankelijk is van iemand die zich verplicht weet aan
€en instantie — bijvoorbeeld een god die zou roepen en oproepen zonder eerst
t¢ vragen of het wel gelegen komt. Er is dus een angst voor een dubbele af-
hankt‘:lijkhf:icl: de afhankelijkheid van een ander, die zich dan ook nog eens
athankelijk zou opstellen van nog weer een andere instantie die buiten de sfeer
Van de menselijke controle zou liggen.

Deze angst zien we weerspiegeld in de discussies over de verhouding
tussen geloof en maatschappij, waarvan de staat de formele gestalte is. De
Overtuiging leeft dat de religieuze mens moet gehoorzamen aan iets anders
dan de staat. Daardoor voelt de staat zich bedreigd. De staat verdraagt het niet
dat er andere loyaliteiten zijn dan die jegens de staat zelf. In die zin kan men
Zich wel afvragen hoe neutraal de publieke ruimte eigenlijk is. Beslissingen
Worden immers altijd op basis van bepaalde waarden en normen genomen,
Maar de religieuze waarden en normen mogen daarbij geen rol spelen. Dat is
¢en agressieve houding van een staat tegenover religieuze overtuigingen.

Men zegt dan dat religieuze overtuigingen achter de voordeur thuisho-
fen, ze zijn een individuele keuze geworden. 'Dit is een nogal versleten versie

—

i Boutellier, Experiment. 200. Vgl. M. De Kesel, Goden breken. Essays over mon-
Otheisme, Amsterdam 2010; Alain de Botton, Religion for atheists. A non-believer’s
§'"idefor the uses of religion, Penguin 2012.

* Boutellier, Experiment, 202-203.
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van de reformatorische interesse voor de rechtvaardiging door het geloof en
de kritiek van diezelfde reformatie op het niet-aansprakelijke kerkelijke ge-
Zag.'535

De staat is de instantie die borg staat voor de openbare orde en de vrede,
en die dus de burger moet beschermen tegen religieuze gemeenschappen di€
trouw verlangen aan iets anders dan de staat. In de populaire opvatting zijn de
godsdienstoorlogen van de vroegmoderne tijd daarvan een voorbeeld, en Zij
worden ook aangehaald als een argument tegen de invloed van religieuze ge-
meenschappen. Toch moet men zeggen dat de religie in die oorlogen altijd een
legitimatie moest vormen voor andere belangen. Men wil ons doen geloven
dat de staat een soort van scheidsrechter op het schoolplein is die strijdende
leerstellige groepjes tot de orde moet roepen en hun plaats te wijzen, en aldus
vrede sticht.

In feite is het echter zo dat de opkomst van het idee dat de staat het
monopolie van de wetshandhaving heeft, betekende dat het belangrijker
werd dan ooit om de grenzen van een soeverein gebied te definiéren: de
staat moet weten wie hij kan commanderen, wiens trouw hij kan af-
dwingen, wie hij kan mobiliseren om hem te verdedigen.’*®

De staat is dus niet de vredestichtende kracht, maar een mechanisme dat met
geweld de integratie wil bewerken. De staat beschouwt de burger als een per-
soon die moet leren samenleven en ontwerpt een regeling daartoe en daarvoor-
De moderne staat wil dus een directe relatie met zijn burgers en duldt niet dat
een andere instantie daarin zou interfereren. De staat wil een contract sluiten
met de burger waarbij hij aanbiedt de individuele rechten te verzekeren. Een
van die rechten is dan wel het recht op gewetensvrijheid, maar de staat hee.ﬁ‘
doorgaans niet veel haast met het praktiseren ervan als die in tegenspraak 15
met de eigen doelstellingen, zoals met de gewetensbezwaarden die militair®
dienst weigeren.

De staat heeft het dus lastig als er sprake is van alternatieve loyaliteiten-
Toch heeft de liberale staat herhaaldelijk regelingen moeten treffen voor min-
derheden, en dus niet alleen met individuen. In feite is dat in strijd met het
klassieke liberale denken. Men komt dan met een wetgeving over de rechten
van gemeenschappen, maar vervolgens moet er dan ook weer een weg gevon-
den worden opdat de gemeenschappen zich kunnen identificeren met het

335 R, Williams, ‘Convictions, loyalties and the secular state’, in: Rowan Williams,
Faith in the Public Square, 38. ;
53 “Byt in fact, the development of the belief that the state enjoyed a monopoly of leg®
imate coercion meant that defining the exclusive boundaries of sovereign territory i
far more important than before: the state needs to know whom it can confidently cgm‘
mand, whose allegiance it can safely enforce, whom it can mobilize in its defence-
Williams, *Convictions’, 39.
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maatschappelijk leven en de instituties daarvan. 'Zo kunnen specifieke groe-
pen een positieve rol spelen bij het afstemmen van het beleid voordat de defi-
nitieve wetgeving wordt gemaakt.'™’

Het is dus beter het beeld van de staat die bedreigd wordt door een mys-
terieuze vijfde colonne achter ons te laten. Loyaliteit aan de internationale is-
lamitische gemeenschap (de umma) of aan de kerk is niet noodzakelijk strijdig
Met betrouwbaar burgerschap, 'als de staat de identiteit van de verschillende
gemeenschappen erkent en hen raadpleegt, en zo het gevaar van een totale en
fatale privatisering van religieuze overtuigingen wegneemt."**

Dat veronderstelt dat het mogelijk moet zijn om kritisch te participeren
in instituties van de seculiere staat, en dat dus politieke loyaliteit niet als een
Monolithisch gebeuren wordt gezien. We zien dat ook terug in het vroege
christendom. De martelaren waren niet bereid de keizer onvoorwaardelijke
gehoorzaamheid te beloven, maar wel om mee te werken aan de samenleving
door bijvoorbeeld belasting te betalen en te bidden voor het gemeenschappe-
lijke welzijn. 'Ze beschouwen zichzelf dus als deelnemers aan de samenleving
en niet als rebellen tegen een bestaande orde. Ze weigeren echter hun loyaliteit
aan de staat te zien als een exclusieve en absolute verplichting, als een reli-
gieuze verplichting.”” Lees er bijvoorbeeld de brief aan de Filippenzen op na
(3,20): de politeia van de christenen bevindt zich enerzijds in de hemel, maar
heeft ook een parallel op aarde (de Verrezene daalt af op aarde). Ook de libe-
raal-christelijke benadering heeft hier moeite mee. 'De liberaal-christelijke be-
Nadering gaat ervan uit dat het christelijk engagement er niet op gericht is te
leven als deelname aan de heiligheid van Christus, maar eerder met een gerust
geweten te kunnen leven binnen de regelingen van de moderne staat, gemoti-
veerd door een niet erg specifieke inspiratie.”*’

De publieke ruimte is verre van een neutrale ruimte. Williams geeft het
Voorbeeld van de lunches op scholen die worden gefinancierd door de staat.
De motivatie is dat goed gevoede kinderen beter studeren, en hun betere re-
Sultaten zullen leiden tot meer productiviteit van het land en dus tot meer wel-
Vaart... Men hanteert dus een duidelijk rationeel-instrumentele benadering en
'_iie is niet waardenvrij. Daartegenover staat dat de kerk, geconfronteerd als ze
IS met het verhaal van de moderniteit, een alternatief verhaal wil vertellen. Het
18 'een verhaal over de menselijke natuur, roeping en mogelijkheden, geba-
Seerd op enkele bijzondere gebeurtenissen, verbeeld in sacramenteel hande-
len. En de gemeenschap die zich verzamelt rond dit soort handelingen, vormt
Mensen naar het beeld van het verhaal en de identiteit van Jezus Christus.”>"!

e

5:; Williams, 'Convictions’, 40.

;9 W?Ilfarns, ’Convictions’, 42.

i Wlllrgn?s, "Convictions’, 74.

i R. Wfll!-ams‘ Faith, 42-43.
R. Williams, Faith, 43.
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De belangrijkste bijdrage van de kerk is dus niet het lobbyen, maar het schep-
pen van ‘ruimtes’ voor een alternatief verhaal en vraagtekens te zetten bij de
vanzelfsprekendheid van het verhaal van de seculiere moderniteit.

Vanuit haar athankelijkheid van het evangelie en de heilsboodschap —
of misschien beter vanuit haar ‘aanhankelijkheid‘ aan beide -- is het voor de
kerk mogelijk mee te werken aan het openen van een perspectief op een meer
menswaardige samenleving. Als we in de moderne maatschappij met elkaar
in gesprek gaan over de richting die we samen uit willen, dan kunnen we best
ons voordeel doen met die inbreng.

De consequentie daarvan is dat de staat zichzelf tekort doet door de kerk
— maar ook andere religieuze gemeenschappen — zo onzichtbaar mogelijk t€
maken. Want de kerk is geen rivaal van de seculiere staat; integendeel, eerder
een bondgenoot, tenminste als het ook de staat er om te doen is de menswaar-
digheid van alle burgers te bevorderen. De kerk is altijd kritisch loyaal en zal
altijd vragen stellen, en zelf in eigen kring ook proberen te praktiseren wat Z€
de samenleving als ideaal voorhoudt. '(...) de kerk als politieke factor moet
een gemeenschap zijn die in staat is zijn eigen verhaal te vertellen, zichtbaar
als een sociale groep die aanspraak maakt op menselijke loyaliteit.”*

Het is dus niet zo dat de sociale cohesie wordt bedreigd door de zicht-
baarheid van religieuze groepen en door het accepteren van hun afhankelijk-
heid van een eigen traditie, op voorwaarde dat deze religieuze gemeenschap-
pen zich inzetten voor het ethische project dat ‘Samenleving’ heet. En dit blijft
in deze tijd van een zeer groot belang. Ook in een open wereld met heel veel
migratie moet de staat weten wie hij belastingen kan opleggen, wie onder de
wapens te roepen zijn, en wie hij moet verdedigen. Nu pleiten religies ervoor
dat geen mens zomaar wordt vergeten, en daarin zijn religies dus bondgenoten
van de staat die voor zijn burgers zorg wil dragen. Zo legt de staat een soort
van minimum aan politieke deugd op: 'het handhaven van de wet als erkenning
van de fundamentele aanspraak die anderen doen op dezelfde stabiliteit of vel-
ligheid die je ook voor jezelf wenst.”**

Immers, als gelovige moet ik kunnen zeggen dat het in orde is dat dF
staat daarvoor wil zorgen. Dat is echter fundamenteel iets anders dan het reli-
gieus legitimeren van de doelstellingen die een staat zich stelt. Dan komen W€
in een theocratie terecht. Ook al kan de gelovige zich goed voorstellen dat de
staat een aantal zaken realiseert die ook tot de eigen religieuze traditie beho-
ren, dan nog blijft het belangrijk dat de gelovige juist vanuit de religieuze trd-
ditie op kritische afstand blijft. Juist die kritische afstand geeft de gelovigen
de ruimte om te onderhandelen over een nog verdergaand commitment aan wal
die traditie ziet als groei in menswaardigheid. Die menswaardigheid zal dan
echter ook vanuit seculier gezichtspunt aangetoond moeten kunnen worder:

42 R. Williams, Faith, 44.
9 R. Williams, Faith, 47.
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Ik geef het voorbeeld van de opvoeding van kinderen. De gelovigen zullen
ervoor opkomen dat de staat het monogame huwelijk steunt omdat het een
sacramenteel teken is van eigen verbond met mensen. Daarom biedt het mo-
nogame huwelijk naar christelijke opvatting ook de beste kansen voor het op-
voeden van kinderen. In het publieke debat zal de kerk moeten laten zien dat
het monogame huwelijk inderdaad de maximale stabiliteit biedt voor opgroei-
énde kinderen. Maar dat kan men niet zomaar stellen vanuit de religieuze tra-
ditie, dat zal men ook met statistische en andere onderzoeksgegeven moeten
onderbouwen. Het is een kwestie van ook op deze wijze verantwoording af te
leggen van ‘de hoop die in ons leeft” (1 Petrus 3, 15)

De religieuze mens zal dus willen onderhandelen en daarbij accepteren
dat de discussie vooral pragmatisch is, alhoewel de gelovige zelf niet handelt
uit pragmatisme maar uit een positie die gevormd wordt door specifieke ver-
halen en praktijken.

Hij of zij streeft niet naar het recht om die verhalen aan anderen op te leggen,
maar ontkent door deel te nemen aan publicke debatten over dit soort zaken
wel dat er een simpele en neutrale oplossing is. (...) De religieuze motivatie
voor het streven naar een kritisch debat komt voort uit een loyaliteit met ver-
halen over Gods engagement met de gelovige gemeenschap. (...) ze houdt vol
dat de meerderheid van stemmen niet aangeeft wat waar is, ook al bepaalt deze
wel wat op een zeker moment wettig is.**

Een samenleving moet veel gelegenheid geven voor dit soort van publicke
debatten en daarbij religieuze groepen uitnodigen om eraan deel te nemen. De
Seculiere liberaal moet leren dat juist door het debat open te trekken er meer
ruimte komt voor creativiteit en kwaliteit, en moet niet direct in paniek raken
bij de zichtbaarheid van de religie! De conservatieve christen moet leren dat
de wet wel degelijk in staat is meningsverschillen te erkennen zonder ervan
Uit te gaan dat die altijd uitdraaien op geweld of vooroordelen. We dienen dus
beide extremen te vermijden: zowel de theocratie als de volstrekt neutrale pu-
blicke ruimte.

—_————

" <S/he does not seek the right to impose those narratives, but, by engaging in pub-
lie dispute on these matters, denies that there is a simple and neutral resolution. Even
45 arguments of contingent evidence are deployed, the believer’s own position is not
finally dependent on them, and the motivation for pursuing a critical debate arises
fmm loyalties that are bound up with narratives of God’s commitment to the believ-
Ng community. (...) it insists that majority of votes do not specify what is true, de-
Scriptively, at any moment lawful.” R. Williams, Faith, 47.
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13.4 De opstelling van de religie

Geloof is de referentie aan een waarheid die je nooit kunt bezitten, en die dus
voortdurend je behoefte aan controle en beheersen relativeert. Geloof is geen
bezit. Gelovigen bezitten helemaal niets. Ze beheren slechts Gods waarheid.

Ik zou zelfs kunnen beweren dat het mij bezit, dat ik aan mijn geloof
ten dienste sta en niet andersom. Wanneer ik de waarheid claim voor
mijn religieuze overtuigingen dan beweer ik daarmee niet dat mijn opi-
nie of geloof superieur is, maar getuig ik ervan dat ik me heb voorge-
nomen mijzelf volledig ten dienste te stellen van de werkelijkheid die
mijn wereld heeft veranderd en mij heeft bevrijd van de slavernij van
strijd en rivaliteit.
Aldus Rowan Williams.” Ik heb dus niet de ambitie zieltjes te winnen, maar
slechts een aanbod te doen van een bevrijding en een absolutie die mij al zijn
overkomen, ten deel gevallen.

In die zin heeft elke oprechte religicuze houding altijd geweldloosheid
als kern. Men wil niet overtuigen, men wil geen voordelen voor zichzelf be-
machtigen, men wil geen voorrechten waardoor men de eigen overtuiging aan
anderen zou kunnen opleggen, men wil ook niet op de eerste plaats voor de
eigen veiligheid gaan. Neen, men wil de ervaring van bevrijding die men zelf
geschonken kreeg ook aan anderen doorgeven. In die zin wil men getuigen
van een waarheid die het niet moet hebben van een wereldse overwinning
Onthechting is wezenlijk. Wellicht blijft het ook de gelovigen verbazen dat 7€
pas echt ernstig genomen worden als ze de ambitie hebben laten varen om
ernstig genomen te worden, of te worden beschermd, of zelfs te worden g€
hoorzaamd. De geloofsgemeenschap is slechts van God afhankelijk en niet
van maatschappelijke goedkeuring. Dat is nu precies haar kracht, ook ten aan-
zien van de samenleving, maar die kracht wordt pas werkzaam vanuit de
kwetsbaarheid van de onthechting.

Zie naar lezus voor Pilatus. 'Mijn Rijk is niet van deze wereld....zoY
dat wel zo geweest zijn dan hadden mijn soldaten er wel voor gevochten, maar
het is niet van deze wereld...' (Joh. 18, 36) Het Godsrijk waarnaar Jezus’ han-
delingen en woorden verwijzen is niet zomaar te rangschikken onder aspecten
waar een menselijke samenleving aan moet voldoen. Het verwijst naar de
kwaliteit van onze publieke en private relaties zoals God die bedoeld heefl.

¥3*My belief is not a thing I own: I might say, truthfully enough, that it owns me ,
that I am at its service, not that it is at mine. When [ claim truth for my religious
convictions, it is not a claim that my opinion or belief is superior , but a confession
that I have resolved to be unreservedly at the service of the reality that has changed
my world and set me free from the enslavement of struggle and rivalry.” R. Wil-
liams, ‘Faith communities in a civil society’, in: R. Williams, Faith, 303. (cursief i
het origineel)
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Mensen die zich door die kwaliteit lieten en laten bepalen maken Gods bedoe-
ling in de geschiedenis duidelijk. We mogen verwachten dat die bedoeling nu
reeds deels gerealiseerd kan worden in het leven van de gemeenschap rond
Jezus, en we mogen geloven in een volledige realisering ervan in een toekomst
die alleen God kent.

In die zin is de kerk een beheerder van een radicale en universele visie
'op een sociale orde zonder angst, onderdrukking, gewelddadige uitstoting en
het zoeken naar zondebokken, omdat het een visie is waarin eenieder zijn of
haar afhankelijkheid van elkaar erkent en waarin iedereen een unicke gave
voor allen heeft.”*" De geloofwaardigheid van die visie is niet afhankelijk van
haar succes.

We kunnen dat nog concreter maken. De inbreng van de kerk zal aller-
eerst gaan over de absolute waardigheid van elke mens, ook al is de mens
misschien ziek, gehandicapt, nog ongeboren, of behorend tot de komende ge-
Neraties. Daarbij stelt de kerk dat deze waardigheid geen resultaat is van een
of andere afspraak onder mensen, want deze waardigheid is niet onderhandel-
baar. Mensen zullen altijd in de verleiding komen het eigenbelang, het belang
Van de eigen groep, enz. voorop te stellen. Daarom stelt de kerk — ten tweede
- dat echte gelijkwaardigheid van alle mensen slechts door God wordt gege-
ven. De derde bijdrage van de kerk is om duidelijk te maken dat alles wat
Mensen in het verleden ondernomen hebben, en de wijze waarop zij hier en
nu denken en handelen, een universele betekenis heeft in het kader van Gods
droom van een menswaardig leven voor alle mensen. De vriendschap waartoe
ik in staat ben is een bijdrage aan de ‘ver-liefde-lijking” (amorisation) van de
Wereld, om met een term van Teilhard de Chardin (1881-1955) te spreken.**
Daartegenover zal de haat die gezaaid wordt de menselijke onmacht om lief
te hebben alleen maar vergroten.

De burgermaatschappij kan dus niet steunen op louter menselijke con-
Sensus. De kerk wil dat bewustzijn van de eigen kwetsbaarheid van elke men-
selijke onderneming levend houden, niet om die onderneming onderuit te ha-
len, maar om ze stevig te verankeren. Daardoor houden mensen, ook al mis-
lukt dat vaak, toch de hoop dat het wel lukken kan. Gelukkig kunnen we dat
0ok af en toe zien. Dat getuigenis is een kwestie van dienstbaarheid die niet
gebaat is bij welke vorm van geweld dan ook. De kerk is het minst geloof-
Waardig als ze te zeer bezig is met haar eigen veiligheid, en het meest als ze
toegewijd is aan het welzijn van de mensen die ze ontmoet in de concrete
leefwereld die christenen en niet-christenen met elkaar dagelijks delen.

~° R. Williams, Faith, 305.
" Pierre Teilhard de Chardin, Autobiographie spirituelle. Le Coeur de la matiére
Suivi de Le Christique, Paris 2016.
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Hoofdstuk 14 De identiteit van de geestelijk verzorger:
bron van kwaliteit of ideologisch masker?3*

Een priester werkzaam als geestelijk verzorger vertelde mij over discussies
met een collega die geen kerkelijk ambtsdrager is. Het onderwerp: de mate
waarin de eigen geloofsovertuiging een rol moet of mag spelen bij de praktijk
van het geestelijk verzorger-zijn. De collega was ervan overtuigd dat men zo
neutraal mogelijk moet zijn en dat dus elke zweem van “pastoraat’ vermeden
dient te worden. De priester zei me daar anders in te staan. Hij vond dat de
eigen identiteit als christen en als priester mee moet resoneren in het werk.
‘Anders kan ik mijn werk niet goed doen’, voegde hij eraan toe. Hij illu-
Streerde deze stelling met een aantal voorbeelden. Daaruit bleek dat het zijn
ambitie is om zijn contact met cliénten de nodige kwaliteit te geven. Dat be-
tekent onder andere dat hij niet de behoefte voelt om mensen met 'allerlei
vrome verhalen te belasten’. Hij deelde met mij zijn ervaring met een cliént
die om euthanasie gevraagd had. Hij werkt in de psychiatrie en had persoonlijk
de grootst mogelijke moeite met het feit dat cliént in kwestie geen andere uit-
weg meer had gezien. Toch had hij de cliént trouw en intensief begeleid. Hij
deelde mij zijn eigen onmacht mee, terwijl hij me tegelijk vertelde hoe hij
deze cliént tot het einde toe had geprobeerd te respecteren.

Die onmacht én die solidariteit: beide hadden te maken met een diep
gevoelde identiteit die erin bestaat ‘namens God” bij mensen present te zijn.
Als geestelijk verzorger wil hij getuigen van Gods intentie om ieder mens tot
Wasdom te laten komen, én van Gods mededogen, dat van lijden en verlaten-
heid weet heeft. Dat ervaart deze priester als zijn eigen identiteit, waaruit hij
de inspiratie put voor zijn werk als geestelijk verzorger. Zonder die identiteit
zou zijn werk als geestelijk verzorger niet die kwaliteit kunnen hebben die hij
Nu kan bereiken. Toch blijft het blijkbaar een moeilijk punt voor zijn ‘onge-
bonden collega’.

14.1 ‘Professionele attitude’ en ‘religieuze identiteit’

Reflecterend op dit getuigenis denk ik dat een onderscheid gemaakt moet wor-
den tussen wat ik een ‘professionele attitude’ noem en de religieuze identiteit.
Mijn stelling is dat bij een geestelijk verzorger die identiteit medebepalend
kan zijn voor de kwaliteit van de professionaliteit. Die kwaliteit wordt immers
In ruime mate bepaald door de authenticiteit van iemands optreden als geeste-
lijk verzorger. Authenticiteit blijkt uit de mate waarin men in staat is tot het
leggen van echte verbindingen, waarbij ook ‘andersdenkenden’ het respect

*® Fen eerste versie van dit hoofdstuk is: J. Vercammen, ‘De identiteit van de gees-
telijk verzorger. Bron van kwaliteit of masker?” Tijdschrift Geestelijke Verzorging.
2018 (21), 32-42.
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ervaren dat hen toekomt omdat men in de geestelijk verzorger op de eerste
plaats een mede-mens en dus een tochtgenoot herkent. Dat gegeven onder-
scheidt de geestelijk verzorger van andere professionals die zich om het wel-
zijn van de cliént bekommeren.

Identiteit staat onder druk. Met name is dat het geval voor geestelijk
verzorgers met een christelijke achtergrond. De problematiek hangt nauw sa-
men met het zoeken van de kerken zelf. Zij zien zich in de seculiere samenle-
ving geconfronteerd met de noodzaak van een herpositionering. Daarbij rea-
geren onderscheiden kerken (zeer) verschillend op actuele uitdagingen: van
heel angstig en met veel weerstand, tot open voor actuele ontwikkelingen en
vrij om zich er constructief toe te verhouden. Daar waar stevig wordt ingezet
op ‘eigen gelijk’ leidt een en ander vaak tot polarisatie. Dat soort ontwikkeling
heeft grote gevolgen voor de geestelijk verzorger. Zij missen daardoor niet
alleen ruggensteun en inspiratie, maar voelen zich bovendien fijngemalen tus-
sen de ideologische molenstenen. Helaas brengt de oecumene in ons land de
zichtbare eenheid van kerken en christenen niet echt dichterbij. Als de kerken
minder zouden lijden aan profileringsdrang dan zou de vraag welke rol de
identiteit van de geestelijk verzorger speelt een heel andere plaats krijgen. De
vraag zou minder benaderd worden vanuit een kramp en meer vanuit het ide-
aal van dienstbaarheid. Tegen die achtergrond wil ik ingaan op de vraag hoe
een (christelijke) identiteit van positieve invloed kan zijn op het functioneren
van een geestelijk verzorger die christen is. In de volgende paragraaf ga ik in
op het problematische feit dat een gemeenschappelijke identiteit in onze secu~
liere cultuur onder druk staat. Vervolgens beschrijf ik drie grote opdrachten
die ‘de kerk” volgens mij in die cultuur heeft, om daarna een en ander toe t€
passen op het uitoefenen van het vak van geestelijk verzorger.

14.2 De seculiere context
Het vorige hoofdstuk, maar ook de eerste twee hoofdstukken van dit boek,
hebben hopelijk duidelijk gemaakt hoe in een seculiere samenleving een g€
meenschappelijke religieuze identiteit onder druk staat. Men wil vermijden
dat groepen van mensen zich opsluiten in een eigen subcultuur en daardoor
minder deelnemen aan de gemeenschappelijke opdracht die een samenleving
is. Voor onze veiligheid en voor onze welvaart zijn we afhankelijk van onder-
linge samenwerking van brede lagen van de bevolking. Vanuit dat gegroeide
prakt:sche besef'is het ongehoord dat een bepaalde groep zich afzondert in eel
eigen (gesloten) wereld. Mensen zijn athankelijk van elkaar, en alleen als 7i]
die afhankelijkheid actief ter hand nemen zal die uiteindelijk tot het vertrou-
wen leiden dat nodig is om een veilige, geborgen en vredevolle samenleving
op te bouwen.

Geestelijk verzorgers met een kerkelijke achtergrond weten zich maat
al te vaak geconfronteerd met dit fenomeen. Het is belangrijk om hierbij op €
merken dat volgens mij de problematiek nauw samenhangt met het zoeken
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van de kerk zelf. De kerk ziet zich in de seculiere samenleving geconfronteerd
met de noodzaak van een herpositionering. Het is dus een spannende vraag
hoe een kerkelijke identiteit van positieve invloed zou kunnen zijn op de wijze
Waarop een geestelijk verzorger functioneert. Of is dat een illusie?

Bij de reflectie op de analyse van Hans Boutellier kwamen we tot de
vaststelling dat het feit dat leden van een samenleving een gemeenschappe-
lijke lotsbestemming hebben, leidt tot de noodzaak om samen een richting te
bepalen.**” Daarbij kan de erkenning van onze afthankelijkheid van elkaar een
hieuw perspectief openen. Dat feit lijkt me dus juist de reden dat religieuze
groepen hun identiteit noch mogen opgeven, noch tot een louter private zaak
mogen maken. Integendeel, die identiteit dienen ze in te brengen in het brede
debat, zo noodzakelijk voor het verzekeren van vrede en menswaardigheid in
de samenleving. Maar de vraag is hoe concrete kerken dat dan het best doen.

14.3 Drie opdrachten voor de kerk

In een poging een antwoord te geven op die vraag wil ik beschrijven welke
opdrachten ik voor de kerk zie.*" Ze zal aan die opdrachten alleen toekomen
als ze haar eigen actuele gestalte relativeert en zich zelf door de christelijke
traditie laat bevragen en kneden. Wat ik beschrijf zie ik zelf als een ideaal dat
Wwe voor ogen moeten hebben als we nadenken over de positie van de kerk in
een seculiere samenleving. Ik blijf over ‘de kerk® spreken, omdat ik de hele
Oecumenische geloofsgemeenschap in het oog wil houden. Naarmate de zicht-
bare eenheid van de christenen groeit, zal ook de kerk als ¢ gemeenschap rond
Jezus® weer realiteit worden. Het is in deze spirituele en theologische beteke-
nis dat ik de term ‘kerk’ hier dan ook gebruik. Die kerk zal kunnen worden
gezien als een bondgenoot van de samenleving, hetgeen tot uiting kan komen
in een drievoudige opdracht waartoe ze geroepen wordt. De kerk zal (1) de
Muimte zijn waar heiligheid ervaren kan worden, (2) een partner willen zijn
Voor allen die naar wijsheid streven, en (3) een bijdrage leveren aan daadwer-
kelijke solidariteit, het eerst aan hen die deze het meest nodig hebben.

(1) De kerk is de ruimte waar het verhaal van Gods verbond met de mensen
Wordt gevierd, gekoesterd en verteld. Ze is Gods volk van gelovigen, die sa-
Men optrekken omdat ze leven vanuit hun gegeven-zijn aan dat verbond. In
Jezus heeft dat verbond de gestalte aangenomen van een liefde zonder voor-
behoud. Door die liefde kreeg Jezus® leven een kwaliteit die hem vrijwaarde
Van ondergang in de dood. Die liefde wordt in de gemeenschap van gelovigen
die zich rond de Verrezene vormt in taal en teken gevierd, op een wijze waar-
door men zelf ook meer ‘liefdesbekwaam’ wordt. En zo houdt de kerk de we-
'eld open naar het perspectief van een liefde zonder voorbehoud, en is ze als

::9 Zie hoofdstuk 13, paragrafen 13.2 en 13.3.
" Vgl. de uiteenzetting in hoofdstuk 3.
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een openstaand raam waardoor de wereld de levensnoodzakelijke zuurstof kan
krijgen. Zonder die onbaatzuchtige liefde is de mensenwereld verloren.

(2) De kerk is de partner van allen die naar wijsheid streven. Als mensen met
elkaar het gesprek aangaan over hoe het met henzelf en met hun samenleving
verder moet, dan moeten ze op de kerk kunnen rekenen. De kerk voelt zich
geroepen om deel te nemen aan dat gesprek. De kerk is bekend met de kwets-
baarheid van mensen, en heeft geleerd die te vertrouwen als een weg naar
verbondenheid. In de kerk wordt athankelijkheid niet gezien als een gevaar,
maar eerder als een uitnodiging tot zelfgave die met de schepping zelf gegeven
werd.”' Met alle mensen van goede wil (andersgelovigen, niet-gelovigen en
medechristenen) wil de kerk bouwen aan een cultuur van wijsheid waarvan
dankbaarheid en respect de grondkleuren zijn.

(3) Ten derde wil de kerk bijdragen aan een solidariteit die de vertaling is van
de liefde waaruit ze leeft, met concrete daden die getuigen van broederlijk en
zusterlijk delen. Waar mensen concreet in de knoei komen, daar zal de kerk
op een of andere wijze te vinden zijn en zich concreet inzetten voor het lenigen
van noden. Bovendien wil de kerk zich altijd vooral door de armsten laten
interpelleren, omdat zij als geen ander afhankelijk en kwetsbaar zijn. Het is de
concrete solidariteit met de armen die de kerk ervoor hoedt een geloof te be-
lijden en te verkondigen dat het leven slechts een schone schijn van opper-
vlakkige zorgeloosheid te bieden heeft.”>

14.4 De geestelijke verzorging

De tendens tot uitbannen van de religie heeft een concrete toepassing in d@
geestelijke verzorging. Echter, vele auteurs betogen dat het nodig is de moti-
vatie en inspiratie van de professionals minstens enige ruimte te geven, te€n-
minste als men de ziel van het professioneel handelen in de zorg wil redden
In plaats van dat het management erop zou moeten letten dat de levensbe-
schouwelijke kleur van de medewerkers geen rol speelt bij hun zorgverlening
zou het moeten uitnodigen om die te expliciteren zodat men zich eventueel
aan elkaars motivatie zou kunnen inspireren. Zo is het mogelijk om coneret€
‘morele vrijplaatsen’ te creéren, waar als vanzelfsprekend de morele en exis-
tenti€le vragen aan de orde komen die in een bepaalde context ontstaan. Ik
werk dit nog verder uit aan de hand van de hierboven genoemde drie aspecte!
van de bijdrage van de kerk aan de samenleving. Trouwens, men zou toch ook
moeten inzien dat ‘de exclusieve aandacht voor bedrijfsmatige vormen van
sturing, voor efficiency en voor resultaatverantwoording, de facto ¢én

1 Vgl. E. Borgman, Leven van wat komt. Een katholiek uitzicht op de samenleving:
Utrecht 2017, 63-84.
92 Borgman, Leven, 133-158.

242



specifieke zingevingsstijl binnen de organisaties in kwestie bevoordeelt’.’>
Tegen de achtergrond van wat ik schreef over de bijdrage van de kerk aan de
samenleving probeer ik enkele gedachten te ontwikkelen over het belang van
de eigen identiteit bij het functioneren van de geestelijk VErZorger.

(1) Koesteren van het heilige. De opdracht en de expertise van de geestelijk
verzorger zijn, in de formulering van Ruard Ganzevoort: ‘met mensen op weg
gaan en hen bijstaan in de omgang met het heilige’.** Dat betekent dat zowel
identiteit als levensbeschouwelijke pluraliteit noodzakelijk is. Het gevolg is
dat je als pastor er niet spontaan van uitgaat dat een cliént meteen een gemeen-
schappelijk referentickader met je zou delen, maar wel dat je een dusdanige
theologische professionaliteit bezit dat je ‘vaardig [bent] in het onderkennen,
analyseren, interpreteren, evalueren en waar nodig bijsturen van het omgaan
met het heilige in het leven van mensen’.””” Een en ander vraagt een ‘theolo-
gische professionaliteit’, en ‘dat is wat anders dan specifiek (christelijk-)the-
ologische inhoud’, voegt Ganzevoort eraan toe. Waarmee hij wil zeggen, ge-
loof ik toch, dat het verhaal van de cliént uitgangspunt is en dat het dus nooit
kan gaan om een of andere vorm van ‘be-preken’ van een cliént. Het is kwestie
van explicitering van oriéntatiepunten en interpretatiemogelijkheden, zoals
Martin Walton betoogt.**®

Het ligt voor de hand dat de geestelijk verzorger een inhoudelijke en
Normatieve benadering heeft. Precies daarom zal hij of zij erop letten zorgvul-
dig met inhouden en normen om te gaan, dat wil zeggen met respect voor het
Vverhaal van de cliént. Overigens is dat toch een absolute voorwaarde voor elke
goede zorg, van welke aard dan ook. Ook iemand als Harry Kunneman is de
Overtuiging toegedaan dat men ‘vanuit eigen ervaringen en persoonlijk ver-
antwoorde inspiratiebronnen’ als geestelijk verzorger ‘een betrokken, breed
geinformeerde gesprekspartner’ moet zijn die in staat is mee te denken over
Zingevingsvragen.”’ Nu is zingeving op zich zeker niet het monopolie van de
geestelijke verzorging. Maar wat wel eigen is aan de geestelijke verzorging is
het werken vanuit een eigen inspiratie, zonder dat deze verabsoluteerd wordt,
en waarbij het verhaal van de cliént altijd op de eerste plaats komt te staan.
Opnieuw Kunneman: ‘De doorslag geeft of de geestelijk verzorger als authen-
tick wordt ervaren en de eigen inspiratiebronnen en overtuigingen op basis

Wy, Kunneman, ‘Horizontale transcendentie en normatieve professionalisering: de
?;Sus geestelijke verzorging’, in: Van de Donk et al. (red.), Geloven, 389.

R. Ganzevoort, ‘Geestelijke verzorging kan niet zonder theologie’, in: Handelin-
ggn, 36 (2009), 25.
" Ganzevoort, ‘Verzorging’, 25.
75 M. Walton, ‘Dialogische kwaliteit. Identiteit van geestelijke verzorging in zorgin-
Stellingen’, in: Handelingen 36 (2009), 27-37.
il Kunneman, ‘Transcendentie’, 375
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van gelijkwaardigheid in het gesprek kan laten doorschijnen’.*® Het gaat bij
geestelijke verzorging om het samen ontdekken van de betekenis van gebeur-
tenissen, c.q. levenservaringen. Het gaat dus om inhoud en de omgang daar-
mee. Precies dat omgaan met die inhoud krijgt in de dialoog tussen cliént en
geestelijk verzorger gestalte. Dat vraagt, naast vakkundigheid in psycholo-
gisch en cultureel opzicht, om een ‘hoge graad van reflectie op de eigen in-
nerlijke en uiterlijke verbindingen, en op de eigen communicatieve maar 0ok
levensbeschouwelijke deelname aan dialoog’.®® Het vraagt dus ook om een
bewustzijn van een eigen identiteit, én om een vrije omgang met die identiteit.

(2) Partner worden van allen die naar wijsheid streven. Ook op dit punt heeft
de geestelijke verzorging een eigen en bijzonder interessante bijdrage te leve-
ren, namens de kerk. Specifieke zingevingskaders hebben namelijk een bete-
kenis voor de omgang met praktische vragen die zich in het algemeen in dé
samenleving stellen. De geestelijke verzorging, zeker waar ze gestalte krijgt
in justitiéle instellingen of in de krijgsmacht maar vooral ook in ziekenhuizen,
bevindt zich de facto in een context die, wat visies betreft, een afspiegeling i
van de samenleving. De morele en existentiéle vragen die zich hier aandienen

‘zijn in hoge mate verstrengbeld met de alledaagse, praktische gang van zaken
binnen de organisaties in kwestie en met de specifieke taak waarvoor ij
staan’.”*’ Kunneman betoogt dat daarmee ‘een praktische toets’ verbonden is-

Wat hebben verschillende overtuigingen bijvoorbeeld bij te dragen aan
het verminderen van bedekte vormen van discriminatie jegens vrouwen
en homo’s binnen de krijgsmacht? Of aan het vergroten van moreel
zelfinzicht van gedetineerden? Of aan de verwerking van rouw en ver-
lies in de confrontatie met ziekte en dood? Of aan het versterken van de
betrokkenheid en de empathische vermogens van hulpverleners?>'

De identiteit van de geestelijk verzorger zal een eigen licht laten schijnen 0P
deze vragen, die als zodanig vragen zijn waarop we als samenleving een ant-
woord zullen moeten formuleren. Kunneman vraagt op dit punt aandacht voor
de noodzaak van wat hij noemt ‘horizontale transcendentie’. Hij bedoelt dat
tradities zich buiten de eigen grenzen moeten leren bewegen en de dialoog
met elkaar moeten zoeken, uitgaande van de praktische vragen die zich voor-
doen. Op die wijze kunnen ze bijdragen aan de zo noodzakelijke “humuslaag
van inspirerende perspectieven, metaforen en verhalen’ waaraan we als 54
menleving behoefte hebben teneinde geborgenheid en veiligheid te kunneh

358 K unneman, “Transcendentie’, 375.
559 Walton, ‘Kwaliteit’, 35-36.

30 K unneman, “Transcendentie’, 385,
561 K unneman, ‘Transcendentie’, 385



garanderen voor de burgers.*” De ‘horizontale transcendentie’ is wezenlijk

verbonden met de idee dat deze samenleving een gemeenschappelijk project
is waaraan we ook met zijn allen moeten kunnen bijdragen. De bijdrage van
geestelijk verzorgers is bijzonder concreet. Want... ‘Geestelijk verzorgers
voeren op individueel en op groepsniveau leerzame gesprekken met cliénten
die een breed scala aan zingevingsstijlen vertegenwoordigen (...) en brengen
daarbij hun eigen existentiéle en morele perspectieven en inzichten op hori-

zontale basis in het spel, in het teken van co-creatie en leerzame wrijving’.>*’

(3) Met daden getuigen van solidariteit. In de zending van een geestelijk ver-
zorger drukt de kerk uit dat ze aanwezig wil zijn bij al die mensen die op een
of andere wijze te lijden hebben. In die zin is de geestelijk verzorger de ex-
Pressie van de solidariteit van de kerk. Je zou in dat verband kunnen spreken
van een ‘diaconale presentie met pastorale competentie’.”®" Het gaat daarbij
Niet zozeer om de vertegenwoordiging van de kerk aan het ziekbed of in ge-
vangenis of anderszins, in de zin dat de kerk haar invloed in deze situaties zou
claimen. Het gaat er wel om dat het duidelijk moet zijn dat de kerk, aange-
Spoord door het evangelie waaruit ze leeft, mensen die lijden nooit in de steek
laat. Het gaat niet om de invloed van de kerk, maar wel om de kwaliteit van
haar aanwezigheid door het professionele handelen van de geestelijk verzor-
gers die zij onder haar gelovigen mag tellen. De geestelijk verzorger moet
daarom ook kunnen rekenen op steun en betrokkenheid van de kerk. Directe
interesse van de eigen parochie voor het werk dat men doet kan daarbij bij-
Voorbeeld van groot belang zijn. Als een van de parochianen als geestelijk
Verzorger aan het werk is, dan schept dat overigens bijzondere kansen voor
die parochie, omdat dat haar diaconale engagement kan verdiepen. Hetzelfde
geldt voor de collega-pastores. Het zijn de geestelijk verzorgers die in de kring
Van de pastores vragen en uitdagingen binnen brengen die uitermate belang-
rijk zijn voor het pastoraat in het algemeen.

Mag het werk van de geestelijk verzorger gelden als een zinvolle wijze waarop
de kerk in een seculiere samenleving aanwezig kan zijn, dan heeft dat uiter-
aard ook consequenties voor de kerk zelf. Op de eerste plaats zal de kerk zich
Mmedeverantwoordelijk weten voor de kwaliteit van de geestelijke verzorging.
Dat uit zich in de eisen die ze zelf zal stellen aan ieder die door haar gezonden
Wordt. Op de tweede plaats moet zij ook zorgen voor begeleidende structuren
die aan de geestelijk verzorgers de nodige steun bieden. Het gaat er niet om
dat de kerk voorschrijft hoe zij hun werk moeten doen, maar wel dat zij ook

56 -

. 2 Kunneman, ‘Transcendentie’, 385.

63 .
Kunneman, ‘Transcendentie’, 388.

P Houtepen vat samen: ‘God in het ziekenhuis’, in: Praktische Theologie 30
(2003) 466-479: dit citaat 467.
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binnen de kerk de ruimte vinden om over hun werk met elkaar en met anderen
van gedachten te wisselen, en als geestelijk verzorger ook in dialoog met de
kerk gestalte kunnen geven aan hun opdracht. Ook op dit punt is dialoog een
cruciaal gegeven. Als de geestelijk verzorger een van de expressies is van de
betrokkenheid van de kerk bij de samenleving, en als deze betrokkenheid in
dialoog gestalte moet krijgen, dan kan het niet anders dan dat ook de relatie
van de geestelijk verzorger met zijn of haar kerk getekend wordt door die-
zelfde dialoogstructuur. Met andere woorden: wie de geestelijk verzorger ziet
als een uitvoerder van vaststaande kerkelijke opvattingen, doet zowel die
geestelijk verzorger als de kerk onrecht.

Tot slot

Een geestelijk verzorger vertelde mij over het feit dat bij elke verbouwing van
de locaties waar hij werkt telkens weer de vraag opkomt naar de noodzaak van
een stille ruimte. Vanuit het standpunt van de technisch-instrumentele bena-
dering van het management wordt ze vaak gezien als een aantal dure vierkanté
meters die eigenlijk een onverantwoorde investering vormen. En als die
ruimte dan toch nog gerealiseerd is, staat al vlug een of andere intervisiegroep
voor de deur om er gebruik van te maken. Collega-hulpverleners moeten blijk-
baar nog gevoelig gemaakt worden voor de noodzaak van dat soort van ruimte
binnen een ziekenhuis. Wie de stille ruimte functioneel gaat inzetten doet im-
mers afbreuk aan haar betekenis. Patiénten komen er rust zoeken te midden
van het lijden dat hen treft. Mantelzorgers komen er kracht zoeken die ze no-
dig hebben om het uit te houden in hun dienstbaarheid. leder doet dat vanuit
eigen ervaring en aanvoelen, traditie en geloof. De ruimte is als een venster
naar het mysterie dat vertrouwen wekt. Naast de deur van de stille ruimte in
het gebouw van de Verenigde Naties hangt een tekst waarin o.a. het volgende
staat: “Het is de bedoeling in deze kleine ruimte een plek te creéren waar d€
deuren open kunnen staan naar de oneindige landen van gedachten en gebed -
En verder: ‘Er is een oud gezegde dat de betekenis van een vat niet zit in Zijn
omhulsel, maar in de leegte. Zo is het ook met deze ruimte. Het is aan hen die
hier komen om de leegte te vullen met wat zij vinden in de kern van hun stil-
heid’.**

De eigen identiteit doet er dus toe: als bijdrage aan het open houden van
het perspectief op een samenleving die nog meer aan menswaardigheid kan
winnen. Daar is het ook de kerk om te doen en daar is het haar geestelijk ver”
zorgers om te doen. Een stille ruimte is daarvan een symbool, en juist daarom
is het de plek waar mensen rust en geborgenheid kunnen vinden, ook met huf
eigen persoonlijk verhaal dat er — precies door de stilte — totaal gerespecteefd
wordt. In zijn inzet voor het behoud van de stille ruimte is die geestelijk ver”
zorger een bondgenoot van allen die zoeken naar een zinvolle omgang met het

355 Bouman, Hammarskjold, 175-176.
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lijden dat hen treft. Dat doet hij vanuit en namens de kerk, dat volk van God
Wwaartoe hij of zij behoort en dat in de wereld gezonden is om er een spoor van
Gods liefde te trekken. Maar ook de ‘ongebonden geestelijk verzorger® kan
geen ander uitgangspunt hebben dan datzelfde bondgenootschap met de cliént,
die zoekend is naar de zin van wat hem of haar overkomt. Daartoe zal ook die
geestelijk verzorger bij zichzelf te rade moeten gaan en zich bewust worden
van de eigen (feitelijke) keuzes op dit punt. In die zin is men nooit ‘ongebon-
den’. Het is echter de kunst de behoefte aan bevestiging te weerstaan en de
eigen keuzes niet op te dringen aan anderen. Als christen belijd ik het radicale
respect dat God voor het zoeken van elke mens heeft. Daarom is die christe-
lijke identiteit belangrijk, want ze vormt de basis voor een centraal aspect van
de professionaliteit van de geestelijk verzorger. Maar ook een andere identiteit
kan die ruimte bieden. Het is wel van belang om over elkaars identiteit in ge-
Sprek te blijven.
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DEEL VIJF: EEN OUD-KATHOLIEK CHARISMA?
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Chris Lebeau, ‘Liefde’, detail van een muurschildering (1926-1931) in de
oud-katholieke kerk te Leiden

Foto Hans van der Linden
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Hoofdstuk 15 Uit liefde voor de menswording

In de inleiding van dit boek stelden we dat het ons er om te doen was vanuit
een oud-katholiek kerkverstaan een praktisch-theologische reflectie te bieden
op de kerk en haar roeping in de westerse samenleving en cultuur. Daarachter
gaat de overtuiging schuil dat juist een oud-katholiek kerkverstaan, met zijn
ecclesiologie en praktisch-liturgische, diaconale en organisatorische uitwer-
king, van belang kan zijn voor de bemiddeling van het christelijk geloof in die
samenleving en cultuur. De vraag die vervolgens oprijst is waar die overtui-
ging vandaan komt, en hoe die in het persoonlijk en gemeenschappelijk gelo-
vig leven van oud-katholicken gestalte krijgt, c.q. kan krijgen. Daarmee is de
Vraag gesteld naar de “binnenkant’ van het oud-katholiek-zijn. Of, om het nog
anders te formuleren: hoe de oud-katholieke omgang met het evangelie zich
Uit in een bepaalde gestalte van gelovig leven, die de missie van de christenen
in onze samenleving en onze cultuur zou kunnen verrijken.

15.1 Oud-katholiek geloven

Bovengestelde vraag houdt de oud-katholicke kerken al sinds meer dan een
halve ecuw bezig. De vrij heftige religieuze en kerkelijke ontwikkelingen tij-
dens die periode in onze samenleving vormden daarvoor de logische voe-
dingsbodem. Vaak wordt de vraag uitgedrukt in termen van identiteit: wie zijn
We? Zo beschrijft Bisschop Harald Rein de spanning die hij ervaart tussen
Zwitserse plattelands- en stadsparochies.’® De vraag naar de identiteit raakt
onmiddellijk aan de vraag naar de eigen spiritualiteit. Daarbij staat ‘spiritua-
liteit’ voor de praktische gestalte van het christen-zijn zoals die in de kringen
van een bepaalde groep vanuit een eigen oorspronkelijk aanvoelen vorm ge-
8éven wordt. Ik kom daar later nog op terug. Ik ben het niet eens met degenen
die vinden dat de beschrijving van een spiritualiteit een negatieve definitie van
de eigen identiteit zou impliceren, maar ben van mening dat een dergelijke
Zienswijze teveel door angst wordt ingegeven, en daarom vooral defensief van
benadering is. Natuurlijk is er maar één christelijke identiteit en dat is die van
en evangelisch leven, maar daarin kunnen eigen accenten gezet worden die
de rijkdom van die algemene identiteit laten zien. Die verschillende accenten
Vullen elkaar niet alleen aan, maar dagen ook uit om dieper door te dringen tot
de kern van de christelijke roeping.

Mo, Rein, *Anmerkungen zur RELAK-Studie aus einer schweizerisch alt-katholi-

Schen Sicht’, in: D. Kranz und A. Krebs, Religiositit in der Alt-Katholischen Kirche
Deutschiands: eine empirische Studie. Ergebnisse und Kommentare, Internationale
Kirche Zeitschrift 104 (2014),166.
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Het stellen van de vraag naar de eigen identiteit is trouwens niet nieuw.
Integendeel, ze is een constante in de geschiedenis van het oud-katholicisme.
Bisschop Dirk Jan Schoon beschrijft een en ander voor de Nederlandse Oud-
Katholieke Kerk.”®" Hij stelt vast dat zowel in de achttiende als in de negen-
tiende eeuw het de clerus er steeds om te doen was het katholieke geloof op-
nieuw te formuleren, daarbij aansluiting zoekend bij de Oude Kerk. Het uit-
drukkelijke doel van hun reflectie en actie was dat authentieke katholieke ge-
loof te bewaren. Maar ook in de negentiende-eeuwse Duitse oud-katholieke
beweging kan men eenzelfde drijfveer vinden. Zij representeerde die katho-
liecke minderheid die het erom ging het katholieke geloof niet te laten gijzelen
door het ultramontanisme. Die minderheid had de moed om de Europese maat-
schappij, met de sociale, politieke, culturele en wetenschappelijke ontwikke-
lingen, met open vizier en geest tegemoet te treden. Zij wilde '...alle nieuwe
uitdagingen aanpakken en fundamenteel verwerken teneinde in de actuele
context van het tijdsgewricht te proberen ‘het oude Woord van het reddende
geloof” een nieuwe gestalte te geven, die betrouwbaar zou blijken te zijn in de
wereld waarin zij leefden.”®

Nu bleef de oud-katholieke beweging én hun Nederlandse voorgangers
uit de achttiende eeuw uiteindelijk niets anders over dan zich als aparte con-
fessie te organiseren.”® De noodzaak tot het opzetten van een eigen religieuze
organisatie, ook al gebeurde dit eigenlijk tegen wil en dank, heeft als gevolg
gehad dat het oudkatholicisme te zeer apart kwam te staan van de Katholieke
Kerk. De confessionalisering heeft de oud-katholieke beweging en haar voor-
gangers van de ondergang gered, maar heeft ook het gevaar van het isolement
levensgroot gemaakt.

Wellicht dreigde dat gevaar in de eerste helft van de twintigste eeuw,
de tijd voor het Tweede Vaticaans Concilie, minder. Oud-katholieken werden
immers gezien als de representanten van een ‘open katholicisme’ waaraan veel
behoefte bestond in de oecumenische beweging. Oud-katholieken waren dé
katholieken die van harte meewerkten aan de op- en uitbouw van de oecume-
nische beweging en haar initiatieven, en werden gezien als de vertegenwoor-
digers van de westerse katholieken. Na het concilie verloren zij die rol aan de
Rooms-Katholieke Kerk, die eindelijk ook haar oecumenische roeping ont-
dekt had.

Uit deze ervaringen zijn volgens mij vooral twee zaken te leren. Ten
eerste dat het feit dat de Oud-Katholicke Kerken samen als een confessie

37 D). Schoon, ‘Alt-Katholische Identitit zwischen Tradition und Aufbruch’, in:
Internationale Kirchliche Zeitschrift 104 (2013), 339-352.

568 W. Frei, ‘Altkatholisch, einmal abgesehen von den Papstdogmen’, in: /nternatio-
nale Kirchliche Zeitschrift 74 (1984), 79.

399 Vol. D.J. Schoon, ‘Identitit’,



georganiseerd zijn hen de mogelijkheid biedt zich als partner op te stellen ten
aanzien van alle andere confessionele gemeenschappen. Het biedt mogelijk-
heden die zij anders niet zouden hebben. Ten tweede kan men eruit leren dat
een bepaalde rol die men toebedeeld heeft gekregen ook kan veranderen, en
dat het heilzaam is om voor die verandering van rol open te staan. Daarom is
het steeds de vraag hoe oud-katholieken hun streven om de kerken en hun
cenheid te dienen gestalte kunnen geven in het licht van actuele uitdagingen.
Dat streven relativeert wellicht de ‘confessionele positie’ van het oud-katho-
licisme zelf, maar dat betekent nog niet dat het overbodig geworden zou zijn.
Integendeel. De gemeenschap van Oud-Katholieke Kerken is daarom beter op
te vatten als een beweging die aan de kerken en de oecumene gegeven is. Ook
Bisschop Rein spreekt zijn Zwitserse Oud-Katholieke Kerk als ‘een milieu
binnen een milieu’ of als ‘een beweging’.’® Zowel de afzonderlijke oud-ka-
tholieke kerken als hun gemeenschap is te zien als een beweging die aan de
christenen en aan de universele Kerk gegeven is als een kans om de katholici-
teit ervan te verdiepen. De benadering van het oud-katholicisme als een be-
Weging doet in principe geenszins afbreuk aan de ecclesiologische identiteit
van de oud-katholieke kerken. Integendeel, juist als kerken zijn de oud-katho-
lieke kerken dienstbaar aan de oecumene omdat ze die verrijken met de eigen
eeclesiologische kleur. Precies vanuit die opstelling is het mogelijk ‘bewe-
ging’ te zijn. Daarmee bedoel ik dat het op die wijze mogelijk is in de oecu-
mene een eigen ‘orthodox-katholiek’ gezicht te laten zien, en de interesse er-
Voor bij andere kerken te wekken. Oud-katholieken zijn er immers van over-
tuigd dat alle kerken theologisch gesproken meer katholiek zouden moeten
worden.

De vraag is dus op welke wijze het oud-katholiek getuigenis de kerken
en de christenen van nut kan zijn. Hoe lezen we als oud-katholicken de oud-
katholieke traditie in het perspectief van de huidige opdracht van de kerken
om het evangelie te bemiddelen? Zowel in de achttiende als in de negentiende
Ceuw zagen onze voorouders zich geconfronteerd met de rampen (zoals D.J.
Schoon het uitdrukt) van excommunicaties door de Paus van Rome. De reden
daartoe was hun dissidente houding ten aanzien van het roomse beleid. Die
dissidentie werd gemotiveerd door idealen. De vraag is niet alleen of dat soort
Van idealen ons ook nu nog kunnen inspireren, maar ook waar ze bijgesteld
Moeten worden. Om werkelijk trouw te zijn aan onze voorouders moeten we
als het ware nu hun stoute schoenen opnieuw aantrekken, om in de actualiteit
Van dit tijdsgewricht hun visie opnieuw tot leven brengen. Die visie zal er nu
anders uitzien dan toen, maar ze zal gemotiveerd worden door eenzelfde au-
thentieke gedrevenheid voor het geloof. Op die wijze zullen de oud-katholicke
kerken kunnen ontdekken hoe die visie ook nu een roeping inhoudt. Die

Y. Rein, ‘Anmerkungen’, 77.
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roeping is richtinggevend als zij hun plaats zoeken in het geheel van de we-
reldwijde universele kerk.

De vraag is dan waartoe de oud-katholieke traditie iiberhaupt nog be-
staat. Het is niet zozeer een vraag naar de historische ontwikkelingen, als wel
naar de achterliggende ervaring van geroepen zijn. De oud-katholieke kerken
werden in het verleden geroepen om bepaalde rollen op zich te nemen omdat
zij voor een bepaalde inhoud stonden. De vraag is voor welke inhoud de oud-
katholieke kerken gezien hun traditie in de eenentwintigste eeuw zouden moe-
ten staan, en welke rol in het kader van de universele Kerk daarbij past en
nagestreefd zou moeten worden, tenminste als men trouw wil zijn aan de ont-
vangen roeping.””’

Je zou het ook zo kunnen formuleren: hoe ziet het oud-katholiek cha-
risma er uit? Walter Frei gaf al vele jaren geleden een interessant schot voor
de boeg op dit punt toen hij schreef: 'Oud-katholiek-zijn betekent uit liefde
voor de menswording van God in Christus eraan mee te bouwen het katholieke
menselijker en het menselijke katholieker te maken'.”® Verderop kom ik op
deze uitspraak nog terug. Ik citeer ze hier omdat ze de bedoeling van dit slot-
hoofdstuk meteen goed illustreert. Een charisma is een genadegave die ons
door de Geest wordt gegeven om er de geloofsgemeenschap en de wereld mee
te verrijken. Kunnen we dat charisma ontwaren in onze traditie? Kunnen we
het zien in het leven en werken van de oud-katholieken van nu? Wordt het
opnieuw ontdekt? Functioneert het iiberhaupt? Dat zijn de vragen die ik in dit
hoofdstuk probeer te beantwoorden. Daarvoor gaan we te rade bij bepaalde
getuigen uit de oud-katholieke traditie, maar verzamelen we ook empirische
gegevens over de geloofsbeleving van hedendaagse oud-katholieken. We star-
ten de zoektocht naar antwoorden bij een verkenning van het gegeven ‘spiri-
tualiteit’. Als spiritualiteit namelijk betrekking heeft op het concrete geloven
naar inhoud en vorm, dan moeten daar ook de bouwstenen van het charisma
te vinden zijn.

15.2 Spiritualiteit

Aan het begin van zijn Confessiones schrijft Augustinus (334-430) : 'Gij hebt
ons naar U geschapen, en onrustig is ons hart, tot het rust vindt in U.”” Hij
wil er de aandacht op vestigen dat er in de mens een dynamiek werkzaam is
die hem of haar ertoe brengt op zoek te gaan naar de transcendente zin in het

"' Vgl. J. Vercammen, Oud- en Nieuw-Katholiek. 130-135.

°72 ¢(...)Christkatholisch sein heisst: aus Liebe zur Menschwerdung Gottes in Chris-
tus das Katholische menschlich und das Menschliche katholisch, allumfassen gestal—
ten zu helfen.” W. Frei, ‘Altkatholisch, einmal abgesehen von den Papstdogmen’, in:
Internationale Kirchliche Zeitschrift. 74 (1884), 84. (De Zwitserse Oud-Katholieke

Kerk heeft als naam: ‘die Christkatholische Kirche’.)

7 Augustinus, Belijdenissen, Vertaald door Gerard Wijdeveld, Utrecht 1963. Boek
|l
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leven en er zich aan over te geven. De mens leeft door de pneuma, de adem,
van God. Dat is de kracht die de mens doet groeien en op weg naar God, de
Schepper, zet. Leven is ‘recreatie’, telkens opnieuw herschapen worden. Spi-
ritualiteit betreft dat proces van herschepping of van omvorming. Kees Waay-
man zegt het zo: 'Spiritualiteit is het god-menselijke transformatiegebeu-
ren.”’ Soms heeft het ontdekken van een spiritualiteit te maken met bepaalde
crises -- in het persoonlijke leven, maar evengoed in de maatschappij en in de
kerk.

In het persoonlijke leven zijn dat de ogenlikken dat mensen zich de
Vraag gaan stellen of ‘dat alles is wat het leven te bieden heeft’. Met andere
Woorden: zit er niets beters in het vat? Het zijn situaties die uitnodigen op
zoektocht te gaan. Soms wordt dat letterlijk een fysieke pelgrimstocht, maar
altijd gaat het om een tocht in de innerlijkheid waardoor een mens innerlijk
van gedaante verandert. Het leven wordt fris ontdekt en begint als het ware
opnieuw. Een en ander betekent echter niet dat men zich van tevoren zelf in
Staat achtte de weg te gaan, maar de uitnodiging om het toch te doen presen-
teert zich met een zekere directheid waar het maar moeilijk onderuit komen
is. Men ervaart daarom dat er ‘van buiten’ in het leven werd ingegrepen.*”

De spiritualiteit van een groep zou men kunnen omschrijven als het kli-
Maat waarin men leeft, werkt, handelt, spreekt en viert.”® Spiritualiteit is dus
praktisch. Maar net zoals in het persoonlijke leven betreft het in groepen een
ontwikkeling of een proces. Daarom is het object van de groepsspiritualiteit
het proces van de traditie van de groep. Hoe gaat men om met wat men aan
(spirituele) traditie aangereikt krijgt? Robinson, wijst in dat verband op het
normerende karakter van de spiritualiteit van een groep.””” De vraag is name-
lijk hoe de groep door het ‘traditieproces’ getransformeerd wordt. Het zich
Verstaan met wat men aan traditie aangereikt krijgt is een gebeuren van we-
derzijdse transformatie: én de traditie verandert van uitzicht én de groep wordt
erdoor getransformeerd. Dat is wellicht het onderscheid met een ideologie; bij
dat laatste gaat het om een vaststaand en onveranderbaar geheel van overtui-
gingen, normen en gedragingen die opgelegd worden en waaraan niet te tor-
nen valt. Een ideologie vraagt om aanpassing, een traditie vraagt om dialoog.

Met betrekking tot een specifieke spiritualiteit kan men zich dan de
Vraag stellen welke aspecten van het christen-zijn een bijzondere rol spelen
bij het transformatieproces dat personen en groepen doormaken. Die aspecten
Vormen een eigen spiritualiteit die dus ontstaat uit de eigen gevoeligheid voor
bepaalde gebeurtenissen, situaties en ervaringen, waarmee men zich in het

27‘.‘ K. Waayman, Spiritualiteit. Vormen, grondslagen, methoden, Kampen 2002, 422.
S:: Vel. R. Lipsey, The Spiritual in Twenticth-Century Art, New York 2011, 6-11.

H. Andriessen, Qorspronkelijk bestaan. Geestelijke begeleiding in onze tijd,
Baarn 1996, 273.

TR, Robinson, ‘Spiritualitit als Transformierungsprozess’, ongepubliceerd paper,
2011,
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licht van een traditie op een bepaald moment in het leven en de geschiedenis
op een eigen wijze verstaat. De spiritualiteit is dus de concrete gestalte die het
geloof van een persoon en/of een groep op een bepaald moment in hun bestaan
aangenomen heeft en waarop men creatief verder kan bouwen, waardoor het
geloof een levendige werkelijkheid blijft. Een concrete spiritualiteit zet het
geloof in reliéf door bepaalde aspecten naar voren te halen en te beklemtonen.
Het geloof wordt in zekere zin opnieuw ontdekt. En zoals gezegd, de aanlei-
ding kan een crisis zijn, samen met de ervaring dat er ‘iets’ van buitenaf in-
breekt. Het gebeuren vraagt om direct respons. Daaruit ontstaat dan een nieuw
‘klimaat’ waarvan geloof en leven doortrokken worden.

We kunnen ons de vraag stellen welke accenten de oud-katholieke tra-
ditie in het geloof heeft willen leggen. In die traditie spelen bepaalde crises in
de katholieke gemeenschap een cruciale rol, evenals de inzet om trouw te blij-
ven aan wat men ervaart als authentiek in de Katholieke Kerk, waarmee men
allesbehalve de scheiding zoekt. De gebeurtenissen uit de achttiende en de
negentiende eeuw werden beleefd als rampzalig. Het waren noch de hoog-
moed noch de eigenzinnigheid van de ‘dissidenten’ die de drijfveer vormden
om een eigen weg te gaan, maar wel de gehoorzaamheid aan wat innerlijk als
authentiek beleefd werd. Dat een en ander door het rooms-katholieke instituut
niet werd waargenomen, dat is de oorzaak van de scheiding geworden. Men
wilde de kerk waarschuwen voor gevaarlijke en negatieve ontwikkelingen en
men deed dat vanuit een gewetensnood. Walter Frei beschrijft zeer kernachtig
wat er in de negentiende eeuw eigenlijk aan de hand was:

Zeker echter is, dat in de volgende tijd de verbinding van het Pausdom
met de reactionaire kringen verregaand de mogelijkheid heeft uitgeslo-
ten dat de Katholieke Kerk invloed zou verweryen in cultureel progres-
sieve kringen; zo moet zij tot op vandaag machteloos toezien hoe juist
die kringen, ook al zijn ze niet per se anti-kerkelijk, volledig onverschil-
lig tegenover een instituut staan dat niet langer in staat was hun inte-
resse en inzet iiberhaupt te begrijpen.’’

Ook het conflict tussen de leidende geestelijken van de Nederlandse Katho-
lieke Kerk met de Jezuieten en het Vaticaan in de zeventiende en aan het begin

578 “Sicher jedoch ist, dass in der Folgezeit die Verbindung des Papsttums mit allem
Reaktioniren die Moglichkeit weitgehend ausgeschlossen hat, dass die katholische
Kirche in den kulturell fortschrittlichen Kreisen hitte Einfluss nehmen konnen; und
50 muss sie bis zur Stunde unvermogend zusehen, wie sich diese, auch wenn sie )
nicht gerade anti-kirchlich sind, begreiflicherweise einer Institution gegeniiber vollig
gleichgiiltig verhalten, die nicht mehr fihig gewesen ist, ihr Interesse und ihren Ein-
satz iiberhaupt zu begreifen.” W. Frei, ‘Altkatholisch’, 77. Bedoeld is de tijd na het
Congres van Wenen van 1814/1815, waar de kardinaal-staatssecretaris door zijn di-
plomatie een verregaand herstel van de kerkelijke staat bereikt, en verder een reacti-
onaire maatschappelijke, kerkelijke en theologische lijn doorzet.
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van de achttiende eeuw handelde niet alleen om de vraag aan wie de autoriteit
in de lokale kerk toekwam, maar ook om theologische en daarom ook pasto-
rale vragen die direct te maken hadden met de inhoud van het geloof en dus
ook met de wijze van kerk-zijn. Van Jansenius (1585-1638) in Leuven tot de
“Cleresie’ in het midden van de negentiende eeuw zocht men naar een nieuwe
verwoording van het katholieke geloof tegen de achtergrond van de crises die
zich in de kerk manifesteerden. ‘Zonder zich te beroemen op eigen kunnen
buiten God om, gebruikte men toentertijd moderne wetenschappelijke inzich-
ten om de geloofswaarheid opnieuw te belichten, met name tégen stromingen
in waarvan men vond dat die de rijkdom van de traditie belemmerden of ver-
waarloosden.””’

De interessante vraag is waardoor deze mensen uit de zeventiende, acht-
tiende en negentiende eeuw gemotiveerd werden. Wat heeft Gods Geest hen
‘gezegd’ en hoe werden zij daardoor ‘getransformeerd’?

15.3 Enkele ‘getuigen’

De ‘Cleresie’ en Port Royal

Aan de hand van het gebedenboek van apostolisch vicaris Johannes van Neer-
cassel (1626-1686), dat in 1685 werd gepubliceerd, doet Schoon een poging
om de spiritualiteit van de Cleresie te schetsen.”® Het boek werd voor het
laatst in 1894 gepubliceerd, zij het in gecomprimeerde vorm, en was dus dui-
delijk nog relevant aan het einde van de negentiende eeuw. Schoon citeert uit
het voorwoord om duidelijk te maken hoe Van Neercassel ‘ware religie’ ziet:
'Godsdienst zonder kennis is alleen lompe vroomheid, zoals kennis zonder
Vroomheid alleen ijdele zelfgenoegzaamheid is. De ware godsdienst bevat
kennis van de waarheid.”*' Van Neercassel werd volgens Schoon sterk bein-
Vloed door het concilie van Trente in de reformatorische fase, dus niet in de
latere contrareformatorische fase, die sterk bepaald werd door de Jezuieten. >
Van Neercassel is een groot voorstander van een Bijbelse en liturgische spiri-
tualiteit, waarbij het (dagelijks) lezen van de Bijbel en de actieve deelname
dan de liturgische viering een centrale plaats innemen. Dat de moedertaal ge-
bruikt werd bij doop en vormsel is daarbij voor Van Neercassel een pastorale
noodzaak. De heiliging van de dag en een zekere terughoudendheid moeten
de garantie zijn voor de authenticiteit van gebed en liturgie. De soberheid bij
de inrichting van de kerkruimte moet ook in dat kader begrepen worden. Het
is een spiritualiteit die van een diepe ernst getuigt. Het gaat erom intens naar

% Ty Schoon, ‘Spiritualitit der Niederlindische Altkatholische Kirche’, niet-ge-
%l(:bliceerd paper, 2011, 8.

J. van Neercassel, Christelvke Onderwysingen en gebeden, 1685. Zie: D.J.
;Schoon, ‘Spiritualitit’,
*' D.J. Schoon, ‘Spiritualitéit’, 2.

¥ D.J. Schoon, ‘Spiritualitat’, 3.
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het eeuwige heil te verlangen, dat de gelovige uiteindelijk slechts als genade
ten deel zal vallen. Het betreft een spiritualiteit die zich oriénteert op de Oude
Kerk en legt daarbij een grote nadruk op de gemeenschapskarakter van de
kerk. De kerk wordt vanuit de basis opgebouwd, door onderricht van het volk
en het gemeenschappelijk gebed in de liturgie.

De oriéntering aan de Oude Kerk en de diepe vroomheid hebben alles
met elkaar te maken. Voor Jansenius (1585-1638) was dat soort van vroom-
heid de enige juiste houding voor een theoloog, precies omdat die de opdracht
heeft de ‘oude waarheid’ opnieuw te ontdekken. Jansenius wilde niet, zoals
de theologen uit de Middeleeuwen, een scholastisch gebouw oprichten, maar
integendeel ‘de katholieke identiteit van de kerk’, zoals ze in de Oude Kerk
terug te vinden is, opnieuw ontdekken. Dat vraagt volgens hem om concen-
tratie en een diepe vroomheid. Jansenius wijst een model waarbij de waarheid
een continu proces is van zoeken en vinden principieel af. Het maakt de theo-
logie bescheiden, echter nog steeds zeer actief in de inzet voor de waarheid en
de naastenliefde.”®

Juist omwille van zijn focus op de Oude Kerk is het voor Jansenius on-
mogelijk om een meer liberale opvatting omtrent de genadeleer te onderschrij-
ven. Voor hem is de opvatting van Augustinus leidend op dat punt. Je vindt
het terug in zijn bekende boek, dat na zijn dood door het Vaticaan tot verboden
lectuur werd verklaard.”® Het Parijse klooster Port Royal werd het centrum
van de weerstand tegen dat verbod. Het had zich immers onder de leiding van
hun geestelijk leider, Jean Duverger de Hauranne, beter bekend als Abbé de
Saint Cyran, zich aangesloten bij die strenge interpretatie van Augustinus.
Centraal staat daarbij de overtuiging dat de menselijke natuur, zoals trouwens
ook de wereld, in de greep van de zondigheid verkeert. Daarom moest men
zich uit de wereld terugtrekken om de genade van God te kunnen ontvangen-
Een leven van gebed, het persoonlijk lezen van de Bijbel en stil gebed, en het
gezamenlijk vieren van de liturgie waren de stapstenen op de weg naar de
openheid voor de Heilige Geest, van wie men de leiding over het eigen leven
verwachtte. Het ging erom een ‘innerlijk heiligdom’ te cultiveren. Opmerke-
lijk was echter ook dat men, hoe contemplatief en teruggetrokken men Oﬂk
leefde, altijd betrokken bleef op de nood van arme en eenvoudige mensen.’

De spiritualiteit van Port-Royal benadrukt dat het geloof ook een indi-
viduele ervaring is, en daarom ook een persoonlijke beslissing veronderstelt:
Toch wordt het geloof nooit buiten de traditie van de kerk beleefd, omdat het
altijd met de bronnen van de Oude Kerk verbonden moet zijn. Bovendien moet

383 D.J. Schoon, *Spiritualitit’, 4.

84 C, Jansenius, Augustinus: seu S. Augustini de humanae naturae sanitate, aegrini-
dine, medicina adversus Pelagianos et Massilienses, 3 dln., Leuven, 1640

%5 B, Weaver-Laporte, ‘ The message of Port-Royal for our Godless World’, in: D. J-
Schoon (red.), The Message of Port-Royal for our Godless World,

Sliedrecht/ Amersfoort 2008, 10-17.
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het geloof volgens Port-Royal altijd verbonden zijn met de solidariteit met de
armen.** De beide aspecten, contemplatie en solidariteit, zijn uiteindelijk het
resultaat van de transformatie die het geloof teweeg brengt in het innerlijke
van de mens.”*” Ondanks het feit dat het Jansenisme in 1713 uitdrukkelijk
werd verworpen door Paus Clemens X1, bleef het van het grote invloed, ook
onder de clerus. Dat de bul waarmee de veroordeling werd bezegeld meer
politiek dan spiritueel gemotiveerd was heeft daar vast aan bijgedragen.”

Blaise Pascal (1623-1662)

De geloofservaring, waarop Port-Royal zoveel nadruk legt, is volgens Pascal
cen ervaring met de Heer Jezus Christus. "Wij kennen God slechts door Jezus
Christus [...] Jezus Christus is dus de ware God van de mensen.”™® Voor Pas-
cal is de god van het defsme, machtig, eeuwig en ver weg, even ver verwijderd
van het christelijk geloof als het atheisme dat is. Jezus Christus is de weg naar
God. Dat wil zeggen dat mensen zich niet van de wereld moeten afwenden om
God te vinden, want juist Jezus Christus is de sleutel om de betekenis van
mens en wereld (inclusief het eigen leven), die door God er is ingelegd, te
ontdekken. Jezus Christus is dan ook waar het om gaat in de ervaring die Pas-
cal in zijn beroemde Mémorial beschreven heeft. Met Jezus weet Pascal, feil-
baar als hij is maar tegelijk ook begenadigd, zich verbonden. En in die erva-
ring van verbondenheid weet Pascal zich ook bevraagd: is hij wel een goed
christen?*”

Voor Pascal bestaat er geen concurrentie tussen God en mens. Pascal
schrijft over de zichtbare tekenen die aan mensen gegeven worden als zij God
van harte zoeken. God is dus te ervaren, en vanuit de Heer Jezus is God ‘te
bewijzen’.*”' Echter niet als een soort van bovennatuurlijke mededeling, maar

A Berlis, Port-Royal: a memory for today’s church’, in: D.J. Schoon (red.), Port-
Royal, 17-22.

7K. de Groot, ‘How to live as Christians in consumer society’, in: D. J. Schoon
(red.), Port-Royal, 23-27.

"™ Clemens X1, Unigenitus, 1713.

*® Pascal, Pensées, fragment 547. (De citaten zijn ontleend aan de uitgave door
Léon Brunschvicg, Pascal, Paris, 1932.) “Nous ne connaissons Dieu que par Jésus-
Christ.[....] Jésus-Christ est donc le véritable Dieu des hommes. » Vel. T. de Boer,
De God van de filosofen en de God van Pascal. Op het grensgebied van filosofie en
theologie, Zoetermeer 2005, 81-121.

20, Houtepen, ‘De droom van Descartes en het visioen van Pascal’, in: A. Berlis
Ca. (red.) Toegewijd denken. Pascalprijzen 2008 en 2009 | Publicatiereeks Oud-Ka-
tholiek Seminarie , 44, Sliedrecht/Amersfoort 2009, 63.

1 Pascal, Pensées, fragment 530. ““ Il a voulu se rendre parfaitement connaissable a
Ceux-la ; et ainsi, voulant paraitre & découvert a ceux qui le cherchent de tout leur
Ceeur, il tempere sa connaissance, en sorte qu’il a donné des marques de soi visibles
d ceux qui le cherchent, et non 4 ceux qui ne le cherchent pas. Il y a assez de lumiére
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als een ervaring. Het leven wordt daarbij niet kunstmatig beperkt tot de posi-
tieve ervaringen, en lijden en ongeluk worden dus niet genegeerd. Pascal is
zich bewust van de kwetsbaarheid die ook een aspect van Jezus’ eigen leven
was. Precies die kwetsbaarheid was het waarmee Jezus de machthebbers en
overheden van zijn tijd ongewild uitdaagde. In Jezus’ kwetsbaarheid heeft
God zich getoond. Jezus is geen abstract gegeven, maar het levende woord
van God dat door Jezus’ leven, sterven en verrijzen een uiterst ‘praktische’
gestalte aangenomen heeft. In de Heer Jezus is een God te ervaren die macht
uitoefent op de wijze van een dienstknecht.

Die Jezus Christus is voor Pascal het doel van alles. 'Wie hem kent, kent
de grond van alle dingen.”*> Wanneer Pascal schrijft dat de doodsstrijd van
Jezus duurt tot aan het einde van de tijd, dan betekent het dat de solidariteit
van God, en het protest van God tegen elk kwetsen van de mens, de zin van
de geschiedenis is.””* Het lijden van mensen stelt grote vragen aan de opvat-
ting dat de mens een autonoom en onafhankelijk wezen zou zijn, spelers in en
scheppers van de eigen wereld. Wanneer men echter de ervaring heeft van
machteloos te zijn, valt er nog maar weinig te scheppen. Het kan toch niet zo
zijn, volgens Pascal, dat de mens voor zijn waardigheid afhankelijk zou zijn
van dat soort van ‘vrijheid’. Nee, de waardigheid wordt de mens geschonken!

Gelovigen moeten hun behoefte aan vaste en zgn. ‘wetenschappelijk -
zekere’ fundamenten voor hun leven opgeven. Daar gaat het niet om, integen-
deel, voor Pascal gaat het om de overgave aan God. God staat aan het roer
van het schip van de menselijke geschiedenis. God leidt mensen door ‘schade
en schande’, lijden en dood. Abraham en vele andere mensen hebben dat z0
ervaren. En vooral Jezus zelf deelt diezelfde ervaring. Pascal wist zich opgé-
nomen in die geschiedenis en liet zijn hele leven daardoor bepalen. Het gaf
hem, naar eigen zeggen, grote vreugde. *** Houtepen vat samen:

God is voor Pascal een God van verbinding in wie wij bewegen, leven
en zijn, geroepen te leven, te spelen, te hopen, te zuchten en te treuren
voor Gods aangezicht, grafuit levend van genade op genade in een

pour ceux qui ne désirent que de voir, et assez d’obseurité pour ceux qui ont disposi-
tion contraire.”

*92 Pascal, Pensées, fragment 556: *“(...)Jésus-Christ est I’objet de tout, et le centre
oli tout tend. Qui le connait, connait la raison de toute chose.”

5% Pascal, Pensées, fragment 533 : “Comminutum cor (Saint Paul) , voila le carac-
tére chrétien. Albe vous a nommé, je ne vous connais plus (Corneille) , voila le ca-
ractére inhumain. Le caractére humain est le contraire.” (Cursief in het origineel).
Pascal alludeert op het toneelstuk van Pierre Corneille (1606-1684), Horace, waar-
van de premiére in 1640 plaats vond. Koning Horace is in het stuk de representant
van de onmenselijkheid terwijl Curiace, de verloofde van de zuster van Horace, de
menselijkheid representeert. Voor Pascal is er nog een derde mogelijkheid: de chris-
telijke nederigheid.

3% A. Houtepen, ‘Droom’, 64.
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genadeloze wereld, verantwoording afleggend van de hoop die in ons
is, onze schuld belijdend aan wat indruist tegen waarachtig menszijn en
de mensenrechten, elkaar nieuwe kansen gevend en onszelf hernemend
door voortdurende bekering, meelevend in gebed en daadkracht met de
verzuchtingen van Gods eigen Levensgeest in ons, in het besef van onze
eindigheid en menswaardig voorbereid op de dood , vol verlangen uit-
ziend naar de levende God, die ons, hoe dan ook, voor de eeuwige ver-
getelheid zal behoeden: bij die God immers zijn wij vanaf de kiem van
ons bestaan met naam en adres bekend, gewenst, geliefd, begiftigd en
begunstigd en bestemd tot leven in en met God voor altoos: /n fe Do-
mine speravi, non confundar in aeternum (Ambrosiaanse lofzang, Te
Deum Latdamus, slotvers).’*

Het gebed is voor Pascal een bidden voor wat er al is. Mensen zoeken God
omdat God al aanwezig is in hun leven.® Het is de onrust in 's mensen hart
die die aanwezigheid verraadt. De zin van het leven valt niet te organiseren
door wetten en structuren. Wetten bereiken nooit hun doel, slechts door de
genade Gods bereikt de mens de heiligheid waartoe hij geroepen is.”” Zoals
de mens leeft van adem, zo leeft de mens van Gods genade.

Nog een slotbemerking. Wellicht moet men er zich voor hoeden deze
gedachten van Pascal als anti-intellectualistisch te bestempelen, alhoewel dat
in de geschiedenis vaak gebeurd is. Pascal wilde zich slechts kritisch opstellen
tegen de ‘mathematisch-natuurwetenschappelijke kennis’ en /'esprit de géo-
métrie. Daartegenover zet hij ['esprit de finesse, die hij in een beslissend frag-
Ment van zijn Pensées als een ‘denken van het hart’ zal omschrijven.’” Van
Pascal kunnen we leren om in het hele leven en in de geschiedenis van de
mensheid Gods sporen te vinden.*”’

Joseph Hubert Reinkens (1821-1896) en Eduard Herzog (1841-1924)

Om sporen van God te vinden moet men daar ook voor open staan. Daarvan
is Bisschop Reinkens overtuigd.*™ Typisch voor zijn spiritualiteit is eveneens
het streven naar ‘waarheid’. Theologie is voor hem een ‘geestelijk weten’.
Reinkens leeft vanuit een vurig verlangen naar het transcendente. Zijn streven

"A. Houtepen, ‘Droom’, 67. (Cursief in het origineel.)

=5 Pascal, Pensées, fragment 553 : “[...) tu ne me chercherais pas, si tu ne m’avais
trouvé”, en fragment 555 : “(...) tu ne me chercherais pas si tu ne me possédais.”
7 Pascal, Pensées, fragment 522 : “La loi obligeait & ce qu’elle ne donnait pas. La
irflce donne ce a quoi elle oblige.”

. W. Frei, ‘Altkatholisch’, 71.

- A. Houtepen, ‘Droom’, 70. _ .

Vgl. Christian Oeyen, ‘Zur Spiritualitiit von Bischof J.H. Reinkens’, in: Internati-
Ohale Kirchliche Zeitschrift 86 (1996), 193-207 en 87 (1997), 1-15. En van dezelfde
auteur: Denkbewegungen. Gesammelte Aufsiitze zur alt-katholischen Theologie,
Bonn 2004, 217-246.

261



is religieuze vernieuwing te laten samengaan met een ‘gelouterde weten-
schap’. De ‘missionering van de moderne cultuur’ is het doel. Geloven staat
gelijk aan het ‘groeien in kennis en liefde’. “Leren’ is fundamenteel een on-
derdeel van het christelijk leven. Zo schrijft hij over de geschiedwetenschap:
'men moet veeleer het ideaal van waarheid en gerechtigheid, goedheid en
schoonheid uit de geschiedenis zelf leren.””’ Voor Reinkens gaat het om het
promoten van een innerlijk geleefd geloof, en om de nadruk, steeds weer, op
het feit dat Jezus Christus door zijn woord ons direct in ons innerlijk aan-
spreekt.

[...] Ons is de heerlijkheid te zien gegeven [...] wij zijn tot Gods woord
genaderd en zoeken het heil [...] daarin dat wij met heel onze innerlijk-
heid ernaar streven aan de Mensenzoon, die naar Gods beeld geschapen
is in gerechtigheid, heiligheid en waarheid, gelijkvormig te worden. Het
Rijk Gods is in ons.'"*"

Reinkens trekt conclusies voor het lezen van de Bijbel: 'Het verstaan van de
Schrift veronderstel een houding die getekend wordt door naastenliefde.
Wordt de Schrift in die houding gelezen, dan groeit het woord van de waar-
heid; de christen worden steeds inniger met Christus verenigd. [...]".5"

Door de menswording in Christus is God de mens naderbij gekomen en heeft
aan mensen de uitnodiging tot partnerschap gebracht. Diegene voor wie dé
relatie met Jezus Christus werkelijkheid wordt, wordt eveneens in dat partner-
schap opgenomen.

Reinkens was eng bevriend met zijn collega-bisschop Eduard Her-
zog.*" Hun vriendschap was de uitdrukking van een gelijke geestelijke hou-
ding en aanvoelen van hun roeping. Vandaar dat hun vriendschap ook meer
dan een privé-aangelegenheid was. 'Hun amiticia in Deo verbond ook hun

801 Oeyen, ‘Zur Spiritualitit’, 206.

692 “Uns ist die Herrlichkeit des Reiches Gottes klargeworden. (...) Wir sind dem
Waort Gottes wieder nidhergekommen (...) und suchen das Heil (...) darin dass wir
mit unserer ganzen Innerlichkeit streben, dem Menschensohne dhnlich zu werden,
der nach Gott geschaffen ist in Gerechtigkeit und Wahrheit. Das Reich Gottes ist in
uns.” J.H. Reinkens, ‘Ist an die Stelle Christi fiir uns der Papst getreten?” Lezing,
gehouden voor de Katholieke *Reform-Verein® te Wiirzburg in 1873. J.H. Reinkens,
‘Ist an die Stelle Christi fiir uns der Papst getreten?* Lezing, gehouden voor de het
Katholieke *Reform-Verein® te Wiirzburg in 1873. Geciteerd door Oeyen, ‘Zur Spi-
ritualitit’, 7.

893 C. Qeyen, ‘Zur Spiritualitét’, 10.

604 A. Berlis, ‘Briider im Bischofsamt — Freunde fiirs Leben. Joseph Hubert Rein-
kens (1821-1896) und Eduard Herzog (1841-1924)', in: Internationale Kirchliche
Zeitschrift. 104 (2014), 176-200.
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kerken met elkaar zoals ze samen gericht waren op de relatie met Christus.'®"s
Zo is die verhouding tot Christus voor Herzog niet los te denken van de broe-
derlijke en zusterlijke verhouding tot mede-gelovigen. Die laatste moet wor-
den gezien als geintegreerd in de allesomvattende overgave van Christus zelf,
zoals die in de eucharistie door de gemeente gevierd wordt. De navolging van
Christus is te begrijpen als deelname aan Christus' overgave aan God. 'Tot de
overgave aan God, zoals bij Jezus, komt hij die zich tegenover God oefent in
zelfverloochening en eerder hand en oog verliezen wil dan dat hij geen oor
zou hebben naar Gods wil.*"® Centraal bij Herzog staat de notie van het kind-
schap. De mens is kind van God, zoals dat voor Jezus het geval was. Daarom
staan Christus en de eucharistie centraal in zijn spiritualiteit. Christus nodigt
uit tot gemeenschap die in de eucharistie met haar ‘communicatief-verbindend
karakter’ gestalte krijgt.*”

De Christusrelatie is voor beide bisschoppen de sleutel om de sporen
van God in de werkelijkheid te kunnen opmerken. Wie die relatie cultiveert,
wordt in een ‘kenotische dynamiek’ opgenomen. Kenosis is de voorwaarde
Opdat de gastvrijheid voor God en mens tot stand zou kunnen komen. Nede-
righeid is nodig om de Geest van liefde en vriendelijkheid (Menschen-
Jreundlichkeir)*® het leven van mens en gemeenschap te laten doordringen.
Het geheim van het aangeboden partnerschap is te ontdekken in het gebaar
van de voetwassing. ‘Kenosis’ en partnerschap zijn nauw met elkaar verbon-
den. ‘Kenosis® is de wijze van Gods menswording, die tegelijk gemeenschap
sticht. Die gemeenschap is de plaats van onze menswording.

Augustinus van Hippo (354-430)

De heilige Augustinus was van grote invloed op de oud-katholicke traditie.
Men moet zich herkend hebben in de ervaringen en overpeinzingen van zijn
Confessiones en andere geschriften.® Voor Augustinus is het gebed er eerder
dan het geloof. De reden daarvoor is het vurig verlangen in het hart van een
Mmens om gekend te worden door iemand die men als een ‘Jij’ in het leven
Crvaart. Augustinus is onder de indruk van het gebeuren van Gods menswor-
ding. God is onder de mensen gekomen, heeft als mens in deze wereld geleefd,
en is gestorven. God heeft ons aller lot gedeeld. Die menswording vond plaats
Op initiatief van God die daarmee een heel nieuw teken van solidariteit met de
mensen stelde. Het betrof een inbreuk in de wereld van de mensen, een ingrij-
Pen van buitenaf. Op dezelfde wijze wordt Gods initiatief door Augustinus

—

" Berlis, ‘Briider’, 199.

™ Geciteerd in: M. Bangert, ‘Zur Bedeutung liturgischer Frommigkeit bei Bischof
Eduard Reinkens’, in: Internationale Kirchliche Zeitschrift 101 (2011), 293.

o Bangert, ‘Bedeutung’, 299.

fms Oeyen, ‘Zur Spiritualitit’, 13.

" A. Augustinus, Belijdenissen.




zelf ervaren in zijn bekering. Zoals velen, ervaart ook hij de bevrijding die het
gevolg is van het loslaten van het eigen denken in de overgave aan de Levende.
Het is de ontdekking dat er een ‘Jij’ is die uitnodigt tot ‘mee-doen’, met het
doel dat liefde altijd en overal zou overwinnen. Het gaat om de uitnodiging
om vrij te worden om lief te kunnen hebben.®'

De gemeenschap is de voorwaarde voor die bevrijding. Eigenlijk is er
sprake van een soort van natuurlijke verbondenheid van mensen onder elkaar,
want allen zijn we sterfelijk. Toch lijken mensen zich nauwelijks bewust t€
zijn van die spontane verbondenheid. Mensen zijn gefocust op hun individu-
aliteit, ook in hun relatie tot God, die als een zuiver individuele zaak gezien
wordt. Op die wijze worden mensen tot concurrenten van elkaar. Jezus heeft
laten zien dat er echter ook een alternatief is: mensen zouden zich kunnen
bekommeren om elkaar, en ervoor kunnen kiezen elkaar te dienen in plaats
van elkaar te overheersen. Wie zich aan dat alternatief waagt is met de Opge-
stane verbonden en behoort tot het Lichaam van Christus. Daar komt nog bij
dat de Opgestane zich identificeert met alle mensen, en zich om hen wil be-
kommeren opdat zij in hun sterfelijk bestaan de hoop niet zouden verliezen.
De scope van deze verbondenheid is wereldwijd en omvat dus de hele mens-
heid. God is dus te vinden op de weg die naar de medemensen leidt. Het be-
wustzijn dat we allen eenzelfde gebrokenheid delen maakt van ons solidaire
mensen. Zo nodigt de solidariteit van God mensen uit tot solidariteit onder
elkaar. Met andere woorden: het gezamenlijk bewustzijn van de menselijke
kwetsbaarheid opent de deur tot solidariteit en liefde. Die liefde is onze ver-
lossing en onze genezing. Het geloof bevrijdt ons van het lot dat ons als erf-
genamen van Adam treft en opent de weg van de liefde en de gemeenschap;
met elkaar en met God.”'' In de gemeenschap zoals die beschreven wordt in
het vierde hoofdstuk van de Handelingen der Apostelen staat het ‘elkaar toe-
vertrouwd zijn’ centraal. Het belangrijkste daarbij is de vrijheid van bezit.
Dat moet ook betekenen dat men eigen ideeén en/of oordelen niet ‘bezit’, maar
dat men ontvankelijk blijft voor het anders-zijn van anderen. Die houding leidt
naar barmhartigheid en is noodzakelijk bij het opbouwen van een gemeen-
schap. Gemeenschap is slechts mogelijk als men omziet naar elkaar, en de
dialoog met elkaar cultiveert. Dienstbaarheid wordt mogelijk omdat men ge-
looft in de liefde van de anderen. Op die wijze wordt de gemeenschap een
woonplaats van de Heer Jezus. Hij bekommert zich om de Gans-Andere €

819 Ww.J. Otten, ‘De kennelijke Christus’, in: A. Berlis en L. van Buuren (red.), De
ambigue gelovige. Met Augustinus tegen de ‘ietsisten’. [Publicatieserie Oud-Katho-
liek Seminarie 43], Amersfoort/Sliedrecht 2009, 10-23. Vgl. G. Wills, Saint Augus-
tine, New York 1999; en F. van der Meer, Augustinus de zielzorger, Kampen 2008
81 M. Schrama, ‘Mens worden in het Lichaam van Christus’, in: Berlis en Van Buu-
ren (red.), Ambigue gelovige, 25-35; vgl. M.Schrama, Augustinus. De binnenkant
van zijn denken, Zoetermeer 2002.
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om Gods interesses en wil daaraan dienstbaar zijn.®'* Lid van een kerk is de
gelovige dus niet omwille van zichzelf, maar omwille van de ‘goede geur van
Christus’ die men zou willen verspreiden in de wereld.®"

15.4 Tussenbalans

De vraag te stellen naar de spiritualiteit van de christenen die we aan het woord
hebben gelaten staat gelijk aan het doen van een poging om te ontdekken hoe
hun ervaring met God hen stimuleerde het transformatieproces van het geloof
in te gaan. De vraag is hoe zij zichzelf opnieuw ‘tegenkwamen’ en welk ‘cha-
risma’ ze bij zichzelf ontdekten.

De beschreven ‘getuigen’ hebben een of meerdere crises in hun leven
ervaren. Wie een crisis doorgemaakt heeft en daarvan leerde, ontdekt vaak op
een nieuwe wijze de waarheid van het eigen leven. Zo ontdekt Reinkens zijn
verlangen naar een ‘gelouterde wetenschap’, waarbij ‘een denken van hart’
centraal staat. Alleen dat soort van ‘wetenschap’ is in staat door te dringen tot
de diepere betekenis van de werkelijkheid. Daarom is het noodzakelijk door
gebed te bouwen aan een ‘innerlijk heiligdom’, zoals dat door de beweging
rond Port-Royal belangrijk wordt gevonden. Door vroomheid wordt de blik
gescherpt en vindt men de toegang tot de diepere betekenislagen van ervarin-
gen. Het geloof, en de keuze om vroom in het leven te staan, is een persoon-
lijke keuze die altijd steunt op een persoonlijke ervaring. In die ervaring staat
de menselijke kwetsbaarheid, zowel persoonlijk als gemeenschappelijk erva-
ren, centraal. Die ervaring verwijst naar de kwetsbaarheid van Christus zelf
en slaat dus de brug naar de Verrezene, die nooit de tekenen van Zijn mense-
lijke kwetsbaarheid verloren heeft maar die integendeel heeft doorleefd tot op
hun leven gevende kern. Dat was toch het doel van Gods menswording in
Jezus: de menselijke kwetsbaarheid op een dusdanige wijze te beleven dat het
duidelijk werd dat het geen noodlot is dat mensen treft, maar integendeel de
enige weg naar verbondenheid, die mensen nodig hebben voor hiin menswor-
ding. Wanneer er sprake is van een Christus-relatie dan is die kwetsbaarheid
daarvan het principe. Dat maakt de Bijbelse boodschap duidelijk. De gepre-
senteerde ‘getuigen’ namen die boodschap als leidraad voor hun leven. Kwets-
baarheid heeft te maken met een ‘kenotische dynamiek’ die centraal staat in
het geloof, én in de menswording, die verbondenheid met mensen en van men-
sen met God creéert. ‘In Christus® worden mensen met elkaar verbonden en
Wordt dus gemeenschap mogelijk gemaakt. Zijn kenosis is daarbij dus de sleu-
tel, en daarom is Christus hoofd en centrum van die gemeenschap. Christenen
leven vanuit de genade van Jezus’ eigen overgave, die ze vieren en waarvoor
ze de Vader danken en lofprijzen in de eucharistie. Die gemeenschap-van-de-

*2 M. Schrama, ‘Dienaren zullen slechts uitnodigen. Augustinus’ zorg voor andere
Mensen’, ongepubliceerd paper, Amersfoort 2010.
¢ Augustinus, Brief aan Eudoxius, 4 (48).
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kenosis biedt mensen de bevrijding waarnaar ze in hun hart vurig verlangen.
Die bevrijding maakt het mogelijk dat de gelovigen zichzelf ook overgeven
aan de genade Gods die hen wil transformeren in een liefdesgave aan elkaar
en aan de wereld.

Samenvattend kan men naar mijn aanvoelen stellen dat de grote lijn die
door de spiritualiteit van deze ‘getuigen’ loopt de volgende is. Het is de ge-
richtheid op Christus die de christenen binnenleidt in het transformatieproces
dat het geloof is. Concreet uit zich die gerichtheid in een Bijbelse en liturgi-
sche vroomheid. Het ‘charisma’ dat men ontdekt is dat van de gastvrijheid,
want de relatie met Christus is slechts mogelijk als men even open in het leven
staat als Jezus dat deed, en dat is een openheid die de ander in zijn anders-zijn
eert en reikt tot bij de Vader, de Schepper van mens en wereld. Het gaat erom
mensen en God in het eigen hart welkom te heten!

15.5 Empirische gegevens

Onder het motto Tage der Einkehr wordt jaarlijks een korte retraite georgani-
seerd in de Willibrordabdij in Doetinchem. Het betreft een internationale ont-
moeting voor leken, ambtsdragers en theologen met de bedoeling ‘van on-
derop” de feitelijke oud-katholieke spiritualiteit te verkennen zoals die con-
creet door gelovigen persoonlijk en in hun parochies geleefd wordt.®'* De
spannende vraag daarbij is of (sporen van) de spiritualiteit, zoals hiervoor
beschreven in de korte verkenning van het geloofsbeleven van de gepresen-
teerde getuigen, ook nu nog een rol spelen in het actuele geloofsleven en -
beleven van oud-katholieken. Methodisch worden de dagen opgebouwd met
korte inhoudelijke impulsen, bibliodrama en meditatie, persoonlijke opdrach-
ten en uitwisseling. Dat de bijeenkomsten in de nabijheid van een monastieke
gemeenschap worden gehouden komt de sfeer van stilte en concentratie ten
goede.

De ‘resultaten’ van de afgelopen jaren overziend, vallen enkele hoofd-
lijnen op. Mijn beschrijving daarvan heeft duidelijk geen enkele wetenschap-
pelijke pretentie, maar is te zien als een momentopname die eventueel aanlei-
ding tot wetenschappelijk onderzoek zou kunnen worden.

Een eerste inhoudelijk punt, dat in het beantwoorden van de vraag naar
een hedendaagse oud-katholieke spiritualiteit de nodige nadruk kreeg, is gé
concentreerd rond het thema ‘vrijheid’. De oud-katholieke geloofsgemeen-
schap wordt door de deelnemers gezien als een angstvrije ruimte, waar uitwis-
seling en discussie mogelijk zijn. Vrijheid van denken en inclusiviteit worde‘"
daarbij als grote verworvenheden gezien. Er is geen sprake van een hiérarchi€

6% De deelnemers komen voornamelijk uit Duitsland, Nederland, Zwitserland en
Oostenrijk. De dagen worden voorbereid en geleid door een internationaal team. Tot
nog toe namen jaarlijks zo’n 15 tot 20 mensen deel aan het initiatief, dat voor het
eerst in 2012 georganiseerd werd.
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die autoritair zou ingrijpen. De episcopaal-synodale structuur is de formele
voorwaarde die de vrijheid mogelijk maakt, en als constitutief wordt gezien
voor de identiteit en het functioneren van de kerk.

Een tweede punt betreft de liturgie. Die wordt door de deelnemers be-
leefd als ‘praktische mystiek’. Vaste vormen en structuur in de viering, ont-
leend aan de traditie van de Oude Kerk, maken die liturgie tot een inspirerend
gebeuren dat verbondenheid creéert.

Een derde aspect dat door de deelnemers benadrukt wordt is de mystiek
in meer algemene zin. Dat betreft het (vurige) verlangen naar de ervaring van
Gods aanwezigheid als wat iemand noemde 'de andere dimensie van het leven
en van de wereld'. Die ervaring wordt gezien als de motor van het geloven.
Het gaat om 'de onrust van het hart' en de innerlijke ervaring van wie God in
het eigen leven is.

Het vierde aspect betreft de gemeenschap. De kerk wordt gezien als een
familie. Respect voor elkaar en ruimte voor het anders-zijn van anderen staan
daarbij centraal. In de kerk moet men zichzelf kunnen zijn, en dus moet ze als
een ‘thuis’ voelen waar men de nodige geborgenheid vinden kan. Ook op dit
punt wordt de nadruk gelegd op de synodaal-episcopale structuur die de ge-
meenschap een stevig fundament biedt.

Het vijfde punt verwijst naar de openheid voor de moderniteit. Wat er
in wereld, de cultuur, de wetenschap en het hart van mensen ook leeft: de kerk
moet voor dat alles open staan, ook al stroken ontwikkelingen niet met be-
Staande opvattingen en/of overtuigingen. Daarom verwacht men dat de kerk
zich ook engageert in het gesprek over ethische vragen. De kwetsbaarheid van
mensen moet daarbij het uitgangspunt van denken, spreken en handelen zijn.
Barmhartigheid en nederigheid moeten de hoofdkleuren zijn van het kerkelijk
Spreken. Van de kerk wordt trouwens niet verwacht dat ze op alle vragen ant-
Woorden heeft. Veel belangrijker is het dat de kerk vorming en gesprek initi-
eert. Zo wordt, volgens de deelnemers, geloven als een bevrijdend transfor-
matieproces voor hedendaagse mensen concreet ervaarbaar.

In Duitsland is enkele jaren geleden wel een wetenschappelijke studie
gepubliceerd.®"® Op deze plaats kan op de details van de studie niet worden
ingegaan, maar het valt de aandachtige lezer meteen op dat sommige resulta-
ten onze eigen ervaring met de deelnemers aan de retraites lijken te bevesti-
gen.”'® De studie spreekt bijvoorbeeld over een relatief grote openheid van
oud-katholieken voor diversiteit en voor het menselijke zoeken naar betekenis

®*D. Kranz en A. Krebs, Religiositdt in der Alt-Katholischen Kirche Deutschlands:
€ine empirische Studie. Ergebnisse und Kommentare, in: Internationale Kirchliche
Zeitschrift 104 (2014), 3-176.

Vol de samenvatting van de resultaten van de studie in Kranz en Krebs, Religio-
Sitdir, 79-83. Vgl. D. Kranz en A. Krebs, ‘Personliche Religiositit und Spiritualitit in
der Alt-Katholische Kirche und ihrem Umfeld’, in: A. Goller; A. Krebs en M. Ring
(red.) Weg-Gemeinschaft. Festschrift fiir Giinter Esser, Bonn 2015, 57-71.
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en waarheid. Ze stelt doorgaans een vrij bewuste geloofshouding vast, die ge-
kenmerkt wordt door een nadrukkelijke vroomheid en waarbij een centrale rol
voor de liturgie is weggelegd. Bovendien legt men meer dan in andere kerken
de nadruk op het gemeenschapsgebeuren. De resultaten van de studie spreken
verder over een relatief hoge mate van kerkbezoek en een concrete individuele
gebedspraktijk. Tegelijk is er ook sprake van een intellectuele en kritische be-
trokkenheid op godsdienst en kerk. Sommige van de ondervraagde oud-katho-
liecken kunnen een concreet keerpunt in hun leven aanwijzen. Toch betekent
dat niet per se dat het geloof daardoor ook een grotere relevantie heeft gekre-
gen in het leven van alledag. Doorgaans achten de respondenten zich, volgens
de criteria van de onderzoekers, ‘religieuzer’ of ‘spiritueler’. De respondenten
voelen zich emotioneel met de Oud-Katholieke Kerk verbonden en zeggen
van haar te houden. Toch wil dat niet zeggen dat ze minder oecumenisch ge-
richt zouden zijn, want dat zijn ze duidelijk wel. Verder wil men niet dat de
kerk zou voorschrijven welke keuzes persoonlijk gemaakt moeten worden,
terwijl men echter wel oriéntatie in ethische dilemma’s van de kerk verwacht.
Men verwacht duidelijk dat de bisschop stelling neemt ten aanzien van actuele
ethische vragen. De moderne wetenschap is voor de oud-katholieken uit de
studie van grote betekenis, en is in principe in generlei opzicht in tegenspraak
met een gelovige benadering. De plaatselijke parochie is voor de respondenten
zeer belangrijk en wordt ervaren als een kerkelijke thuis, waar men geborgen-
heid vinden kan. Het brandpunt van het gemeenschapsleven is de wekelijkse
eucharistie. Tenslotte is de episcopaal-synodale gestalte van de kerk voor de
respondenten zeer belangrijk.

In 2009 hield ik zelf een zeer beperkte, niet-wetenschappelijke enquéte
onder een tachtigtal ‘nieuwe oud-katholieken’, allen in de vijf jaren daarvoor
toegetreden tot de Nederlandse Oud- Katholieke Kerk.®'” Aan het einde van
een ontmoetingsdag die speciaal voor hen georganiseerd was, vroegen we hen
naar hun mening over de oud-katholieke kerk. Uit de resultaten blijkt dat men
het toetreden als een zeer serieuze stap in het eigen leven heeft ervaren. Ook
zij zeggen van hun nieuwe kerk te houden, en vinden in de plaatselijke paro-
chie de geborgenheid waarnaar ze op zoek waren. Men voelt zich welkom en
waardeert de diversiteit onder de parochianen. Ze verwachten van hun kerk

‘oriéntering voor het leven’ en mogelijkheden tot meer persoonlijke vorming
met betrekking tot het geloof. Ze hopen daarbij op de nodige ruimte voor hun
persoonlijk proces en persoonlijke geloofsontwikkeling. De ‘nieuwe oud-ka-
tholieken’ leggen veel nadruk op wat zij zien als de ‘katholieke traditie’, waar
vroomheid en liturgie een belangrijke rol spelen. De nieuw toegetredenen
waarderen het dat ze zich uitgenodigd weten samen de kerk op te bouwen. Het
moge duidelijk zijn dat de antwoorden van deze kleine rondvraag zich lijken

817 J. Vercammen, ‘Waartoe oud-katholieken?’ ongepubliceerd paper, 2013.
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te voegen in de grote lijnen van de besproken Duitse studie en het bevragen
van de retraite-deelnemers,

15.6 Het oud-katholieke charisma

'Gastvrijheid voor de menswording van God in Christus': zo zou men het oud-
katholieke charisma kunnen formuleren. Of, met de woorden van Walter Frei:
oud-katholieken zijn er 'uit liefde voor de menswording van God in Chris-
tus'.*'* De menswording van God heeft ook alles te maken met de menswor-
ding van mensen. Het gaat immers om de ontdekking van het leven zoals het
door God, Schepper, bedoeld is. Openheid voor het leven-zoals-het-is, met
alles wat het aan vreugde en vragen met zich meebrengt, mag daarbij het uit-
gangspunt zijn. Crises horen bij het leven, maar daarin ook de ervaring van
solidariteit, want men staat er niet alleen voor. Onze kwetsbaarheid verbindt
ons met elkaar, maar evenzeer met God die zich in Jezus evenzeer kwetsbaar
getoond heeft. We mogen rekenen op elkaar én op Gods genade. Wie open
staat voor Gods kwetsbaarheid en deze ook gastvrij ontvangen kan, geeft zijn
leven vorm in een ‘kenotische dynamiek’ die als vanzelf leidt tot gastvrijheid
voor mede-mensen. Maar ook omgekeerd: wie vanuit de kwetsbaarheid de
relatie met anderen aangaat, komt als vanzelf bij de kenotische dynamiek van
het elkaar dienen uit. Die dynamiek verbindt ons met Jezus en leidt ons naar
de plek waar we God ontmoeten. Het gaat daarbij niet om een ethische eis,
maar om een beweging van het hart. De motor die de beweging op gang brengt
is het elkaar in de ogen kijken en de herkenning van de ei gen kwetsbaarheid
in de ander. Dat is onze vrijheid: dat we elkaar in de ogen kunnen kijken en
ons lot aan elkaar kunnen verbinden.®'”

Gastvrijheid sticht gemeenschap. Gastvrijheid voor God en voor men-
sen: dat is de kerk, die leeft vanuit de gastvrijheid die in Jezus was en die wij
vieren in de eucharistie. Daarom is een oud-katholicke spiritualiteit ook altijd
mede bepaald door een sterk eucharistisch accent.*’ Walter Frei voegt er nog
aan toe dat het oud-katholieken erom te doen is ‘het katholieke menselijk en
het menselijke katholiek’ te maken.”! Ik citeerde deze tekst al omdat hij zo
kernachtig de rijkdom van een oud-katholieke spiritualiteit samenvat. Een en
ander moet betekenen dat de oud-katholieke traditie, met haar accenten op
vroomheid en liturgie, slechts authentiek is als ze op het leven van mensen

“'¥ W. Frei, “Altkatholisch’, 79.

*" Interessante ideen over deze vrijheid zijn door Kurt Stalder ontwikkeld. Ze vor-
men een mogelijke aanzet voor wat ik een ‘spiritualiteit van de vrijheid’ zou noe-
men. Vgl. A. Krebs, Erldsung zur Freiheit. Die 'doppelte Freiheit' Gottes en des
Menschen in der Theologie Kurt Stalders [Okumenische Studien, Band 37], Berlin
2011.

20yl M. Ploeger, ‘Liturgische Spiritualitiit als eine mégliche Form altkatholischer
Spiritualitdt’, ongepubliceerd paper, 2011.

W, Frei, ‘Altkatholisch’, 84. Zie de uiteenzetting in par. 15.1.
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betrokken is. Het gaat oud-katholieken dus om de mens-wording van mensen
zoals die wordt ‘geinitieerd” door Gods mens-wording in Christus. Betrokken-
heid op de hemel kan niet zonder betrokkenheid op de aarde en omgekeerd.””

In de groet van de bisschoppen van de Unie van Utrecht in 2014, ter
gelegenheid van de 125° verjaardag van de stichting van hun kerkelijk ver-
band, wordt het charisma van de gastvrijheid verder uitgewerkt aan de hand
van drie steekwoorden: ontvankelijkheid, verbondenheid en participatie.® De
auteurs spreken over deze drie als mogelijke oud-katholieke kernthema’s, en
men zou ze kunnen typeren als drie ‘componenten’ van de ‘gastvrijheid voor
de menswording’. Het zijn thema’s die terug te vinden zijn in de oud-katho-
lieke traditie en dus aan de geloofservaring van oud-katholieken die ons voor-
gingen. De thema’s functioneren als gidsen bij het doormaken van het (per-
manente) transformatieproces dat geloven is, zoals dat zowel persoonlijk als
in de gelovige gemeenschap van de kerk wordt beleefd. Daarom kunnen deze
drie kernwoorden inderdaad dienen als de samenvatting van een actuele oud-
katholieke spiritualiteit.

Ik wil elk van de drie thema’s nog kort van meer nabij belichten. Ten
eerste: ‘ontvankelijkheid’. Dit woord verwijst naar het thema van het ‘kind-
zijn’, dat in de geloofservaring van zowel de mensen uit de kring van Port
Royal als van de oudkatholiek beweging een centraal gegeven was. Het betreft
ontvankelijkheid voor Ged als een je 'door Gods spreken tot leven laten wek-
ken'. Dat spreken van God is echter niet beperkt tot het spreken van de Geest
in je gebed; het betreft evenzeer het lezen van de tekenen van de tijd en het
serieus nemen van ervaringen van mensen. Men gelooft samen met Jezus in
het Koninkrijk dat nabij is, en daarom stelt men zich open voor alles wat daar-
van mogelijk een aankondiging kan zijn.

Deze ontvankelijkheid leidt tot — het tweede thema - verbondenheid zo-
wel met mensen als met God. Die verbondenheid is de kern van onze vroom-
heid, waarin een persoonlijke toewijding en overgave centraal staan. Daarbij
hoort het bewustzijn dat we uit onszelf alleen daartoe niet in staat zijn, maar
dat we mogen rekenen op de genade die deze extra dimensie in ons leven mo-
gelijk maakt.

Ten derde leidt leven-in-verbondenheid tot participatie, tot mee-doen.
Geloven is ingaan op Gods uitnodiging om ‘mee te doen’ in de gemeenschap
die God is. De kerk is daarvan de uitdrukking. Daarom is de kerk altijd inclu-
sief, want Gods uitnodiging is gericht aan allen. De Geest geeft aan ieder eigen
gaven mee, die alle van belang zijn voor de opbouw van het geheel. Wij zijn
aan elkaar toevertrouwd en samen zijn we aan God toevertrouwd. De

22 yol, D.J. Schoon, ldentitdt, 349-351, vooral 349,

%23 De Bisschoppen van de Unie van Utrecht, Bruggen slaan. Groetwoord van de
bisschoppen van de Unie van Ultrecht ter gelegenheid van de 125° verjaardag van
hun stichting, Utrecht 2014,



Verrezene is het hoofd van de gemeenschap waarvan geen van de leden gemist
kan worden. De participatie van allen is essentieel. Het gaat hierbij om de
spirituele basis voor de episcopaal-synodale structuur.

Meer in het algemeen kan men stellen dat het oud-katholieke charisma
het opneemt voor de contemplatieve kant van het bestaan. Mensen zijn ge-
schapen om met elkaar en van elkaar, met God en van God en van de schep-
ping te genieten. Dat is de kern van de verbondenheid die het evangelie voor
ogen staat en waarvan de christenen op hun beste ‘mysticke momenten’ weet
mogen hebben. Het is aan de christenen om die verbondenheid te initiéren en
daarmee elke twijfel aan de zinvolheid van het bestaan weg te nemen.

Daarmee krijgt ook het oud-katholicke commitment naar de oecumene
toe een spirituele basis.”” Vanuit hun focus op ‘menswording’ willen oud-
katholieken kerken ertoe brengen anders om te gaan met de vraag naar waar-
heid. ‘Waarheid’ is niet op de eerste plaats een extern weten, maar een exis-
tentieel gegeven. Waarheid gebeurt daar waar Gods menswording wordt ge-
eerd en de menswording van mensen in dat kader wordt bevorderd. Waarheid
stelt geen grenzen, maar zet ze eerder open. Waarheid is principieel inclusief.
Zo vinden oud-katholicken bijvoorbeeld dat er principieel ruimte gemaakt
moet worden voor de interreligieuze dialoog die bijdraagt tot een wereldwijde
verbondenheid. Naar de oecumene toe schept diezelfde geloofshouding meer
ruimte voor een veelkleurig christendom waarin de bijdrage vanuit heel ver-
schillende culturele hoek van harte wordt verwelkomd. Ze maakt christenen
ook tot partners van allen die zich inzetten voor mensenrechten en vrede. Ze
nodigt gezagsdragers van binnen en buiten de kerken uit tot een wijze van
leidinggeven waarin het luisteren de hoofdtoon vormt, naar de armen en naar
slachtoffers het eerst.

Tot slot

Te stellen dat er sprake is van een ‘oud-katholiek charisma’ komt misschien
gewaagd over. Toch lijkt de hier ondernomen denkoefening deze stelling eer-
der te bevestigen dan te ontkennen. Ik ben mij ervan bewust dat de onderno-
men oefening echter nog te beperkt is. Verder onderzoek kan leiden tot een
diepere uitwerking van de stelling. Het voortzetten van de reflectie lijkt me
dus van groot belang, tenminste als men de relevantie van een actueel oud-
katholicisme wil bevorderen. Dat die relevantie er is lijkt mij buiten kijf te
Staan. Maar daarmee ‘functioneert® ze echter nog niet. Dat zal pas gebeuren
als oud-katholieken zowel persoonlijk als in hun gemeenschappen kunnen

824 Zie: 1. Vercammen, ‘Oecumenisch leven, bidden en vieren — Over het oud-katho-
lieke charisma’, in: H.A. Speelman en K. van der Zwaag (red.) Spirituele Oecumene.
Over de vele vormen van de gezamenlijke en persoonlijke omgang met God, Kam-
pen 2019, 674-684.
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ervaren hoe deze eigen accenten in het christen-zijn hen dichter bij de ervaring
van Gods levengevende betrokkenheid op mens en wereld brengen.
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Er gaapt een kloof tussen waar men zich doorgaans in de kerk
mee bezighoudt en dat waarvan mensen ‘wakker liggen'. Om de
menswording is een boek dat gaat over die kloof. De veranderin-
gen in cultuur en samenleving leiden ertoe dat kerken zich over
het algemeen in een spannend en complex transitieproces bevin-
den waarvan de uitkomst allerminst zeker is. Hoe de concrete
gestalte van de kerk(en) er over een aantal decennia uit zal zien is
maar moeilijk te voorspellen. Dat verandering noodzakelijk is, is
des te duidelijker, dus is het belangrijk zich te bezinnen over de
wezenlijke roeping van de kerk. Oud-katholieken kunnen daaraan
een interessante bijdrage leveren. Misschien kunnen ze zelfs van
betekenis zijn bij het ontwikkelen van een nicuwe tockomstper-
spectief voor de kerken. De overtuiging achter dit boek is dat hun
‘charisma’ van ‘gastvrijheid voor de menswording’ niet alleen de
zo verlangde verdieping brengen kan in het leven van mensen,
maar evenzeer de zo noodzakelijke oecumenische verbonden-
heid onder christenen kan stimuleren. Zonder die oecumenische
verbondenheid verliezen kerken alle krediet bij de grote massa.
Terecht.

loris Vercammen (1952) was van 2000 tot 2020
Aartsbisschop van Utrecht. Daarvoor was hij. naast
parochiepastoor. o.a. docent praktische theologie en
ceclesiologie aan het oud-katholiek seminarie,

waaraan hij ook tijdens zijn episcopaat als gastdocent
verbonden bleef. Hij studeerde pedagogische weten-
schappen aan de Katholieke Universiteit van Leuven
en theologie aan het Theologisch en Pastoraal centrum
le Antwerpen en aan het internationale instituut
‘Lumen Vitae™ van de Université Catholique de
Louvain-la-Neuve. In 1997 promoveerde hij aan de
Katholicke Theologische Universiteit te Utrecht op

een praktisch-theologische studie over identiteitsberaad
in parochies, waarvoor hij ook een methode ontwikkelde.
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