Tuindorpkerk, 8 augustus 2010

Afwachten of verwachten?

Lezingen:
Jesaja 65 : 2-4; 17-20



Lucas 12 : 35-40; 43-46



2 Petrus 3 : 3-13
I

Individualisme en hedonisme
Onlangs kwam het onderzoeksbureau Motivaction met een rapport over de jeugd. Het persbericht daarover zegt:

De samenleving verwaarloost de jeugd en schaadt zo haar toekomst.. [Ouders] vinden opvoeden [moeilijk] en ondertussen zijn ze vooral bezig zelf jong en mooi te blijven. „Ze benaderen de jongeren niet als volwassenen met wijsheid en levenservaring, maar ze willen het met hun kinderen vooral tof hebben”. ( ). Gevolg: [een groot deel van] de jeugd ontspoort. ( ) 
Er zijn steeds meer problemen die opvoeders en Bureau Jeugdzorg niet meer onder controle krijgen. Het gaat om schooluitval, schulden, obesitas, alcoholmisbruik en publieke agressie. ( ) De nieuwe koerswijzers, zegt dat persbericht, zijn individualisme en hedonisme. [Ik zie al een van de jongeren wat lachen. Ik heb het hier niet over ‘de jeugd’; dat onderzoek ging niet over de jeugd – het ging over een groot deel van de jeugd]. Hedendaagse jongeren zijn veel individualistischer en gericht op eigen genoegens.
 ( )

Premier Jan Peter Balkenende ontving het eerste exemplaar van het [onderzoeksrapport]. Hij zei blij te zijn met de analyse en daarin perspectief te zien.
 

Welk perspectief zou Balkenende bedoeld hebben? Dat laten we rusten. Vanmorgen gaat het over het perspectief van het Koninkrijk. 

II

Es ist gewisslich an der Zeit
Sta ervoor klaar, wees er op gekleed, doe het licht niet uit! Het is als met die heer, die van huis is, maar die terugkomt, terwijl zijn knechten weten niet weten wanneer. Zij moeten het huis bewaken en alert zijn op wie er aanklopt. Want Hijzelf kan het zijn! Zó komt ook de Mensenzoon: op een tijdstip waarop je het niet verwacht.

Ja, dat tijdstip! Hoe vaak is niet het einde van de wereld voorspeld. Met datum en al. Hoe veel mensen slaan dan niet aan het hamsteren, voor de rampen die ze verwachten…  Het is ons nu meteen duidelijk: hoe dwaas, en hoe onbijbels dit is! De Mensenzoon zal komen op een tijdstip dat niemand ooit kan vaststellen. 

Toch leefde de dichter van Gezang 279 ook in zo’n verwachting. Dominee Bartholomeüs Ringwaldt dacht dat de wereld zou vergaan in het jaar 1584. Zulke verwachtingen waren er veel in die tijd In 1565 was een lied in druk verschenen dat uitvoerig handelde over de dag des oordeels.
 Dat is in ons liedboek Gezang 278. Het is afkomstig van Franciscaner monniken in de 13e eeuw. De overleden dichter Schulte Northolt zegt: ‘Het is zo klassiek, zo indrukwekkend, zo verschrikkelijk, zo schoon, dat het de christenen altijd weer heeft geboeid. Honderden malen is het vertaald, in alle talen’.
 

Dominee Ringwaldt maakte er in Gezang 279 een kortere versie van. ‘Het is waar,’ zegt Schulte Nordholt, ‘de wereld verging niet in 1584, maar niet lang daarna, in het Duitsland van de Dertigjarige Oorlog, werd Ringwaldts lied overal populair. Sindsdien is het opnieuw aangeheven in bittere tijden en het zal aangeheven worden, zolang de mensheid lijdt en wacht op de grote loutering…’.

III

De aard van de eindtijd

Maar, is Gezang 279 niet met zichzelf in tegenspraak? Eerst zegt de dichter (in vers 1) dat het niet lang meer duurt, en dan: dat het zolang nog duurt! (in vers 7). Het mag zijn, dat ds. Ringwaldt een heel specifiek tijdsbestek op het oog had – het leek immers in zijn tijd dat de wereld op het punt stond te vergaan - , maar toch heeft hij de essentie verwoord van het geloof van het Nieuw Testament. Het duurt niet lang, - maar het duurt zo lang! 

Het nieuwtestamentische geloof is eschatologisch.  Eschatologisch wil zeggen: het gaat over de ‘laatste dingen’. Wij leven in ‘het einde van de tijd’. Dan moeten we niet zomaar denken aan de Westerse klokketijd, alsof de eeuwigheid daar het simpele verlengstuk van zou zijn. Dat wij leven in het eind van de tijd, geeft niet de duur van die tijd aan, maar de aard van die tijd. Het is christelijke kwaliteitstijd. Voor de Heer, zegt Petrus, is één dag als duizend jaar, en duizend jaar als één dag (2 Petr. 3 : 8).
 

Ds. Jan Wit zei het zo: 

Dit is de tijd. God zelf staat zonder zich

te verroeren andersom. 

Dit is de tijd. Er gebeurt geen wonder, 

maar Hij telt langzaam van één tot honderd, tot honderdtien…. en dan: Ik kom’.

Het geloof van het Nieuwe Testament is een spannend geloof. Want het Koninkrijk van God is al gekomen, en er komt nog meer! Het is er ‘nu al’ en ‘nog niet’. Dat is volkomen anders dan de manier waarop daar zo vaak over wordt gedacht. Er is een totaal verschil tussen deze Christelijke geloofsspanning en het Griekse denken. Veel Christenen hebben dat overgenomen. Zij denken in termen van een dualisme, tussen het ‘hier en nu’, en het ‘hiernumaals’, en het ‘hiernamaals’,
 alsof die twee niet in één verband staan: van de komst van het Koninkrijk.
 

God belooft een ‘nieuwe hemel en een nieuwe aarde’.
 Dat is: een nieuwe schepping. Wat is de betekenis daarvan? Het betekent dat deze wereld geen doel heeft in zichzelf. Ook de kerk niet. Ze bestaan met het oog op de komst van het Koninkrijk.
 Daarom is hun bestaan van voorlopige aard.
 Onze moderne samenleving denkt dat zij zelf de ultieme waarheid is. Christenen doorbreken deze illusie. ‘De Christelijke hoop is in tegenspraak met iedere gedachte dat het Koninkrijk van God kan samenvallen met welk maatschappelijk systeem dan ook’.
 

Dat is geweldig! Want juist zó kunnen wij in de wereld en in onze omgeving getuigen zijn. We nemen niks als vanzelfsprekend aan. Omdat wij al die regels en systemen en al die ideologieën niet als absolute waarheid beschouwen, kunnen wij, vanuit ons geloof in de laatste dingen, voortdurend werken aan de openbreking, aan de verbetering van die gegeven situaties.
  Want Christenen leven in de verwachting. Hoe doen zij dat?

IV
Passief afwachten of actief verwachten

De gelijkenis in Lucas maakt dat duidelijk. Er is een direct verband tussen deze toekomstverwachting en de manier waarop we ons in het hier en nu gedragen. Mensen die niet leven in de verwachting worden hier getekend als veroorzakers van onrecht, als knechten die andere knechten en dienstmeisjes gaan slaan. Het zijn mensen die niet vreugdevol en mededeelzaam omgaan met de goederen van de heer – hij ziet het niet, en ‘komt trouwens toch niet terug’ -, maar wie het alleen maar gaat om de consumptie: - om het eten en drinken en om het dronken zijn. Het is individualisme en hedonisme.

Het zijn de mensen die het alleen maar voor zichzelf tof willen hebben. Meer dan het heden is er niet. Zij organiseren zelf wel hun bestaan. Ze weten van geen heer die komt, ze hebben geen oog voor een Ander, die hen aan tafel zou nodigen en hen zou bedienen. ‘Niemand hoeft mij te bedienen, ik zorg wel voor mijzelf’.

Er zijn, zeggen ze, natuurlijk van die vrome mensen, die nog denken dat er voor deze wereld een oordeel komt.
 Een soort van achterhaald fundamentalisme. Ze hebben het over een Zoon van God of zoiets, die op de wolken zal komen… Petrus kent de mensen die zo praten. ‘Waar blijft die Jezus dan? Hij had toch beloofd te komen? Hele generaties zijn al gestorven, maar alles is nog steeds zoals het was’. We zullen het dan wel afwachten.
Maar Christenen zijn geen mensen die afwachten. Wat wij doen, is verwachten. Wij leven uit de hoop. De verwachting vraagt niet naar een tijdstip. Het komt immers als een onvoorspelbare dief in de nacht. Dit maakt duidelijk dat die verwachting een houding is, van permanente alertheid en openheid. Verwachting is niet passief, maar actief. 

Het is zoals die arme Noord-Italiaanse boerenfamilie in de film De Klompenboom. Zij houden aan tafel altijd één lege stoel vrij. Je weet maar nooit of er een bedelaar langs komt die mee moet eten. Een vertegenwoordiger van Christus.
 Dat kan ieder moment zijn. Het Koninkrijk verwachten, zegt Petrus, dat is: heilig en vroom leven. We zien uit naar de dag van God, en zo bespoedigen wijzelf het aanbreken daarvan. Zo roepen we dat Koninkrijk af!

V

Het Evangelie en het geweld

Verwachten is niet: het duurt mijn tijd wel uit. Maar we zouden de bijbeluitleggers de kost moeten geven die zeggen dat Jezus zich natuurlijk vergist heeft. Hij meende dat het Koninkrijk nabij was, maar het kwam niet. Vandaar zijn apocalyptische toespraken, over rampen, over vuur dat de aarde verteert. De mensen konden er maar beter klaar voor zijn, en al hun bezittingen verkopen. Hier beneden is het niet …  Jezus’ apocalyptische redevoeringen zouden dan zijn psychologische reactie zijn op dat uitblijven van het Koninkrijk. 
De Frans-Amerikaanse sociale wetenschapper René Girard noemt deze interpretatie absurd.

Want de Evangeliën, zegt hij, spreken in hun eerste deel over het Koninkrijk en in hun tweede deel over het lijden van Christus en de Apocalyps,
 omdat daartussen een onmiddellijk verband is. De mensen keren zich af van de vrede van Christus die alle gangbare denken te boven gaat. En dat betekent geweld jegens onschuldige slachtoffers, oorlogen en vuur op de aarde.
 

Het Evangelie maakt duidelijk - het openbaart - wat mensen kunnen doen die niet leven in de verwachting van Christus’ komst.

VI
Spot en eigen begeerte tegenover de verwachting van het Koninkrijk

Gezang 279 zegt in het vierde vers: ‘Wee dan de mens die enkel heeft het aardse goed verkoren, niet bij des Heren woord geleefd, de hemel heeft verloren’. Het gaat dus in het geloof over de laatste dingen om dat leven bij het Woord van God. Omdat u uitziet naar het komende Godsrijk, ‘geliefde broeder en zusters’, zegt Petrus, ‘moet u zich inspannen om smetteloos, onberispelijk en in vrede door hem te worden aangetroffen. Bedenk dat uw redding ligt in de lankmoedigheid van onze Heer’. God wil dat iedereen tot inkeer komt. 

Christenen leven niet voor eigen genot, omdat ‘hun schat elders ligt’ (Luc. 12:21).

Ons leven nú is gebaseerd op het fundament van de verwachting. Op alertheid en beschikbaarheid. 

De dienaar die bij zichzelf zegt ‘ Mijn heer komt niet’ geeft zich over aan ongebreidelde consumptie en gaat zijn medemensen schade berokkenen.
 Ook voor hèm zal de heer komen op een onthullende dag die hij niet verwacht. ‘Vergeet niet’, zegt Petrus, ‘dat er aan het einde van de tijd spotters zullen komen, die hun eigen begeerte volgen’. Er is een verband tussen deze spot en de eigen begeerte. Dat zijn tekenen die wij overal waarnemen. ‘Maar wij’ – zegt hij – ‘vertrouwen op Gods belofte en zien uit naar een nieuwe schepping, waarin gerechtigheid woont’ (2 Petr. 3:13). Wij hebben te leven in het perspectief van het Koninkrijk (Matt. 6 :33), zodat die heer ieder moment kan binnenkomen. 
Dan zal Hij ons ‘aan tafel nodigen en bedienen’. 



  
Amen
�  ‘One of the main problems in the postmodern world is that the various sources of moral inspiration are conveyed less. Sometimes, even basic moral notions are not present. Repair work needs to be done in combination with teaching basic knowledge about the various views of the good – something that can be done without giving precedence to any one. Building awareness should therefore be the first aim in moral training sessions that seek to stimulate intrinsic motivation’ (Connie Aarsbergen, ‘Business Ethics and Intrinsic Motivation in a Pluralist World’, in: Jerald D. Gort, Henry Jansen, and Wessel Stoker (eds.), Crossroad Discourses between Christianity an Culture, Amsterdam/New Yrok 2010, pp. 121135; geciteerd is p. 132).


�  www.BNR.nl, 30 november 2009.


�  Es ist gewisslich an der Zeit - Dass Gottes Sohn wird kommen - in seiner großen Herrlichkeit, - zu richten Bös und Frommen.


�  Over deze achtergronden van Gezang 278 en 279, zie het Compendium van achtergrondinformatie bij de 491 gezangen uit het Liedboek voor de Kerken, Amsterdam 1978, p. 656-660.


�  Henk Vroom schreef eens in Trouw (sept. 1999?): ‘Waarom zou er per se één begrip van “tijd” in de Bijbel moeten zijn? ( ) Misschien zijn er wel drie aspecten aan “tijd” die wij niet helemaal op een rij kunnen krijgen. Ik denk al gauw aan het onderscheid tussen klokketijd en beleefde tijd, aan bespiegelingen over de tijd bij Augustinus en iemand die zei dat voor God duizend jaar als een dag zijn. [In de Bijbel gaat het] om Gods bedoelingen met het leven, zijn genade en toekomst’.


�  (Overgenomen uit Trouw en) ontleend aan het themanummer van het tijdschrift Liter over de dominee-dichter Jan Wit (1999) Laat ons het wagen met de hoogste worp. 


�  Het dagblad Trouw had in november 1985 een serie over het boek Hier of hiernamaals, een gezamenlijke uitgave van Trouw en De Horstink in Amersfoort. Onder de 21 auteurs was dr. Marga Klompé. Zij corrigeert de titel: het moet zijn hier èn hiernamaals. ‘Ik zie het leven-na-de-dood als een ononderbroken overgang van ons zijn op aarde en ons zijn daarna. Als wij tijdens ons aardse leven getracht hebben de gaven die God ons gaf te gebruiken om de boodschap van het Evangelie gestalte te geven, dan hebben wij de Heer daarin ook al ontmoet en wel in de mensen met wie wij omgingen en met wie wij werkten. ( ) Om het maar eens met de mystici te zeggen: wij worden steeds leger om steeds meer plaats in te ruimen voor de Heer. Wij laten God met ons bezig zijn’ (Trouw, 9-11-1985, p. 29).


�  ‘Der Dualismus, den wir im Neuen Testament feststellen, ist ein temporaler zwischen Jetzt und Zukunft. Es ist nicht der hellenistische Dualismus zwischen Diesseits und Jenseits. Darum führt der christliche Gegensatz nicht zur asketischen Ablehnung gegenwärtiger Gegebenheiten’ (Oscar Cullmann, Der Staat im Neuen Testament, Tübingen 1961, p. 64/65).


�  Petrus zegt hier: ‘we zien uit naar een nieuwe hemel en een nieuwe aarde’. Dit staat voor de gehele schepping. ‘God schiep hemel en aarde. Men is het er wel over eens dat daarmee bedoeld is wat wij het heelal plegen te noemen. In het Hebreeuws bestond daarvoor niet een soortgelijke term. Als men over het heelal wilde spreken, deed men dat door bv. de twee helften van de wereld zoals de mens die ziet te noemen: het firmament boven hem en de grond onder zijn voeten, en vaak haalde men er ook bij aan al dat geheimzinnige dat men vermoedde onder de grond en in de diepte der zee, en men noemde dat: “wat onder de aarde is”. De schrijver wil dus zeggen: “God heeft alles gemaakt. Je kunt niet zover reizen en je kunt zover niet met je onderzoek gaan, of je hebt te maken met wat God gemaakt geeft”. ( ) …de hemel is voor vele volken bij uitstek het beeldscherm waarop zij hun religieuze fantasieën hebben gericht. ( ) In de oneindige ruimten daarboven plaatste hun verbeelding de voornaamste goden. ( ) En nu zegt Genesis 1, dat de HERE  de hemel heeft geschapen. ( ) Zon, maan en sterren zijn niet meer dan Gods gereedschap ten behoeve van de mens’ (F.H. von Meyenfeldt, Groninger Kerkbode, 25 juli1987, p. 1. Mijn cursivering).


�  ‘Biéler summarizes Calvin’s view: “The whole social order which is relative and necessary to the conservation of society has no value or end in itself, just like the partially restored order of the church has neither. Both do exist in view of the definitive coming of the Kingdom of God. Therefore, until then they have only provisional existence; and the whole human history unrolls awaiting that event” (Andre Biéler, La pensée economique et sociale de Calvin, Geneva 1961, p. 266, translation mine).


�  Ruim 30 jaar geleden stelde Dorothee Sölle mij de tekst ter hand van een lezing die zij in Buenos Aires had gehouden, onder de titel Liberation and Resistance. Zij zegt daarin: ‘The former  state president of West-Germany, Gustav Heinemann, told me in the last conversation we had that the only real hope for him was the returning of Christ: the ending of all of our provisionalities, and our labouring, too. Come, Lord Jesus! That was the last gesture we got from this enormously active and struggling politician, who had been an active member of the Confessing Church’ (p. 8 van de  -ongedateerde- tekst).


�  Jacques Ellul, Apocalipse. Arquitetura em movimento, São Paulo 1979, p. 58.


�  “We think that only a theology which explicitly introduces the eschatological clause against the transcendental illusion of modernity, opening up to a theological transcendence by virtue of the faith in the resurrection of Jesus, a theology which adopts as its basic task the anti-idolatrous critique of all sacralised institutions that require sacrifices of human life - be it capitalist or socialist -,  is able to vindicate a relevant place in the modern world and serve in an effective way the struggles of liberation of the oppressed without loosing its identity of theological discourse”, Jung Mo Sung, Economía. Tema ausente en la teología de la liberación, San José 1994, p. 208 (my translation).


�  Zolang het geloof aan een laatste oordeel nog stand houdt, zegt Abraham Kuyper, ‘kunt ge de gedurige rechtskrenking op aarde, krenking niet alleen door de overtreder, maar krenking ook door de wet en door de rechter, getroost aanzien, wijl uw eigen rechtsbesef dan rusten blijft in het recht uws Gods, krachtens hetwelk Hij zelf eens als wreker zal opstaan’ (A. Kuyper, De verflauwing der grenzen, Amsterdam 1892, p. 38).


�  Wanneer er zo’n bedelaar komt en zwijgend aanschuift om te eten, beginnen de kinderen te gniffelen. De ouders bestraffen hen: hij is een vertegenwoordiger van Christus.


�  Hoezeer deze redenering op een misvatting berust blijkt uit Jezus’ antwoord aan de discipelen die ‘dachten dat het Koninkrijk van God nu spoedig zou aanbreken’ (Lucas 19:11). Jezus, op weg naar zijn lijden in Jeruzalem, reageert met de grote domper: hij vertelt de gelijkenis over het koninkrijk van de aardse macht die het tegenbeeld is van de gelijkenis van de talenten uit Matteüs (vgl. Roelf Haan, Economie van de eerbied, Meinema 2005, p. 130-139).


� ‘Apocalyps’ wil zeggen: ontmaskering, onthulling, openbaring.


�  René Girard, Des choses cachées depuis le fondation du monde, kekrummena apo katabolès (Matthieu 13, 35), recherches avec J.M. Oughourlian et Guy Lefort, Bernard Grasset, Paris 1978, pocketuitgave, p. 279 e.v., ‘Royaume et Apocalypse’.  


�  ‘De wereld gaat ( ) ten onder ( ) aan ongeloof en massaconsumptie’, Freek de Jonge in gesprek met Arend Evenhuis, Trouw/de Verdieping, 17 november 2007, p. 7.





PAGE  
5

