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In 1994 kwam van Erik Borgman de bundel ‘Alexamenos aanbidt zijn God. Theologische essays voor sceptische lezers’ uit. Deze essays, maar meer nog de erin uitgedragen opvatting dat theologie zo bedreven moet worden: als essayistische theologie, tastend en persoonlijk, hebben mij zeer geïnspireerd. In navolging hiervan besloot ik mijn doctoraalscriptie systematische theologie ook zo samen te stellen: drie samenhangende essays als proeve van geloofsverantwoording.

Met ‘Metamorfosen’ heeft Erik Borgman een tweede bundel afgeleverd, die echter uitdrukkelijker als boek wordt gepresenteerd. Die poging vind ik minder geslaagd, maar ik werd opnieuw aangesproken door de bijzondere en tegelijk zeer traditionele invalshoek van de auteur. Borgman zoekt naar de sporen die God in deze wereld trekt. Hij durft het aan om vanuit een religieuze traditie te spreken over zaken die in de wereld spelen: politiek messianisme, Europese eenwording en islam. ‘Katholiek met Joodse hersens’ noemt hij de geest die het boek zou moeten bezielen. Vanuit de traditie van de katholieke cultuurtheologie (E. Schillebeeckx, M.-D. Chenu) beziet hij de onderlinge afhankelijkheid die er is, en zoekt in de wijze waarop mensen daar mee omgaan naar tekenen van Gods komende heil. De ‘Joodse hersenen’ duiden op de hartstocht voor de waarheid en de voorliefde voor een goed debat (wellicht tegenover de katholieke neiging om meningsverschillen met de mantel der liefde te bedekken). Zoals een goed katholiek intellectueel betaamt wordt de wereld niet slechts bezien als van God los en onvolkomen, maar ook als vindplaats van God en van het goede leven. In boeken en films, in New Age en Pim Fortuyn, heeft Borgman oog voor het heilige, voor het verlangen naar heelheid, voor messianisme en stelt deze in het scherpe licht van een kritische theologie die enerzijds waardeert wat er al is, en anderzijds contrasteert met een religieuze benadering die weet dat we leven uit de hoop, zonder nu al ooit het heil of de waarheid te bezitten.

Wie zich wil inspannen voor de voortgang van geloofsgemeenchappen waarin dit geloof in de altijd komende aanwezigheid van God wordt geleerd en gevierd vraagt zich natuurlijk af: hoe kan deze visie ook anderen inspireren? Hoe kan zo’n fijnzinnige cultuurtheologie van nut zijn voor gewone gelovigen? Wat betekent dit voor het werken aan de opbouw van kerk?

Het zal duidelijk zijn dat dit boek geen praktische handvatten biedt voor het werken aan kerkopbouw. Wel draagt het een scherpe overtuiging uit van waar het in het christelijk geloof om gaat, waarbij een grote openheid naar de wereld is geïmpliceerd. Eén essay (‘De erosie van de hiërarchie en de verbinding met het heilig begin’) handelt expliciet over de organisatie van kerk-zijn. Hierin betoogt de auteur dat het tegenwoordig uit den boze is om kerkelijk gezag te funderen in een vaststaande heilige oorsprong. Hiërarchie kan zich niet beroepen op een historisch verkregen autoriteit; het gezag van bijvoorbeeld een bisschop dient eruit te blijken dat hij de kerk, die altijd weer in zichzelf gekeerd dreigt te worden, opent voor haar roeping en zo God en zijn Gezalfde representeert.

In dit spoor zou ik de volgende aanzet geven tot kerkopbouw langs deze lijnen. De allereerste les is om met een gelovig oog te zien waar mensen al gemeenschap vormen in de geest van de God die Jezus verkondigde. (En de blik niet op voorhand laten sturen door institutionele kaders.) Een geloofsgemeenschap in deze geest zal zich proberen te blijven verstaan met haar omgeving, luisteren naar wat daar speelt, en hierinnen een evangelisch geluid laten klinken. Haar identiteit zal sterk ontwikkeld zijn en tegelijk open, omdat het nu juist tot de christelijke overtuiging hoort dat God altijd groter is dan onze categorieën. De organisatiestructuur en de middelen van deze gemeenschap zullen telkens afgestemd worden op de roeping van de gemeenschap, en de leiding van deze gemeenschap zal werkelijk dienstbaar zijn en dit woord niet slechts hanteren als camouflage voor een houding die veronderstelt dat het heilige tot haar beschikking staat.

Zien wat er is dus, vertrouwen dat daar iets goeds uit kan groeien,dàt mogelijk helpen maken, en de communicatie bevorderen met andere plekken van kerkwording om sektarisme tegen te gaan. Een dergelijke sympathiserende, maar kritische, houding ten aanzien van wat ik zelf fluïde vormen van kerk-zijn heb genoemd verdraagt zich wellicht wat moeilijk met de planmatige, methodische aanpak die het moderne opbouwwerk altijd heeft voorgestaan. Anderzijds sluit ze waarschijnlijk wel goed aan bij de feitelijk wat minder systematische praktijk, waarin inspireren, faciliteren en aanzetten tot communicatie altijd belangrijke elementen zijn.

Het is de kunst om vanuit deze benadering met overtuiging praktisch te opereren, en niet te verzanden in een quasi-progressieve onverschilligheid ten aanzien van wat er zoal geleerd, gevierd en geloofd wordt. De welwillende ‘katholieke’ aandacht voor wat er is aan naastenliefde en religieuze verlangen dient inderdaad gepaard te gaan het cultiveren van een lerende houding. Nu ligt er een doorwrocht theologisch werk voor fijnproevers. Maar het is vervolgens ook van belang dat (jonge) mensen zelf hun werkelijkheid gelovig leren duiden, en dat kan alleen wanneer zij bekend worden gemaakt met de bijbelse verhalen van hoop temidden van gebrokenheid, van geloven tegen de klippen op. Er dient geleerd te worden, want de ‘vanzelfsprekende’ religieuze socialisatie die nodig is om met deze ogen te leren kijken, vindt bijna niet meer plaats. Inwijding in het geloof is dus nodig omdat we anders niet goed kunnen zien. En dat leren dient wel georganiseerd te worden. Dat gebeurt ook her en der: in parochies en gemeenten, gezinnen en kringen, bedrijven, politieke partijen en verenigingen. Deze plekken dienen gewaardeerd en gekoesterd te worden.
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