Nu sluit ik mijn verbond met U … 

Sinds de jaren 80 zijn we doordrongen van de effecten van ons gedrag op onze leefomgeving. Sindsdien wordt ons voorgehouden dat als we blijven consumeren zoals nu, het leven op aarde bedreigd wordt. Er kwamen katalysators voor de auto, het afval wordt gescheiden ingezameld, en tal van andere maatregelen volgden. Sinds enkele jaren horen we ook van smeltende gletsjers, stijgend zeewater en een opwarmende aarde. 

Alles wat gebeurt in de wereld mag zijn plaats hebben in de kerk. Er wordt gebeden voor onze medemensen, en soms ook voor de natuur. Vanaf de kansel worden we toegesproken over onze verantwoordelijkheid voor de aarde en haar bewoners. In dit artikel wil ik op zoek gaan naar geschikte taal voor dit spreken over geloof en leefwereld. Dit doe ik omdat ik ervan overtuigd ben dat onze manier van spreken invloed heeft op ons handelen. Zoals de Amerikaanse theologen Dieter Hessel en Rosemary Radford Ruether zeggen:

Godsdienst helpt onze omgang met de natuur, bewust en onbewust, vormen. Godsdiensten bieden primaire interpretatiekaders in de vorm van verhalen over wie wij zijn, wat natuur is, waar we vandaan komen, en waar we naar toe gaan. … Godsdiensten vertellen hoe we met elkaar en met de natuur moeten omgaan. 

De dominante houding in de theologie tegenover de natuur is er een van overheersing en gebruik: de mens is aangesteld als heerser over de aarde, die hem gegeven is om te bewonen en te gebruiken. Het eerste scheppingsverhaal is vaak richtinggevend. Hierin spreekt God de mens als volgt toe: ‘Wees vruchtbaar en word talrijk, bevolk de aarde en breng haar onder je gezag: heers over de vissen van de zee, over de vogels van de hemel en over alle dieren die op de aarde rondkruipen’ (Genesis 1:28). De laatste jaren is deze tekst verbonden met het zogenaamde ‘rentmeesterschap.’ Ook in dit beeld houdt echter de mens de touwtjes in handen. Hij is geen onderdeel van de schepping. 

Er zijn ook andere geluiden. Naast de dominante traditie zijn er overleveringen met wel degelijk aandacht voor natuur en milieu. Waar er in moderne theologieën expliciet aandacht is voor deze onderwerpen wordt wel gesproken van ecotheologie. Als deze vanuit het perspectief van vrouwen wordt beoefend is sprake van ecofeministische theologie. 

Volgens deze theologen heeft de nadruk op een transcendente God, verheven boven de aarde en de natuur, niet bijgedragen tot een positieve waardering van de natuur. Zij signaleren dat in de dominante stromingen van het christendom God ver verheven is boven de natuur. Hij is er geen deel van. Deze God richt zich alleen tot mensen. De natuur is slechts secondair van belang, slechts voor zover zij als leefgrond kan dienen voor de mens. En deze theologen vragen zich af of er in een spreken over God in antropomorfe of persoonlijke beelden ruimte is voor de natuur. Wat immers heeft een vader, koning of rechter met de natuur van doen?

Binnen de ecofeministische en ecologische theologie onderscheid ik twee hoofdrichtingen:

1. de sacramentele traditie

Deze traditie benadrukt dat God niet allen ‘boven’, transcendent, is, maar ook in de wereld. De term incarnatie wordt hiervoor gebruikt en stoelt op de menswording in Jezus Christus. Dit wordt echter niet exclusief opgevat – God is vlees geworden in Jezus Christus en in hem alleen – maar inclusief: God is immanent aanwezig in de wereld. Als de hele wereld in zekere zin ‘heilig’ is (want goddelijk), dan is de vernietigende omgang met de aarde te bestempelen als ‘zonde.’ Met name katholieke theologen maken gebruik van deze traditie.

Laat ik het wat minder abstract maken door een beeld van de eveneens Amerikaanse theologe Sally McFague in te brengen: de wereld als Gods lichaam. Dit wil zeggen: de hele wereld is doordesemd van het heilige, ja, de wereld is het heilige. Binnen het wereldlichaam hangt alles met alles samen. Daarom juist moeten we zorgvuldig omspringen met de verschillende ledematen. Geen enkele kunnen we missen. In dit beeld is de mens geen heerser meer, maar een onderdeel van het geheel. Een dergelijk spreken stelt vragen bij de omgang met de andere onderdelen van het lichaam, c.q. de schepping. 

Een beeld als dit helpt ons nadenken over verbanden. Ik kan echter niet nalaten een kritische vraag te stellen: God komt zo wel erg nabij. Is er nog plaats voor God als tegenover, zoals we die bij voorbeeld tegenkomen in de verbondstraditie?

2. de verbondstraditie

Bij deze lijn in de theologie wil ik wat uitgebreider stilstaan. Allereerst wil ik de bijbelse teksten onderzoeken die spreken over het verbond. Het woord dat voor verbond in het Hebreeuws wordt gebruikt, berit, wordt zowel gebruikt voor verbonden tussen mensen als voor de verbonden die God sluit. Mij gaat het meer specifiek om de verbonden van God. 

Genesis 9

De zondvloed is voorbij. Het is gestopt met regenen en langzaam daalt het water weer. Als het land is drooggevallen bouwt Noach een altaar om God te eren. God belooft ondertussen zichzelf – zo lezen we – dat hij de aarde nooit meer zal treffen met een zondvloed. God zegent Noach en sluit met hem een verbond waarin heel de wereld begrepen is:

Hierbij sluit ik een verbond met jullie en met je nakomelingen, en met alle levende wezens die bij jullie zijn: vogels, vee en wilde dieren, met alles wat uit de ark is gekomen, alle dieren op aarde… (Genesis 9:9-10)

Als teken van dit verbond plaatst God de regenboog aan de hemel, zodat de mensen zullen weten dat God hen niet zal treffen met een zondvloed, en zodat God herinnerd zal worden aan zíjn belofte.

Genesis 15

In Genesis 15 wordt verteld dat God een verbond sluit met Abram, later Abraham geheten. Het is de belofte dat Abrams eigen nakomelingen – Isaäk is nog niet geboren – het land, Kanaän, zullen beërven. Vele malen wordt naar dit verbond terugverwezen. Het staat bekend als het verbond van de aartsvaders. Als vrouw vraag ik me natuurlijk af of ook de dames zijn inbegrepen, met name omdat het teken van dit verbond de jongensbesnijdenis is.

Exodus

Eén van de centrale teksten in het Oude Testament is het verhaal van de verbondssluiting op de Sinaï. Vaak wordt naar dit verbond verwezen als gesproken wordt over Het Verbond.

Het verhaal is als volgt: het volk is weggetrokken uit Egypte en komt na drie maanden in de Sinaïwoestijn. Bij de berg slaan zij hun kamp op. Mozes beklimt de berg om God te ontmoeten. God zegt dan:

Als je mijn woorden ter harte neemt en je aan het verbond met mij houdt, zul je een kostbaar bezit voor mij zijn, kostbaarder dan alle andere volken – want de hele aarde behoort mij toe. Een koninkrijk van priesters zul je zijn, een heilig volk. (Exodus 19:5-6)

Mozes brengt de boodschap over en 

het hele volk antwoordde als uit één mond: ‘We zullen alles doen wat de HEER heeft gezegd.’ (Exodus 19:8)

Het aansprekende in dit verhaal is de tweezijdigheid van het verbond. Hier is sprake van een verbond tussen twee partijen met rechten en plichten aan béide zijden: God is trouw,en de mens, ook al worden primair de mannen aangesproken, volgt de voorschriften zoals deze zijn neergelegd in de tien woorden en in de geboden. De tien woorden worden dan ook wel de platen van het verbond genoemd (Deuteronomium 9:9). Hoewel in het verbond niet – zoals bij Noach – de natuurlijke wereld is inbegrepen, is er wel aandacht voor het land, onder andere in het Sabbatsgebod (zie noot i). 

enkele andere teksten

In 2 Samuël 23:5 belooft God aan David dat zijn nageslacht voor eeuwig zal heersen. Deze tekst laat ik verder buitenbeschouwing – ook al speelt zij een rol bij de erkenning van Jezus als Messias. 

In tijden van grote wanhoop (de ballingschap) begint Jeremia te spreken van een nieuw verbond. Bijzonder is dat God dit verbond in de harten van de mensen neerlegt (Jeremia 31). 

Wat het Nieuwe Testament betreft, noem ik slechts de inzettingswoorden van het avondmaal: ‘Deze beker is het nieuwe verbond dat door mijn bloed gesloten wordt.’ (1 Kor 11:25). Het verbond wordt met iedereen gesloten die aan tafel zit. Als teken wordt gezamenlijk gegeten en gedronken.

Wat leren we van deze bijbelse teksten over het verbond?

Centraal staat in de teksten over het verbond het begrip trouw: God is trouw en in het verbond van de Sinaï belooft het volk trouw te zijn aan God. In ruil voor bescherming is het volk dienstbaar en afhankelijk van God. Ook als het volk afdwaalt, zal God trouw blijven. Het verbond van de Sinaï biedt mogelijkheden om over God en mens te spreken. De natuurlijke wereld is echter ver weg. Zij valt buiten het verbond en is object in de regelgeving. Slechts in het verbond dat met Noach gesloten is, is zij partner in het verbond. Mochten we dus een eigen subject positie willen toekennen aan de natuur, dan moeten we voor een bijbels beeld teruggrijpen op het verbond met Noach.

Dan wil ik nu proberen af te ronden met enkele slotopmerkingen:

- Ik heb beargumenteerd dat het goed is stil te staan bij onze geloofstaal. Zij draagt bij aan de manier waarop we in de wereld staan. Ik zou het een goed ding vinden als we ons meer bewust waren van onze verbondenheid met elkaar en met de natuur. Je kunt spreken over solidariteit en verantwoordelijkheid, zoals we doen in de uitzendingswoorden in de liturgie. 

- Over God spreken als Vader en Heer, past daar niet bij. We moeten zoeken naar beelden voor God waarin de natuur een plaats heeft.

- Dat kan via een sacramentele weg, de weg van de incarnatie en via de weg van het verbond.

- Naar mijn mening moeten beide wegen gecombineerd worden om enerzijds het gevaar van een totale versmelting van God en wereld te voorkomen en anderzijds God niet te ver af te plaatsen van die wereld. God is transcendent (het verbond) én immanent (sacramenteel).

- Tegelijk moet je erkennen dat God in de bijbel de natuur gebruikt om te verschijnen: in wolk en vuurkolom, in de koele bries etc. In de bijbel vallen God en natuur niet samen. 

- Daarnaast zijn er teksten, zoals de Psalmen en Job, waar de natuur in prachtige beelden beschreven wordt. Kent u b.v. de beschrijving van het nijlpaard in Job?

Zie het nijlpaard dat ik heb geschapen, net als jou; 

het eet gras als een rund. 

Hoe krachtig zijn zijn lendenen, 

hoe machtig de spieren van zijn buik! 

Hij kan zijn staart rechten als een ceder, 

de pezen van zijn dijen spannen zich in bundels. 

Zijn botten zijn staven van brons, 

zijn ribben stangen van ijzer. …. (Job 40:15-18)

- In Job is dit een onderdeel van Gods antwoord op Jobs vragen naar het waarom van zijn lijden. God antwoordt met overmacht: waar was jij toen ik de schepping schiep? Het zet Job op zijn plaats. De mens is één van de schepselen Gods. Het raadsel van de wereld is niet te doorgronden. Hier zou een mogelijkheid kunnen liggen voor een verder positief spreken over de natuur.

-Tot slot een relativerende opmerking: welke taal we ook spreken, als we onze ideeën niet omzetten in handelingen, zal geen enkele discussie over geloofsbeelden enig nut hebben.
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�Een derde lijn is eventueel zichtbaar bij theologen/s met aandacht voor het sabbatsgebod en de voorschriften voor het jubeljaar. Zij sluiten aan bij teksten als Exodus 23:10-12:





Zes jaar achtereen mag je je land inzaaien en de oogst binnenhalen. Maar het zevende jaar moet je het land braak laten liggen en het met rust laten, dan kunnen de armen onder jullie ervan eten; wat zij nog overlaten is voor de dieren van het veld. Met je wijngaard en je olijfgaard moet je hetzelfde doen. 


Zes dagen lang mag je werken, maar op de zevende dag moet je rust houden; dan kunnen ook je rund en je ezel uitrusten en kunnen je slaven en de vreemdelingen die voor je werken op adem komen. 





Het jubeljaar is een uitbreiding van deze zevenjaarlijkse rust, die op zich weer een uitbreiding is van de wekelijkse sabbat. De sabbatstraditie kan ook als variant van de verbondstraditie gezien worden. 


 





