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Van de redactie

Uit allerlei reacties die binnenkomen (p. 04-09) gkt niet alleen hoe intensief
ons blad GAMMA wordt gelezen, maar ook hoeveel mensen bezig zijmet de
grote vragen van het leven. De redactie ontvangbms omvangrijke essays,
waarin mensen hun eigen wereldbeeld na vaak jarenanm filosofische en/of
natuurwetenschappelijke studie hebben uitgeschreven Vaak gaat daarbij
dan het verzoek om het werkstuk terug te sturen alket niet voor publicatie
in aanmerking komt. Uit het feit, dat totaal geen ekening wordt gehouden
met de kosten en de tijd, die een en ander met zicheebrengt, blijkt vaak al
de kwaliteit van dergelijke stukken nog voor de leimg ervan. Hoe langer wij
met dit werk bezig zijn, hoe meer wij ervan overtugd raken, dat 'kwaliteit'
samengaat met 'de mate waarin men zich in de andeveet te verplaatsen'.
Kwaliteit is het resultaat van een levenshouding,id door lezing van het werk
van Teilhard de Chardin bij uitstek wordt bevorderd.

Als je daarop let, dan zie je een dergelijk verschisel overal om je heen. Een
tekort aan aandacht voor de omgeving, voor het kaider, de omstandighe-

den van de ander doet afbreuk aan de kwaliteit vateven. De chauffeur die

vergat zijn kraan plat te leggen, het viaduct bij Demen kapotreed en zo een
trein liet ontsporen, is een voorbeeld dat de kramn haalt. Je zou bijna con-

cluderen, dat wij dergelijke rampen - volgens Teillard de schaduwzijde van

het evolutionaire proces (zie Bonting p. 43-50) -adig hebben om ons hier-
voor de ogen te openen. In ieder geval maken zesowel bewuster, als we ze
filosofisch tot de algemene stelregel weten te makeAandacht en zorg voor

de ander komt de kwaliteit van het geheel ten goede

We merken het aan de mensen om ons heen. Als wijegeaandacht hebben
voor de ander, keert deze zich van ons af. Zorgj het met de kerken, die de
mens uit het oog verloren. De psychotherapie werdodlig en kwam tot bloei,
toen de religie in verval raakte, zegt Martin van Kalmthout in zijn boeiende
lezing (p. 10-19). Het integraal denken en de presfilosofie van Whitehead,
waarvoor respectievelijk Hans Vincent (p.20-24) emlen Crul (p. 51-59) plei-
ten, streven ernaar de religie met de wetenschap verzoenen. Ook in de
visie van Teilhard is evolutie geen 'bevrijding vande ander', geen exodus,
maar de weg om de christelijke idee van het bovenhaurlijke te verzoenen
met het humanisme van het 'ultra-menselijke’, steliViel Eggen in zijn artikel
'Menswording...' (p.25-31). Wijbrand de Steur ondeschrijft theorieén die het
bewustzijn in de evolutieleer verdisconteren. Daardor "kunnen wij ideeén
krijgen, die uitstijgen boven ons eigenbelang” (p32-37).

We leren onszelf immers pas kennen in relatie totraleren. Tijdens een
bijeenkomst van de Raad van Levensbeschouwingen Beligies te Utrecht op
30 mei jl. werd het duidelijk: Tussen onze identit# en ons imago ligt nog een
kloof. Hoe dichten wij die in de toekomst (p. 60-62
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BlJ DE REDACTIE INGEKOMEN REACTIES

I. Reactie op de lezing voor de Arabische Verenigin(Hans JansenXen zeer
interessante beschrijving. Jansen is een vakmaay mermoedelijk een niet-
islamiet. Hij wijst er echter terecht op, dat de &ikaanse overheid door de steun
aan de oligarchische 'bezitters' van de olieveidede ogen van de vele arme
omwonenden de eigen democratische principes metewvogeden. Voor de
Amerikaanse regering is vrij beschikbare olie déggernwerkelijk 'elementaire’
levensvoorwaarde, alle andere principes zijn semun@ver het standpunt van het
‘gewone’ Amerikaanse volk is mij weinig bekend, masmarschijnlijk keurt
slechts een kleine minderheid van het volk de iagspolitiek met betrekking tot
de energievoorziening af. Hans Richter

1. Bij de Inleiding op het boek van David Griffin (GAMMA jrg. 9 nr. 2). Ben
Crul levert een interessante samenvatting van elkngen, waarover Whitehead
en Hartshorne het eens zijn. Het is een belangtijikdrage, omdat het een
samenhangend overzicht vormt. Bij de eerste (bejaate?) en achtste stelling
van Ben Crul wil ik de kerntaak van de filosofiednze tijd van een vraagteken
voorzien. Stelling 1: Het laten convergeren vanensthap en religie betekent 'het
naar een gezamenlijk punt voeren' van deze twemeslen. Stelling 8: Gods
realiteit omvat een dubbel, bipolair theisme. Haicpsfilosofische Godsbeeld
onderscheidt een mentale pool en een fysieke pool.

Nu heeft stelling 1 tot gevolg, dat de twee polerdwijnen en stelling 8 beschrijft
twee (goddelijke, d.w.z. per definitie eeuwige)@gldie blijven: een mentale en
een fysieke pool. Intuitief beschouw ik de religis mentale en de wetenschap als
fysieke pool. Wij kunnen echter ook andere polerz&n in een bipolair systeem,
bijvoorbeeld mannelijk (fysiek) en vrouwelijk (maiat) of mannelijk (mentaal) en
vrouwelijk (fysiek). Waar het mij om gaat is, dagthbipolaire systeem in de
praktijk heeft bewezen in een krachtenveld eenabevenwicht te bewaren dan
een unipolair systeem. Daarom is het beter stelling herschrijven. Wetenschap
en religie zijn als man en vrouw elkaars tegenpotéa een huwelijk moeten
aangaan zonder elk de eigen identiteit te verlieBenopgave van de wetenschap
is het analytische zoeken naar de waarheid, zopakelon voor het verleden. De
opgave van de religie is de synthese, die uit tigitia (zonder pardon voor de
resultaten van de analyse) het onbekende, het ggoblan de andere kant
benadert Alleen door beide, bipolaire opties evenwichtigast elkaar toe te
passen zijn de slagingskansen optimaal. Wil ik aumgtenschap en religie laten
convergeren of integreren, dan leidt dit tot de deldeuwse bewijzen, dat God
bestaat (zuivere analyse) of tot vreemdsoortigeemsethappelijke stellingen,
zoals:de aarde is het centrum van het heaalbestaat sinds 3 April 4006 voor
Christus (zuivere synthese). De kerntaak van de filosodiedus niet het laten
convergeren of integreren van wetenschap en religiear een welwillende
alliantie van deze tweals in een goedandrogyn huwelijk Toch heeft deze
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herschrijving van stelling 1 ondanks de omvangrijikgreep in de basis
vermoedelijk geen invloed op de overige gedeeltande procesfilosofie.

Stelling 2 (Er bestaan een aantal inzichten varkéeigezond verstand, die door
alle mensen onvermijdelijk worden vooronderstekl)n strijd met het principe
van hetverborgen kwaadiit mijn artikel De Estafettgin hetzelfde nummer van
GAMMA -red.) en wordt door de overlevering geloochenelzebstelling is m.i. op
zand gebouwd. De woordealle mensenén bnvermijdelijk' zijn bedriegelijk en
maken de stelling niet stabieler. Bewijs: Alle memé&ebben eeuwenlang geloofd,
dat de zon om de aarde draait (alhoewel 'men'abbeter wist). Het is de vraag,
of de gemiddelde mens inderdaad beoordelen kanvevatandig is en of er over
datgene, wat wipormaal noemen, over 100 jaar anders wordt geoordeeld. Het
lijkt mij interessant, welk antwoord de procesfifie daarop heeft. De
gemiddelde mens met dit kerngezonde verstand ibijlaserigens niet 'Jan met
de pet', maar een mens van het kaliber 'Plato'zdeen goed opgeleid beroeps-
filosoof. Het 'kerngezond' verstand vinden wij veadelijk eerder bij een een-
voudig, onbedorven persoon, die met de kultuur nag al te intensief in
aanraking is geweest.

Stelling 3 is een interessant gezichtspunt, daklaart, hoe een echt religieuze
waarneming bij weinigen door openbaring bij eent@ronassa toch een
revolutionaire aanpassing van de normen kan omtkateHet aantal religieuze
ervaringen, dat daadwerkelijk tot een revolutiomaaanpassing van de normen
leidt, is echter uiterst gering (naar mijn schafteenmaal per eeuw). Zo heeft
bijvoorbeeld Pieter Kooistra een revolutionair ideen basisinkomen voor alle
mensen in de wereld) gedroomd, maar is dit nog geaktijk geworden.

Ben Crul beschrijft vervolgens een volwassen religlie volgens Griffin twee
elementen omvat: een 'waar' wereldbeeld en eenitl@algende 'gezaghebbende’
ethiek. Detheorie van het verborgen kwaait de Estafetteplaatst zowel achter
het wereldbeeld als achter de daarop stoelendeket¥n vraagteken. De
hedendaagse kernvraag is (en nu verwijs ik naaartikel van Hans Jansen): Mag
een democratische supermacht oligarchische (ma#r ammlemocratische en
wellicht corrupte) regeringen naar eigen goedduriggan de natuurlijke krachten
van de lokale bevolking op kunstmatige wijze indemhouden?  Hans Richter

Il . Het alfabet (van Benedict Broere inGAMMA jrg. 9 nr. 2)

Het artikel van Benedict Broere is een interessamtzicht van de geschiedenis
van het alfabet. Een aantal gegevens zijn nieuw mopen bieden perspectieven
voor verdere studie. Benedict citeert De Kerkhd»e:Grieken hebben de klinkers
aan het alfabet toegevoeddit is juist met betrekking tot de overleveringrvde
geschreven teksten. Er zijn echter aanwijzinger, d#a klinkers tevoren als
hiéroglyfen, d.w.z. schrifttekens wel degelijk in geir waren. De klinkers
werden echter tot de komst van de Grieken (met ndmdonérs) geheim
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gehouden door de werkelijk machtigen in de ontwlitt&danden. Zoals steeds zijn
de werkelijk machtigen de wijzen: in de oudheichzileze machtigen priester-
koningen, die het inzicht in de samenhang der diirigt verst ontwikkeld hadden.
In onze tijd met de openbare filosofische bronreudit gedrag van de priesters
nauwelijks nog te begrijpen, maar de macht is nesatiien het best te vergelijken
met de macht van de Grote Broer van Orwell, regpeslijk met een moderne
geheime dienstzoals de CIA, die aan het 'allesweten' de mamthhéersen en
verdelen ontleent. De loiis nu waren in diverse opzichten revolutionair. De
belangrijkste eigenschap was misschien wel de ntoedhieuwe paradigma’s,
zoals de afschaffing van religieuze geheimen. Deaed is vermoedelijk (met het
alfabet) overgenomen van het handelsvolk der Phigesii De Grieken hebben
over het algemeen maar weinig respect voor de Ggdhad en althans in mijn
ogen de heilige klinkers als eerste volk aan Habatdurven toevoegen.

De klinkers hebben voor deze stap ongetwijfeld edtédan en zijn als heilige en
geheime symbolen in feids eerste tekensntstaan ter ere van God. De geheime
symbolen in de naam van God bestaan uit klinkelfsv@denals laatste tekens
aan het profane alfabet toegevoegd. De medeklirdirslaarentegen (volgens de
Kabbala) als symbolen opgebouwd uit de klinkers.Kabbala is weliswaar laat
neergeschreven, maar heeft evenals de klinkerssednedwaardige leeftijd als
mondelingeoverlevering. Het kabbalistische idee, dat de jgpimg uit een woord,
resp. een letter is ontstaan, is in feite het fumelat van het analytisch
klankweergevend systeem (vgl. het citaat uit hekwan George A. Miller in het
artikel van Benedict Broere).

De analytische revolutie is door de opheffing van geheimhouding door de
Grieken eerst tot volle ontplooiing gekomen en watdarom algemeen aan de
Grieken toegeschreven. De basis is echter in meerdwg oudere talen al
aanwezig. Terecht citeert Benedict Broere De Kevkhwaar deze steltlat het
Griekse alfabet een belangrijke stimulans in dehtil)y van wetenschap en
techniek, individueel bewustzijn en democratietrgsiéverd.
Of deze ontwikkeling een vooruitgang is, weten aierigens pas over enkele
eeuwen. Sommige filosofen (zoals Pirsig Zen and the art of motorcycle
maintenanck opperen, dat de Grieken de balans met de syntiresbun
enthousiasme voor de analyse min of meer uit hgthebben verloren.

Hans Richter

IV - Geachte redactie, In "van de redaktie" nr. 3 vraagt u aandacht voor
nieuwe verschijnselen die het gevolg kunnen zijn ressaal verspreide techno-
logische mogelijkheden. Het uitgangspunt dat eensnie zijn veelvormigheid en

veelkleurigheid niet in logische programma's isvadten kan een reden voor
onderzoek zijn. Dat daarbij de mysteries in de gphy en het leven verder
geéxploreerd worden is wijd en zijd bekend. Wanrdeemens in zijn akties en
interakties versimpeld wordt,vereenvoudigd wordtorgesteld, om geschikt
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gemaakt te worden voor logische programma's dandadr vaak al snel een
neergaande tegendraadse lijn in aan te wijzen;eliagybij de programma'’s zelf
als ook dat deze programma's zelf weinig verniegvliieden, De mens die zich
meer en meer zal aanpassen aan logische programaha&s/ens ontdekken dat
die programma’s zich ook aan hem of haar aanpaBsg¢rdaarbij sponta-niteiten
en ideeén als ongewenst worden betiteld valt ampegr op, maar is wel een
realiteit. Vaak worden protesten hiertegen of stellen tot het aangaan van
dialogen ook nog eens afgedaan met de opmerkinghefatnu eenmaal een
noodzakelijk kwaad is; en dat behoeft geen verder nader onderzoek.
Verspreiding van "het idee als virus voorgestefinder dat het een menselijke
bron zou hebben, lijkt me geen goed idee. Misscigeer juist wel veel meer
behoefte aan nieuwe ideeén. Niet alleen om aanitggingspunt van veelkleurig-
en veelvormigheid te kunnen blijven voldoen, mask om de goede en gezonde
eruit te kunnen blijven pikken. Met vriendelijkeogten uit Lelystad,

Aart Wessemius

V - Enkele opmerkingen bij het artikel van Hans R.Vincent: 'De evolutie van
het wereldbeeld'

In de eerste plaats wil ik graag een opmerking makesr de ‘wetenschappelijke
zekerheden' die Hans Vincent in zijn hierboven gemde artikel poneert. Die
uitdrukking ruikt nog erg naar de 'wetenschappgrgabssier in feiten'. Dat hangt
samen met onze ideeén over vaste en onaantastiangwetten. Volgens veel
wetenschappers zijn de natuurwetten in de eerdjardste seconde na dsg
banggemaakt en daarna zijn ze onveranderlijk geble@&eldrake zei daarover:
"Wie dat gelooft, gelooft alles". Het is ook mogelte veronderstellen, dat de
natuurwetten in de evolutie zijn ontstaan als zlahgzaam ontwikkelende
gedragsregels van de materie. Omdat deze evolatielang niet ten einde is,
evolueren ze ook nu nog steeds verder. Dat ze wmwrikbaar voorkomen als
vaststaande wetten, komt alleen maar omdat ernabeeoorstelbaar lang proces
van ontwikkeling gaande is en omdat wijzelf daag moaar een minuutje naar
kijken. Ook een grote rotspartij lijkt ons heel vas solide, maar over miljoenen
jaren is zij vergaan tot zand. Zie daarvoor RufértldrakeZeven experimenten
die de wereld kunnen veranderenoofdstuk 6: De variabiliteit van ‘natuur-
constanten'.

Natuurlijk, de wetenschappelijke resultaten zijrelhieruikbaar en ze komen ons
daarom heel zeker over, maar het zou heel goedekuniin, dat in die 'zeker-
heden' ook een bhias, een vooringenomenheid, geslipedie bij de verdere
evolutie van ons denken een blok aan het beereisk aar eens aan de westerse
biologie, die bijna een eeuw lang aannam, dat editktit en leven vrijwel niets
met elkaar te maken hebben. Bio-elektriciteit iorvaeel biologen in onze
westerse wereld nog steeds een blinde viek. Déiggan die kaarten heel anders
en barst het levende weefsel opeens van de wriedelen dansende elektronen,
elektrisch werkende membranen, elektrochemischetiesa etc. In de biologie
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zijn de woorden informatie en (‘draadloze’) commatie pas kort geleden door-
gedrongen en ze moeten nog hun weg vinden in dgbga® theorieén. Hoeveel
andere verborgen vooringenomenheden zijn er nog?

Hoe dan ook, op het punt van leven, geest en detev@an beide is het allemaal
nog onzekerheid troef. Er zijn tegenwoordig bijvoeeld veel ziekten, waarvan
we, ondanks onze enorm toegenomen kennis en zel@arhebsoluut niet
begrijpen waarom ze zich ontwikkelen. 'Toevalligrd/iemand in mijn omgeving
getroffen door zo'n onbegrijpelijke stoornis: polyatgia rheumatica. Daarbij
keren de afweercellen zich niet alleen tegen gédijkaaimdringers, maar ook een
beetje tegen het eigen weefsel. En dan blijkt wdat,we echt niet begrijpen,
waarom die afweercellen dat doen en waarom ze eeematijdje weer mee
ophouden. Deze reactie heeft te maken met infoewvertiverking op cellulair

niveau, maar hoe dat werkt is nog volslagen dui®et is maar een voorbeeld
van een lange reeks: kanker, AIDS, ME, MS, astmargevoeligheden voor
stoffen en stralingen, etc. etc. Hoezo 'zekerhedentde moderne wetenschap?

In de tweede plaats vind ik de reeks 'Animisme lytheisme - Monotheisme -
Atheisme - Integraal denken' van Hans Vincent hagavechtbaar. Het klinkt
net alsof daarmee de reeks klaar is en alsof begrimle denken de kroon op het
denkwerk is. In het algemeen is het altijd weeleidelijk om een doorgaande
reeks van de geschiedenis te misbruiken als soki@l een eigen standbeeld.
Gegarandeerd dat over honderd jaar een ander isrkepheeft opgestoken. En
nu we het toch oveismenhebben, waarom zouden we niet het hedendaagse
fundamentalisme als laatste (huidige) fase invoegerplaats van integraal
denken? Daarmee bedoel ik niet alleen het religielundamentalisme, maar
vooral ook dat van de streng materialistische wsteappers, uiteraard fanatieke
atheisten, die in sommige opzichten erger zijn damaliban. In de wetenschap
heeft het fundamentalistische materialisme in wpeaichten terrein gewonnen. De
denkwijze bleek effectief en verschafte veel argot@e om af te rekenen met de
esoterische of godsdienstige prietpraat. Dat iagdgdenken daartegen opgewas-
sen is, lijkt mij voorlopig nog ‘wishful thinking'.

Maar ik heb ook moeite met de gesuggereerde vaddijikheid van deze reeks. Je
zou denken, dat het meer als een sneeuwschuivest, veer ik neem aan dat
Vincent het ook zo bedoelt: uiteindelijk verzamebdte zienswijzen zich in het
integrale denken en daaruit kies je de beste delmn cafetariasysteem
misschien? Dat doet mij denken aan de geestelifoening Summit Lighthouse
waarbij de krenten uit alle religies en esoterisgbltingen uitgestald zijn als bij
een fast-foodrestaurant. Je bestelt aan de coeetebeetje Jezus, wat Allah, een
engeltje erbij, wat filosofie, een vleugje weteregeiof astrologie, een sausje van
numerologie, een paar ritueeltjes en binnen eemutjim kun je aanvallen op je
bordje reli-pop. En wie iets ziet in de Gaiathepkiandaag aanbevolen door de
kok, neemt dat stukje neo-animisme ook even memaiemet je handen eten.
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Toegegeven, het zijn maar een paar losse gedadlieebjj mij onder het lezen
van Vincents stuk opkwamen. Het is dus een godd stant het roept vragen op
en het stimuleert de fantasie. Maar ik vind welt d@t wat te mooi is

uitgeanalyseerd. Als integraal denken werkelijkdigtade diverse denkrichtingen
te integreren in een samenhangend geheel, waaimisae, polytheisme, mono-
theisme en atheisme gezamenlijk opgaan in een nisume en toch zichzelf

blijven herkennen, dan zou ik daarvoor tekenen. rMala het gewoon een
cafetariasysteem wordt met 'voor elk wat wils', dan ik athaken.

En last but not least: wat is een wereldbeeld ¢ijg@nis dat een plaatje van de
buitenwereld waar wij objectief naar kunnen kijlemdat wij koel, afstandelijk en
wetenschappelijk kunnen beschrijven? Vanuit dezdageategang las ik vroeger
een boekHet wereldbeeld van de fysichelder, duidelijk, heel interessant en
vandaag hopeloos verouderd. Maar het kan ook dfhhet iets is dat tussen ons
en de werkelijkheid in staat en dat de beeldendeanvereld filtert, vervormt en
bewerkt, eventueel zelfs verduistert, voordat het bewustzijn binnen komt! In
mijn boekChaos en LiefdéC&L) heb ik een 'actieve metafoor' omschreven als
iets dat de werkelijkheid aan mij overdraagt edruikt in een figuur, een Gestalt.
Pas als dat proces gedaan is, begrijp ik eventetel Een stelsel van actieve
metaforen vormt gezamenlijk mijn wereldhypothese,rdijn blik richt en vormt.
De Gestalt, die daaruit voortvloeit, is mijn wetsdeld. De kwaliteit van dit
wereldbeeld is dus rechtstreeks afhankelijk vankaeliteit van de in zwang
zijnde metaforen, en die zijn altijd plaats-, tigh cultuurgebonden. In dit proces
bestaan helemaal geen vaste zekerheden.

Evolutie van dit wereldbeeld (zie de titel van ik van Vincent) zou dus
veronderstellen, dat de kwaliteit van de gebruikaforen zich door de tijd heen
steeds verder ontwikkelt. Maar om dat te beoordeldrje in de eerste plaats de
metaforen moeten identificeren en zul je vervolgeriteria moeten aanleggen
over de mate van ontwikkeling. Dat lijkt mij eeroeme filosofische klus. I€&L
probeer ik één enkele metafoor op die manier tatifigeren en te omschrijven:
de geest/lichaammetafoor. Deze voor ons wereldleratdale metafoor is in onze
cultuur m.i. heel gebrekkig verwoord en moet grgndp de schop. Wat daaruit
komt is een wereldbeeld, dat weliswaar raakvlakieeft met bijna allesmen die
Vincent noemt, animisme, polytheisme, maar ook metotheisme en zelfs met
atheisme, maar of ik dat integraal denken moet Boeraou ik niet weten.
Kortom: ik heb twijfels bij het artikel van VincenMaar ja, de taal is goed, de
opbouw ook, daar ligt het niet aan. Zelfs de casielis goed, dus wat zit ik dan te
mopperen? Gerrit Teule
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PSYCHOTHERAPIE: TUSSEN WETENSCHAP EN RELIGIE - I

Tweede deel van de Tahirih-lezing 2002, gehouden de Baha'i-geloofsgemeenschap
Martin van Kalmthout

Psychotherapie en religie

"Godsdienst gaat pas werkelijk boeien zodra memietrmeer in gelooft.”
(Herman Philipse, 1995, @) 7

De belangrijkste reden waarom er hier aandacht vim@steed aan religie is dat ik
mij afvraag of psychotherapie, gewild of ongewili& opvolger is geworden van
de religieuze traditie. Daarmee is ook de vraag @amorde wat de overeen-
komsten en verschillen zijn tussen psychotherapiekgie. Om die vraag goed te
kunnen beantwoorden is het van belang ondersckematken tussen de harde
kern van zowel de psychotherapie als de religieal&Zdet bij de wetenschap
vruchtbaar is gebleken een onderscheid te makeeriugseudo-wetenschap en
ware wetenschap, zo moeten we ook bij religie dbiffitiéren tussen magie, bijge-
loof, dogmatisme, fundamentalisme, georganiseeel@gie enerzijds en een

ervaringsgerichte, persoonlijke, op het zoekendamvaarheid gerichte religieuze
grondhouding anderzijds. Als we het kaf niet vah karen scheiden, blijft onze

hele onderneming steken in vooroordelen en defmitiblemen.

Secularisatie

Onze Westerse psychotherapie heeft diepe worteldeirgeschiedenis van de
mensheid en toont verwantschap met praktijken @ aedere culturen. Niettemin
is zij in onze cultuur vooral tot bloei gekomenéan periode dat de religie in
verval raakte. Dat lijkt mij geen toevallige sanwop van omstandig-heden.
Integendeel, psychotherapie maakt deel uit vance&our, die zich uitdrukkelijk
ontworstelde aan en emancipeerde van de religidaatste en enige bron van
waarheid. Dat begon op het domein van de wetensahapr ging ook steeds
meer gelden voor de ethiek, de moraal, de zogehkigiste vragen en de
praktische vraag wat een goed leven inhoudt. Ookexe terrreinen verloren de
kerken hun monopolie en gingen seculiere bewegingkernnstellingen zich
manifesteren. Eén daarvan is de psychotherap@ndrkader is dat een belang-rijk
gegeven, want het positioneert de psychotherageifieertijd als een bestrijder
van de traditionele religie én als een alternatarvoor.

Wij psychotherapeuten hebben in de afgelopen déxémronze praktijk gemerkt
hoe desastreus de gevolgen van een autoritaiggengtie indoctrinatie voor veel
mensen zijn geweest. Mensen zijn er angstig dooragét, vol schuldgevoelens,
uiterst negatief over zichzelf. Hiertegenover saldvij onze filosofie van de
autonome mens en hielpen onze cliénten om zichmaneiperen van de oude
religieuze conditioneringen. Dit hield in concretaak in, dat wij voor onze
cliénten een ruimte creéerden waarin zij zich vdglden stil te staan bij hun
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angsten, hun kwaadheid en verlangens, zonder da bleoordeeld en vooral
veroordeeld werden. We deden dat in de verwachtaichun zelfbeeld daardoor
minder negatief zou worden en zij aldus meer vawen zouden krijgen in hun
eigen innerlijke wereld en zo het heft over hunelewzelf in handen zouden
kunnen nemen. Daarbij was het vaak ook nog zo gatelf deze indoctrinaties in
onze jeugd hadden ondergaan, er even hard ondelemageleden als onze
cliénten en diep doordrongen waren van het belaisgdaarvan te bevrijden. Zo
was de secularisatie voor velen van ons een zegw®mr, onszelf, voor onze
cliénten en voor de verdere mensheid!

In dit verband is mij opgevallen dat deze religeundoctrinaties zeer diep
geworteld bleken te zijn bij veel van mijn cliénteok bij mensen die officiéel
met de kerk gebroken hadden en zelfs bij mensemidiegelovig waren opge-
voed. Het geeft aan dat een hele cultuur er vol nigeook als het proces van
bevrijding ver gevorderd lijkt. Eén concreet voarlieuit vele moge dit duidelijk
maken:

Hij meldde zich voor psychotherapie in verband mgbotentieproblemen. Hij

was streng katholiek opgevoed en op seks rustteoraitgesproken taboe. De
verwarring rond seksualiteit was nog vergroot daairtlij op het internaat waar

hij als puber was, geen seksuele voorlichting kreegar wel hoorde dat mastur-
batie een doodzonde is. Zo werd seksualiteit onmgewet de sfeer van hel en
verdoemenis. Hij snapte er helemaal niets meertean hij merkte dat een van de
broeders op het internaat hem seksueel begon testeet Wat hij hier ook van

zou moeten denken, hij wist vanaf dat moment desusditeit iets is dat je beter
verre van je kunt houden.

Seksuele problemen zijn nooit geisoleerd, zo opkdm. Hij was een verlegen
man, die al zijn gevoelens had begraven. Als perdgetde hij nooit mee en

geleidelijk aan ontdekte hij dat hij buitengewooeimig met zichzelf ophad. Hij

was door zijn opvoeding klein gemaakt en klein gelka. Hij had geen vertrou-
wen dat er iets goeds uit hem zelf kon komen, \afssn onderdanig, een brave
ambtenaar die zich had gespecialiseerd in het behagn anderen. ledere trots,
assertiviteit of aandacht voor zichzelf ontbrakj Was er diep van doordrongen
dat het erg egoistisch was om iets voor zichzdifettingen. Toen hij in de loop
van de therapie het een en ander begon te besaffenobeerde er verandering in
te brengen, bleek dat buitengewoon moeilijk. Hipgasde zich daarover, omdat
hij al jaren geleden met zijn religie had gebrokEiij.schrok er vooral van, omdat
hij ondanks zijn breuk kennelijk nog steeds in dseg was van zijn religieuze
conditionering.

Het proces van secularisatie is in mijn ogen eaorfeeen van ongekende impor-
tantie en bijna adembenemend in zijn impact. Hgoineert als een emancipatie-
proces, als een beuvrijding uit externe controledén richting van persoonlijke
autonomie. De impact ervan is enorm, omdat hetndelijk niet beperkt bleef tot
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enkele dissidenten, maar een hele cultuur transferde. Hoe ingrijpend en
allesbepalend deze transformatie is beseffen veiky@as als wij geconfronteerd
worden met andere culturen, die dit secularisatiegs nog niet hebben mee-
gemaakt. Een actueel voorbeeld daarvan is de Atabisvereld die nog steeds
gebukt gaat onder het juk van de religie. Niettekinnen we constateren dat de
secularisatie, ondanks een opbloei van fundamstisalhe reacties, zich snel over
de hele wereld verbreidt en niet meer te stuiterDaarbij mogen we overigens
niet vergeten dat wij zelf hier in het Westen eake¢éuwen gedaan hebben over
dit proces.

Psychotherapie maakt deel uit van de secularisates, zowel een product van als
een facilitator. Zij is een product van de Verlichting, waarin lsteven naar
autonomie van de mens de centrale gedachte wasladger stond God in het
middelpunt, maar de mens.

De dood van God

Die laatste gedachte is door velen onder woorddmmaght in de geladen uit-

spraak dat God dood is. Ik denk aan filosofen zddktzsche, maar ook aan
theologen zoals Bonhoeffer (1951). Vanuit de pstleli@peutische traditie heeft
Freud op zijn manier een belangrijke bijdrage geldvaan deze opvatting door
het geloof in God te analyseren als de projectiekmaderlijke behoeften aan een
vader, die ons kent als de palm van zijn handyda¥ ons zorgt en er garant voor
staat dat het met ons uiteindelijk goed zal aflopeaze illusie heeft volgens

Freud (1927) geen toekomst. Het is een symptoomhearonvermogen van de
mens om zijn autonomie te accepteren en aan te Qee opvatting van Freud,
dat religie iets is voor bange mensen die de wigkkeld niet onder ogen durven
zien en hun eigen lot niet in handen durven neneerdiep verankerd in de

psychotherapeutische traditie: geloven in God gagttsamen met eigen autono-
mie of staat er minstens mee op gespannen voet.

Vanuit mijn gezichtspunt is de uitspraak 'God i®dlcallereerst de beschrijving
van een persoonlijke ervaring. Voor mijn doel Zilosofische of theologische
discussies over de juistheid van deze uitspraakralevant. Het gaat erom dat
mensen in onze tijd steeds minder willen of kuneeraren dat er een God is die
deze werkelijkheid bestiert en met wie zij een pendijk contact hebben. De
ervaring dat we het juist van onszelf moeten heldrenan andere medemensen is
overweldigend. Religie lijkt steeds minder in staay iets bij te dragen aan de
levensproblemen waar mensen mee worstelen. Dezgirggwan veel mensen
roept de vraag op: waar moeten wij het dan zoekerhet gaat om de grote
levensvragen? Een feit is dat de laatste hondeardsjaeds meer mensen het bij de
psychologie (in brede zin) en bij de psychotherapieken. Jung (1932) wees daar
al lang geleden op met zijn beroemde uitsprakeredatgroot gedeelte van zijn
patiénten worstelt met religieuze vragen, waargpnzde officiéle kerken geen
antwoord vinden. Even afgezien van wat er in dibaed onder religieus wordt
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verstaan, is het naar mijn ervaring nog steeds ab wvéel mensen die in
psychotherapie komen in feite met levensproblemerstelen. Men kan erover
van mening verschillen of deze het beste kunnem@oomschreven als existen-
tieel of als religieus. De volgende casus uit npifaktijk moge het een en ander
illustreren.

Hij meldde zich voor psychotherapie met de vraaig bEm ermee kon helpen zijn
leven op een rijtje te zetten. Hij zei niet tevrede zijn over zijn leven tot nu toe
en bang te zijn dat dit in de toekomst nog ergerworden. Hij was vaak somber,
om niet te zeggen depressief en voelde zich eernzagmisoleerd. Hij vroeg zich
ook af of hij niet beter zou kunnen gaan scheid@ok op zijn werk had hij
problemen en het werk zelf zag hij steeds mindnziVerder was hij bang voor
de dood, die hij om zich heen steeds vaker za¢ptesHij kon niet van het leven
genieten, was er eigenlijk bang voor en maakte aigdral zorgen over, vaak op
een depressieve manier. Al met al overviel hem eaakgevoel van zinloosheid.
Hij kon dan moeilijk zin geven aan zijn leven tattoe en hoop hebben op een
goede toekomst. Hij wist dan ook niet waar hij Yeaddaan moest halen om zich
ergens voor in te zetten en dreigde zich terugetken en weg te schrompelen.

De uitspraak 'God is dood' heeft iets bedreigedds. moeten het voortaan zelf
uitzoeken, we zijn zelf verantwoordelijk. Of we aiitdelijk gelukkig zullen
worden, hebben wij voor een belangrijk gedeelté imrebe hand. Onze vrijheid
roept daarom angst op, en deze brengt ons dan éeteerantwoordelijkheid uit
handen te geven en zo aan onze vrijheid te ontemagpod is dood, maar onze
angst blijft. Onze vrijheid kan er immers toe lgid#at we uiteindelijk een onge-
lukkig en zinloos leven leiden, dat we verkeerdazes maken en uiteindelijk in
iets terechtkomen waar we ons nooit meer uit kunbewrijden. Dat maakt
begrijpelijk dat wij in onze praktijk ook heden tdage veel mensen zien die hun
eigen autonomie nooit ontwikkeld hebben en uitbestg zijn om die weg alsnog
te gaan. Toen God nog bestond, was dat allemabfeeskkelijker, omdat in de
heilige boeken te vinden is wat ons te doen stmagr we ons aan te houden
hebben en hoe we moeten leven. Waar dat onduidsijfk zijn er de exegeten,
de priesters en de voorgangers die ons vertell¢meain van het leven is en hoe
wij ons leven bijgevolg dienen in te richten. Nu daor veel mensen niet meer
geldt, is niet alleen de angst, maar ook de onbekgrtoegenomen en zoeken
mensen nieuwe goden om deze weg te nemen. In dehqgibgrapeutische
literatuur, maar ook daarbuiten, wordt deze steeml zaken wel omschreven als
de last die het individu-zijn met zich mee bremgze thematiek is onder meer te
vinden in het werk van Fromm, Rank, Kaiser en amlg¢van Kalmthout, 1991;
1997). In die opvatting wordt gesteld dat weinignsen erin slagen deze last te
dragen. De reden daarvan is volgens deze auteursheta daadwerkelijk
aanvaarden van het individu-zijn met alle vrijhed verantwoordelijkheid die
daarbij hoort, leidt tot een ondraaglijke eenzadgthhBaarom ontvluchten de
meeste mensen deze toestand door hun autonomie geven en zich onder-
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geschikt te maken aan iets of iemand anders. Eém@anogelijkheden is zich te
onderwerpen aan God. De prijs voor deze fusie isopgeven van het individu-
zZijn. Het voordeel is dat men niet meer verantwebjidis voor zijn leven en dat
van anderen. In dit kader betekent 'de dood van' Glad één van de
mogelijkheden om te ontsnappen aan onze vrijheiceiggevallen.

Religie zonder God

Het traditionele godsbegrip is een sta-in-de-wegrweel hedendaagse mensen
om nog religieus te zijn. Datzelfde godsbegrip weraakt een kloof tussen
psychotherapie en religie. De vraag naar overeentemmen verschillen tussen
psychotherapie en religie zal om die reden niet Znyol gevonden worden.
Zowel psychotherapeuten als geestelijk begeleiddien een vergelijking tussen
beide doorgaans met argwaan bezien. De stellingglathotherapie opgevat kan
worden als een moderne variant van de religie,treegl weerstand op en zelfs bij
de nogal onschuldige stelling dat het een modergeziingssysteem is, lopen de
emoties al snel op. Theistische religie wordt ineogeseculariseerde wereld, niet
ten onrechte, geassocieerd met dogmatisme, ge- ezhoden, autoritaire
verhoudingen, bemoeizucht en bijgeloof. Het onde&t tussen persoonlijke
religie en institutionele religie dat al ruim hondgaar geleden door de psycho-
loog William James (1902) werd gemaakt, heeft leranaar weinig kunnen
veranderen.

Misschien wordt de kloof gemakkelijker overbrugd walij ons afvragen of er ook
religie denkbaar is zonder God. Vanuit mijn gezdphint is dat een uiterst
interessante vraag, omdat ik ervan uitga dat dgigake tradities ons veel te
zeggen hebben over de praktische levensproblemen wmze cliénten mee
worstelen. Voorwaarde is dan wel dat deze levesseifl losgemaakt wordt uit
de dogmatisch-religieuze en institutioneel-kerkeliverpakking waarin ze veelal
gevangen zit.

Het interessante feit doet zich voor dat zowel dgmovige theologen alsook door
ongelovige filosofen en psychotherapeuten de veaagde orde is gesteld of er zo
iets bestaat als religie zonder God. In het hiestgande zal ik enkele
voorbeelden van het begrip 'religie zonder Godtleisen.

Seculiere religie

In zijn gevangenis in nazi-Duitsland, vroeg de Beaittheoloog en predikant
Dietrich Bonhoeffer zich af of er een religie (iiinzgeval het christendom) zonder
God denkbaar zou zijn. Hij was door de nazi's opgepmdat hij deel uitmaakte
van een verzetsgroep (€én van de weinigen), dienédokte aanslag pleegde op
het leven van Hitler. In de laatste weken van deetie wereldoorlog werd hij

naar een concentratiekamp getransporteerd en eééaecuteerd. De omstandig-
heden waaronder hij zich de vraag naar de dood Gad stelde zijn van

bijzondere betekenis, omdat de holocaust voor gelevigen het traditionele
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godsbeeld op zijn grondvesten deed schudden en waderen het einde
betekende van hun geloofsovertuiging. Bonhoeffajfdide niet aan de waarde
van het christelijk geloof, maar was wel tot de @dosie gekomen dat er voor de
traditionele invulling en vormgeving daarvan in g@seculariseerde wereld geen
enkele toekomst meer was. Hij was niet uit op emrtsaanpassing van de kerk
aan de veranderde omstandigheden, maar steldeadé@ale verwereldlijking
voor, met behoud van de essentie van het christgijoof. Verrassenderwijs
hoorde volgens hem het begrip God niet tot diergigseln de brieven die hij
vanuit de gevangenis schreef (posthuum gebundeéldidierstand und Ergebung
Bonhoeffer, 1951) begon hij termen te gebruiken '@dBgieloos christendom’,
‘niet-religieuze interpretatie van de Bijbel', 'epn wereldlijke manier over God
praten'. Hij schrijft over de afwezigheid van Gadde geseculariseerde wereld,
waar de autonome mens zelf weet klaar te komenafteetragen, ook de zoge-
naamde laatste vragen. God is daarbij in iederlgaxeabodig geworden. Religie
en God moeten, als zij nog een betekenis willerbbepbgeheel en diesseitigen
weltlich worden geinterpreteerd. Over de ontmythologisediggmet betrekking
tot het christelijk geloof al langere tijd plaatsnd en waarop in kerkelijke kringen
heftige kritiek was, zegt hij dat die lang niet @gemoeg is gegaan.

Het is niet altijd duidelijk wat Bonhoeffer precibsdoelt en wat hem uiteindelijk
voor ogen staat. Helaas heeft hij zijn project hkiehnen afmaken, maar zijn
vraagstelling blijft er niet minder interessant om.

Atheistische spiritualiteit

Ook de Vlaamse filosoof Leo Apostel (1925-1995) fheech intensief met de
vraag beziggehouden of er een religie zonder Godtlar is. Hij introduceerde
in dit verband de term atheistische spiritualitgitzijn (ook al) posthuum uitge-
geven bundeAtheistische SpiritualiteifApostel 1998) is zijn nog onvoltooide
worsteling met dit onderwerp te vinden, plus vesfoimatie over verwante
denkers in heden en verleden. Tot die verwante etsniekent hij zulke uiteen-
lopende figuren als Georges Bataille, William Jamiddu Krishnamurti, Erich
Fromm, Dietrich Bonhoeffer, Eckehart, JohanneshetrKruis, Pseudo-Dionysius
en vele anderen. Uit het oosten wordt met namedmboeddhisme als verwante
stroming geanalyseerd.

Apostel spreekt over post-theistische of niet-timike spiritualiteit, waarmee hij
aangeeft dat ook hij vindt dat het theisme voomaglerne mens een sta-in-de-
weg is om nog tot het religieuze te kunnen komeanbehadrukt evenwel dat hij
de term vooral gekozen heeft om aan te geven dahatde kern van het
religieuze, het heilige, beter niet door een tetsn@od kan worden aangeduid,
omdat het Godsbeeld een projectie van mensen daarom altijd tekortschiet.
Hij maakt duidelijk dat zijn opvatting past in dedbe tradities van de mystiek,
waar het persoonlijke en het ervaringsgerichteraahstaan en de leer, het dogma
en de organisatie worden gezien als belemmeringsr het vatten van de
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essentie van het religieuze. Hij spreekt dan oekeli over de totale of funda-
mentele werkelijkheid of over het Niets dan overdG®eze werkelijkheid is
onuitputtelijk, zij valt nooit geheel in woorden tatten, zij moet vooral empa-
thisch benaderd en ervaren worden, zegt hij inalqiisychotherapeutische termen.
Deze ervaring of beleving van de werkelijkheid matteds weer opnieuw
plaatsvinden en zal nooit een definitief stadiumeben. Men kan wel steeds
dieper in de werkelijkheid doordringen. Dit prodesnt nooit ten einde. Het doet
denken aan datgene wat in de psychotherapie beschrevordt als het
experiéntiéleproces, waarbij ook het besef bestaat dat de VijiHedd (inclusief
de persoon) nooit volledig door theorieén, beelderomschrijvingen gevat kan
worden, maar dat die altijd terugwijkt omdat zijotgr is dan onze gedachten
erover.

Humanistische religie

Ook binnen de psychotherapeutische traditie zijrdemkers geweest die zich
bezig hebben gehouden met de vraag of er eenereligider God denkbaar is. De
meest bekende is wel Erich Fromm (1900-1980). Omgeg in een orthodox-
joodse familie in Duitsland bleef hij zich zijn leeleven daarmee verwant voelen,
hoewel hij al vroeg het orthodoxe geloof en hetijegassende autoritaire
godsbegrip verwierp. Hij studeerde filosofie, sémiie en psychologie en werd
later ook praktizerend psychoanalyticus. Hij stbakend als een vertegen-
woordiger van de humanistische vleugel van de pswcélyse en is in zijn
opvattingen over psychotherapie, mensbeschouwingpgrchologie in veel
opzichten verwant aan de humanistische psycholdgiemm spreekt zelf over
zZijn benadering als humanistische of ook wel tiagistpeutische psychoanalyse.
Eén van de onderwerpen die hem buitengewoon iseeeden was de relatie
tussen psychoanalyse en zenboeddhisme. Ook gafehijhumanistische inter-
pretatie van het Oude Testament in zijn biiekverdet sein wie Goitl966). Van
Fromm stamt het onderscheid tussen autoritaire emahistische religie.
Autoritaire religie maakt de mens klein, schuldig &hankelijk. Humanistische
religie zet de mens in het middelpunt en is germhtde ontwikkeling van zijn
menselijke mogelijkheden. Fromm hanteert een braefnitie van religie en
volgens hem is de kwestie niet zozeer religie @ngesligie, maar wat voor soort
religie. Het gaat hier met name om de vraag ofelast religie is die menselijke
ontwikkeling en de ontplooiing van specifiek merjkel vermogens bevordert,
dan wel menselijke groei belemmert of zelfs verla@bk Fromm benadrukt dat
wanneer hij het over religie heeft, vooral de rielige ervaring bedoeld is en niet
de georganiseerde religie. Ofschoon een theistisdsbeeld niet per se tot een
autoritaire religie hoeft te leiden, is dit vaaklveet geval. Vanuit zijn humanis-
tische uitgangspunten ligt een niet-theistischeclirgsing van de religieuze
ervaring echter meer voor de hand. Het gaat er fram dat de menselijke
ervaring centraal staat en dat woorden (en goddbeeh het bijzonder) slechts
zZijn als een vinger die naar de maan wijst. De nmaf) de menselijke ervaring,
kan nooit door woorden uitputtend worden beschreient centraal stellen van de
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menselijke ervaring brengt een verregaande refatigemet zich mee van de
verschillende referentiekaders en maakt het veerdgok gemakkelijker ze met
elkaar te vergelijken.

Opmerkelijk in het werk van Fromm is zijn humanisgrvan de psychoanalyse,
die zo ver gaat dat we - in onze termen - zoudemé&n spreken van een zinge-
vingssysteem. Dat komt niet alleen tot uitdrukkingde benamingen die hij aan
zijn gehumaniseerde psychoanalyse geeft (humashstipsychoanalyse en trans-
therapeutische psychoanalyse), maar vooral in déstdlingen die hij voor dit
systeem formuleert. Die doelstellingen zijn nieidar die van een therapie in de
medische zin van het woord, maar die van een alleatiende praktische
levensfilosofie, en het verbaast dan ook niet datmn hier de ternPsycho-
analytische Seelsorggebruikt. Bij deze zielzorg gaat het uiteraardt roen
aanpassing, maar om optimale ontwikkeling van ednogelijkheden. Daartoe
hoort onder meer zichzelf ervaren, onafhankelijghmreiken en de kunst van het
liefhebben leren. Het samenvattende begrip vooe deelstelling idVohl-Seinen
deze doelstelling is volgens Fromm gemeenschafsip de transtherapeutische
psychoanalyse en aan het zenboeddhisme. We heldyetle maken met de doel-
stellingen van een samenhangende levensbeschouimitigsief de religieuze
dimensie. De doelstelling van de transtherapewiggychoanalyse is om mensen
te helpen de overgang te maken van de existentiewign hehebbennaar die
van hetzijn, van de oppervlakte naar de diepte. Dat is eergang die iedere zich
respecterende vorm van psychotherapie op haar eies zal maken en in haar
eigen termen zal beschrijven. Fromm aarzelt nieteddiepere dimensie te
benoemen als de religieuze dimensie en ze uitdlijket het domein van de
psychoanalyse te rekenen. Hij omschrijft deze dsi®em termen van Tillich als
dat wat ons onvoorwaardelijk aangaat, een onvoanedigk betrokken zijn op de
vraag naar de zin van het leven.

In onze zoektocht naar de vraag hoe een religidleaoGod eruit kan zien, heeft
Fromm ons een uitgewerkt voorbeeld gegeven. StBlehoeffer de vraag en
verzamelde Apostel wat er op dit gebied zoal isntn laat ons niet alleen zien
waar we in concreto bij zoiets aan zouden kunnetkete maar doet dat boven-
dien nog in een psychotherapeutisch kader; dat nzgjakwerk voor ons doel nog

interessanter. Het voorafgaande levert ons bouwsteoor een opvatting over het
religieuze, die het ons gemakkelijker zal makenpsychotherapie en religie bij

elkaar te brengen. De vraag zal dan worden of denéie van het religieuze ook
zZijn plaatskan of zelfsmoetkrijgen binnen een psychotherapie die niet schdevt

fundamentele levensvragen tot haar domein te rekene

Wetenschap en religie

In het voorafgaande hebben we de relatie tusserhptyerapie en wetenschap en
die tussen psychotherapie en religie geéxplorderpliciet kwam daarbij ook de
relatie tussen wetenschap en religie aan de oreeladtste woord over de relatie

17 GAMMA, JRGNR. 4 - AUGUSTUS 2002



tussen deze drie grootheden is nog niet gevallek, net in deze voordracht.
Daarvoor is het onderwerp te complex en te omvgagfioch kunnen we een
aantal punten verzamelen die mij interessant lijlkeen verder onderzoek en
discussie rechtvaardigen.

Allereerst is gebleken dat psychotherapie, weteasan religie, als zij op hun
best zijn, een onderzoekende grondhouding van tdéetaverkelijkheid gemeen-
schappelijk hebben. Apostel duidde dit aan metrdaid uitdrukking ‘empathie
met de fundamentele werkelijkheid'. Tot zo'n cosdukunnen wij nu komen,
omdat we veel werk hebben gemaakt van het uitzeiveran begrippen: wat is
echte psychotherapie, wat is echte wetenschap eis wehte religie, oftewel: wat
is de harde kern ervan. Tot de gemeenschappeligidehkern behoort een
serieuze poging de waarheid over onze mysterieuaekehijkheid te willen
doorgronden, waar die ons ook zal brengen. Metkking tot de psychotherapie
zou ik hieruit willen concluderen dat dit zoekennvee waarheid een funda-
menteel kenmerk is van de psychotherapie en dakazifin in hoge mate gevoed
kan worden door de wetenschap in de brede en di@pevan het woord.
Vervolgens zou ik willen zeggen dat zowel psychape als religie zich bezig-
houden met het menselijk lijden, daar zin aan pmdée geven en er oplossingen
voor proberen te zoeken. Hier gaat het niet zozeer waarheid, maar om
zingeving. Psychotherapie en religie geven daaralknhun eigen bijdrage.
Zingeving is verbonden met een dimensie die dengeteap vreemd is, maar juist
de kern uitmaakt van de religie. Het gaat hier eemin vertrouwen, geloof (wel
te onderscheiden van bijgeloof), empathie, echtheideptatie, kortom het gaat
om liefde. Hier kan de psychotherapie zich latespireren door het religieuze in
de diepe zin van het woord. Ook dat kunnen we mu $iellen na het nodige
voorwerk om de harde kern van de religie (samertgeghgie zonder God) te
vatten.

In mijn ogen is een omvattende psychotherapie egnhotherapie die zich laat
voeden door zowel een wetenschappelijke grondhgu@im de zin van waar-
heidszoeking), als door een religieuze grondhou@imde zin van compassie met
het menselijke lijden of liefde). In die zin bevinde psychotherapie zich tussen
wetenschap en religie, of beter gezegd in het spgsweld ervan. Psycho-
therapie, wetenschap en religie hebben elk humestgrke en zwakke kanten en
kennen ook hun ontsporingen. Als psychotherapenk dedat de psychotherapie
voldoende in contact staat met de wetenschap, teaaeinig met de religie. Hoe
begrijpelijk dat ook is, het leidt er in onze tige dat de psychotherapie dreigt te
verarmen tot een medische verrichting of tot ealiragstechnologie. Anderzijds
dreigt verarming en eenzijdigheid doordat de pstredi@pie blijft steken in een
individualistische, egocentrische levensbeschoumBeyruchting vanuit de reli-
gieuze tradities zal er ongetwijfeld toe bijdragtat de psychotherapie de exis-
tentiéle en spirituele dimensie van het bestaansssr gaat nemen (West, 2000).
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DE EVOLUTIE VAN HET WERELDBEELD - ||
HansR. Vincent

Integraal denken
De religie is gebaseerd op openbaring en dus suefulDe filosofie is resultaat
van redenering, waarin argumenten over de juistivaid bepaalde stellingen
worden gebruikt. De wetenschap biedt zekerhederin etat opzicht is er veel
bereikt. Maar op een aantal meer fundamentele arage het bestaan heeft de
wetenschap geen antwoord en zal dat vermoedelijkleintoekomst ook niet
hebben. Wat is de oorsprong, de toekomst, de zirhed menselijk leven, zowel
maatschappelijk als persoonlijk? Is er een andeewaarneembare wereld en
hebben wij daarmee een relatie, bijvoorbeeld nadded? Hierop zijn geen
getoetste antwoorden mogelijk en dus blijven wendaa afhankelijk van
openbaring en redenering.

De wetenschap reageert op deze problematiek opvjzien:

< atheisme, d.w.z. ontkenning, dat er ook maar i@tseen niet-waarneembare
wereld bestaat,

«+ agnosticisme, d.w.z. dat kennisverkrijging van déekende gegevens niet
mogelijk is, zonder daarbij het bestaan van eer@ndereld te ontkennen,

« integraal denken, d.w.z. een invulling van de agitbnde kennis vanuit
religieuze en filosofische gezichtspunten.

Over het eerste gezichtspunt heb ik reeds eerd&3ANMA geschreven (zie
GAMMA april 2001, p.35 e.v.). Het tweede gezichtspungéivleoort uit onwil om
tot verder onderzoek over te gaan. De derde opgais net zo oud als de
wetenschap zelf. De natuurwetenschappers uit 8erd@7 eeuw beoefenden de
wetenschap binnen een religieus kader. God had eteldvgeschapen en de
wetenschap bestudeert hoe die wereld in elkaarDobr Darwin kwam het
empiristisch gezichtspunt tot volle ontwikkelinge @xclusiviteit van de weten-
schappelijke methode. Maar ook meer recentelijk eij wetenschappers, die met
de vragen naar oorsprong, doel en zingeving blijweorstelen. De grote
natuurkundigen Niels Bohr en Albert Einstein getimf in God. Bohr was ook
geinteresseerd in de Chinese filosofie van hesma@i De natuurkundige David
Bohm, gespecialiseerd in relativiteitstheorie eraktumtheorie, heeft zich inten-
sief beziggehouden met de oosterse filosofie. Hip wok persoonlijk bevriend
met de filosoof Krishnamurti. Zijn stelling is dd¢ westerse, empirische en analy-
tische denkwijze, die het meetbare betreft, eerdgamanvulling vormt op het
oosterse, meer intuitieve en synthetische denkénuda op het onmeetbare is
gericht. Dat intuitieve denken heeft de mogelijkhi contact te treden met een
heel andere werkelijkheid, die buiten ons waarngsuarmogen ligt, de zoge-
naamde 'impliciete orde'. Ook de natuurkunde zedfftgaanwijzingen, dat er zo'n
werkelijkheid bestaat. Bohm is op grond van beréigem tot de conclusie geko-
men dat de lege ruimte gevuld is met energie, veaanwe de betekenis niet
kennen.
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Ik kan nog meer wetenschappers en filosofen noedienmet een integrale

denkwijze bezig zijn door een verbinding te leggessen de wetenschappelijke
en de religieus-filosofische werkelijkheid, zoalarlCJung (psychologie), Jean
Gebser (filosofie), Rupert Sheldrake (biologie) Fnitjof Capra (natuurkunde).

Ook in Nederland zijn filosofen en wetenschappgrslido gebied werkzaam, zoals
beschreven in mijn boek over integraal denken, ifeilwGAMMA gezichtspunten

met een gelijkluidende intentie worden gepubliceebét geldt voor Sjoerd

Bonting met zijn chaostheologie en zijn poging oet Harwinistisch denken in

overeenstemming te brengen met het Bijbelse schgppérhaal. Benedict Broere
met zijn AOS-systeem (analyse, omega, synthesekt zioe een soortgelijke

richting.

Mijn standpunt is dat de wetenschap slechts overkésn gedeelte van de totale
werkelijkheid, de ‘fysica’, kennis kan verkrijgem @at kennis over dat andere veel
meer omvattende terrein dat tot de 'metafysicaoteh langs een intuitieve,
synthetische weg benaderd kan worden. Daartoe eeerenorme rijkdom aan
geschriften uit filosofische en religieuze bronnamaruit we kunnen putten. Ik
wil de geschriften noemen uit de oude joods-cHijisteen de Grieks-Romeinse
geschiedenis, de latere bronnen van de kerkvaderdyumanistische filosofie
(Erasmus), het Duitse idealisme (G.W.F.Hegel), "istentiefilosofie (Kierke-
gaard, Sartre), de filosofie van Bergson en deobisth-religieuze leer van Teil-
hard de Chardin.

Ook sommige filosofische en religieuze bronnendgitoosterse culturen leveren
ideeén, die voor dit doel gebruikt kunnen worddnnbem daarbij de enorme
schat aan filosofische en literaire geschriftenhat hindoeisme, het boeddhisme
en het taoisme, maar er zijn ook belangrijke bronaié de islamitische en de
Indiaanse culturen.

Zo zijn er talloze vormen van integraal denken ntigge/oorwaarden voor het
gebruik van het begrip ‘integraal’ zijn wel, dateen scheppingsleer aanwezig is,
dat er sprake is van een ontwikkelde vorm van rysied - het niet waarneembare
gebied van de werkelijkheid -, dat de fysica - dédtzeggen de natuurwetten -
wordt gerespecteerd en dat er ontwikkelingstheorig# sociologisch en psycho-
logisch gebied aanwezig zijn. Een duidelijk beelkrode herkomst van de
materie, het leven, de levensvormen, de mens, deshm@ en het individuele
bestaan, de bestemming en de zingeving daarvandretat het integrale denken
(zie ook mijn boelOns wereldbeeld en het integrale denken

Is er evolutie in het denken?

Het menselijk leven heeft met name de laatste DOj&@dar een snelle ontwikkeling
doorgemaakt. We noemen dit evolutie, waarbij digrige wordt gebruikt in de
meer algemeen toepasselijke betekenis: de ontviiikelaar een hoger stadium.
We kunnen ook zeggen, enigszins naar analogie eaontwikkelingen in de
wereld van de biologie: de veranderingen leiderat narmen van meer comple-
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xiteit en meer overlevingswaarde. Zo is het dujkleiat zowel de mens als
individualiteit, als ook de menselijke maatschamiih in de genoemde periode
hebben ontwikkeld tot vormen van meer complexi@it.hebben mensen, zowel
op individueel niveau, maar juist ook als colleitéiten op de gebieden van
taalgebruik, kennis en bekwaamheid aanzienlijk megmogens verkregen, die
soms op expressieve wijze, zoals in de kunst, naaafal ook op functionele
wijze, zoals in de techniek, worden gebruikt.

De maatschappijvormen hebben zich ontwikkeld varstdensamenleving tot de
stadstaat en vervolgens tot de natiestaat. Ervedireldrijken geweest, zoals het
Romeinse Rijk, het 'British Empire' en de Sovjeté)®en we zijn nu op weg naar
een wereldsamenleving, waarin alles met alles shargyi. De samenleving is
voor een groot gedeelte van de mensheid momeriteedticomplex geworden en
het vermogen om de natuurlijke omgeving te beheansemt in snel tempo toe.

De vraag is of mét de toenemende complexiteit edadebij behorende vermo-
gens - evolutie dus - van de mens en de maatsghagpihet menselijk denken
zich naar hogere stadia heeft ontwikkeld, een mrata misschien ook nu nog
voort gaat. Daarbij heb ik het dan niet over deewsthappelijke kennis en het
technische kunnen, want daarover bestaat geenekwlijn vraag is of de
ontwikkeling van de wereldbeelden, die zich in depl der geschiedenis hebben
gemanifesteerd een duidelijke richting vertoontwehin evolutionaire zin.

Mijn these is dat er zich een beweging voordoet wamder omvattendheid naar
meer omvattendheid en van minder realiteitswaa@by meer realiteitswaarde.
Van daaruit kom ik tot de theorie dat er zich eesl@ionaire ontwikkeling in het
denken voordoet en wel als volgt: animisme -> gwigme -> monotheisme ->
atheisme -> integraal denken.

« Animisme: dat is de verklaring van de werkelijkhelioor een veronderstelde
bezieling van de waargenomen verschijnselen. Valgenhuidige inzichten
bestaat die bezieling niet. De wereld wordt gedadr natuurwetten en dat
geldt naar alle waarschijnlijkheid ook voor de gsgche en maatschappelijke
ontwikkelingen.

< Polytheisme: hiervoor geldt deels hetzelfde. Deegoé&n godinnen zijn
projecties van natuurkrachten, van menselijke ngdas en ook van meer
complexe maatschappelijke verschijnselen, zoals gdmeenschappelijke
identificatie binnen steden en stadstaten.

< Monotheisme: het verklaringsgehalte is hoger ddrvaia de animistische en
polytheistische religies, maar ook hierin zitteltoize natuurlijke, psychische
en maatschappelijke elementen als projecties v&tw@&e impulsen tot
hogere vormen van ethiek - "hebt uw naasten lefuaklve"- zijn slechts in
beperkte mate tot realisatie gekomen. Monothefstiggodsdiensten hebben
geleid tot onderlinge solidariteit, maar ook totlog en massamoord.
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« Atheisme: de materialistische denkwijze heeft gretederingen op de
gebieden van wetenschap en techniek tot gevolgdgdba moderne mens
leeft in meer complexe structuren en met meer vgams tot beheersing van
zijn omgeving. Maar de fundamentele en existentiédgen kunnen op deze
wijze niet beantwoord worden. De atheist wordt gekerkt door psychische
leegte.

+ Integraal denken: het integrale denken in zijn weehigheid gaat uit van de
wetenschappelijke zekerheden. Daarnaast zoekt daat wveronderstellingen
over dat gedeelte van de totale werkelijkheid, lulditen de waarneming en
het exacte denken valt. Daarbij kunnen de vele ige® ronnen van
religieuze en filosofische herkomst tot uitgangdpdienen. Zij moeten wel
op zodanige wijze worden gebruikt, dat zij van Ihistorische, psychische en
maatschappelijke achtergronden worden gezuiverd. risuwe interpretatie
op grond van de huidige stand van de kennis zabga@oodzakelijk zijn.
Dat zal zeker niet leiden tot eenvormigheid, maader tot een veelheid van
mogelijke concepties, waarbij geen doorslaggevesrdgimenten over hun
juistheid mogelijk is.

Conclusie

De studie omtrent de betekenis van wereldbeeldet sbg in de kinderschoenen.
Gezien de zeer omvangrijke literatuur van religeeufilosofische en weten-
schappelijke herkomst ligt er nog een omvangrijkrei@ voor verkenning.
GAMMA heeft zich opgeworpen als medium om dit térre ontginnen en dat is
een goede zaak. Laten wij vooral daarmee doorgaan.
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Menswording: exodus of incarnatie?
Wiel Eggen

Met de termen incarnatie (vleeswording) en exodiito¢ht) wil ik de twee rivalise-
rende mythogene lijnen aanduiden die door het veedtenken lopen en met elkaar
op gespannen voet staan; de ene verwacht hetamehet goede dat zich vanuit een
oerbron doorzet, waar de andere de noodzaak oradgasbm het leven uit de greep
van het kwade te bevrijden. Ik noem dit mythogemen omdat ze steeds nieuwe
mythen genereren, d.w.z. geschiedsduidingen oleide@structies die beogen zin en
richting te geven aan de empirische belevingenzétanig hebben beide heel oude
papieren en worden ze ook wel in niet-westersdtigachangetroffen. Het paradijs
wordt nu eens aan het begin geplaatst (bij de wolens of in de hof van Eden) en
dan weer aan het einde (in het messiaanse tijdr Madit spanningsveld dreigt de
evangelische visie op de menswording zoals TeiltErdag verdoezeld te raken. Dit
gebeurt met name als het begrip 'evolutie’ enketwdede lijn volgt en verstaan
wordt als een bevrijdingsbeweging. Teilhards visée vaak zo versimpeld,
bijvoorbeeld met verwijzing naar zijn brief van frid 1955 (vlak voor zijn dood).
Daar roept hij op om de christelijke idee van hatémnatuurlijke te verzoenen met
het humanisme van het 'ultra-menselijke’. Men ledste zeer vanuit de tweede
mythogene lijn in termen van bevrijding, waardoeilintarnatie enkel verstaan wordt
als het binnentreden van een externe macht dieeths megwijs maakt om aan de
kwade greep van het verleden te onsnappen.

In het westers mythisch instrumentarium is de eggddachte van bevrijding een
dominant motief geworden, zowel religieus als aszias. De bevrijdingstheologie
werkt al tientallen jaren met bijbelse noties aesht en messiaans heil die aan links-
sociale analyses worden gekoppeld. Ze sluit nie¢@laan bij Marx, maar ook bij de
grondteneur van heel de Verlichting en haar hoeftth ' het loskomen uit
beknellen-de banden'. Dat was natuurlijk geen Hes#rnvan Diderot of Voltaire,
maar een oeroud religieus motief, lopend van denahistische ervaring tot het
mokshaideaal van het hindoeisme. Talloze volken lezem historie volgens die
mythische figuur. Zo vieren de Anlo-Ewe in Ghanat tmen jaarlijkshogbetsotso
feest de uittocht uit het oude Noatche waar zeroindlet werden, zoals de Hebreeén
onder de farao. In de Bijbel zelf wordt het exodosef al dramatisch uitgespeld in
de uittocht van Abraham naar het onbekende, waat/MHhem groot zal maken (zie
Gn 12). Het is goed hierbij het antropologischeegeg van de tijdsbeleving in
gedachte te houden. Immers, alle leven wordt tosigericht ervaren, als iets dat uit
het verleden loskomt als van de navelstreng. Davidutiemythe zijn voeding uit
dat besef put is duidelijk. Maar in de herschikkingvan dit motief is kap- en
zaagwerk verricht, waarbij veel snippers en zedfie bblokken onder de werkbank
zijn verdwenen, die onze volle aandacht waard Hiet mythisch motief van de
evolutie moet dus kritisch bekeken worden op wah mvel en wat niet verkiest te
zien. De paleontologie kreeg vleugels door de ggstbe ontdekking dat de
aardkorst zelf een ontwikkeling had doorgemaakt.kidn het wordingsproces van
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het leven en de evolutie van de soorten wetenseligppagetrokken en gestaafd
worden. Maar we mogen niet vergeten hoe sterkedtionden was met filosofische
en sociaal-politieke thema's, die ondanks allekarkelijke retoriek in de bijbelse

verlossingsidee geworteld bleven. Het duidelijkstswdit in Hegels fenomenolo-

gische dialectiek, waar de christelijke Staat zelfls het doel van de evolutie
verschijnt. Dat leidde onmiddellijk tot de linksgwdiaanse kritieken, die de spanning
weer in het verhaal terugbrachten. Immers bij Hég¢lalles in een gladde opgaan-
de lijn te verlopen naar de eindvoltooiing, eenevidie vaak ook ten onrechte aan
Teilhard wordt toegedicht. Het mythogene procedere theorie verdient kritische
aandacht.

Laten we dit eerst vanuit de filosofie bekijken, Bn herinnering roepen hoe
Immanuel Kant (1724-1804) een antwoord zocht oprdag of kennis voortkomt uit
ingeboren ideeén of uit ervaringsgegevens. Hij kwa@h een compromis en stelde
dat er eemoumenoris dat, als werkelijkheid-in-zich ('Ding an si¢lihtoegankelijk

is voor de menselijke zintuigen en rede. Daarnagst er volgens hem de
phenomenaervaringsfeiten, ofwel de realiteit zoals wij dleor onze conditione-
rende en structurerende hersenbril waarnemen. Gaébitielm Friedrich Hegel
(1770-1831) gaat nu in zijn fenomenologie op dittdee in en verdiept zich in de
historische groei van die menselijke perceptie zidij deze als een strijd van de geest
tegen de vervreemding. Op de achtergrond van dikesieontmoeten we hier een oud
begrip. Plato immers had al gesproken over de ghkesten oerkennis bezat maar
versluierd werd door de limiterende werking vam zjgvangenschap in het lichaam
(de fameuze mythe van de 'grot’). Voor Hegel was\adutie een voortschrijdende
overwinning op die vervreemding, waardoor de gkggjzaam meester wordt over
het materiéle. De suggestie dat hij zo de kant@dinset dacht te overwinnen was
sterk. De reactie erop kon niet uitblijven. Zekéetntoen hij dit visioen ging
verbinden met de christelijke Pruisische Staataar kerlichte vorst. De vraag kwam
op of de geest, hoe verlicht ook, dan zelf geem tivas die de creatieve oerdrang in
de materie in de weg zat? Hegel leek met zijn femmiogie en zijn evolutiedenken
een essentieel gegeven over het hoofd te hebbemgez

Echter, in de diverse reacties op Hegels theoried weet exodusmotief op
onacceptabele wijze uitvergroot. Samenvattend ndendeze reacties de lijn
Schopenhauer-Freud en de lijn Marx-Nietzsche. Galhard de Chardin had kritiek.
Om zijn afwijkende visie goed te kunnen beoordeleihjk eerst nog eens kijken
naar het dubbele bewegingsmoment, dat in de wiktheilil speelt.

We weten nu hoe elk atoom stoelt op een combinatie - populair gezegd -
aantrekking en afstoting. Dat geldt al vanaf heeshelementaire H-atoom. In de
woorden van Paul Tillich: elk atoom berust op désshe paradox van participatie
en individualisatie, van binding en eigenheid.nifjarden bewegingen per seconde
bindt het elektron zich aan het proton, maar sthaah ook weer af als om de
eigenheid te conserveren. Zoals Schleiermachea@l veronderstelt elke aantrek-
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king iets van een 'gevoelseenheid' naast de vendiag waarin iets zijn eerst-
geboorterecht opgeeft. Die wat mythische formuteramkt een punt dat dramatische
vormen aanneemt in de biologische evolutie. We &nrop een dwaalspoor raken
zodra we dan over een geestelijk aspect gaan sprékeners, met welke kant
associéren we de geest? Met de aantrekking of medfstoting? De critici van
Hegels idealisme maken terecht bezwaar tegen eatifichtie van de 'geest' met de
eenheidscheppende orde, oftewel het grote veridahr onlangs hebben de
postmodernen ook de criticus Marx zelf bij de ®#gts van de grote verhalen'
ingedeeld.

Het leven heeft zich ontwikkeld in het polaire spah aantrekking en afstoting.
Atomen hebben al een interne coherentie, die irrootén tot een hogere chemische
complexiteit komt. Biologen zien nu een nieuw feeem verschijnen: de
complexiteit van het molecuul gaat over op eenreglfierende verdedigings-
strategie. In het ontstaande leven gaan de verigiadi een interne identiteit
beschermen en voeden. Maar ook daarin moeten wevad@amt van die oer-
bewegingen blijven onderkennen. Dit grondgegeven kat organisme als een
samenspel van binding en afstoting krijgt biologisen nieuw element omdat beide
kanten zich op twee complementaire wijzen uitsgitsEr is de drang tot zelf-
verdediging om het biotisch geheel in stand te boueh daarnaast het uitstoten van
de overmatige groei in de vorm van een nakomelfiogreerst verschijnt dit als een
verdedigingsmechanisme, maar al spoedig krijgteleet andere rol. In elementair-
biotische zin is het 'embryo’ nog een uit te stogevaar, maar allengs wordt het een
doel. Het moederorganisme gaat nu gericht in daatamvesteren, met als doel de
genetische soort als zelfregulerende grootheidiubbele oerbeweging krijgt zo een
nieuwe invulling: de soort vormt tegelijk een besthend kader voor het individu
maar ook een beklemmende bedreiging. De analysedeaa ontwikkeling dreigt
echter fout te gaan als er in het idealisme engsbigpken wordt over het subject en
de soort (in de vorm van familie, clan) met voahgn aan de relatie tot de
soortgenoot-rivaal, de medemens die deze tweenzijdiichaamt.

Alvorens de implicaties hiervan te bespreken kenen nu terug naar Hegels
evolutiedenken. Ondanks zijn grondidee van stegeh vervreemding hebben de
bevrijdingstheorieén dit denken aangevallen. Vdagda lijn Schopenhauer-Freud
heeft de seksuele voortplanting met het zoeken deéteale genencombinaties aan
de oerdrift een ondraaglijk stramien opgelegd.iHisrhet individu op beklemmende
wijze gevangen. Hegels spiritualisering ervan bresg evolutie-gedachte zo in
diskrediet dat voor een revolutionaire 'exodus'ogek moet worden. Deze bereikt
zijn climax bij Nietzsche en Marx, hoezeer hun wedk verschilt. Het genetisch
belang van de soort, die zich in familie- en betiteturen verdicht heet te hebben,
ligt nu onder vuur, omdat het tot grootschaligbuiting van het individu zou leiden.
Terwijl Marx nog op politiek-economisch vlak blijfstoot Nietzsche door naar de
filosofische kern. Aansluitend bij Kants idee dankis gevangen zit in onze
hersenkaders wijst Nietzsche erop dat die laatsteilkeld zijn in het belang van de

27 GAMMA, JRGNR. 4 - AUGUSTUS 2002



genetische familielijnen. Elk idee of begrip ise®n machtsgreep van dat genetisch
kader op het individu en diens creatieve krachtkevhij vooral identificeert met de
dionysisch-muzische drang. Het cultureel-spiritke@eler krijgt bij Nietzsche dus een
bedreigend karakter. We moeten daarbij onwillekpdenken aan de Nederlandse
antropoloog-anatoom Louis Bolk (1866-1930). Dezéwidkel-de in zijn werk
Hersenen en cultuule opvallende thesis over retardatie (of foetiigatOmdat de
mens het minst volgroeid van alle zoogdieren tereldekomt, opperde hij dat dit
kwam door diens grote hersen- oftewel schedelintuieiceen vroegtijdige geboorte
noodzakelijk maakte. De onrijpe geboorte van dggamens leidt vervolgens tot een
immens cultureel opvoedingskader wat de groei venhdrseninhoud verder
stimuleerde. Het cultureel bestel, dat aldus eedymt lijkt van de wet van de
‘remmende voorsprong', wordt door Nietzsche gedusd een gevaar voor de
creativiteit van het individu.

Het verbreken van zo'n beklemmend cultuurkaderrkaals een exodusideaal gaan
gelden, dat alle sociale bindingen en contractuetplichtingen als vijandig aan het
individu beschouwt. Aan de horizon van de nietzaahse optie verschijnt nu de
Enron-nachtmerrie en de leugenmachine van het gntZygmunt Baumamoemt
hetliquid modernity waar de bevrijdingsdrang van de Verlichting Zielert tegen de
rationele orde, die het kenmerk is vanstdéid modernity Een uitdijend geheel van
individuen tekent zich dan af, dat enkel met pmtiéle middelen is bijeen te houden.
Het verwijt aan Hegel was dat hij de geest opgesitiad in de materie door de
verlichte politieke staatsorde tot hoogste evaliaé te maken en aldus het individu
gevangen te zetten in de kooi van een soort s@per®laar de '‘exodus' hieruit gaat
zelf uit van een platoons beeld van de geest diemgen zit, waarbij bloedbanden als
de ergste gruwel gelden. Een vals beeld van denattiamythe en Jezus' relativering
van familiebanden hebben hier funest gewerkt.

Past het idee van Teilhard de Chardin over de @pgaar punbmegain dit beeld of
biedt het een ander perspectief? Kan de evolutigtheran Teilhard simpelweg
gezien worden als hegelianisme of gaat ze mee enettiteti? Het komt mij voor, dat
hij denkt volgens een derde lijn. Zijn populariteli$ bevrijdend denker stoelt op wat
hij tijdens zijn theologiestudie in Hastings begenontwaren als de ‘ontologische
beweging' naar de nodsfeer. En dat wijst in eerer@ndchting. Allereerst moet
worden vastgesteld, dat hij zelf Hegels fenomenielafwees. Zijn visie is echter
door anderen nogal opgerekt voor uiteenlopendecthoiein. De Lubac verwijt R.
Garaudy hem in 'bevrijdende' zin vertekend te hebtvaar veel anderen dat deden
ten bate van de huidige kerkorde, die men graaglsagporlaatste stap naar het punt
omega De Lubac kende zijn ordegenoot goed en verwillirjidee van een simpele
optimist die blind was voor de chaos in de wer@lkgilhards probleem was hoe de
verlossing te denken als uitzuiveringsproces birdeematerie zonder te spreken van
een 'exodus' naar een spiritueel tegenover. Bij isean geen paradijs waartoe men

! Zygmunt Baumarl,iquid modernity(Cambridge 2000. Polity Press)
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zich, desnoods door suicidale zelfopoffering, emyang kan forceren en waarvan
socialistische heilsstaten de utopische spiegelbadlijn.

De exodusgedachte als een gewelddadige offermygieght tegen eerdere fasen in
de evolutie past niet in Teilhards visie. Hoewgldged aan de suicidale chaos in de
wereld - die zijn geloof zozeer beproefde in dgograven van Verdun - brengt hem
dit niet tot een supernaturalisme met een God @ieeteld binnentreedt om die ten
koste van materiéle zoenoffers te verlossen. Megr dan zijn scheppingsleer
veroorzaakt zijn christologische visie op de inesim(vieeswording, zie Joh 1,14) in
relatie tot het verzoenend kruisoffer dan ook dgmgen bij de kerkelijke instanties.
Want de incarnatie is zijn kerngedachte en die hijilniet verstaan als een in-
corporatie, waarbij een extern goddelijk wezen émreedt om het materiéle over te
nemen. Tegenover zijn nicht bestempelt hij dateadgincisme' (in 1916). Waar hij
met de Duitse procestheoloog Wolfhart Pannenbe®®8(L) de incarnatie kan
verstaan als een proleptisthenorafschaduwing van het eschatologisch godsrijk,
moeten we toch blijven bedenken dat de kern vanvigje van antropologische aard
is. Ook na lezing vahe Milieu Divinof Hymne de I'Univerlijft staan dat voor hem

- zoals voor andere grote denkers van de twintiegstsv -Le phenoméne humainet
mysterie van de mens, de kernvraag is. Hij verbimredtchristelijk geloofsgoed met
de tijdsgeest, toegespitst op de vraag naar de imdret wereldbestel. Daarin blijft
hij ver van de gnostische idee van een goddelijkamwalat de materie ter hand komt
nemen om ze te voeren naar een viuchtpunt buitetijdjezodat de mens een
kanttekening van de evolutie wordt. Hij is niet ewgelig voor het cultuur-
pessimisme van zijn tijd, maar zijn christocentrigeloof blijft de vlees-wording
betrekken op de mensengeschiedenis, ook waarzgjldesmisch benadert. Waar hij
ziin tijd neopaganisnieverwijt, mag dat dan ook niet - zoals meestal gebe
gelezen worden als een terugval naar zogenaamuéigwve kaders, die dan in één
adem zouden worden veroordeeld als nog verkereitehbde greep van die binnen-
tredende godheid. Heidendom afwijzen als het hacde het materiéle in plaats van
het geestelijke is niet Teilhards denkkader. Dé&evit de mensheid in bijgelovige
bloedbanden en verwantschapskaders gevangen aityitvde Christus hem komt
bevrijden is niet de zijne. Evolutie en ‘exodugiien niets met elkaar gemeen als dat
het opofferen van materiéle banden inhoudt.

Teilhard dunkt mij een lijn te volgen die past hiat later door Michel Henry
omschreven is als de fenomenologie van het levetar{gs samengevat in zijn
L'Incarnation Parijs 2000). Deze ziet het oermoment van heubgijn niet in het
registreren van impressies, waartegen de eigetite&lieafgezet wordt, maar in een
‘autodonatie’, een zelfgave. Als we het debat negleld en Husserls fenomenologie
even terzijde laten, kan de menswording in deze \sammier als volgt gezien
worden. Al vanaf de subatomaire wereld is er eenidh-wortelende-golfbeweging-

2 Vooruitlopend, voorafgaand
3 modern heidendom
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naar...' Een elektron is een bundel krachten eliézblf' laat uitgolven naar... Bij de
verbinding met een proton is er een constante biagiegn af-en-aan, die deze twee
tot een atoom maakt en weer een gezamenlijk regf buiten geeft, waar het proces
zich herhaalt met een molecuul als resultaat. Demedthe reacties zijn een
verlengde van dit proces, waarin het poneren varzb de basis is van een golf
naar buiten, en het buiten 'ingeschat' wordt irctiervan het uitgolvend, maar zich
handhavende 'zelf'. Dit proces bereikt een enoongltexiteit waar levende organis-
mes ontstaan, die zich omringen met een wand \foegeherming en die een steeds
verder verfijnde waarneming ontwikkelen met bindem zich voedende zelthand-
having als doel, waarbij de interne groei tot aitstvan soortgelijke individuen leidt.
Deze zijn een mengeling van 'zelf' en 'buiten’,rtgemoot en rivaal. Maar het
belangrijkste is hier dat er voorafgaand aan eti@éssie en reactie een moment van
zelfbevestiging is die wezenlijk uitgolvend is. B#vende wezens komt daar dan
geleidelijk het bewustzijnsmoment bij. Maar zoaénkkrs als Schleiermacher en
Scheler al aangaven blijft waarneming altijd wantelin affectie en mag zelfbe-
vestiging niet gelden als exodus (bevrijding) wheélemmende gevangenis, maar
alleen als een terugkeer tot dat oermoment.

In de mens wordt dit in een proces tot taalgenwems de aanzet tot de notsfeer.
Zoals alle organismen via het moederorganisme esodetgenoten ‘leren' waar-
nemen (proeven, voelen, ruiken, horen enz.), exd keet mensenkind een bal als bal
waarderen via de anderen en hun taalklanken. $a@¢n deel van de osmotische
wand die het binnen van het buiten scheidt en tgdijk verbindt. De taalgroep en
verwantschapsbanden zijn in die zin wezensmomente&le menswording, en de
evolutie kan nooit beschouwd worden als een exoitudat mechanisme omwille
van de individuele zelfbevestiging. Wie de religielomheiningen van de clan of
etnische eenheid ziet als een beklemming waar roeenhit dient te stijgen, zal bij
Teilhard de Chardins en bij Michel Henry's fenomeg® van het leven geen bijval
vinden voor zulk een exodusideologie. Want bij emtelt het woord allereerst in
een oerbeweging van autodonatie, die het basisprificipe legt in een affectiegolf,
in het uitgaan-naar, zelfs al is dat vanaf hetrbegk een wil tot ervaren en luisteren.
Waar de Griekse traditie zowel het christendom la#$ evolutiedenken heeft
doordrenkt met de wil tot 'uittocht uit de kerkemvde bloedbanden’, helpt Teilhard
ons de wonderlijke proloog van het Johannesevangelhieuw te doordenken. En
waar bijna alle bijbelverklaarders de semitischate&obsr opgesplitst hebben in
twee tegengestelde homoniemen, vertaald als "deeteil', daar kan Teilhard ons
helpen de oorspronkelijke eenheid tussen die tvatiesnte herontdekken in het
begrip incarnatie, mits we dit niet - zoals gewgknllezen als incorporatie van een
binnentredende geest, die het vlees in een offediegy komt overwinnen. Zelfgave
is dus een veel oorspronkelijker begrip bij Teithen Michel Henry dan opoffering
of ontlediging van het vlees ooit kan zijn.

Waarom heb ik mijn summiere weergave van hun kritie Hegels visie op evolutie
en haar doorwerking bij de links-hegelianen toeigispp de notie van verwantschap
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en taalgemeenschap? Omdat de 'exodus'-ideologigodalisering aanprijst als de
afbraak van wat het individu beklemd houdt en deijoing van de geest ziet in één
communicatiestroom via ICT-technieken. Waar Tedhalke alledaagse daad - in
liefde gesteld - ziet als een onvergankelijk demi de opgang naar de kosmische
Christus, moet het duidelijk zijn dat hij zo'n &bk van die sociale mechanismen niet
kan toejuichen. Als Nietzsche terecht het ontsteam begrippelijke intelligentie
verbonden ziet met verwantschapsstructuren, danetadie dimensie als deel van de
menswording veel respectvoller moeten worden onagegaeilhards kritiek op
Hegel kan hierop worden toegepast en sluit darb@iatichel Henry, die alarmerend
spreekt over uitlevering van het subject aan hdicate "milieu van uiterlijkheid,
wanhoop" (slotzin van zijha Manifestatiofy waarin niet meer de zelfgave vanuit
het vlees, maar louter de consumerende waarnengingdgin van alle zijn is. De
huidige wereldwijde spanning rond de notie van fitkeity die zich in ethnische en
religieuze conflicten uit, dwingt ons om het mensdiagsverhaal opnieuw te lezen
vanuit dit perspectief, met het in-dialoog-trednamtologische kern.
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EVOLUTIE JA, DARWIN NEE -dI. 3
Wijbrand de Steur

De schrijver vervolgt zijn overzicht over de bezsvadie er van diverse kanten
tegen de evolutieleer van Darwin zijn ingebrachdaNaanleiding van reacties op
met name het tweede artikel wijzen wij er - wellign overvioede - op, dat het
hier niet gaat om bezwaren die de schrijver zelifhéegen de evolutieleer als
zodanig of tegen de leer van Darwin in het bijzanddj is het niet eens met
bepaalde facetten en met de verabsolutering er@werigens zijn de reacties
wellicht mede het gevolg van het feit, dat de rédagerzuimd heeft onder het
tweede artikel de zinsnede ‘'wordt vervolgd' te {skaa. Deze reeks artikelen wordt
voortgezet tot en met het decembernummer van GAMgH

Bezwaren tegen de evolutionistische sociologie esyphologie

Het neodarwinisme wil alle wetenschap kolonisedat,wil zeggen terugbrengen
tot info als resultaat van natuurlijke selectieaglaptatie. Dat geldt niet alleen voor
de biologische evolutie maar oaloor de culturele ontwikkeling. Gould komt
hiertegen in verzet en meent dat de concrete raleli van de evolutie-
psychologie, die de vastgelopen evolutiesociolbgeft opgevolgd, niet meer dan
een réverie zijn, want die stellingen zijn onmojgetié testen ofe falsifiéren. De
verklaring voor veel huidig menselijk gedrag - biprbeeld voor de man-vrouw-
verhouding, voor de struktuur van het huwelijk, vde omgang met kinderen en
stiefkinderen - is volgens Gould niet zozeer datgdidrag het gevolg is van
vroegere en momentane natuurlijke selectie en a&aiga aan omgeving en
culturele verhoudingen, want die laatsten zijn imsni@ist onvoordelig voor de
deelnemende individuen en ook voor de reprodudie de zelfzuchtige genen
van Dawkins. Gould ziet hierin een bevestiging zgn standpunt dat natuurlijke
selectie maar een beperkte rol speelt in de eeoldin de organismen en de
cultuur van de mens. Maar de evolutiepsychologi¢ alis oorzaak van genoemde
sekseverhoudingen, de sociale en machtsconstsllatibet Pleistoceen: in een
grijs verleden, waarin de toenmalige mensen alsrgagn verzamelaars op de
savanne gedurende vele duizenden jaren leefdendewedeze gedragingen
bepaald door mutaties in de genen. Die gedraginggan toen wel aangepast aan
het klimaat, aan de schaarste en aan de geogefieler streek. Dat gedrag was
toen, aldus de evolutiepsychologen wel voordeligrvde zelfzuchtige genen,
voor de zich doorzettende individuen en voor der maaer macht strevende
groepen. Doordat deze omgevingsfactoren en streikteeer lang bestonden, zijn
de hierdoor veroorzaakte aanpassingen een belanualket van ons genen-
bestand geworden, genen die nog steeds een hoafduolen spelen in onze
huidige tijd. Maar, meent Gould, dit heeft nietseamdée maken met serieuze
wetenschap, want wij weten niets van de mensehetiiPleistoceen en het is ook
onmogelijk om erachter te komen hoe in die tijd s@mmmet elkaar omgingen.
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De evolutiesociologie (Wilson, 15*%), die aan de letiepsychologie voorafging,
geeft voedsel aan en leidt tot sociaal-darwinisBie.houdt in dat de sterkste,
gezondste, intelligentste en machtigste mensee istrijd om het bestaan natuur-
lijkerwijs zullen overleven en de touwtjes in handeullen nemen, terwijl de
zwakkeren ten onder zullen gaan afllen worden omgebracht. En omdat de
wereld nu eenmaal zo in elkaar steekt, dient man dak aan mee te werken. Een
ten einde gedachte darwinistische interpretatie digssreeds door Spencer naar
voren werd gebracht en later op meer wetenschgippediijze door Lorenz is
verdedigd. Dit consequente ultradarwinisme werdeiddad door de nazi's
aangehangen en gepraktiseerd. Het hoeft geen ba#ialit op flagrante wijze in
strijd is met de mensenrechten en tegen ieder §&ooe het humane ingaat. En
dat is de reden dat men daarvan geen verdedigezs aa@treft in de moderne
evolutieliteratuur.

Terugkomend op de evolutiepsychologie (die in 12%omd 14 deskundigen
bestreden wordt): Gould constateert daarin dabbijveeld het verlangen naar het
vaderschap niets te maken heeft met het zich wigmoduceren van de genen
van onze verre voorouders uit het Pleistoceen. &wghem heeft het alles van
doen met de tederheid, die men voelt bij het zian jonge kinderen en het
verlangen naar contact met verwante mensenwezdgrsed¢houwt dit als iets dat
bovendien geheel losstaat van de strijd om heiabesén het overleven van de
geschiktste individuen, zoals alleen al blijkt It feit dat er tegenwoordig nogal
wat mensen zijn die kinderloos willen blijven.

Hilary Rose, ook een van de schrijvers van 12*tdgaaop een ander bekend
thema van de evolutiepsychologie, namelijk het ggdvan stiefvaders, dat
tegenover stiefkinderen ongunstig tot crimineel zgo en normaal ten opzichte
van eigen kinderen. Dit gedrag - zoals gezegd stmdnuit het Pleistoceen - zou
te herleiden zijn tot de reproductiebevoordeling da eigen genen ten koste van
die van een vorige echtgenoot van de vrouw bij mien eigen kinderen heeft
(12*, blz.121). Rose wijst er echter op dat de rreestiefvaders in onze tijd hun
kinderen mishandelen noch ombrengen, iets waamvam veronderstelt, dat de
Pleistocene mens dit wel gedaan heeft. Deze versteflong berust op de
aanname van gemeenschappelijke genen van de Bézistonens met slankapen
en muizen, die inderdaad dit gedrag vertonen. Mdeege woorden, volgens Rose
moet de voorkeur voor eigen kinderen boven stieléian op het normale
psychologische vlak in het hier en nu gezocht wordBe evolutionaire
psychologie is zuiver speculatief, ontkent de igieke waarden van de cultuur en
houdt daarom geen stand.

Bezwaren tegen de evolutie. Ethiek, kennistheoribgwustzijnsfilosofie

Zonder aanzienlijke kennis van filosofie is het agwiijk een duidelijk en
bevredigend beeld te krijgen van de bezwaren éuitiek, die er zijn ten aanzien
van reductie van kennis, ethiek en reflectief bewijs tot een nuttigheids-
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instrument in de strijd om het bestaan. Ik wil w@rn kennisniveau niet uitgaan
en volsta daarom met het schematisch weergeveaeranantal gedachtelijnen.
De evolutionaire kennistheorie vat kennis op aferimatie, waarmee belangen
van het individu en van zijn stam, groep, volk wadehartigd. Bij mijn weten is
alleen Hosle (8*) erin geslaagd deze 'evolutionk@enistheorie' te ontmaskeren
als berustend op uitgangspunten van het modernkedean daarmee van de
veronderstelling dat objectieve kennis mogelijkDsit wil zeggen kennis van de
mens inzake de grond, de zin en de betekenis ¢hrelf en van de wereld, dus in
feite van 'das Ding an sich'. Hosle heeft raditeewaren tegen de evolutionaire
kennistheorie naar voren gebracht in een drietshyss (8*). Hij ziet kans de
evolutie en met name de bewustzijnsontwikkeling gEmen en mensen te duiden
als een ontplooiing en manifestatie van de werdireHij toont aan dat de
evolutie-kennistheorie zoals Lorenz die als eensteft ontwikkeld, leidt tot een
naturalistische ethiek, waarbij de sterkste ek goede vertegenwoordigt (16%*).
Zoals hierboven al werd gezegd is dit precies wett zogenaamde sociaal-
darwinisme inhoudt, een darwinisme, dat door de's:ag gepraktiseerd. En
inderdaad heeft Lorenz een aantal uitgesprokestisciie boeken gepubliceerd,
die later door zijn aanhangers zoveel mogelijk zgnzwegen en verdoezeld. Via
een omweg over de synthetische oordelen a priorikent argumenteert Hosle,
dat wetenschap in het algemeen en evolutionaireik#meorie in het bijzonder
een fundering nodig hebben, die niet in het neonfésme zelf kan liggen. Een
van de uitgangspunten van alle natuurwetenschapnselijk dat natuurwetten
universeel en uniform zijn. Het hoofdkenmerk var blejectieve idealisme, dat
Hoésle vertegenwoordigt, is, dat ons denken dezeHttaktuur heeft als de
werkelijkheid buiten ons. Het uitgangspunt van Katatarentegen is, dat wij onze
gedachtestruktuur aan de dingen opleggen en daDheg an sich’, d.w.z. het
wezen van de dingen onkenbaar is (17*, blz.166).

Ten aanzien van de ethiek stelt Hosle, dat dezé onteend kan worden aan de
natuur, dus niet aan een biologische evolutietbeaniet aan de historische
ontwikkeling van dieren na of uit elkaar. Ook ekhigehoeft een van de natuur
onafhankelijk fundament. Dat het latere en gecoeeplidere in de evolutie beter
zou zijn dan het vroegere is volgens Hdsle dus joist. Immers, dan zou er
sprake zijn van een naturalistische ethiek, ietissivalls Moore als een filosofische
doodzonde wordt beschouwd. Dat de natuur de nown @os handelen zou zijn,
is in strijd met vrijwel onze hele cultuur. Gezoedlszorg, techniek, staatsinrich-
ting, kunst en toegepaste wetenschap dienen prighdstrijding, verbetering en
kanalisering van de natuur. Ziet bijvoorbeeld Stn(3*) kans de plausibiliteit
van evolutionaire ethiek te onderbouwen en dagiolging van bijv. Dawkins en
Dennett, Hosle daarentegen bespreekt een vijftadgmentele filosofische
bezwaren van een hoog abstractiegehalte tegenedehdatie-ethiek. Hij verwijst
daarbij vrijwel nooit naar concrete waarnemingem \de ontwikkeling van
concrete dieren. Hij is tenslotte geen bioloogv&udien is het van belang om te
weten dat HOsle het darwinisme in zijn feitelijikth@iiet afwijst maar het - ontdaan
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van zijn aanspraak op universaliteit - opneemtijim wereldbeeld. Namelijk als
veruitwendiging van een boventijdelijke zijnssfeamgarvan religie, theologie en
filosofie de meest wezenlijke manifestaties zijrgamwaarin de strijd om het
bestaan als misschien de meest concreet zintligetipnifestatie ook thuis hoort.

Een van die zeldzame concrete door hem genoemdebeglden betreft de
amoebe, die een aanzienlijk langere levensduuddanens heeft. Een organisme,
dat aan het begin van de evolutieladder staatjssrdfeite beter toegerust voor de
strijd om het bestaan dan het laatste product wapwlutie. Bovendien, merkt
Hosle snedig op, heeft die amoebe geen last vailif®dilosofische kwesties.
Qua natuur is deze dus weliswaar in het voordeebpzichte van de mens, maar
is hij daardoor ethisch beter? Nee dus. Met andeden ethiek en biologische
natuur hebben niets met elkaar te maken.

Van de vier abstract filosofische bezwaren tegesiugie-ethiek, die Hosle heeft
ontwikkeld, kan ik hier alleen schematisch iets sawattends naar voren brengen.
Hij argumenteert dat de causale evolutietheorietrieigen tot een determinisme,
dat geen wilsvrijheid toelaat. Dat is iets waartegke meeste mensen onover-
komelijke bezwaren hebben. Alleen vanuit het olgeet idealisme, dat Hosle
voorstaat en dat op de kennistheorie van Platosheisi het mogelijk van een
causaal determinisme van het bestaan uit te gadaocbende wilsvrijheid van de
mens daarin een wezenlijke plaats te geven. De msemsmelijk tot wilsvrijheid
voorbestemd en hoewel al zijn daden gedeterminegeudlen kunnen zijn door
wetmatigheden en ketens van oorzaak en gevolgkdnt die condities en
wetmatigheden maar ten dele en zal toch steedsrrekile beslissingen moeten
nemen.

Een ander goed te volgen bezwaar dat Hosle formiugedat van de tweeheid van
lichaam en ziel en het onopgeloste probleem watubtijn nu eigenlijk is. Het
ontstaan van een innerlijkheid in de evolutie, beghd met een gevoelsmatige
reactie op uitwendige prikkels en via reflectie ag dingen culminerend in een
zelfreflecterend vermogen van het bewustzijn vamsaes, is een raadsel en een
mysterie. Hosle spreekt over mensen als wezen&diédeale oorsprong van de
natuur begrijpen kunnen en hun leven naar die édstilikturen gestalte geven,
ideale strukturen die in elke reflectie op de ggtdid van theorién al voorop-
staan". Daarbij doelt hij onder meer op de universearheid en uniformiteit van
natuurwetten. Dat het bewustzijn een mysterie isrdivoverigens momenteel
door meer filosofen gedeeld, met name Colin McGinrDavid Chalmer. McGinn
constateert dat er door de evolutie van de hogéesabrten bewustzijn is
ontstaan uit complexe fysische strukturen door elidén genen, die blijkbaar
over informatie beschikken hoe dit moet gebeure8t)(10Omdat onze hersenen
niet zodanig zijn gebouwd dat wij dit kunnaadenken, doen we er beter aan ter
verklaring niet allerlei complexe filosofische systen te verzinnen die toch bij
nader inzien geen van alle zijn vol te houden.iferijkbaar twee werelden: die
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van de materiéle natuur en die van het bewustdije bewustzijn uit materie kan
ontstaan en hoe deze op elkaar inwerken is eererg/sbualisme met of zonder
God, panpsychisme, spiritualisme, al deze filosbis systemen verplaatsen
slechts het mysterie van het bewustzijn. Dat betekeliswaar niet dat hiermee
de idee van de biologische evolutie ontkracht isamwel dat de extrapolatie
daarvan in het culturele daarmee voor onjuist i&laard. Als bewustzijn tot een
geheel andere categorie behoort dan materie enriélateausaliteit dan is er
ruimte voor een ethiek die niet afhankelijk is vanze lichamelijkheid en de
omgevingsfactoren, noch van een algoritme van tieurlgke selectie. Daardoor
kunnen wij ideeén krijgen, die uitstijgen boven hestrumentele en ons
eigenbelang. Daarom is er geen enkele reden onmeamnente spreken in plaats
van over ideeén in Platoonse zin.

3. Creationisme

Onder creationisme verstaat men de mening dat fyéleligie) en de evolutie-
theorie van Darwin niet te verenigen zijn. Vooradie VS zijn er veel aanhangers
van een radicale vorm van creationisme. Men traehbewijzen dat Darwin
ongelijk had op wetenschappelijke gronden, maar aeeachterliggende sociale
en spirituele verontwaardiging, dat de mens eeifragide aap zou zijn, die
geévolueerd is uit een soort oersoep in plaats e@m door God naar Zijn
gelijkenis geschapen wezen, dat geplaatst is irgeddelijke harmonische natuur.
Blijkens Drees (19*) zijn er radicale en minder icade creationisten te onder-
scheiden. De radicalen houden vast aan de bijloglerbaring, volgens welke de
aarde in zes dagen door God geschapen is en wdarbijderdom van de aarde -
berekend op grond van de daarin genoemde opeengolgin geslachten - circa
10.000 jaar oud zou zijn. De hoofdgedachte van erwlie overigens niet nieuw
was - dat de levende wezens zich van soort tot,seam amoebe tot mensaap in
de loop van zo'n 2 miljard hebben ontwikkeld en dat mens als het meest
gecompliceerde, intelligente dier deel uitmaakt daze evolutie, wordt door de
radicale creationisten dus ontkend. Blijkbaar wordtior hen dan ook de
paleontologie bestreden, want de hierin bestudedodsielen bevestigen in
toenemende mate de theorie van Darwin - tenminstitqount van opeenvolging
van de diersoorten. De echt sensationele inbremg varwin - die van het
mechanisme van toevallige variatie, strijd om hest@an en natuurlijke selectie
als motor van het ontstaan van de soorten - issecigtel minder zeker, en ook
deze gedachte wordt door de radicale creationafgpawezen.

Aan de andere zijde van het spectrum van het oréathe bevinden zich onder
anderen de vrijzinnig-protestanten, die het bigpelerhaal opvatten als een sym-
bool van cultuurvorming, met God als dragende gread het bestaan. In die
opvatting past volgens de voorstanders Darwin maar vormen de vele vragen
die op grond van zijn evolutieleer rijzen een mystedat de mens niet vatten kan.
Een opvatting die zich tussen deze uitersten bgviaddie van paus Johannes
Paulus Il. Daarin wordt enerzijds grote waarde ghh@aan de moderne biologie

36 GAMMA, JRGNR. 4 - AUGUSTUS 2002



en natuurwetenschap, maar anderzijds wordt uitgegeaen de onmiddellijke
creatie van de menselijke ziel door God. Darwirtsiradistische evolutietheorie is
daarbij wel juist ten aanzien van het materiélédgische deel van de mens, maar
geldt dus niet voor het spirituele deel, niet vdergeest van de mens. De geest
wordt voor iedere mens door God geschapen - aldpsdselijke standpunt.

Hoewel het nieuwe van Darwin daarin bestond, datéti hele evolutieproces van
oersoep tot en met de mens reduceerde tot eenrlijatmechanisme, ontkende

hij het bestaan van God niet. Want ook volgens hess het God die deze

natuurwetten geschapen had en daarmee de evaidgetijd in gang zette. Een

evolutie, die echter niet teleologisch op het @astvan de mens gericht was.
Men spreekt in dit geval van een deistisch standdbat wil zeggen, dat God

weliswaar de eerste aanzet gaf tot het proces, miahr verder niet met de

evolutie bemoeit. In Nederland wordt dit deistisath@rwinistische standpunt ook
van protestantse zijde wel aangehangen, bijvoadbdmdr prof. dr. ir. Schuurman

(20*) en door prof. v.d.Beukel (21*). Het neodarisime zet het materialisme

consequent door en vindt tot op heden zijn meesee vertegenwoordigers in
Dawkins en Dennett. Wérdt vervolgdl
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Germania
J.W. Richter

Het karakter van de mens wordt grotendeels gevommde eerste zes
weken van zijn leven. Geldt dit principe ook voen esamenleving van
mensen, voor een volk?

Het karakter van een volk wordt van generatie ®heyatie doorgegeven
via de taal en is vastgelegd in de religie en éntdal van een volk. De
religie, de taal en in het bijzonder de godennamemmen de genetische
informatie van een samenleving. In deze analysaltwde oorsprongen
betekenis van de godennamen in ons taalbereik nodet.

Tacitus documenteert in een kort overZiche Germaanse samenleving. Hij
beschrijft de Germanen als een onbedorven natdurihn en vrouw vormen
een heilige, hechte huwelijksband, die alleen dimidood wordt verbroken. De
zeden beschermen de zwakkeren en het eergevoahdtehiet volk tot een sterke
gemeenschap. Wetten zijn in een dergelijke samengezigenlijk overbodig. De
zwakke kanten van de Germaanse samenleving zipnderlinge onenigheid, de
drankzucht en het dobbelspel, waarbij letterliflesl ook de eigen vrijheid, op het
spel wordt gezet.

Tacitus beschrijft de afzonderlijke Germaanse stammitvoerig. Met een zekere
verachting vermeldt hij, dat de Sitonen door eeouw worden geregeerd.
Daarmee staan zij volgens hem nog een rang lagerddaslaven. Een aantal
stammen vereert de godin Nerthus, de stammoederdearaarde, met een
heiligdom op "een eiland in de Noordzee". Zo worglan elke stam de opvallen-
de eigenschappen in enkele regels vastgelegd. déétib slechts 40 pagina's dik,
maar staat vol interessante geschiedkundige details

Tacitus is van mening, dat de cultuur de menseefftegn dat de oorspronkelijke
staat de natuurvolken behoedt voor het verval waredien. In oude gezangen, die
mondeling worden doorgegeven, prijzen de Germangnsichepper-god, Tuisto,
die de Germaanse stamvader Mannus heeft voortdgebidennus heeft op zijn
beurt drie zonen, naar wie drie Germaarssamvolkeren worden benoemd. Tuisto
is een hermafrodiet en is uit de aarde voortgekomeaar wordt niet meer als
God aanbeden.

In de godenwereld genieten drie nieuwe goden dgstewerering:

4 Germania door P. Cornelius Tacitus, 55-120, gebB@mein
® De naam Germanen is oorspronkelijk de naam varsteen, die in Noord-Brabant als eerste de Rijn
heeft overgestoken. Tacitus noemt deze stam oleg&ren".
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Rang Germaanse | vergelijkbare offergaven
God Romeinse God
(volgens Tacitus)
1 Wodan Mercurius mensenofférs
2 Donar Hercules dierenoffers
3 Ziu Mars dierenoffers

Tot zover Tacitus.

Mijn interpretatie:

De scheppergoduisto is de oudste god van de Germanen. Het androgyne
karakter is in de naam gecodeerd. De letters U lesthrijven het vrouwelijke,
respectievelijk het mannelijke karakkeTuisto wordt in de tijd van Tacitus niet
meer actief geéerd, maar draagt in feite de naanmdeaalgemene Indogermaanse
schepper-god: d'lupiter, Dyaeus, Zeus, enz. Taaigrseldt geen details met
betrekking tot Tuisto, maar wij mogen aannemen, diatGermanen aan de
schepper-god in de begintijd op zijn minst eertggroacht en vaderliefde hebben
toegekend.

De vier belangrijkste Germaanse goden zijn in ommekdagen nog steeds
verankerd. Deze goden beschrijven op de eerstaésptaanselijke deugden. De
oorspronkelijke betekenis wordt uit de naam afgateomdat het karakter tijdens
het vastleggen van de naam nog puur en onvergalst i

De rang van de Goden en deugden varieert in de deogijden. In de tijd van
Tacitus staat hetvetenop de eerste plaats, maar enkele eeuwen later wlerdt
donderende krachtan Thor dominant. In de heiligdommen van Noorwegm@at
Thor enkele eeuwen later hoger dan Wodan:im&tht (Wodan) wordt naar de
tweede plaats verdrongen.

Wodan is oorspronkelijk de god van de kennis en betelaterlijk 'weten'. Het is
een Indogermaans woord. De Noordfriezen noemen ged&Veda maarWeda

wordt in India ook gebruikt voor de heilige boek@e Weda}. De woensdag is
dus eigenlijk de ‘wetens'-dag.

Donar (Thor) is de god van de geweldige almacht, tergiijl de moed beschrijft.
Aan Donar is natuurlijk de donderdag en aan Zilinisdag (tuesday) gewijd.

® De mensenoffers bestaan uit: slaven, gevangenetisgladigers
" Voor een uitvoerige uitleg over de religieuze etekenis van de letters en woorden verwijzen we
naar het boek van Hans Richter 'De Godsspidgatiboek van een reis door onze taal', dat in 2000
bij onze Stichting werd uitgegeven, en waarvag exkele exemplaren verkrijgbaar zijn a € 8,86
(inclusief porto). In dit boek zijn verscheideamtikelen uit eerder6AMMAS verwerkt.
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Freya is de godin van de liefde, bij Tacitus wordt zigtheens vermeld. Wel
beschrijft Tacitus de verering van Isis. Het is klsmar, dat Freya pas later in
Germania wordt ingevoerd.

De vrijdag is de dag van het "vrijen". Het woanden betekenten dienst, die is
opgedragen aan de godin FreyBij de Germanen is dit geen frivole gebeurtenis,
maar een religieuze opdracht. De vrijdag was ti@ukel de huwelijksdag, de dag
van hetvrijen. Vrijen is dus een echt Germaans woord.

Germaanse goddelijk Weekdag
God symbool voor..
Wodan (Odin) weten, kennis, inzicht woensdag ->'wetens'-dag
(Fries: Weda)
Donar (Thor) almacht, (donder-) krach donderdag-ehtisdag
Ziu (Tiu) dapperheid, moed dinsdag->'moed'-dag
Freya jeugd, licht, liefde, schoonvrij'dag>'liefdes'-dag
heid, vruchtbaarheid

De Germanen hebben hun goden oorspronkelijk alsbslm voor deugden
gezien. Deze stelling mag worden afgeleid uit dezkevan de namen. De naam
wordt immers als bij een pasgeboren kind in hdtepbegin vastgelegd en geeft
daarmee een beschrijving van het nog pure karakter.

Het androgyne karakter van de schepper-god, die iijd van Tacitus nog slechts
in de herinnering leeft, is dan allang teloorgegaanvergeten. Wellicht is de
naam Tuisti overgegaan in Tiu en daarmee nog iats de erfenis bewaard
gebleven. De naam Tiu leeft voort in dinsdag.

De Germanen hebben in de tijd van Tacitus nog geetbied voor het inzicht

(Wodan). Tacitus beschrijft, hoe de eerbied vooodée deugden door de komst
van de cultuur verloren gaat, en inderdaad zair®tht (Wodan) eeuwen later

door de brute kracht (Donar) worden verdrongenitliadeeft groot ontzag voor

de zedelijke kracht van de Germanen, en ongetwiffieleft het religieuze funda-
ment een grote rol gespeeld in het welslagen ebdreiken van stabiliteit van de
samenleving.

De Germanen hebben evenals wijzédieale deugden aan goden toegewezen. De
goden zijn gepersonifieerde deugden. De deugden dus de godennamen -
karakteriseren het volk. De opperste deugd vaneaten@nen is op het hoogtepunt

8 Onze Evangelische deugden zijn: geloof, hoopedddj maar de liefde is (volgens Paulus) het
belangrijkste.
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van hun bloei hetnzicht geweest, en met het verdringen van het inzicht doo
Donar gaat de bloei ten einde. Alhoewel Freya $teop de vierde plaats staat,
heeft zij tot de dag van vandaag deze ereplaats mamen van onze dagen en ook
wel in andere woorden in onze taal kunnen behouBenbekende, uitbundige
details over de godenwereld van de Germanen komwargleels uit boeken, die
uit het IJsland van de dertiende eeuw stammen sraul200 jaar ouder zijn dan

de Germania van Tacitus. Deze details behorenetohygthen, die in de loop van
eeuwen zijn gegroeid.

Het godsbeeld van de Germanen heeft met de overggarghet christendom een
ingrijpende verandering ondergaan. De moed is @dielglijke deugd verdwenen.
Kennelijk was daaraan op een gegeven moment gewrefie meer. Moed kan
ook snel in overmoed ontaarden, terwijl goddelgkmacht, te veel inzicht en een
overdaad aan liefde geen schade opleveren.

christendom

Liefde
(evangelie)

geloof hoop

(evangelie) (evangelie)

rechtvaardige
almacht
(Vader)

weten
(Heilige
Geest)

Moed
(Ziu)

T
almacht
(Donar)

T
weten

(Wodan)

liefde
(Freva)

T |
Indogermaanse, androgyne schepper-god

(Tuisto)

i germanendom

e o e« e ¢ o ¢ 5 ¢ — — — S S S - — — T — 0 T —— — — = —

De rechtvaardige almacht, de liefde en het inzigtatn over op de Vader, de Zoon
en de Heilige Geest. Daaraan voegt Paulus in hahdgalie nog de christelijke
deugden van geloof en hoop toe. Deze deugden wdgeBermanen voor de
komst van het christendom onbekend. Als wij aanmendat Tuisto de eerste

Indogermaanse god is geweest, heeft onze bevatkiagot vier generaties goden
en idealen gekend:
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e Tuisto als erfenis uit het Indogermaanse stamgebied
e Wodan, Donar en Ziu uit de tijd van Tacitus

e toevoeging van Freya wellicht uit de tijd na Tacif@s

e de christelijke God na de verbreiding van het evhege

Vanuit het standpunt van de oorspronkelijke Germamaren dus geloof en hoop
nog onbekende en onontdekte deugden, die aan tideljke ideaal van de stam
ontbraken. Een andere deugd (moed) is overbodigogim. Met de doop
accepteren de christenen de 5 deugden van de gkedalimacht, de Heilige
Geest, geloof, hoop en liefde. Het is echter dagraf wij in de toekomst niet
voor hetzelfde dilemma zullen komen te staan, nghnein een nieuwe, nu nog
onbekende deugd aan de reeks te moeten toevoegamenude deugd te moeten
laten varen.

Is een dergelijk voorstel blasfemie?

Natuurlijk is een verandering in de deugdencatadogan een samenleving een
ingrijpende zaak geweest. Ongetwijfeld was dit aok in de tijd van de
Germanen. Wij moeten haar dan ook niet zien als leamuste ingreep, maar
veeleer als gevolg van een paradigmawisseling. 2zamm maar zeker ontstaat er
een andere waardering voor bepaalde deugden emeasprongsgewijze een
ander godsbeeld. We zien dit bij de overgang vangeemanendom naar het
christendom. Het godsbeeld blijkt daarmee geenhalgtn te zijn voor ons leven.
Het is denkbaar, dat de deugden die wij als onamigiobeschouwen door een
latere generatie worden uitgezuiverd. Een voorbeatd een dergelijke deugd is
de 'moed’ van de Germanen.

Wij moeten leren leven met het idee, dat de bakerisverplaatsen. Dit wil niet

zeggen, dat God verandert, maar weél, dat ons gettklwerandert. Het geloof in

God kan onveranderd en constant blijven, terwig beeld van God varieert. De
aanpassing van de samenleving aan telkens verawgemenkbeelden is een
evolutionair proces, waaraan wij geen einde kuraftezen. Wij zijn op een reis

met onbekende bestemming. Tot op het laatste mobtigrén de plaats en de tijd

van aankomst voor ons verborgen. Dat houdt hetrggahen maakt het leven te
allen tijde een enerverende zaak!

Samenvatting:

Het godsbeeld van de Germanen is een weerafspiggadin de deugden van dit
volk en wordt beschreven in een document van Taditude eerste eeuw na
Christus. Met de doop heeft de Germaanse bevolémghristelijke deugden-
catalogus overgenomen, maar de belangrijkste daulglijeen daarbij behouden.
Het is niet ondenkbaar, dat wij in de komende eeunegmaals een dergelijke
paradigmawisseling zullen ondergaan.
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SATAN EN DEMONEN
Sjoerd L. Bonting

Na een lezing overhaostheologieverd mij gevraagd waarom ik het kwaad in de
wereld toeschreef aan 'resterende chaos' zondertdezeggen over Satan en
demonen. Deze vraag heeft mij ertoe geleid dit omelg wat nader te bestude-

ren. Het resultaat van deze studie beschrijf ik bieler de hoofden Bijbel, Theo-

logie, Teilhard, Chaos, Conclusies..

1. Bijbel

De naam Satan stamt van het Hebreeuwse werkwoood zich verzetten,
bestrijdent In het Oude Testament (verder: OT) wordt de teata$ niet gebruikt
als eigennaam voor een specifiek wezen, maar gésredne benaming voor een
tegenstander die verzet pleegt en obstructie Ydartle Septuagint (de Griekse
vertaling van het OT) wordt de terdiabolos (ons 'duivel’) gebruikt. In het OT
wordt Satan slechts drie keer genoemd: 1) In Jdbthl en 2 is Satan een lid van
de goddelijke entourage, die de integriteit vanvdeme Job betwist. Hij wordt
gezien als ondergeschikt aan God, wiens toestemhijmgoet ontvangen om Job
op de proef te mogen stellen; 2) In Zach.3:1-2dt&atan op als aanklager in het
hemelse hof, die de geschiktheid van Joshua ommogjepriester te fungeren na de
Babylonische ballingschap bestrijdt; 3) In 1 Kr@i.:1 wordt gezegd dat Satan
David heeft aangezet tot het zondige besluit omaskstelling te houden. De
naam Satan dient hier vrijwel als een personifcatin de menselijke zondigheid.
Echter, in de eerdere vermelding van dit gebeuneh $am. 24:1 is het Yahweh,
die David op wraakzuchtige gronden aanzet tot lzgeluit. Gesteld mag worden
dat Satan nergens in het OT wordt gekenschetseats specifiek demonisch
wezen, tegenstander van God en verantwoordelijk atle kwaad. Sommigen
lezen in Jes. 14:12-15 een identificatie van Satah Lucifer, de gevallen engel,
maar de gehele passage van vv. 3-27 is blijkeAseen spotlied op de val van de
koning van Babylon (betekent: hemelse stad).

In de apocriefe boeken begint Satan, hoewel nagfsteveinig genoemd, de be-
tekenis van een persoon te krijgen. Het lijden, reaa Israel blootstond
gedurende de Grieks-Romeinse bezetting, leiddeabtoenemende besef dat de
OT-ische gedachte, dat rampen Gods straf warerguaiiaar is. Men begon dit
lijden daarom toe te schrijven aan Gods voortdweestdjd tegen de Kwade. De
invloed van de Griekse filosofie op het Hellenistis jodendom verschoof de
aandacht voor wat Satadoet naar de vraag: wiés Satan? Dit betekende de
herinvoering van het dualisme van de religies vah Niabije Oosten, incl. het
Gnosticisme. Vooral in de Talmud en Midrash treBdtan meer en meer naar
voren als een persoonlijkheid, die verantwoordetiphouden wordt voor alle
zonden in de Bijbel, zoals de zondeval van Adamaalgbidding van het gouden
kalf en Davids zonde met Bathséba.
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In het Nieuwe Testament (verder: NT) stijgt hetldaan Satan niet uit boven dat
in de apocriefe boeken en de rabbijnse folklorearsaerschijnt veel frequenter,
33 maal onder de naam Satan en 32 maal als duikeldere gebezigde
benamingen zijn: aanklager, de Boze, verleideandj wereldbeheerser, de boze
geesten in de hemelse gewesten. De quasi-mytholmgisaanBeelzebul(Mc.3:
22, Mt.12:24, Lc.11:15) is nooit bevredigend vesakth Satan wordt voorgesteld
als een persoonlijkheid, die in de mens kan tredargls de veroorzaker van de
menselijke zonden. Satan treedt op als verleider Jezus (Mt.4:1-11), Judas
(Lc.22:3) en Petrus (Lc.22:31). Hij sluit het mdijke hart af voor de boodschap
van God (Mc.4:15). Als macht van de duisternisijgib vijand van het licht en
van God (Hand.26:18). Terzelfdertijd behoudt Sdtanhmeer primitieve karakter
van een schadelijke demon, die ziekte en rampspesabrzaakt (Lc.13:16). In
Openbaringen wordt Satan beschreven als 'de grask,dde oude slang', die ver-
slagen wordt door de aartsengel Michael (Openb;2@:2-3).

Een korte notitie over demonen is hier op zijn fHa#n het OT is een demon
veelal eenvoudig het equivalent van een god, Zdalman Gods' die tot Eli kwam
(1 Sam.2:275.Er is ook sprake van bezetenheid, zoals in healgean Baladm
(Num.22:38). Ziekte wordt ook vaak toegeschreveneen boze geest of demon,
die door God gezonden wordt (1 Sam.16:14-16,233e¥ren opwinding worden
soms ook toegeschreven aan een demon. Onbewustliieedort in de Engelse
uitdrukkingen 'stricken by disease’, 'being awaeltt, 'love-struck'. Er is slechts
een gering verschil tussen gestoord #digror een geest o de geest. Sommige
demonen zijn ingevoerd uit andere religies van Kabije Oosten, zoals het
nachtspookl.ilith (Isa. 34:14). Het blazen van de ramshoorn bijaacgebeur-
tenissen had ten doel boze geesten af te schrikikerle apocriefe boeken
veranderen demonen in duivels onder de invloeddeaiPerzische religie. Deze
duivels werden gedacht onderhorig te zijn aan Satddelial, of gevallen engelen
te vertegenwoordigen. In het NT worden demonennkeke gevallen gezien als
heidense goden (1 Kor.10:20), maar meestal als geesten die geestesziekte
(Mt.11:18; Lc.4:33; Jn.10:19-21) of lichamelijkeeskte (Mc.9:18; Lc.11:14) ver-
oorzaken. Daarom gaat de genezing van zieken demusJvaak samen met
uitdrijving van demonen (Mc.9:25; Lc.4:35; 11:14).

2. Theologie

Rooms-Katholiek: Karl Rahnérschrijft: De duivel dient niet slechts als een
mythologische personificatie van het kwaad in deeldlete worden beschouwd;
het bestaan van de duivel mag niet worden ontkeng dilivel...kan niet worden
beschouwd, als in absoluut dualisme, als de on&flgke tegenspeler van God
(dit betekent dat de duivel een schepselRahner erkent dat Vaticanum Il zich
zeer terughoudend heeft opgesteld over dit ondgrwarar hij stelt:1)Vij zijn
door de Zoon van God van de heerschappij van deetlbievrijd; 2) De 'Boze'
verleidde velen tot zonde, maar zijn macht is gedmodoor de dood en
opstanding van ChristudNaar mijn mening is het argument van Rahner var h
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bestaan van de duivel het gevolg van ons onvermogehet kwaad in de wereld
op een andere wijze te verklaren, zolang vastgedowdordt aan de leer van
creatio ex nihilo (schepping uit niets). Niettemin waarschuwt hijgete
benadrukking van de leer van de duivel in de vediging, omdat het niet nodig
is, moeilijk te begrijpen is voor de moderne mearsniet genoemd wordt in de
grote credo'sBlijkbaar koestert hij toch wel enige twijfel ovdeze leer.

Oud-Katholiek: Het handboek voor geloofs- en zegenivan de Oud-Katholieke
Kerk® vermeldt 'boze engelen of duivels' zeer beknopeém paragraaf over

engelen. Gezegd wordt dat de Bijbel vaak spreektr @ngelen die hun wil

kunnen misbruiken op een kwade wijze om menserutamdn verleiden. Voorts

dat de zonde het eerst is binnengedrongen in deldvean de engelen. Hier speelt
weer ons onvermogen om het probleem van de oorgpvan het kwaad op

andere wijze te verklaren. In twee latere uiteeimggtn van de Oud-Katholieke
leer worden duivels niet genoerhf.

Anglicaans: De39 Articles of Religior{1562) vermelden Satan of de Duivel niet.
Sindsdien is er geen officiéle definitie van deogétleer opgesteld. Anglicanen
houden zich aan Bijbel, Traditie (credo's van deege ongedeelde Kerk), en
Rede (om ons te helpen bij de uitleg van de beétste). Daarom kies ik twee
representatieve, eigentijdse Anglicaanse theologen.

John Macquarrfeontmythologiseert het demonische door te stellenaizoderij
is wat de mens tot slaaf maakt en hem vervreemultzija ware wezen, van zijn
medemens en van God. Afgoderij is de aanbidding eem afgod, d.w.z. een
ultieme aangelegenheid maken van iets dat nietralts. Dit verandert de afgod
in een demon. Door te weigeren om toe te geverdearerleiding tot afgoderij,
zoals Jezus dit deed in de woestijn, breken weedgodische macht van de afgod.

Alister McGratH raakt aan het probleem van Satan in zijn bredesgreking van
het probleem van het kwaad. Sprekend overttdmdicee(verklaring van het
kwaad) van Augustinus, merkt hij op dat deze desmng van het kwaad legt in
de verleiding door Satan, gelovend dat dit Godsprigekt van verantwoordelijk-
heid voor het kwaad dat de mens doet. Augustinsshzeiwt Satan als een ge-
vallen engel, die als goed geschapen was, zoelaatlere engelen. Echter, Satan
viel ten prooi aan de verleiding om als God te wordaldus rebellerend tegen
God en zo deze rebellie in de wereld verspreidéfaar hoe moeten we dan de
val van deze engel verklaren, wat bracht hem jotrebellie? Op deze vraag blijft
Augustinus het antwoord schuldig.

Reformatorisch: Als representatieve reformatorissteen kies ik het veelgelezen
en gerespecteerde leerboek van Hendrik Berkhop grond van een bestudering
van de bijbelse literatuur concludeert Berkhof &attan de meest gebruikte
verklaring is voor het raadsel van de menselijkadagheid, met name in de
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apocriefe boeken. Satan wordt daar voorgesteldaaisgevallen engel, hetgeen in
het NT gereflecteerd wordt in Jezus' woordérzag de Satan als een bliksem uit
de hemel vallenLc.10:18). Berkhof zegt daniVe zien hier duidelijk, dat de
voorstelling van de satan ertoe diende om de gedahvermijden dat God de
oorsprong van de zonde zou ziHij ziet echter de satan als een 'voorstelling'
naast andere bijbelse voorstellingen die de ovenimaan de zonde uitdrukken,
hetgeen betekent dat hij de satan rekeet te behoren tot de eigenlijke inhoud
van het christelijk belijdermaar tot de voorstellingen die wisselen met deuaul

of de periode.

De reformatorische theoloog Klaus Bergaereemt een geheel ander en verwar-
rend standpunt in. Hij zegt dat engelen en demdagmen worden gezien als
symbolen, maahet is niet mogelijk om de symbolen los te makardedgene wat
wordt bedoeldp.130). Voorts zegt hij, dat de duivel niet eergoon is in onze
betekenis van dit woord (p.141). Daarom is ontmigthisering van de duivel zin-
loos (p.143); de duivel is niet 'eigenlijk alleeraan' een soort gepersonifieerde
angst. Later zegt Berger daarentegep:grond van de Bijbel kun je helemaal niet
concluderen dat de duivel een uniform 'ik' bezitet gaat om een verschrikkelij-
ke, onzichtbare werkelijkhe{g.153) Maar hij stemt in met het aanspreken van de
duivel als een persoon in liturgische teksten (p),L8erwaarlozend dat in moder-
ne teksten (Onze Vader, doopformulier) duivel nmeeservangen wordt door
'kwaad'. Op de gedachte, dat de toeschrijving vakten aan demonen in het NT
achterhaald is door onze huidige medische keneigt Berger dat de diagnose
van deze ziekten onbetrouwbaar is (p.205), verwaand het geval van epilepsie
(Mt. 4::24; Mk.9:14-27; Lk.9:37-42). Hij ontkent tlde inroeping van satan een
poging is om de schuld voor onze kwade daden t&eantn; wij blijven
verantwoordelijk (p.210), maar hij verklaart nieteh Wanneer hij stelt dat in het
exorcisme ritueel duidelijk wordwat indruk maakt op de mens, maakt ook indruk
op de tegenstanddp.219), wordt Satan weer heel sterk gepersoniflegdan het
slot lijkt Berger terug te keren tot symbolismes hlj de duivel definieert alde
voelbare macht waarin de intelligentie van de hgatoncentreerd i§.248),het
centrum van haat en afgunslie wij in de wereld regelmatig in overvioed waar-
nemen achter allen die macht hebben en hun spalenstacht spelefp.249)
Nergens spreekt hij over de intertestamentaire ikkbling in de apocriefe
boeken, beschreven in sectie 1.

3. Teilhard de Chardin

Afzonderlijk bespreek ik Teilhard de Chardin, omtigtberoemd werd door zijn
evolutionaire scheppingstheologie. Hij schreef vigeimver het probleem van het
kwaad en in het geheel niet over Satan voorzovéretk kunnen nagaahZijn
voornaamste werkhe Phenomenon of Mapesluit met een appendix getiteld
Some Remarks on the Place and Part of Evil in aldNiorEvolution® Hier geeft
hij toe dat hij nergens heeft gesproken over 'pfjikwaad'. Zijn verklaring is dat
zijn doel is geweest 'om dmsitieve essentiean het biologische proces van de
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hominisatie (menswording) uiteen te zetten'. Higdbwijft dan vier typen van

kwaad:

1. het kwaad van wanorde en mislukking: 'op elke tregle de evolutie vinden
we altijd en overal kwaad, onverbiddelijk vormerdtervormend in ons en
om ons heen. ... Statistisch gezien vinden we khmiekeau van de evolutie
steeds en overal het kwaad.... Dit is meedogerdpgslegd door het spel van
de grote aantallen in het hart van een menigtepmjanisatie ondergaat.’

2. het kwaad van de ontbinding: 'ziekte en verderf &ormnveranderlijk voort
uit een of ander ongelukkig toeval ... de dood igefpiliere, noodzakelijke
voorwaarde voor de vervanging van het ene indiddar een ander langs de
phylogenetische weg. Dood - de essentiéle hefboohet mechanisme en de
opwelling van het leven.

3. het kwaad van eenzaamheid en angst: 'de grote @pgstend voor de mens)
voor een bewust ontwaken in de gedachte aan esteduiniversum, waarin
het licht eeuwen en eeuwen nodig heeft om ons rteiken - een universum
dat wij nog niet hebben kunnen doorgronden zowelighzelf als in de eisen
die het aan ons stelt.'

4. het kwaad van de groei: '...uitgedrukt in de raadseige wet, die ...alle
vooruitgang in de richting van toenemende eenheift door middel van
arbeid en inspanning.’

Hij spreekt over 'een universum dat zwoegt, zondigtijdt.' Hij vraagt zich af of
‘omvang en boosaardigheid van het kwhadet nuncyerspreid door de wereld,
niet een zekere overmaat verraadt, onverklaarbaar ens verstand, indien aan
het normale effect van de evolutie niet het buieamgne effect van een of andere
oerafwijking wordt toegevoegd?' Op deze vraag hégeen antwoord te hebben.

Bij deze categorién van het kwaad spreekt Teilh@thens expliciet over het
morele kwaad dat door de individuele mens wordtabag hoewel hij de ver-
schrikkingen van de eerste wereldoorlog als ziekayer aan het front heeft
meegemaakt. Hij spreekt slechts over de schadusvzigeh het evolutionaire pro-
ces, maar het is twijfelachtig of dit als kwaad kearden gezien en zeker niet als
moreel kwaad. Zo is de sterfelijkheid van alle lede wezens voorwaarde voor de
biologische evolutie en dus een natuurlijk fenomemaar niet een vorm van
kwaad; bovendien hebben we de belofte van opstgntiiNergens brengt hij
Satan in het geding. Hij besluit deze appendix aeedbpmerking: 'het epos van de
mens lijkt op niets zoveel als de kruisweg.' Higtlizich niet te realiseren dat de
menselijke zondigheid geen noodzakelijk aspect darbiologische evolutie is,
zelfs niet van de evolutie van de mens. Hoe dit zigkde personificatie van het
kwaad in de figuur van Satan heeft geen plaatgigatlachten van Teilhard.

4. Chaos
Uit het overzicht van de bijbelse referenties igddlijk geworden dat in het OT
Satan nog niet gezien wordt als een specifiekeopaigkheid, maar dat dit pas
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gebeurt in de apocriefe boeken en de rabbijnsehgésn: Satan als de 'aarts-
duivel' van alle duivels of demonen, de ultiemezaak van het kwaad, en de
opponent van God. Deze beschouwingswijze wordttgeaet in het NT, waar
Satan voorts wordt gezien als een gevallen engebpktaat tegen God.

In de huidige denominationele theologie, met uitdemg van de Rooms-Katho-
lieke, wordt Satan ge-ontmythologiseerddgimboolvan het kwaad. Zelfs Rahner
tempert de Rooms-Katholieke leer door te zeggenddae niet noodzakelijk is,
moeilijk te begrijpen voor de moderne mens, en wemeld wordt in de oude
credo's. Teilhard de Chardin verwaarloost Satargijenbegrip van het kwaad is
onvolledig omdat hij het morele kwaad niet in besghing neemt.

De crux in alle gevallen is het probleem vanodesprongvan het kwaad. Als we
Satan zien als een autonome persoonlijkheid, om @edverantwoordelijk te
stellen voor het kwaad in de wereld, dan zijn wedebij het Gnostische dualis-
me. Als we Satan beschouwen als staande onderhatjgyan God, zoals in het
boek Job, dan is God uiteindelijk verantwoordelipor het kwaad. De gedachte
van een gevallen engel biedt ook geen oplossinglabiman dezelfde vraag rijst
als bij Adam in Gen.3: wat/wie deed een goede eofjgé mens geschapen in het
beeld van God grijpen naar gelijkheid met God?

Een antwoord op deze vraag wordt geboden in mipostheologié? die kan

worden samengevat in de volgende vier punten:

1. Er is een initiéle schepping uit een oerchaos (G2n.Gen.2:4-5), waarin
God chaos scheidt en terugdringt (Gen.1:3-19).viditlt een parallel in de
oerexplosie, de instelling van de natuurwetten, sdbeiding van tijd en
ruimte, van de fundamentele krachten en van deegitaine deeltjes.

2. Dit levert het raamwerk voor de voortgaande schapgiGen.1:20-31; Gen.
2:6-9), welke zijn parallel vindt in de kosmischel@ologische evolutie. God
laat zijn voortgaande schepping een grote matewviglreid, zichtbaar in de
voor ons grillige en onvoorspelbare loop van ddgie

3. Een element van de oerchaos blijft bestaan in detgaande schepping, op
vele plaatsen in het OT gesymboliseerd als de.'teezijn voortgaande
schepping strijdt God tegen deze restchaos, thifldeze volledig verwijdert
op de laatste Dag.(en de zee was niet me@penb.21:1).

4. |k stel dat het kwaad voortkomt uit de restchads,zelf moreel neutraal is.
Physiek kwaad als aardbevingen en vulkaanuitbgestinvordt veroorzaakt
door chaotische condities in de aarde overgeblesehaar vorming; ziekte
zoals kanker wordt veroorzaakt door het verval dencomplexe, uiterst
verfijnde ordening in gezonde cellen tot chaos. éébkwaad ontstaat door
chaotisch denken van de mens (Rom.7:15), waarvip@chter verantwoor-
delijk blijft omdat hij het verschil tussen goed lkemaad mag kennen en vrije
wil heeft ontvangen.
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5. Conclusies

De personificatie van het kwaad in het latere jsih& en in het NT lost het pro-
bleem van de oorsprong van het kwaad niet op. Zuatsoor betoogd, een auto-
nome satan introduceert dualisme, dat strijdig €& het joods-christelijke mono-
theisme. Een satan onder gezag van God maakt Gadtweordelijk voor het
kwaad, en dit is strijdig met het geloof in eerfd@/olle God ontleend aan onze
kennis van zijn Zoon Jezus Christus. Satan ziereais engel, gevallen wegens
zijn grijpen naar gelijkheid met God, laat nog dteee vraag naar de oorsprong
van het kwaad onbeantwoord, zoals ook het gevalligt verhaal van de val van
Adam.

De chaostheologie biedt een verklaring voor degorgy van het kwaad, zoals ik
deze nergens anders heb aangetroffen. Daarbigisesr behoefte aan een personi-
ficatie van het kwaad.

Waarom heeft het geloof in een satan voor veleh toag attractie? Naar mijn
mening ligt dit in het (ongefundeerde) gevoel dafpersonificatie van het kwaad
ons lijkt te kunnen bevrijden van verantwoordelgidhvoor onze zondigheid.
Waarom spreekt Jezus dan volgens de evangeliérSatan en demonen? Ik denk
dat Jezus de beeldspraak van zijn tijd gebruiktbeter te worden begrepen door
de mensen die hij toespreekt.

Waarom geloven sommige mensen dat zij door de Hbhazeten zijn, en waarom
kan in zulke gevallen het ritueel van exorcisme leem gevoel van bevrijding
brengen? Het lijkt mij dat de ervaring van kwaadéer acute en geconcentreerde
vorm een mens kan leiden tot de gedachte dat dibkvgepersonifieerd is in een
demon. Daarnaast is er de mogelijkheid van 'suggdsit een instabiele geestes-
toestand. Psychotische personen horen vaak stentieehen tot kwaad leiden.
Het lijkt mij dat in zulke gevallen exorcisme eemvgel van bevrijding kan
brengen, ongeacht de realiteit van de personiéicedin het kwaad, mits er een
waarachtig geloof in het verzoenende werk van JEhuistus is bij alle betrokken
personen. Het blijft echter een zeer riskante #etiy die alleen door gekwalifi-
ceerde personen dient te worden ondernomen.
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Ervaren en religieus ervaren
Ben Crul

Griffin begint ook hoofdstuk 2 van zijn eerdergemue boekReenchantment
without Supernaturalisnmet te benadrukken, dat een van de voornaamste
doelstellingen van de procesfilosofie is gelegenhat laten convergeren van
wetenschap en religie. In wetenschappelijke kringestaat de wijdverbreide
mening dat religieuze opvattingen met betrekkirtgdie werkelijkheid of onjuist
zijn of niet relevant. In hoofdstuk 1 is betoogidt de voornaamste reden voor
deze opvatting is gelegen in de aldaar genoemdggBitingen-) theorie van het
wetenschappelijk materialismeen theorie die in het bijzonder wordt aange-
dragen als de wetenschap stelling neemt tegen ldgereln het materialisme en
het atheisme bestaat er volgens die theorie helegeaa geestelijke, respectie-
velijk goddelijke realiteit en op grond van het sationisme, d.i. het uitsluiten van
het niet-zintuiglijke ervaren, is zo'n realiteit als die al zou bestaan - niet
ervaarbaar. Het accepteren van het religieuze emwaordt in die kringen dan ook
beschouwd als strijdig met de wetenschap.

Daartegenover verschaft Whitehead een nieuwe basis de opvatting dat
wetenschap en religie samen een waarheidsgetroald ban de werkelijkheid
kunnen verschaffen. Cruciaal voor deze nieuwe hagign stelling oveihet niet-
zintuiglijke ervaren(de derde stelling uit de inleiding van zijn baekijjn opvat-
ting wordt in de volgende drie delen nader uiteergjedeel 1 gaat over de stelling
zelf; in deel 2 wordt verklaard hoe deze stellimgmte schept voor religieuze
ervaringen en in deel 3 bespreekt Whitehead watiggcinzichten die aan die
religieuze ervaringen kunnen worden ontleend.

1 - NIET -ZINTUIGLIJK ERVAREN FUNDAMENTELER DAN ZINTUIGLWJKE ~ RVAREN

Whitehead wijst erop dat de zintuiglijke vorm vangrisme geen verklaring kan
geven voor onze kennis van mathematische en lagigehncipes; voor onze
morele en esthetische oordelen; voor ons besetigamereld buiten ons, van het
verleden en van tijd en causaliteit. Niettemin veorchl deze aspecten door de
wetenschap voorondersteld. De vorm van wetensdfiapitsluitend berust op
zintuiglijke waarnemingen, is volgens Whitehead dak bankroet. Deze consta-
tering is bepalend voor de verhouding tussen wetegsen religie. In dit hoofd-
stuk neemt Griffin stelling tegen het 'wetenschdijige argument dat religie niet
serieus hoeft te worden genomen, omdat ze zichybdemidt met verschijnselen
die zintuiglijk niet ervaarbaar zijn.

Twee vormen van empirisme
Whiteheads kritiek op de theorie van 'de exclusivitan het zintuiglijke ervaren'
berust op het onderscheid tussen twee vormen vairisme. Evenals Hume was
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Whitehead een empirist en mét Hume was hij van nggrdat empirisme in zijn
algemene vorm berust op directe ervaringen en d@atnaee de filosofie beschikt
over een gezonde basis. Naar het inzicht van Wdsihontspoorde Humes
filosofie echter door zijn stelling dat dat dire&rvaren uitsluitend eeaintuiglijk
ervaren moet zijn. Elke directe observatie werdgovanzelf geidentificeerd met
zintuiglijk ervaren.

Griffin gaat uitvoerig in op het negatieve gevolgt dleze opvatting heeft gehad
voor de moderne filosofie. Dat gevolg werd nog texid door de vraagvat we
ervaren' te vervangen door de vraag 'luatnenwe ervaren?'. Daarop werd het
voor onmogelijk gehouden, niet-zintuiglijke ervarah van tevoren als niet-
empirisch uitgesloten. Whitehead ziet echter hatumlijk ervaren niet als de
enige vorm van ervaren. Daar komt nog bij dat &tj zintuiglijk ervaren zelfs ziet
als een secundaire vorm van ervaren en het nittiglijk ervaren beschouwt als
fundamenteler.

Het ervaren van de uiterlijke verschijningsvormen \an de naaste omgeving
Hiermee wordt bedoeld het zintuiglijk ervaren vasrnaen en kleuren van onze
naaste omgeving. De nadruk valt daarbij op de eterishg dat dit ervaren slechts
betrekking heeft op uiterlijkheden, die door die gaving aan ons worden
gepresenteerd, zoals dede kleur van een bloem of dende vorm van een
voorwerp. Die uiterlijkheden vertellen niets over ibhoudelijke kenmerken van
het object dat wordt ervaren en over het verlededeotoekomst daarvan. Deze
vorm van ervaren geeft derhalve geeiwaardigbeeld van de omgeving.

Het ervaren van oorzakelijke invloeden

Naast het zintuiglijke ervaren van uiterlijke verggingsvormen is er volgens de
procesfilosofie sprake van het ervaren van inhojk@elspecten, of - anders
gezegd - van het ervaren vaorzakelijke invioedeh.Het is zonder toelichting
waarschijnlijk niet duidelijk wat met de term ‘hetvaren van oorzakelijke
invloeden' wordt bedoeld. In de volgende passagetvetaarom op dit punt nader
ingegaan.

Het niet-zintuiglijke ervaren van ons lichaam

Het ervaren van oorzakelijke invloeden kan hetée@sbrden toegelicht met als
voorbeeld het ervaren van ons eigen lichaam. Irvetiband wijst Griffin op de
uitspraak van Hume dat, als wij een directe ergahiabben van onze omgeving,
die waarneming wordt veroorzaakt door onze ogetoof een ander zintuig.
Whitehead reageerde daarop als volgt: "Terwijl Humeals gezegd, eerst de
mogelijkheid ontkent van het ervaren van causal@den, vooronderstelt hij in
zijn bovengenoemde uitspraak impliciet zo’n vornm eavaren. Wat is anders de

9 Whitehead heeft deze term ingevoerd mede metdgeop Humes ontkenning dat causale invioeden
kunnen worden ervaren.
52 GAMMA, JR@NR. 4 - AUGUSTUS 2002



betekenis vamloorin de uitdrukking 'door onze ogen' of 'door eedarzintuig'.
Hume stelt daarmee immers dat de gegevens, didelnepaijn voor het ervaren
van de naaste omgeving, afkomstig zijn van de deijke invioed van onze
zintuigen. Hij refereert aan deze invloed als eemmonent van het directe
ervaren. Eerst veronderstelt hij impliciet het bastvan twee vormen van ervaren
en vervolgens neemt hij zonder meer maar aan,edaiituiglijk ervaren de enige
vorm van ervaren is." Whitehead stelt dat Vatvaardig ervaren van onze naaste
omgeving niet alleen bestaat in de gekleurde vordienve zien, maar ook imet
ervaren van oorzakelijke invloeddbit is kennelijk eemiet-zintuiglijkevorm van
ervaren. We kunnen immers onze ogen niet zien e onen niet horen. Het
meest directe lichamelijke ervaren is niet het emwavan onze zintuigen, die we
slechts indirect ervaren, maar - ook al zijn we das niet altijd bewust - het
ervaren via ons zenuwstelsel van onze hers&hen.

Met betrekking tot hewvolwaardig ervaren van onze naaste omgeving spreekt
Whitehead over een ervaringencombinatie, die hij $yambolisch integreren
noemt. Daarmee bedoelt hij, dat de gegevens vaaihiliglijk ervaren worden
gebruikt om te refereren aan de gegevens van hefresr van oorzakelijke
invioeden (zoals bijvoorbeeld bij het zien van @ende molshoop) en om die
gegevens te kunnen interpreteren. Het zijn dezzarfies en interpretaties die de
basis verschaffen voor een realistische kijk opeamngeving

Het niet-zintuiglijk ervaren van het verleden

De beschreven vorm van ervaren van oorzakelijkio@den in het algemeen en
van de oorzakelijke invloed van ons eigen lichaarhét bijzonder is niet de enige
vorm van niet-zintuiglijk ervaren. Whitehead suggmt zelfs dat het niet de meest
evidente vorm is van niet-zintuiglijk ervaren. Hdipelt hierbij op onze kennis van
gebeurtenissen die tot het verleden behoren en rdfigreert aan onze
herinneringendie daarin bestaan, dat we in het heden ervarihgbben van dat-
gene wat we in het verleden hebben ervaren. Wizitkingjst erop dat de meeste
filosofen het verschijnsel 'herinnering' niet heblyezien als een voorbeeld van
niet-zintuiglijk ervaren. Gezien vanuit de procksfofie zijn het de ‘'wezens-
elementen' waardoor de wezens, waar ze bij honemdn ervaren. Een herin-
nering is een voorbeeld van wat er gebeurt alsveerenselement' (een wordende
‘actuele entiteit’) een ander 'wezenselement' grvdat al is overgegaan tot de
wereld van de voldongen feiten en daardoor in fp@ervaarbaar is. Een herin-
nering, zo opgevat, hoort kennelijk niet tot hettaiglijk ervaren. Griffin wijst op
de tendens om herinneringen te associéren met gebesgen uit een wat verder
verleden, terwijl herinneringen daarentegen ook wamoed zijn bij gebeurte-
nissen die een fractie van een seconde geledeneheplaatsgevonden. Als

10 Griffin merkt hierbij op, dat hij onderscheid maakssen de hersenen als gemeenschap van biljoe-
nen neuronen en het 'zelf' in de meest stziktenamelijk de geest, de psyche of de ziel.
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voorbeeld noemt hij het uitspreken van een zin,rbipale herinnering aan de
beginwoorden van betekenis is voor het voltooiemdie zin.

Dit soort niet-zintuiglijke ervaringen is speciaan belang bij ons besef vaijd.
Dat besef kan niet worden ontleend aan het eerdeegede zintuiglijk ervaren
van de uiterlijke verschijningsvormen van onze t@asngeving, maar wel aan
het niet-zintuiglijke ervaren van oorzakelijke iogtlen.

Het verbeterde subjectivistische principe

Het algemenesubjectivistische principe stelt dat "het univensal die elementen
omvat die door hesubjectieveervaren worden onthuld". Whitehead is het met
deze, door Descartes geintroduceerde stelling efiins.het echter oneens met de
opvatting van Descartes (Locke en Hume) datglegevendthe datum voor het
genoemde ervaren uitsluitend geanalyseerd kan wardéermen van algemene
aspectenuniversal$ die worden ontleend aan de ervarende subjectérrzelat
dat gegevene niet dibjectievewereld van de voldongen feiten omvat. Whitehead
noemt dit heverouderde subjectivistische princig@ver zijnverbeterde subjecti-
vistische principezegt Whitehead dat Descartes’ ontdekking van destieve

rol van het ervaren uitgebalanceerd moet worderr #heb objectieve dat zich
aanreikt (geeft) om te worden ervaren.

Griffin brengt dit onderwerp ter sprake omdat hiet-zintuiglijke ervaren van de
objectieve wereld in deze opvatting een crucialspeelt.

Het belang van het erkennen van het niet-zintuigli ervaren

Griffin benadrukt dat het accepteren van het nietdiglijk ervaren zowel voor
de wetenschap als voor de religie belangrijk ist A& wetenschap betreft, wijst
hij erop dat het uitsluiten van het niet-zintuikdij ervaren fataal is voor de
rationaliteit van de wetenschap. Immers, tal vaat wieg te denken verschijnselen
en begrippen kunnen zonder die vorm van ervaret wigden verklaard. De
wetenschap legt zichzelf daarmee onnodig beperkioge terwijl Whitehead juist
met zijn visie het realistische karakter van hetewschappelijke wereldbeeld
verruimt. Wat de religie betreft merkt Griffin heblgende op: Het feit dat het
metafysische denken en het wetenschappelijke denaw met het religieuze
denken zijn verbonden, betekent, dat het uitsludear de wetenschap van het
niet-zintuiglijke ervaren fataal is voor een eé&dijpenadering van het verschijnsel
'religie’. Door expliciet stelling te nemen tegeat ditsluiten verschaft Whitehead
aan de metafysica een basis om religieuze ervarirtgezien als onmisbare
middelen om de werkelijkheid beter te leren kennen.

2 - HET NIET -ZINTUIGLIJKE ERVAREN EN RELIGIEUZE ERVARINGEN

Zoals in het inleidende hoofdstuk is opgemerkt, dvdret doorgaans als niet-
wetenschappelijk en niet-academisch beschouwd orepomng en verbreiding
van het verschijnsel religie te verklaren uit heit fdat mensen religieuze
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ervaringen hebben. Deze opvatting komt volgensfi@rifoornamelijk daaruit
voort dat in filosofische kringen veelal wordt gedt dat religieuze ervaringen
eenvoudigweg geen realiteitswaarde hebben. Griffieft van die opvatting een
aantal voorbeelden en verwijst daarbij naar deodl van Hume. Hij is van
mening dat Humes filosofie slechts kan worden veggtidoor het verschaffen van
een kenbaar en helder inzicht in de onvermijdelijk@ronderstellingen van de
praktijk van het menselijk leven, inclusief die vd@ wetenschap. Hij betoogt dat
zo'n inzicht ook de weg vrij kan maken voor religge ervaringen.

De wijdverspreide acceptatie door wetenschappers het argument van de
exclusiviteit van het zintuiglijk ervaren - zoalszggd met name als het gaat om
een stellingname tegen de religie - is echterdse¢nige reden voor hun verwer-
ping van religieuze ervaringen. Griffin noemt noglare argumenten die voor die
verwerping worden aangevoerd.

Religieuze ervaringen en argumenten voor het bestaavan God

Naast het aannemen van de exclusiviteit van hetiglijk ervaren is de andere,
meest opvallende reden om te twijfelen aan relggearvaringen, opgevat als
directe ervaringen van een 'hoger wezen', eenvaadigle twijfel of er wel zo’n
'hoger wezen' bestaat. Op dit onderwerp zal Griffimoofdstuk 5 van zijn boek
ingaan. Als gevolg van het feit dat sommige refiggen onpersoonlijk godsbeeld
hebben, is dat onderwerp nogal complex. Daarovat lgzofdstuk 7.

Religieuze ervaringen en seculiere verklaringen vadet verschijnsel religie

In veel opvattingen, zo schrijft Griffin, wordt heerschijnsel religie puur vanuit
sociale, politieke, economische en psychodynamissipecten bekeken en wordt
het praten over religieuze ervaringen overbodigchieaDaarbij wordt vaak over
het hoofd gezien dat er in dit opzicht twee aspecteespelen: het verschijnsel
religie op zich en de - niet altijd prijzenswaaeligvorm waarin religies zich
manifesteren. Omdat over dat laatste aspect walisigussie nodig is, worden
seculiere verklaringen voor het verschijnsel religieestavoldoendegeacht en
tellen religieuze factoren niet meer mee. Proaesfilen zijn echter van mening
dat voor een geschikte verklaring van het versehljneligie een combinatie van
beide factoren vereist is.

Telepathie en religieuze ervaringen

Een ander bezwaar van de kant van de wetenschap tegt accepteren van
persoonlijke religieuze ervaringen, gekenmerkt duetrervaren van de geest van
een 'bovenmenselijk wezen', komt voort uit de aamalat zo'n geestelijke

ervaring volkomen singulier zou zijn. Met andereowaen, dat er voor zo'n

ervaring geen enkele analogie te vinden is die haanemelijk maakt. Daarhij

wordt opgemerkt dat Whitehead weliswaar de theaaie de exclusiviteit van het

zintuiglijke ervaren heeft ondermijnd, maar dahZjetoog betrekking heeft op de
geest van de persoon in kwestie en niet op de njidggtl van het rechtstreeks

ervaren van eeanderegeest. Alleen een dergelijke ervaring zou aarehe&iren
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van een bovenmenselijke geest een analoge basiekgeven. Daarop reagerend
beschrijft Griffin ondervindingen die de verondetkhg rechtvaardigen, dat
telepathische ervaringen mogelijk zijn. Belangrniji€ dat Griffin deze veronder-
stelling ook onderbouwt. Die onderbouwing berust @@ procesfilosofische
opvatting over de onderlingelatie (Griffins stelling 6) van alles wat gebeurt en
wat is gebeurd. Dit betekent dat voor de ervareadebeslissende wezens-
elementen alle voldongen feiten beschikbaar zijn temworden ervaren. De
betekenis daarvan is verrassend. Omdat de gedacliéedoor een andere geest
zijn gevormd, horen tot het domein van de voldonfgten, zijn die gedachten
derhalve in principe altijd ervaarbaar. Ze komehtexcpas tot het niveau van een
bewusteervaring als er sprake is van een ervaring diepsghisch is. Zo'n
ervaring lijkt occult, maar ze steunt op voldondeiten.

Ditzelfde principe zou met zich meebrengen dateaksprake is van een goddelijk
wezen, alle ervarende en beslissende elemente@r{fifins bewoordingen: alle
actuele entiteiten) van dat wezen, na hun voltgoims inspirerende gegevens
beschikbaar zijn om door de mens te worden ervaranuit dit perspectief zijn
de momenten, waarin mensen religieuze ervaringbbdwe slechtspeciaalin die
zin, dat het ervaren van dat goddelijk wezen, epndbmentefewustplaatsvindt.

Het door de werkelijkheid 'gegevene’ en religieuzervaringen

Nog een andere reden waarom van wetenschappelgké doorgaans wordt
aangenomen dat religieuze ervaringen niet betekelaneen bovenmenselijk
Wezen wordt ervaren, is de aanname dat ons ervaeémeer is dan een eigen
constructie zonder ook maar enig element dat aan dat ervemedt gegeven

In de opvatting van Whitehead verricht echter iedaordende actuele entiteit
(ieder ervarend en beslissend wezenselement) eehvda zelfwerkzaamheid op
basis van het door de werkelijkhegggeveneZoals Griffin in deze passage van
zZijn boek uiteenzet, hangt deze opvatting over'gigevene'tfie datumy samen
met het eerder beschreven principe van het vedeesrbjectivisme. Dat principe
ruimt immers een belangrijke plaats in voor hethuiade objectieve wereld,
‘gegevene' en daarmee tevens voor religieuze rgeri

Het gelijkvormig ervaren en het ervaren van een bosnmenselijk Wezen

Griffin sluit dit betoog af met het bespreken vasgreen laatste reden waarom
filosofen die uitgaan van de traditionele kijk ogt lervaren, een probleem hebben
met het accepteren van religieuze ervaringen. Bmigens hen namelijk geen
basis om dat soort ervaringen te accepteren, oardat de werkelijkheid niets
wijst op het bestaan van een bovenmenselijk Wezathat zo’'n Wezen ook niet
kan worden ervaren. Uitgaande van de exclusiviteit het zintuiglijke ervaren is
zo'n ervaring inderdaad onmogelijk, tenzij er sgralou zijn van een - ook voor
Whitehead niet acceptabele - bovennatuurlijke iegraVhiteheads kenleer stelt
dat zo'n ervaring daarentegen wel mogelijk is, @lsook een vorm van niet-
zintuiglijk ervaren wordt aangenomen. Griffin gaatdit verband uitvoerig in op
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de begrippen ‘aannemen' of 'aangrijp@neliensiol, ‘'voelen'(feeling, 'subjec-
tieve vorm' subjective formen het 'gelijkvormig ervarercgnformal feelings

Griffins betoog komt op het volgende neer: Heteen en beslissen van de mens
(door zijn of haar wezenselementen) is een vorm kah vaak onbewuste
aannemervan het gegevene - een vorm die als regel gepgatdmeigevoelens
Naast datgenevat wordt ervaren, geven die gevoelens hamer wordt ervaren.
We zeggen bijvoorbeeld: "Wat was ik toen blij ohba Whitehead noemt dit de
subjectieve vormervan het ervaren. Die gevoelens worden samen met de
gebeurtenis opgeslagen in het onuitwisbare bestandle voldongen feiten, waar
ze in principe ervaren kunnen worden door alle wewebeurtenissen. (Dit
bestand is hetijnde domein van de werkelijkheid dat door haar ervaatisd
passief betrokken is bij devordendewereld). Met hetgelijkvormig ervaren
bedoelt Whitehead dat de subjectieve vorm van m@nwe ervaring overeen-
komt met de subjectieve vorm van de zojuist tdt deiworden ervaring. Bijvoor-
beeld: als ik een schop tegen mijn been krijg @ryas een pijnlijk gevoel samen
met mijn boosheid de subjectieve vorm van die émgarAls ik me even later dat
moment herinner, is de subjectieve vorm van dievaée ervaring eveneens een
gevoel van pijn en boosheid. Die subjectieve voan kpgevolgd worden door
andere gevoelens.

De relevantie van dit alles voor het verschijnsa veligieuze ervaringen en voor
het ervaren van een bovenmenselijk Wezen kan ndemotoegelicht. Als de

werkelijkheid bestaat uit ervarende en beslissewdeenselementen, die een
gemeenschap vormen met het wezen waar ze bij hatemok God - zij het op

een bijzondere maar niet-uitzonderlijke wijze - dig werkelijkheid hoort, en als

die God op tedere, geduldige en liefdevolle wijiedb wereld betrokken is door

ons voortdurend te inspireren, dan kunnen we di¢, ®ok al zien we hem niet,

wel degelijk ervaren omdat in het domein van dedenben feiten al Gods

inspiraties zijn opgeslagen, samen met de gevoslméiefdevolle betrokkenheid

waarmee die inspiraties gepaard zijn gegaan.

3 - AAN RELIGIEUZE ERVARINGEN ONTLEENDE , WAARACHTIGE INZICHTEN

Dat het verschijnsel religie, ondanks voortdurepdgingen om dat verschijnsel te
elimineren, nog steeds bestaat, komt volgens Wt lomdat religie een uitdruk-
king is van fundamentele ervaringen van de mensiEdrenboven meent hij dat
religieuze ervaringen kenbare, waarachtige inzichiennen verschaffen. Omdat
hij die inzichten beschouwt als essentieel voar migreldbeeld, is het belangrijk
om te zien welke inzichten (Griffin noemt er vifdlgens Whitehead uniek voort-
komen uit religieuze ervaringen.
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Wereldbeschouwelijke inzichten omtrent het begripwaarde' (value)

Als eerste voorbeeld noemt Griffin het inzicht it begrip ‘waarde'. Hij merkt op

dat Whitehead van oordeel was dat religie niet karden gescheiden van
wereldbeschouwelijke inzichten en dat het de taak de filosofie is om de

inzichten, ontleend aan zintuiglijke ervaringen \enwetenschap te combineren
met waardeoordelen, ontleend aan religieuze eryanin

Het inzicht in het permanent goede van de wereld

Whiteheads meest fundamentele religieuze overtgigias, dat het universum
gua 'karakter' permanent goed is. Hij vond dit eeartuigend inzicht omdat we
intuitief aanvoelen of het goede, dat als doel gsldereikt of is gemist. Het gaat
hier om een 'karakter', dat gekenmerkt wordt detrhebben van een besef dat,
anders dan een menselijk karakter, blijvend inhagen

Om te begrijpen wat Whitehead met dit inzicht bédeeis het van belang om
eerst te zien wat hijiet bedoelde. Hij zegt beslist niet dat alles wat getejoed
is. Hij onderkent idealen met goede en met sleafitmp en voegt daaraan toe:
"Dat is wat God ervaart’ Ook bedoelde Whitehead niet, dat met zijn gen@emd
inzicht de idee van een persoonlijke God kan wofgegrgumenteerd. Deze ont-
kenning wordt wel aangevoerd als bewijs dat Whiaehde idee van God als
persoonlijk wezen verwierp. Zoals met name uit detafk 5 van Griffins boek
blijkt, ondersteunde Whitehead echter wel degélgk beeld van een persoonlijke
God. Wat Whitehead met zijn inzicht wel bedoeidenet name op te maken uit
zijn in hoofdstuk 4 beschreven gedachten oveiddéleinvioed van God op de
wereld, een invloed die hij aanduidt als Gods 'priffale natuur'.

Een goddelijke realiteit, die antwoordt op de weral

Behalve het bovengenoemde religieuze inzicht inideéleinvioed van God op
de wereld is er ook sprake van een religieus indicieen goddelijke realiteit die
antwoord geeft op wat er in de wereld gebeurt. Whiteheawedt over Gods
‘consequente natuur' en duidt God aan als onze gnetgezel en als degene die
met ons meelijdt. Het gaat ook hierbij om een relig inzicht dat zich onttrekt
aan wetenschappelijk onderzoek. In hoofdstuk 4 Gaifin daar nader op in.

De wereld, gericht op het bevorderen van 'waarden'

De genoemde inzichten zijn 'afgeleiden’ van deoiedlvan de religie, die betrek-
king hebben op de interactie van God en de wekdlak de wereld betreft is de
primaire inbreng van de religie: "De (h)erkennirag dns bestaan meer is dan een
opeenvolging van gebeurtenissen”. Whitehead zegyoslar dat de 'waarden' van
het individu op zich, van de individuen voor elkaan van de wereld als
gemeenschap, fundamentele, religieuze waarden zijn.

1 Het idee dat God almachtig is, noemt Whiteheadat een misvatting van de religie
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Dit inzicht geeft - in de termen van 'waarden' k dmetekenis aan ons eigen
bestaan. De betekenis van de religie is derhakeatieen gelegen in het streven
om in harmonie te zijn met God, maar ook om eeritipue bijdrage te leveren
aan de wereld. In de volgende passage besteedinG@ndacht aan het feit dat
volgens Whitehead die bijdrage een blijvend, orfslige karakter kan hebben.

Het onsterfelijke van verwerkelijkte ‘waarden'

Met name in zijn latere werken legde Whitehead errédruk op dat een
wereldbeschouwing die aansluit bij religieuze eingen, een basis moet ver-
schaffen voor het inzicht dat de verwerkelijkteanden' objectief onsterfelijk zijn.
Whiteheads mening over een eventuele subjectiesteidalijkheid brengt Griffin
onder meer in hoofdstuk 6 ter sprake. (wordt vervolgd)

Alfred North Whitehead (1861-1947)

Whitehead - studieqgroep:

In Rijswijk (Z.-H) komt elke maand een Whitehead-studiegroep bijeen. In
Belgié is prof. dr. Jan van der Veken voorzitter van de 'European Society
for Process Thought'. Hij trad in 1998 op als één van de opponenten bij de
promotie van Palmyre Oomen aan de KUN. Haar dissertatie droeg de
titel:'Doet God ertoe? - Een interpretatie van Whitehead als bijdrage aan
een theologie van Gods handelen' (uitg. Kok, Kampen). Ben Crul vertaalde
Thomas E. Hosinski's boek 'Stubborn fact and Creative advance. An
Introduction to the Metaphysics of Alfred North Whitehead'. Het boek
verscheen in 1999 onder de titel "Wat gebeurt er in Gods naam?" bij
Kok/Agora. Voorts verscheen van zijn hand bij Dabar-Luyten
"Kerkverlaters, ze geloven het wel - Uitzicht op een nieuw godsbeeld".

(Meer informatie op onze website: >www.teilharddechardin.nl/verw.htm<)
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TUSSEN IDENTITEIT EN IMAGO
Henk Hogeboom van Buggenum

Velen worstelen in deze tijd met hun identiteith&en en kerkgenootschappen
proberen hun identiteit scherp te omschrijven teaeihaar zuiver te kunnen
handhaven. Het lijkt erop dat identiteit iets iatwnen bezit en koste wat kost wil
handhaven. Maar wat het precies is, identiteitt nadeilijk te zeggen. Het is als
met het kwaad. Zelfs een aantal zogenoemde "irtten@al vermaarde intellectu-
elen" bleven "Moeizaam tasten naar het kwaad" zdalsuw kopte naar
aanleiding van de Nexus-conferentie daarover ogufilin Tilburg. Zo moei-
zaam, dat de holocaust-historicus Daniél Goldhageslotte vroeg of het kwaad
eigenlijk wel bestaat. Toch wordt de identiteit vi@mand regelmatig bepaald.
Voor de persoon in kwestie is het dan vaak echgetait om nog iets te
handhaven: Een identificatieteam houdt zich bezig mijn stoffelijke resten. Via
paperassen, gebitten of monsters DNA stelt menorastvie het gaat. Zoals men
na sommige voetbalwedstrijden aan de puinhopenvaatstellen wat voor kwaad
er is geschied.

Dat zijn de feiten. Niemand zal echter alleen defiewillen laten spreken. Ik ben
immers meer dan een opsomming van zaken als gedkatjte, gewicht, adres en
al het verder meetbare. Meten is hier geen weteat. der en achter de feiten
ligt, daar gaat het om. En bij 'identiteit: om deze te bideoen of minstens te
handhaven. Bij het kwaad: om dit beter te kunnesirlpgen. Zolang het ons niet
lukt om tot het wezen ervan door te dringen, mistlik doelstelling.

Onze identiteit in haar diepste kern vinden we doons te verdiepen in onze
geschiedenis, onze achtergrond, onze afkomst, opgzeeding. Dit kunnen we
echter nooitalleen De theoloog-psychoanalyticus Bodisco Massink iaeéen
lezing voor de Raad van Religies en Levensbeschmeni in een studiedag over
identiteit te Utrecht op 30 mei: "Ik vat identitaiiet op als een op zichzelf staande
psychische grootheid, maar als een relationeeifeggn sociaal begrip. Dat heeft
met communicatie te maken. ldentiteit verwijst naan min of meer constante
zelfbeleving van een 'ik' in relatie tot anderanwisselwerking met de beleving
van anderen van dat 'ik'. Identiteit is geen fgitzach maar een sociaal construct.
We gebruiken de laatste tijd vaak het woord zdidéntiatie. Je differentieert
jezelf ten opzichte van anderen. Dat maakt je ¢ot gersoon, een onderscheiden
persoon. In het begrip zelfdifferentiatie zit meean bij identiteit het
betrekkingsaspect besloten. Ik definieer de memslesomeer als een relationeel
wezen. Wij bestaan in en dankzij de relationaliteit

Er waren o.a. gereformeerden, hervormden, kathatiejoden, moslims, Baha'i-
aanhangers, humanisten. Bodisco Massink oogsttebijeal van de aanwezigen.
Ongetwijfeld beseften ze, wat zijn woorden inhieldBe praktische consequen-
tie ervan is echter niet gering. Het moet dui#edijn, wat ons nu echt te doen
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staat. Ophouden met discussies over identiteitvdrienet elkaar communiceren.
Over oplossingen voor nijpende problemen in de ldeM/e kennen er wel een
paar. In die discussie zal blijken wie we werkelijin. We leren onszelf immers
pas kennen in relatie tot anderen.

Ineens blijkt het dan niet genoeg voor onze ‘ideittiom te blijven 'zoals we

onszelf zien'. De ander opent onze ogen ervodrddadentiteit geen statisch
gegeven is, maar een krachtenveld dat dynamischwieaden omgepoold. We

kunnen onszelf blijven in de verandering die weaygdan door het luisteren naar
anderen. Zoals een kind dat volwassen wordt verargein de groei toch in

wezen zichzelf blijft.

We leren onszelf ook zien met de ogen van andéteniimago' speelt daarin een
rol. Het is het beeld, dat anderen zich van ongmeor We ervaren dit beeld soms
als een karikatuur: zoals de ander ons ziet, ztenvilve niet gekend zijn. Het
proces met anderen geeft ons alle gelegenheidnémtwie we werkelijk zijn. Als
wij onze identiteit gaan opvatten als een groeipsowia anderen dan blijken
imago's in gunstige zin te veranderen.

De kerken hebben in onze tijd een niet al te bmagp. Ze staan bij velen te boek
als behoudend en op zichzelf gericht. Vandaar aaeswerking in dialoog maar
moeizaam tot stand komt. En die is hard nodig irearomplexe samenleving met
haar vele problemen op ethisch en sociaal-econbngisbied. Samenwerking kan
echter alleen tot stand komen als de grondhoudamgde kerken verandert. Niet
het vasthouden aan de identiteit maar een tasteeken ernaar zou uitgangspunt
behoren te zijn. Door het luisteren naar anderendeeéedoeling om die in hun
wezen als waardevol te erkennen, versterken zijehgen innerlijke krachtenveld.
Zo wordt men door samenspel sterk en veranderentigttook het eigen imago.

Het is eigenlijk erg vreemd, dat discussies oveniieit juist in geloofsgemeen-

schappen zoveel gevoerd worden. leder mensersinghiers een unieke schakel
in Gods plan. Is het dan niet juist een geweldigdaging om te onderzoeken
waar en in hoeverre we die schakels tot een hesfigal kunnen verbinden? Als
men de uniciteit van de mens onderkent, is hebbger onlogisch om alleen op
de krachten van de mensen in de eigen groep teuweren en de anderen geen
kans te geven mee te bouwen aan onze gezamewigkerhst. Nietzsche noemde
het zoeken van waarheid op die manier een geoegndis leugen, een geinstitu-
tionaliseerde vluchtpoging weg van de waarheid. Ma& Omdat hij van de

samenhang van individuen overtuigd was en de baoralle lijden en kwaad (der

Urschmerz) zag in het gericht zijn op het individ&lechts hij die de moed

opbrengt om de waarheid niet bij zichzelf te zogekean hem wordt ze getoond.
Nietzsche richtte zich tegen een christendom dahded niet kon opbrengen om
boven zichzelf uit te stijgen. Met een vernietigerkdtiek. Teilhard deed dat ook,

maar veel constructiever. Niet vanuit de wil taaht, maar vanuit de liefde.
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Pro-GAMMAatjes

Uit het cursusprogramma van de Vereniging Woodbeookte Barchem
bevelen wij u aan:

13 - 15 sept.Meditatie geeft plezier aan je levenMeditatie is een weg die
je kunt leren gaan. Het brengt je bij je hoop ertreawen. Je herinnert je je
diepste verbondenheid met Al wat is. Het geeft dekwan plezier aan het
gewone dagelijkse leven. We oefenen dit weekendaahetnhaling, lichaams-
gewaarwording en met de zintuigen om hier-en-nuveaiy te zijn. € 150,-

27 - 29 sept..Gezichten van de GodinWe gaan op zoek naar de Godin in
de (cultuur)geschiedenis, de mythologie, de psyuiel en religie en ... in
onszelf! Naast een inleiding en een rituele vietioigslot zal het persoonlijk
werken met dit thema aan de hand van symboliekeidgel visualisatie,
tekenen en zingen een belangrijke plaats innem&B&0og

25 - 27 okt: Dat van God in iedere mens (Quakerretraite) We maken
d.m.v. een 'gesprek uit de stilte' kennis met dek@methoden van inkeer en
bezinning en diepen de mogelijkheden uit die diéestins kan bieden. Hoe
voeden we ‘dat van God' in onszelf en waartoe biggtgons? € 150,-

29 nov. -1 dec.Dialoog zenboeddhisme - jodendomDe em. hoogleraar
in de Russische letterkunde en zenleraar profTain. Lathouwers zal ons op
indringende wijze inleiden in dit betrekkelijk nisa doch zeer belangrijke
onderwerp. Verder zullen wij o.l.v. Navatehila lngstone en m.m.v. de
violiste Rikje Maria Ruiter chassidische liederémgen. € 150,-

Informatie en programmaboekje zijn verkrijgbaar bij de adsthaitie Wood-
brookershuis, Woodbrookersweg 1, 7244 RB Barchein0573-441734.

De Stichting Vredeseducatie heeft de Euro Comeviedaille 2002 gekregen
voor het intercultureel computerprogramma Wereltlst®de medaille werd
uitgereikt door het Duitse Instituut voor Onderwign Media van de
Maatschappij voor Pedagogiek en Informatie in Berli Het spel Wereldstad
werd door de internationale jury beoordeeld als aistekend educatief
programma om inzicht te verwerven in vooroordelelet spel is leuk en
leerzaam, niet moralistisch, heeft een positieveabering en bevat tientallen
verrassende werkvormen. Wereldstad heeft een Eerbpese dimensie en
kan als voorbeeldproject aangemerkt worden vooremndanden. HET
SPEL: In een Wereldstad krijgen nieuwsgierige mensanaf 10 jaar
spannende opdrachten te vervullen. Maar de stadvéy blokkades die
opgeruimd kunnen worden door het beantwoorden aadselachtige vragen
over onze wereld. Een wereld die niet ver wegrigiar vlak om de hoek. De
wereld woont in de straat en zit in de koelka$tlereldstad laat spelers erva-
ren dat letterlijk de hele wereld is vertegenwogddin hun leefgewoonten,
taal, muziek, eten en drinken. Al spelend ontmaskere vooroordelen en
oefenen ze in genuanceerd denken. INFORMATIE: Vistad is een
uitgave van de Stichting Vredeseducatie te Utrechts samengesteld door
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Jan Durk Tuinier, Geu Visser en Rob Elsas Prodsi¢tieuwegein. Het spel
bevat 180 raadselachtige opdrachten en honderd®’s fen is inclusief
beknopte handleiding voor het onderwijs en jeug#warkrijgbaar voor €
13,50 exclusief verzendkosten. Kijk voor een smaaler en ga voor bestel-
lingen naar www.vredeseducatie.nl<Voor media is een recensie-exemplaar
en een Engelstalige demo beschikbaar. Het projemteldstad is tot stand
gekomen met financiéle steun van NCDO, DuurzameelWleAmsterdam;
Nationaal Jeugdfonds Jantje Beton, Utrecht; StichtKinderpostzegels,
Leiden en de Evens Foundation, Brussel; St. Vrellesdie/Herinnerings-
centrum Fort De Bilt 'Peace Education Projects' Dark Tuinier, sociaal
pedagoog, Biltsestraatweg 160, 3573 PS Utretht: (0)30 2723500 Fax:
(0)30 2723563 E-mail: >vrede@xs4all.nl<

HOVO-cursus, Tilburg, v.a. 23 sept. op 6 maandaget2.45-14.45 uur:
Onze toekomst in het licht vande evolutie:Is er in de evolutie vanaf deg
bang waarmee het allemaal begon, een lijn naar deotuosk te trekken?
Anders gezegd: Is de evolutie doelgericht? Of tsallemaal een kwestie van
willekeur, toeval? Heeft de mens er niets over eslissen? Of dragen wij
samen - en ook iedereen persoonlijk - wel degel§k bepaalde verantwoor-
delijkheid voor het voortbestaan van onze wereldlenmichting waarin deze
zich ontwikkelt? Deze en andere vragen komen aaorde bij de behande-
ling van het leven en werk van de priester en digdlioloogPierre Teilhard

de Chardin (1881-1955) Er zal uitvoerig aandacht worden besteed aan de
heersende opvattingen over evolutie van Darwiniensdopvolgers, de neo-
darwinisten, en aan die van de creationisten, dghouden aan de letterlijke
interpretatie van het scheppingsverhaal. Daadlisieeds de vraag centraal
staan: In hoeverre wijkt Teilhard van hun standearsf en in hoeverre is zijn
zienswijze geaccepteerd door de wetenschap, dsofito (met name de
ethiek) en de theologie? Uit die drie takken varrkekjkheidsbenadering
zullen het werk van de socioloog Arnold Cornelisr{mDe logica van het
gevoel), de filosoof Peter Sloterdijk (m.n. Rega®r het mensenpark) en de
procesfilosofie van Whitehead (m.n. 'De dynamiek ke religie’) en de
daaruit voortvioeiende procestheologie worden bdélah Inl.: tel. 076-
5210771 of e-mail:>info@hovobrab.com<

Van Harrie Smeets die in GAMMA jrg 8 nr. 6 en jrg. 9 nr. 2 over 'Het
mysterie van ons bestaan’ schreef, verscheen gmlamder de titel

'‘Geloofsvernieuwing ' een boekje, dat ddoed Keesenin eigen beheer
wordt uitgegeven en bij hem kan worden besteld #ar- (inclusief porto).

Tel.: 010-4326008 of e-mail "fred keesen" <fkeeseh@lo.nl>
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