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Stichting Teilhard de Chardin

ten dienste van
'Het genootschap tot Convergentie van Wetenschap en Religie'




DELTA +
het forum over onze rol in de evolutie
verschijnt doorlopend na ontvangst van nieuwe artikelen.
Het blad staat open voor iedereen die wil meedenken en
schrijven over de toekomst van onze wereld. Teilhard de
Chardin (1881-1955) gaf daartoe met zijn evolutietheorie
een ruime aanzet.

Het Genootschap tot Convergentie
van Wetenschap en Religie
Het GCWR omvat 'n groep mensen, die sympathiek staan
tegenover Teilhards werk, maar in het verlengde ervan ook
andere ideeén willen inbrengen.

Een digitaal abonnement
op DELTA +
is gratis, maar... door uw steun (vanaf Euro 5,-) krijgt u het
via e-mail toegestuurd. Uw steun helpt ons om het blad in
de toekomst weer in druk uit te geven.

Insturen kopij:
kan te allen tijde. De redactie behoudt zich het recht voor
artikelen in te korten of te weigeren.

Adres bestuur Stichting en eindredactie:
Stichting Teilhard de Chardin
Op de Wieken 5, 1852 BS Heiloo
e-mail: teilhard@planet.nl
internet: www.teilharddechardin.nlredacie
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Inleiding

Onze oproep voor een nieuwe redactie van ons tijdschrift
en een nieuw bestuur van onze stichting leverde nog geen
resultaat op. Hoewel wij eerder schreven, dat we met de
uitgave van ons tijdschrift stoppen, willen wij u opnieuw
met deze oproep benaderen. De inhoud en onze website in
4 talen kunnen u wellicht extra daartoe motiveren om onze
vacatures in uw kring bekend te maken.

We openen deze uitgave van DELTA + met een voordracht
van de bekende Zwitserse theoloog Hans Kiing (p. 04-
18). Zoals Teilhard uitgaat van Het verschijnsel Mens ziet
hij zich in zijn boek Mondiale Verantwoordelijkheid als
christen alleen geloofwaardig als hij zich met al zijn moge-
lijkheden inzet voor alle mensen zonder onderscheid. De
Belgische filosoof Ulrich Libbrecht ging eveneens bij de
mensheid uit van een Organische eenheid-in-verscheiden-
heid (p. 19-42). In Het alternatief voor Darwin was zo gek
nog niet (p. 43-47) bespreekt de Nederlandse evolutie-
bioloog Jelle Reumer het werk van de Russische geleerde
Kozo-Polyanski (zie foto p. 49). Mgr. Everard de Jong
pleit ervoor om in de biologielessen aandacht te besteden
aan de morele en zelfs levensbeschouwelijke dimensies
van de evolutie (p. 50-54) en voor de Indonesische geleer-
de Paul de Blot (p. 55-57) is de verdamping van kapitaal
thans niet de kern van de crisis, maar het wegvallen van de
peroonlijke contacten. Van de lerse priester Sean
McDonagh, die een tijdlang als missionaris werkzaam ge-
weest is op de Filippijnen, bespreken wij het boek Ro-
bots, ethiek en de toekomst van banen (p. 58-60). [red.]
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GEEN NIEUWE WERELDORDE ZONDER
NIEUW WERELDETHOS

Hans Kiing

Tekst van een voordracht van prof. Hans Kiing, Zwitsers theoloog,
professor-emeritus aan de universiteit van Tiibingen, Duitsland, ge-
geven tijdens de Boekenbeurs 1993 in Antwerpen. Bewerking door
Sylvester Lamberigts, redaktie '"Mensen Onderweg'.

Twee nieuwe boeken

Het is een gelukstreffer dat mijn twee jongste boeken kort
na elkaar verschijnen, want zij vullen elkaar aan. Allereerst
is er het feit dat ik christen ben: mijn christelijke identiteit.
Hierover gaat mijn boek Credo, waarin ik de Apostolische
Geloofsbelijdenis uitleg en inga op de vele vragen (maag-
delijke geboorte, verrijzenis, nederdaling ter helle, e.a.) die
z1j vandaag bij mensen oproept.

Inderdaad, ik heb mezelf altijd beschouwd als een chris-
ten. Voor mij is Christus de weg, de waarheid en het le-
ven. De geloofsgemeenschap van alle christenen is mijn
geestelijke thuis en de katholieke kerk is nog steeds de ge-
meenschap waarin ik mijn geloof loyaal maar wel kritisch
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tracht te beleven. Ik ben en blijf ook nog altijd priester in
die kerk. Ik ben als priester ingeschreven in het bisdom
Basel. Ondanks mijn moeilijkheden met Rome, dat me in
1979 mijn officiéle leeropdracht als theologieprofessor
ontnam, mag ik nog altijd alle sakramenten toedienen en
ook preken. Aan mijn priesterlijke staat is niets veranderd.
Daarin verschilt mijn situatie met die van collega's als
Leonardo Boff, die zelf is weggegaan, of mensen als Eu-
gen Drewermann, die werd weggestuurd.

In de tweede plaats is er mijn wereldwijde verantwoor-
delijkheid als christen. Hierover gaat mijn boek Mondiale
Verantwoordelijkheid. Als christen ben ik alleen geloof-
waardig als ik mij met al mijn mogelijkheden inzet voor
een betere wereld, voor de vrede en voor het geluk van alle
mensen zonder onderscheid. Dit moet ik doen samen met
alle mensen van goede wil, gelovigen zowel als niet-gelo-
vigen. Het 1s onze gemeenschappelijke verantwoordelijk-
heid. We moeten een verbond sluiten, in wederzijds res-
pect voor elkaar. Daarvoor is niet enkel verdraagzaamheid
nodig, maar echt oecumenisme, ver weg van de eeuwen-
lange scheiding, van het wantrouwen en van de verlam-
mende herinneringen uit het verleden. Voor mij is het
christendom, voor zover het getuigenis aflegt van de éne
ware God zoals Hij zich in Jezus Christus heeft geopen-
baard, de éne ware godsdienst. Dit sluit echter niet uit dat
er ook in andere godsdiensten waarheid kan schuilen. Meer
nog, in zoverre andere godsdiensten de christelijke waar-
heid niet direct tegenspreken, kunnen zij de christelijke
waarheid zelfs aanvullen, corrigeren en verdiepen. Ik moet
de waarheidsaanspraken van de andere godsdiensten in
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ieder geval ernstig nemen en er maximaal voor openstaan,
zonder daarom echter mijn eigen christelijke geloofs-
overtuiging te verloochenen.

Drie kansen voor een nieuwe wereldorde:

1918-1945-1989
Na de eerste (1918) en de tweede (1945) wereldoorlog
werden de kansen op een nieuwe wereldorde helaas niet
benut. In plaats van wereldorde kregen we een nooit ge-
ziene wereldchaos. In 1989 kwam (met de ineenstorting
van het marxistisch communisme en het verdwijnen van de
koude oorlog) de derde kans voor wat ik graag een 'post-
moderne' wereldorde zou willen noemen. De voorwaarde
voor die wereldorde 1is, politiek gezien, een democratisch
staatswezen en, vanuit economisch oogpunt, een sociaal en
ecologisch georiénteerde markteconomie, zoals die van-
daag van Washington over Brussel tot Moskou tenminste
principieel wordt aanvaard. Deze markteconomie mag niet
worden verward met het kapitalisme dat noch sociaal, noch
ecologisch is.

Tot hiertoe gaat het echter allesbehalve de goede richting
uit. Overal in de wereld zijn er gewapende conflicten aan
de gang. De toekomst is onzeker en onstabieler dan ooit. In
plaats van een nieuwe wereldorde dreigt een nieuwe we-
reldchaos als gevolg van racisme, vreemdelingenhaat en
een overdreven en fanatiek nationalisme. Denk maar aan
wat er in ex-Joegoslavié gebeurt en wat zich de laatste tijd
in Duitsland - tussen Rostock, Solingen en Konstanz - heeft
afgespeeld. Het zijn wrede waarschuwingen die wij-zen op
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de noodzaak van een andere manier van denken en
samenleven. Maar hoe?

Geen nieuwe wereldorde zonder een nieuw wereldethos
Een nieuwe wereldorde zal niet alleen tot stand komen
door diplomatieke onderhandelingen, humanitaire hulp,
militaire tussenkomsten of door het 'volkerenrecht'. Er is
meer nodig. Uiteindelijk zal een nieuwe wereldorde tot
stand worden gebracht door meer gemeenschappelijke
visioenen, idealen, waarden, doelstellingen en maatstaven,
door een versterkte gemeenschappelijke verantwoorde-
lijkheid van alle volkeren en hun leiders. Ze zal vooral
groeien uit een nieuw ethos (dit is een geheel van zedelijke
waarden) dat de hele mensheid verbindt en dat een brug
slaat tussen de culturen, de godsdiensten, de staten en hun
leiders.

Klinkt deze voorstelling van zaken niet erg naief? Klinkt
het niet vermetel een wereldethos te willen waaraan alle
godsdiensten op een afdoende wijze zouden meewerken?
Toch zeker als je kijkt naar de wrede godsdienstoorlog in
ex-Joegoslavié waar orthodoxe Serviérs, katholieke Kroa-
ten en moslims uit Bosni€ elkaar genadeloos afslachten, of
naar de vijandige spanningen tussen christelijke Armeniérs
en moslims en Sikhs in India, tussen boeddhistische Singa-
lezen en hindoeistische Tamils in Sr1 Lanka, tussen katho-
lieken en protestanten in Noord-lerland enzovoort. Inder-
daad, de opgave is niet gering, maar juist daarom is een
nieuw wereldethos nooit méér nodig geweest dan vandaag.
Gemakkelijk en vanzelf zal het echter niet gaan.
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Niet één wereldcultuur of één wereldgodsdienst

Op politiek, economisch en financieel vlak wordt onze we-
reld steeds meer één, zodat we terecht mogen spreken van
een mondiale samenleving en van een wereldbeschaving,
waarin alle mensen rechtstreeks of onrechtstreeks betrok-
ken zijn. Toch betekent dit geenszins dat er ook zoiets als
¢én wereldcultuur of één wereldgodsdienst zou bestaan of
dat men dit zou moeten verhopen. Integendeel, in onze
hedendaagse wereld blijft, net als in het verleden, een grote
veelheid van culturen en van godsdiensten bestaan. Dat is
trouwens een rijkdom en geen armoede. De grote gods-
dienstige stromingen die het sterkst hun stempel hebben
gedrukt op het cultuurlandschap van deze wereld zijn
ongetwijfeld deze drie:

1. de godsdiensten van Semitische oorsprong, nl. het jo-
dendom, het christendom en de islam.

2. de godsdiensten van Indische oorsprong, vooral het
boeddhisme en het hindoeisme.

3. de godsdiensten van de Chinese traditie, nl. het confu-
cianisme en het taoisme.

Ouder, sterker en standvastiger dan vele dynastieén en
koninkrijken hebben deze godsdiensten door de eeuwen
heen duidelijk hun stempel gedrukt op de wereldculturen.
Daarom alleen al zou het zinloos zijn te spreken van één
enkele wereldcultuur of één wereldgodsdienst of dit na te
streven. Ondanks alle grote verschillen hebben deze gods-
diensten veel gemeenschappelijke kenmerken. Zij verkon-
digen allemaal een heilsboodschap die een antwoord wil
zijn op de fundamentele vragen naar zin, liefde en leed,
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schuld en verzoening, leven en dood. Waar komt de we-
reld en haar ordening vandaan? Hoe komt het dat er iets en
niet niets is? Waarom zijn we geboren en waarom moeten
we lijden en sterven? Wie of wat bepaalt het lot van het
individu en van de mensheid? Wie bepaalt wat ethisch
goed of kwaad is? Al deze godsdiensten bieden ook gelijk-
aardige heilswegen aan: verlossing uit de nood, de schuld,
het lijden en de dood, wegwijzers voor een zinvol en ver-
antwoordelijk handelen in dit leven en wegen naar een
blijvend en eeuwig heil over de dood heen. Zelfs wie de
godsdiensten afwijst, zal ze toch ernstig moeten nemen
omdat ze een fundamentele maatschappelijke en existen-
ti€le realiteit zijn en ook omdat ze zich allemaal bezighou-
den met de vragen en de problemen in verband met de zin
of de onzin van het leven, de vrijheid en de verknechting
van de mens, de gerechtigheid en de onderdrukking van de
volkeren, de veelvuldige oorlogen en het moeizame stre-
ven naar vrede.

De religieuze dimensie ernstig nemen

Elke godsdienst lokt tegenstrijdigheden uit, net als kunst of
muziek. Ook die kunnen massaal worden misbruikt. Ook
godsdiensten zijn — sociologisch gezien — machtssystemen
die stabiliteit en machtsuitbreiding nastreven. Zij beschik-
ken over heel wat middelen zowel om oorlog te voeren als
om vrede te stichten. Godsdienst kan zowel opruien als
verzoenen. Hij kan oorlogen motiveren, aanstoken en ver-
lengen, maar evengoed kan hij oorlogen verhinderen en
doen ophouden. Neem bijvoorbeeld ex-Joegoslavié. De
vrede zal daar nooit terugkeren als er op godsdienstig vlak
geen toenadering groeit. Hopelijk staan in de drie kampen
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vlug mensen op, bisschoppen en theologen, die op een ver-
standige manier met elkaar gaan praten, die eindelijk inzien
dat godsdiensten niet noodzakelijk tegenover elkaar
moeten staan en met elkaar moeten strijden. De verschil-
lende godsdiensten hebben het woord 'vrede' (sjalom, sa-
lam, eirene, pax) hoog in het vaandel. Het staat in al hun
heilige boeken. Het wordt de hoogste tijd dat zij er zich
daadwerkelijk voor inzetten door misverstanden op te kla-
ren, door pijnlijke herinneringen te helpen verwerken, door
stereotiepe vijandbeelden uit de weg te ruimen, door haat
en vergelding definitief uit te bannen. Zij moeten zich be-
zinnen over wat zij — ondanks de grote dogmatische ver-
schillen — gemeenschappelijk hebben, om op basis daarvan
samen te werken en voor de vrede te ijveren. Er is een mi-
nimale overeenstemming nodig over zedelijke waarden.
Als we zeggen dat de godsdiensten vrede moeten sluiten,
bedoelen we daarmee niet dat alle gelovigen samen front
moeten vormen tegen de niet-gelovigen. Integendeel, gelo-
vigen moeten samen met niet-gelovigen ijveren voor een
nieuw gemeenschappelijk wereldethos. Wat de verschil-
lende godsdiensten gemeenschappelijk hebben aan funda-
mentele waarden, maatstaven en overtuigingen, moet door
de geleerden van de verschillende godsdiensten op grond
van de bronnen nauwkeurig worden bestudeerd en be-
schreven. Deze studie staat nog in de kinderschoenen, maar
heeft verbazend vlug grote belangstelling gekregen.

In het verleden hebben de godsdiensten hun tradities nooit
beschouwd in betrekking met andere tradities. Zij hebben
hun dogma's en rituele voorschriften onveranderlijk vast-
gelegd. Daardoor hebben zij zich voor andere godsdiensten
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afgesloten. Dat is ongetwijfeld waar. Maar daartegenover
staat dat de godsdiensten, indien ze dat tenminste echt wil-
len, in staat zijn om een aantal grondregels van elementaire
menselijkheid te doen respecteren. Alle grote godsdiensten
bezitten inderdaad een aantal fundamentele zedelijke nor-
men die het handelen bepalen. Zij berusten op iets abso-
luuts en gelden bijgevolg voor allen die zich tot die gods-
dienst bekennen, zonder onderscheid en onvoorwaardelijk.
Feitelijk worden deze ethische regels vaak niet opgevolgd,
maar dat neemt niet weg dat zij principieel nog altijd waar-
devol zijn en als zodanig worden voorgehouden. In onze
dagen moet op een nieuwe manier samen worden nage-
dacht over de vijf grote geboden van de menselijkheid. Zij
gelden in alle grote godsdiensten. Ook in de economie, de
politiek en de samenleving zijn zij op ontelbare manieren
van toepassing. Deze geboden zijn:

» niet doden (anderen geen schade berokkenen) of eer-
bied hebben voor het leven,

» niet liegen, niet bedriegen, geen overeenkomsten bre-
ken of - positief gezegd - de waarheid spreken en trouw
blijven aan het gegeven woord,

» niet stelen, maar de bezittingen van anderen eerbie-
digen,

» geen ontucht of overspel plegen, maar het eigen huwe-
lijk en dat van anderen eerbiedigen,

» de ouders eren en de kinderen (en zwakkeren in het al-
gemeen) helpen en liefthebben.

Zelfkritiek gevraagd
De moord op de tienjarige James Bulger door twee tieners
in Liverpool heeft de mensen overal ter wereld geschokt en
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doen nadenken. Wat gaat er fout in onze beschaving ? Dit
is bovendien geen alleenstaand feit. In de Verenigde Staten
van Amerika is moord na ongevallen de tweede doods-
oorzaak. In 1990 stierven er 4200 tieners door kogels, dat
1s meer dan er stierven door ziekte. In andere landen is het
nauwelijks beter. Ook bij ons stijgt het aantal geweld- en
gruweldaden van minderjarigen op schrikbarende wijze.
Velen geven de schuld aan de media, vooral aan de TV,
waar er haast geen schaamtedrempel meer bestaat, waar het
taboe op het doden is weggevallen en waar (seksuele)
geweldfilms schering en inslag zijn. Het is zeker waar dat
de media met hun geweld- en porno-TV mede schuldig
zijn. Toch zijn er ongetwijfeld nog heel wat andere oor-
zaken, zo bijvoorbeeld het niet meer functioneren van de
gezinnen waar het doorgeven van morele waarden en
oriéntaties veel te wensen overlaat; ook de scholen en ker-
ken blijven hier in gebreke. Onze samenleving wordt over-
spoeld door een golf van egoisme, die de onbaatzuchtige
inzet en het gemeenschapsgevoel verdringt. Veel politici
hebben geen idealen meer en houden zich enkel bezig met
het behartigen van belangen. Het belang van de zelfreali-
satie wordt zo hoog geprezen, dat men er alles voor op-
offert en gaat menen dat alles toegelaten en niets meer
verboden is. Tenslotte is met het wegvallen van de reli-
gieuze dimensie (het geloof in God) bij vele jongeren (en
ouderen) ook de ethische dimensie verloren gegaan. Maar
genoeg kritische diagnose nu. Met het oog op een betere
toekomst vraag ik me af hoeveel er in onze wereld niet zou
veranderen indien alleen nog maar het zevende gebod 'Gij
zult niet stelen' tot het bewustzijn van eenieder, van de
publieke opinie en van de banken in het bijzonder, zou
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doordringen en beleefd worden. Stel je voor dat we dit ge-
bod niet enkel zouden eerbiedigen als het over fiets- en
autodiefstallen gaat maar ook inzake het zoveel voorko-
mende kwaad van de corruptie.

Gouden Regel

Godsdiensten kwamen en komen altijd in de verleiding om
zich te verliezen in een onoverzichtelijk struikgewas van
geboden en verboden, wetsregels en voorschriften die van
geval tot geval gelden. Toch kunnen zij ook, indien zij dat
willen, aan de mensen een hoogste gewetensnorm voor-
houden die altijd geldt, onvoorwaardelijk en principieel en
die in alle situaties, ook in de meest ingewikkelde, kan
worden toegepast, zowel door enkelingen als door groe-
pen. Alle godsdiensten hebben inderdaad zoiets als een
gouden regel, een onvoorwaardelijke norm, die in alle
omstandigheden gehanteerd kan worden. De gouden regel
vinden we rond 500 voor Christus al bij Confucius: "Wat
gij zelf niet wenst, doe dat ook andere mensen niet aan."
We vinden hem bijna in dezelfde bewoordingen ook in het
jodendom bij rabbi Hillel (60 voor tot 10 na Christus).
Tenslotte komt hij voor in de bergrede van Jezus, waar hij
positief wordt geformuleerd als volgt: "Alles wat gij wilt
dat de mensen u doen, doe dat ook aan hen". Deze gouden
regel zou de ethiek van het economisch en van het per-
soonlijk succes (die helemaal geen ethiek is) kunnen corri-
geren en de kern kunnen worden van een verantwoorde-
lijkheidsethiek die voortdurend ook op anderen bedacht is
en op de gevolgen die ons doen en laten kunnen hebben
voor medemensen.
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Concrete levensmodellen

Godsdiensten kwamen en komen altijd in de verleiding om
mensen autoritair t¢ commanderen en blinde gehoorzaam-
heid te eisen. Toch kunnen zij in plaats van abstracte be-
ginselen en algemene begrippen voor te houden ook con-
crete levensmodellen aanbieden. Je vindt ze overvloedig in
de leer en het leven van grote leiders als Boeddha, Jezus
Christus, Confucius of Mohammed. Het is een groot ver-
schil of men mensen een nieuwe levensstijl abstract aan-
praat of hen oproept tot navolging van iemand die zo
geleefd heeft en daardoor groot is geworden.Voor mij als
christen - ik wil dit nog eens ondubbelzinnig zeggen - is en
blijft Jezus Christus de weg, de waarheid en het leven. Dat
is mijn diepste overtuiging. Maar tegelijkertijd moet ik
vaststellen dat 'de weg, de waarheid en het leven' voor niet-
christenen iemand of iets anders is. Voor gelovige joden
bijvoorbeeld is dat de tora en voor moslims de koran.

Proces van geleidelijke bewustwording

Wat ik hierboven heb geschetst, is vanzelfsprekend een
ideaal, een droom om verantwoordelijk naartoe te leven.
Maar daar begint het mee. Zo'n droom zegt ons telkens
weer dat onze wereld niet zo hoeft te zijn zoals hij nu is.
Hij kan anders worden, vreugdevoller, rechtvaardiger. Wat
zou er niet allemaal veranderen als de vertegenwoordigers
van de grote godsdiensten zouden ophouden met het aan-
wakkeren van oorlogen en zich zouden inzetten voor vrede
en verzoening tussen de volkeren. Hoe mooi zou het wor-
den als de eisen van de sociale rechtvaardigheid met alle
kracht worden nagestreefd of als de grote geboden van de
menselijkheid door iedereen in praktijk werden gebracht.
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De godsdiensten kunnen hiervoor ijveren en dit ideaal hel-
pen verwezenlijken. Maar ze moeten het willen, hartgron-
dig willen. Helaas is het zo - we mogen dit niet verzwijgen
- dat alle grote wereldgodsdiensten zelf nog zo schrome-
lijk tekortschieten in het realiseren van de mensenrechten.
In het katholicisme is er het hardnekkige verbod van de
anticonceptie tegen beter weten in, in het islamitische fun-
damentalisme de discriminerende behandeling van vrou-
wen en niet-moslims, in het hindoeisme de handhaving van
het kastensysteem enzovoort. Dit zijn ernstige tekortko-
mingen, maar dat doet geen afbreuk aan de hoogste ethi-
sche eisen die deze godsdiensten voorstaan. Natuurlijk
zouden de godsdiensten een stuk geloofwaardiger zijn als
ze de ethische maatstaven die ze aan de wereld voor-
houden allereerst radicaal op zich zelf zouden toepassen.
Toch mogen we niet te pessimistisch zijn. De laatste jaren
is er in de godsdiensten een sterk bewustwordingsproces op
gang gekomen ten gunste van een mondiale ethische
verantwoordelijkheid. Door dialoog en ontmoetingen zijn
de godsdiensten dichter bij elkaar gekomen en elke dag
worden zij er zich meer van bewust hoeveel zij gemeen-
schappelijk hebben en hoe zij op grond daarvan zouden
kunnen samenwerken en de handen ineen kunnen slaan.

We geven enige feiten om dit te staven: de UNESCO (die
vroeger eerder afstandelijk stond tegenover de godsdien-
sten) organizeerde in 1989 in Parijs een colloquium waar-
aan vertegenwoordigers van de verschillende wereldgods-
diensten deelnamen onder de titel: *Geen wereldvrede zon-
der godsdienstvrede'. Amerikaanse collega’s hebben de eis
om enkele fundamentele principes van een wereldethos te
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formuleren in een verklaring neergeschreven en ikzelf
mocht deze verklaring in 1991 in Parijs bij de UNESCO
voordragen. Het betreft hier geen juridische of politieke,
maar een strikt ethische verklaring over waarden, maatsta-
ven en grondhoudingen, die even onontbeerlijk als onaan-
tastbaar zijn.

Aan het parlement van de wereldgodsdiensten, dat in 1993
in Chicago zijn honderste verjaardag vierde, werd een der-
gelijke 'verklaring van de godsdiensten voor een wereld-
ethos' voorgelegd, die ik had mogen uitwerken. Ze werd
door een grote meerderheid van de afgevaardigden goed-
gekeurd en tenslotte plechtig geproclameerd. Zo werd door
dit parlement voor de eerste keer in de geschiedenis een
fundamentele overeenkomst geformuleerd in verband met
waardemaatstaven en persoonlijke grondhoudingen die no-
dig is voor een wereldethos. Nu weet ik wel dat zo'n ver-
klaring de wereld niet van vandaag op morgen zal veran-
deren, maar dit neemt niet weg dat zij een sterke bemoe-
diging is voor allen die zich voor verandering inzetten.
Anderzijds zal zij al diegenen beschaamd doen staan, die
menen dat zo'n minimaal gemeenschappelijk ethos niet
haalbaar is of geen nut heeft.

Een nieuw hart

Onze wereld kan niet grondig veranderd worden als men
niet bereid is tot een andere manier van denken en han-
delen. Dit geldt zowel voor het individu als voor geheel de
samenleving. In verband met kwesties als oorlog en vrede,
economie en ecologie is dit allang duidelijk geworden. Het
geldt evenzeer voor dit nieuwe wereldethos, waarzonder
het samenleven van de volkeren onmogelijk is. Ook hier-
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voor is er een verandering van mentaliteit nodig, een nieuw
'hart', met alles wat dit inhoudt en betekent. Vanzelf-
sprekend kunnen de godsdiensten hier een belangrijke rol
spelen. Op dit punt zijn ze op een bijzondere manier ver-
antwoordelijk. Het zal uiteraard moeilijk zijn om voor alle
ingewikkelde ethische vragen (van bio- en seksuele ethiek,
ethiek van de media en de wetenschappen tot de ethiek
van economie en staat) tot een universele overeenstemming
te komen. Toch moet het mogelijk zijn in het licht van de
hier geschetste algemene gemeenschappelijke principes
ook voor vele van deze omstreden ethische kwesties aange-
paste oplossingen te vinden. Op vele terreinen ontwaakt
reeds een nieuw bewustzijn voor ethische verantwoorde-
lijkheid. Maar nog niet genoeg. Het moet uitgebreid
worden tot alle beroepsverenigingen, zowel nationaal als
internationaal. Artsen, wetenschappers, zakenlui, journalis-
ten, politici zouden allemaal ethische codes moeten uit-
werken die aangepast zijn aan onze tijd. Ik zou het vooral
fijn vinden als de verschillende godsdiensten duidelijk
zouden formuleren wat hun eigen ethos is, wat zij op grond
van hun geloof te zeggen hebben, bijvoorbeeld over de zin
van het leven en sterven, over het lijden in al zijn vormen,
over vergeving en schuld, over onbaatzuchtige inzet en
onthouding, over medelijden en vreugde. Dat alles kan het
wereldethos verdiepen, concreter en 'hartelijker' maken.
Verder ben ik er meer dan ooit van overtuigd dat de nieuwe
wereldorde waarvoor we ijveren, slechts dan een betere
orde wordt, als zij sociaal en pluralistisch, gemeen-
schappelijk, vredestichtend, natuurvriendelijk en oecume-
nisch wordt. Veel mensen zetten zich hiervoor nu reeds in.
Hopelijk vinden zij veel navolgers en medestanders, men-
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sen van goede wil, zowel gelovigen als niet-gelovigen.

Allemaal mensen die van deze drie basisstellingen over-

tuigd zijn:

¢ cr is geen menselijke samenleving mogelijk zonder een
wereldethos van alle volkeren;

¢ ecris geen vrede onder de volkeren mogelijk zonder vre-
de onder de godsdiensten;

¢ ecris geen vrede onder de godsdiensten mogelijk zonder
een dialoog tussen de godsdiensten.

Op alle niveaus zou er dringend een intergodsdienstige
dialoog op gang moeten komen, allereerst op wereldvlak,
maar ook op regionaal en lokaal vlak. Er is een weten-
schappelijke dialoog nodig tussen de theologen van de ver-
schillende godsdiensten en evenzeer een spirituele dialoog
tussen mensen die samen zwijgen, mediteren en nadenken
over hun geloof en het proberen te beleven.

Tenslotte - misschien is dit nog het belangrijkste - is er de
dialoog van elke dag nodig tussen mensen van verschil-
lende godsdiensten die elkaar ontmoeten op elk uur van de
dag, in de straat, op het werk of op school, soms ook in ge-
mengde huwelijken of gemeenschappelijke sociale pro-
jecten. In deze dialoog is niet enkel goede wil vereist maar
ook een gedegen kennis, waaraan het echter nog veel-
vuldig ontbreekt, zelfs bij theologen.

Er werd goddank al veel gedaan om de godsdiensten dich-
ter bij elkaar te brengen, maar er blijft ook nog heel veel te

doen, waaraan wij allen mogen en moeten meewerken.
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Organische eenheid-in-verscheidenheid

Prof. dr. Ulrich Libbrecht

Comparatieve filosofie 1s geen vergelijkende godsdienst-
wetenschap. Deze laatste houdt zich bezig met het verge-
lijken van religies zoals ze in hun oppervlaktestructuur ver-
schijnen, d.w.z. binnen de context van een bepaalde cul-
tuur. Comparatieve filosofie gaat, vertrekkend vanuit de
bestaande religies, op zoek naar hun gemeenschappelijke
dieptestructuur. Dit betekent dat deze dieptestructuur zelf
geen religie is en ook niet de pretentie heeft zich in de
plaats van die religies te stellen, ook niet als een soort
'Vernunftreligion'. Dit heeft als gevolg dat comparatieve
filosofie ten aanzien van de religies geen waarde-oordelen
velt: voor haar zijn alle religies niet alleen evenwaardig,
maar ook even waar; de ene 1s niet 'warer' dan de andere en
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geen enkele is de 'waarste'. De zaken liggen uiteraard an-
ders voor wie zich tot een van deze belijdenissen bekent.
Comparatieve filosofie werkt alleen met modellen; dit zijn
een soort algebraische structuren, die formele relaties
opzoeken, maar zelf geen inhoud hebben. De inhoud moet
uit de bestaande levende of toekomstig mogelijke religies
komen. Dit alles heeft voor gevolg dat comparatieve filo-
sofie onbelemmerd de vraag naar het 'wezen' van de religie
kan stellen.

Omdat het initieel materiaal echter uit bestaande religies
moet verzameld worden, is het noodzakelijk dat we ervoor
zorgen dat onze informatieve situatie zo breed mogelijk is.
Voor sommigen betekent dit evenwel een hermeneutische
reori€éntatie ten aanzien van dit basismateriaal. Meestal is
de eigen religie uiteraard de enige echt bekende, niet alleen
in haar kennisdimensie maar ook in haar belevingsdimen-
sie; verwante religies vallen nog net binnen de schemer-
zone van ons eigen realiteitsbewustzijn, maar vreemde reli-
gies blijven meestal onbegrepen, omdat wij niet over een
sleutel beschikken om ze niet alleen objectief te benaderen,
maar ook om hun emotionele impact te ervaren.

Chuang-tze zei reeds in de vierde eeuw voor Christus:
"Hoe kan je aan een kikker die op de bodem van een put
leeft de grootheid van de oceaan beschrijven? Hij zal u niet
begrijpen." Een kikker die in een diepe waterput leeft heeft
een horizont die samenvalt met de wanden van zijn put.
Kijkt hij omhoog dan ziet hij aan het einde van zijn put een
klein blauw cirkeltje dat hij identificeert met de gehele
hemel. Dit is een mooi beeld om te beschrijven hoe iemand
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die geen andere horizont heeft dan die van zijn eigen be-
schaving ook overtuigd zal zijn dat er buiten zijn religie
geen andere kan bestaan die recht heeft op het bezit van de
waarheid. In dergelijk verengend perspectief kan uiteraard
geen comparatief denken opgebouwd worden. Om zich met
enige academische allure van de gehele zaak af te maken
en zijn eigen onkunde niet te moeten toegeven besluit men
dan maar dat religies, evenals de culturen waarin ze inge-
bed zijn, incommensurabel zijn. Het vraagt een zekere
moed om de wereld vanuit een vogelperspectief te bekij-
ken, niet alleen omdat het opstijgen zelf grote inspanning
vraagt, maar omdat men in de open ruimte wetenschappe-
lijk uitermate kwetsbaar is. Maar alleen vanuit een derge-
lijk perspectief kan men terzelfder tijd in vele valleien kij-
ken. Wie vastgekluisterd zit in één enkele vallei is over-
tuigd van zijn grote gelijk, want over de andere valleien is
hij niet geinformeerd. Enkele rari nantes' trekken wel over
de bergen om in de nabije dalen onderzoek te doen naar de
daar vigerende levensvisies, maar hun reisverslag wordt
slechts als een curiosum gelezen - als het al gelezen wordt,
en dan in het rariteitenkabinet opgeborgen. Maar omdat
ook de vogel die het waagt boven de bergen uit te stijgen
zijn nest in een van de dalen heeft, blijft het gevaar hem
bedreigen dat hij de dingen toch nog vanuit zijn eigen tra-
ditioneel denk- en zijnskader bekijkt. Daarom hebben wij
geprobeerd een model te bouwen dat zo paradigmavrij mo-
gelijk is. Dit kunnen we hier echter niet beschrijven, omdat

"' 'Rari nantes in gurgite vasto' (Lat.) - zo hier en daar ronddobberend in het ge-

weldig diep (Virgilius, Aeneis 1, 118). Men citeert vaak alleen de eerste twee
woorden; de uitdrukking wordt schertsend gebezigd van enkele personen of
zaken die verdrinken in een geweldige massa of ruimte. (red.)
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we ons hier zullen beperken tot de vraag naar de religie als
dieptestructuur. We verwijzen dan ook naar onze studie
"Inleiding Comparatieve Filosofie", 1995.

Rilke dicht: "Ich lebe mein Leben in wachsenden Ringen,
die sich iiber die Dinge ziehn..." en dit lijkt mij de beste
strategie om een breed perspectief te ontwikkelen. Elk van
ons is uit de ruimte van het Mysterie in de zee van de feno-
menaliteit gevallen en rond het punt waar hij terechtkomt,
tekenen zich groeiende kringen af. De binnenring van het
leven onder de eigen toren geeft ons uiteraard de hoogste
geborgenheid en hier kunnen we het best de belevingsdi-
mensie van het religieuze bewustzijn tot de onze maken: de
symboliek is ons vertrouwd en de taal ons bekend. Maar dit
is geen reden om zelfgenoegzaam binnen de muren van
zijn eigen kleine stad als binnen de ring van de zekerheid te
vertoeven in de overtuiging dat alle anderen toch maar bar-
baren zijn. Erasmus zei reeds eeuwen geleden: "Ego mundi
civis esse cupio”, ik verlang een burger van de wereld te
zijn. Hij zegt niet: ik ben een burger van de wereld, want
het zou al te goedkoop zijn de eigen universaliteit te pone-
ren zonder er enige invulling aan te geven. Het is een
moeizaam proces dit wereldburgerschap te realiseren, om-
dat we door onze opvoeding alleen al binnen een nauwe en
vaak zelfgenoegzame kring gehuisvest zijn en we weinig
geinformeerd zijn over wat in deze grote wereld allemaal
voorhanden is. Ik kies dan ook klaar en duidelijk voor de
gelijkwaardigheid van alle religies. Men mag nog zo over-
tuigd zijn van het feit dat de eigen religie torenhoog uit-
steekt boven alle andere, dit is een overtuiging die men
alleen zou kunnen waarmaken als men ook alle andere
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religies ten gronde kent - en dit 1s in de regel niet het geval.
En ook als men ze verstandelijk bestudeerd heeft, ervaart
men ze nog niet in het emotionele vlak vanbinnenuit. Ik
kan dus niet als uitgangspunt nemen de idee van Levinas
dat de joodse religie een religie voor volwassenen is in te-
genstelling tot de gevoelsreligies, of de idee van Karl Barth
dat het christendom iets sui generis (op zich zelf staands -
red) is, dat naast alle andere religies een aparte categorie
vertegenwoordigt.

Ik hou meer van de idee van Gandhi dat men overal reli-
gieuze grootheid vindt en dat de ene religie niet meer
waard is dan de andere. Wie het concept 'waarheid' han-
teert, moet eerst antwoorden op de vraag 'quid est veritas?’
en een definitie van het begrip waarheid zelf geven. Waar-
heid in de wetenschap slaat op de innerlijke consistentie
van het systeem en daarnaast op de toepasbaarheid op de
fenomenale werkelijkheid. Nu kan geen enkele religie pre-
tenderen consistent te zijn. Zou dit wel het geval zijn, dan
zou haar systeem meteen de weerlegging van alle andere
systemen inhouden. Wat haar toepasbaarheid betreft, blijkt
dat deze wel geldt voor de maatschappij waarin ze de gang-
bare religie is, maar daarom nog niet voor andere maat-
schappijen die gans andere basiswaarden huldigen. Dit is,
bij wijze van voorbeeld, maar al te duidelijk gebleken wan-
neer men het christendom invoerde binnen de Chinese
maatschappij, waar men niet eens begreep wat men onder
een 'god' moest verstaan en daar ook geen woord voor had,
zodat men god aanduidde als tien-chu, de meester van de
hemel. Deze consistentie is echter helemaal geen nood-
zakelijke voorwaarde, omdat een religicuze leer opge-
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bouwd is met symbolen en dus geen wetenschap is, maar
een 'symbolon' (zoals we verder zullen zien). Het concept
religie mag dan ook niet 'monolitisch benaderd worden -
door ze bijvoorbeeld als 'godsdienst', dienst van of aan
God, te defini€ren; er bestaan immers ook religies die geen
godsconcept kennen. Religie verschijnt in de wereld als
een 'goddelijke' caleidoscoop: een andere cultuur betekent
ook een andere 'waarheid', dit wil zeggen een ander geloof.
Wij moeten goed voor ogen houden dat het woord geloven
(evenals het Engels believe) afgeleid is van love: het is dat-
gene waarvan men houdt. Evenmin als men van een kunst-
werk kan zeggen dat het waar is, kan men dit van een reli-
gie; wel kan men over de authenticiteit van de religieuze
beleving spreken. Een religieuze waarheid an sich heeft
eigenlijk geen betekenis, het is altijd een waarheid fiir
mich. Ook gaat het niet op - en getuigt het in feite van wei-
nig fijngevoeligheid - van een andere religie te zeggen dat
ze een 'gedeeltelijke' waarheid bezit - zoals men dit graag
als een oecumenische toegeving formuleert: een ge-
deeltelijke waarheid is in de rechtspraak nog altijd een leu-
gen door verzwijging. Laten we dus, vanuit een filo-
sofische methodologie, de oude catechismuszin "zo leren
de ketters, edoch ze dolen" schrappen. Er bestaat een Ja-
panse spreuk die zegt, "Het kan de berg niet schelen langs-
waar je hem beklimt". Het belangrijkste is het klimmen,;
wie in het dal blijft zitten met het boek van de enige
waarheid onder de arm is geen religieus mens. Bovendien
kan een mens niet anders dan opklimmen uit dat dal waarin
hij geboren is. Mensen hebben hun beschaving in de regel
niet gekozen, evenmin als de religieuze context waarin ze
als kind zijn opgegroeid. De oude Chinese idee dat wij
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allen een specifiek 'Bevel des Hemels' hebben, geldt ook
voor culturen. Hoe meer variatie, hoe rijker het religieuze
landschap.

I. RELIGIE ALS DIEPTESTRUCTUUR

De eerste belangrijke vraag die hier gesteld wordt is die
naar het wezen van de religie als dieptestructuur. In de
oppervlaktestructuur is elke religie een complex geheel van
dogma's, ethische voorschriften, teksten en gebeden, litur-
gieén en kerkstructuren ... De diversiteit is zo groot dat ze
zelfs in een gedetailleerde godsdienstfenomenologie niet
uitputtend kan beschreven worden. Toch is het duidelijk
dat religies van Semitische oorsprong totaal verschillend
zijn van die uit het Verre Oosten. Het verschillend accent
blijkt al uit de vele vervolgingen, inquisities en godsdienst-
oorlogen in de westerse landen alleen omwille van dog-
matische meningsverschillen en het feit dat in de boed-
dhistische wereld nooit een godsdienstoorlog werd ge-
voerd. De oosterse wereld hechtte meer belang aan de
praktijk, d.i. aan de religieuze beleving, dan aan de leer.
Betekent dit alles niet dat we onmogelijk uitgaande van de
leer langs inductieve weg tot het wezen van de religie zelf
kunnen komen? Daarom proberen we eerst, louter filo-
sofisch, te vatten wat de dieptestructuur is die aan de basis
ligt van alle religies als oppervlaktestructuren.

Een eerste vaststelling is, dat er eigenlijk slechts twee grote
typen van levensbeschouwing bestaan, die verband houden
met twee menselijke basisfuncties, die van de kennis en die
van de beleving. De eerste is het rationalisme, dat als
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basisgedachte heeft dat er geen mysterie bestaat. Simon
Stevin zei al eeuwen geleden: "Een wonder en is geen
wonder", daarmee een gezond principe van het weten-
schappelijk denken vastleggend. Voor de rationalist is dat
wat wij mysterie noemen een restfactor, die in de toekomst
altijd maar zal verdunnen en geleidelijk oplossen in de
omniscientia. De andere opvatting beschouwt het Mysterie
als fundamenteel: de gehele fenomenale werkelijkheid
wordt gedragen door een diepere Real Reality, die het ge-
kende altijd zal blijven omgeven als een apeiron (Ana-
ximandros), als een Umgreifendes (Jaspers); voor boed-
dhisten is dit de eeuwige oceaan die de golven genereert,
draagt en weer in zich opneemt; voor de monotheisten is
dit God die de bron is van al het bestaande. Nu is het
duidelijk dat, indien er geen mysterie bestond, er ook geen
religie nodig was, of dat deze hoogstens een tijdelijk be-
staansrecht zou hebben en geleidelijk zou verdrongen
worden door de wetenschap. De relatie tussen religie en
wetenschap wordt door veel religieuze mensen ervaren als
een vorm van ontluistering, Entzauberung (M. Weber) van
het bestaan. Ik kan me met deze stelling absoluut niet eens
verklaren. Voor de middeleeuwer was de kosmos niet meer
dan een uitspansel, een dak boven de aarde, waar de goede
God wat sterretjes had tegenaan geprikt, of in een meer
gedurfde theorie zijn eigen licht door de gaten in het uit-
spansel liet schijnen. Wij hebben het aan de wetenschap te
danken dat wij er nu enig idee van hebben hoe over-
weldigend groot dit heelal is. Deze kennis kan alleen het
mysterie van het bestaan in kracht doen toenemen en onze
religieuze gevoelens veel intenser maken. De wetenschap
geeft het Mysterie zijn ware luister door het uit de kring
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van de magie te verlossen en onze aandacht te richten op
het ware wonder, niet op de magie van het onbegrepene,
het irrationele.

Dit wonder dat men overal ter wereld heeft ervaren, wordt
dan paradigmatisch geinterpreteerd. Wij kunnen niet ge-
makkelijk achterhalen waarom men in een bepaalde cultuur
een bepaald beeld van het Mysterie ontwikkelt; de oor-
sprong van mythische verhalen verdwijnt in de nevelen der
tijden. Ik stel evenwel vast dat de wereld van het Verre
Oosten (China en Japan) van in het begin van de ge-
attesteerde beschaving een neiging vertoont tot een 'pan-
theistische' interpretatie van de wereld, culminerend in de
leer van het taoisme. In de Semitische wereld is het mo-
notheisme dominant en wordt God beschouwd als ge-
scheiden van de wereld, die hij weliswaar geschapen heeft,
maar waarmee hij niet identisch is. In Indi€, en culmine-
rend in het boeddhisme, treedt het monisme op de voor-
grond: het goddelijke, het brahman is een neutrum, dat
later in het boeddhisme wordt beschouwd als het onken-
bare sunyata, de leegte. Nu is het duidelijk dat elke diepte-
structuur a-paradigmatisch moet zijn; ze mag dus niet
opteren voor het pantheisme, voor het monotheisme of het
monisme.

Laten we nu op zoek gaan naar deze dieptestructuur.. Een
eerste principe is dat religie op de eerste plaats een relatie
uitdrukt van:

* de menselijke subjectiviteit (S) tot
* het Mysterie als objectiviteit (0).
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Datgene wat voor het verstand kenbaar is valt hier dus
buiten: dit is het domein van de wetenschap.

Ten tweede wordt deze objectiviteit beschouwd als het Ab-
solute, d.i. de werkelijke Realiteit. Dit Absolute is onken-
baar, d.i. ontoegankelijk voor het menselijke verstand.
Hierop berust de idee van de Deus absconditus of van het
Sunyata, de Leegte. Hoewel ontoegankelijk voor het ver-
stand is deze de real reality, de oceaan als wezen van elke
golf, of de boeddhanatuur in elk levend wezen. Terzelfder
tijd is het voor mij als subject het Andere, d.i. het Myste-
rium mundi, dat zowel in de natuur als in de medemens als
in de kosmos of daarboven bestaat.

Ten derde vertoont mijn subjectiviteit naast haar rationele
relatie tot de fenomenale wereld, waarbij het subject zich
tegenover het object plaatst, ook een zeer specifieke relatie
tot dat Wonder. Hoewel dit dus principieel niet kan ge-
dacht worden, kan het wel ervaren worden. Dat dit kan 1is
heel normaal omdat ik zelf de boeddhanatuur in mij draag,
omdat ik zelf deelachtig ben aan het Wonder, dat uitein-
delijk mijn eigen diepste natuur is. Er bestaan zoveel din-
gen die ik kan ervaren maar niet denken, zoals liefde,
angst, passie, verdriet of esthetische ervaring, maar die zich
uiten als emoties. Voor mij zijn emoties even waardevol als
kennis: men stelle zich een wereld voor zonder gevoelens;
wat zou het leven in zulke wereld zonder liefde, zonder
vriendschap, zonder zachtmoedigheid, zonder kunst bete-
kenen? Dit wil evenwel niet zeggen dat ik religie beschouw
als een gewoon gevoel. Het is een uiting van transcendente
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emotionaliteit, het is een alterintentionele Stimmung. Dit
vraagt om enige verduidelijking.

Onze gevoelens, onze Stimmungen zijn meestal ego-inten-
tioneel van aard: ze zijn gericht op onze eigen survival.
Daarom pogen ze ons ego in een toestand van lust te
houden en alle onlust te vermijden, zodat we op een 'geluk-
kige' wijze ons leven kunnen leven. Ook het religieuze le-
ven wordt daarom vaak vanuit een do-ut-des-visie® gein-
terpreteerd, maar het boeddhisme heeft duidelijk on-
derkend dat het dan geen religie is, maar magie: het pro-
beert immers de goden in te schakelen voor het eigen nut
en voordeel. Nu moeten we ons eens losmaken van de idee
dat emoties minderwaardig zijn: het is een gevolg van het
rationalisme dat emotionaliteit een woord is dat stinkt. Dit
is echter omdat we dan alleen aan de ego-intentionele pas-
sies denken. In het ethisch vlak denken we dan dat emo-
tionaliteit moet onderdrukt worden, onder voogdij van de
ratio moet geplaatst worden, zelfs door de a-patheia moet
uitgeschakeld worden. Maar we weten allen dat het precies
de gevoelens, de ontroeringen zijn die kleur en bloesem
aan het leven geven. Ons grote probleem is echter dat de
emotionele opvoeding niet de sterkste kant van onze
rationalistische beschaving is.

Om te begrijpen wat wij onder transcendente emotionaliteit
verstaan gaan we eerst uit van een analogie. Plato wist
reeds dat er in de rationaliteit een onderscheid dient ge-
maakt te worden tussen doxa (mening) en episteme (ware,

2 do ut des (Lat.) - ik geef, opdat gij geeft (red.)
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objectieve kennis). De eerste is eigengereid en een product
van mijn eigen subjectiviteit. Zo vraagt men ons bij verkie-
zingen niet om onze voorkeur met argumenten te staven,
men vraagt naar onze doxa. In feite is het grootste deel van
onze zogenaamde rationaliteit van die aard.

Emotionaliteit is van nature - en in feite natuurnoodzakelijk
- ego-intentioneel. Dit betekent dat het lust-onlustprincipe
hierbij centraal staat. De Stimmung waarin de innerlijke
toestand of de Umwelt ons brengt, heeft als gevolg dat wij
op toestanden reageren; deze stemmingen zijn een conditio
sine qua non voor de survival. Dit soort bewustzijn is
echter star: inzake kennis is het fylogenetisch gelimiteerd
en stereotiep en alleen afgestemd op de omgeving. Er be-
staat echter bij de mens een specifiek bewustzijn dat soepel
is omdat het met vrije energie opereert. Dit transcendent
bewustzijn (zo genoemd omdat het de immanentie trans-
cendeert) is in staat zich te distanti€éren van de onmid-
dellijke subjectieve omgeving en aldus objectieve kennis
op te bouwen, Maar het is eveneens in staat de emotio-
naliteit te richten op de werkelijkheid buiten zichzelf
zonder daarbij de eigen subjectieve ervaring op te offeren.
Aldus ontstaan ervaringen die alterintentioneel zijn, d.i.
niet op survival gericht. Zij werken niet met het lust-
onlustprincipe; de act van zelfopoffering is in alle religies
bekend, ascese werd overal als een middel beschouwd om
hogere ervaringen op te bouwen. Dit vindt zijn hoogtepunt
in de an-atman-(niet-zelf-)gedachte van het boeddhisme:
ieder wezen draagt de real reality als boeddhanatuur in
zich. Deze manifesteert zich echter pas in de act van de
omkering van de intentionaliteit van de eigen emotio-
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naliteit. Naarmate de ego-gerichtheid wordt opgeheven,
wordt het bewustzijn gegrepen door het veld van de
diepere realiteit, die weliswaar onkenbaar is, maar toch
ervaarbaar.

Laten we dit met een beeld verduidelijken. Wanneer men
een magneetnaald in een magnetisch veld brengt maar de
naald op een zelfgekozen doel heeft gericht en gefixeerd,
kan men op geen enkele wijze het bestaan van het
krachtveld aantonen. Wanneer men de naald losmaakt en
dus overlevert aan het veld, kan men uit haar werking
besluiten dat dit krachtveld wel degelijk bestaat. Dit is voor
mystici eigenlijk het enige 'godsbewijs', het bewijs dat deze
hogere realiteit bestaat. Aangezien dit veld an sich niet
waarneembaar is, kan men het niet objectiveren en is het
dus voor de rede niet toegankelijk. Het bestaan van het
veld blijjkt alleen uit zijn werking en deze werking is pre-
cies wat we verstaan onder de beleving. Het betekent

meteen ook dat iemand zonder ervaring geen sprekensrecht
heeft.

De beweeglijkheid van de emotionele toestand blijkt uit het
feit dat zij zich uit als een transformatie van mijn geestelijk
evenwicht en daarbij reacties teweegbrengt die gaan van
hoogste vreugde tot diepste verdriet. Het zichzelf vergeten
is daarvan een begeleidend kenmerk. Deze beleving is ech-
ter sterk onderworpen aan periodiciteit, ze golft op en af:
mystieke ervaring heeft een fluctuerend karakter. Omdat zij
daardoor een zijnsstructuur mist, en dus niet voor het ver-
stand toegankelijk is, wordt zij door de denkende theoloog
traditioneel gewantrouwd. De intensiteit van de ervaring
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verschilt van persoon tot persoon: het is echter niet zo dat
mystici uitzonderlijke figuren zijn, we zijn in feite allemaal
mystici, maar sommigen zijn meer begaafd - dit zijn dan de
mystici stricto sensu, althans als ze hun ervaringen ook
beschreven hebben. De mystieke ervaring heeft echter een
sterke en vaak permanente invloed op onze houding ten
aanzien van de medemensen: ze genereert dat wat de
christenen liefde hebben genoemd, de boeddhisten maitri
(liefde) en karuna (mededogen) voor alle levende wezens,
omdat alle wezens nu eenmaal deelachtig zijn aan de boed-
dhanatuur. De overgave aan de real reality van het
Mysterie - wat men in theismen Gottergebenheit noemt - is
de kern van elk religieus bewustzijn. Dit 1s absoluut niet
hetzelfde als een 'weten' over het Mysterie.

II. RELIGIE ALS OPPERVLAKTESTRUCTUUR

Shakespeare zegt: "De geur van de roos verandert niet als
je haar naam verandert". Dit gezegde zou ons moeten hel-
pen om steeds het onderscheid voor ogen te houden tussen
de ervaarbare geur (de dieptestructuur) en de bespreekbare
naam (de oppervlaktestructuur), waarmee deze in een
bepaalde cultuurcontext wordt aangeduid en nader beschre-
ven in haar verschijningsvorm. Geloven wordt nog veel te
veel beschouwd als propedeuse tot het rationeel verklaren
(credo ut intelligam), of als het zich neerleggen bij a-
rationaliteiten (credo quia absurdum), in de plaats van als
love, het houden van de geur van de roos.

Religie is als oppervlaktestructuur steeds ingebed in een
culturele context. In deze context wordt het onnoembare
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Mysterie 'verbeeld' in symbolen en de omgang met het
heilige in liturgieén. Paul Tillich betoogt dat 'God' een
naam is voor de oneindige en onuitputtelijke diepte en
grond van het zijn: "Die diepte is wat het woord God be-
tekent. En als dat woord voor u niet veel inhoud heeft,
vertaal het en spreek van de diepte van uw leven, van de
bron van uw wezen, van uw einddoel, van wat u zonder
enig voorbehoud ernstig neemt. Om dat te kunnen moet u
wellicht alles vergeten wat u gewoontegetrouw over God
hebt geleerd, misschien zelfs wel het woord zelf.”

Uitgaande van de grondidee dat het Mysterie per definitie
onkenbaar en onbeschrijfbaar is en wetend dat de zuivere
ervaring ervan, de unio mystica, een uiterst zeldzame be-
wustzijnssituatie aanduidt, proberen wij er bij middel van
'verbindende tekens' mee in relatie te treden, en daardoor
onze Stimmung te laten stimmen door een bepaald facet van
de alter-intentionaliteit. Ook onze concepten zijn dan niet
meer dan dat soort tekens. In feite is ook het concept 'God'
en het woord 'God' niet meer dan een teken dat verbindt
met de werkelijkheid 'God'.

Maar hoe ontstaan dan deze symbolen? Wij kunnen alleen
tekens ontwerpen - in een visionaire eidetische act welis-
waar - vanuit het beeld dat we van onszelf hebben; al onze
verbeeldingen zijn in feite metaforen van de fenomena-
liteit. Het is dus in zekere zin waar dat de mens 'God' - als
godsbeeld - heeft geschapen naar zijn eigen beeld en ge-
lijkenis.
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Uitgangspunt hierbij is dat het Mysterium mundi voor onze
rationaliteit altijd zal blijven: x ignotum, sunyata (=concep-
tuele leegte), deus absconditus. Anderzijds is het voor de
religieuze mens de real reality. Bij de mens 1s duidelijk een
drang aanwezig om achter de fenomenaliteit op zoek te
gaan naar de echte realiteit, vooral als hij de wereld der
verschijnselen als een maya-wereld, een schijnwereld
beschouwt. Een realiteitsbewustzijn dat de verzameling
van de fenomenen (de golven op de oceaan) als reéel be-
schouwt, bedriegt zichzelf.

Bij de zoektocht naar de diepere realiteit (die van de
oceaan) treedt het Mysterie zelf op als de Grote Attractor.
Het is immers de oceaan die de golven genereert, of het
absolute dat de fenomenen doet ontstaan. Of we dit schep-
ping noemen of emanatie of quantenfluctuatie van het
Niets, hangt samen met het beeld dat we ons van dit abso-
lute vormen: een persoonlijke god, het brahman of het
homogene energieveld.

Het Mysterie heeft niet alleen de golven gegenereerd, het
trekt ook in een overweldigend kosmisch gebeuren alles
weer naar zich toe: het is niet alleen de Grote Emanator,
maar ook de Grote Attractor. Dit kosmisch proces heeft
zijn (voorlopig) culminatiepunt in de mens gevonden. Na
een lange evolutie is er een wezen ontstaan dat door het
Mysterie 'gestemd' wordt en zo in een zelftranscendente
beweging betrokken wordt op dit Mysterie, dat zich aan-
dient als het Andere.
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Dit Andere is ons onder verschillende vormen bekend: 1)
als het andere. Als dusdanig drukt het zich uit in de
Natuur, die als een 'vanzelf zo' wordt ervaren, een mysterie
dat voor ons verstand slechts gedeeltelijk peilbaar is.
Chuang-tse zegt: "Het is te danken aan het feit dat uw
voeten op aarde maar een kleine plaats innemen, dat er
zoveel ruimte is waar je kan in rondwandelen; het is te
danken aan het feit dat uw verstand maar in zo weinig
dingen kan doordringen, dat je weet wat het Mysterie van
het bestaan is". Aldus ontstaat een op de natuur betrokken
vorm van religiositeit, die theologisch geinterpreteerd
wordt als pantheisme of pan-en-theisme, als de leer van
deus sive natura. Het Chinese taoisme is het duidelijkste
voorbeeld van een natuurreligie: de sacraliteit van het be-
staan ligt in de kosmos zelf en drukt zich daarin uit als de
ondoorgrondelijke dynamiek van het Tao. Religieus leven
bestaat er dan ook in met dit mysterie in resonantie te
blijven en zijn ordepatronen niet te verstoren Deze vorm
van religie, die eigen is aan zogenaamde natuurvolkeren, is
vrij gemakkelijk toegankelijk omdat wij omgeven zijn door
het mysterie van de natuur zelf.

2. als de andere. Als dusdanig drukt het zich uit in het
mysterie van de mens als persoon. Het meest wonderlijke
is dat elke mens een eigenheid is, onderscheidbaar van alle
anderen, en dus met een specifiek ¢ien-ming, een bevel van
de hemel. Dit bewustzijn persoon te zijn, dit persoonlijk-
heidsgevoel, wordt overgedragen op het Mysterie zelf, dit
dient zich dan aan als een persoonlijke god. Zoals mensen
wetten opleggen aan mensen, legt God zijn eeuwige wet op
aan de mensheid. De zuiverste vorm van deze personali-
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satie van het Mysterie vinden we in het monotheisme. Dit
laatste wordt verder ingekleurd door de culturele traditie:
zo 1s de God van de bijbel aanvankelijk voorgesteld als een
koning der koningen, een beeld dat later uitgezuiverd
wordt bij de profeten; in het christendom wordt hij een
vader, in de islam wordt hij eigenschapsloos.

3. als das ganz Andere (Rudolf Otto). Wanneer men in
relatie treedt tot het *Zijn’ in zijn totaliteit, bevindt men
zich op het domein van de mystiek die men oneindig-
heidsmystieck noemt. Hier probeert men een eenheids-
ervaring met de eigen diepste natuur, met de eigen boed-
dhanatuur te realiseren. Deze boeddhanatuur is één met het
Mysterie zelf zoals de natuur van elke golf de oceaan is.
Dit is de kerngedachte van de Vedanta, die leert dat atman
identiek 1s aan brahman; van het boeddhisme, dat leert dat
anatman identiek 1s met sunyata en van de westerse mys-
tiek die de unio mystica' met God kent.

Het is duidelijjk dat er tussen deze drie fundamentele gods-
beelden vele overgangsvormen bestaan, die we hier alleen
even opsommen: mana, devata, polytheos, henotheos, mo-
notheos, deitas (brahman), adeitas, (Nicht-Gott), N-iets
(sunyata). Ook bestaan er brugvormen: het andere en de
andere worden gecombineerd in het lerse christendom en
misschien ook bij Franciscus en Giordano Bruno; het an-
dere en das ganz Andere bij de zenboeddhisten; de andere

3 d.i. het Zijn dat ook het Worden omvat, het dynamische zijn dus, waarin het sta-
tische zijn uitsluitend gezien wordt als overgangsmoment in het proces van het
worden. (red)
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en das ganz Andere in de christelijke mystiek en in de
soefimystiek.

Op grond van de plasticiteit van de transcendente Stim-
mung word 1k door deze verschillende Gestaltungen van
het Mysterie telkens anders gestemd: nu eens deus sive
natura, dan deus revelatus, dan weer deus absconditus.
Precies omwille van mijn wisselende stemming is - vanuit
het standpunt van comparatieve filosofie - geen enkel van
deze godsbeelden exclusief. Vanuit filosofisch standpunt,
dat uiteraard sterk verschilt van het religieus standpunt,
zijn ze zonder meer compatibel. Alleen als er 'theologische
verharding' optreedt, verdwijnt de soepelheid en treedt ex-
clusivisme op. Ook wanneer ik op grond van culturele
traditie voor één van deze godsbeelden gekozen heb, kan ik
best aannemen en waarderen dat men in een andere traditie
voor een ander beeld gekozen heeft, en stel ik mij derhalve
noch agressief, noch gelijkhebberig, noch proselitisch op
tegenover andersdenkenden. Ik weet immers dat, wanneer
ik volmaakt religieus zou zijn, d.w.z. de totaalervaring van
het Mysterie zou hebben, ik zou erkennen dat "er in het
huis mijns vaders vele woningen zijn". Vermits ik dit niet
ben, leef ik toch in het besef dat het godsbeeld dat ik op
een bepaald moment kies, athankelijk is van de stemming
waarin ik mij bevind en dat deze stemming zeer wisselend
is. Ook leef ik in het besef dat de context waarin ik mij
bevind bepalend is voor het godsbeeld waarin ik mij het
sterkst geborgen voel: het is voor mij een heim binnen in
het grote Ge-heim. Maar een filosoof is veroordeeld tot
'heimatloosheid'. althans in zijn denken.
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Het beeld dat voor mij relevant is, heeft meestal te maken
met de eigen geestelijke situatie. Als ik mij bevind in het
mysterie van de kosmos, waarvan de omringende natuur
slechts een bescheiden deel is, dan ontstaat bij mij een na-
tuurreligiositeit. Deze kan pantheistisch of panentheistisch
zijn. Vanuit mijn existenti€le situatie als persoon en ge-
confronteerd met de grenssituaties van het leven verbeeld
ik het Mysterie als een Persoon waarmee ik in relatie kan
treden. Deze existentiéle situatie wordt pas alterintentio-
neel wanneer ik mijn eigenheid niet opvat als een individu,
dat in zijn immanentie altijd ego-intentioneel is, maar als
een persoon, die vanuit zijn eigenheid een transcendente
opdracht heeft. Bij de mystieke ervaring treedt mijn eigen
boeddhanatuur op de voorgrond en ontstaat een ervaring
die men traditioneel als nirvana aanduidt, d.i. uitblussing
van de individualiteit in anatman en van de duiding van het
Mysterie in sunyata, de leegte.

Maar ook de revelatie van het Mysterie krijgt daarbij
onderscheidbare aspecten. Wij moeten ons altijd goed rea-
liseren dat, moest de oceaan niet golven, d.w.z. zichzelf
niet leesbaar maken, men het bestaan van de oceaan niet
eens zou kennen. In theistische termen betekent dit dat,
moest God niet geschapen hebben, er eigenlijk geen 'god'
zou bestaan, omdat niemand dit Mysterie zou kunnen
waarnemen of ervaren. Het Mysterie heeft zich eerst en
vooral geopenbaard in de schepping of emanatie, die
Novalis terecht de oeropenbaring noemt; dit revelatorisch
proces gaat nog steeds door in de evolutie. Daarom kan
men - met een beeld - zeggen dat de kosmos Gods buiten-
kant is. De openbaring stricto sensu, hetzij als proposi-
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tionele hetzij als heilshistorische intentionele openbaring,
vindt steeds haar neerslag in heilige boeken, zoals de Bij-
bel, de Koran en de Veda. In de oosterse mystiek wordt
ook de plots geschonken persoonlijke verlichting als een
openbaring van het Mysterie geinterpreteerd.

III. RELIGIEUZE PRAXIS

De Grote Attractor werkt eigenlijk op de drie domeinen
waarop onze menselijke faculteiten betrekking hebben.
Wat de natuur betreft zien wij in de evolutie van de kosmos
een toename van de vrije energie; aanvankelijk beperkt tot
materi€le structuren gaat de evolutie langs levende structu-
ren om over op geestelijke structuren: de evolutie als ver-
geestelijkingsproces opgaande naar een punt-Omega,
waar het proces in het Mysterie tot zijn einde komt. De
grote Attractor werkt ook op onze rationele functie, die tot
steeds groter inzicht in de structuur van de dingen komt, in
een proces dat men wetenschap noemt. Tenstotte werkt de
Grote Attractor ook op de menselijke emotionele functie
die daardoor uit haar ego-intentionaliteit wordt verlost en
naar de alterintentionele ervaring in de mystiek wordt
geleid.

Omdat alles wat des mensen is deze driedimensionaliteit
van

* natuur,

* ratio en

* beleving
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vertoont (zie mijn Comparatief Model), zal men deze ook
in de religie als praxis terugvinden. Omdat ik hier mijn
denkmodel niet kan beschrijven, beperk ik mij tot een
voorbeeld. Muziek is uiteraard natuur, het is geluid, het is
luchttrilling. Maar muziek vertoont ook een rationele struc-
tuur, waarvan men de weerslag vindt in de partituur, in de
oscillografische afbeelding en in de wiskundige harmo-
nische analyse. Wanneer er echter geen emotionele dimen-
sie, geen belevingsaspect aan de muziek zou vastzitten, zou
zij alleen geordend lawaai zijn maar geen muziek. Deze
drie dimensies vindt men ook terug in de religie: ze heeft
iets te maken met het mysterie van de natuur, die in ons
een tao-ervaring opwekt. Maar ze vertoont ook de dimensie
van het bespreekbare, van de rationaliteit, die zich vooral
als ethische wijsheid manifesteert, een vorm van kennis die
niet uit de wetenschap kan ontstaan en die in de regel in
teksten wordt vastgelegd. Maar hermeneutische analyse of
deconstructie van deze teksten leidt nog niet tot mysticiteit;
alleen deze laatste kan verlichting voortbrengen. Het ver-
baast mij dan ook niet dat de christelijke traditie deze drie
dimensies in de goddelijke triniteit heeft uitgedrukt.

Maar het zwaartepunt van de religie ligt in de zuivere
mysticiteit, net zoals het zwaartepunt van de natuur in de
spontane creativiteit ligt - en niet in de menselijke herorde-
ning van de dingen; net zoals het zwaartepunt van de we-
tenschap in de zuivere rationaliteit ligt, in de mathema-
tisering van onze kennis. Deze zuivere mystieke ervaring is
echter een element van een 'idealtypos' en in feite een
steunpunt op oneindig. Het is echter zo, dat binnen het pro-
ces dat men religie noemt de opdracht nooit vervuld is en

Stichting Teilhard de Chardin 41 maart 2021



men altijd onderweg is naar een onbereikbare limiet-
situatie. Daarom zijn de verbindende tekens wegwijzers
langs deze weg; het zijn echter alleen maar upaya, hulp-
middelen, en ze behoren niet tot de essentie van de religie.
In een volmaakte religie zouden zij verdwijnen in het ont-

beeldingsproces dat mystici overal ter wereld hebben ge-
kend.

De grote primordiale opdracht van het religieuze proces is
de do-ut-des-religie, die op ego-intentionaliteit steunt, te
overwinnen en ons te richten op het Andere. Religie als
leer is dus zinvol als een itinerarium (reiswijzer - red.),
maar wordt overbodig als het doel is bereikt. Hetzelfde
geldt voor moraal: ze verschaft nuttige hulp op de tocht
naar het Grote Niets, maar, zoals een Indische spreuk zegt:
voor de heilige bestaat er geen moraal.

De twee grote aspecten van de religie zijn de Verlichting,
die ons realiteitsbewustzijn verandert door ons de oceaan in
de golven te leren zien, en de Verlossing, die eigenlijk de
techne is die de religie moet uitzuiveren van de twee an-
dere dimensies: die van de ego-intentionele natuur en die
van de rationele verklaring van het Mysterie. Om ons weer
te beperken tot een analogie: wetenschap wordt pas weten-
schap, wanneer ze zich losmaakt van de magister-dixit-
argumenten en zich verankert in de natuur zelf. In zen was
men van mening dat dit ook gold voor de religie: deze
moest niet verankerd zijn in overgeleverde teksten, maar in
de natuur zelf, in de oeropenbaring. Daarom heeft de zesde
patriarch van Ch'an de soetra's gescheurd.
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SLOTBESCHOUWING: DIVERSITEIT EN
VERZOENING

Wanneer we religies vergelijken of zelfs tegen elkaar uit-
spelen in hun oppervlaktestructuur, dan zullen al onze ver-
gelijkingsmodellen uitdraaien op conflictmodellen. Van
twee tegengestelde ideeén moet toch één de juiste zijn. Dit
heeft in de geschiedenis van de religies vaak aanleiding ge-
geven tot vreselijk a-religieuze ingrepen zoals de ketter-
vervolging, de inquisitie. de jodenvervolging enz. Alleen
het benaderen van deze problematiek vanuit de diepte-
structuur kan een verzoeningsmodel voortbrengen. Daarbij
gaat men uit van een idee die ik aan de kritische rationa-
liteit van Popper ontleen: dat ik, ondanks mijn eigen diep-
ste levensovertuiging steeds uitga van de idee dat de ander
eigenlijk ook gelijk kan hebben. Een Japanse spreuk luidt:
"De vinger die naar de maan wijst is de maan niet". De leer
die naar het Mysterie wijst, is het Mysterie niet; het woord
'God' is God niet.

Als het inderdaad de berg niet kan schelen langswaar je
hem beklimt en iedereen de beklimming alleen vanuit zijn
eigen dal kan ondernemen, weten we toch dat we elkaar op
de top van de berg zullen ontmoeten. lk heb een poging ge-
daan om enkele aspecten van deze top te beschrijven.

Op de top zullen we vaststellen dat we - altijd al - allemaal
hetzelfde hebben bedoeld, alleen spraken we verschillende
talen en begrepen we de taal van de ander vaak niet. Wan-
neer de talen geen rol meer spelen en in de zuivere ervaring
alle verbeelding en verwoording wordt opgeheven, is de
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verzoening bereikt. In de hoop op deze Grote Verzoening
moeten we leven; in een diep respect voor de ander moeten
we deze hoop gestalte geven.

Dit lijkt mij een opdracht van de comparatieve filosofie,
die geen religie is, ook geen wereldreligie, maar een huis
met vele woningen. In de Kuo-yii wordt gezegd: "Indien er
maar één toon bestond, dan bestond er geen muziek. Indien
er maar één religie bestond, die alle andere heeft weten te
verdringen, dan zouden we de menselijke symfonie met al
haar diversiteit kwijt zijn en in een eentonige ijlte moeten
verderleven. Diversiteit is het kenmerk van het menselijk
bestaan in de oppervlaktestructuur, in de dieptestructuur
vindt het de onderlinge verzoening.
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HET ALTERNATIEF VOOR DARWIN WAS ZO
GEK NOG NIET

Jelle Reumer (geb. 1953)

Symbiogenese het ontstaan van een nieuwe bio-
logische soort uit het samensmelten van twee be-
staande valt niet te rijmen met klassiek darwi-
nisme. Toch was deze in Rusland furore makende
theorie van belang. Daarom is het goed dat een

vijftig jaar veronachtzaamd boek eindelijk ver-
taald is.

De destijds 37-jarige en geheel onbekende biologe Lynn
Margulis reisde in 1975 met geleend geld naar het Inter-
nationaal Botanisch Congres in Leningrad. Ze was daar
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met Peter Raven, de directeur van de Missouri Botanical
Garden. Beiden kregen er de mantel uitgeveegd door de di-
recteur van de hortus van Leningrad, professor Armen
Takhtajan.

Die arrogante Amerikanen moesten niet denken dat zij
alles in de plantkunde en de evolutiebiologie hadden be-
dacht! Kenden ze niet het werk van Kozo-Polyanski? Die
had al een halve eeuw eerder dan Margulis bedacht dat een
cel grotendeels uit bacterién bestaat. Takhtajan toonde de
verbouwereerde Amerikanen een aantal vertaalde fragmen-
ten van een boek dat ene Boris Mikhaylovich Kozo-Poly-
anski in 1924 had gepubliceerd en waarin hij betoogde dat
allerlei onderdelen van de levende cel feitelijk bacterién
zijn.

Raven en Margulis lazen de vertaalde fragmenten en vielen
van de ene verbazing in de andere. Kozo-Polyanski be-
weerde dat de bladgroenkorrel eigenlijk een cyanobacterie
is, een blauwwier dus. De mitochondrién (energieleveran-
ciers van de cel) zijn oorspronkelijk zuurstofverwerkende
bacterién. Allerlei zweepharen zijn hoogstwaarschijnlijk in
de cel opgenomen draadvormige bacterién. En ook verder
bestaan de meeste plant- en diersoorten uit samenraapsels
van bacterién, schimmels en andere micro-organismen.

Dat alles was dus al een halve eeuw eerder gepubliceerd, in
een in het Russisch geschreven en daardoor voor het Wes-
ten ontoegankelijk boek met een enorme overtuigings-
kracht en een even enorm notenapparaat. Vervolgens
duurde het nog eens vijfendertig jaar voor het meesterwerk
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van Kozo-Polyanski door de in de VS werkzame Russi-
sche bioloog Victor Fet in het Engels werd vertaald en op
die manier beschikbaar kwam voor de lezer in het Westen.
Het is met de achterafkennis die altijd alles ridiculiseert
onbegrijpelijk dat een van de belangrijkste evolutionaire
boeken van de 20ste eeuw een halve eeuw op heront-
dekking en vijfentachtig jaar op vertaling heeft moeten
wachten. Wat dat betreft lijjkt Kozo-Polyanski sterk op
Gregor Mendel, wiens ontdekking van genetische
overerving in 1866 werd gepubliceerd en in 1900 heront-
dekt, en op Alfred Wegener die de theorie van de conti-
nentverschuiving in 1912 publiceerde en die tot ver in de
jaren 1950 werd genegeerd. Het is lovenswaardig dat
Harvard University Press Fets vertaling heeft gepubliceerd,
voorzien van een inleiding door Raven, een Note to the
Reader door Margulis en een korte biografische schets over
het leven van Kozo-Polyanski door de vertaler.

Leesbaar

Het is een heerlijk leesbaar boek. Stap voor stap leidt
Kozo-Polyanski ons door de wondere wereld van de bac-
terién, hier cytoden genoemd (verder heeft Fet de moderne
terminologie voor micro-organismen gehanteerd). Er zijn
bacterién die samenklonteren of die allerhande symbioses
aangaan met andere bacteri€én, of met schimmels. Zo wor-
den consortia van verschillende soorten micro-organismen
gevormd, die kunnen overleven onder omstandigheden
waarbij de afzonderlijke partners zouden bezwijken.

Eén stap verder en de bacterién zitten niet meer naast
elkaar, maar in elkaar. Zo beschijft Kozo-Polyanski een
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amoebe die mitochondrién en andere organellen in zijn cel
ontbeert, maar die wel 1s voorzien van drie verschillende
bacterién die belangrijke functies vervullen.

Deze bacterién zijn volgens Kozo-Polyanski de voorlopers
van de celorganellen: 'Na een aantal generaties binnen in
de dierlijke cel verliezen ze de mogelijkheid om zelfstandig
te leven'. Ze zijn dan ge€volueerd van een indringer tot een
onderdeel van de cel. Ziehier tout court de essentie van de
symbiogenese, sinds Margulis' werk in de jaren 1960-1970
ook wel de endosymbiont-hypothese genoemd, de theorie
volgens welke dierlijke en plantaardige cellen voor een
groot deel bestaan uit ooit in de cel opgenomen bacterién.

Kozo-Polyanski claimt zeker niet alle eer voor zichzelf.
Integendeel, hij bouwt voort op een enorme hoeveelheid
literatuur; zo meldt hij bijvoorbeeld dat iemand reeds in
1887 opmerkte dat er een grote overeenkomst kan worden
waargenomen tussen bacterién en mitochondrién: 'De op-
vatting werd gehoord dat zij echte symbiotische bacterién
zijn'. Of, onder verwijzing naar een publicatie uit 1906:
'Als we niet wisten dat het onderdelen van een cel zijn,
zouden we ze voor bacterién houden'.

Ook allerlei andere vormen van symbiose worden behan-
deld. Zo leren we de korstmossen kennen, die vreemde sa-
mensmelting van een schimmel en een wier: 'Hun kleur-
loze delen lijken opvallend sterk op een schimmel, terwijl
de elementen die de groene laag vormen op eencellige
groenwieren lijken'.
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Een ander voorbeeld zijn eencellige symbionten die voor-
komen in speciale orgaantjes in het spijsverteringsstelsel
van houtwormen, de larven van kleine kevertjes, en die hij
identificeert als gistcellen. Dankzij deze gisten kan de
houtworm hout verteren. Bij de voortplanting moet deze
darmflora worden overgedragen op de nakomelingen.
Daartoe dienen speciale buisjes die een verbinding vormen
tussen de darmen en de vagina, buisjes waardoor gistcellen
kunnen worden aangebracht op de buitenkant van de te leg-
gen eitjes. Wanneer uiteindelijk de larve uit het eitje komt,
knaagt hij zich door de eischaal een weg naar buiten en
krijgt daardoor en passant gistcellen binnen, die zo de basis
vormen voor de nieuwe darmflora.

Verder lezen we over de darmflora van mieren en malaria-
muggen, over bacterichoudende cellen in het vetweefsel
van kakkerlakken, over schimmels die leven in wortelknol-
letjes van bomen en in de bladeren van grassen, en over
blauwwieren in watervarentjes.

Vraagtekens

De ware betekenis zit in het laatste hoofdstuk verstopt.
Kozo-Polyanski zet terecht vraagtekens bij de oude dar-
winsche opvatting dat evolutie slechts het product kan zijn
van (langzame) veranderingen, van toevallige mutaties en
selectie. In zijn opvatting kan evolutie ook in sprongen
plaatsvinden, doordat totaal verschillende soorten gaan
samenwerken tot iets nieuws. Zoals een schimmel en een
wier die een korstmos vormen: 'De vorming uit twee of
meer organismen van een samengesteld derde organisme
moet als een sprong worden geinterpreteerd'.
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De redactie (Fet en Margulis) voegt daar fijntjes aan toe dat
dit in de fossiele overlevering is terug te vinden als het
(omstreden) punctuated equilibrium. Volgens Kozo-
Polyanski is daardoor ook het zoeken naar missing links
dikwijls een vruchteloze zaak. Ook in dit opzicht was hij
zijn tijd ver vooruit.

B.M. Kozo-Polyanski: Symbiogenesis, a new principle of
evolution. Harvard University Press. 198 p.,
ISBN 978 06 740 5045 7.
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ID-theoretici mogen niet als obscuur worden weggezet

Mgr. Everard de Jong 4

Het is niet verkeerd om in de biologielessen ook aandacht
te geven aan methodologische, morele en zelfs levensbe-
schouwelijke dimensies, vindt Minister van Onderwijs
Maria van der Hoeven. Zij wil een inmiddels kabinets-
breed ondersteund debat stimuleren over de relatie tussen
(natuur)wetenschap, filosofie en levensbeschouwing. De
discussie die naar aanleiding van haar ontboezeming is ont-
staan, heeft wel iets weg van het debat over het grondwet-

* Mgr. dr. E. de Jong is hulpbisschop van Roermond, filosoof en binnen de Neder-
landse Bisschoppenconferentie verantwoordelijk voor het onderwijs. Dit artikel
stond in NRC op 1 juni 2005.
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telijk verdrag van de Europese Unie: het gaat overal over,
behalve over de kern van de zaak. Met name de ver-
onderstelling dat christenen zich verschuilen achter de
wetenschappelijke fagade van de Intelligent Design-theorie
om hun 'achterlijke' geloof in een Schepper overeind te
kunnen houden, legt een merkwaardig anti-religieus mis-
verstand bloot.

Waar kom ik vandaan en waarom ben ik hier? Ben ik lou-
ter het product van een toevallige samenloop van omstan-
digheden, een willekeurige combinatie eiwitten of bestaan
er in mijn leven zin en bedoeling? Deze existentiéle vragen
hebben mensen zich in alle tijden gesteld. Ook over het
ontstaan van de wereld en de mensheid zijn door alle
eeuwen heen verhalen verteld, verklaringen gezocht en
theorieén bedacht. Het scheppingsverhaal in de bijbel be-
hoort tot de bekendste bronvertellingen in dit genre. Het is
krachtige oertaal, meeslepende literatuur.

Hoewel sommigen de verleiding niet hebben kunnen
weerstaan om het bijbelse scheppingsverhaal te toetsen op
zijn (natuur)wetenschappelijke houdbaarheid, is de tekst
daar niet voor bedoeld. De bijbel kan noch dienen om God
als schepper wetenschappelijk te bewijzen, noch om Zijn
rol in de schepping weg te schrijven. Dat God niet zou be-
staan omdat wetenschappelijk vaststaat dat de aarde niet in
zes dagen is ontstaan, is hetzelfde als een 'vlinders in de
buik'-gevoel als fysiologische impertinentie van de hand te
wijzen. Ook de psalm die over God schrijft: ,,Gij zijt het
die mijn kern hebt gevormd, mij weefde in de schoot mij-
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ner moeder” (Ps.139,13) is niet bedoeld als alternatieve
zwangerschapstheorie. Dan mis je de pointe.

Het scheppingsverhaal verwoordt het religieuze geloof in
een goddelijke schepper en de verwondering over de com-
plexiteit van mens en natuur. Het geloof in God als Schep-
per heeft ook ethische consequenties: het verplicht tot een
zorgvuldig omgaan met de natuur en tot eerbiediging van
de waardigheid van ieder menselijk leven.

In de recente discussie over schepping en evolutie wordt
door sommige evolutionisten al te gemakkelijk aangeno-
men dat gelovigen moeite zouden hebben met natuurwe-
tenschappelijke inzichten met betrekking tot de evolutie.
Dat is, tenminste vanuit een katholieke optiek, onzin. Dit
beeld veronderstelt ten onrechte dat God slechts op 'bo-
vennatuurlijke' wijze intervenieert en Zich niet ook op
natuurlijke wijze kan manifesteren. God is niet louter Deus
ex machina. In de katholieke traditie is de natuur als mani-
festatie van God en sleutel tot Zijn openbaring juist het
uitgangspunt. Het is niet voor niets dat de 'vader van de
genetica', George Mendel (1822-1884), een augustijner
kloosterling was, zoals zovele andere christenen maar ook
joden en moslims uitstekende natuurwetenschappers zijn
geweest. Ontzag voor en verwondering over de natuur als
schepping zet aan tot nieuwsgierigheid, de basisintuitie van
iedere wetenschap(per).

De evolutietheorie maakt God als Schepper niet onmo-
gelijk, zoals ook de Intelligent Design-theorie (ID) geen
onvermijdelijke aanvaarding van God betekent. De kern
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van de discussie over ID is of het mogelijk is op (natuur)-
wetenschappelijke wijze aan te tonen dat de evolutionaire
ontwikkeling gestuurd is. William Dembski bijvoorbeeld
stelt dat op wiskundige gronden kan worden verdedigd dat
de natuur een complexiteit bezit die vergelijkbaar is met
artefacten die door een (intelligente) ontwerper zijn ver-
oorzaakt. Hij wil zich niet uitspreken over de soort intel-
ligentie die de oorzaak is van die complexiteit, maar hij wil
wetenschappelijk verantwoord aantonen dat er in de wereld
sprake is van op intelligente wijze ontworpen en dus niet
door louter toeval ontstane, natuurlijke processen.

De ID-discussie heeft derhalve naast een beperkte
religieuze vooral een filosofische, natuurwetenschappelijke
en methodologische dimensie. Het wegzetten van mensen
die zich met Intelligent Design bezighouden als obscure
lieden die hun ogen gesloten houden voor de feiten en die
hun fundamentalistische denkbeelden van een pseudo-
wetenschappelijk sausje willen voorzien, doet tekort aan de
vragen die zij stellen bij het dominante natuurweten-
schappelijk geloof in 'toeval' als alverklarende factor. Het
debat dat zij zoeken is ten diepste wetenschapsfilosofisch
van aard. Vanuit de [Intelligent Design-theorie wordt de
vraag opgeworpen of het weglaten van de teleologie (doel-
gerichtheid) in het wetenschappelijk discours sinds
Descartes (1595-1650) en Galileo Galilei (1564-1642) wel
echt wetenschappelijk genoemd kan worden.

Die discussie aangaan is de moeite waard en kan niet wor-
den ontweken door het schetsen van karikaturen alsof ID-
theoretici betwijfelen dat de aarde rond is. Alleen de evolu-
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tionist die zijn wetenschappelijke premissen voor een ge-
loof houdt, ziet de ID-theoretici als ketters die zijn dogma's
in twijfel trekken.

Het is niet verkeerd om in de biologielessen ook aandacht
te geven aan methodologische, morele en zelfs levensbe-
schouwelijke dimensies. Integendeel. Zonder deze aspecten
zal biologie in een biologisme ontaarden, een ideologie die
zich presenteert als een objectief en waardevrij wereld-
beeld. Natuurlijk kunnen we de liefde tussen man en vrouw
reduceren tot een romantische leugen om de variaties in de
genenpool en menselijke voortplantingsdrift te verfraaien,
maar is daarmee alles gezegd? Hebben mensen de vrijheid
om te kiezen tussen goed en kwaad of is ons gedrag louter
de uitkomst van een neurologisch rekenproces?

Wanneer de fundamentalistische idee dat alles en iedereen
louter het product is van toeval niet in de klas ter discussie
mag worden gesteld, lopen we dan niet het gevaar dat we
jonge mensen opvoeden tot cynische en nihilistische bur-
gers? Immers, als alles vanuit toeval is ontstaan, waar is
dan nog een zinnig doel voor ons bestaan te vinden?
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De échte crisis: geen verdamping van kapitaal, maar
van persoonlijk contact

Paul de Blot SJ (1922-2019)°

Vereenzaming neemt in onze maatschappij volgens Paul de
Blot epidemische vormen aan. Hij ziet een oplossing die
eenvoudig maar o zo moeilijk is.

Na de Tweede Wereldoorlog groeide in ons land een sterke
saamhorigheid om Nederland weer op te bouwen. Dankzij
een gezamenlijke inspanning werd Nederland één van de
rijkste en welvarendste landen van Europa. Helaas nam
met de groei van onze welvaart ook de vereenzaming toe,
zowel bij ouderen als bij jongeren.

> Deze tekst werd 9 november 2017 gepubliceerd.
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Er is veel aandacht voor zelfdoding onder jongeren, maar
toch blijft die verontrustend hoog. Het gevoel van de zin-
loosheid van het bestaan groeit. In de zorg is een tekort aan
deskundige en geinspireerde hulpverleners ontstaan. Er is
steeds minder tijd voor persoonlijke aandacht, iets wat van
groot belang is vanwege het therapeutische effect ervan.

Een schraal pamflet

Toen ik tien jaar geleden aan staar werd geopereerd, kreeg
ik van tevoren een gesprek met een assistent. Die legde mij
de gang van zaken uit en stelde mij gerust. Vorige week
begeleidde ik een oude vrouw naar het ziekenhuis voor een
staaroperatie. Ze werd onderzocht en kreeg na een korte
uitleg een pamflet, waarin ze alles over de staaroperatie
kon lezen; van de verschillende vormen van mogelijke
operaties tot de hoeveelheid aan soorten lenzen. Er is een
lens die door de verzekering wordt gedekt, een lens die je
deels zelf moet betalen en een lens die helemaal voor eigen
rekening komt. De vrouw begreep er niets van en raakte
helemaal in de war. Ze vroeg zich af welke operatie en
welke lens ze moest kiezen. Er was geen duidelijke uitleg
die haar geruststelde. De medische kennis en technologie
groeit snel, maar vragen meestal ook meer tijd. Dat gaat ten
koste van het persoonlijk contact met de patiént. Die krijgt
vaak alleen het resultaat van het onderzoek te horen.

Weinig tijd voor elkaar

Deze verdamping van het persoonlijk contact, bedreigt heel
ons leven. In de zorg, en in de dienstverlening. Bij de Be-
lastingdienst wordt bijvoorbeeld alles schriftelijk of digi-
taal uitgelegd en afgehandeld. Dat is goedkoper en kost
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minder tijd en menskracht, maar dit economische voordeel
is wel een verarming op menselijk niveau.

De mensen hebben te weinig tijd voor elkaar. Ouders bren-
gen weinig tijd samen en met de kinderen door, waardoor
de onderlinge samenhang afneemt en een echtscheiding op
de loer ligt. Ook in de jeugdzorg praten verschillende in-
stanties veel over de kinderen en maar weinig vertrou-
welijk met de kinderen.

Epidemische vereenzaming

Ondanks de economische groei dreigt een verzwakking van
ons maatschappelijk leven. De relatiecultuur — en daarmee
ook onze volksgezondheid — raakt verziekt. De vereenza-
ming neemt epidemisch toe en daardoor onze groeiende be-
hoefte aan zorg die onbetaalbaar wordt.

De vraag is wie dit kan veranderen. De overheid kan zeker
sturend optreden, maar zonder bewustwording van de men-
sen zal er niet veel veranderen. Er is een cultuuromslag no-
dig waar ieder van ons medeverantwoordelijk voor is. Een
cultuuromslag die vraag om meer tijd voor het gezinsleven,
meer tijd om ons werk goed te doen en meer tijd voor
elkaar.

¢ Deze bijdrage verscheen eerder op www.pauldeblot.nl.

« Prof. dr. Paul de Blot SJ was honorair hoogleraar business-spiri-
tualiteit aan de Nyenrode Business Universiteit en hoofdredacteur
van het driemaandelijkse tijdschrift Business Spiritualiteit Maga-
zine Nyenrode. Ook was hij werkzaam in het pastoraat voor
zieken, studenten en Indonesiérs.
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Sean McDonagh SSC:

’..ffr 67
d Nl

Robots, ethiek en de toekomst van banen
(Ethics and the Future of Jobs — 2020, 160 pp.)

Sean Mc Donagh is een lerse priester, die een tijdlang als
missionaris werkzaam geweest is op de Filippijnen. In zijn
Inleiding (p. 01-12) schrijft hij over de stand van de tech-
niek daar in de jaren vijftig. Toen hij bijvoorbeeld zijn
moeder wilde bellen vanuit zijn missiepost na het over-
lijden van zijn vader moest hij ruim 4 uur reizen met de bus
aleer er een mogelijkheid daartoe was. Het is dan ook geen
wonder, dat hij terug in lerland als het ware gebiologeerd
werd door de ontwikkelingen in de technische communi-
catiemiddelen in de laatste 50 jaar. Hij heeft er zich gron-
dig in verdiept en schetst ons in 11 hoofdstukken van in
totaal 160 bladzijden aan de hand van boeken die hij las en
gesprekken die hij met deskundigen uit vele landen voerde
over de voor- en nadelen van robots en drones (hfdst. 1,
p.15-25), algoritmen en kunstmatige intelligentie of Al
(hfdst. 2, p.26-44), de invloed van 3D-printen op de bouw
en de fabricage van medische uitrusting (hfdst. 3, p. 45-
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52), robots en drones (hfdst. 4, p. 53-63), robots en de toe-
komst van het boerenbedrijf (hfdst. 5, p. 64-76), de invloed
van Al op de zorg voor kinderen, ouderen en diegenen die
extra-zorg nodig hebben (hfdst. 6, p. 77-90), winkelen,
gastvrijheid, bankieren, financién en ‘call centra’ (hfdst. 7,
p. 91-106), zelfrijdende auto’s en trucs (hfdst. 8, p. 107-
115), robots en oorlogvoering (hfdst. 9, p. 116-125), het
wereldbasisinkomen (hfdst. 10, p. 126-147), het katholieke
maatschappelijk werk en de sociale leer (hfdst. 11, p. 148-
161).

“De grootste sociale problemen in ontwikkelde landen zo-
als drugsmisbruik en geweld kunnen erger worden door
werkeloosheid, vooral als deze 15% of meer bedraagt.
Vanwege Al en toenemend gebruik van robots en drones
zullen steeds meer mensen hun baan verliezen.” (p. 148)
Daarvan worden in diverse hoofdstukken uitvoerig allerlei
voorbeelden gegeven. In de katholieke kerk wordt werk
echter niet gezien als betaalmiddel, maar als cruciaal voor
de eigenwaarde van de mens en een bijdrage voor de
ontwikkeling van jezelf. Sean McDonagh verwijst hier naar
de encycliek Laborem exercens (over de menselijke arbeid)
van paus Johannes Paulus II uit 1981. Maar zoals we bij
lezing overal in dit boek hebben gezien, ondermijnen Al,
robots, drones en het 3D-printen de werkelijkheid, waarin
sprake is van werkgelegenheid voor iedereen. Het meest
beansgtigende van de revolutionaire ontwikkeling van
robots is dat deze zo plotseling kwam en dat er nog te
weinig over is gesproken in de politiek, de economie en de
kerk. Paus Franciscus maakte er een begin mee in 2018 bij
een ontmoeting met kerk- en wereldleiders in Davos. In
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januari 2019 publiceerden daarop de katholieke kerken in
de EU een veelbetekenend document over The Robotisa-
tion of Life. Ethics in view of new challenges (de roboti-
sering van het leven. Ethiek in het licht van nieuwe uitda-
gingen — p. 154). De bisschoppen zullen erop blijven wij-
zen, dat het nodig is om de impact van robotisering zowel
op de individuele mens als op de maatschappij ethisch te
analyseren. Daar Al en robots een geweldige invloed op
onze levens hebben, is het namelijk belangrijk dat gelovi-
gen deelnemen aan het gesprek over artificiéle intelligentie
en de integrale rol die de ethiek moet spelen in het ont-
werpen van nieuwe technologieén. Sean McDonagh wijst
er daarbij op, dat de 115 pagina’s dikke publicatie van de
regering in lerland over The Future of Jobs Ireland 2019
(de toekomst van banen in het Ierland van 2019) helaas
geen gewag maakt van deze ethische rol. Op p. 155 ver-
meldt Sean McDonagh hoe de Pauselijke Academie voor
het Leven een tweedaagse conferentie hield over ethiek in
de robotica, getiteld Mensen, Machines en Gezondheid. In
een audiéntie stelde paus Franciscus dat deze technologie
zou kunnen bijdragen aan het welzijn van alle mensen,
maar dat ze eveneens een negatief effect op de maat-
schappij zou kunnen hebben. Tijdens deze tweedaagse con-
ferentie waren er verscheidene experts, die over robotica en
technologie het woord voerden. Het congres behandelde
enkele van de meest moderne ontwikkelingen in deze
technologie en gaf ook heel wat voorbeelden van het
toenemende gebruik van robots in het productieproces, de
medische wetenschap, de chirurgie, de bejaardenzorg en de
dienstensector. H.J. Hogeboom van Buggenum
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