De eventuele diepste grond 
DE VERLOREN ZOON.

Van onze medewerkster

Leraar op rust Jan Verachtert (61) is zijn leven lang met spiritualiteit bezig geweest. Voor het tienjarige bestaan van het liturgische project De Vleugel in Antwerpen organiseert hij een colloquium over een ,,transcendentie met en zonder God''. 
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Sterven voor je ideeën, ja graag, maar liever morgen dan vandaag. (Georges Brassens in lied Mourir pour des idées)

OOIT wilde ik priester worden, maar na drie jaar seminarie ben ik ermee gestopt. Ik studeerde Romaanse talen en werd leraar Frans en nadien leraar filosofie en psychologie. Ondertussen was ik intens met kleinkunst bezig, vooral dan met de Franse chansonnier Georges Brassens. In zijn liederen vond ik vaak een magistrale aanklacht tegen de macht van religieuze of andere leiders. Tot op vandaag erger ik me aan de jammerlijke verstrengeling van dit misbruik met het authentieke zoeken van godsdiensten. 

Tien jaar lang gaf ik cursussen over Brassens, en toen ik er mee stopte, bracht het leven me bij een nieuwe persoonlijke spirituele zoektocht. Ik ging hier en daar naar een viering en las vooral veel, maar vond pas een plek die bij me paste in het liturgische project De Vleugel in Antwerpen. 

Na een leven van lezen, denken en bidden stel ik me nu op als agnosticus. Ik vind dat een zeer spirituele houding. De weg naar binnen wil ik gaan, met meer aandacht voor het heilige en minder gehechtheid aan aardse goederen. Het heilige? Dat is al wat ons als mens overstijgt. Soms kan je een ervaring of ontmoeting hebben die je niet meer kan vatten en die daarom naar een diep mysterie verwijst. Sommigen voelen daarin het appel van een persoonlijke god, anderen kiezen er voor om dat mysterieuze niet verder te benoemen. In de twee gevallen gaat het om een soort ontwaken voor het er echt toe doet in het leven. 

Voor mij kan zulke wijsheid niet anders dan uitmonden in concrete actie. Ik heb de grootste bewondering voor mijn linkse christelijke broeders, omdat zij systematisch werken met de onderkant van de maatschappij. Dan heb ik met de luxecarrière in mijn college een ander verhaal. Toch zat daar de actie voor mij. Van Ulrich Libbrecht leerde ik dat we elk onze hemelse opdracht moeten waarmaken, maar dat je die moet zoeken in de lijn van je talenten én tekortkomingen. Mijn opdracht vond ik bij jongeren. Ik wilde hen op spiritueel gebied keuzemogelijkheden bieden, zodat ze daar in vrijheid zouden over nadenken. Is dat idealistisch? Ik vind dat een vreselijk woord, ik noemde me liever technicus van de jeugd. 

Mijn pensioen bleek een zwart gat te zijn. Omdat ik zelf geen kinderen heb, viel het me moeilijk om plots zonder die jonge energie te leven. Met de hulp van een therapeut slaagde ik er tijdens dat eerste jaar in om mijn spiritualiteit systematisch te overdenken en op papier te zetten. Ik heb de kracht gevonden om af te stappen van mijn eigen joods-christelijke traditie. Dat is en blijft een schitterende traditie, alleen wil ik me er niet langer in laten opsluiten. 

Agnost, noem ik me nu. Denk niet dat het een verlies van geloof is, het is een uitzuivering tot op de kern. Agnosticisme betekent voor mij dat ik geen definitieve uitspraken doe over het onnoembare. Het mysterie achter de dingen en mijn verhouding daarmee is immers niet in beelden of woorden te gieten, en van dogma's heb ik ondertussen een viscerale angst. 

Ik breek met alle godsdienstige a-priori's en stel me open voor de getuigenissen uit andere tradities. Gedaan met het superioriteitsgevoel van het joods-christelijke Europa. Die traditie is sterk in het zoeken naar verbondenheid tussen mensen, in aandacht voor de zwakken, in de oproep tot openheid voor het goddelijke, maar tegelijk zie ik een verzameling ongelijkwaardige teksten, met veel onbruikbaar materiaal vol geweld en religieuze onverdraagzaamheid. Ik zie nu in dat we meer transreligieus moeten denken. De toekomst van de spiritualiteit ligt volgens mij in de ontmoeting van zeer verschillende stromingen. 

Hoewel het een contradictie is, voel ik me nu wat gesetteld in het agnosticisme. Sinds ik de al te antropomorfe god heb achtergelaten, ben ik minder onrustig. Ik leef meer vanuit het boeddhistisch idee dat ik een golf ben op de zee. Het besef van kleinheid van een mens maakt me nederig, minder strevend. Het woord god spreek ik enkel nog met de grootste omzichtigheid uit. Ik weet dat het godsbegrip altijd maar weer aangevallen en gereduceerd wordt, en vraag me ook soms af waar we daarmee zullen uitkomen. Maar anderzijds is het toch ook een bron van veel misverstanden en verwarring. Ik wil duidelijk stellen wat ik bedoel als ik god zeg: de eventuele diepste grond onder alles wat is. 

Agnosticisme hoort volgens mij evengoed in liturgie thuis. Het ideale liturgische project van de toekomst ziet er zo uit: een abdij, een begijnhof of een groot huis waar plaats is voor een nieuwe vorm van vieren, die samengaat met aandacht voor elkaar en het samen leren, ook buiten die vieringen. Er is plaats voor stilte en mystiek en de joods-christelijke liturgische kennis van zaken wordt gecombineerd met inzichten uit andere levensbeschouwingen. Geen verafgoding van de bijbel meer, en een breder liedrepertorium dan dat van Huub Oosterhuis. Ik weet het, de bijbel is sterk, en er is geen betere liturgische taal dan die van Oosterhuis, maar we kunnen het niet meer maken zo eenzijdig te zijn. In het algemeen moet ook wanhoop aan het woord komen, en twijfel, leven en dood, liefde en haat. 

De Vleugel staat volgens mij dichter dan andere liturgieën bij dit ideaal, omdat we daar beslist hebben dat we zullen samen blijven, ongeacht onze eigen spirituele weg. Wij verwelkomen agnosten uitdrukkelijk, en houden ook agnostische vieringen. 

Colloquium tien jaar De Vleugel, rond het thema 'transcendentie met of zonder God', op 4 maart 2005, in de Stadscampus, Universiteit Antwerpen. Inschrijven verplicht.
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