
Iedereen op zoek naar waarheid
Kunnen we wel leren van andere godsdiensten?
Kunnen we als christenen van andere godsdiensten en levensbeschouwingen leren, ook als we overtuigd zijn van onze eigen identiteit? Dat is de vraag waarmee de zogeheten ‘theologie van de godsdiensten’ vandaag worstelt. Het antwoord blijkt zo oud als de weg naar Rome.

Niet zelden hoor je klagen dat in het godsdienstonderwijs vandaag zo veel meer aandacht leeft voor andere levensbeschouwingen dan voor het christendom. Mogen we nog wel zeggen dat Jezus Christus „de weg, de waarheid en het leven" is? En dat het evangelie wel degelijk de grootste schat is die er te vinden is?
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Dialoog tussen godsdiensten kan ook niet zonder verdieping van het eigen geloof. ‘Dat christenen de bronnen van hun geloof leren kennen is goed nieuws voor het volk van Israël’, meent de joodse theoloog Peter Ochs.
  

Al van in Jezus’ tijd gaan diens volgelingen de dialoog aan met andere overtuigingen. Vergeten we niet dat Christus en zijn apostelen joden waren. En de oude kerkvaders dan? Ze mogen dan wel heel zelfbewust zijn geweest, nooit stelden ze dat andere geloofstradities geen waarheid konden bemiddelen.
Augustinus maakt er in zijn beroemde Belijdenissen zelfs een punt van te verhalen hoe een niet-christelijke arts hem op het juiste spoor zette. De man wees hem op de onzin van voorspellingen op basis van het onderzoek van ingewanden. Waarop de heilige puntig besloot: „Alle waarheid komt van God.".
Christenen en Veda’s

In Augustinus’ tijd waren christenen nog een minderheid. In de loop der eeuwen groeide hun geloof echter uit tot een wereldomspannende godsdienst, dankzij de ontelbare missionarissen die alle volkeren tot Jezus’ leerlingen wilden maken. Wat nu dan met die andere godsdiensten en levensbeschouwingen?

Vandaag durft niemand niet-christenen nog te bestempelen als „vijanden van het geloof". Veeleer staan dialoog en broederlijkheid hoog in ons vaandel. Maar kunnen wij ook wat leren van de islam, het boeddhisme, de natuurgodsdiensten? 
Merkwaardig genoeg waren het net de missionarissen die in dat leerproces de eerste pasjes waagde.

De Indiase jezuïet en hoogleraar Michael Amaladoss beschreef voor het missiecongres Omnes Gentes hoe een Belgische missionaris al in de jaren 1930 in zijn land een manier propageerde om Christus te ontdekken via de veda’s, de heilige schriften van de brahmanen. Omstreeks 1960 stichtte abbé Monchanin een christelijke ashram waar de hindoetradities en de christelijke mystiek elkaar moesten bevruchten.

Er groeide een openheid tegenover de andere godsdiensten. In 1975 stelde Paulus VI in Evangelii nuntiandi dat „de Kerk eerbied en waardering (heeft) voor deze niet-christelijke godsdiensten, omdat zij de levende uitdrukking zijn van de bezieling van mensen, de echo van duizenden jaren zoeken naar God". Paus Joannes-Paulus II borduurde voort op deze gedachte met het uitroepen van de Wereldgebedsdag voor de vrede in Assisi, waarvoor hij alle godsdiensten uitnodigde. Niet dat hij daarmee alle religies wilde gelijkschakelen, wel zag hij in elk gebed, ook dat van niet-christenen, Gods geest aan het werk.

Christenen herontdekken vandaag de nederigheid. Mgr. Pierre Claverie, de in 1996 door islamitische fundamentalisten vermoorde bisschop van Oran in Algerije, zei het als volgt: „Persoonlijk ben ik tot de overtuiging gekomen dat de mensheid veelvormig is en dat wij vervallen in totalitarisme zodra we claimen dat wij de waarheid in bezit hebben of spreken in de naam van de mensheid – zoals helaas vaak gebeurde in de geschiedenis van de Kerk. Niemand bezit de waarheid. Iedereen is er naar op zoek."

Dergelijk open pluralisme doet ook vragen rijzen. Moeten we dan ervan afzien dat Jezus Christus een unieke en universele betekenis heeft voor het heil van de hele mensheid? Spreekt God ook tot ons in andere godsdienstige tradities? Theologen, zoals de Waalse jezuïet Jacques Dupuis, schreven boeken vol over het onderwerp. Ze botsten niet zelden met kardinaal Joseph Ratzinger, hoogste bewaker van de leer.

Michael Amaladoss schetst een nieuw en boeiend perspectief: „Verlossing betekent niet individuele redding. Het is een kosmisch project van universele verzoening en dit door God, zijn Woord en de heilige Geest. Het is God die ons redt, niet de godsdienst. Godsdiensten bemiddelen geen redding. Ze vergemakkelijken enkel het contact tussen God en mens. De hele geschiedenis is het verhaal van ‘s mensen verlossing door God. En Jezus en zijn Kerk bekleden een heel speciale plaats in dat verhaal, zij het geen exclusieve. Ze vervullen een dienende rol."
Joods drievuldig

„Geen enkele religie kan en mag een andere uitsluiten van Gods plan", besluit de Indiase theoloog. In deze context betekent missie allereerst dialoog. Dialoog kan dienen om de eigen religieuze identiteit te verdiepen. In het tijdschrift Concilium gebeurde dat op originele wijze. De redactie vroeg joodse, islamitische en hindoeïstische geleerden aspecten van de christelijke leer en spiritualiteit te onderzoeken.

Heel verfrissend bleek de kijk van de joodse theoloog Peter Ochs op de christelijke drievuldigheidsleer, hét verschilpunt tussen christenen en joden. God is dan wel één, wij aanbidden Hem in drie gedaanten. „Men neemt vaak aan dat de drievuldigheidsleer van de Kerk verschilt van Israëls godsbeeld", aldus Ochs. „Het tegendeel is waar. Die leer geeft slechts uitleg aan Israëls geloof in een situatie waarin de God van Israël, voorafgaand aan een algemene verrijzenis, een van zijn dienaren uit de dood zou hebben doen opstaan." Verrassend.

Dialoog heeft nog een ander doel dan louter religieuze verdieping, zo betoogt jezuïet Amaladoss. Dialoog heeft ook de opdracht een betere wereld te maken. Zijn eerste taak is de verzoening tussen de godsdiensten. Immers, op vele plaatsen komen aanhangers van verschillende godsdiensten met elkaar in botsing, heerst discriminatie, worden anders-gelovigen gedwongen de wijk te nemen.

Amaladoss droomt ervan dat de godsdiensten de leidende krachten worden in de verzoening tussen mensen. Een voorbeeld kennen we al: in Zuid-Afrika leidde de anglicaanse aartsbisschop Desmond Tutu op weergaloze wijze de waarheidscommissie die afrekende met de misdaden van het apartheidsregime. De commissie zocht de waarheid, niet om tot vergelding, maar om tot verzoening te komen.

Godsdiensten worden er beter van, wanneer zij met elkaar in gesprek treden. Verrijkend is het als we elkaars heilige Schriften lezen, van eeuwenoude gebedstradities kunnen leren. „God is de verborgen derde partner in deze dialoog", aldus pater Amaladoss.

Dialoog tussen godsdiensten kan echter niet zonder verdieping van het eigen geloof. „Dat christenen de bronnen van hun geloof leren kennen, is zonder meer goed nieuws voor het volk van Israël", meent de joodse theoloog Peter Ochs. Hij heeft gelijk.
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