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TOT DIENEN GEROEPEN

Vult God ons in of vullen wij God in. Hebben wij deel aan Hem of heeft Hij deel aan ons. Bedenkt Hij ons of bedenken wij Hem. Staat Hij in het middelpunt of staan wij in het middelpunt. Gaat het om Hem of gaat het om ons. Maakt Hij ons deelgenoot van Zijn Geest of maken wij Hem deelgenoot van onze geest.

Dit is de kwestie rond het alom en door iedereen aangewende begrip spiritualiteit: Het betekent iets (want het heeft van doen met Gods Geest) of het betekent niets (want heeft van doen met alles). Ietsisme is uitnodiging tot God te geraken. Anders reikt het tot nietsisme, voorheen bekend als nihilisme.

Maar heeft God niet te maken met alles en iedereen? Stellig. God is evenwel niet afhankelijk van ons maar wij zijn afhankelijk van Hem. De verbinding begint bij Hem en niet bij ons. In spiritualiteit vieren wij niet ons zelf maar vieren wij God in dankbaarheid om de schenking van de Heilige Geest (Spiritus Sanctus) – spiritualiteit dus in echte betekenis – die ons niet minder afhankelijk van Hem als aanhankelijk jegens Hem doet zijn.

God gaat ons ver te boven, al wil Hij bij ons gezamenlijk en in ons persoonlijk verblijf houden. Wij zijn geen God in het diepst van onze gedachten omdat wij zelf zo gewichtig zijn, maar omdat Hij ons tot Zijn goddelijkheid opheft. Dat is dus geen verdienste van de mens maar alleen eigenheid van God. Hij is liefde. En liefde is schenking die verbinding zoekt en zich zo geeft; want zij kan niet anders dan nimmer zich zelf maar immer de ander zoeken. Spiritualiteit berust dus altijd op altruisme en nooit op egoisme. Spiritualiteit beduidt onzerzijds omhelzing van God omdat Hij ons eerder al heeft omhelsd. Spiritualiteit is geen omhelzing van ons zelf, alsof we onszelf genoeg zoudenzijn. Dat is afwijzing van Gods rijkdom en toewijding aan eigen armoede.

In dit boek gaat het niet over de zelfmiddelpuntige spiritualiteit die in de gevangenis van het eigen ik huist, maar om het begrip in oorspronkelijke betekenis.

Vóór alle tijd heeft God de Vader God de Zoon – de Logos of het Woord – voortgebracht. De betrekking tussen de beide goddelijke Personen is de derde Persoon Gods – de Heilige Geest. Dit is het geloofsgeheim van de Drievuldigheid. ‘En het Woord is vlees geworden en heeft onder ons gewoond’ (Jo 1,14). En toen de mens geworden Logos, Jesus Christus, terugkeerde naar de hemel, heeft de Vader door de Zoon Hun Beider Geest onder ons gelaten. De Heilige Geest is zo de blijvende verbinding van God met ons. Hij is liefde, vuur, kracht, gemeenschap, zuivering. De Heilige Geest inspireert ons. Spiritualiteit doet zich voor dankzij de inspiratie door de Geest. Zonder de Geest bestaat geen inspiratie. Dit gegeven maakt de mens bescheiden en wekt bij hem dienstbaarheid. Hij komt op het spoor tot dienen geroepen te zijn.Want hij groeit tot het besef dat God ons door Zijn Geest onafgebroken dient.

Om ons te dienen ook is het goddelijke Woord van Zijn hemelse koningstroon naar ons neergedaald (cf. W 18,15). ‘En Het is verschenen aan de volkeren. Want toen de wijzen in Bethlehem waren aangekomen, gingen ze het huis binnen en zagen het Kind en Zijn moeder Maria en op hun knieën neervallend betuigden ze Het hun hulde. En ze haalden hun schatten tevoorschijn en boden de pas geboren Koning der Joden als geschenken goud, wierook en mirre aan’ (cf. Mt 2,11-12): Goud om Zijn dienende koningschap in de armoede van de kribbe, wierook omdat God in dienstbaarheid aan ons mens is geworden, mirre om Zijn dienen in lijden en kruisdood.

En wat leert het mens geworden Woord? ‘De voornaamste moet als de geringste zijn, de leider als de dienaar’ (Lc 22,26). Daarom heeft Jesus de Messias de voeten gewassen van Zijn leerlingen en hun opgedragen evenzo bij elkander te doen (cf. Jo 13,5.14).

 Dient God ons dus in Zijn menswording, eerder al heeft Hij ons gediend als Schepper. God heeft ons geschapen naar Zijn beeld en ons al het andere geschapene in beheer gegeven (cf. Gn 1,27-28). Wij zijn daarom niet alleen geroepen God te dienen maar ook elkaar – allemaal gelijkwaardig naar Zijn gelijkenis geschapen – en voorts de gehele schepping.

Beheer van de schepping is geen uitbuiting van de schepping maar aanwending van de schepping in eerbied voor de schepping. Dit geldt de aarde zelf maar niet minder planten en dieren, milieu en klimaat. Indien  wij de Heilige Geest beluisteren, ontdekken we de spiritualiteit die rechtstreeks God betreft maar ook ons onderling èn de rest van de schepping. Het is de spiritualiteit die aldus al het menselijk doen en niet minder al het menselijk laten gestalte zou moeten geven. Spiritualiteit is dus nooit op zich zelf maar altijd gericht op de Ander, de andere en het andere. Daarom behoort tot spiritualiteit, die uit Gods liefde voortkomt, verantwoordelijkheid. En elk nemen van verantwoordelijkheid kan niet zonder dienstbaarheid.

Laat elkaar dienen voor Gods aangezicht begin zijn van spiritualiteit. Want dient de mens niet, hij dient tot niets.


TOT PRIESTER GEROEPEN

I

‘Waar heiligen langs komen, daar komt God met hen mee.’ Uitspraak van Jean Marie Vianney, eertijds pastoor van het dorpje Ars nabij Lyon, als heilige vereerd door de Kerk sinds 1925 en patroon van alle priesters sinds 2009. Daartoe heeft Benedictus XVI hem uitgeroepen in 2009 bij gelegenheid van zijn honderdvijftigste sterfjaar in 1859. Dit in enen om een priesterjaar te houden tot bevordering van roepingen en tot bemoediging van priesters. ‘Het priesterschap is de liefde van Jesus’ hart.’ Zo nog eens de priesterpatroon die diepe verering koesterde voor het Heilig Hart van Jesus, het hoogfeest dit jaar op 11 juni (2010), wanneer dit bijzondere jaar zal worden besloten.

Jean Marie, geboren als boerenzoon in 1786, aanvankelijk hoeder van schapen maar vanaf 1815 als priester herder van gelovigen, werd al tijdens zijn leven als heilige beschouwd. In hem ervoeren mensen de aanwezigheid Gods. Want waartoe dienen priesters? Alleen om mensen bij God te brengen en God bij mensen. Hoe? Door te bidden. Wat is bidden? ‘Niets anders als samen zijn met God’, licht de Pastoor van Ars toe. Door welke genade schonk de Heer zo opvallend aan hem heiligheid? Hij wist zich geheel afhankelijk van Gods genade. Daardoor diende hij God en in Hem de hem toevertrouwde kudde.

Hij was altijd biddend bij het tabernakel te vinden. Hij wist elke dag wat het beduidde de Heilige Mis te mogen opdragen. Hij bleek kampioen als biechtvader, hoorde vijftien uren per dag Biecht waarbij God hem schonk zielen te doorschouwen.

‘Waarom weent u?’, vroeg hem eens een biechteling. ‘Ik ween, omdat u niet weent. U weent niet om uw zonden.’ Berouw betreft het misgedane zelf maar meer nog de verwijdering van God door de zonde.

Hebben niet priesterschandalen het priesterjaar nodig gemaakt?

‘Zou de priester doordrongen zijn van de grootsheid van het ambt waartoe hij is geroepen, hij zou nauwelijks kunnen leven.’ Zo al weer de Pastoor van Ars die zelf het antwoord geeft: ‘Ondanks zich zelf blijft hij het instrument waarvan God Zich bedient Zijn Woord te verspreiden.’ Daarom geldt stellig de priester deze les: ‘Hoe armer voor Gods liefde, des te rijker in werkelijkheid.’

En wat geschiedde met Jean Marie Vianney na de opheffing van de Heilige Hostie – het Engelenbrood (Panis angelicus) – tijdens de viering van de Eucharistie? Naar wordt bericht straalde van zijn gezicht vrede en tevredenheid. Hij kon glimlachen alsof hij de Heer al van aangezicht tot aangezicht had mogen zien.

De priesterpatroon zou niet al te slim zijn geweest. Pas laat had hij leren lezen en schrijven. Te meer moeite had hij daardoor met het Latijn, de taal van de Kerk – toen en niet minder nu. Ondanks tegenslag op tegenslag bleef zijn roeping door anderen onderkend. En eenmaal gewijd bleek zijn grootste talent het luisteren, het bidden, het dienen – dienstbaarheid jegens Christus, de bruidegom van de Kerk die Zijn bruid is – en daardoor dienaar van alle mensen die op zijn levensweg zijn gekomen. Luisterde hij in de Biecht of preekte hij in de Mis of onderrichtte hij over de Schrift of aan de hand van heiligen over het dagelijkse leven in vereniging met God, hij wist zich altijd dienaar, knecht, instrument.

Om heilig te worden is dwaasheid nodig; want heiligheid is alleen wijsheid voor God en louter dwaasheid voor de wereld. Zo de gedachtengang van de heilige van Ars.

Maar in onze tijd – is heiligheid niet uit de tijd? Heiligheid is van altijd. Iedereen is tot heiligheid geroepen. Alleen God is de Heilige maar Hij roept op heilig te worden zoals Hij heilig is. Maar wat beduidt dat dan? Zoek uw heel worden alleen in de heelheid van God. Voor heelheid is Hij enige maat, niet aanpassing aan mensen. Voor onze tijd betekent dat terugkeren naar het ideaal dat God in Zijn liefde kracht geeft die zwakheid te niet doet.

Als dat opgaat voor elke gelovige, hoe veel te meer dan voor degene die geroepen is herder te zijn?

Priesterjaar in herinnering aan Jean Marie van het Franse Ars. Maar hoe ver is de hedendaagse priester gezonken in zondigheid? Hij geeft veelal voorbeeld in slechtheid, niet in goedheid. Dat is althans de openbare mening. Hij straalt niet Christus maar Zijn tegenbeeld Satan. Hij leeft geen altruisme maar egoisme, geen absoluutheid van God maar betrekkelijkheid van alles, geen geroepen idealiteit maar gemakkelijke realiteit. Zo is nu het priesterbeeld als gevolg van schandalen in Amerika en Ierland en Duitsland en waar eigenlijk niet? Besmeuring van het priesterschap verlamt de priester, tenzij hij bidt en anderen voor hem bidden.

Maar hoe kan hij nog dagelijks bidden samen met andere gelovigen, indien kerkgebouwen gesloten moeten blijven of voorgoed sluiten? Hoe kan hij nog luisteren, als niemand nog op zijn toehoren uit is? Hoe kan hij God naar de mensen brengen, indien niemand nog in God gelooft? Hoe kan hij in Christus’ persoon heiligheid nog gestalte geven, als niemand nog in Gods heiligheid heil ziet en zich zelf prijst in eigen vermeende heiligheid dank zij de winkel van sinkel met waren van allerhande spiritualiteit – van prettig tot prettiger en prettigst aanbod?

Stellig is de crisis van de Kerk crisis van de priesters die verachting van de gehele wereld over zich hebben afgeroepen en verdiend. Niettemin is de huidige geloofscrisis tevens afkeer van de God in de hemelen en toekeer naar de god van de beurzen, van de dienstbare nabijheid jegens anderen naar de zelfmiddelpuntige bekommernis om zich zelf, van mettertijd uitzien naar de eeuwigheid naar gewilde beperktheid in de tijdelijkheid.

Nochtans draagt de priester eerste schuld in deze ontwikkeling die nog niet is gekeerd.

Hoe die dan toch te keren? Anders als in de tijd van pastoor Vianney roept de Kerk ertoe op dat leken de uitdraging van het geloof niet overlaten aan de priester maar samen met de priester optrekken en hem steunen en beschermen maar tevens hem in loyaliteit verbeteren en terechtwijzen. Juist dank zij andere gelovigen kan de priester trouw blijven aan de taak waartoe hij is geroepen.

II

In 1961 houdt de Jezuiet-theoloog Karl Rahner een cursus voor priestercandidaten, in 1970 als het boek Einübung priestlicher Existenz verschenen. Wat wordt van de hedendaagse priester verwacht? Hoe moet hij omgaan met de wereld? Hoe kan hij het meest natuurlijk mensen nabij zijn? Uit die cursus van een halve eeuw geleden is bij gelegenheid van het priesterjaar één meditatie als klein boek heruitgegeven met als titel Der Priester von heute. Wat leert ons Rahner?

Hij leert clericalisme af en bant kastegeest uit. En dat in een tijd dat de priester net nog op een voetstuk stond en als clericus veel wijsheid, om niet te zeggen àlle wijsheid, in pacht dacht te hebben.

De reactie op het in Nederland grotendeels naar eigen goeddunken begrepen Tweede Vaticaans Concilie is niet uitgebleven. De kastegeest kwam te verkeren in zijn tegendeel: De priester werd welzijnswerker, onherkenbaar voortaan en vooral gewoon, zo gewoon mogelijk, zich nog herder noemend of liever ‘pastor’ (zoals iedereen zich ging noemen die op enigerlei wijze leiding zocht of nam in de Kerk) – een herder toch die het veelal passender achtte achter de kudde aan te gaan dan voor die uit te lopen, voorts bij voorkeur alleen in kantooruren aanspreekbaar – alle uitzonderingen uiteraard daar gelaten.

Nu, vijfenveertig jaar na het concilie, is stilaan evenwicht gevonden tussen de beide uiterste beelden – zelfs karikaturen – van het priesterschap dan wel de priesterlijke identiteit.

Rahner geeft vijftien raadgevingen die zich in drie groepen laten verdelen: Vijf die in de tijd na het concilie niet weinig zijn overdreven ten koste van eigenheid (a), vijf die voor onze tijd zonder meer blijven gelden (b), vijf die van alle tijden zijn (c).

Ad c:

Altijd wordt de priester geacht persoonlijk van vroomheid te getuigen (hoe anders kan hij anderen daarin leiden), blij te zijn (want hij verkondigt de Blijde Boodschap), de ander nabij te zijn in lijden en tegenslag (dat beduidt immers het geopende hart van Jesus), eerlijk te zijn en zo alleen geloofwaardig (het Christendom lost niet alle wereldraadsels op), de algemene cultuur te leren kennen (hetwelk is te bereiken door lezen van krant en roman en nu ook door het bijhouden van de media).

Ad b:

In onze tijd blijft aan de orde hetgeen Rahner in 1961 voorhoudt omtrent het zoeken naar nieuwe woorden om het heil te verkondigen, zich te beperken tot het wezenlijke van ons geloof (althans in eerste instantie) en zich niet te bekommeren om conformisme maar zonder aarzeling nonconformist te zijn. Laat voorts de priester man van het vrije woord zijn die in eigen verantwoordelijkheid spreekt en vooral opvoedt tot vrijheid (hetwelk elke leraar eigen behoort te zijn).

Ad a:

Onze plaats heeft de priester volgens mij stilaan gevonden inzake het persoonlijk aanspreken van de zoekende mens in de massacultuur en zo als metgezel met zijn broeder de last van het geloof kennen en daarover meetobben. Verder inzake terughoudendheid in zekerheid over eigen geloof en daarom de voorkeur andere geesten in de Kerk te laten gelden en van daaruit dan oekumene te betrachten.

Deze groep Rahner-raadgevingen heeft de tijd gehad. Hoe meer de priester (of elke andere gelovige) de eigen geloofsovertuiging duidelijk beschouwt, des te meer kan hij vruchtbaar zijn in de dialoog met anders gelovigen en hedendaagse heidenen.

Tijden zijn veranderd. Eens te meer weten we nu dit: Vaagheid maakt geeuwend, helderheid houdt wakker. Mildheid huwt zich duurzamer met helderheid dan met vaagheid.

Want wat was dat overheersende priesterbeeld in na-conciliaire jaren, als gevolg waarvan in onze streken bijna geen man nog ervoor kon of durfde uitkomen zich geroepen te weten tot het priesterschap? Kennelijk was menig katholiek toen eraan toe zo veel mogelijk betrekkelijk te maken van eigen geloof in waarheid en van eigen raking aan waarheid – in weerwil van uitspraken daaromtrent van het Tweede Vaticaans Concilie. Die Kerkvergadering zelf kent namelijk ‘rangorde van waarheden’ (cf. UR 11) en belijdt – ondanks zich zelf maar in overtuiging – de Kerk van Christus te zijn – ‘hoewel buiten haar schoot delen van heiliging en waarheid te vinden zijn die als eigen gaven van Christus’ Kerk naar de katholieke eenheid stuwen’ (LG 8) en terwijl alles wat aan goedheid en waarheid bij niet-Christelijke godsdiensten te vinden is door de Kerk als gave Gods wordt beschouwd die elke mens verlicht (cf. LG 16).

Waren wij toen in het vaderland niet toe aan de zo bitter geëiste priesterloze Kerk, waarin we protestanten voortaan zouden volgen in het opgeven van het ambt en daarmee in het voorbij gaan aan de apostolische successie om aldus onze bijdrage te leveren aan de oekumene?

De crisis van het priesterbeeld bespreekt Joseph Ratzinger in 1982 in een meditatie met als titel Zum priesterlichen Spiritualität bij gelegenheid van het gouden priesterjubileum van Joseph kardinaal Höffner, aartsbisschop van Keulen, van wiens voorganger Joseph Frings hij peritus (theologisch raadgever) was geweest bij het Tweede Vaticaans Concilie.

Hoofdoorzaak van de exegetisch en theologisch gemotiveerde crisis is volgens Ratzinger de geopperde scheiding tussen het Oude Testament en het Nieuwe Testament, terwijl beide Testamenten wel onderscheidbaar maar niet scheidbaar zijn. Samen vormen zij de ene Bijbel. De gehele Heilige Schrift kan evenmin gescheiden worden van de Kerk en van haar Traditie. Zelf is de Bijbel immers gegroeid en gecanoniseerd binnen die Traditie. Wat is ten aanzien van het (ambtelijke) priesterschap het gevolg van het volledig op zich zelf zetten van de Joodse heilige boeken – afgescheiden van de door Christenen toegevoegde boeken? De diensten in het Nieuwe Testament zouden zo niets van doen hebben met de ambten in het Oude Testament. En dus zou het priesterschap als ambt niet meer zijn dan een teruggrijpen naar het priesterschap van het Oude Testament – dus ongeoorloofd en ongewenst; want in deze opvatting van de Christusleer (Christologie) is het opgeheven. En met deze opheffing zijn meteen de grenzen tussen het sacrale en het profane geslecht. Het sacrale gaat op in het profane.

In dezelfde denktrant wordt binnen het Oude Testament de Wet tegenover de Profeten gesteld. Met de Wet wordt het cultische en priesterlijke vereenzelvigd en met de Profeten cultuurkritiek en ethiek: God is bij hen niet meer te vinden in de tempel maar alleen in de medemens. Het Nieuwe Testament kan ook daarom alleen maar anticultisch zijn en louter medemenselijkheid beogen.

Nochtans, zo Ratzinger, zijn de beide Testamenten samen de ene Bijbel, het woord van God. Natuurlijk moet het Christendom gist zijn voor de samenleving en natuurlijk is het sacrale niet in zich zelf opgesloten en statisch maar dynamisch. Maar Jesus’ opdracht – ‘Gaat uit over de gehele wereld en maakt alle mensen tot Mijn volgelingen’ (Mt 28,19) – beduidt geen aanpassing aan de wereld en geen opgaan in de wereld maar bekering van de wereld en binnenvoeren in Gods mysterie en de mens uit het profane opheffen naar het sacrale. Het is eigen aan het Christendom – zoals bij gist of zout of het mosterdzaadje – niet samen te vallen met de wereld maar de wereld te doordringen. Wat blijft over van religie wanneer het heilige ontbreekt?

Wie door God wordt aangeraakt weet zich zondig. Besef van zondigheid brengt bekering en doet inzien wat betekent ‘Bekeert u en gelooft in het Evangelie’ (Mc 1,15).

Om de eenheid van de beide Testamenten in het kader van het priesterschap aan te tonen brengt Ratzinger de roepingenverhalen van de apostelen bij Lucas (5,1-11) en Joannes (1,35-42) samen met het priestergebed van Psalm 16,5: ‘Heer, Gij zijt mijn erfdeel, mijn beker. Gij zult mij mijn erfdeel geven.’ Zoals de stam Levi geen land bezit maar geheel op God is aangewezen, zo zijn ook de apostelen (en hun opvolgers) geheel afhankelijk van God. De navolging van Christus is radicaal. ‘Zij verlieten alles en volgden Hem’ (Lc 5,11). Alleen zo kon uit de vissersgemeenschap van eertijds de Communio Jesu  groeien.

‘De Heer is mijn beker’, bidt de psalmist. Terwijl de priester in het Oude Verbond de beker der zegeningen dan wel de beker van toorn of heil voor ogen heeft, beleeft de priester in het Nieuwe Verbond Christus Zelf, Wiens beker hij deelt in de Eucharistie.

III

Wie poogt met Christus’ ogen de Joodse Schrift te lezen en te verklaren, zoals Jesus Zelf dat heeft gedaan jegens de leerlingen van Emmaus (cf. Lc 24,13-35), vindt schatten in roepingenverhalen die hem tot stichting strekken. Die te lezen en te herlezen en te overwegen kan ertoe bijdragen dat de priester leert zijn wil naar die van God te schikken. Ze zijn vol zin en soms ook troostend.

Telkens gaat het om onvoorwaardelijke overgave aan God Die roept. Op Zijn woord kan het antwoord nooit half maar alleen helemaal en volmondig zijn. Toevertrouwen aan Hem paart zich meesttijds aan beproeving. Alleen in beproeving laat overgave zich beproeven en dus als echt blijken. De Heer Die roept is trouw en Hij vraagt dezelfde trouw. Roeping is verkiezing. Wie geroepen is kan zich niet veroorloven te denken of te doen, als zou hij soms niet geroepen en verkozen zijn. Is hij toch ontrouw – niemand kan trouw zijn zoals God trouw is; want Hij is Schepper en wij zijn Zijn schepselen – dan zal hij terstond moeten opstaan, zich bekeren en terstond met Gods genade opnieuw moeten beginnen.

Laat de priester steeds toezien dat hij niet valt. Maar is hij blijvend ontrouw, dan verkeren zijn roeping en zijn verkiezing in hun tegendeel. Wat werktuig van genade voor andere mensen belooft te zijn, wordt instrument van afkeer en afwijzing van Christus en Zijn Kerk. Hoe broos blijft de mens die met Gods roepstem instemt. Hoe delicaat blijft zijn toestand; want zwakheid is eigen aan de mens die alleen door Gods kracht kan worden gevuld (cf. 2 Kor 12,9). Hoe afhankelijk is de priester dus van Gods genade – tot Zijn dienst geroepen als onnutte dienstknecht die alleen zijn plicht heeft te doen (cf. Lc 17,10). Hij beseft niet te kunnen voldoen aan hetgeen de Heer van hem verwacht, maar weet wel door Hem in mildheid en barmhartigheid te worden gevolgd. Daarom kan hij voortgaan, zich herinnerend met Paulus (cf. 2 Kor 4,7) dat hij de verworven kostbaarheid draagt in kwetsbaarheid – in breekbaarheid van aarden potten.

Hoe verging het Mozes en Samuel in hun roeping?

Mozes wordt midden uit zijn leven geroepen maar bedenkt niet weinig daaraan te ontkomen: Jahweh verschijnt hem in een doornstruik. ‘Hier ben ik’, antwoordt Mozes en hij bedekt zijn gezicht; want hij durft niet naar God op te zien (cf. Ex 3,4.6). ‘Wie ben ik dat ik uw opdracht zou vervullen’ – ‘Ik zal u bijstaan’ (cf. Ex 3,11-12). God zendt Mozes maar Mozes is bang niet geloofd te worden (cf. Ex 4,1). ‘Ik ben geen redenaar’, probeert Mozes nog eens – ‘Ik geef u in wat ge moet zeggen’ – ‘Heer, zend liever een ander’ (cf. Ex 4,10-13).

In tegenstelling tot Mozes wordt Samuel vanaf de moederschoot geroepen en zijn antwoord is zonder aarzeling: ‘Samuel, Samuel’ – ‘Hier ben ik, Heer’ (1 S 3,4-5). Drie keer roept God en drie keer stelt Samuel zich ter beschikking (cf. 1 S 3,6-8). En nog eens wordt hij geroepen: ‘Samuel, Samuel’ – ‘Spreek, Heer, Uw dienaar luistert’ (1 S 3,10).

Hoe verging het Elia en Jona in hun beproeving?

Op de vlucht voor zijn leven zet Elia zich na een dagtocht in de woes tijn neer onder een braamstruik en verlangt te sterven (1 Kon 19,4): ‘Heer, het wordt mij te veel; ik ben niet beter dan mijn vaderen.’ Hij slaapt in maar een engel stoot hem aan en gebiedt hem op te staan en te eten. En hij vindt een verse koek en een koele kruik. Hij eet en drinkt en rust verder. En nog eens stoot de engel hem aan en nog eens eet en drinkt hij. Aldus gesterkt loopt hij veertig dagen en nachten en zal de Heer op de berg treffen, terwijl hij zijn gezicht bedekt (cf. 1 Kon 19, 1-13).

Niet anders als Elia is het Mozes vergaan: Ook hij heeft in Gods kracht volhard en is zo de Heer op de berg gewaar geworden; want niemand kan God zien en in leven blijven (cf. Ex 33,18-23).

En Jona? Hij doet hetgeen de Heer van hem wil, al slaat hij eerst op de vlucht. Hij brengt de stad Ninivé in Gods kracht tot bekering. En de Heer ziet van Zijn toorn af en spaart het Amsterdam van weleer. Om des Heren barmhartigheid wordt Jona hoogst nijdig: ‘De dood is mij liever dan het leven’ (Jon 4,3). Maar de Heer striemt hem met Zijn lippen en wijst hem de plaats die hem past (cf. Jon 1-4). Niet de leerling staat boven zijn meester, noch de dienaar boven zijn heer (Mt 10,24).

Laten we het volgende nog leren van Jesaja en Jeremia – de dichter en de tobber:

De Heer heeft mijn oor ontsloten en ik heb mij niet verweerd. De Heer staat mij bij; daarom maak ik mijn gezicht hard als steen. De Heer doet mij niet beschaamd staan. Zo Jesaja (cf. 50,4-7). En Jeremia (20,7): ‘Heer, Gij hebt mij overreed en ik ben overreed geworden. Gij zijt mij te sterk geweest en ik blijk niet tegen U opgewassen.’

Zijn dergelijke profeten uit het Oude Testament, die allen vooruitwijzen naar Jesus de Christus, niet te ver weg om zich op hen te betrekken op straffe van aanmatiging? Elke Christen heeft deel aan Christus als Profeet (cf. LG 35) en elke priester is krachtens de wijding geroepen gestalte te geven aan Christus als Profeet, als Leraar (cf. PO 4,13). En is het niet raadzamer zich te richten op lieden die tot voorbeeld kunnen dienen dan op lieden die even onervaren zijn als wij zelf? Daarbij is dit altijd de troost: Wie geroepen is en gewijd tot priester, mag zeker ervan zijn dat hij geroepen is zoals hij is – de onnutte dienstknecht – ondanks alle feilen en fouten, tekortkomingen en karaktertrekken.

IV

Niet alleen figuren uit de beide Testamenten maar ook personen van nadien uit tweeduizend jaar Christendom zijn navolgenswaardig en dus tot voorbeeld of ten minste het overwegen waard. De Kerk vereert hen als heiligen – zij belijdt dat deze Christenen nu in Gods heerlijkheid verkeren. Het is louter zegen naast de Bijbel heiligenlevens te lezen. Alle Christenen staan onder het woord van God, de Bijbel, die in de aanvangende Kerk uit de Traditie is ontstaan. Maar de Traditie gaat voort en tot de Traditie behoren de heiligen, van wie de Moeder Gods Maria de eerste van ons mensen is. Haar Zoon is immers èn God èn mens. Zij voert de schare van heiligen aan. En wat brengt het lezen van heiligenlevens? Heiligen zijn mensen als wij. Zij hebben in vergelijkbare omstandigheden geleefd – zij het deugdzamer en mogelijk meer begenadigd. Heiligenlevens zijn heden een weinig ontdekte rijkdom. Hun levens winnen het bij hedendaagse romans en zijn meer nog dan die uit het leven ‘gegrepen’. Daarenboven zijn zij identificerend, stimulerend, stichtend. Ook hun zijn roepingen overkomen en waarschijnlijk meer nog beproevingen.

Menigeen kiest als voorbeeld die heilige die hij begrijpt, met wie hij verwantschap zoekt, door wie hij zich wil laten onderrichten. En zoals alle Christenen samen één gemeenschap vormen, één lichaam zoals Paulus schrijft (cf. 1 Kor 12,12-30), zo zijn wij allen wel gelijkwaardig maar niet gelijk – elk met eigen temperament, met eigen roeping, met eigen opgave. Ook priesterheiligen zijn er vele – onderscheiden in talent en in karakter en in vroomheid. Priesters zelf kennen naast andere favoriete heiligen priesterfiguren die hen meer dan andere aanspreken. Zij samen geven de ene spiritualiteit van de Kerk maar geven die op eigen wijze vorm. En ieder kan weten dat vorm inhoud stuwt.

Aan de hand van orden of congregaties laten zich ten minste ogenschijnlijk geheel verschillende heiligen leren kennen: Contemplatieve bidders als Antonius van Egypte, Benedictus van Nursia, Bernardus van Clairvaux, actieve zielzorgers als Franciscus van Assisi en Antonius van Padua, predikers en geleerden als Dominicus Guzman en Thomas van Aquino, moderne leiders als Ignatius van Loyola en Philippus Neri. Zij allemaal vertegenwoordigen eigen gekozen richting in spiritualiteit waarvan de ene Kerk leeft; want zij leeft van de ene Heilige Geest (Spiritus Sanctus) – derde Persoon Gods van Wie de Zoon Gods, Jesus Christus, tweede is – enige bron van spiritualiteit. De hier genoemden zijn allemaal priester. (Dit opstel gaat over de priester. Vele andere mannen en meer nog vrouwen, denk ik, zijn heilig verklaard en dus bij God.)

Zo zijn we teruggekeerd naar de patroon van de priesters Jean Marie Vianney, de Pastoor van Ars. Hij is nu niet meer alleen de patroon van de seculiere priesters, in 1929 daartoe uitgeroepen door Pius XI, maar van alle priesters. Niet slechts van hen die vroeger wereldheren heetten, toen zoals nu verantwoording verschuldigd aan de eigen bisschop en niet noodzakelijk in gelofte van armoede levend – de diocesane priesters – maar ook van de reguliere priesters, altijd al levend in de gelofte van armoede naast die van gehoorzaamheid en kuisheid (geloften die alle priesters bij hun wijding afleggen).

Waarom het priesterjaar, aanbevolen bij de Heer op voorspraak van de heilige priester van Ars?

Precies nu, in het tijdperk van de priestercrisis, oriënteert de Kerk zich op de heiligheid van de priester. Seculiere priesters lukte het altijd al minder heilig te worden dan reguliere. Maar de heiligheid betreft alle priesters – ook de seculiere, de wereldse heren, niet slechts de reguliere, de paters. En daar deed een aanvankelijk niet geachte, voor het oog van de wereld zelfs niet intelligente priester van zich spreken, opgeborgen op het platteland van Frankrijk.

Het was toen als nu een rampzalige tijd van eigenwijsheid – toen na de (Franse) revolutie die barbarij en vernieling teweeg had gebracht, nu in de zo genoemde wetenschap van werkelijke beterweterij met versmalling van denken tot verstand alleen.

Waarom de Pastoor van Ars als toonbeeld en voorbeeld van alle priesters uitgeroepen bij de opening van het jaar van de priester?

Jean Marie Vianney beantwoordt bij uitnemendheid aan het priesterbeeld dat Rome voor ogen staat. Hij is naar het nederige Ars gestuurd maar stelt zich zonder aarzeling tot doel de mensen naar de hemel te wijzen. Hij is herder en staat dicht bij de mensen die hem zijn toevertrouwd. Hij troost en vermaant. Hij is leider en organisator. Hij combineert beschouwelijk leven met alleractiefst leven. Hij leeft arm en is de armen nabij en hij bezoekt hen in hun armoede. ‘Veracht nooit de armen’, leert hij, ‘verachting van de armen is verachting van God Zelf’. Hij bidt Brevier en bidt in stilte en is steeds te vinden in zijn kerk van Ars. Hij geeft catechisatie en preekt Gods woord. Hij heeft bijzonder talent voor de twee typische priestersacramenten: Dagelijks draagt hij met eerbied en vreugde de Heilige Mis op en eindeloos hoort hij Biecht. Onafgebroken leent hij het oor en leert in geduldig luisteren biechtelingen te doorgronden, te raden en te troosten. Hij beseft wat hij tijdens de Eucharistieviering (Canon II) biddend in dankbaarheid uitspreekt – namelijk waardig gekeurd te zijn door de Heer astare coram Te et Tibi ministrare(voor Uw aangezicht te staan en Uw heilige dienst te verrichten). Dat is het wezen van de priesterlijke dienst.

Bijzonder is de priester van Ars daarom als liturg. Andere gelovigen nemen waar en houden daarmee voor waar wat hij in de liturgie ondergaat. Dat is de liturgie, die in eeuwen is gegroeid, wars is van hinderlijke creativiteit van de dienst (sic) doende bedienaar (sic) aan het altaar.

De patroon van alle priesters wereldwijd is bij uitstek de biddende en de luisterende priester die weet dat hij tot dienen geroepen is.

‘Genade is onze stut’, houdt hij ons voor, ‘wij kunnen heilig worden – zo niet door onschuld dan door boete’. Hoe heilig te worden? Wat is daartoe de eerste deugd? Jean Marie antwoordt zo: ‘De eerste is nederigheid, de tweede is nederigheid, de derde is nederigheid.’ Dat zijn de eerste en de tweede en de derde deugd in de rij van de deugden – voor de priester stellig, maar in werkelijkheid voor iedere gelovige Christen die Christus wil navolgen.


DRIEVOUDIGE TAAK

Daβ ein Priester gelingt, ist immer ein Wunder der Gnade.
Hans Urs von Balthasar

I

De tweede brief van Paulus aan de inwoners van Korinthe bevat de grondregel – de magna charta – van het dienstambt in het Nieuwe Testament. Zo Urs von Balthasar in zijn in 2007 gepubliceerde boek Priesterliche Spiritualität (cf. 91; cf. ook 62). Daar staat de grondhouding die elke priester past. De kern van hetgeen Paulus ons daar voorhoudt luidt aldus (cf. 2 Kor 2,14 – 6,10):

Wie is bekwaam voor zulk een taak? Wij verkondigen Gods Woord met zuivere bedoelingen, op gezag van God, voor het aanschijn van God, in vereniging met Christus. Heel onze bekwaamheid komt van God. Hij is het die ons bekwaam heeft gemaakt dienaars te zijn van een nieuw verbond, niet van de letter maar van de Geest. Toegerust met zulk een hoop, treden we met grote vrijmoedigheid op.

De Heer nu is de Geest, en waar de Geest des Heren is, daar is de vrijheid. Daarom verliezen we nooit de moed, nu wij door Gods ontferming met deze dienst zijn belast. De openlijke verkondiging van de waarheid is onze aanbeveling bij alle mensen die ons voor het aanschijn willen beoordelen. Wij verkondigen immers niet ons zelf, maar Christus Jesus, de Heer. Maar wij dragen deze schat in aarden potten. Duidelijk blijkt dat die overgrote kracht van God komt en niet van ons. Altijd dragen wij het sterven van Jesus in ons lichaam mee; want ook het leven van Jesus moet in ons lichaam openbaar worden. Maar wij bezitten die geest van geloof waarvan de Schrift (Ps 116,10) zegt: ‘Ik heb geloofd; daarom heb ik gesproken.’ Al gaan wij ook ten onder naar de uitwendige mens, ons innerlijk leven vernieuwt zich van dag tot dag.

Wat wij zien gaat voorbij, hetgeen onzichtbaar is blijft eeuwig. Daarom houden we altijd goede moed. De liefde van Christus laat ons geen rust sinds wij hebben ingezien dat Eén is gestorven voor allen. Wij zijn dus gezanten van Christus. God roept u op door ons woord. In alle omstandigheden proberen wij ons te gedragen als dienaars van God door het standvastig verduren.

Onze aanbeveling is: zuiverheid, inzicht, geduld, goedheid, een geest van heiligheid en ongeveinsde liefde, het woord van de waarheid, de kracht van God Zelf.

Wat wordt van ons priesters allereerst verwacht? Dat wij Gods Woord, Christus de Heer, verkondigen. En dat slechts in dienstbaarheid in Christus en Zijn Kerk. Maar wij verkondigen in vrijmoedigheid, in de vrijheid die Christus in ons bewerkstelligt. Als dienaren, niet zozeer van de letter als wel van de Geest, geven we gestalte aan de hoop die in ons leeft en verliezen daarom nooit de moed. Maar evengoed blijven wij zwak. Alle kracht die van ons uitgaat, is niet van ons maar komt alleen van God. Daarom zijn wij ertoe bestemd Christus in standvastigheid onafgebroken na te volgen. Ons geloof alleen doet ons spreken dank zij genade en overgave aan Hem Die ons heeft geroepen. Daarom bekommeren we ons minder om de uitwendige mens dan om het innerlijke leven en beseffen we dat het uiterlijk tijdelijk is maar het innerlijk voorbij de
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