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‘Proeven en watertanden biedt niet alleen een zeer informatieve inleiding in diversiteit van het huidige charismatisch christendom, maar is vooral specimen van goede theologie: een leerproces, waar eigen ervaringen en kritisch nadenken een spannend koppel vormen en geloof en verwachting gevoed worden. Een boek dat de lezer uitnodigt zichzelf actief te laten inschakelen en te proeven van Gods koningschap.’

Kees van der Kooi, emeritus hoogleraar Systematische theologie, Vrije Universiteit, en bijzonder hoogleraar Theologie van de charismatische vernieuwing (2003-2007)

* * *

‘Over charismatisch christendom bestaan veel misverstanden. Westerbeek biedt een evenwichtige en goed onderbouwde studie van de theologische diversiteit binnen deze dynamische en invloedrijke beweging. Vanuit zijn betrokkenheid bij de vernieuwingsbeweging New Wine verbindt hij de inzichten van John Wimber met theologische bijdragen uit andere charismatische vernieuwingsbewegingen. Zo presenteert hij een theologie die zowel historisch geworteld is als relevant voor vandaag.

Met scherpe analyses en een toegankelijke schrijfstijl maakt Westerbeek complexe theologische thema’s begrijpelijk en inspirerend. Dit boek is een onmisbare gids voor theologen, dominees, voorgangers en iedereen die zich wil verdiepen in de charismatische beweging en haar theologische fundamenten. Een aanrader voor wie verlangt naar verdieping en vernieuwing!’

Miranda Klaver, hoogleraar Antropologie van religie met bijzondere aandacht voor charismatisch christendom, Vrije Universiteit

* * *

‘Als mensen me vragen wat twintig jaar wonen en werken in Amsterdam met me gedaan heeft, dan is het korte antwoord: mijn perspectief op het Koninkrijk is veranderd. Ik ben overtuigder geworden van het belang van een ontmoeting met de grondlegger van dat Koninkrijk: Jezus. En tegelijk genadiger geworden in mijn denken over welk medemens dan ook.

Dit boek voelt als een theologische vloer onder mijn werk en leven en daarom ben ik er heel blij mee. Dat het Koninkrijk van God niet volledig gerealiseerd is maar evenmin alleen toekomstig is, wordt uitgewerkt in een diepgaande maar praktijkgerichte studie, waarin de lezer opgeroepen wordt het erop te wagen… Met vallen en opstaan gaan samenleven vanuit de verwachting dat Gods Geest nieuwe mogelijkheden wil geven – ja, wonderen wil doen door onze handen.’

Jurjen ten Brinke, voorganger, spreker en presentator (EO), missionair kerkplanter (Hoop voor Noord) en aanjager verbinding kerken in Amsterdam
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Woord vooraf

In Afrika verloor ik mijn geloof, nu bijna dertig jaar geleden. Achteraf bezien was dit geloof vooral een levensovertuiging, een wereldbeschouwing die ik voor waar hield, want ik ben een denker. Dit bleek niet te volstaan, in de rauwe werkelijkheid van de conflictgebieden, vluchtelingenkampen, sloppenwijken en hoerenbarretjes waar ik als jonge journalist terechtkwam. Het was allemaal niet zo kloppend te maken als de geloofsboekjes en preken me hadden willen doen geloven. Om mijn geloof te behouden, begon ik God steeds meer op afstand van het kapotte leven op aarde te plaatsen – wie weinig verwacht, wordt ook niet teleurgesteld – totdat de afstand zo groot was geworden dat God net zo goed niet kon bestaan.

Maar in Afrika hervond ik mijn geloof ook. Of beter gezegd: God kwam juist dichterbij dan ik ooit voor mogelijk had gehouden. God beantwoordde mijn twijfel niet met sluitende redeneringen, maar met zichzelf. Het begon, denk ik, met drie vrouwen in een bomvol kerkje in Nyamata, Rwanda, kort na de genocide. Terwijl mijn geloof kraakte in zijn voegen, stonden zij intens te lofprijzen, met littekens in hun gezicht. Ik kon er met mijn hoofd niet bij en realiseerde me dat zij God op een totaal andere manier moesten kennen dan ik God ooit had gekend. In die jaren begon God te spreken in de chaos van mijn binnenste, zodat het lichter werd. God sprak bij monde van Afrikaanse zusters en broeders in Kenia, Tanzania, Oeganda, Rwanda, Sudan, Malawi en Mozambique. God sprak ook op manieren die volstrekt nieuw en verbijsterend voor me waren – door dromen en beelden, door indrukken en een zachte, stille stem in mijn binnenste. Op onverwachte momenten ervoer ik Gods liefde en nabijheid zo sterk, dat mijn lichaam begon te gloeien en tintelen, en ik hoorde mijzelf bidden in onbekende klanken.

Hiervoor hoef je niet naar Afrika, maar dit was mijn weg. Religie werd relatie, als ik het zo simpel mag zeggen. Een relatie is niet per se eenvoudig of alleen maar bevestigend. In een relatie begrijp je de ander lang niet altijd. Het kan zelfs een tijdje pijnlijk stil zijn, of juist knetteren. Maar je vertrouwt erop dat de ander betrouwbaar is, en je vertrouwt je aan de ander toe. Toen ik vijfentwintig jaar geleden hernieuwd tot geloof kwam, was mijn geloof gekleurd door relatie en raakbaarheid. En het was onmiskenbaar charismatisch.

Charismatische anglicanen

‘Charismatisch’ is een omstreden predicaat, en niet zonder reden. We kennen de conferenties en genezingsdiensten waar mensen zich loszingen van de realiteit en zichzelf overschreeuwen met proclamaties en woorden van geloof. We kennen de gebedsgenezers, welvaartspredikers en zelfbenoemde apostelen en profeten met hun triomfalistische theologie die mensen verwondt.

Zelf leerde ik een andere charismatische spiritualiteit kennen. Via de boeken van oudtestamenticus Jack Deere en filosoof Dallas Willard ontdekte ik de Vineyard-beweging en John Wimbers theologie van het radicale midden: het Koninkrijk van God dat op mysterieuze wijze tegelijk is doorgebroken én op zich laat wachten. En later, toen mijn vrouw en ik kerkplanters waren van een internationale gemeente, raakten we betrokken bij New Wine in Europe, een kleinschalige beweging van anglicaanse kerken op het Europese continent. Hier was Wimbers theologie geland in de sacramentele spiritualiteit van de Church of England, met haar diepe bronnen van charismatische vernieuwing door de eeuwen heen. We ontmoetten er charismatische anglicanen, priesters en leken, die vertrouwd waren met de gaven, bedieningen en bijzondere krachten van de heilige Geest, vanuit een vurige en tegelijk ontspannen verwachting van Gods aanwezigheid. Later vonden we een geestelijk thuis in All Saints Anglican Church Amersfoort.

Charismatisch geloof kan evangelisch of pentecostaal zijn, maar er zijn veel oudere bronnen en tradities. Charismatische spiritualiteit kan katholiek zijn, oud-katholiek, anglicaans of oosters-orthodox, en natuurlijk ook protestants. Het kan heel goed samengaan met gebrandschilderde ramen en wierook, met knielbankjes en eucharistie, met priesters en bisschoppen, met abdijen en iconen.

Charismatische spiritualiteit in een gebroken wereld

De titel van dit boek, Proeven en watertanden, is min of meer ontleend aan Derek J. Morphew, een van de Zuid-Afrikaanse theologen binnen de internationale Vineyard-beweging. De christelijke gemeente leeft in het eschatologische spanningsveld van het Koninkrijk, dat elk moment kan doorbreken én voortdurend wordt uitgesteld door God. We proeven nu al verrassend van Gods toekomst, in tastbare ervaringen van Gods nabijheid. En vaak blijft het nog watertanden, reikhalzend uitzien en soms ook pijnlijk ontberen, verlangend naar Gods heelheid en herstel in een gebroken wereld.

Tegelijk is het te simpel om die tastbare ervaringen van Gods nabijheid (in vreugdevolle intimiteit of tekenen van genezing en herstel) te duiden als het ‘reeds’ van Gods Koninkrijk, en pijnlijke ervaringen van Gods verborgenheid (in onbeantwoorde gebeden, in geestelijke dorheid, in uitblijven van genezing en herstel) als het ‘nog niet’. Juist in de verborgenheid en het lijden kan Gods Geest krachtig werkzaam zijn en is het Koninkrijk van God nabij. In dit boek geef ik aanzetten tot een theologie van het lijden en een charismatische kruistheologie (theologia crucis), tegenover een eenzijdige overwinningstheologie.

De charismatische vernieuwing waartoe ik zou willen aanzetten, ademt een aardse spiritualiteit. Het is gericht op het aardse leven en de schepping waarin God ons plaatst, in het besef dat Gods toekomst zijn hele schepping omvat en nu al aanraakt. Het is hoopvol en vol verwachting. En tegelijk overschreeuwt het niet onze teleurstelling en pijn, onze worstelingen en twijfel. Het is een spiritualiteit die met beide benen op de grond staat en eerlijk is over de gebrokenheid van het leven en ons eigen hart.

Het Koninkrijk van God breekt door in de wereld als mensen het erop wagen: met vallen en opstaan samenleven vanuit een nieuwe denkwijze en een nieuwe verwachting, open voor nieuwe mogelijkheden die Gods Geest wil geven. We mogen meebewegen met wat God doet. En van zíjn kant beweegt God dan mee met wat wij doen. Dan mogen we wonderen verwachten, die niet zozeer bovennatuurlijk zijn als diepernatuurlijk: het leven komt tot vervulling.

Opzet van het boek

Dit boek is geen omvattende theologie van charismatische vernieuwing, maar een momentopname in een voortdurend leerproces. Het komt voort uit collegedictaten, artikelen en cursusmaterialen die ik in de loop der jaren schreef. Het is primair bedoeld voor het theologisch onderwijs, voor predikanten en priesters, voorgangers, pioniers en kerkelijk werkers. Maar ik heb het zo proberen te schrijven, dat het leesbaar is voor iedereen die zich wil verdiepen in charismatische theologie.

De eerste drie hoofdstukken laten zich lezen als een plaatsbepaling: hier bevind ik me als charismatische anglicaan op het brede speelveld van charismatisch en pentecostaal christendom, dit zijn de contouren van de theologie van het Koninkrijk waarin ik me herken, en hierin onderscheidt het zich. In de vier daaropvolgende hoofdstukken werk ik dat verder uit, waarmee ik richting hoop te geven aan de praktijk van charismatische vernieuwing.

In het eerste hoofdstuk schets ik een taxonomie van pentecostaal en charismatisch christendom: welke hoofdstromen tekenen zich af en wat is theologisch kenmerkend voor elke hoofdstroom? Dit verduidelijkt ook mijn eigen theologische positie.

In hoofdstuk 2 ga ik dieper in op de hoofdstroom in de taxonomie waartoe ik mijzelf reken: een charismatische theologie van het Koninkrijk van God. Hoe laat die theologie zich systematisch-theologisch typeren als enacted, inaugurated eschatology? Welke contouren en kernwaarden tekenen zich af?

In hoofdstuk 3 bespreek ik de neo-pentecostale Post-Toronto-beweging (denk aan Bill Johnson en Randy Clark, maar ook Tom de Wal komt voorbij), die soms heel dicht bij de theologie van het Koninkrijk als enacted, inaugurated eschatology lijkt te staan. Toch zijn er cruciale verschillen. Welke zijn dat? En waarom doen die ertoe?

Vanaf hoofdstuk 4 werk ik de theologie van het Koninkrijk verder uit als verstaanskader voor het vernieuwende werk van de Geest in de kerk. De Bijbel gebruikt grote woorden voor de christelijke gemeente, terwijl we merken dat de praktijk weerbarstig en soms teleurstellend is. Hoe werkt dat dan? Hoe zijn we ‘medewerkers van God’ in de komst van zijn Koninkrijk? En wat betekent het dat we ‘delen in de zalving van Christus als koning, profeet en priester’ (hoofdstuk 4)? We zijn niet alleen medewerkers van God, maar ook dochters en zonen en zelfs vrienden van God. Hoe kunnen we groeien in een vertrouwelijke omgang met God en zijn stem leren verstaan? En wat nu, wanneer we God helemaal niet horen (hoofdstuk 5)?

Het had voor de hand gelegen als ik in de laatste twee hoofdstukken was ingegaan op onze betrokkenheid in de samenleving en de schepping, omdat de kerk er immers is voor de wereld: als leerling-gezellen van Jezus zijn we gezonden om goed nieuws te brengen en te zijn in een wereld die gebroken is. Maar omdat we zelf gebroken en verwonde mensen zijn, die vast kunnen zitten in patronen die ons belemmeren in het leven met God, is het goed om zorgvuldig aandacht te geven aan onze zonden, wonden, bindingen en geestelijke strijd. In hoofdstuk 6 en 7 ga ik daarom in op charismatisch pastoraat. Hoe is dit méér dan de bediening van genezing en bevrijding? Wat betekent het dat charismatisch pastoraat ‘holistisch’ is en ‘de hele mens op het oog heeft’?

Het gemeenteleven is gebrekkig en zal dat blijven tot aan de wederkomst. Toch krijgt het evangelie juist in onze christelijke gemeenschappen handen en voeten, als een voorafschaduwing van Gods nieuwe wereld. We zien er met reikhalzend verlangen naar uit, maar proeven ook nu al van Gods toekomst. Ik hoop van harte dat dit boek mag aanzetten tot een spiritualiteit van aandachtige verwachting.





1Een taxonomie van pentecostale en charismatische vernieuwing

1.1 Inleiding: een theologische plaatsbepaling


In Lambeth Palace begint Justin Welby, aartsbisschop van Canterbury en leider van de wereldwijde anglicaanse gemeenschap (2013-2025), elke dag met stille tijd en bidt dan in tongen. Ook zegt hij vertrouwd te zijn met ‘woorden van kennis’ en ‘profetische indrukken’.1

Tijdens massale healing crusades in Zuid-Amerika, Afrika, Azië, Europa en de Verenigde Staten wappert gebedsgenezer Benny Hinn met zijn jasje en roept: ‘Neem het aan! Ontvang de zalving van de heilige Geest!’ Mensen vallen achterover, rijen tegelijk. Tegen mensen met kanker zegt hij: ‘Ik bestraf de boze geest van kanker en gebied de demon om je verlaten! De kanker is weg, als je gelooft.’2

Tijdens een New Wine Zomerconferentie in Nederland bidden ministryteams onder handoplegging met mensen om bemoediging, innerlijke genezing of genezing van ziekte. ‘Toen ik naar voren ging voor ministrygebed, raakte God mijn hart aan,’ vertelt een vrouw die zelf werkzaam is als traumatherapeut. ‘Ik voelde dat Hij de innerlijke pijn die ik in mijn lichaam voelde, van me wegnam.’3

De Amerikaanse welvaartsprediker Paula White-Cain verkondigt dat de verkiezing van Donald Trump tot president een ‘goddelijke interventie’ is en noemt zijn politieke tegenstanders ‘demonische samenspanningen’. Ze profeteert dat Trump herkozen wordt, want God heeft ‘engelenmachten’ uit Afrika en Zuid-Amerika al naar de Verenigde Staten gestuurd om de geestelijke oorlog te voeren.4



Het is duidelijk dat charismatisch christendom talloze verschijningsvormen kent. De onderlinge verschillen – sociaal, politiek, maar ook theologisch – zijn groot. Willen we zinvol reflecteren op charismatische vernieuwing, dan moeten we onderscheiden.

In dit eerste hoofdstuk schets ik daarom een taxonomie van charismatisch christendom: een classificering op grond van gebleken verwantschap. Welke hoofdstromen tekenen zich af en wat is theologisch kenmerkend voor elke hoofdstroom? Als we de theologische eigenheid van een stroming in beeld willen krijgen, is het bijzonder behulpzaam om te kijken hoe het heil van God wordt opgevat. Daarmee stoten we immers meteen door naar de kern van een geloofsovertuiging. Daarom hanteer ik in deze taxonomie het heilsbegrip als methodologische lens, aan de hand van drie vragen: Hoe wordt de aard van het heil verstaan? Wanneer breekt dit heil aan? En hoe is de rol van mensen in de bemiddeling ervan?

Daarnaast kijk ik naar het onderliggende wereldbeeld (verderop leg ik uit waarom dit verhelderend werkt) en de rol van de heilige Geest (niet onbelangrijk in een charismatische theologie).

Vooraf geef ik een beknopte schets van de zogenaamde ‘pentecostalisering’ van het wereldwijde christendom (1.1.1). Vervolgens verantwoord ik mijn keuzes rond terminologie en indeling in hoofdstromen (1.1.2) en verduidelijk ik mijn methodologie voor deze taxonomie (1.1.3). Dat is allemaal misschien wat technisch, maar het helpt om nauwkeurig te spreken en begripsverwarring te voorkomen. Daarna bespreek ik de verschillende hoofdstromen binnen het pentecostale en charismatische christendom.

Je kunt dit hoofdstuk lezen als een plaatsbepaling voor de theologie van charismatische vernieuwing die ik in dit boek uiteenzet: hier bevinden we ons in het brede speelveld van pentecostale en charismatische vernieuwing.

1.1.1 Achtergrond: een pentecostale transformatie

Het wereldwijde christendom is in de vorige eeuw ingrijpend veranderd en zeker in de eerste decennia van de 21e eeuw. Niet alleen is het demografisch zwaartepunt op het zuidelijk halfrond komen te liggen, ook de inhouden en verschijningsvormen zijn behoorlijk veranderd. Een aanzienlijk deel van het christendom is tegenwoordig te typeren als charismatisch. Sommigen spreken van ‘het nieuwe christendom’, anderen van een ‘pentecostale transformatie van het christendom’.5 Het is altijd buitengewoon lastig om betrouwbare demografische cijfers te vinden over religies en stromingen, maar veilige schattingen komen algauw op zo’n 700 tot 800 miljoen christenen die zichzelf zouden aanduiden als ‘charismatisch’, ofwel: een kwart tot een derde van de wereldwijde kerk.6 In tal van landen in Afrika, Latijns-Amerika en Azië is zelfs de overgrote meerderheid van de christenen charismatisch, tot wel 75 of 90 procent, stelt godsdienstsocioloog Stephen Hunt.7 In Europa, waar het christendom gedecimeerd wordt, zijn er ook kerken die significante groei laten zien, en vrijwel zonder uitzondering zijn dit charismatische kerken.8

Daarmee is charismatisch christendom een invloedrijke stroming binnen het wereldwijde christendom. Ook de westerse theologie zal zich ertoe moeten verhouden en bereid moeten zijn om te leren van de charismatische ervaringen van deze christenen. Moderne westerse theologen die zich daarbij oncomfortabel voelen, zegt nieuwtestamenticus James D.G. Dunn, doen er goed aan om zich te realiseren dat de christelijke kerk ooit begon als ‘een enthousiaste sekte’.9 In de vroege kerk werden traditionele geloofsovertuigingen herzien en werden nieuwe inzichten ontwikkeld die de vorm en inhoud van het christendom zouden bepalen. Leidend hierin waren niet alleen theologische reflecties, maar ook de spirituele ervaringen.10 Dit waren vaak extatische ervaringen, ‘die opgedaan werden in de context van charismatische opwekkingen en die werden begrepen als uitingen van de heilige Geest en als genadegaven van God.’11 Dunn concludeert: Maar die noemer ‘charismatisch’ staat voor een enorme diversiteit aan verschijningsvormen en opvattingen. Minder dan een kwart van de 700 tot 800 miljoen charismatische christenen behoort tot een pinksterdenominatie.13 In Latijns-Amerika – vaak gezien als hét continent van de pentecostale beweging – zijn de meeste charismatische christenen niet ‘pinkster’ maar rooms-katholiek. In Afrika of Azië zijn anglicanen en presbyterianen vaak net zo charismatisch als pinksterchristenen.14


‘Oecumenisch gezien betekent dit dat de traditionele kerken meer moeten openstaan voor de nog steeds groeiende derde of charismatische dimensie van het christendom, en theologisch gezien moeten dogmatici de ervaren Geest vollediger in hun systemen integreren.’12



Charismatisch christendom omvat de massale healing crusades van gebedsgenezers als Benny Hinn en Heidi Baker, waar mensen met rijen tegelijk ‘in de Geest vallen’ en waar ziekten worden bestraft en weggestuurd als demonische machten. Maar het omvat ook de ingetogen gebedsbediening voor bemoediging en innerlijke genezing, zoals die plaatsvindt in traditionele protestantse, katholieke, oud-katholieke en anglicaanse kerken.

Kortom: wat bedoelen we met ‘charismatisch’ en is dat hetzelfde als ‘pentecostaal’? Welke aanduidingen en definities hanteren we?

1.1.2 Aanduidingen en indelingen

Pentecostaal of charismatisch?

Onder theologen en sociale wetenschappers die zich bezighouden met charismatisch christendom is de afgelopen decennia veel discussie geweest over aanduidingen, definities en indelingen. Dat heeft tot de nodige spraakverwarring geleid.15 Sommige onderzoekers duiden alle charismatische christenen aan als ‘pentecostaal’ (met name onderzoekers die zelf een pinksterachtergrond hebben zijn hiertoe geneigd), terwijl anderen die aanduiding alleen gebruiken voor pinksterdenominaties. De aanduiding ‘neo-pentecostaal’ is in de loop der jaren steeds gebruikt voor nieuwere varianten van pentecostaal of charismatisch christendom – eerst voor de charismatische vernieuwing in de protestantse, anglicaanse en katholieke kerken, vervolgens voor de zogenaamde ‘Third Wave’, toen voor televisiedominees en welvaartspredikers en daarna onder meer voor Afrikaanse gebedsgenezers en bewegingen van geestelijke oorlogvoering (spiritual warfare).

Walter J. Hollenweger (1927-2016), lange tijd toonaangevend in het onderzoek naar pentecostalisme, koos voor een inclusief gebruik van de term. Hij onderscheidde drie hoofdstromen: klassiek pentecostalisme (opgevat als de pinksterdenominaties), de charismatische vernieuwing binnen de traditionele kerken en de ‘pinksterachtige’ onafhankelijke kerken.16 Ook Allan H. Anderson (emeritus hoogleraar Pentecostale studies aan de Universiteit van Birmingham en nog altijd een van de meest vooraanstaande wetenschappers op het gebied van het wereldwijde pentecostalisme) kiest voor een inclusief gebruik, omdat dit de oecumene tussen pinksterbeweging, traditionele kerken en andere groepen zou versterken. Bovendien maakt dit volgens hem duidelijk dat een grote verscheidenheid inherent is aan het pentecostalisme.17

Hier valt veel voor te zeggen, maar tegelijk is het verwarrend. Natuurlijk, alle charismatische christenen herkennen zich in de ‘pinksterervaring’ van Handelingen 2 en zijn in die zin pinksterchristenen of pentecostals. Maar de termen ‘pinksterchristenen’ en ‘pentecostalisme’ werden pas gebruikt om de beweging aan te duiden die ontstond door de Azusa-opwekking aan het begin van de 20e eeuw. Lang niet alle charismatische kerken en vernieuwingsbewegingen zijn historisch hierop terug te voeren. De aanduiding ‘charismatisch’, daarentegen, heeft geen historische connotatie. ‘Charismatisch’ omvat alle christenen die geloven dat de nieuwtestamentische charismata zouden moeten functioneren in het leven van elke christelijke gemeente, ongeacht kerkelijke denominatie.

In dit onderzoek zal ik de aanduiding ‘pentecostaal’ daarom voorbehouden aan pinksterdenominaties. Als inclusieve aanduiding gebruik ik ‘charismatisch’.

‘Golven’ of hoofdstromen?

In de godsdienstsociologie is veelvuldig gesproken over de zogenaamde ‘drie golven’ van pentecostale of charismatische vernieuwing. De eerste golf is dan de geboorte van de pinksterbeweging aan het begin van de 20e eeuw, de tweede golf is de charismatische vernieuwing in de traditionele kerken in de jaren zestig, en de derde golf (Third Wave) staat voor de Vineyard-beweging (John Wimber) en aanverwante evangelische kerken, zoals Newfrontiers (Terry Virgo), in de jaren tachtig.

Dit spreken over ‘golven’ is terecht bekritiseerd. Het suggereert een heldere chronologie en eenduidigheid in een speelveld dat in werkelijkheid divers en fluïde is. Tegelijk helpt het natuurlijk wel om overzicht te houden. Bovendien kunnen we in die veelheid van ontwikkelingen wel degelijk iets van golven herkennen: bewegingen die breed en diepgaand doorwerken in het wereldwijde christendom. Zolang we in ons achterhoofd houden dat het een vereenvoudigende schematisering betreft, kan het op zich behulpzaam zijn.

In mijn taxonomie spreek ik liever van hoofdstromen. Dat sluit een zekere chronologie niet uit, maar legt de focus op inhoudelijke verwantschap en geeft ruimte aan de dynamiek van identiteiten die zich doorontwikkelen.

Indeling in hoofdstromen

Welke hoofdstromen zijn te onderscheiden? Anderson bouwt verder op de driedeling van Hollenweger en voegt een vierde hoofdstroom toe, die nieuwere bewegingen omvat.18 Zijn indeling is chronologisch:

1. klassiek pentecostalisme (opgevat als pinksterdenominaties);

2. oudere onafhankelijke kerken en Geest-kerken (charismatische kerken die onafhankelijk van de klassieke pinksterbeweging ontstonden, met name in Afrika en Azië);

3. charismatische vernieuwing in de traditionele kerken;

4. neo-pentecostale en neo-charismatische kerken, waaronder:


• Word of Faith-kerken (door critici vaak aangeduid als name it and claim it-kerken of ‘welvaartsevangelie’);

• Third Wave-kerken (zoals Vineyard en Newfrontiers);

• nieuwe apostolische kerken (vanaf eind 20e eeuw);

• talloze andere onafhankelijke charismatische kerken die moeilijk te categoriseren zijn, omdat er veel onderlinge overeenkomsten én verschillen zijn in theologie.



Het eerste dat opvalt, is dat Anderson ervoor kiest om zijn indeling te baseren op kerkelijke denominaties. Het is de vraag hoe bruikbaar dat nog is om hoofdstromen in pentecostaal en charismatisch christendom in beeld te krijgen. De theologische identiteit van denominaties is immers voortdurend in ontwikkeling. Door globalisering en internet vervagen bovendien de grenzen van denominatie en nationaliteit. Verwantschap blijkt veeleer uit een gedeelde theologie, waarbij netwerken en bewegingen in toenemende mate belangrijker zijn dan kerkverbanden. Ik stel daarom voor om tot een theologische ordening te komen.

Wat vervolgens opvalt, is dat Anderson de klassieke pinksterdenominaties dan toch als eerste noemt, terwijl veel charismatische Afrikaanse en Aziatische kerken eerder ontstonden. Anderson benadrukt dit laatste herhaaldelijk in zijn boeken, en hij maakt er terecht een punt van dat we af moeten van de dominantie van het westerse perspectief. Ik stel daarom voor om de oudere ‘inheemse’ charismatische kerken dan ook als eerste te noemen en daarna het – van oorsprong westerse – klassieke pentecostalisme.

Verder valt op dat Andersons vierde hoofdstroom een wel erg grote vergaarbak is. De onderlinge theologische verschillen zijn dermate groot, dat je specifieker zou willen categoriseren. De Third Wave-kerken, bijvoorbeeld, ontstonden vanuit een golf van bekeringen onder hippies en muzikanten op de stranden van Californië. Deze progressieve empowered evangelicals – charismatische evangelischen – hebben zowel sociologisch als theologisch een totaal andere ligging dan de rechts-conservatieve pentecostale welvaartspredikers uit de Bible Belt van de Verenigde Staten (Word of Faith). Ik stel daarom voor om Andersons vierde categorie op te splitsen in een meer theologische indeling en bovendien te actualiseren.

Er tekenen zich immers nieuwere ontwikkelingen af. Wat Anderson aanduidt als de Third Wave-kerken, is een vernieuwingsbeweging gebleken die veel breder doorwerkt dan alleen in die specifieke denominaties. De theologie van het Koninkrijk zoals John Wimber (Vineyard) die onder woorden bracht, is herkend en binnen de eigen context verwerkt door pentecostale, evangelische en traditionele kerken (denk met name aan de anglicaanse en protestantse kerken, maar ook aan katholieke kerken). Ook een deel van de nieuwe onafhankelijke charismatische kerken die Anderson onder zijn laatste subcategorie schaart, omarmt deze theologie (denk in Nederland o.a. aan de Mozaiek-gemeenten). Het is daarmee een significante stroom in het westerse én niet-westerse christendom, signaleert godsdiensthistoricus Philip Jenkins:


‘Die beweging is breder en krachtiger binnen de christelijke kerk dan menigeen denkt. St. Andrews in Chorleywood (waar New Wine ontstond) en Holy Trinity Brompton (waar de Alpha-cursus vandaan komt) vertegenwoordigen een brede beweging, internationaal en over kerkmuren heen (…). Deze variant van charismatische vernieuwing in de kerken is buitengewoon levenskrachtig. Ik zie dat het levens verandert en dat mensen tot geloof komen die voorheen geen enkele relatie met de kerk hadden. En dat gebeurt zowel in Europa als in niet-westerse landen – het is een wereldwijde geestelijke vernieuwing. Dat is opmerkelijk.’19



De aanduiding Third Wave-kerken is daarom veel te smal. Omdat het hier om een theologische oriëntatie gaat, ligt een theologische aanduiding voor de hand. De term ‘theologie van het Koninkrijk’ is te weinig specifiek, omdat er ook heel andere theologieën van het Koninkrijk bestaan.20 De meest adequate aanduiding is ‘theologie van het Koninkrijk als enacted, inaugurated eschatology’: een theologie die benadrukt dat het Koninkrijk is doorgebroken in Jezus Christus maar óók nog op zich laat wachten, en dat God mensen actief wil betrekken bij de komst van zijn Koninkrijk op aarde (zie paragraaf 1.5 en hoofdstuk 2).21

Een andere ontwikkeling is de brede doorwerking van allerlei vormen van welvaarts- en overwinningsdenken. Word of Faith is meer gebleken dan een subcategorie van bepaalde kerken, zoals in de typologie van Anderson. Het Rhema Bible Training College in Tulsa (Oklahoma) mag dan de bakermat van de Word of Faith-theologie zijn, welvaartsprediking en positive confession (de overtuiging dat wanneer je iets ‘in geloof’ uitspreekt, het daadwerkelijk gebeurt; zie hoofdstuk 3) behoren wereldwijd tot het theologische DNA van een breed scala aan kerken, bewegingen en netwerken, die in politiek en ethisch opzicht rechts-conservatief zijn maar in cultureel opzicht vaak hip en urban.22 Een flink deel van de pinksterkerken die Anderson onder zijn eerste hoofdstroom (klassiek pentecostalisme) schaart, heeft varianten van deze theologie omarmd.

Vrijwel alle kerken en bewegingen die welvaarts- en overwinningstheologieën omarmden, zijn ook beïnvloed door theologieën rond apostolisch leiderschap en apostolische netwerken (vaak aangeduid als de New Apostolic Reformation). Het is daarom weinig zinvol om Word of Faith-kerken en apostolische kerken nog als afzonderlijke subcategorieën te hanteren. Hier tekent zich een nieuwe pentecostale hoofdstroom af.

Ik stel de volgende indeling in vijf theologische hoofdstromen voor:

1. Charismatische spiritualiteit van de onafhankelijke Geest-kerken. Hieronder versta ik de spiritualiteit van Afrikaanse, Aziatische en Latijns-Amerikaanse charismatische kerken die onafhankelijk van de pentecostale denominaties ontstonden.

2. Klassiek pentecostalisme. Hieronder versta ik de opwekkingstheologie en spiritualiteit die kenmerkend is voor de vroege pinksterbeweging. Die theologie – hoewel in ontwikkeling – is ook nu nog herkenbaar in grote delen van de pinksterbeweging.

3. Klassieke charismatische vernieuwing in de traditionele kerken. Hieronder versta ik de theologie en spiritualiteit die kenmerkend is voor de vernieuwing die in de jaren zestig van de 20e eeuw opkwam in de protestantse, anglicaanse en katholieke kerken. Die theologie – hoewel in ontwikkeling – is nog altijd herkenbaar in grote delen van de protestantse, anglicaanse en katholieke charismatische vernieuwing.

4. Theologie van het Koninkrijk als enacted, inaugurated eschatology. Hieronder versta ik de theologie en spiritualiteit die voortkwam uit de vernieuwing van met name John Wimber, en die verwerkt en doorontwikkeld werd in pentecostale, evangelische en traditionele kerken, waaronder de anglicaanse kerken (denk aan de Alpha-cursus en New Wine).

5. Neo-pentecostalisme. Hieronder versta ik het fluïdum van charismatische theologieën dat sterk gekleurd is door vormen van welvaarts- en overwinningstheologie (die diepe wortels hebben in het pentecostalisme) en nadruk legt op apostolisch leiderschap.

Een disclaimer is op zijn plaats: elke taxonomie is een versimpeling en niet meer dan een hulpmiddel. Het blijft, in de woorden van Hunt, zoiets als ‘het maken van een foto van een bewegend object’.23

1.1.3 Methode: een theologische focus op heil en wereldbeeld

De meeste overzichten van pentecostale en charismatische bewegingen zijn geschreven door godsdiensthistorici of -sociologen.24 Ze leggen dan ook de nadruk op historische en sociologische ontwikkelingen en kenmerken. In deze taxonomie gaat het om de theologische inhouden: wat gebéúrt er, theologisch, in die hoofdstromen van vernieuwing? Wat is theologisch kenmerkend en onderscheidend? Ik richt me op twee aspecten: het heilsbegrip en het onderliggende wereldbeeld. Daarnaast benoem ik kort hoe de rol van de Geest primair wordt gezien.

Heil, tijd en bemiddeling

Als methodologische lens hanteer ik het heilsbegrip. Dit krijgen we in beeld met de volgende drie vragen:


• Hoe wordt de aard van het heil verstaan?

• Wanneer breekt dit heil aan?

• Hoe is de rol van mensen in de bemiddeling ervan?25



Dit helpt niet alleen om de soteriologie scherp te krijgen, maar geeft tegelijk zicht op eschatologie en ecclesiologie.


• Bij de vraag naar de aard van het heil gaat het om de vraag wat het voornaamste probleem is dat dient te worden opgelost door het heil dat Christus brengt en hoe dit probleem wordt opgelost. Wat is het goede leven en wat staat dit in de weg?26 De ene christen zal zeggen: het goede leven is het eeuwige leven straks in de hemel, het probleem is dat wij zondig tegenover een heilige God staan, de oplossing is de kruisdood van Christus waardoor wij vergeving kunnen ontvangen, opdat onze ziel gered is voor de eeuwigheid. Het heil is dan primair: onze rechtvaardigmaking met oog op zielsbehoud voor de eeuwigheid. Een andere christen zal zeggen: het goede leven is een leven dat geheeld en volkomen is. Het probleem is de gebrokenheid van ons bestaan – ziekte, gebrek en de dood – en de oplossing is de genezing die Jezus brengt. Het heil is dan primair: genezing en heelmaking. Nog een ander zal zeggen: het goede leven is een leven van voorspoed en geluk. Het probleem is dat ons leven niet tot bloei komt door demonische tegenmachten, en de oplossing is Jezus’ overwinning op de duivel en zijn rijk, waardoor ook wij overwinnend kunnen leven. Het heil is dan primair een overwinningsleven.

• Bij de vraag naar het wanneer van het heil gaat het om de beschikbaarheid van dit heil: is dat nu, of is het nog toekomstig (bijvoorbeeld bij de wederkomst van Christus), of is het deels nu en deels toekomstig (en welke delen dan wanneer)? Als het heil wordt gedefinieerd als ‘vergeving van zonde’, dan is het antwoord waarschijnlijk: ‘nú, voor wie zijn zonden belijdt en werkelijk berouw heeft’. Als het heil gedefinieerd wordt als ‘genezing’, dringt zich de vraag op: wordt elke ziekte dan genezen in dit leven of mogen we lichamelijke genezing pas verwachten op de nieuwe aarde? Dit zegt veel over de fungerende eschatologie.

• Bij de vraag naar de bemiddeling van het heil gaat het vooral om de rol van de gelovigen. Elke pentecostale en charismatische stroming belijdt dat Christus de bemiddelaar is, maar in hoeverre en op welke wijze worden zijn volgelingen ook betrokken in de verwerkelijking van dat heil? Wordt iedere gelovige betrokken – bijvoorbeeld in een bediening van vergeving en verzoening, in een bediening van genezing of van bevrijding? Of is dit voorbehouden aan gewijde geestelijken of gekozen ambtsdragers? Aan mannen? Aan mensen met een bijzondere zalving? Dit zegt meteen ook veel over de fungerende ecclesiologie.



In de godsdienstantropologie wordt het perspectief van bemiddeling (mediation) steeds vaker gebruikt om inzicht te krijgen in de relatie tussen gelovigen en het transcendente, signaleert godsdienstantropoloog Miranda Klaver. Ze citeert Ingie Hovland:


‘Mediatie, hoewel op verschillende manieren gebruikt, “verwijst naar de manieren waarop religieuze groepen gebruikmaken van zintuiglijk waarneembare en materiële vormen, waaronder lichamelijke handelingen, om de veronderstelde afstand tussen het transcendente en de mens te overbruggen”.’27



Een van de grote voordelen van het benaderen van religie als ‘bemiddelingspraktijk’, schrijft Klaver, is dat het een correctie is op het verstandelijke en taalgerichte protestantse begrip van religie als ‘geloof’. In bemiddelingspraktijken wordt de onzichtbare, transcendente God immers zichtbaar en aanwezig.

Wereldbeeld

Hoe deze vragen naar het heil beantwoord worden, hangt nauw samen met het fungerende wereldbeeld. Hoe kijken we naar de wereld? Welke aannames over de werkelijkheid hebben we? Gaan we er bijvoorbeeld van uit dat er zoiets bestaat als een geestelijke wereld die bepalend is voor de materiële werkelijkheid (spiritueel wereldbeeld), of denken we dat alles in de werkelijkheid te herleiden is tot materie, inclusief processen in het menselijke brein (materialistisch wereldbeeld)?

Een wereldbeeld zou je kunnen omschrijven als een samenhangend geheel van aannames en opvattingen over de werkelijkheid, van paradigma’s, modellen en theorieën, dat – vaak zonder dat we ons daarvan bewust zijn – stuurt hoe we waarnemen, interpreteren en evalueren.28 Wat ons wereldbeeld is, wordt in sterke mate bepaald door onze culturele en religieuze context. Binnen de antropologie is de term tegenwoordig minder in zwang omdat de benadering te cognitief zou zijn, maar binnen de theologie wordt het wel degelijk gebruikt. Nieuwtestamenticus N.T. Wright, die het begrip gebruikt als methodologie, beargumenteert dat het een behulpzame lens is om zicht te krijgen op het samenhangende geheel van manieren waarop mensen hun levenservaringen duiden.29

Voor deze taxonomie is het interessant om bij elk van de stromingen na te gaan welk wereldbeeld eronder ligt. Er is immers een wisselwerking tussen de culturele context en de theologische overtuigingen. Voordat we nauwkeuriger kijken naar de vragen rond het heil, zal ik dit bij elk van de hoofdstromen schematisch weergeven. Daarbij beperk ik me tot een paar elementen die van belang zijn voor de theologische duiding:

• Waar worden in het ‘plaatje’ van dit wereldbeeld de geestelijke sfeer (god, goden, geesten en geestelijke machten), de menselijke sfeer en de materiële sfeer (materiële wereld) gesitueerd ten opzichte van elkaar?30

• Hoe wordt de interactie tussen deze drie sferen begrepen? In het bijzonder: wie zijn de bemiddelaars en hoe is hun rol?

• Hoe is het tijdsbegrip in dit wereldbeeld? Anders gezegd: als de komst van heil een verhaal is, waar bevinden we ons dan in dat verhaal? Ontwikkelt het verhaal zich in een bepaalde richting, en zo ja, in elke richting, en – in de woorden van Wright – ‘hoe laat is het?’

De rol van de heilige Geest

Bij elke hoofdstroom benoem ik kort hoe de rol van de Geest primair wordt gezien. Is dit bijvoorbeeld als persoon of als kracht? Ligt de nadruk op behoud of op bekrachtiging, tekenen en wonderen? Dit verheldert niet alleen de fungerende pneumatologie, maar ook de geleefde spiritualiteit van een charismatische stroming.

Kortom, bij elke hoofdstroom kijken we naar het wereldbeeld en naar de overtuigingen rond het heil van God, en rond de perceptie van de heilige Geest.31

1.2 Eerste hoofdstroom: charismatische spiritualiteit van de onafhankelijke Geest-kerken

1.2.1 Achtergrond

In de eerste eeuwen van haar bestaan is de christelijke kerk in haar volle breedte charismatisch in geloofsinhouden en -praktijken, met een grote nadruk op de doop in de Geest door handoplegging (volgend op de waterdoop door onderdompeling), profetie, de bediening van genezing en de bevrijding van demonische machten. Met de verdergaande institutionalisering en verambtelijking van de kerk vanaf Constantijn de Grote (4e eeuw) verdwijnt dit steeds verder naar de achtergrond, maar het is in de geschiedenis van de kerk nooit weg geweest. Steeds zijn er opwekkingen en bewegingen waar de gaven, bedieningen en krachten van de heilige Geest volop functioneren, waar zieken de handen wordt opgelegd en mensen profetische woorden en indrukken ontvangen. De oosters-orthodoxe traditie heeft haar nadruk op de Geest en mystieke ervaringen behouden, waarbij ook aandacht is voor charismatische ervaringen. Maar ook in de westerse traditie blijft de charismatische spiritualiteit steeds aanwezig. Denk aan de veelvuldige charismatische ervaringen binnen de monastieke bewegingen, mystieke spiritualiteit, de Waldenzers, de Wederdopers, de Quakers en de Schotse Reformatie, en aan de grote opwekkingen in de 18e en 19e eeuw, zoals de Methodist Revival (John Wesley) en de Great Awakening (George Whitefield en Jonathan Edwards).32

In de 19e eeuw lijkt er wereldwijd een toename te zijn van pinksterachtige opwekkingen. Die vinden veelal plaats binnen bestaande denominaties, maar niet zelden leiden ze tot het ontstaan van nieuwe, onafhankelijke kerken. Denk aan de opwekking die in 1855 uitbreekt in Rusland en Armenië, waarbij – vijftig jaar voor de geboorte van de klassieke pinksterbeweging – charismatische kerken ontstaan rond de Zwarte Zee. Of aan de Christian Pettah Revival (1860-1865) in de Indiase deelstaat Tamil Nadu, die uitbreekt in de onafhankelijke kerken die in de decennia ervoor werden gesticht door Tamil-evangelist John Christian Arulappan (1810-1867). Befaamd is de Mukti Revival (1905-1907) in de Indiase deelstaat Maharashtra, die plaatsvindt in de christelijke geloofsgemeenschappen rond Pandita Sarasvati Ramabai (1858-1922). De Mukti Revival heeft grote invloed in heel India en Sri Lanka en leidt tot het ontstaan van talloze onafhankelijke charismatische kerken. Soortgelijke opwekkingen zijn er in China, Korea, Ivoorkust, Ghana, Nigeria en Chili.33

De charismatische kerken die ontstaan, waren voorheen soms verbonden aan westerse zendingskerken en hun denominaties. Maar vaker gaat het om nieuwe kerken, gesticht door lokale evangelisten. Veel van deze onafhankelijke kerken krijgen later intensief contact met de pinksterzending vanuit de Verenigde Staten. Soms sluiten ze zich aan bij een van de pinksterdenominaties, maar vaak blijven ze zelfstandig.34

Ook in de 20e eeuw – na het ontstaan van de pinksterbeweging – blijven er charismatische kerken ontstaan die geen deel uitmaken van de klassieke pinksterdenominaties en een eigen theologie en spiritualiteit hebben. Bekend zijn de talloze AIC’s – African Independent Churches, African Indigenous Churches of African Initiated Churches – waarvan sommige zijn uitgegroeid tot megakerken. Veel van deze megakerken hebben inmiddels hun eigen netwerk van satellietkerken. Denk aan de Nigeriaanse Church of the Lord (Aladura), de Redeemed Christian Church of God (RCCG), de Embassy of God van Pastor Sunday Adelaya of de Ghanese Lighthouse Christian Fellowship, die niet alleen in West-Afrika groot zijn, maar ook honderden kerken planten in Europa.35 Denk ook aan onafhankelijke charismatische kerken in Azië en Zuid-Amerika, zoals de Braziliaanse Igreja Universal do Reino de Deus (IURD).

Contextualisatie

Deze Geest-kerken kregen vanuit de westerse zendingskerken – inclusief de nieuwe pinksterdenominaties – vaak het verwijt van syncretisme: vermenging van christelijke en pre-christelijke geloofsinhouden en -praktijken. Feit is dat deze onafhankelijke kerken veel sterker gecontextualiseerd waren en beter aansloten bij de eigen cultuur dan de westerse zendingskerken. Dit leidt soms tot theologie die inderdaad op gespannen voet staat met het westerse belijden van het christelijke geloof, bijvoorbeeld wanneer voorouderverering een belangrijke plaats blijft innemen, niet zelden vermengd met magische praktijken waarin de traditionele priesters en genezers een prominente rol spelen.36 Vaak gaat het om eigen expressies van het christelijk geloof die dichter bij het Hebreeuws-bijbelse wereldbeeld staan dan de theologie van de westerse protestantse, anglicaanse en katholieke zending – bijvoorbeeld waar het gaat om de erkenning van de realiteit van geestelijke machten en demonen.

Die grondige contextualisatie verklaart grotendeels het enorme succes van deze kerken: hier was het christelijk geloof niet langer het geloof van de westerse koloniale machten, maar kon het daadwerkelijk Afrikaans, Aziatisch en Latijns-Amerikaans geloof worden.37

1.2.2 Wereldbeeld: we leven in een geestelijke werkelijkheid

Het wereldbeeld van deze pre- of buiten-pentecostale Geest-kerken is vaak stevig geworteld in niet-christelijke wereldbeelden,38 die getypeerd kunnen worden als animistisch of sjamanistisch.39 Uiteraard is de onderlinge verscheidenheid groot, maar alle animistische en sjamanistische wereldbeelden delen een aantal kenmerken (zie afbeelding 1).

In de eerste plaats is er geen scheiding tussen de materiële en de geestelijke wereld (spirit world): de materiële werkelijkheid is omgeven door – en opgenomen in – een diepere metafysische werkelijkheid. In dit wereldbeeld heeft alles wat gebeurt in de materiële wereld – ziekte, voorspoed, de loop der dingen, het goede en het kwade – een geestelijke oorzaak.
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Afbeelding 1. Animistisch wereldbeeld



Vaak wordt geloofd in het bestaan van een Schepper-god, maar deze is niet actief betrokken op de wereld en speelt daarom nauwelijks een rol in de dagelijkse spiritualiteit. De geestelijke machten die ertoe doen, zijn lagere goden (verbonden aan een specifieke plek, vaak een rivier of berg), geesten (soms verbonden aan voorwerpen, zoals een amulet) en geestelijke boodschappers. De voorouders vormen een afzonderlijke categorie, die in zekere zin deel uitmaakt van de menselijke gemeenschap. Deze geestelijke machten en voorouders – in zichzelf niet goedaardig of kwaadaardig – moeten gemanipuleerd worden om heil te bewerkstelligen en onheil af te wenden. Iedereen kan daaraan bijdragen, bijvoorbeeld door gedrag te vermijden dat taboe is en offers te brengen of andere rituelen uit te voeren. Maar het effectiefst zijn ritueel specialisten: geestelijke bemiddelaars met bijzondere spirituele gaven. Door trance en visioenen hebben zij inzicht in de onzichtbare wereld. Door rituelen en door het met gezag uitspreken van bepaalde woorden hebben ze invloed op de geestelijke wereld en daarmee ook op de materiële werkelijkheid. De spiritualiteit is doorgaans sterk gericht op welzijn in het hier en nu. Het tijdsbegrip is niet lineair maar cyclisch.

Dit animistische en sjamanistische wereldbeeld blijft grotendeels functioneren in de Geest-kerken (zie afbeelding 2).40 Dat deze groepen bij hun bekering tot het christendom wél het geloof in Jezus Christus overnamen maar níét het wereldbeeld van de zendelingen, is niet verwonderlijk en evenmin onterecht, benadrukken niet-westerse theologen als Mercy Amba Oduyoye, Kwame Bediako, Cephas Omenyo, Stanley Samartha en Hee-Sung Keel.41 Het wereldbeeld van de zendelingen was immers westers-modernistisch en de actieve aanwezigheid van geestelijke machten werd veelal niet onderkend. Hun eigen animistisch-sjamanistische wereldbeeld lag in sommige opzichten dichter bij het bijbelse wereldbeeld dan het geseculariseerde westerse wereldbeeld van de protestantse en katholieke zendelingen.

In het wereldbeeld van de Geest-kerken wordt geen scheiding gemaakt tussen de materiële en de geestelijke wereld. De gelovigen worden omgeven door geestelijke entiteiten als demonen en engelen (en vaak ook de geesten van voorouders). Ziekte, voorspoed, tegenslag – alles wat gebeurt in de materiële werkelijkheid – heeft een geestelijke oorzaak: het wordt bewerkt door Gods Geest (heil) of door demonische machten (onheil) en voorouders (heil en onheil). De materiële werkelijkheid laat zich daarom manipuleren door spirituele praktijken, waarbij ritueel specialisten een belangrijke rol spelen. Voorgangers, apostelen, profeten en mensen met een bijzondere bediening van genezing en bevrijding, hebben de plek ingenomen van de animistische priesters en genezers.

Het tijdsbegrip is niet zozeer lineair, met eschatologische verwachtingen, maar gericht op een voortgaand bestaan dat getekend wordt door de strijd tussen geestelijke machten. Die gerichtheid op het hier en nu leidt doorgaans niet tot politieke en maatschappelijke activiteit. Immers, wie iets wil veranderen aan zijn levensomstandigheden, kan beter geestelijke machten aanwenden.
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Afbeelding 2. Wereldbeeld van de onafhankelijke Geest-kerken



1.2.3 Aard, tijd en bemiddeling van het heil

Hoe werkt dit wereldbeeld door in opvattingen rond de aard, tijd en bemiddeling van het heil van God? Vooropgesteld: deze categorie van sterk gecontextualiseerde kerken is per definitie divers, niet alleen in culturele verschijningsvormen, maar ook in theologie. Wat ik aanreik, is niet meer dan een typologie.

Wat de aard van het heil betreft ligt de nadruk sterk op een gezond en voorspoedig leven. Dit leven wordt voortdurend aangevochten door geestelijke machten die ziekte, armoede of andere vormen van tegenslag en disharmonie veroorzaken (bijvoorbeeld in reactie op verkeerd ritueel handelen van mensen). Heil betekent daarom vooral: overwinning op deze machten. Heil is holistisch: het gaat om de harmonieuze samenhang van alle aspecten van het menselijke leven: geestelijk, psychisch, lichamelijk, sociaal en de verhouding met de natuur. Waar die harmonie verstoord is door geestelijke machten – demonen, voorouders, vloeken die over iets of iemand zijn uitgesproken – moet de harmonie hersteld worden door manipulatie van die machten. Theologische noties als persoonlijke zonde, vergeving en rechtvaardiging spelen vaak een ondergeschikte rol (zondigen heeft eerder de betekenis van: iets nalaten of verkeerd doen ten aanzien van de voorouders). Heil is ook vooral diesseitig: het gaat om het leven hier en nu.

Dit maakt meteen het tijdsbegrip van het heil duidelijk: het heil is nu beschikbaar en breekt nu door, in gezondheid, voorspoed en harmonie in het dagelijkse bestaan. De focus ligt op het huidige aardse leven, met beperkte aandacht voor een leven na de dood. Eschatologische verwachtingen spelen doorgaans nauwelijks een rol en er is geen sprake van een uitgestelde of toekomstige eschatologische opvatting van het heil, waarbij het heil nog maar gedeeltelijk of nog niet beschikbaar zou zijn.

Bepalend voor de opvattingen rond de bemiddeling van het heil is dat het heil begrepen wordt in termen van geestelijke strijd. De ultieme krachtbron waaruit mensen kunnen putten in die geestelijke strijd is Jezus Christus. Hij overwon de machten en heeft daarmee bewezen de sterkste geestelijke macht te zijn. Specifiek gaat het dan vaak over het bloed van Jezus (waarin zijn kracht schuilt) of de kracht van de Geest. Iedere gelovige kan die macht van Jezus proberen in te zetten om gezondheid of voorspoed te bewerken in zijn leven, bijvoorbeeld door vasten en gebed of door de inzet van rituelen of rituele objecten. Maar veel effectiever in het aanwenden van die macht, zijn de ritueel specialisten: de voorganger, profeten, apostelen, genezers en exorcisten. Ook andere intermediairs kunnen worden ingezet, zoals voorouders of engelen (die vaak worden begrepen als territoriale engelen, gebonden aan bepaalde gebieden, vergelijkbaar met de territoriale geestelijke machten in sjamanistische spiritualiteiten).

De ritueel specialisten in de christelijke gemeenschap hebben de plek ingenomen van de animistische priesters, zieners en genezers, maar lang niet altijd exclusief. Niet zelden blijven christenen in deze kerken ook gebruikmaken van de traditionele bemiddelaars. Dat heeft vaak alles te maken met de invloed die een traditionele bemiddelaar – in Afrika bijvoorbeeld een sangoma – nog heeft op het familiehoofd, vooral in rurale omgevingen. Voor gelovigen die meer los zijn geraakt van de traditionele sociale inbedding, zoals in de talloze stedelijke kerken, is de doorslaggevende factor: wat werkt? Welke bemiddelaar heeft bewezen de effectiefste toegang te hebben tot geestelijke machten? Kerkelijke voorgangers worden daarom niet zozeer beoordeeld op de theologische inhoud van hun prediking, maar op hun effectiviteit: vinden wonderen van genezing en bevrijding plaats in hun bediening? Zo ja, dan hebben ze klaarblijkelijk een bijzondere zalving van geestelijke kracht ontvangen. In de kerken is daarom een prominente rol weggelegd voor voorgangers, profeten, apostelen, genezers en exorcisten die zo’n bijzondere zalving lijken te hebben. Vaak hebben deze grote godsmannen en godsvrouwen een kring van naaste medewerkers om zich heen, die ze de handen hebben opgelegd en die daarmee delen in hun zalving van kracht.

1.2.4 Rol van de Geest

In de geestelijke strijd om gezondheid en voorspoed gaat het vooral om de beschikbaarheid van geestelijke kracht. Christus is de overwinnaar van de machten en daarmee de grote bron van kracht, maar in de spiritualiteit ligt de nadruk vaak meer op die kracht, dan op de persoon van Christus. Je zou kunnen zeggen dat de soteriologie daarmee eerder pneumacentrisch is dan christocentrisch. De gemeenschap met de Geest lijkt de plaats in te nemen van de klassiek-christelijke notie van de gemeenschap met Christus. Niet voor niets duidt Anderson deze kerken aan als Spirit churches: Geest-kerken.

Hierbij wordt de Geest primair beleefd als kracht om de machten van de boze, ziekte en tegenslag, te overwinnen. Gemeenschap met de Geest is niet zozeer een relatie met een goddelijke persoon, maar het beschikken over kracht.

1.2.5 Invloed en ontwikkelingen

De groei van deze Geest-kerken betekende stevige concurrentie voor de kerken die voortkwamen uit de westerse zending, vooral nadat landen onafhankelijk werden van de koloniale machten.
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