Tekst van de overweging in de EVENSONG 

op 30 augustus 2009 in de Hooglandse kerk te Leiden, gesproken door ds Ad Alblas

THE BIDDING

‘Mijn God, hoe is het mogelijk, dat U in deze wonderlijke wereld zó groot bent en toch niemand U vindt. 

Dat U zó hoorbaar aanwezig bent en niemand Uw stem hoort.

Verberg U niet voor ons. Open voor ons Uw geheimen. Op U is onze hoop gevestigd. In uw naam delen wij de vrede: ‘genade en vrede met U… etc’

THE SERMON: De deur van de ziel.

De deur is de mogelijkheid om naar buiten te treden, én om binnen te laten. Daar treffen ze elkaar: die binnen is en die buiten is. Als ze van elkaar weten dat ze er zijn.

Wie buiten is verwacht iemand binnen aan te treffen. Iemand die hij wil zien, verlangt te ontmoeten. In Hooglied bezongen als ‘zijn lief’, zijn ‘zuster, zijn bruid’. 

Hij ís er al, buiten, in zijn tuin. Bereidt zich voor op de lief-de. Vergaart mirre en balsem, eet honing en drinkt wijn. Wordt samen met zijn vrienden al dronken van liefde.

Zij ís er al, binnen, in slaap. Als doornroosje. De dag is voor-bij, de nacht gekomen. Maar met een half oor luistert ze; “mijn hart was wakker”. Dat is waken, wachten. Innerlijke onrust, ongeduld. Zij weet niet wat zich buiten afspeelt, dat haar lief zich voorbereidt om bij haar te zijn. Wat ze wel weet is dat ze er zo naar verlangt. Daardoor hoort ze de Stem die wakker roept: ‘wachet auf’. Ze hoort kloppen en weet direct: dat is mijn lief:“doe open, mijn duif, mijn mooiste…,”

In zijn filosofie van het jodendom haalt Abraham Joshua Heschel dit bijbelfragment aan om de grondstructuur van de ontmoeting van mens en God te omschrijven.

De één is nietsvermoedend, maar onrustig van verlangen binnen. De ander buiten, ‘in de tuin’. Die zal straks aan-kloppen aan de deur van het bestaan, van de ziel.

Wat de ‘ander die buiten is’ betreft. Dat is God. Niet zichtbaar voor wie ‘binnen’ zijn, wel volop doende om zijn geliefde mens te verrassen met kostbare liefdesgaven.

De mens is zich dat niet bewust. Het feest is buiten al be-gonnen. De geschenken bereiken ons ‘in onze slaap’, als we ons dat niet bewust zijn. We herkennen ze niet meteen, omdat het geen stoffelijke ‘dingen’ zijn, maar ‘interpreta-ties’ ervan, ‘duidingen’, nieuwe gevoeligheid, verscherping van geestelijk besef, verheffing van de ziel’.

Gods liefde nadert ons als een staccato. Door de schijnbaar onsamenhangende noten te onthouden ontstaat een melodie.

Het is een spiritueel kloppen aan de deur van onze ziel.

Daarin is Hij het meest genaderd, dichterbij kan niet meer.

Dat is, zoals Heschel dat noemt, ‘een daad van de hoogste orde. In dat onderhavige moment is de nabijheid van God.

Dat verheft boven dingen met vorm en gewicht. Dingen hebben een verleden en toekomst, maar God is zuivere aanwezigheid. Fluistert in het oor: “IK ben dichtbij”. 

Hoe kan het toch, dat U zó hoorbaar aanwezig bent en niemand Uw stem hoort? Dat het licht in de wereld komt

maar niet wordt herkend, zoals de inzet van het Johannes-evangelie direct aan de orde stelt. ‘In zijn eigen huis is hij gekomen en zijn eigen mensen hebben hem niet op genomen’.

Hoe kan het toch?!

Hier is de verbazing niet dat er nog gelovige mensen zijn, maar dat wij mensen zó ongelovig zijn: het licht niet zien, door de klop op de deur niet wakker worden, opstaan, open doen. Wie het wel doen baden in het licht, horen de Stem, doortinteld van liefde, voelen de omarming van de Grote Liefde.

Ook in Hooglied is er aarzeling.

De kloppende geliefde heeft met zijn woorden het besef wakker gemaakt van ‘geliefd te zijn’, mooi te zijn. Ook: er toe te doen. ‘Nodig’ te zijn: ‘mijn hoofd is nat van de dauw….” 

Heschel onderstreept in een aparte paragraaf het hier ver-langde initiatief van de mens. Uit de Midrasj Rabba op het Hooglied: “De stem van mijn geliefde, de Heilige, Hij zij ge-prezen roept: Open mij een opening niet groter dan het oog van een naald en ik zal voor u de hemelse poorten openen. Doe mij open, mijn zuster, want jij bent de deur die toegang geeft tot Mij; als jij niet opent, ben Ik gesloten”. 

De engelen van deze wereld, evenzeer in achting bij God als die in de hemel, dat zijn de gelovigen, horen de stem van de Heer. Zijn zó bevoorrecht dagelijks de stem van boven te horen, zegt rabbi Levi Yitzhak van Berditsjef. 

De Baäl Shem onderstreept dat het moeilijk is de stem te horen. “De stem die van boven opklinkt, bereikt niet het stoffelijke oor van de mens. Het is een spraak zonder klank, er wordt niets gezegd, geen woord gehoord. De stem uit zich niet in geluiden, maar in gedachtes, in aanwijzingen, die de mens moet leren waar te nemen’. 

Dat leren waarnemen is een voortdurend zoeken-met-verlan-gen. Als de bruid in Hooglied, die talmde met open doen en bij het open doen merkte dat haar lief is verdwenen. Gek van verlangen rent ze hem achterna, zoekt maar kan niet vinden.

Stuit op de bewakers van de nuchtere werkelijkheid, die haar ervaring bagatelliseren, haar slaan en verwonden. Haar bruut ontsluieren, wat aan de bruidegom is voorbehouden. Dat zijn typisch de heersers van de nacht. De mensen van de duisternis. Die het duister verkiezen boven het licht. Precies het raadsel waar Johannes 1 op stuit. Zij ‘nemen’ wat hen niet wordt ‘gegeven’, maar vinden een gesloten deur van de ziel, want die kan de geliefde alleen zélf open doen.

Zij zoekt. Zij vraagt om raad. Zij put moed uit de gewaar-wordingen van de Stem en het kloppen aan de deur van haar ziel. Ze herinnert zich de liefdesliederen van haar Geliefde voor haar. De liedjes die haar verheffen, haar brengen op haar hoogste bewustzijnsniveau. Gezongen door de Stem van de Sinaï, want het lied is voor iedereen. 

De mystieke uitleg in de Zohar zegt: “elke dag ontvangt hij die waardig is, de Thora, staande bij de Sinaï; hij hoort de Thora uit de mond van de Heer. Elk is in staat dat niveau te bereiken, van te staan bij de Sinaï”. 

De mens heeft het vermogen God te zoeken, niet om Hem te vinden. God verschijnt zélf. Als wij klaar zijn om te ontvan-gen, als wij op staan en de deur van onze ziel open doen wan-neer Hij aanklopt, onze handen druipend van mirre… 

