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1. Ieder is wel eens aangeklampt door mensen die verkondigen dat het einde der tijden nabij is, door Jehovah’s Getuigen bijvoorbeeld, of door leden van de evangelische gemeenschap ‘De Deur’ - zoals mij afgelopen zaterdag nog overkwam - of door aanhangers van het het zogenaamde nieuwe-tijdsdenken, want ook onder deze mensen zijn er, die verwachten dat de komst van een paradijselijke nieuwe wereld ingeluid wordt door de ondergang van déze wereld, door nucleaire explosies, of door een botsing met asteroïden of anders door gigantische overstromingen veroorzaakt doordat de aardas zou verschuiven. [Een man met dat soort overtuigingen is bijvoorbeeld de Spaans-Franse mode-ontwerper en naamgever van een geurlijn van aftershaves en deodorants Paco Rabanne (de man van wie de kranten schreven dat hij al bij de zonsverduistering van jongstleden augustus verwachtte dat, als waarschuwing voor het naderend einde, delen van de Russische Mir op Parijs zouden storten, maar die het einde van deze wereld als bijna zeker ziet voor 2010).]

 

1.1. De meesten van ons zijn geneigd dit soort mensen op z’n best als verwarde geesten te zien of, minder toegeeflijk, als gestoorde fanatici. En daarin worden we in zekere zin opvallend genoeg gesteund door nogal wat wetenschappers. De hoofdlijn in het wetenschappelijk onderzoek naar mensen die er eindtijdverwachtingen op na houden, was tot voor zo’n tien jaar dat het bijna altijd gaat om mensen, die hetzij door politieke onderdrukking en sociale uitsluiting, hetzij doordat ze psychisch de culturele ontwikkelingen niet meer bij kunnen houden, aan de rand van de samenleving zijn komen te staan, en die als het ware met hun eindtijdvoorstellingen in hun geest wraak nemen op de wereld waaraan ze lijden; die wereld die ze niet meer kunnen verdragen, zodat ze dan ook al hun hoop stellen op een nieuwe hemel en een nieuwe aarde [(want, zoals we nog zullen zien, kenmerkend voor alle geloof in het komend einde van deze wereld is vrijwel altijd een combinatie van geloof in vernietiging van het bestaande en de komst van iets nieuws; geloof in het naderend einde is in de praktijk meestal een combinatie van voorstellingen en voorspellingen van ondergang én van utopie, van grote vrees én van grote hoop).] Over het ‘type’ van de eindtijdgelovigen, schrijft dan ook bijvoorbeeld Norman Cohn, één van de grootste, oudere geleerden op dit gebied, dat het vrijwel altijd gemarginaliseerden zijn, ‘de onbevoorrechten, de onderdrukten, de verwarden en de gestoorden’. 

In het nieuwere onderzoek echter wordt dit oordeel genuanceerd. Men wijst er bijvoorbeeld op, dat eindtijdverwachtingen vandaag de dag juist ook bij welvarende, ontwikkelde, en midden in de wereld staande mensen voorkomt. [Hetgeen overigens niet noodzakelijkerwijs tot de conclusie hoeft te leiden dat Cohn helemaal ongelijk heeft. De conclusie zou ook kunnen zijn, dat vandaag de dag ook mensen die midden in het leven staan, toch ieder voor zich het gevoel van vervreemding hebben en ook de psychische druk ondergaan die leidt tot angst voor en verlangen naar het einde van deze wereld.] 

 

1.2. In het spoor van dat nieuwere onderzoek wil ik hier vanavond het vermoeden wat uitwerken, ten eerste dat we, zo vanaf de jaren ’60 tot op heden, méér met beelden en gedachten over het naderend einde van de wereld in aanraking komen dan we doorgaans ons bewust zijn, en ten tweede dat bij de meeste mensen, dus ook bij onszelf, een soort diffuse angst voor de mogelijkheid van een naderend einde van deze wereld bestaat. Die angst is diffuus, zo vermoed ik dus, omdat aan te nemen is, dat aan de ene kant de meeste mensen in West-Europa eigenlijk níet met volle overtuiging het einde van onze wereld verwachten, terwijl er aan de andere kant toch een opvallende huiver en fascinatie bestaat voor de gedachte van een komende ondergang. De feitelijk gecompliceerde houding van velen van ons in het rijke Westen, zo geeft bijvoorbeeld Umberto Eco aan, is aan de ene kant een zekere onverschilligheid voor een komende apocalypse, maar aan de andere kant toch ook een ongemakkelijke verwachting dat het geloof erin wel eens waar zou kúnnen zijn, vandaar onze fascinatie voor allen die uitdrukkelijk in dat einde geloven. 

 

1.3. Ik zal nu zo direct eerst een paar verschijnselen aanstippen in onze cultuur die aangeven dat wij, zeg maar de gemiddelde krantenlezer, t.v. en filmkijker, meer met ‘het einde’ geconfronteerd wordt dan we vaak denken (2). Maar daarna moet ik dan iets moeilijks doen, namelijk een omweg maken om iets dichter te kunnen komen bij de redenen van onze fascinatie, zeg maar voor de aantrekkings- én afstotingskracht van eindtijdverwachtingen voor mensen als u en ik. Omdat ik namelijk de redenen voor onze fascinatie niet rechtstreeks kan vinden - er is niet precies en uitgebreid onderzoek gedaan op dit gebied - zal ik kort in moeten gaan op de manier waarop in de christelijke traditie wordt gedacht over ‘het einde’ en ook iets over een paar hedendaagse vormen van eindtijdgeloof (3), met als doel om een paar motieven voor dat geloof op te sporen (4). We zullen dan zien dat die motieven minder vreemd en minder fanatiek zijn dan we vaak geneigd zijn te denken, zodat we dus daardoor misschien meer besef krijgen van onze eigen fascinatie. [Dus nogmaals: ik moet een omweg maken langs de motieven van overtuigde eindtijdgelovigen, om iets beter te kunnen begrijpen waarom ook velen van ons zo huiverig zijn voor die gedachte en er toch op onbestemde wijze door aangetrokken worden.] 

 

1.4. Twee opmerkingen nog vooraf. 

1.4.1. In de eerste plaats het woord ‘einde’, met name de woorden ‘einde der tijden’. Die woorden kun je op verschillende manieren uitleggen. Er zijn tenminste drie onderscheiden hoofdbetekenissen. Ten eerste het einde van de menselijke soort, ten tweede het einde van de aarde en van alle leven, ten derde het einde van het universum, kortom van alle ruimte en tijd! 

Nu moet u weten, dat wanneer eindtijdgelovigen het over het einde der tijden hebben, zij vrijwel altijd een deel van de eerste hoofdbetekenis en een deel van de derde hoofdbetekenis nemen. Eindtijdverwachtingen waarover we hier vanavond vornamelijk zullen hebben betreffen namelijk allereerst bijna altijd de toekomst van de menselijke soort. Alleen, men ziet het einde vrijwel nooit als totaal: men gelooft bijna altijd dat er een rest van de mensheid zal overblijven, een rest waarvan zij zelf deel hopen uit te maken, en die - en nu komt de derde betekenis - in een andere dimensie dan die van onze tijd zullen leven. Anders gezegd: de tijd die wij kennen, de tijd die aangeeft dat aan alle mensen en alle dingen een einde komt, díe tijd zal niet meer bestaan, die zal opgeheven zijn in Gods tijd, in de eeuwigheid dus. 

 

1.4.2. In de tweede plaats is daar het jaartal 2000 en de gedachte van de komst van een nieuw millennium. We mogen aannemen dat het onze nadering tot dat jaar 2000 is - wanneer alle cijfers van de eeuwaanduiding veranderen - en ook de gedachte van een numerologisch, zeg maar getalsmatig gezien, nieuwe 1000 jaar, de belangstelling voor eintijdverwachting heeft doen toenemen. Het is per slot van rekening ook aannemelijk, dat ú hier bent vanwege die toegenomen culturele belangstelling; en in ieder geval is ‘2000’ de reden dat ik hier gevraagd ben. Maar, we moeten ons wel realiseren, dat er niet veel meer gezegd kan worden dan dat ‘2000’ de culturele belangstelling voor ‘het einde’ bevordert. De nadering van ‘2000’ betekent niet dat velen van ons in paniek raken, omdat ze verwachten dat om 12.00 u op 31 december a.s. er meer gaat gebeuren dan hier en daar wat computerstoringen, laat staat dat men verwacht dat 2000 het begin van een duizendjarig vrederijk zullen zijn. 

Om maar een paar dingen te noemen. Als al aangeduid wijzen verschillende ‘cultuurbeschouwers’ er op, dat de meeste mensen betrekkelijk onaangedaan naar de millenniumwisseling toeleven. De mensen zullen feesten, elkaar zoenen en overgaan tot de orde van de dag, schrijft bijvoorbeeld de al genoemde Eco. Daar komt bij, dat ook bij de meest geharnaste eindtijdgelovers het getal 2000 als een willekeurig menselijke vinding wordt beschouwd, waaraan geen andere bijzondere betekenis gehecht moet worden dan dat velen kennelijk ronde, decimale getallen iets bijzonders vinden. Dat wordt nog duidelijker wanneer we bij 2000 zouden denken aan de wederkomst van Christus, die - indien we afgaan op een letterlijke uitleg van slechts één tekst uit het laatste bijbelboek, Openbaring 20 - een duizendjarig rijk van vrede in zou luiden, een rijk waarin de Satan gebonden ligt. Immers, bijna iedereen weet dat bij de bepaling van Christus’ geboorte een ‘vergissing’ in het spel is. 

[In het begin van de zesde eeuw na Chr. berekende een archivaris van de paus, de zogenoemde ‘kleine’ of ‘mindere’ Dionysius (‘klein’ of ‘minder’ ter onderscheiding van de ‘grote Dionysius’, bisschop van Alexandrië in de derde eeuw n.Chr., die ‘groot genoemd werd vanwege zijn dapperheid tijdens de christenvervolging onder keizer Decius), dat de geboorte van Jezus gesteld moest worden op 25 december van het jaar 754 na de stichting van de stad Rome. Op 1 januari 755, dus 8 dagen daarna, zou dan volgens vroeg joods gebruik wel de besnijdenis van Jezus plaats hebben gevonden. En dat jaar noemde hij het jaar 1! Waarmee hij latere generaties met tenminste twee probleempjes liet zitten. In de eerste plaats werd later duidelijk, dat hij minstens 4 jaar te laat zat met de berekening van de geboorte van Jezus (we weten nu dat Herodes in het jaar 750 na de stichting van ‘de stad’ stierf, terwijl hij tijdens Jezus’ geboorte volgens het N.T. in leven moet zijn geweest). Zodat we moeten aannemen dat in 1996 of misschien al in 1995 de 2000 jaar sinds de geboorte van Jezus verstreken zijn! In de tweede plaats zou het begin van de christelijke telling naar onze huidige gewoonte 1 jan. van het jaar 0 moeten zijn, en niet, zoals de kleine Dionysius deed het jaar 1! (Gevolg van dat laatste is, dat sommige mensen menen dat het nieuwe millennium pas op 1 jan 2001 echt begint. Wist u trouwens dat bij de vorige eeuwwisseling in Europa door de grote kranten, bij tentoonstellingen en congressen de komst van een nieuwe eeuw inderdaad pas in 1901 gevierd werd! En wist u ook dat pas vanaf de overgang van de 17e naar de 18e eeuw een dergelijke eeuwwisseling een min of meer publiek bekend gebeuren was. Daarvoor besteedde men daar nauwelijks aandacht aan. Net zoals al langer bekend is, dat bij de vorige millenniumwisseling, rond 1000 dus, alleen bij heel kleine groepjes ontwikkelden, wat commotie ontstond).] 

Maar goed, hoe dit alles ook zij, persoonlijk ken ik nauwelijks overtuigde eindtijdgelovigen die precies het jaar 2000 noemen als jaar of begin van ‘het einde’. [Wel zijn er veel teksten te vinden die de periode tussen globaal einde jaren ’90 en midden 2000 van beslissend verschil achten. Bijvoorbeeld: de 16e eeuwse bisschop James Ussher berekende dat de wereld geschapen is op 23 oktober 4004 v. Chr., om 9 u ’s morgens!! En ‘aangezien’ de ‘week’ ook het schema voor het bestaan van de wereld is, en in het licbt van de eeuwigheid een dag van de week gelijk is aan 1000 jaar (2 Petr. 3: 8), begint na 6000 jaar, dus op 23 okt. 2004 het nieuwe duizendjarig rijk, (dat dus in termen van ‘de week’ gelijk staat aan de bijbelse sabbath). Echter, omdat verschillende bijbelteksten suggereren, dat het duizendjarig vrederijk vooraf wordt gegaan door een zevenjarige periode van ‘grote benauwdheid’, dat is van oorlogen, geruchten van oorlogen, hongersnoden, aardbevingen etc. (Dan. 12:1; Op. 7:14), moeten we volgens deze berekening - die tot ver in de twintigste eeuw door velen geloofd werd - het begin van de eindtijd dateren op 23 oktober 1997! 

Dat hebben we dus al gehad, net zoals het 2000ste jaar na de geboorte van Christus in 1995 of 1996! 

Een zeer veel voorkomende voorspelling was tot voor kort ook die van de vandaag de dag over de hele wereld meer dan ooit gelezen 16e eeuwse ziener Nostradamus, die, voor zijn doen zeldzaam duidelijk, op de zevende maand van het jaar 1999 een grote vorst der vernietiging voor deze wereld verwachtte, als begin van een tijd van ellende! Maar ook juli 1999 hebben we dus al gehad. Verder zijn er vele voorspellingen geweest - o.a. van de zogenaamde ‘sleeping prophet’, de Amerikaan Edgar Caycey, over wie u in bijna elke boekhandel met een afdeling esoterie wel boeken kunt komen - die neerkomen op een vernietiging van grote delen van de aarde eind (oktober) 1998! En er zijn talloze zieners en geschriften die het meer in de eerste helft van 2000 zoeken. Bijvoorbeeld Hal Lindsey - die hieronder nog ter sprake zal komen - die onder andere 2007 noemt, 40 jaar, dat is één bijbelse generatie na de eenwording van Jeruzalem in 1967 (ik zeg ‘onder andere’, omdat deze meest bekende fundamentalistische prediker ook gezinspeeld heeft op 1988, 2000 en 2048!). Ook 2011 - de UFO-profetes Solara - is een veel voorkomend jaartal; en 2048, omdat een andere, chistelijke, letterlijke berekening van het einde erop neerkomt dat Christus in het jaar 3942 na de Schepping geboren is (Beda Venerabilis, 8e eeuw), zodat de ‘millenniale week’ die de wereld duurt, zal eindigen in 2048.

En dan zijn er voorspellingen in de andere godsdiensten. Islamitische secten noemen bijvoorbeeld nogal eens 2076, omdat het volgens de Isalmitische kalender dan het jaar 1500 is, terwijl joodse secten 2240 noemen, want dan is het volgens de joden het jaar 6000, het einde van de ‘werkweek’ van de wereld. 

En zo kunnen we, wanneer we ons in de wereld van het voorspellen zouden verdiepen, nog heel lang door gaan.] Maar de bedoeling is duidelijk: het jaartal 2000 heeft ook voor vele eindtijdgelovigen geen bijzondere betekenis. Er is veel voor te zeggen dat 2000 niet zozeer bij ‘de’ mensen leeft, maar bovenal een door de media geconstrueerde hype is.]

 

2. Snel nu naar de omstandigheid dat we méér met beelden en gedachten van het einde geconfronteerd worden dan we vaak geneigd zijn te denken. Wat nu volgt is overigens weinig ‘wetenschappelijk’, eerder speculatief, beschouwend. Ik baseer me op geschriften van voornamelijk een aantal Amerikaanse cultuurbeschouwers.

 

2.1. Als je die geschriften leest, dan kun je tot de conclusie komen dat, voor wat betreft de eindtijdverwachtingen, de periode vanaf 1945 tot op heden in globaal drie tijdvakken is in te delen: een periode tot globaal begin jaren ’60, een tweede perioden van de jaren ’60, ’70, tot einde jaren’80, en de derde periode van eind jaren ’80 tot heden. 

 

2.1.1. De tijd tot begin jaren ’60 is te zien als een soort incubatietijd, een tijd waarin onder een betrekkelijk klein publiek eindtijdvoorstellingen vooral technologische, science-fiction achtige vormen aannemen. Voorstellingen van het einde der tijden worden voor het eerst verbonden met nucleaire rampen - de atoombommen op Japan zijn immers gevallen - en, ook wel met vliegende schotels - die voor het eerst heten ‘waargenomen’ te zijn in 1947. Vanaf het begin van die ‘waarnemingen’ zijn er groepen mensen die ze als uitingen van goede, weldadige krachten voor de mensheid zien, maar ook groepen die ze als satanische verschijnselen willen zien, en als aankondigingen van een naderend einde. 

 

2.1.2. Maar het is pas in de tweede periode, de jaren ’60, ’70 en ’80 waarin eindtijdverwachtingen een groot publiek in het Westen lijken te bereiken. Eén van de duidingen daarvan is, dat de symbolische eindtijdbetekenis van ‘de bom’ begint door te dringen. En tegelijkertijd begint ook de symbolische betekenis van een ander ‘historisch’ gebeuren dan pas tot het bewustzijn van velen door te dringen, namelijk de holocaust, de uitroeiing van in het bijzonder joden, maar ook van andere groepen, niet omdat de daders er een economisch, politiek of militair belang bij hadden - integendeel, de uitroeiing was alleen maar tegen elk belang van de daders -, maar simpelweg, en tegelijk onbegrijpelijk, omdat men een bepaald soort ‘mens’ niet wilde laten bestaan. Het waren Hiroshima en Auschwitz, schrijft een deskundige op het gebied van hedendaags eindtijdgeloof, Stephen O’Leary, die als een soort negatieve heilige symbolen maakten, dat in de diepten van het bewustzijn van veel mensen de intuïtie ontstond dat het beeld van een aarde waarop geen mensen meer bestaan, wel eens werkelijkheid kon worden. ‘De bom’ werd in die jaren meer en meer het symbool voor de mogelijkheid dat de mensheid wel eens zelfmoordneigingen zou kunnen hebben, terwijl Auschwitz volgens nogal wat uitleggers niet alleen maar een aanval op een bepaalde groep mensen was, maar in zichzelf ook een aanval op het begrip ‘mensheid’ als zodanig. Die jaren ’60, ’70 en ’80 waren volgens de auteurs die ik hier volg, dan ook de 'doomsday-decades' bij uitstek. 

Het waren de jaren waarin de meeste mensen vonden dat de dreiging vanuit de Sowjetunie reëel was, waarin de 'Reagan-revolution' met de megalomane ideeën over 'the evil empire' en een atoomschild rond de wereld (het Star Wars-scenario) deels een uiting, maar ook deels een oorzaak was van een apocalyptische stemming. Reagan zelf geloofde aanvankelijk heel duidelijk in de komst van het armageddon, dat is de laatste volkerenstrijd, vlak voor de komst van het duizendjarig rijk. Zijn geestverwant en minister van binnenlandse zaken, James Watt, operde in 1981 zelfs de mogelijkheid om in enkele nationale parken mijnbouw te gaan beoefenen, omdat er toch niet veel generaties meer zouden komen (reden overigens waarom hij - gelukkig - het veld van de politiek moest ruimen). Het waren de jaren ook waarin het christelijk fundamentalisme naar voren kwam, en waarin van een boek als The Late Planet Earth van Hal Lindsey, gepubliceerd in 1971, over de hele wereld het ongelofelijke aantal van 28 miljoen exemplaren verkocht werd. Ook in Nederland liep het boek goed; het wordt trouwens nog steeds verkocht. Volgens de New York Times was het boek de 'number one non-fiction best-seller of the decade'. Dat verschrikkelijke boek - de Amerikaanse godsdienstwetenschapper Michael Barkun noemt het eindtijdpornografie, vanwege de fascinatie van Lindsey voor de aanstaande vernietiging van het grootste deel van de mensheid - bevat de voorspelling dat ergens achter in de jaren '80, namelijk binnen één generatie na de stichting van de staat Israël in 1948, armageddon zou aanbreken. En één bijbelse generatie telde volgens hem 'ongeveer' veertig jaar.2 

Het waren ook de jaren waarin binen de popcultuur het eindtijdthema populair werd. Bob Dylan bijvoorbeeld, in A hard rain’s a gonna fallI, zingt van ‘the roar of a wave that could drown the whole world’ terwijl hij rondtrekt in een apocalyptisch landschap ‘where black is the color and none is the number’. Nog populairder was één van zijn vele klonen, Barry McGuire, die in 1965 een nog steeds vaak gedraaid nummer zong, waarin de toehoorder dwingend wordt ingepeperd dat we aan de Eve of destruction staan, aan de vooravond van de vernietiging. De voorbeelden uit de popmuziek zijn werkelijk eindeloos, The End (‘This is the end, my friend, the end … of everything that stands’) van Jim Morrison bijvoorbeeld, en niet te vergeten de punkwereld, waar bijvoorbeeld Johnny Rotten van de Sex Pistols schreeuwt: ‘There’s no future, no future, no future for you’ (1976). Alleen al de kleding van punkers, zwart, gescheurd, een allegaartje van militaristisch-strakke en anarchistisch-losse stijlen, bedoelde daar uitdrukking aan te geven; net zoals de 'punk-ideologie', die vaak draaide om de boodschap van ondergang. Ook in speelfilms als On the Beach (1958 met vele re-makes) en in gefingeerde docu-films als The Day After (1984) wordt feitelijk de nuceleaire vernietiging als een zeer reële kans en een werkelijk dreigend gevaar beschouwd (in beide films wordt een beeld gegeven van de werkelijkheid vlak na de vernietiging). 

En dan zijn er de minder heftige, meer algemeen geaccepteerde uitingen, als bijvoorbeeld de honderden films, waarin meer of minder direct op het einde van ieder geval het grootste deel van de mensheid gepreludeerd wordt. Daar zijn bijvoorbeeld de vele films die de toestand in een desolate wereld ná de grote ramp verbeelden, Road Warrior bijvoorbeeld (George Miller, 1981) en de verschillende films van het Mad Max-genre. En natuurlijk zijn er de rampenfilms. Het ‘eindtijdelijk’ aspect van dit soort films schuilt onder meer in het feit dat men de ondergang kan zien van toppunten van menselijk vernuft, als superschepen, straalvliegtuigen, wolkenkrabbers. Het ultieme voorbeeld wordt natuurlijk gevormd door de films over de Titanic, volgens sommige cultuurbeschouwers bij uitstek het symbool voor een wereld van rijkdom, macht, en ook menselijke verdorvenheid, die, gesymboliseerd in dat wereldje apart dat een schip toch is, ook in ons onderbewustzijn het besef van de mogelijkheid van de ondergang van de mensheid als geheel zou aankweken. Het specifiek ‘eindtijdelijk’ aspect van dit soort films, is ondertussen - zo merkte een diepzinnige Duitse theoloog, H. Timm, eens op - dat hierin niet zozeer verbeeld wordt dat zoals in vroegere verhalen het geval was, de natuur of traditionele tirannieke machthebbers vernietigd worden, om ruimte te laten voor een rest aan overlevenden, maar dat het vooral de ondergang betreft van een geheel door ménsen geconstrueerde wereld. Waar eindtijdvoorstellingen in het verleden vooral de wraak van de menselijke verbeelding zou zijn op de overmacht van de natuur en de traditionele politieke machten, zouden de hedendaagse eindtijdvoorstellingen vooral de wraak zijn op de overmacht van menselijke constructies. 

 

2.1.3. Maar, u hebt het al gemerkt, met die rampenfilms zijn we feitelijk ook al in onze jaren ’90 terecht gekomen, dus in ‘onze’ derde periode. En de cultuurbeschouwers waarmee ik me hier verwant voel, zeggen dat het karakter van de eindtijdverwachting in deze derde periode toch anders lijkt te zijn geworden. Kort door de bocht gezegd: juist de ‘Disastermania’, de rampen-manie, het feit dat het armageddon een groei-industrie is geworden (Time, 5 maart 1979), vooral ook een vorm van amusement, geeft volgens deze mensen aan, dat de verwachting van de eindtijd niet meer zo’n shoc is, als die in de jaren ’60, ’70, en ’80 wel degelijk was. Maar … het punt is niet, zeggen enkele postmoderne filosofen, dat veel mensen in de Westerse wereld niet meer in een aanstaand einde geloven. Dat mag misschien in Nederland het geval zijn, redelijk betrouwbare cijfers van Gallup-onderzoeken wijzen erop dat in de V.S. zo tussen de 53% en 58% van met name jongeren er van overtuigd zijn dat deze wereld in een einde van deze wereld binnen één generatie van 40 jaar geloven (ik zelf heb een keer, onder meer op grond van cijfers die berichten van sympathie voor evangelicalen en New Agers, ook op grond van een vergelijking tussen West-Europa en de V.S. in belangstelling voor religie, dat we in Nederland mogen verwachten dat minstens zo’n 10% procent van de jongeren dit geloof aanhangt, maar dit is dus niet meer dan een heel vaag vermoeden). En als ik berichten uit Oost-Europa, met name uit Polen, mag geloven, wordt er letterlijk dagelijks gesproken over een komende apocalypse. Maarrr … alsof het een soort amusement betreft, een spannend soort theater! Diezelfde postmoderne filosofen zeggen dan ook, dat eindtijdverwachtingen in deze tijd versleten zijn geraakt. De schrik en de uitingen van paniek zijn er af. Niet, omdat velen niet meer in de reële mogelijkheid van een einde geloven, maar … juist omdat ze er gewend aan zijn geraakt, en het dus als reële mogelijkheid accepteren. 

En ze wijzen dan op een aantal dingen. In de eerste plaats, op het meest abstracte niveau, wijst men er op dat de meeste mensen in de Westerse, ‘ontchristelijkte’ wereld, feitelijk gewend zijn geraakt aan de idee dat alles wat in de tijd ontstaat, ook in de tijd zal ondergaan. We zijn, schrijft een bekend antropoloog en filosoof Claude Lévi-Strauss, gewend aan het idee van de mogelijkheid, dat er na verloop van tijd niets meer zal zijn van alles wat mensen teweeg gebracht hebben. We weten immers - ik volg nog even de redenering van dit soort filosofen - van de zekerheid dat ooit zelfs de zon zichzelf zal verteren, en zal exploderen. Weliswaar geven de berekeningen aan, dat dit ‘pas’ over 4,5 miljard jaar gebeurt, maar die berekening alleen al doet bij ons het besef groeien van de mogelijkheid van de eindigheid en sterfelijkheid van alles, van levende en dode dingen. En dat was in een traditionele wereld waarin de meeste mensen ooit op God als schepper, en vooral als onderhouder van de wereld ‘tot in eeuwigheid’ vertrouwden, simpelweg niet denkbaar. We - in de eerste plaats de niet of niet meer overtuigde christenen, maar van buiten geloof dringt het ook door in de wereld van het geloof - zijn gewend geraakt aan het ‘Niets’ als laatste woord van alles wat bestaat, zeggen deze filosofen. 

Daar komt bij dat in de paleontologie, zeg maar de fossielenkunde, het als zeker geldt, dat in de geschiedenis van onze aarde er maar liefst 5 keer een bijna volledige ondergang van al het leven zich heeft voltrokken. Deze aarde heeft al 5 keer ‘het einde’ meegemaakt, schrijft Stephen Jay Gould. De aarde, en verschillende primitieve, vooral bacteriële leefvormen, zijn weliswaar blijven bestaan, maar 250 miljoen jaar geleden, aan het einde van het geologische tijdvak Perm, en ook nog weer tussen het Krijt en het Tertiair, 65 miljoen jaar geleden, zijn vrijwel alle levensvormen omgekomen, in het laatste geval met name de dinosauriërs. En het menselijk ras is weliswaar heel jong; pas zo’n 200.000 jaar, zodat als we het bestaan van de wereld vergelijken met één jaar, we als menselijke soort pas 1 minuut voor twaalf op 31 december zijn ontstaan. Maar niets, zeggen deze denkers, wijst op de ónmogelijkheid dat dit ras ook weer niet zo van aarde geveegd kan worden. Temeer daar, zo weet elke krantenlezer, de wetenschap meerdere scenario’s opsomt voor het einde van de mensheid: een asteroïde die met onze planeet in botsing komt; een temperatuurstijging ten gevolge van broeikaseffect en gat in ozonlaag, eventuele overstromingen, een bevolkingsbom, de vervuiling van het water, rampen in opslagplaatsen van raketten of kernafval, en, ondanks alle ontspanning tussen Oost en West, een toch uitbrekende wereldoorlog. Boéken zijn er te vullen met beschrijvingen van dit soort gevaren. Maar het punt hier is, ik herhaal alles nog even, dat we én door het dieptebesef van de eindigheid en sterfelijkheid van alles, én door de beelden in onze cultuur van bijna-totale vernietiging, én door de reële gevaren die ons bedreigen, aan die gedachte van de mogelijkkheid van en een grote kans op een einde van de mensheid gewend zijn geraakt. Maar, zo voeg ik daaraan toe, gewenning, en de relatief onverschillige houding die gewenning met zich mee kan brengen, kunnen psychologisch gezien, ook een sluier vormen over een onbestemde, diffuse angst, een manier om die angst niet al te sterk naar boven te laten komen! 

Eén teken(tje) van de aanwezigheid van die onbestemde angst - die dus onder de houding van een zekere onverschilligheid zit - is de fascinatie, dat wil zeggen het gevoel van afgestoten worden én tegelijkertijd ook aangetrokken door alle uitingen van media-belangstelling voor de heel kleine secten die ondergangsprofetieën min of meer ‘in praktijk’ brengen. De belangstelling voor bijvoorbeeld de ondergang van de Branch Davidians (april 1993) in Waco, Texas, of voor de groep Heaven’s Gate die in maart 1997 tijdens het voorbijgaan van de komeet Hale-Bopp zelfmoord pleegde, of voor de beweging rond Shoko Asahara (Aum Shinrikyo - de ware leer van Aum = mantra voor de drie-eenheid van Brahma, Vishnu en Shiva) die ter bevordering van de al aangebroken eindtijd de aanslag met het gas sarin in de metro van Tokio pleegden, die gebeurtenissen hebben werkelijk een excessieve belangstelling gekregen. Maar, zult u zeggen, geen wonder, daar waren doden bij betrokken! Dat is juist, maar het heeft er alle schijn van dat de daarbij meekomende afschuw van alle bewegingen en groepen die zich met de eindtijd bezig houden, ook een zekere betrokkenheid van velen verraden. Al was het maar, omdat we kunnen weten wat deskundigen keer op keer aangeven: in dat hele spectrum van groepen die de eindtijd verwachten, zijn dit absolute uitzonderingen (waarbij bovendien het vrijwel zeker is dat ‘Waco’ niet op zo’n ramp uitgedraaid zou zijn wanneer de betreffende overdienst (ATF) niet zo onbezonnen geweld had gebruikt). 

 

2.2. Hoe dan ook, de conclusie die we voorlopig uit deze overwegingen en beschouwingen over onszelf kunnen trekken, is een helaas tamelijk ingewikkeld antwoord op de vraag die in de titel van deze inleiding wordt gesteld (Zijn we op weg naar het einde, of ‘geloven’ we het wel?): we zijn zó gewend aan de gedachte dat het einde van de mensheid mógelijk is, dat die gedachte tegelijkertijd gewoon is geworden. Waardoor we aan de ene kant er zogezegd in ‘geloven’ (tussen aanhalingstekens dus; plat gezegd, er niet echt van wakker liggen), maar waardoor we aan de andere kant toch, zoniet bij onszelf, dan toch wel in de cultuur een onderhuidse en diffuse angst voor dat einde mogen veronderstellen. 

 

3. Ik ga nu de omweg maken naar een íets meer concrete beschouwing: hoe wordt in de christelijke traditie en ook wel in sommige niet-christelijke stromingen (als het nieuwe-tijdsdenken) eigenlijk gedacht over het einde? Het doel van deze omweg, ik zei het al, is om enkele motieven achter de overtuigingen te vinden van hen die wel uitdrukkelijk vinden dat het einde nadert.

 

3.1. Ik maak die omweg door een tijdje stil te staan bij het begrip dat vrijwel altijd valt wanneer het over eindtijdverwachtingen gaat, namelijk: apocalyptiek. 


Dat woord is afgeleid van het Griekse 'apokalupsis', wat onthulling of openbaring betekent. De Latijnse naam voor het laatste bijbelboek is ook ‘Apocalypsis Ioannis’, zeg maar de ‘onthulling van Johannes’. En een ‘apocalypse’ is oorspronkelijk niets anders dan een bepaald soort tekst in het genre van dat als dat laatste bijbelboek. Dat bijbelboek is dus de naamgever van alle soorten teksten en verwachtingen die we vandaag de dag ‘apocalyptisch’ noemen. 

Nu wordt er door wetenschappers over allerlei details gediscussieerd, maar onder hen is er wel een zekere overeenkomst over het wezen van een apocalypse, en over de hoofdlijnen van vrijwel alle uitingen van het denken over en het verbeelden van de eindtijd. 

 

3.2. Het wezen van zo’n apocalypse is heel vaak, dat daarin een ziener of een ‘dromer’ (letterlijk, niet dus in de zin van ‘fantast’) zich als stem of schrijver opwerpt, in het algemeen iemand die met meer dan gewone gaven is uitgerust. En die figuur presenteert dan zijn visioen of zijn droom als een gebeuren, waarin hij als het ware naar de toekomst wordt vervoerd. Hij of zij kijkt daarmee vanuit het standpunt van de toekomst terug naar de gang van de geschiedenis en vooral ook naar het heden. Hij onthult daarmee de raadsels van de dingen waarmee wij, gewone mensen, nog steeds worstelen, de raadsels met name van de betekenis van het kwaad en ellende in de wereld. Vanuit het einde, waarin de gewone, menselijke, voortschrijdende tijd is stopgezet, kijkt hij of zij naar de gang van de tijd en geeft, in symbolische termen, aan wat de zin van al die schijnbaar zinloze gebeurtenissen is. De apocalypse is daarmee in de eerste en belangrijkste plaats een geschrift dat zin geeft, een duiding geeft van de loop van de tijd, en bovenal van het kwaad dat in die tijd geschiedt. 

Die situatie van de ziener, dromer of profeet komt dus in zeer vele apocalyptische teksten terug. Natuurlijk in het laatste bijbelboek, waarin de schrijver zich voorstelt als Johannes van Patmos, die op gaat schrijven wat hij zag toen ‘de Geest over hem kwam’ (Op. 1:9). Maar ook in andere, meer moderne ‘apocalypsen’ zien we dit kenmerk terugkomen. Nostradamus bijvoorbeeld staarde ’s nachts in eenzaamheid waarschijnlijk in een zwartgebrande spiegel of een schaal met geprepareerd water, waardoor, zoals hij in de inleiding van zijn ‘Centurieën’ schrijft ‘door aanraking met God’ in ‘zijn verbeeldingskracht’ visioenen kreeg. En de al genoemde, moderne Amerikaanse ziener Edgar Cayce (gestorven in 1945) bracht zichzelf bijna dagelijks onder hypnose, en las in die toestand toch duizenden boodschappen (readings) voort, ook over het einde. En zelfs de al genoemde Paco Rabanne refereert voor zijn waarschuwingen - voorspellingen wil hij zijn schetsen van de komende ondergang niet noemen - vaak aan een visioen waarin hem - hij was toen zeven - door 24 oudsten de derde, alles vernietigende wereldoorlog getoond werd! Natuurlijk zijn de meeste eindtijdgelovigen zelf geen visisonairen, dromers of profeten. In het streng-fundamentalistisch eindtijdgeloof van vele Amerikaanse protestanten - zeg maar degenen die de letterlijke tekst van de bijbel als fundament van het hele leven willen zien - gelden dromen en visioenen van gewone mensen zelfs als satanisch, maar bijna altijd beroepen eindtijdgelovigen zich op teksten die voor hen een absoluut gezag hebben, en waarin wel sprake is van visioen, droom of profetie. [Even terzijde: zonet had ik over de 24 oudsten in het visioen van Rabanne. De bijbelkenners onder u weten dat dit beeld van 24 oudsten uit het laatste bijbelboek komt. Daar daat het onder andere over 24 tronen met 24 oudsten in witte klederen en met gouden kronen op hun hoofd, die in een kring geschaard zijn rond de hoofdtroon en ‘het Lam dat geslacht leek’ (Op. 4 en 5). Het punt is volgens de kenners dat ook de uitdrukkelijk niet-christelijke eindtijdvoorspellingen, als bijvoorbeeld die van Rabanne, vaak gebruik blijven maken van de onuitputtelijke beeldenrijkdom van het laatste bijbelboek. Volgens de Nederlandse kenner van nieuwe religieuze bewegingen, R. Kranenborg, is er in dit opzicht weinig nieuws te vinden in de nieuwere apocalypsen, waarvan je vele voorbeelden in de afdeling esoterie van de boekhandels kunt vinden (bijvoorbeeld de zogenaamde Ramale-meesters: drie boeken van een groep New Agers uit Engeland): niet zelden is het een mix waarin bijbelse, zogenaamd wetenschappelijk-technologische en vaak ook hindoeïstische beeldmateriaal vermend zijn]. 

 

3.3. Maar laten we verder gaan. Vanuit deze aanduiding van het wezen van een ‘apocalypse’ kunnen we aan de meeste vormen en verbeeldingen van eindtijdverwachtingen vier hoofdlijnen onderscheiden.

 

3.3.1. De eerste hoofdlijn is dat deze wereld als een plaats van onheil wordt gezien, en vooral dat dit onheil nu zó groot is, de crisis zó dreigend, dat het einde wel móet komen. De eerste en vaak qua omvang langste sequentie van alle eindtijdvoorstellingen is dan ook meestal de duiding van de eigen periode, en van de geschiedenis die daarna toe heeft geleid, als een tijd van alsmaar groeiende beproevingen, van natuurrampen, oorlogen, massale ziektes e.d.. Dat geldt al vanaf het meest invloedrijke ‘oerboek’ van alle apocalyptiek, het laatste bijbelboek. Vanaf het vierde tot en met het negentiende hoofdstuk bestaat dit boek uit symbolische aanduidingen van verschrikkingen die voor de toenmalige christelijke gemeenten in Klein Azië meer of minder bekend waren. Twee dingen zijn hierbij op te merken. Ten eerste, dat vooral mensen die zich angstig voelen, bedrukt door crises van religieuze, politieke en ook cultureel-psychische aard, zich volgens vele wetenschappers zich dus bij uitstek voor deze geschriften gevoelig zijn. Ten tweede geeft deze ervaring van de wereld als een wereld in crisis ook aan, dat wanneer we vooral hedendaagse geschriften lezen, daaruit een stemming spreekt, waarin men niet redelijk en nuchter argumenteert, maar waarin met de allergrootste urgentie en vanzelfsprekend aangeeft, dat het toch volstrekt voor de hand ligt dat het einde móet komen. Wie bijvoorbeeld de boeken van Hal Lindsey leest, of ook Rabanne, of bijvoorbeeld Moira Timms (zie literatuurlijst), wordt telkens getroffen door de zekerheid, door de stijl van dwingende vanzelsprekendheid die achter de voorspellingen ligt. Psychologisch gezien, dus al een beetje vooruitlopend op het slot van dit verhaal, moeten we aannemen, dat achter de eindtijdvoorspellingen een gevoel ligt, waarin men het als het ware uitschreeuwt: Maar zíe dan toch, het is toch logisch dat deze wereld niet houdbaar is! Er geschiedt volgens deze mensen zoveel kwaad, dat een ingreep van buitenaf wel móet komen: zó kan het eenvoudigweg niet verder gaan!. 

[Dit is ook met een voorbeeld uit ons dagelijks leven te verduidelijken. Ieder die via krant en t.v. geconfronteerd wordt met uitingen van het vreselijke kwaad in deze wereld, met verhongering in Afrika bijvoorbeeld, kan de impuls voelen opkomen om het uit te schreeuwen, bijna letterlijk tot de hemel te roepen: dat mág niet, dat kán niet! Een neiging die sterker wordt, naarmate het moeilijker is om precies aan te wijzen wie de schuldigen zijn. Die emotionele zekerheid van 'dat mág niet, dat kán niet', is echter heel moeilijk te verenigen met de blik op de menselijke geschiedenis die we meestal hebben. Het is de blik van het ontnuchterde rationele denken, de blik die ons lijkt te leren dat de menselijke geschiedenis geen begin, geen einde, laat staan een moreel doel heeft. De geschiedenis is door die blik een chaos van zinloze, want onverbonden, nergens naar verwijzende gebeurtenissen. Toch, dat schreeuwen, dat roepen naar de hemel, waartoe ieder van ons op z'n minst wel eens de impuls voelt, is in essentie een roep om morele orde in de menselijke chaos die de geschiedenis lijkt te zijn. Welnu, apocalyptiek kunnen we duiden als één van de mogelijkheden om dat schreeuwen, dat roepen vorm te geven. Apocalyptiek is in die zin een uiting van de zeer menselijke, volgens sommigen al te menselijke, neiging om het kwaad toch in een alomvattende morele ordening een plaats te geven. Apocalyptiek is daarmee zoiets als een 'laden' van de gang van de gebeurtenissen met moraal, door die gang van de gebeurtenissen een einddoel te geven. De boodschap is dat het kwaad, hoe erg ook, letterlijk uiteindelijk toch 'past', juist als datgene wat overwonnen gaat worden. In die zin is apocalyptiek een uiting van een emotionele neiging die we, tegen de ontnuchterende blik op de geschiedenis in,bij heel veel mensen kunnen bespeuren.] 

 

3.3.2. De tweede hoofdlijn geeft aan, dat de apocalyptiek, zeg maar het gedachten- en voorstellingsgoed in het genre van de apocalypse, rekening houdt met het verlangen naar de toekomst, want in alle apocalyptische verhalen wordt ge-anticipeerd op de redding uit het kwaad in de toekomst. Meestal verzekert het verhaal de lezers dat het kwaad wel heerst, maar toch al definitief overwonnen is, namelijk in een toekomst die al werkelijkheid is en aanwezig in een bovenaardse en dus niet tijdgebonden dimensie. In die zin zijn apocalyptische teksten, hoe verschrikkelijk ze soms ook zijn, in de allereerste plaats troostboeken: ze verzekeren, juist door het woeden van het kwaad uitgebreid en indringend weer te geven, dat het in een andere, dimensie overwonnen is. Dat is volgens vele theologen, bijvoorbeeld volgens Schillebeeckx, met name de essentie van het laatste bijbelboek: dat boek, dat vol staat met symbolische toespelingen op dreigende heersers en machten, is in eerste instantie geschreven ten behoeve van een vervolgde groep christenen aan het einde van de regeringsperiode van keizer Domitianus, zo rond 96 na Chr. Psychologisch gezien - en dus nogmaals even vooruitlopend - mogen we vermoeden, dat hier een mechanisme werkt dat we allemaal wel kennen: aan de ene kant heerst er bij de overtuigde eindtijdgelovige een grote angst voor de gang van zaken in de wereld, aan de andere kant helpt juist de verwoording van de angst, en ook de herkenning en benoeming van de oorzaken ervan - een onderdrukkende Romeinse keizer vroeger, de atoombommen van het ‘Evil Empire’ in de jaren ’60, een steeds grotere stress, gevoel dat de tijd alsmaar sneller gaat, angsten voor een totale vervuiling vandaag de dag - juist helpt om die angst te bedwingen. 

 

3.3.3. De derde hoofdlijn is: de apocalyptiek geeft altijd ook aan dat het kwaad juist groeien móet. Soms bevatten de concrete verhalen zelfs de gedachte dat het kwaad het middel bij uitstek is om de wereld te reinigen; wat uiterst paradoxaal is: het kwaad kan soms als middel gebruikt worden om zichzelf op te heffen. Hoe dan ook: de derde hoofdlijn van het apocalyptisch schema is dat de bedrukte, zich in een crisis bevindende of voelende lezers verzekerd wordt, dat de weg naar het goede, naar wat de wereld zou moeten zijn, door de catastrofe heenloopt. De reiniging van het kwaad moet lopen via de groei van het kwaad. Daarmee wordt niet alleen de aansporing gegeven om het kwaad te dragen, maar ook tegemoet gekomen aan de behoefte om het kwaad een plaats te geven. Het krijgt, hoe vreemd het ook klinkt, een zinvolle plaats in de ordening van de wereld. Dat stelt gerust, neemt onzekerheid weg. 

 

3.3.4.De vierde hoofdlijn is het zicht op de toekomst zelf. In de christelijke traditie is dat het millennium. Die term komt overigens niet letterlijk voor in de bijbel, alleen in de na-bijbelse tijd wordt deze term benut voor de eindtijdperiode van duizend jaren, waarnaar slechts in één passage, Op. 20: 1-10 ('Chilia ethè'), verwezen wordt. Christenen, die de komst van het millennium verwachten - en zij zijn heel lang in de geschiedenis een minderheid geweest binnen het christendom -, worden millennaristen of chiliasten genoemd, hun gedachtenwereld millennarisme of chiliasme (het Griekse ‘chilias’ is ook duizend. 

 

3.4. Deze vier hoofdlijnen zijn heel scherp te herkennen in het zogenaamde evangelicalisme. Dat is een religieuze stroming, die vooral in de V.S. groot geworden is, die verschillende takken en ‘families’ kent als bijvoorbeeld de pinksterbeweging, en waarvan één van de belangrijkste kenmerken de gedachte is, dat ieder mens wedergeboren zou moeten worden, zeg maar een volledige transformatie zou moeten ondergaan, door het eigen leven geheel op Christus te richten. In deze beweging - die overigens de snelst groeiende religieuze beweging ter wereld is, en die binnen het christendom zelf, met name in Zd. Amerika, Zd. Korea, de Filippijnen, en verschillende landen van Afrika, ook hard op weg de katholieke kerk en de traditionele protestantse kerken tot een minderheid te maken - bestaat de sterke neiging de teksten van de bijbel zo letterlijk mogelijk te nemen. En minstens zo belangrijk is dat andere kenmerk waar we het nu over hebben, een sterk eindtijdgeloof. Ik besteed hier even aandacht aan deze stroming, vooral omdat, in ieder geval getalsmatig gezien, als gezegd, vooral binnen deze beweging mondiaal gezien, het eindtijdgeloof de grootste aanhang heeft. 

 

3.4.1. Heel kenmerkend voor hun op zich simpele zienswijze op de bijbel is, dat ze de bijbel zo letterlijk mogelijk lezen en de bijbel niet als een boek van ervaringen van mensen met God lezen, maar als een soort getijdenboek van de geschiedenis, ook van de komende geschiedenis. Een gevolg van die zienswijze is dat ze de hele wereldgeschiedenis indelen in zogenaamde ‘dispensaties’, in het Nederlands: in bedelingen of in verschillende gestalten van een ‘bestier’, een goddelijke beschikking. Vele auteurs onderscheiden er maar liefst zeven (het getal van de volmaakte volheid’). Het punt is telkens dat God in elke periode begint met een aanbod van genade en dan afwacht hoe de mens daarop ingaat. Elke dispensatie, elk bestier, is daarmee een soort testperiode voor de mensheid. Maar bij elke dispensatie blijkt dat de mens Gods genade niet waardig is. Het ritme van de wereldgeschiedenis wordt dan ook bepaald door de gedachte dat elke periode goed begint, maar eindigt in een volstrekte catastrofe. Vrijwel alle dispensaties zijn al geschetst in de bijbel - en bedenken we daarbij dat de meeste evangelicalen de evolutie-leer verwerpen en een korte wereldgeschiedenis kennen, de meeste strikten onder hen, de echte fundamentalisten, zelfs een periode van zo`n 6000 jaar. Hoe dan ook, de eerste dispensatie is bijvoorbeeld 'Onschuld'. Die eindigde met de zonde van Eva en Adam. Een andere is die van 'Belofte', die begon met Abraham, Gen 12:1, en eindigde bij de catastrofe rond het gouden kalf bij de berg Sinaï, die dan weer wordt gevolgd door de ‘bedeling’ van de 'Wet', die aan Mozes gegeven is (te beginnen bij Ex. 19:2), en die door Christus vervuld zou worden, maar die eindigde in het teken van het grootste falen van de mensheid namelijk in de kruisiging van Christus door de ‘joden’, die dat volgens deze opvatting plaatsvervangend voor de hele mensheid zouden hebben gedaan.

 

3.4.2. Belangrijk voor ons begrip is dan de gedachte, dat vrijwel alle millenaristen er van uitgaan dat Jezus Christus in zijn eerste verschijning op aarde gekomen is als Messias van het volk Israël, om van daaruit alle andere volken te bekeren. Maar volgens deze leer heeft Israël dus de Messias verworpen, waarna de mensheid toch weer een nieuwe kans krijgt, de ‘bedeling’ of ‘het bestier’ van de Genade, dat is van de Kerk. Volgens een aantal auteurs vertoont ook deze periode echter hetzelfde patroon, namelijk een steeds sterkere versnelling naar de ondergang. De kerk heeft het verprutst, sterker nog: de kerk, met name de Rooms-Katholieke, maar ook de ‘gewone’ protestantse kerken, hebben volgens deze mensen zich verkocht aan de anti-christ. Denken we overigens hier nog even aan hun letterlijke lezing van de bijbel, dan kunnen we dus begrijpen dat bij heel veel van dit soort mensen juist het lot van Israël zo’n grote rol speelt. ‘The Jew is God’s timeclock’ zeggen ze wel. De grondgedachte is simpel: het Oude Testament laat zien, dat God telkens beloften doet aan Israël, maar dat Israël telkens faalt. Dan komt de kerk, later de kerken, maar ook die falen. Maar omdat God zich aan Zijn beloften zal houden, zal uiteindelijk Israël toch een hoofdrol spelen in het wereldrama. De tempel zal herbouwd worden; Israël zal weer het centrum van de wereld worden, maarrr … ook de plaats waar de laatste volkerenslag zal plaatsvinden, het Armageddon. Vandaar ook, dat het lot en de politiek van Israël in dit type eindtijdverwachting zo’n enorme grote rol speelt. 

 

3.4.3. Maar dit eindtijdgeloof kan voor de ogen van de meeste Europeanen nog vreemdere vormen aannemen. De meeste millenaristen van het type dat ik hier bespreek, onderscheiden dus ten eerste een alsmaar slechter wordende periode in onze bedeling, ten tweede een zeven jaar durende tijd van extreem grote ellende (‘The Tribulation’, de tijd van ‘de grote benauwdheid’), afgesloten met een voorlopige eindstrijd, dan, ten derde, een duizendjarig vrederijk, waarna, zo ingewikkeld, ten vierde nog eenmaal de Satan loskomt en het definitieve eindgevecht geleverd wordt, waarna het Laatste Oordeel en de definitieve eeuwigheid volgt. Ingewikkeld hè!? Welnu, u begrijpt dat onderling de verschillen in eindtijdgeloof enorm groot zijn. Zo zijn er verschillen wanneer precies het Armageddon plaatsvindt: aan het einde van de zevenjarige periode van ellende of is het Armageddon de definitieve en laatste einstrijd? Maar de belangrijkste conflicten onderling worden wel veroorzaakt door de vraag wáár we nu, vandaag de dag, precies in het eindtijdscenario zitten en ook, wát de rol van christenen zelf in de eindtijd zal zijn. Zo zijn er groepen, de meest beruchte was wel de kleine groep van de Branch Davidians van David Koresh die in 1993 in Waco omkwam door een serie van tragische blunders en misverstanden van de kant van Koresh en de autoriteiten, waarbinnen men ervan uitging dat we nu vlak voor het einde van de zevenjarige perido en de slag van Armageddon staan. Maar, dat is een minderheid die dat meent. De meerderheid meent dat er eerst, dus nog voor die periode van ‘benauwdheid’ een zogenaamde 'secret Rapture' moet komen, een geheime vooropname, of kortweg 'opname'. 

Dat is wel een van de meest opvallende elementen in het eindtijdgeloof. Het is het geloof dat de echte gelovigen op de wolken opgenomen zullen worden, Christus tegemoet. De meeste millenaristen geloven, dat die opname zal geschieden vlak voor de ellende losbarst. Dat geloof is gebaseerd op één bijbeltekst, 1 Thess. 4, 16-17, een tekst waarin gesproken wordt over een bazuin Gods, waarna de dan levende gelovigen opgenomen zullen worden. Een zeer bekende propagandist hiervan is de beroemd/beruchte Jerry Falwell, voormalig leider van de Moral Majority eind jaren '80, nu predikant van een van de grootste megakerken in de V.S. en 'grand old man' van zijn eigen universiteit, Liberty University in Lynchburg Virginia. Van hem is deze directe schets van de 'Rapture': 

Stel je voor dat je aan het rijden bent in een auto, dat je de chauffeur bent, en dat je christen bent. Er zullen nog meer mensen in de auto zijn, vermoedelijk ook een die niet een christen is. Wanneer dan de bazuin klinkt, zullen jij en de andere christenen in de auto onmiddellijk opgenomen worden - jullie zullen verdwijnen, alleen jullie kleren zullen achterblijven en nog een paar materiële dingen die het eeuwig leven niet kunnen beërven. En die niet-wedergeboren persoon in die auto zal ontzet zijn dat de auto nu zonder chauffeur voortraast, totdat de auto ergens zal verongelukken (Wojcik 1998, 42). 

Hoe bizar dit ook klinkt, de aanhang in de V.S. van dit soort geloof is zeer groot: naar een schatting van het 'U.S. News and World Report' uit dec. 1994 gelooft tussen de 30 en 44% van de Amerikanen in het gegeven dat de echte periode van de grote benauwheid inderdaad ingeleid zal worden met een massale opname is verdwijning van vele rechtvaardigen! [We moeten hierbij trouwens niet vergeten, dat hoe vreemd het ook is, binnen de de hoofdstroom van het christendom de 'Rapture' weliswaar niet zo geleerd wordt als ik zojuist aangaf, namelijk als een onzichtbare bovennatuurlijke ingreep in de materiële wereld - waarvan dis alleen het resultaat voor de achterblijvers merkbaar is -, maar dat men wel, vooral bij orthodox-protestantse groeperingen, de overtuiging kan aantreffen, dat bij het laatste oordeel, wanneer de ongelovigen ten onder zullen gaan, de reeds gestorven gelovigen uit de dood zullen verrijzen, waarna dezen met de dan nog op aarde levenden op de wolken opgenomen zullen worden naar Christus toe.]

[Overigens, het bizarre van de 'Rapture'-gedachte, en de relatief grote bekendheid ervan in de V.S. zijn aanleiding geweest voor een aantal SF-thrillers. Zo heeft een zeer bekende pre-millenaristische prediker, Tim LaHaye, samen met de 'romanschrijver' Jerry B. Jenkins, een driedelige thriller geschreven over de laatste zeven jaar van de wereld, een periode die begint met de 'Rapture' in een straalvliegtuig op weg van Chicago naar Engeland, dat plotseling een flink aantal passagiers 'kwijt raakt'. Het grootste deel van het boek bestaat uit een nar mijn smaak verlekkerde beschrijving van de alsmaar in afschuwelijkheid toenemende rampen die nu gaan volgen. Die vormen met elkaar de plot, waarin een duistere Roemeen, Nicolae Carpathia, met charismatische briljante eenvoud en genialiteit in korte tijd een enorme macht vergaart en de meerderheid van de wereldbevolking achter zich krijgt. Hij stelt de valse profeet voor uit Op. 16: 13; 19: 19, uiteraard afkomstig uit Europa, die alle volken verzamelt om de beslissende slag aan God, Israël en de gelovigen toe te brengen, en die dat verzamelen volgens 1 Thess. 4: 2 zal doen door ieder vrede voor te spiegelen. Maar het meest bijzondere van deze boeken, bestsellers in de V.S. en ook al in Duitsland, is wat mij betreft dat ze hier in Nederland in vertaling uitgegeven worden door de voorheen als christelijk bekend staande uitgeverij Kok te Kampen. Voor wie geïnteresseerd is: de driedelige serie heet 'De laatste bazuin', en er zijn nu twee, redelijk goed lopende delen uit onder de titels 'Verlaten' en 'Tegenstand' (vert. v. Jeroen Kummer)! Als het maar geld oplevert, zo ben ik geneigd te denken.]

4. Tot zover deze informatie over het eindtijdgeloof binnen de, getalsmatig gezien, belangrijke beweging van het evangelicalisme. Overigens, lang niet alle takken en ‘families’ binnen deze stroming hangen met dezelfde inzet en inhoud deze vorm van eindtijdgeloof aan. Bovendien geldt ook hier, niet alleen dat er onderling veel strijd en competitie is, maar ook dat er de nodige verschillen in intensiteit van overtuiging zijn. Ik ga er van uit, dat onder het enorm hoge percentage van Amerikanen dat ik net noemde, ook velen zijn die aan de ene kant rekening houden met de mogelijkheid van zo’n ‘Opname’, maar er verder ook wel in ‘geloven’ (tussen aanhalingstekens). Ik kom nu bij het laatste deel van deze inleiding, waarin ik een poging zal doen om, hoe raar dat ook klinkt na wat ik net verteld heb, iets van de ‘logica’ en van de motivatie achter het eindtijdgeloof te beseffen. 

 

4.1. Iets daarvan heb ik overigens in het voorgaande al even aangeduid. 


Op een tamelijk abstract niveau kunnen we om zo te zeggen ons een beetje inleven in de neiging tot eindtijdverwachtingen, zeg maar een zekere aannemelijkheid ervan aanvoelen, wanneer we bedenken dat we in het Westen bij uitstek denken in termen van een eindeloze, nooit ophoudende voortgang van de tijd. Nu hoeven we bij voortgang niet alleen maar te denken aan ‘vooruitgang’, aan eindeloze verbetering - ofschoon dat volgens sommige cultuurcritici wel in het denken van de meesten van ons zit ingebakken -, maar vooral aan nooit eindigende verandering, aan het gegeven dat iets dat is en was ooit terugkomt. Welnu, zeggen sommige cultuurpsychologen, hoe we ook er rationeel gezien van overtuigd zijn, dat zo de werkelijkheid in elkaar zit - even afgezien van het stanpunt van het orthodoxe christelijk geloof - het is mensen in de praktijk nauwelijks gegeven om een nooit ophoudende voortgang te denken. We willen, ook wanneer het onze aarde betreft, denken in termen van een ‘verhaal’, van iets dat een begin en dus ook een einde heeft. We willen structuur in het ‘verhaal’ van onze aarde aanbrengen. 

 

4.2. Dat is natuurlijk geen verklaring, maar een soort filosofische voorwaarde voor alle eindtijdgeloof. Er is nog iets meer te zeggen, iets dat dichter komt bij een algemeen menselijk probleem waar alle religies een antwoord op willen geven. Het heeft te maken met de in alle culturen voorkomende praktijk om zich een voorstelling te maken van het volmaakt goede leven, zeg maar van het paradijs. Dat paradijs kan iedereen zich gemakkelijk verbeelden. Ieder heeft zijn of haar eigen voorstellingen (beelden en woorden) van die ideale plaats: daar waar geen hoogmoed is, geen hiërarchie, geen onderdrukking, maar waar gelijkheid en harmonie heersen; daar waar geen honger en oorlog zijn, geen zinloze en pijnlijke dood. Het is een plaats van goedheid, een plaats waar 'de wolf en het lam tezamen zullen weiden', om het in bijbelse beelden te zeggen. Maar de wereld ís niet zo. En dat is het grootste probleem voor alle religies en wereldbeschouwingen; en belangrijker nog, ook voor velen van ons vandaag de dag. Dat probleem is: hoe moeten we ons de gedachte voorstellen, dat wil zeggen hoe moeten we verwoorden en verbeelden dat de wereld niet is wat ze behoort te zijn? Sterker nog, hoe moeten we ons de gedachte voor ogen halen, dat de wereld zich niet manifesteert zoals ze in wezen wel ís, en zoals ze dus wel weer moet worden? Want dat laatste is het wat paradijsvoorstellingen ten diepste bedoelen te zeggen, met name de christelijke paradijsvoorstellingen: eigenlijk, dus in wezen, is de wereld goed … maar het kwaad is overal, en dat mág absoluut niet. En omdat we gewend zijn aan de geschiedenis van de wereld te denken in termen van een lineair voortschrijdende ontwikkeling, wordt de alles beheersende vraag: hoe plaatsen we dat overal aanwezige kwaad, volgens velen zelfs het alsmaar groeiende kwaad, in een wereld die goed is, of beter, die goed moet worden? Dus hoe krijgen we een beeld van een wereld die in de tijd een ontwikkeling naar het goede móet doormaken? Antwoord van eindtijdgelovigen: dat doen we door in een ‘verhaal’ de noodzaak van dat kwaad en van de ondergang ervan te vertellen. 

 

4.3. Ook dat is nog maar een ‘mogelijkheidsvoorwaarde’, een duiding van een zekere ‘logica’. We komen al wat dichter bij een motief, wanneer we ons realiseren dat achter eindtijdvoorstellingen vaak een grote wanhoop en grote angst schuil gaan over de gang van zaken in de wereld, zo groot dat de wanhoop om zo te zeggen ook naar binnen slaat en daar de eenheid en het vertrouwen van het zelf aantast. Welnu, wanneer we dat bedenken, kunnen we een beetje besef krijgen van tenminste drie functies, drie werkingen die concrete eindtijdverwachtingen voor angstige en vertwijfelde mensen kunnen hebben.

 

4.3.1.Daar is ten eerste de voorstellingsvorm van veel eindtijdverhalen, zeg maar de wijze van presenteren. Wanneer we beschrijvingen van het komende einde lezen, ontkomen we niet aan de indruk, dat hoe gruwelijk de schetsen ook zijn, van hoeveel oorlog, ondergang en vernietiging er ook sprake is, al die schetsen iets ‘theaterachtigs’ hebben. De gruwelen worden gepresenteerd alsof de vertellers een toneelstuk ensceneren waarbij wij toeschouwers zijn. De eindverhalen laten daardoor de indruk achter, hoe vreemd dit gezien de inhoud ook moge klinken, dat de vertellers niet echt aangedaan zijn door het leed waarvan ze zo veelvuldig en zo indringend vertellen; alsof de vernietiging van miljarden uiteindelijk een spel is. Daaruit zou men de conclusie kunnen trekken dat eindtijdgelovigen pyschologisch gezien zelf niet in de komst van het einde geloven. Een andere, nog minder welwillende conclusie zou kunnen zijn dat het ‘theaterachtige’ van de voorstellingen en het heimelijk plezier dat men daarachter kan vermoeden, uitingen zijn van ressentiment tegen de buitenwereld, agressieve oprispingen van gefrustreerden en tekortgeschotenen. Die conclusies zijn ongetwijfeld mogelijk, maar er is ook nog de mogelijkheid van een andere, meer welwillende conclusie, namelijk dat het ‘theaterachtige’ een vorm is om de eigen wanhoop en de vertwijfeling aan te kunnen. Dat is een conclusie waarin een mechanisme te herkennen is, waarvan ieder de grondvorm ook bij zichzelf kan bespeuren. Wanneer we bijvoorbeeld iets ‘ergs’ hebben meegemaakt of wanneer we angstig zijn voor iets wat ons te wachten kan staan, willen we daarvan vertellen, het in woorden verbeelden. Vaak komen we dan tot de paradoxale ontdekking dat woorden en beelden aan de ene kant tekortschieten om datgene over te brengen wat ons echt diep geraakt heeft of wat ons angst aanjaagt, terwijl het vertellen ervan toch voor een moment blijkt te helpen om met de emotionele herinnering of met de angst om te gaan. Voor een moment dus: het is juist de herhaling van het vertellen, in het geval van ‘apocalyptici’ het telkens weer opnieuw ‘theaterachtig’ verbeelden, die er van getuigt dat wanhoop en vertwijfeling werkelijk sterk kunnen zijn. 

 

4.3.2. Belangrijker nog, dit ten tweede, dan de vorm van presentatie is, duur gezegd, de structuur van het verhaal, dat in het eindtijddenken altijd verteld wordt. Verhalen maken, zeker wanneer het om ernstige of gruwelijke gebeurtenissen gaat, die gebeurtenissen altijd minder ernstig of minder gruwelijk. Dat komt, omdat verhalen een begin, een midden en een einde hebben, en daarmee, we vermelden het al, aan de gebeurtenissen die geschied zijn of die men verwacht, een doel en een ordening geven. Wat dat laatste betreft, verhalen van de gang naar de ondergang brengen om zo te zeggen de gebeurtenissen in de huidige wereld op orde. De gebeurtenissen vormen niet meer, als zo vaak in het ‘gewone’ leven, een chaotisch, zinloos geheel, maar zijn 'tekenen' geworden, ze hebben een plaats en betekenis gekregen. Vooral wanneer men de boeken van Lindsey leest ontkomt men niet aan het gevoel dat het een grote, psychische bevrediging moet geven om de tekenen der tijden te kunnen 'lezen', om de moordaanslagen op Kennedy en Reagan bijvoorbeeld, de ontplooiing van de Sowjet-macht destijds, het ontstaan van de Verenigde Naties, van de Wereldbank, van de Europese Gemeenschap, vooral ook de wording van de staat Israël, de conflicten rond Jeruzalem, met name rond de Rotskoepel, en ontelbare andere verschijnselen in hun betekenis voor de gang naar het einde toe te kunnen vatten. Hetzelfde geldt ook voor de eindtijdvoorstellingen in het nieuwe-tijdsdenken. Ook daar spat de vreugde vaak af van de praktijk om archeologische en astrofysische, wetenschappelijke ontdekkingen, politieke revoluties, en wat niet al, in één samenhang te brengen, die de suggestie wekt ‘alles’, met name het einde te kunnen verklaren. 

[Overigens, die wil tot duiding van wat menselijkerwijs niet duidbaar is, kan ook hele platvoerse vormen aannemen. Bijvoorbeeld in het het '666-spotten' in barcodes, popmuziek, namen van banken, beroemdheden, partijen en organisaties en wat niet al (de 6 geldt als, net voor het getal van de volmaaktheid en volheid, het getal van de onvolmaaktheid en negativiteit, zodat drie maal 6 wel heel erg moet zijn; volgens het laatste bijbelboek is het ‘het teken van het beest’: Op. 13:18). Het 'ordenen' kan dan ook vele, vaak paranoïde vormen aannemen, maar zeker is dat het sommige gelovigen, hoogst onzeker als ze zich wel moeten voelen in de chaos aan verschijnselen, bevrediging geeft. Vooral wanneer we bedenken dat die onzekerheid vermoedelijk vooral te maken heeft met het gevoel dat de gebeurtenissen in de wereld hun onvermijdelijke, fatale verloop hebben. Fatalisme is volgens de Amerikaanse godsdienstwetenschapper Wojcik zelfs de grondstemming waarmee eindtijdgelovigen worstelen. Ze hebben het gevoel dat de gebeurtenissen hun eigen, voor gewone mensenogen ondoorgrondelijke gang gaan. Dat is volgens deze auteur het grondprobleem waarop ze een antwoord zoeken. En we kunnen ons dan goed voorstellen, wat voor een bevrediging het geeft wanneer de bedoeling en de orde in het fatale verloop ontdekt wordt. Zeker als we daarbij bedenken, dat er een combinatie van minstens twee diepliggende gevoelens aanwezig is. Ten eerste is er de intuïtie een ‘intellectuele’ inspanning verricht te hebben, want het reconstrueren van eindtijdgegevens vereist vaak de nodige, ‘intellectuele’ arbeid. Ten tweede is er de ervaring van de bijzondere 'Entdeckerfreude', want de gelovige heeft de diepere, voor veel gewone stervelingen geheime bedoelingen van God, of in geval van New Age, van hogere wezens, doorzien. De toegang tot in symbolen verpakte, 'hogere' kennis geeft, dat kunnen we ons goed voorstellen, een bijzondere bevrediging.]

 

4.3.3. En dan is er ten derde - nu kunnen we van een rechtstreeks motief spreken - de werking van eindtijdvoorstellingen als protest, ja protest! Eindtijdgeloof, dat moeten we goed zien, kan juist gezien worden als een protest tegen de au fond zeer verontrustende vermoeden dat velen van ons hebben, namelijk, dat er in deze moderne, vertechniseerde tijd in beginsel aan de mensheid een totaal einde gemaakt kan worden. Welnu: de paradox van de vaak bewust uitdagende, bizarre, ja aanstootgevende gerichtheid op het einde is juist, dat de kans op het totale einde van de mensheid weg genomen wordt. De almachtige God, zo geeft bijvoorbeeld Jerry Falwell aan, blijft de macht houden, ondanks alles wat de mensen elkaar en de natuur aandoen. En na de tijd van 'De grote benauwdheid' blijft de mensheid voortbestaan, al is ze letterlijk - in de voorstelling dan - gedecimeerd.

 

4.3.3.1. Er zitten nog meer kanten aan dat aspect van protest dat aan veel eindtijdgeloof kleeft. Dat protest gaat feitelijk twee richtingen op. Aan de ene kant kun je in veel eindtijdgeschriften feitelijk kritiek lezen op onze cultuur, in de eerste plaats op materialisme en hedonisme, maar ook op de menselijke hoogmoed, dat de toekomst en onze wereld gemaakt zou kunnen worden door mensen (denk ook aan de feitelijke kritiek die in de recente film over de Titanic feitelijk op het establishment zit). [Vooral het christelijke millennarisme was vanaf het begin een protest tegen de neiging van de intellectuele elite om te goed van de mensheid, dat wil zeggen van zichzelf te denken, om vanuit de eigen veilige, want welvarend goed-burgerlijke omgeving een mooie toekomst voor de hele mensheid voor zich te zien. In die zin is de apocalyptiek van het pre-millennarisme een protest tegen de zelfgenoegzaamheid van velen.]. 

 

4.3.3.2. Aan de andere kant is eindtijdgeloof echter ook een protest tegen de onverschilligheid, tegen de houding van ‘we geloven het wel’ waarover ik eerder in dit verhaal sprak. Voor de overtuigde eindtijdgelovige is die houding van ons, die houding waarin we wel rekening houden met de mogelijkheid van een einde, maar het er maar bij laten zitten, iets onbegrijpelijks. De eindtijdgelovigen willen ons met hun bizarre, afstotelijke voorstellingen als het ware alarmeren: doe iets, voordat het te laat is. En wie van ons zal vinden, dat die houding van, ach, we ‘geloven’ het wel, een bevredigende is?

 

4.4. Tot slot noem ik dan nog één motief. Dat is, hoe vreemd het ook klinkt, het motief van het verlangen naar het leven, enigszins te vergelijken met het verlangen naar echt, waarlijk leven van degene die naar zelfmoord neigt. Zo iemand zegt ons immers feitelijk: juist omdat ik zo aan het ware leven hecht, maar het leven dat ik leid, niet waar en goed is, daarom zou ik er een einde aan willen maken. De Amerikaanse pyscholoog Charles Strozier wijst daarop. Hij heeft veel gesprekken gevoerd met eindtijdgelovigen. Meerdere malen merkt hij op hoe ambivalent vele eindtijdgelovigen in feite vaak staan ten opzichte van hun eigen verwachtingen over het naderend einde. Niet alleen signaleert hij dat het alsmaar over het einde spreken soms verdovend werkt, dat dit spreken er indirect voor zorgt dat de angsten gedempt worden en de mensen aan het leven blijven hechten, maar hij constateert ook dat velen juist de meest gedetailleerde eindtijdscenario's te gebruiken om als het ware uit te schreeuwen: maar dát mág niet gebeuren, dat kán niet, dat einde zál en móet níet komen. Zoiets zien we soms ook in de eindtijdvoorspellingen zelf, die presenteren zich dan niet als voorspellingen, maar als waarschuwingen, als boodschappen die zeggen: juist omdat we zo aan de waarde van deze wereld en dit leven zeggen, waarschuwen we onszelf en anderen om het te bewaren. Met andere woorden: de verborgen psychologische functie van eindtijdvoorstellingen kán, hoe paradoxaal het ook klinkt, uitdrukking te geven aan het verlangen naar leven, naar blijven leven. 

En wanneer we die mogelijkheid bedenken zijn we weer terug bij wat ik veel eerder meldde: apocalyptiek functioneerde in het verleden, en is soms vermoedelijk ook in het heden, hoe merkwaardig, ja verwrongen de voorstellingen ook kunnen zijn, als troost! Troost, voor de onzekeren, voor de angstigen, voor de inderdaad grote gevaren die onze aarde bedreigen. 

 

5. Tot zover mijn veel te lange verhaal. Ik heb u met gegevens en gedachten overstelpt. Ik verwacht niet, dat u alles ook onthoud of ‘meegenomen’ hebt. Dat zou bijzonder zijn. Ik hoop alleen dat u door mijn verhaal een besef heb gekregen, dat ik zelf tijdens mijn studie maar langzamerhand heb opgebouwd. Ik begon met de gedachte dat eindtijdvoorstellingen eigenlijk alleen maar produkten van dwazen en fanaten waren. Maar langzamerhand werd ik onzekerder. Niet dat ik zelf ben gaan geloven in een naderend einde, zeker niet, maar wel besefte ik dat zij, de overtuigde eindtijdgelovigen dus, beelden en antwoorden hebben voor vragen waarmee ik, en vele andere, nog steeds zitten, vragen rond tijd en kwaad. Daarom heb ik in het laatste gedeelte ook de meer positieve kanten van de motieven van de eindtijdgelovigen belicht. De negatieve kanten zijn er natuurlijk ook, heel massief zelfs, want we weten allen dat fanaat eindtijdgeloof ook gevaarlijk kan zijn. Maar dat weten we al; dat is al zo vaak gezegd. Daarom streefde en streef ik ernaar iets dichter te komen bij de ‘logica’ en de motieven van dat geloof. Vandaar! 

