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Welke verwachting hebben we van de toekomst? Zal de opwarming van de aarde uitlopen op een ecologische ramp? Zal het tekort aan energie en grondstoffen leiden tot geopolitieke oorlogen? Zullen extreme groeperingen het gezicht van onze cultuur gaan bepalen? Zal het Westen ten ondergaan aan individualisme en consumentisme? De eerlijkheid gebiedt te zeggen dat niemand een zinnig antwoord op deze vragen kan geven. Het is bijzonder moeilijk om een blik in de toekomst te werpen. De verschillende voorspellingen worden omgeven met grote onzekerheden. In dit artikel wil ik ingaan op de verwachting van de toekomst. Met name wil ik ingaan op de relatie tussen het christelijk geloof en de seculiere utopie. 





Utopie van Francis Bacon


In het verleden hebben filosofen en theologen uitgebreid nagedacht over de toekomst. Bekende voorbeelden zijn De Republiek van Plato en De stad Gods van Augustinus. Met de opkomst van de moderne tijd krijgt de bezinning op de toekomst nieuwe impulsen. In het boek Utopia (1516) schetst Thomas More een beeld van de ideale wereld. Hij besefte dat deze wereld (nog) niet bestond. Daarom noemde hij die wereld een ‘ou-topos’ of ‘utopie’, wat ‘niet plaats’ betekent. Ruim honderd jaar later verscheen de novelle New Atlantis (1626) van Francis Bacon. Deze novelle is bijzonder karakteristiek voor de utopie als modern literair genre. We geven een korte beschrijving. 


	Francis Bacon leeft van 1561 tot 1626. Hij wordt wel de ‘heraut van de nieuwe wetenschap’ genoemd. Hij wist de denkbeelden van de wetenschappers uit zijn tijd samen te vatten en hen te bezielen door een sociaal en religieus ideaal. Namelijk het ideaal dat de wetenschap het lijden van de mensheid zou verlichten. De mens zou verlost moeten worden van de angst voor overstromingen, droogte, honger en ziekte. Bacon was, zoals gezegd, een heraut van de nieuwe wetenschap; wetenschap die niet gebaseerd zou zijn op filosofie of speculatie maar op experimenteel onderzoek. Bacon verkondigde dus niet alleen de mogelijkheid van experimenteel onderzoek maar hij stelde ook dat het legitiem was om op die manier onderzoek te doen. En wat nog belangrijker is: hij kende aan wetenschap een bevrijdend karakter toe. 


New Atlantis verhaalt de lotgevallen van enkele zeelieden. Hun schip dreigt op de Stille Oceaan te vergaan. Het lukt ze nog net om een onbekend eiland te bereiken. Ze worden vriendelijk ontvangen door de bewoners en mogen daar enige tijd blijven om op verhaal komen. De bewoners van het eiland blijken menslievend en humaan te zijn. Het lijkt alsof ze in een idylle zijn terechtgekomen. In de loop van de tijd wordt duidelijk hoe deze ideale samenleving ontstaan is. Twintig jaar na de hemelvaart van Christus hebben de eilandbewoners een lichtend kruis gezien. Eén van de oudere bewoners gaat er op af en krijgt een boek in zijn handen gedrukt. Dit boek bevat het Oude Testament en het Nieuwe Testament. Ook zit er een brief bij waarin de verlossing en vrede van God toegezegd wordt. Op het eiland staat het zogenaamde ‘huis van Salomo’. Dit huis wordt bevolkt door geleerden en wetenschappers die alles nauwkeurig onderzoeken, lijsten met wetenschappelijke gegevens bijhouden en experimenten doen. Dit onderzoek leidt tot allerlei technische vindingen waardoor de levensomstandigheden verbeterd worden en de samenleving van haar gebreken wordt verlost. Onder andere gewaagt Bacon van broedmachines, onderzeeërs en vliegmachines. Allemaal dingen die nu gerealiseerd zijn. Ook is er ‘paradijswater’ waardoor mensen langer leven. 





Utopie en het duizendjarige rijk


In New Atlantis staat het ‘huis van Salomo’ centraal. Bacon geloofde dat wetenschap en techniek het vermogen in zich zouden hebben om een einde te maken aan honger, ellende en verdriet. Hij geloofde dat wetenschap en techniek de basis zouden kunnen leggen van een ideale maatschappij. Hoe is Bacon tot zijn utopie gekomen? Hoe is het mogelijk dat hij als christen tot de gedachte kwam dat een ideale maatschappij op aarde gevestigd kon worden? 


David Noble laat in zijn boek The Religion of Technology. The Divinity of Man and the Spirit of Invention (1997) zien dat Bacon leefde in de spoedige verwachting van het duizendjarige rijk waarin de satan gebonden zal zijn en de gelovigen met Christus zullen regeren (Openbaring 20) . Bacon geloofde dat de zondeval de mens berooft had van zijn ‘staat van onschuld’ en van het ‘heersen over de schepping’. Maar hij leefde in de belofte van herstel. De ‘staat van onschuld’ zou door de christelijke religie hersteld kunnen worden en het ‘heersen over de schepping’ door de ontwikkeling van wetenschap en techniek. Zo zou de mens het ‘verloren beeld van God’ kunnen terugwinnen en ‘volmaakte staat van Adam in het paradijs’ weer kunnen bereiken. Bacon geloofde dat het duizendjarige rijk snel zou komen; een geloof dat in die tijd door velen werd aangehangen. 


In de opvattingen van Francis Bacon zien we dus drie dingen terug. In de eerste plaats het geloof dat het duizendjarige rijk spoedig zou aanbreken. In de tweede plaats de overtuiging dat de mens door de ontwikkeling van wetenschap en techniek de komst van het duizendjarige rijk zou kunnen bevorderen. Ten slotte, de opvatting dat in dit duizendjarige rijk de belofte van herstel van de macht van de mens over de schepping vervuld zou worden. We wijzen er op dat in de utopie van Bacon de toekomst een sterk menselijk karakter heeft: de toekomst zal mede door activiteiten van de mens gerealiseerd worden. 





Geloof in techniek


In de geschiedenis zijn veel christelijke wetenschappers gemotiveerd door het geloof in de spoedige komst van het duizendjarige rijk. We geven twee voorbeelden. Christopher Columbus zag zichzelf als een ‘goddelijk geïnspireerde vervuller van de profietie’. Zijn ontdekkingsreizen zouden bijdragen aan de komst van het duizendjarige rijk omdat de monniken en de paters die hem op zijn reizen vergezelden, de heidenen zouden kunnen bekeren. En de bekende natuurkundige Isaac Newton was een fervente aanhanger van de leer van het duizendjarige rijk. Hij schreef daar ook enkele verhandelingen over.


David Noble is erg kritisch over het geloof in het duizendjarige rijk waarin de mensheid door wetenschap en techniek de oorspronkelijke adamitische staat weer zou kunnen bereiken. In zijn boek geeft hij een analyse van de geschiedenis van wetenschap en techniek en een overzicht van enkele moderne wetenschappelijke ontwikkelingen. Hij suggereert dat het geloof in het duizendjarig rijk dominant is geweest in de ontwikkeling van wetenschap en techniek in de westerse wereld. Hij meent dit geloof te moeten ontmaskeren omdat het bijdraagt tot de ernstige problemen waar onze samenleving nu tegen aanloopt. Noble stelt dat christelijke wetenschappers met hun geloof in de spoedige komst van het duizendjarige rijk er toe hebben bijgedragen dat de macht in de westerse samenleving in de handen van een kleine elite is gekomen. Hij vindt dat zij verantwoordelijk zijn voor het wijdverbreid geloof in de zegeningen van de techniek en voor het verbond tussen overheid en vrije markt dat een grenzeloze technologische vooruitgang mogelijk heeft gemaakt. In zijn visie is dit geloof zo sterk dat kritische bezinning niet meer plaatsvindt en dat de slachtoffers van deze vooruitgang niet meer gehoord worden. Volgens hem is dit verbond zo dominant geworden dat we het risico lopen dat het goede leven bedreigd wordt en de mensheid zelfs vernietigd wordt.  


	Op de visie van Noble is de nodige kritiek uit te oefenen. We noemen één punt. Hij baseert zich met name op marginale (vrijmetselarij), extreme (anabaptisme) en fundamentalistische groeperingen (chiliasme) in de christelijke traditie. Maar hij gaat nauwelijks in op de hoofdstroom van die traditie zoals die zich ontwikkelde binnen het katholicisme en het calvinisme. Deze kritiek neemt niet weg dat de analyse van Noble erg verhelderend is. Ze laat zien dat bepaalde visies op het duizendjarige rijk christenen gemakkelijk kunnen verleiden tot een geloof in de gedachte van een aards paradijs dat mede door het handelen van de mens gerealiseerd zou kunnen worden. En deze gedachte zou op zijn beurt christenen weer gemakkelijk kunnen verleiden om die realisatie met macht en geweld te doen plaatsvinden zoals de wederdopers in de zestiende eeuw.





Geseculariseerde heilsverwachting


Er is veel onderzoek gedaan naar het karakter van de utopie. De Nederlandse filosoof Hans Achterhuis wijst in zijn boek De erfenis van de utopie (1998) op een radicaal verschil tussen de christelijke religie en de utopie. Hij stelt dat in het utopisch vertoog christelijke gedachten radicaal verdraaid worden. In het christelijke geloof wordt het Nieuwe Jeruzalem als een geschenk van God gezien terwijl de ideale samenleving in het utopisch denken door de mens zélf gerealiseerd kan worden. De Amerikaanse filosoof John Gray laat in zijn boek Zwarte mis. Apocalyptische religie en de moderne utopieën (2007) zien dat moderne utopieën parasiteren op de christelijke visie op de toekomst. Kernelementen van de christelijke visie zijn: de strijd tussen goed en kwaad, de overwinning door Christus en de komst van een nieuw koninkrijk. Hij maakt aannemelijk dat de gedachte van de komst het duizendjarige rijk, zoals die in chiliastische bewegingen opgeld doet, zich gemakkelijk leent voor secularisatie waarbij de ideale samenleving onder het bereik van de mens komt. 


Zowel Achterhuis als Gray wijzen op een belangrijk verschil tussen de christelijke religie en de geseculariseerde utopie. In de geschiedenis heeft de gedachte dat de ideale samenleving door de mens gerealiseerd zou kunnen worden maar al te vaak het geweld in de hand gewerkt. Op het moment dat de utopie maakbaar is, in de weg van de strijd tussen goed en kwaad, worden de sluizen opengezet voor alle middelen die het doel heiligen. Achterhuis wijst er op dat religieus fanatisme regelmatig geleid heeft tot moordpartijen op bijvoorbeeld ongelovigen, joden of priesters. Maar dat deze moordpartijen in het niet vallen bij het grote aantal slachtoffers van de seculiere utopieën zoals de socialistische experimenten in Rusland en China. Gray laat zien dat de Verlichting, die hij een nevenproduct van het christendom noemt, een grote rol heeft gespeeld in het ontstaan van deze socialistische experimenten. De philosophes van de Verlichting zijn terug gevallen op een beeld van de geschiedenis als de strijd tussen licht en duister. Met name zijn het de jakobijnen geweest die als eerste onderkenden dat terreur ingezet kon worden om de ideale samenleving te bereiken. Terreur als instrument om de revolutie te verdedigen, de bevolking te onderwijzen en de samenleving vorm te geven. Dit geloof in geweld heeft zich genesteld in bovengenoemde experimenten en heeft geleid tot miljoenen slachtoffers 





Hedendaagse utopieën 


Is de utopie een product van het verleden? Weten we ondertussen dat utopische dromen bedrog zijn? Hebben we geleerd van het geweld dat het ideaal van het aardse paradijs met zich mee heeft gebracht? 


De Amerikaanse filosoof John Gray beweert van niet. In zijn boek Zwarte mis geeft een uitgebreide analyse van de politiek van Engeland van Amerika van de laatste decennia. Hij laat zien dat deze politiek verschillende elementen van de moderne utopie in zich draagt. Ik geef daarbij één voorbeeld: de oorlog in Irak. De dramatische gebeurtenissen van 11 september 2001 hebben een beslissende invloed gehad op de Amerikaanse politiek. Vanaf dat moment kwamen ‘sluimerende apocalyptische mythen’ van ‘Amerika als het door God uitverkoren land’ weer aan de oppervlakte. George W. Bush verklaarde dat Amerika verantwoordelijk was om de wereld ‘te verlossen van het kwade’. Hij had daarbij enkele landen specifiek op het oog: zij vormden ‘de as van het kwaad’. In zijn rede van october 2001 over de gebeurtenissen van 11 september 2001 verwees hij onder andere naar de profeet Jesaja en de Openbaring van Johannes. De onderminister van Defensie ging verder en zei dat ‘de vijand een spirituele vijand is, die de heerser van de duisternis wordt genoemd. De vijand is ene Satan’. Het is dan ook niet verwonderlijk dat Bush zijn inval in Irak in 2003 motiveerde met de ‘God gebood me al-Qaida aan te vallen en ik heb hen aangevallen, en daarna gebood hij me Saddam aan te vallen en dat heb ik gedaan’. In 2006 zei Bush dat hij het geloof in de strijd tegen het kwaad, dat volgens hem veel Amerikanen gedeeld werd, als een derde religieuze revival zag! 


 Gray laat zien dat in de Amerikaanse politiek van de laatste jaren het apocalyptische utopisme weer in volle glorie is opgestaan. En het Engeland onder Blair heeft zich daarbij kritiekloos aangesloten. Als eerste zien we dat in het geloof dat de strijd tegen het kwaad alle middelen heiligde. De oorlog tegen Irak bleek gebouwd te zijn op leugen en bedrog. Het ondersteunende feitenmateriaal van de inlichtingendiensten bleek uiterst mager te zijn. Alleen door de gegevens ‘op te seksen’ ontstond een beeld dat de inval mogelijk zou kunnen rechtvaardigen. Tevens werden tijdens de oorlog de rechten van Amerikaanse burgers en van krijgsgevangenen op allerlei manier met voeten getreden. We verwijzen hiervoor onder andere naar The Exception to the Rulers (2004) van Amy Goodman. In de tweede plaats zien we het geloof naar voren komen dat de liberale democratie en de vrije markt een universeel recept zijn voor de ideale samenleving. Met alle macht wordt geprobeerd om het westerse model van democratie en economie aan landen als bijvoorbeeld Irak en Afghanistan op te leggen. Volgens Gray loopt dat beslist uit op een mislukking. Sterker nog: de geschiedenis heeft bewezen dat het westerse model geen universeel concept is. Ook voor deze utopie geldt dat het een droom is van ‘collectieve verlossing’ die bij het ontwaken een ‘nachtmerrie’ blijkt te zijn. 





Fundamentalisme en utopie 


Gray haalt één pijnlijk gegeven naar voren. En dat is de verbinding tussen Bush en christelijk  fundamentalisme. Het is bekend dat in de verkiezing van Bush de stemmen van christelijk rechts van doorslaggevende betekenis waren. Ook bij de verkiezingen van het Congres in 2006 zijn de republikeinen een strategisch verbond met de evangelischen aangegaan. Alles wijst er op dat dit verbond meer was dan een politieke zet: Bush heeft een duidelijke affiniteit met fundamentalistische christenen. Chris Hedges geeft in zijn boek American Fascists. The Christian Right and the War on America een goed gedocumenteerde analyse van christelijk rechts. Hij laat zien dat kleine radicale groeperingen in de evangelische beweging een relatief grote invloed hebben. Zij geloven in de belofte van een nieuwe klasse: God zal de gelovigen met rijkdom, roem en macht zal zegenen. In hun visie is armoede dan ook een teken van ongeloof. Zij roepen christenen op om een christelijke staat te scheppen en het koninkrijk van God in het hier en nu vorm te geven. Zij stellen voor om de huidige wetten te vervangen door de wet van God en om de opvoeding en de sociale zekerheid in de handen van de kerken te leggen. Zij dragen bij tot demonisering van homoseksuelen en lesbiennes: volgens hen moeten kinderen en gezinnen tegen hen beschermd worden. In hun denken speelt de eindtijd een belangrijke rol. Zij zien Amerika als christelijke natie die in gevecht is met de satan. Zij zijn er zeker van dat in de naam van Jezus de moslimtegenstanders vernietigd zullen worden. Hun retoriek is doorspekt met woorden als ‘kwaad’, ‘strijd’ en ‘oorlog’. Soms worden er formuleringen gebruikt die dicht tegen een oproep tot geweld aanliggen. Het geheel wordt gedragen door de gedachte dat het de plicht van de christelijke ‘frontsoldaten’ is om de christelijke toekomst gestalte te geven. Het is dan ook niet verwonderlijk dat Hedges deze kleine radicale groeperingen karakteriseert als ‘religieuze utopisten’ die een ‘springplank tot fascisme’ vormen. 





Het nieuwe Jeruzalem komt uit de hemel


We trekken enkele conclusies. In allerlei seculiere utopieën komt het verlangen naar het verloren paradijs naar voren. Met spanning wordt uitgekeken naar de nieuwe mens die op de nieuwe aarde zal wonen. De belofte dat de mens het nieuwe Jeruzalem op aarde zal kunnen realiseren heeft aanleiding gegeven tot veel geweld. In de huidige tijd komt het utopisch denken naar voren in het Amerikaanse neoconservatisme waar de liberale democratie in combinatie met de vrije markt wordt gezien als universeel recept voor alle landen en alle volken zonder ook maar een beetje rekening te houden met historische achtergronden en religieuze drijfveren. Ook deze utopie heeft al veel mensenlevens gekost. 


In de geschiedenis van het christendom hebben bepaalde opvattingen over het duizendjarige rijk aanleiding gegeven tot de gedachte dat christenen op positieve wijze kunnen bijdragen tot de komst van dat rijk. Dit denken is nog maar een kleine stap verwijderd van de seculiere utopisten die het nieuwe Jeruzalem als menselijke constructie zien. Ook is het een kleine stap verwijderd van de gedachte dat christenen geweld mogen gebruiken om ‘de’ satan te bevechten. Daarom is het zo gevaarlijk als fundamentalistische christenen bepaalde groepen zoals homoseksuelen, lesbiennes of moslims ‘demoniseren’. Het gevolg daarvan zagen we bij radicale evangelicalen in Amerika die enkele abortusartsen vermoord hebben. 


Veel christenen in Nederland zijn blij dat de ChristenUnie in de regering zit. Ik deel deze blijdschap. Maar ik wil er meteen wel op wijzen dat we daar geen al te hoge verwachtingen van mogen hebben. Ook op ethisch terrein niet. De marges - om een bekende term te gebruiken - zijn smal. Het zou al een zegen zijn als een verdere doorwerking van het kwaad door wetten en regelingen ingeperkt kan worden. Maar de realiteit gebied te zeggen dat we niet veel meer kunnen verwachten. Ook hier moeten we oppassen voor utopisme: het najagen van onhaalbare doelen. 


De ChristenUnie is - mede vanwege haar bijbelse respect voor de overheid - een door en door democratische partij. Tegelijkertijd is de ChristenUnie een partij die gelooft dat God de geschiedenis leidt. Het is een partij die leeft in het diepe besef dat heel de schepping zucht en dat wij Zijn Koninkrijk niet op aarde kunnen vestigen. Het zou goed zijn - ik denk hierbij aan de affaire Lont - als de ChristenUnie dit geloof en dit besef levend houdt. De geschiedenis laat zien dat speculatieve exegesen over de eindtijd gemakkelijk kunnen derailleren in seculiere utopieën over een aards paradijs. Met alle gevolgen van dien. De visioenen in de bijbel roepen veel vragen op. Maar één ding is absoluut duidelijk: het nieuwe Jeruzalem komt uit de hemel! 





