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door dr. Roel A. Bosch, ter gelegenheid van zijn afscheid als studentenpastor

Studentenpastoraat in een post-seculiere samenleving
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Intro

Deze lezing is in de eerste plaats een balans, na ruim 9 jaar studentenpastoraat, veel minder een doortimmerd wetenschappelijk betoog. Wel biedt het aanzetten, en reikt het materiaal om mee verder te werken. Als aanvulling volgen nog enkele van de opmerkingen die door diverse aanwezigen geplaatst zijn. 

Van de bronnen noem ik hier met name Sjaak Koenis’ boek Het verlangen naar cultuur
, en Bart Labuschagne, rechtsfilosoof te Leiden, die mij zijn lezing over de post-seculiere samenleving voor publicatie toezond.

Wat is Studentenpastoraat

In Maastricht is ‘Tafelstraat13’ als plaats en instelling bekend, maar de achtergrond is niet altijd duidelijk. Vanaf mijn sollicitatie tot de dag van vandaag weet ik niet beter dan dat de naamgeving een vraag opriep; in verschillende plaatsen in Nederland is daar op verschillende manieren mee om gegaan.
 

De landelijke verzamelnaam voor deze categorie werk is ‘Studentenpastoraat’, een titel die veel associaties kan oproepen. De officiële naam hier in Maastricht,  Studentenekklesia, is vooral aardig voor de griekssprekenden onder ons. Ekklesia, ‘bij elkaar geroepen groepje’, zou je kunnen zeggen, een soort geuzennaam die veel avontuurlijker klinkt dan het geïnstitutionaliseerde ‘kerk’, en die als zodanig de inhoud ook heel aardig dekt. Maar daarover later. Eerst iets over die achtergronden, van dat ‘studentenpastoraat’.

 
In Nederland bestaan justitiepastoraat, krijgsmachtpastoraat, ziekenhuispastoraat. De mensen die dat werk doen worden pastor of g.v.-er , geestelijk verzorger, genoemd. Men kan hier van standaardisatie spreken, zoals in het leger, de bajes en de gezondheidszorg standaardisatie volop is. In deze sectoren bestaat er ook de verplichting voor zorgverlener of overheid om geestelijke verzorging aan te bieden. Voor het studentenpastoraat ligt dat heel anders. 


Het eerste studentenpastoraat in Nederland werd voor de oorlog opgericht, in Delft en Wageningen, als opvang voor buitenlandse studenten die vanuit de toenmalige koloniën daar kwamen studeren. Terwijl in de beeldvorming nu missie en zending vaak als apparaat van kolonialisme worden gezien, was het toch vaak zo dat diegenen, die vanuit Nederland bij rooms-katholieke missie en protestantse zending betrokken waren, het als hun plicht zagen om de zogenoemde ‘inlandse bevolking’ vorming en scholing aan te bieden. De eerste studenten kwamen voor: landbouw, bosbouw en techniek. Wageningen, Deventer, Delft, waren dan de bestemming. De eerste rooms-katholieke Indonesische studenten die naar Nederland kwamen konden in de huizen van congregaties worden opgevangen; de protestanten onder hen vielen echter in een zwart gat. De kerken waren gesloten blanke gemeenschappen, de Hollandse hospita had niets anders te bieden dan hutspot en sigaren. Voor deze groep buitenlandse Nederlandse studenten werd het studentenpastoraat opgericht, met bezielde leken of predikanten die zelf vaak al tropenervaring hadden, en zich goed konden voorstellen dat een westerse kerkelijke en culturele omgeving niet de beste opvang bood.


De cultuurshock van deze buitenlandse studenten werd na de oorlog gevolgd door de cultuurshock van Nederlandse jongeren. In een maatschappij met afbrokkelende zuilen en zekerheden benoemden de Hervormde en Gereformeerde kerken elk hun eigen dominees die op niveau over geloof en wetenschap konden spreken met de kritische jongeren die naar de uitdijende steden kwamen. Omgekeerd brachten die predikanten vele kritische vragen als het ware terug de kerk in: de dominees van Drie, Rothuizen, Kuitert, Wiersinga golden in mijn gereformeerde jeugd als verdachte figuren, die uit ergernis vaak niet meer dominee maar alleen nog maar doctor werden genoemd, waarbij de academische titel als vloek kon gaan klinken. 


Die eerste generatie studentenpastores werkte zo vooral voor de jeugd van de eigen zuil, op het meer rationele vlak: ze deden mee in de discussie tussen geloof en wetenschap. Maar ook hadden ze de flair of het air van het, zoals dat heette, ‘Christus present stellen in de wereld van het hoger onderwijs’. Daarmee waren ze profeten in een gebied waar ze niet altijd vertrouwd werden. 


Tegelijkertijd vonden in rooms-katholieke kring gelijke ontwikkelingen plaats, maar met meer verscheidenheid. Hier in Maastricht was het de Jezuïet Frits van der Ven die het als zijn roeping zag, om na de verheffing van de arbeidende jeugd ook de studenten bij te staan; zijn ordegenoot pater van Kilsdonk in Amsterdam werkte geheel singulier. Op andere plaatsen waren het vaak dominicanen, maar ook wereldheren, die insprongen, later gevolgd door incidentele priesters van Opus Dei of andere nieuwe bewegingen.


Is voor zulk studentenpastoraat ruimte op een universiteit of hogeschool, anno nu? Om die vraag te beantwoorden is het goed eerst naar die huidige stand van zaken in de maatschappij te kijken: hoe ziet dat ‘anno nu’ er dan uit?

Wat is een post-seculiere samenleving 

de seculiere samenleving

Sinds de ineenstorting van de oude hiërarchische structuren en het gezag van de vaderen, de jaren voor en na 1968, leek de seculiere samenleving aangebroken. Degenen die met een zucht van verlichting kerk en geloof achter zich lieten, vaak nog met persoonlijke kwetsuren en trauma’s, konden zich niet voorstellen dat ooit nog mensen zich door externe machten zouden laten gezeggen, simpel gezegd: dat God, paus, kerk, dogma, tien geboden, wetten van zogenaamd goddelijke oorsprong of wat ook door jonge mensen serieus aanhoord en wellicht zelfs gehoorzaamd zouden worden. 


In een manier van denken langs lineaire patronen werd de mensheid steeds weer wat wijzer, en het vaarwel zeggen van geloof was een onomkeerbare stap. Politiek gezien waren kerk en staat al sinds 1795 gescheiden, maar als vanzelf zouden ook geloof en samenleving gescheiden worden: persoonlijke overtuiging op grond van buitenrationele opvattingen mocht geen rol spelen in het maatschappelijk debat. ‘Het einde der religie’, van Vestdijk, liep daar al op vooruit, andere intelligentsia, voor en na, volgden. De autonome Verlichte Mens zou de toekomst bepalen.


Toen hier in Maastricht ruim dertig jaar geleden de eerste pioniers met een universitaire opleiding geneeskunde begonnen, aanvankelijk zelfs zonder goedkeuring vanuit Den Haag, hadden ze een uitstekende locatie gekozen. Het grootste nadeel was de klank van Limburg, in het Noorden: ze zijn daar allemaal rooms. De eerste vijftien jaar heeft de jonge universiteit zeer duidelijk gemarkeerd dat ze dat níet was – seculier, zo mogelijk seculierder nog dan de collega’s in de keurige steden als Leiden, Amsterdam, Utrecht en Groningen. In de Universiteitsraad werden door kritische studenten scherpe vragen gesteld over de rol van pastor Frits van der Ven: kreeg hij nu wel of niet geld van de rector om zijn pand te runnen? Was hier sprake van oneigenlijke missionaire activiteiten?


Een soortgelijke angst laaide op, toen de opzichzelfstaande Universiteit voor Theologie en Pastoraat in Heerlen, het UTP, zich als fusiepartner aandiende. Het had zo mooi kunnen worden, een Faculteit van Cultuur en Wetenschapsstudies waarin ook theologische kennis en kunde was ingebracht – maar het UTP werd buiten de deur gehouden, verbond zich met Nijmegen, en ís inmiddels niet meer. De seculiere strijd eist zijn tol – de angst om in één adem met kerk en geloof genoemd te worden zat diep in de provincie waar op dat moment mgr. Gijsen het gezicht van de officiële kerk trachtte te bepalen.


In breder verband kan vastgesteld worden dat religie, geloof, godsdienst, als een cultureel fenomeen nog wel veel aandacht trok. Zowel in de wetenschap, als in populaire beschouwingen in de media, werd religie eerst van buitenaf gedefinieerd, als stelsel van morele wetten, dogmatische regels, of hiërarchische structuren. Het zelfverstaan van gelovigen kwam daarbij amper of niet aan de orde; de wetten waaraan antropologen zich houden wanneer ze in een ver continent veldwerk doen werden hier niet toegepast. Zelfs een erudiet schrijver en goed lezer als Dawkins definieert eerst gelovigen als mensen die ervan uitgaan dat God alles wat ze doen bestuurt, om daarna te bewijzen dat dit geloof onhoudbaar is: hij lijkt op iemand die een kikker analyseert met een botaniseertrommel, schreef een columnist deze week over deze poging religie tot onverstandig gedoe te verklaren.


Nadat geloof zo tot een moreel of filosofisch systeem verklaard was, werd het vervolgens deskundig gefileerd. Er konden dan psychologische begrippen, zoals ‘ontwikkelingsstoornis’ op losgelaten worden, of biologische, zoals ‘terugval’.
Dwars tegen deze seculiere trend in, waarschijnlijk ook in verzet daartegen, brak een andere door: voor sommigen werd geloof het een en het al, een centrale en middelpuntzoekende kracht. Waar in een multiculturele wereld grenzen vervaagden en lokaal gezag aan kracht inboette, bleek een groeiende groep vooral jonge mensen de eigen identiteit juist in geloof en godsdienst te zoeken. Terwijl voor een oudere generatie christenen, Joden en islamieten geloof iets is om voorzichtig en behoedzaam mee om te gaan, zocht een klein deel van de jongere generatie het in een luidruchtige presentatie. Aan Islamitische kant is 9-11 daar een voorbeeld van. Een soortgelijk ongemakkelijk gevoel overvalt een grote groep christenen, als een kleine maar sterke groep onder hen heftige uitspraken doet over ethische kwesties, over schepping en intelligent design, over de enige manier om de bijbel te lezen.

Maar niet alleen van binnen uit, van de kant van een zelfverzekerde gelovigheid, komt godsdienst weer ter sprake.

Godsdienst opnieuw

Langs zeker vier verschillende sporen komt de godsdienst opnieuw de filosofie en de cultuurvisie binnen. Een oude getuige is Rosenstock-Huessy, die er in zijn ‘Soziologie’ vanuit gaat dat elke cultuur religieus geïnformeerd is, tegoeden in zich draagt die dieper gaan. Met zijn vriend Rosenzweig overleefde hij de loopgraven van Verdun, en trachtte hij in de tijd daarna een menselijke grammatica te ontwikkelen die sterker zou zijn dat het geloof in volk of vaderland, kapitaal of lichaamscultuur. Zijn manier van denken blijft onder en boven de oppervlakte voortdurend een rol spelen in cultuurfilosofische beschouwingen. Juist in kringen van dialoog jodendom-christendom heeft hij gezag; wie hem leest zal niet meer zo gemakkelijk spreken over die dooddoener, de term ‘joods-christelijke beschaving’. Mijn collega Otto Kroesen in Delft, die ook in deze maanden afscheid neemt om docent Ethiek en Stagebegeleiding te worden, kan daar veel meer over vertellen.

In Frankrijk, het land waar de uitgangspunten van de laicité de scheiding tussen overheid en geloof veel verder voeren dan elders in Europa, zijn er bij uitstek heel verschillende filosofen die aandacht vragen voor de onuitwisbare rol van religie in de samenleving. Emmanuel Levinas, Joods denker en Talmoedgeleerde, ziet in het gelaat van de ander de morele wetten die aan mij als het ware van gene zijde af gesteld worden. Marcel Gauchet, filosoof en atheïst, vraagt aandacht voor de religieuze dimensie van alle leven. Hij zegt het zo: de mens is hoe dan ook op het onzichtbare gericht en aan hem worden eisen gesteld vanuit het andere
. Dat onzichtbare benoemen, dat tracht de religie; ook wie het niet eens is met de woorden kan beseffen dat het wél ergens over gaat. 

Charles Taylor

In Canada is het de filosoof Charles Taylor, die in zijn boek A Secular Age, 2007, winnaar van de Templeton Prize, de balans opmaakt van vijf eeuwen secularisering. Hij geeft de credits hiervan aan de christelijke cultuur, die door de scheiding tussen zaken van God en zaken van de overheid, de weg vrij maakte voor een binnenwereldse vervulling van wensen. Dit gezegd hebbend, acht hij het vanzelfsprekend dat een seculiere samenleving de bronnen van beschaving naar waarde bljift schatten. Daarbij hoort dan zonder twijfel ook juist die religieus te typeren bron. 

Een samenleving is immers ondenkbaar zonder ‘social imaginaries’, ‘Weltanschauungen’, plaatjes en beelden, idealen die mensen hebben van de maatschappij waar ze deel van uitmaken. In die diverse beelden moeten raakpunten zijn, anders wordt de uitspraak ‘de maatschappij, dat ben jij’, een loze kreet. Een collectief geheugenverlies op het punt van de grote beeldvormer godsdienst, zo meent hij, leidt tot een samenleving die zijn eigen voorstellingen en vooronderstellingen, zijn eigen social imagineries, ondermijnt. 

Jürgen Habermas


De titel ‘postseculiere samenleving’ is gemunt door Jürgen Habermas, de filosoof die de veranderende verhoudingen in de jaren 1960 snel doorzag, en steeds een kritische positie innam. Filosofische theorieën, wetenschappelijke posities en maatschappelijke praktijken bleef hij met elkaar verbinden, en hij gaat daarmee door tot op de dag van vandaag. Zoals hij kritisch schreef over de vaderen van voor 1968, zo blijft hij nu kritisch kijken naar de vaderen van de seculiere samenleving.  


De grondvraag van Habermas, als ik het goed zie, is de vraag naar de rechtvaardiging van de orde zoals die in de samenleving heerst. Als er sinds de Verlichting geen goddelijke autoriteit meer is die machtsaanspraken autoriseert, hoe kan een samenleving dan nog een gezamenlijk uitgangspunt, en dus ook een grondwet en wetgeving hebben? Dit is allang geen theoretische vraag meer – in vrijwel alle politieke onrust van de laatste decennia gaat het nu juist over de kwestie, wie mij de wet mag voorschrijven. De ‘linkse kliek, vaak semireligieus als ‘linkse kerk’ geduid, de ‘rechtse katholieken’of Christen Uniemensen, de Trots op Nederland-mensen, de roze of de rode socialisten, wie heeft recht van spreken? Is democratie dan alleen ‘meeste stemmen tellen’? 


Habermas stelt, dat in een samenleving in deze tijd gelovige en niet-gelovige burgers het aan moeten durven om een gezamenlijk leerproces te starten. Uit de diverse bronnen en tradities dienen ze woorden te putten die het gezamenlijk belang dienen. Daarbij is het de kunst, om het waardevolle in religieuze en niet-religieuze levensinstellingen zo te doordenken, dat ze alle iets te zeggen hebben. Natuurlijk kan dat alleen gebeuren als allen erkennen dat de maatschappij seculier is – op grond van dat uitgangspunt kunnen dan de waardevolle elementen uit de diverse culturen meespelen in het gezamenlijk gesprek. Habermas meent dat ook wie een absoluut seculier standpunt inneemt vaak zal ervaren dat in een religieuze uitspraak eigen intuïties op een waardevolle wijze vertolkt zijn. Alleen dát is al een reden om de ‘polyphonic complexity of public voices’ niet te willen reduceren tot een doorsnee-frequentie. 

 “As long as secular citizens are convinced that religious traditions and religious communities are to a certain extent archaic relics of pre-modern societies that continue to exist in the present, they will understand freedom of religion as the cultural version of the conservation of a species in danger of becoming extinct.”

De praktijk van de wereld van het hoger onderwijs

De term ‘postseculier’ hebben we misschien niet per se nodig om het heden te duiden. Misschien was ook de seculiere samenleving een idee fixe, een windstille wereld waarin sommigen zich zeer op hun gemak voelden, totdat met geweld de deur geopend werd en het buiten nog steeds bleek te stormen. Maar zo lang in zoveel debatten met grote termen en woorden gestrooid wordt, is het toch ook wel weer aardig om die begrippen zelf ook te gebruiken, en te toetsen.

Zo toetste ik de afgelopen maanden de term in wat ik om me heen hoorde en zag. In geseculariseerde vorm kom ik nog steeds veel religieuze terminologie en, minstens zo belangrijk, levensinstelling tegen. Ik denk aan die studente die een paar jaar terug zich met hart en ziel inzette voor de Inkom, de introductie van nieuwe studenten. Van november tot augustus hard werken is dat, ik heb inmiddels tien van zulke clubs meegemaakt. Ik had het met haar over het profiel van leden van Inkomcommissies. Hoe gaat het met de relaties die je hebt, voordat je begint aan zo’n klus? Tja, dat gaat vaak niet zo goed, 80% loopt mis, dacht ze. Niet zo vreemd, vulde ze aan, voor dit werk heb je toch een roeping he, je doet het echt helemáál, het is niet zo even een klusje. Roeping, was dat niet een religieuze term?

In het universiteitsblad Observant kunt u veel interviews lezen met gepassioneerde onderzoekers, met topdocenten, zogeheten topdocs, op de bovenste plaats gezet door hun studenten, met studenten die zich met hart en ziel voor een project inzetten, in studie, of in vrijwilligerswerk. Als voorbeeld een mailwisseling met iemand die bij rechten studie doet naar een vergeten hoek in het recht, en daar van top tot teen bij betrokken is. In een mail aan haar citeerde ik een bijbeltekst, ‘wat een geluk wanneer je met heel je wezen verlangt dat alles terecht komt, want je zult het overvloedig zien gebeuren’
, en het antwoord was: ‘De tekst van Matteüs raakt me  - ik word soms wanhopig van al het verlangen.’


Nee, wanhopig van verlangen gaat misschien ver, maar een universiteit, een opleidingsinstituut is wel een plaats waar mensen zichzelf investeren, in meer dan het gewone. Of het nu het team is dat onderzoek doet naar genetisch overdraagbare ziekten of kennistechnologen die verkeerssituaties denken te kunnen automatiseren ten gunste van mensenlevens, er is een drive die verder gaat dan het persoonlijk winstbejag. Dat hoeft van mij geen religie te heten, maar het is wel een waarde die in een instelling als deze heel weinig geëxpliciteerd wordt. 


Is wetenschap niet juist een van de partners van godsdienst? Zoeken beide niet naar een beter begrip van het nu, met het oog op de toekomst? Ik heb heel wat interviewers langs zien komen, de afgelopen weken, en allemaal willen ze zo dolgraag weten wat voor studenten nu toch naar het studentenpastoraat komen. Het antwoord is eigenlijk steeds: heel gewone, heel bijzondere studenten, met een extra vraag, een extra ideaal, een dubbele begaafdheid soms. Het zouden alle studenten kunnen zijn die van binnen het gevoel hebben dat er meer is, meer kan, meer mag, meer waarde heeft dan dat wat simpelweg voor ogen is. Meer begrip van het nu, meer oog voor de toekomst. Wetenschap en godsdienst geven elkaar daar handen. 
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Functies van het studentenpastoraat

Welke functie kan het studentenpastoraat nu hebben, in de wereld van het hoger en academisch onderwijs in de 21ste eeuw? 

gids in voor velen onbekend land 

De eerste is die van gids in voor velen onbekend land. ‘Het land waar je de weg niet weet’, zo luidt de titel van een boek over verlies en rouw, het onbekende gebied waar je in valt na de dood van een geliefde. Dat is wel een heel dramatische actualisering, die inderdaad ook op Tafelstraat 13 zijn gesprekken kent. Maar meer in het algemeen valt ook te denken aan een serie als ‘Get to know the Netherlands’, waarin staf of ervaren studenten of oud-studenten de vele internationals wegwijs maken in de Nederlandse kaart, geografisch, kerkelijk, historisch, politiek, cultureel.

gesprekspartner

De tweede functie is van gesprekspartner, vormend aanwezig zijn. Veel van zulke gesprekken vinden plaats in de wandelgangen, of tijdens de wandelingen buiten. Sommige worden meer specifiek gethematiseerd. De serie ‘Sleutelen aan grenzen’ bijvoorbeeld, opgezet met en door studenten geneeskunde, gezondheidswetenschappen en psychologie, kende in de afgelopen jaren een constante van vragen rond euthanasie, lichaam en geest, en een voortdurende vraag van de deelnemers: welke rol kan ik in dit veld van onderzoek en behandeling innemen, hoe wil ik tegen mensen gaan aankijken? De gesprekspartnerkant is natuurlijk ook nadrukkelijk aanwezig in het persoonlijk gesprek, maar meer nog in de gelegenheid die daartoe geboden wordt. Meer opvang gebeurt door studenten onderling dan door klassieke één op één spreekkamergesprekken. Niet zelden is de professionele feedback van pastores wel doorslaggevend in de continuïteit van onderlinge steun.

bondgenoot 

Voor zover ik dat zag ontwikkelde zich in de afgelopen negen jaar zeer sterk de functie van bondgenoot, de derde die ik noem. Bij het afscheid van de secretaris van de Nederlandse Raad van Kerken, Ineke Bakker, enkele maanden terug, sprak de voorzitter van Amnesty International Nederland woorden die me voor ons werk ook direct toepasselijk leken. Het gaat er om, zei hij, dat we waar het maar kan een ‘coalition of the willing’ vormen, een bondgenootschap van mensen die ergens voor gaan, ergens voor staan. Uit het laatste kwartaal herinner ik me de inzet van de Ragweek, die allerlei heel verschillende kringen in UM, Hogeschool en samenleving van Maastricht met elkaar verbond, Kleurrijk Maastricht, Vrijwilligerscentrale Trajekt, de groep UCM-studenten die op Tafelstraat lunches verkocht ten bate van de slachtoffers van de tyfoon in Birma, en natuurlijk 

het succes van Books 4 life, een mooie actie die zal voorkomen dat honderden boeken nutteloos oud papier worden, maar door steeds sneller elkaar volgende generaties studenten hergebruikt kunnen worden.

present stellen van ‘het geloof’
De vierde functie ligt wellicht het dichtste bij de binnenkerkelijke manier van denken: het present stellen van ‘het geloof’. Ik denk terug aan de start van de vespers die we nu al ruim zes jaar in de Onze Lieve Vrouwekerk hebben, samen met het rooms-katholieke studentenpastoraat van het bisdom. Leg maar eens uit wat dat is, een vesper. Een half uurtje rust, aandacht, een paar liederen, een kaars aansteken, wie dat wil leest een tekst. Vaag? In de eerste periode waren de studenten die de zaak opzetten bang dat het te christelijk zou lijken. Toen een nietsvermoedende gast in de Adventstijd een bijbeltekst uit Jesaja las riep dat vragen op – is dat niet storend voor niet-gelovigen? Inmiddels is er een andere wind gaan waaien. Wie een tekst heeft die hem of haar raakt, op weg helpt, boeit, intrigeert, ergert misschien zelfs: laat-ie dat vooral delen! Niet het zoeken naar een minimum waar iedereen zich nog in vindt –ongetwijfeld een kleurloos tekstje – maar het delen van bronnen, van inspiratie geeft ruimte. Daarom heten de vespers nu ook Taizé-vespers, een begrip vooral bij veel buitenlandse studenten, verwijzing naar een plaats van oecumenische ontmoeting en contact in het midden van Frankrijk, met een groot muzikaal en spiritueel reservoir.

Geloof present stellen, 

voor mij is dat dan ook het vragen om stilte in de drukte, 

lezen van een sterk gedicht in een omgeving waar al te veel woorden ongeordend op elkaar volgen, 

mij zelf en wat me drijft inbrengen, waar het achterste van de tong meestal niet gekend wordt.

Eigenlijk is het zo: de hoop op leven wakker houden, humor en relaties, relativering aanbrengen in monocultuurtjes.

Overigens, nog één zin hierover, dit is het meest kwetsbare punt van de vier. Voor sommigen zijn we hier te vaag, te weinig afgebakend positief Protestants of Rooms of gelovig christen, voor anderen juist te gelovig, te zeer in de weer met woorden als vertrouwen en overgave. Het zij zo. Juist in een stad als Maastricht, waar de bronnen van de samenleving nog in steen te vinden zijn, is het innemen van ruimte op een gelovige manier een onmisbare bijdrage aan het gesprek van burgers, zo interpreteer ik de woorden van Habermas. 

Die vier elementen komen samen, op verschillende manieren. De fysieke plaats, hier in Maastricht is dat Tafelstraat 13, maar in zekere zin geldt ook de website en het emailcontact als een bijna fysieke ontmoeting; er is de sociale samenhang, het weten van bondgenoten, van partners in roeping en idealen; er is de levensbeschouwelijke lijn, waarin mensen van verschillende achtergrond elkaar treffen. Maar belangrijkst is gewoon, steeds opnieuw: dat mensen elkaar treffen. Zoals een stad niet zonder pleinen kan, Onze Lievevrouweplein, Vrijthof en Amorsplein, Plein 1992 en Herdenkingsplein, Markt en de hal van UNS 40, elk met een eigen sfeer, zo kan een universiteit ook niet zonder studentenpastoraat, hoe het dan ook heten mag. Meer begrip van het nu, meer oog voor de toekomst, het mag een naam hebben, het mag een plaats hebben.
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ontwikkelingen
Als ik naar ontwikkelingen kijk, zoals die zich de laatste periode voltrokken hebben, trek ik een paar lijnen.


Als het gaat om de samenleving, kan je zeggen: het zindert van welwillendheid, maar tegelijkertijd suist het van onkunde. Neem een stelling, zo her en der, zelfs door het humanistisch verbond, gepropageerd, ‘alle oorlogen komen door religie’ – en dat na een eeuw die in Stalinisme, Nazisme, Pol Potisme, patriottisme, alle ongodsdienstige bewegingen, zo zwaar gehavend werd. En ook alle bewegingen, waarin juist een alternatieve religie een bepaalde vorm van gelovigen verwekte.


Als het gaat om de kerken, dan lijkt het er soms op dat kerken als instituten nog in een preseculiere samenleving menen te verkeren. Dan veroorloven ze zich uitspraken die door de wijze van presentatie vervreemdend werken, zonder ook maar enigszins hun bronnen, hun schatten, aan het licht te brengen. Dan trekken ze zich terug in een reservaatvorm, zonder dat ze een bijdrage leveren aan de nieuwe taal die de samenleving nodig heeft. Dialoog, dialektiek is dan ver te zoeken.


Als het gaat om Tafelstraat 13, het studentenpastoraat, zie ik veel meer openheid voor godsdienst dan tien jaar terug. Ondenkbaar, dat we toen posters zouden ophangen van de Ichtusbidstond die hier elke woensdag plaatsvond, dit seizoen, veel te bang om geëtiketteerd te worden. Een grotere reikwijdte, inclusief denken, waar ook godsdienst en persoonlijke overtuiging bijhoren, maakt vliegen ook gemakkelijker.


Als het gaat om studenten, heb ik in de kleine tien jaar hier veel verschuivingen gezien. De BaMa heeft een nieuwe groep op pad gestuurd, studenten die na hun bachelorfase bewust kiezen voor een niet vanzelfsprekend vervolgtracé; de toename én de daling van de leeftijd van PhD studenten, bezig met een proefschrift, is een verrijking voor veel initiatieven rond de UM; de duidelijke groei van het aantal goed gemotiveerde en nieuwsgierige buitenlandse studenten is ook iets dat Maastricht goed doet. Daarin kon het studentenpastoraat een rol spelen, en daarmee kon het ook het verlies opvangen van de andere kant: het verlies aan tijd en energie en rust, dat met de nieuwe opzet van de studie nu ook de academische student raakt. Studeren als georganiseerd spijbelen, even time out, even op een afstand naar de dingen kijken en de tijd als zand tussen je vinger door laten glippen wordt steeds zeldzamer. Met name de ontwikkeling van jonge Nederlandse schoolverlaters, ten opzichte van hun vaak wat oudere buitenlandse jaargenoten, doet soms de vraag rijzen: hebben ze door welk beroep er op hun persoonlijkheid gedaan wordt, nu en later?


Maar als ik zulke vragen stel word ik oud, en moet ik mijn plaats aan een ander overlaten, denk ik…

Voor mij is nu de tijd van poststudentenpastoraat aangebroken. Maar Tafelstraat 13, de studentenekklesia, dat bij elkaar geroepen groepje, gun ik alle goeds voor de toekomst. Hoe dan ook heeft het een plaats, in deze tijd!

Reacties

Enkele reacties op deze lezing, een beperkte selectie:

Sjaak Koenis heeft niets met het woord postseculier. Al die post-woorden (postmodernisme bijv.) zijn voor hem zonder meer niet erg bruikbaar. Wat heb betreft leven we nog steeds in een seculiere tijd, is er hooguit soms sprake van een onverdraagzaam secularisme. Dat mensen elkaar volledig in hun waarde laten, en de al dan niet gelovigheid van de ander niet laten meespelen in de acceptatie als medeburgers spreekt voor hem zonder meer voor zich. Koenis heeft moeite met de stelling dat geloof en wetenschap elkaar de hand kunnen geven: geloof is volgens hem een totaal andere categorie. Sinds Spinoza kunnen we daar niet meer omheen.

Wiel Eggen, studentenpastor voor buitenlandse studenten, stelt juist bij dat laatste de vraag. Hebben de velen die uit andere werelddelen komen daar niet een andere mening over?

Pastoor dr. Fons Kurris gaat in op de uitspraak van Gauchet, ‘de mens is hoe dan ook op het onzichtbare gericht en aan hem worden eisen gesteld vanuit het andere’. Het ultieme, dat woord hoort hij vaak de laatste tijd. ‘De ultieme horeca-tijger’zo klonk laatst een compliment bij een uitvaart. Mag het een laagje dieper, of juist hoger, dan dat we het ultieme in dit niveau zoeken? Mooi is het, vervolgt hij, wanneer die ‘andere’ doorzicht geeft op ‘de Ander’. 

Rosemarie Samaritter, integratief therapeute, voorzitter van het bestuur van Tafelstraat 13, wijst op de moeite die jonge studenten hebben met het onderscheiden van geluiden. Een kakofonie in hun omgeving kan zich ook in hun hele zijn nestelen, en tot ernstige problemen leiden. Is een supergestructureerd corporatief studentenbestaan de oplossing? Zij vindt het studentenpastoraat een prima werkplek, waar de polyphonie van stemmen gehoord mag worden, (Habermas) en waar de juiste akkoorden onderscheiden worden. 

Ann Spaas, adjunct-directeur van het Studenten Service Centrum van de Universiteit Maastricht, wijst erop dat zo’n vrije plaats als het studentenpastoraat broodnodig is op een hedendaagse seculiere universiteit. Zeker als het gaat om studenten uit het buitenland, overdonderd door vragen in een seculiere samenleving, hoort zo’n voorziening er zonder meer bij. Daarbij is het belangrijk dat de pastores wel betrokken zijn bij het instituut, maar ‘nergens onder vallen’, hun eigen expertise en verantwoordingslijn houden. Ze deelt de zorg, dat in de BaMa structuur jonge studenten nog maar weinig tijd om te spijbelen hebben, om zich te ontwikkelen en vragen te stellen over wie ze zijn, en waar ze heen willen.

Ed Beuker, voorheen werkzaam op het SSC, herinnert zich de tijden waarin de Universiteit het studentenpastoraat als niet meer zo nodig beschouwde, en is blij dat die lijn geheel is omgebogen. Hij vraagt betrokken bestuurders, zich te realiseren dat er dan ook een verplichting kan zijn bij te springen wanneer de kerk niet meer zelf kan meewerken.

Evelien van der Zon, vroeger als student sterk betrokken, blikt als arts terug op die tijd van student zijn. Met je rugzakje kom je aan, vol vragen, onzekerheden, tijd om te studeren maar meer tijd nog om andere dingen te doen. Ze roept het beeld op van de flipperkast: heen en weer gestuiterd worden, soms vol verlicht, soms donker, soms strafpunten, soms bonuspunten. Het studentenpastoraat is dan een thuiskomplek, rust, zo nodig om je eigen lijn weer te vinden. 

Esther Diederen, r.k. studentenpastor, collega van Roel, herkent het verhaal, en illustreert hoezeer studentenpastoraat een rol kan spelen in het leven van individuele studenten en van studenten die elkaar in het gewone leven voorbij zouden lopen.

Wiel Kusters, hoogleraar letteren, leest een drietal gedichten voor, twee van Martinus Nijhoff, een van hemzelf. De tafel waar glazen kunnen breken, van geluk of verdriet, speelt een hoofdrol. Maar ook raakt hij aan het zien van de ander, en het weten dat de ander jou anders ziet, in het beeld van de merel die in zijn kamer verdwaald is geraakt. 

� Sjaak Koenis, Het verlangen naar cultuur, Nederland en het einde van het geloof in een moderne politiek, Amsterdam 2008. Ook interessant in dit geheel is het boek van L.M. de Rijk voor theocraten en godsdiensthaters, Religie, normen, waarden, Amsterdam 2006, opgenomen in het fonds Poezie, en de publicatie waar ik zelf aan meewerkte, Een veelzijdige verstandhouding, Religie en Verlichting in Nederland, 1680-1850, Ernestine van der Wal en Leo Wessels, uitgeverij Vantilt , 2007. Veel raakvlakken ook in Buigzame gelovigen, essays over religieuze identiteit, Chris Doude van Troostwijk e.a. (red.) Amsterdam 2008, Erik Borgman, in Metamorfosen, over religie en moderne cultuur, 2006 Kampen, gaat ook sterk in op dit thema. 


� Beyond Public and Private, Are we living in a post-secular society?, LISOR Congress 2008,’Religion: public or private?’, Bart Labuschagne. Met dank aan de auteur, voor toezending van het artikel vóór publicatie.


�  ‘Studentenplein’ in Enschede, bijvoorbeeld, overgenomen uit Maastricht, waar Studentenplein de studentengroep is die activiteiten organiseert en ondersteunt; ‘Motiv’ in Delft, ‘Tint’ in Eindhoven, ‘GSp - Studentenplatform voor Levensbeschouwing’, een afkorting zonder puntjes in Groningen. Alle pastoraten samen op � HYPERLINK "http://www.studentenpastoraat-nederland.nl/" ��http://www.studentenpastoraat-nederland.nl/� .


� Jean Jacques Suurmond in dagblad Trouw, 12 juni 2008 


� Luc Ferry & Marcel Gauchet, Religie na de religie, gesprekken over de toekomst van het religieuze, Kampen 2005, vert. van Le religieux après la religion, Paris 2004, in de serie Filosofie in dialoog. Met dank aan pastoor dr. Kurris, die me op deze uitgave attendeerde.


� Habermas vatte zijn mening samen in The Post-Secular Society. What does it mean?, een lezing uitgesproken aan de Universiteit Tilburg, 15 maart 2007. Te vinden in Nexus 50, Europees humanisme in fragmenten. Grammatica van een ongesproken taal. Tilburg 2008. In de Duitse taal, op de site � HYPERLINK "http://www.eurozine.com/articles/2008-04-15-habermas-de.html" ��http://www.eurozine.com/articles/2008-04-15-habermas-de.html� . Hier ook vele verwante artikelen uit diverse hoek.  


� Matteüs 5,6, de zaligsprekingen, in de vertaling van Pius Drijvers. In de NBV luidt de vertaling: Gelukkig wie hongeren en dorsten naar gerechtigheid, want zij zullen verzadigd worden. 


� In het beleidsplan van Tafelstraat 13, ‘Vensters op de toekomst’, dat in 2007 werd vastgesteld, komen drie zuilen ter sprake die met elkaar het werk van het pastoraat dragen. Traditie en zingeving, Ontmoeting en betrokkenheid, en als derde Intercultureel en Internationaal. Deze zijn geschetst vanuit de programma’s, het aanbod, gewenst en reëel. Meer vanuit de functie kom ik tot het hier gebezigde onderscheid in vier groepen.








