Thema: Mission impossible?

Marjolein Cevaal-Erbrink

Missionair over de grens?!

Motieven voor missionaire uitzending naar het buitenland

Is het nog legitiem om over de grens mensen missionair in te zetten?
Theologiestudente Marjolein Cevaal zoekt naar antwoorden.

Tijdens een studiereis naar Servié was ik te gast bij een Hongaarse predikant.
Zijn voornaamste motivatie voor het werk was om de Hongaarse taal en cultuur
voort te laten bestaan. De protestantse Hongaarse gemeenschap vormt een
minderheid in Servié en dus is enig conservatisme zeer begrijpelijk. Tijdens dat
gesprek realiseerde ik me opeens hoezeer nationaliteit ook onze Nederlandse
kerken bepaalt. De PKN bijvoorbeeld is nog lang niet zo multicultureel als de
samenleving zelf! Waar de Hongaarse gemeenschap trots is op haar nationale
bepaaldheid, vormt onze etnische begrensdheid een verlegenheid. Dit soort
ervaringen leert ons veel over Evangelie en werkelijkheid.

In dit artikel wil ik de vraag stellen of wij houdbare motieven kunnen vinden
voor missionaire uitzending naar het buitenland. Nu lijkt die met het voorbeeld
hierboven al positief beantwoord te zijn, maar de vraag is of onze eigen gese-
culariseerde (maar religieus geinteresseerde) samenleving missionaire inzet in
eigen land niet veel harder nodig heeft. Er wordt veel gesproken over missionair
kerk-zijn, church planting en nieuwe (zogenaamde fluide) vormen van kerk-zijn.’
Ontneemt dit ons niet de legitimiteit om mensen over de grens missionair
in te zetten? Kunnen we eigenlijk nog wel geloofwaardig uitzenden gezien de
moeizame geschiedenis met missie en zending? Is er een missiologisch kader
dat ons de mogelijkheid biedt om verantwoord over uitzending te spreken,
waarmee we het paternalisme van de 19°-eeuwse zendingsbeweging achter
ons laten? En ten slotte, welke motieven voor uitzending naar het buitenland
zijn houdbaar? Deze vragen wil ik in dit artikel bespreken, met als vertrekpunt
dat missiologie geen verlengstuk is van Westerse kerkgeschiedenis maar de
wetenschappelijke reflectie op de ontwikkeling van wereldwijd christendom.”
Dit is een belangrijk vertrekpunt, want het stelt niet zozeer de aanwezigheid van
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Westerse geloofsgemeenschappen centraal, maar het geloof van de mensen
overal ter wereld.

Missionaire uitzending vanuit geseculariseerd Nederland?
Lee Hong-Jung, directeur van de oecumenische raad in Korea, stelt dat er in de
geschiedenis vier fasen zijn geweest in het kenmerkende zendingsparadigma.
Elk paradigma wordt getypeerd aan de hand van een model van een zendings-
werker: de pionier, de ouder, de partner en de participant.3

De pionier kwam mee met de Europese expansie in de 16° en 17° eeuw, de
ouder was het model dat de 19°-eeuwse zendingsorganisaties hanteerden in
een context van kolonialisme (zij zorgden voor beschaving en opvoeding), het
paradigma van partner kwam op in de jaren na de Tweede Wereldoorlog, waarbij
de relatie gelijkwaardig moest zijn, en de participant komt om te delen in Gods
zending naar de wereld. Zendelingen gaan mee in de beweging van God en
zijn hier dienstbaar aan. Wederkerigheid in de relatie tussen kerken is hierbij
essentieel: men moet de gaven en noden erkennen van de ander én van zich-
zelf. Alleen zo kan het eenrichtingsverkeer dat de missiologische paradigmata
tot aan 1945 heeft bepaald, overstegen worden. Toch houdt dit model volgens
Hong-Jung neo-kolonialistische afhankelijkheid wel in stand.

Nu we in Nederland het corpus christianum achter ons gelaten hebben (chris-
tendom is geen gemeengoed meer) klinkt de vraag naar missionaire inzet in
eigen land steeds sterker. Mogen we nog wel missionair personeel uitzenden?
De missioloog Andrew Walls laat in zijn boek zien dat het huidige wereldchristen-
dom geen reden is om buitenlandzending van de kerkelijke agenda te halen. Hij
wil evangelisatie meten met drie factoren: (1) hoeveel kerkelijke gemeenschappen
zijn er? (2) hoeveel tekenen van de aanwezigheid van Gods Koninkrijk zijn er?
(3) hoeveel effect van het aanwezige christendom is er op de samenleving als
geheel?>* De laatste twee factoren zijn moeilijk meetbaar. Daardoor kunnen we
niet zeggen dat het christendom haar doelen bereikt heeft. Uitzending kan zich
dus vooral richten op (2) het koninkrijk en (3) de samenleving, want daar ligt nog
het meeste werk.> Dat biedt alvast één missiologisch motief voor missionaire
uitzending: evangelisatie. (Ik maak hier voor het gemak geen onderscheid in mis-
sionair werk als verkondiging of diaconaat; ik zie beiden als kanten van dezelfde
missionaire medaille.e) In Nederland heerst echter wel een religierelativisme
dat het missionaire elan voor hete vuren plaatst: hoe kun je nog staan voor de
waarheid van het christelijk geloof als je weet dat er zoveel religies zijn? Mijns
inziens is dat niet de enige vraag die aan christenen wordt gesteld. Ook een roep
om authenticiteit, discipelschap en getuige-zijn klinkt. Het relativisme heeft als
tegenstem de vraag naar de eigen positionering van individuen.

Missiologisch model voor zending

Sinds 1945 zijn we op zoek naar een nieuw model om zending te beschrijven
zonder de nare bijsmaak van kolonialisme en paternalisme. We hebben nog
geen nieuwe metafoor gevonden voor de zendeling, terwijl er al wel anders
gewerkt wordt.” Colin Marsh, tutor voor oecumenische studies in Birmingham,
stelt voor om niet meer over sending te spreken maar over sharing als sleutel-
concept.8 Partnerschap is een model van wederkerig delen en in dat model
staat God in het centrum van zending; Missio Dei -theologie wilde zending weer
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als activiteit van de Drie-eenheid in de wereld zien, waarbij kerken als partners
deelnemen aan Gods zending (Missio Dei). Hierin worden kerken wereldwijd
betrokken.? Hoe moeten we zending als partnerschap dan vormgeven?

Ik noem drie ‘regels’: 1) alle kerken die meedoen, moeten deelnemen aan
uitwisseling, dus zowel zenden als ontvangen, 2) uitwisseling tussen zuidelijke
landen heeft de voorkeur en 3) zendelingen moeten terugkeren naar hun thuis-
land om daar de universele dimensie van de kerk over te brengen. Alleen dan
is er echt sprake van wederkerige ontmoeting.'

Hong-Jungs betoog loopt uit op een voorstel om niet langer over partner- petwerken
schap te spreken maar over netwerken. In een tijdperk van Twitter, Hyves en
Facebook is een netwerk makkelijk voor te stellen als een communicatiesysteem
waarbij iedereen contact heeft met iedereen. Zo schreef Michael Nazir-Ali al
in 1990 dat zending een beweging ‘from everywhere to everywhere’ zou wor-
den." Hong-Jung gaat het er vooral om dat een netwerk een nieuw model biedt
waarin egalitaire relaties, een holistische mensvisie, interactie en bereidheid
met elkaar te delen meer ruimte kunnen krijgen dan in het partner-model.”
Hij wil zo de gevaren van het partnerschapsmodel voorkomen. Mijns inziens
zijn de gevaren die hij noemt alleen reéel bij een verkeerde toepassing van
partnerschap, maar wil partnerschap net zo goed egalitaire relaties. Daarom is
het netwerkmodel te combineren met een partner-aanpak: vanuit een netwerk
van relaties opereert de zendeling als partner. Anthony Gittins, missioloog aan
Chicago’s Catholic Theological Union, wijst erop dat de zendeling als partici-
perende observant zoekt de ander te verstaan zoals hij zichzelf verstaat. In de
ontmoeting moet dus een grote vertaalslag komen: niet vanuit de eigen con-
cepten kan ik een ander begrijpen maar alleen vanuit zijn wereldbeeld.” Gittins
voegt er eerlijk aan toe dat deze vertaalslag niet voor iedereen is weggelegd."

Motieven voor uitzending

Zendingsorganisaties moeten zichzelf dus vooral zien als bemiddelaars van
netwerken. Binnen die netwerken staan gelijkwaardigheid en gelijke participa-
tie centraal. Nu kunnen we ons wenden tot de vraag: om welke redenen zijn
netwerken gebaat bij personele uitzending naar het buitenland? Immers, het motieven om
uitwisselen en/of delen van goederen vormt een vraagstuk op zich™ en kent it te zenden
eigen problemen (machtsongelijkheid, grotere structuren waar buiten niet te
handelen valt, enz.). Ik bespreek drie motieven: a) delen van wat we hebben,
weten en kunnen; b) delen in wat anderen hebben, weten en kunnen; en c)
bemiddelend present zijn.

a) Uitzending om te delen van wat we hebben, weten en kunnen klinkt meteen
als het ouder-model dat we bij Hong-Jung tegenkwamen. Lopen we hier niet
meteen in de strikken van het oude paternalisme? Hier wil ik tegenin brengen
dat er met het ontwikkelingssamenwerkingaspect niets mis is, mits het maar
zorgvuldig gebeurt. Hierbij is het bijvoorbeeld belangrijk dat de hulpverlenende
instantie niet zonder meer bepaalt waar de personele inzet nodig is. Mari
Smits, onderzoeker van de geschiedenis van Nederlandse ontwikkelingssamen-
werking, benadrukt in een artikel dat de missie- en zendingsorganisaties niet
onderdoen voor andere vormen van hulpverlening: ‘In de loop van 55 jaar heeft
de traditionele missie en zending zich getransformeerd tot moderne profes-
sionele ontwikkelingsorganisaties die niet alleen de particuliere inbreng in de
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Nederlandse ontwikkelingssamenwerking representeren, maar ook onmisbare
pijlers zijn geworden van het Nederlandse ontwikkelingsbeleid.’16 Bovendien is
concreet er de laatste tijd veel meer licht geworpen op de aardse, materiéle kant van het
bestaan meer Evangelie. Barmhartigheid en gerechtigheid gaan niet alleen over geestelijke
in beeld gezondheid maar ook over het concrete bestaan."” De Bijbeltekst ‘armen zullen
er onder jullie altijd zijn’ (Dt. 15,11, Mk. 14,7) roept ons eerder op om naar de
minder bedeelde om te blijven zien dan om terneergeslagen te worden. Niet
alleen in materiéle zin, maar bijvoorbeeld ook op het gebied van onderwijs
kunnen we delen van wat er op Nederlandse bodem voor handen is. Dit ligt
gevoelig aangezien kennis in de geschiedenis vaak zonder vertaalslag op de
ander over gebracht werd.'® Maar betekent dit dat modellen, inzichten, opvat-
tingen niet meer transporteerbaar zijn naar andere delen van de wereld? Dan
blijft er niet meer over dan dat iedereen op zijn eigen eilandje zit. We moeten
bereid zijn om te onderzoeken hoe de ander in zijn context aan kennis komt en
welke kennis nodig is voor ontwikkeling. Ten slotte is het uitdelen van wat we
kunnen een element dat ook in personele uitzending ingezet kan worden. Een
gemeenteopbouwer uit Amersfoort kan behulpzaam zijn aan een middelgrote
stad in het buitenland door zijn successen en tegenslagen te delen. Hij kan (al
lerende) vanuit zijn deskundigheid een bijdrage leveren aan de ontwikkeling
van een buitenlandse stadsgemeente. Ter plaatse heeft men kijk op wat er in
die context werkt, maar ook behoefte aan een uitwisseling van mogelijkheden,
die van ‘buiten’ kunnen worden aangedragen. Bovendien kunnen kerken in het
buitenland (vooral wanneer zij een minderheid vormen) zelf niet draagkrachtig
genoeg zijn om het hoofd boven water te houden of veranderingen door te
voeren. Hulp vanuit het buitenland is hierbij geen schande. De ontvangende
kerk hoeft niet de armere partij te zijn natuurlijk. Zendingsstructuren zouden
het mogelijk moeten maken dat elke kerk kan uitzenden en ontvangen.'

uitzending b) Uitzending om te delen in wat anderen hebben, weten en kunnen is het
zet aan tot tweede motief dat ik aandraag om missionaire uitzending naar het buitenland
te ondersteunen. Uitzending leert de uitgezondene, zoals ik in mijn ervarin-
gen in Servié, de eigen context scherp in het vizier te krijgen. In Servié was
de etniciteit zo bepalend, dat de vraag zich voordeed hoe legitiem etnische
beperktheid is. In Nederlandse kerken zag ik niet dat etniciteit een grote rol
speelde, totdat ik de vraag ernaar leerde stellen. Bijbellezen met christenen
in Afrika, Latijns-Amerika en Azié laat perspectieven oplichten die wij allang
vergeten zijn. Elementen die niet in onze belevingswereld zitten (martelaar-
schap, onderdrukking, bevrijding) hebben in the global South wél betekenis.
Ook kan uitzending een ervaring geven van bemoediging en bewustzijn van
de wereldwijde oecumene. Daarnaast laat Martha Frederiks, missioloog aan de
Universiteit Utrecht, zien dat het interculturele christendom ook een leerschool
is voor multiculturaliteit. Zowel in het wereldchristendom als in multiculturele
samenlevingen is het nodig om een balans te vinden tussen enerzijds respect
en bevestiging van ieder individu en gemeenschap in zijn/haar anders-zijn (reli-
gieus, sociaal, cultureel, seksueel etc.) en anderzijds een kritische dialoog met
elkaar. Wereldchristendom heeft een lange geschiedenis van het vinden van
deze balans, hoewel niet altijd succesvol.*® Uitzending is de wijze waarop deze
eenheid in verscheidenheid ervaren kan worden en biedt zo leermogelijkheden.

kritische
dialoog
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Ten slotte wijs ik nog op de gebieden waar geleerd kan worden van de interac-  zending reikt
tie tussen de uitzendende en de ontvangende kerken.”' Als voorbeeld van zo’'n theologische
bijdrage, neem ik acht theologische inzichten vanuit de zending op:*

1) In zending zien we dat onze kwantificeerbare modellen niet de enige bena-
dering voor zending zijn; management, efficiéntie, voorspelbaarheid is ook niet
alles. De kerken groeien ook door Bijbelstudie, navolging en de aanwezigheid
van de Geest.

2) Kerken groeien niet alleen maar vanwege voldoende financiering. Financiéle
hulp werkt juist een afhankelijke houding in de hand en staat de ontwikkeling
van een eigen missionaire visie in de weg.

3) De eigen beweging van de Heilige Geest moet erkend worden in de dynamiek
van buitenlandse kerken.

4) Bijbelvertaling is essentieel voor zending.

5) Buitenlandse kerken hebben vaak een holistisch begrip van zending, tegen-
over de Westerse kerken die het fysieke en het geestelijke uit elkaar trekken.

6) Buitenlandse kerken begrijpen vaak beter dat offerbereidheid bij evangelisa-
tie inbegrepen is.

7) Buitenlandse kerken tonen vaak meer afhankelijkheid van gebed.

8) Er is te leren van de zendingsstrategieén die kerken in andere landen hante-
ren. Een voorbeeld hiervan zijn Filippijnse vrouwen die in Pakistan gaan werken
om zo ook het Evangelie te verspreiden.”® Deze acht lessen laten ons zien dat
uitzending een leerzame onderneming is waarbij het ontvangen van de ander
een essentieel aspect vormt.

inzichten aan

c) Uitzending om bemiddelend present te zijn. In recente missiologische
literatuur kom je tegen dat zendingswerk ook verzoening tot doel zou moeten
hebben. Robert Schreiter bijvoorbeeld houdt een pleidooi voor een theologie
van verzoening en vredestichten: door te werken aan het helen van wonden
uit het verleden en aan het moreel reconstrueren van een verdeelde samenle-
ving, wordt Gods verzoenend werk verkondigd en uitgevoerd.”* Uitgezondenen
kunnen zo verzoenend aanwezig zijn in conflictueuze gebieden. Niet omdat
zij de uitweg van tevoren weten, maar omdat zij van buitenaf komen en de
partijen kunnen helpen elkaar te verstaan. Bemiddelende presentie dus. Dit
heeft als einddoel: shalom op aarde, een diepe vrede met elkaar en met God.
Zendelingen zijn de ‘channels of God’s peace’, zegt de Britse voormalig secreta-  global
ris van de wereldzendingsraad, Daniel Preman Niles.?

Het beeld van een zendeling als ‘channel’ heeft nog een andere kant: de zen-
deling die verbindingen legt in de postmoderne wereld waar de verschillen al
gauw tegenstellingen worden. ‘In a global world with all its diversity, the ques-
tion is how people of different communities can seek the truth together and
build a world of harmony, justice, and love.”® Antropoloog en missioloog Paul
Hiebert ziet de zendeling als werkzaam in een globale wereld waarin het zoe-
ken naar eenheid in theologie en kerk een centraal vraagstuk is. Hij wil globale
netwerken ontwikkelen die dialogen, partnerschappen en netwerken van saam-
horigheid en dienstbaarheid organiseren. Deze globale netwerken beginnen
lokaal en breiden zich uit naar een globaler niveau. Om de stap te maken van
lokale gebeurtenissen naar globale betekenis, is global mediation nodig: bemid-
delaars die bruggen bouwen tussen verschillende groepen. ‘But this process

mediation
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requires global mediators who break down the walls that divide humans and
build bridges of understanding and fellowship.”’ Zo is de zendeling niet alleen
nodig als pionier (om het Evangelie te brengen) maar ook als bemiddelaar. De
uitgezondene staat tussen twee culturen in en heeft als taak om daartussen ver-
banden aan te brengen. Zendelingen zijn de mensen die bij uitstek het gesprek
over contextualisering van het Evangelie kunnen voeren. Hiebert beschouwt
de zendeling niet alleen als bemiddelaar tussen christendom en cultuur, maar
ook als bemiddelaar tussen christendom en andere godsdiensten en kerken
wereldwijd.28 ‘Zij [uitgezondenen en transnationale kerkleiders — MC] moeten
theologen van verschillende culturen helpen elkaar diep te verstaan en zich
meer bewust te worden van hun eigen culturele perspectief.”

Uitzending binnen een netwerkstructuur: de zendeling als netwerker
Net zoals communicatie niet gezien kan worden als een losse boodschap van
niet langer zender naar ontvanger, zo kunnen we zending niet langer zien als eenrichtings-
eenrichtings- verkeer. De zendeling bevindt zich in een systeem van interacties en functio-
neert daarbinnen, gedreven door de kracht van de Heilige Geest. De vraag was
of uitzending naar het buitenland legitieme redenen heeft en of geloofwaardig
uitzenden mogelijk is na een lange koloniale geschiedenis. Personele uitzen-
ding naar het buitenland heb ik gelegitimeerd vanuit het netwerk/partnerschap-
model 3° De uitgezondene is onderdeel van een netwerkrelatie, waarin ‘delen
van’ en ‘delen in’ belangrijke motieven vormen. De uitgezondene heeft een
bemiddelende functie, waarbij verzoening en vredestichting in situaties een rol
kan spelen. Uitwisseling van personen in een missionaire organisatie heeft dan
niet meer de bijsmaak van paternalisme, hiérarchie en bevoogding maar draagt
bij aan het onderlinge verstaan en begrijpen van mensen in verschillende con-
texten. Missionaire inzet als hulpverlening is niet iets om zich als kerken voor
te schamen maar maakt waardig onderdeel uit van een netwerk van ontwikke-
lingssamenwerkingsorganisaties. De vraag naar een netwerker tussen kerken,
culturen en bevolkingsgroepen verschaft uitzending missiologische legitimiteit,
ook al is er op eigen bodem nog genoeg missionair werk te doen.
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