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     Van 1940 tot 1954 gaf ik mijn leven in handen van de franciscanen, van zes jaar kostschool via zeven jaar kloosterleven tot en met priesterwijding. Pas veel later kwam ik er achter dat ik mij nooit bewust ben geweest van de betekenis van Franciscus, evenals ik mij ook nooit de vraag gesteld heb wat ik eigenlijk geloofde. Het was allemaal vanzelfsprekend. De laatste twintig jaren, sinds wij regelmatig in de Dominicus komen, heb ik mij steeds meer bezig gehouden met vragen over mijn eigen geloof en zie, daar kwam in mij ook een boeiende en mystieke Franciscus naar boven. Ik wil u over die Franciscus vertellen en hoop dat u uw eigen Franciscus daar mee ook een beetje leert kennen. 
Mijn Franciscus
     Om te beginnen ben ik jaloers op Franciscus vanwege de keuzen die hij maakt: van stinkend rijke ondernemer naar totaal arm, van een rumoerig en kwistig leven naar de eenzame stille wereld van gebed, van oorlog met een nabije stad naar vrede onder mensen, van onverschilligheid voor zijn omgeving naar de goddelijke schoonheid in de natuur, van kerkelijk gewoontelid naar zingende lofprijzingen van de Allerhoogste. Hij kiest zonder na te denken want hij weet wat hij wil: het evangelie Jezus, de zoon van God zo letterlijk mogelijk volgen. Hij kiest zijn weg als een geestelijk avontuur waarvan hij de afloop niet kent, maar dat hoeft ook niet want hij vertrouwt in God. 
En dan te weten dat ik nog niet lang geleden maandenlang geworsteld heb om mijn eigen weg als gelovige samen met anderen te vinden! En dat ik na veel lezen en denken eindelijk mijn Franciscus een beetje heb leren kennen!
     Wat mij vervolgens erg aanspreekt is dat Franciscus bij het zoeken van zijn weg niet redeneert, niet theologiseert, niet bang en onzeker is, geen voorzorgsmaatregelen neemt maar gewoon doet wat hij tegen komt. Hoort hij een stem die hem zegt dat hij de kerk moet gaan herstellen, dan stort hij zich er in, zonder te twijfelen of dat materieel of geestelijk bedoeld is en prompt gaat hij hard aan het werk in het vervallen kerkje van Portiuncula, maar zorgt wel dat hij ook kan bidden. De totale armoede neemt hij letterlijk en zonder menselijk opzicht loopt hij bedelend, in lompen en blij zingend voor God door de stad. Wil hij bidden en zich bezinnen op zijn leven, dan trekt hij zich terug in de stilte van de natuur waar hij voor het eerst zijn ware God ontmoet, niet die van de hemel of de paus of de rijke adel, maar de God die aanwezig is in dieren en planten, in al wat leeft, en in de hele schepping met bergen en dalen, met zee en uitspansel, in de hele wereld en het heelal. Wil hij weten of de mohammedanen in God geloven dan stapt hij er op af, luistert naar hen en spreekt over zijn lof en dank aan de Allerhoogste en hij maakt contact met hen op voet van gelijkheid. Hoort hij van roversbenden die medemensen met geweld hebben bestolen dan zoekt hij ze op en leest ze de les maar toont ze ook de weg naar vergeving; en ze doen het nog ook. Hij hoort van de melaatsen die met hun besmettelijke ziekte door iedereen worden gemeden, maar hij gaat naar hen toe, omhelst ze om hen moed te geven en overtuigt hen dat God ook in hen aanwezig is. Dan trekt hij zich terug in eenzaamheid en ervaart dat God ook in hem aanwezig is en vraagt hij vergiffenis voor zijn eigen fouten.
      Wat hoor ik daar? Gelooft Franciscus in een tegenwoordigheid van God in de natuur, in de dieren, in de mensen, in hemzelf? Waar is bij hem, toen al, die God in de hemel gebleven waar de kerk zich op beroept? Wat betekent dan de kerkelijke autoriteit van de paus die de macht zou hebben over de moraliteit van de mensen in hun dagelijks leven? En waar blijven dan de absolute waarheden van de dogma’s? Heeft Franciscus zich van al dat absolute losgemaakt?     
     Nog meer: Franciscus neemt het initiatief van de kerstkribbe waar hij zijn geloof in God heel dichtbij ons mensen brengt: God aanwezig in baby Jezus zijn Zoon, geboren in diepste armoede, en in zijn moeder Maria (en Joseph ook natuurlijk), en daaromheen de armste mensen, de via een ster zoekende buitenlanders, de dieren vlak bij en Gods engelen die zingen dat het een lust is! Elders schrijft Franciscus dat God, die aanwezig is in de mens Jezus, mede met Hem heeft geleden en is vermoord; hij ziet God aanwezig in lijden en dood en evenzeer aanwezig als de Allerhoogste in de schepping. Voor Franciscus is God aanwezig voor al het onverwoestbare Goede. Zijn gebeden met zijn broeders zijn vol dankbaarheid en geven zelf ‘alle goeds’. 
     Franciscus inspireert een groot aantal mensen die zijn levenswijze willen navolgen, alleen al vanwege dit geestelijk avontuur waar diep geloof samen gaat met vrijheid, precies zoals Jezus deed. Al gauw willen veel volgelingen samen op weg, prekend over de God van het goede. Als hun aantal snel aanwast verdeelt Franciscus ze in groepen en zoekt in het evangelie van Lucas (6.29, 30 en 10,8) hoe Jezus zijn apostelen de wereld instuurde: 
“Zij mogen zich niet verzetten tegen wie hun kwaad doen. Als iemand je op de wang slaat, biedt hem dan ook de andere wang aan en weiger iemand die je je bovenkleed afneemt niet ook je onderkleed. Geef aan ieder die iets van je vraagt en eis je bezit niet terug als iemand het je afneemt. Ik raad mijn broeders aan,om terwijl zij door de wereld gaan, niet te twisten en te bekvechten of anderen te oordelen. Maar zij moeten mild, vredelievend en bescheiden zijn, vriendelijk en nederig, met iedereen respectvol praten zoals dat hoort”. Franciscus stuurt zijn volgelingen de wereld in om door hun ‘goede’ gedrag de ‘goddelijke’ mentaliteit te verspreiden zoals hij zelf ook doet: zij tonen de ware vreugde bij tegenspoed, zij brengen vrede in het gewone dagelijks leven en loven God de Allerhoogste.  Wel tien jaar lang stuurt Franciscus de steeds meer groeiende groepen met deze zending de wereld in en hij ging zelf altijd mee.   
     De toenemende groep volgelingen, gehuld in lompen, levend van aalmoezen, zingend met Franciscus samen, vraagt om een organisatie die door de kerk wordt goedgekeurd anders worden ze bestempeld als ketters. De eerste regel van Franciscus bestond uit Bijbelteksten en toen van hoger hand een kerkelijke regel aan de orde kwam gaf Franciscus de leiding over aan een broeder die hij geschikt vond. Zelf was hij toen, vijf jaar voor zijn dood, niet meer zo gezond. Franciscus legde zich neer bij de beslissing van de kerk en die maakte er een kloosterlijk leven van volgens de Benedictijnse traditie.  Dit was tegen de wil van Franciscus en gelukkig heeft hij de vele splitsingen onder zijn volgelingen niet meegemaakt.   
     Opvallend veel werk had Franciscus heel zijn leven gemaakt van het dagelijks gebed. Hij had een enorm geheugen van Bijbelse teksten, vooral van de psalmen. Maar ook schreef hij veel gebeden volgens de gewoonten van de kerk in de tijd dat hij leefde. Blijkbaar voelde hij zich daartoe gebonden maar naarmate hij zich de laatste jaren terugtrok in eenzaamheid groeide in hem een vrije mystieke gerichtheid op God die zich uitte in de ontvangst van de wonden van Jezus aan het kruis. Na zijn dood leefde hij steeds meer voort op de mystieke hoogte van zijn Zonnelied die hem losmaakte van de aarde waar hij leefde. Nu, ruim zeven eeuwen later, zie ik samen met velen Franciscus als een diepgelovige mystieke man die door de vrijheid van zijn contact met God, overal in de schepping God aanwezig ziet. Hij blijft ons mensen inspireren om, in contact met elkaar en de hele wereld, te werken aan het Goede dat ooit zal leiden tot Gods Koninkrijk dat volgens Jezus “nabij is”.
Frederick Franck
     Frederick Franck (1909 – 2006) heeft niet voor niets de Icoon van Franciscus geplaatst in het midden van zijn Museum ‘Pacem in Terris’ in Warwick NY. Hij kreeg die inspiratie toen hij las over de aardbeving in Assisië. Hij zag meteen in zijn fantasie de Icoon voor zich, belde Bruce de metaalbewerker, maakte van karton de vormen van zijn fantasiebeeld en in enkele dagen was het Icoon geschapen. Zo ontstonden zijn meeste Iconen, tekeningen en boeken sinds hij van jongs af aan nadacht over zijn levensvraag: “Wat is de betekenis van het MENS zijn” en hij van een Boeddhistisch monnik had geleerd: “ De zin van het leven is ZIEN”. 
     Frederick Franck was in Maastricht geboren uit een agnostische familie, en was erg geïnteresseerd in beelden van de katholieke kerk. Zo leerde hij in de Griekse les dat de ‘Ichthus’ (vis) een van de oudste symbolen is van Christus; prompt tekende hij een grote vis en toen hij in een volgende les hoorde over het Mystieke Lichaam tekende hij allerlei gezichten in het ‘lichaam’  van de vis en zag in zijn droom dat die vis vrij vloog boven de Lieve Vrouwe Kerk! Meer nam hij in zijn leven niet mee over het bestaande christendom, maar wel wilde hij alles weten van het concrete Boeddhisme en Hindoeïsme en bezocht hij daarvoor meermalen India en Japan! 
     Zijn kunst werd steeds meer religieus zonder theologie of filosofie, maar het samengaan van ‘Mensen’ en ‘Zien’  kon hem plotseling inspireren tot een Icoon zoals die van Franciscus. Opvallend daarin zijn de armen omhoog, net als bij zijn laatste werk, de Pieta; volgens hem een dubbele betekenis van “wat moet ik hiermee” en “heel de wereld kan ik overgeven aan het Goddelijk Goede. De vogels zingen van de vrije Mystieke overgave! Hoe meer ik Iconen van Franck zie, des te meer zie ik hem naast Franciscus als de Mysticus die in vrijheid omgaat met het Goddelijke.       
Meer informatie over Frederick Franck: zie De Herschapen Icoon, te bestellen bij Dominicus Boekhandel of bij e mail <wibageusau@.nl) met CD €16.50
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