Overweging bij  Lucas 13, 10-17: Genezing van de kromgebogen vrouw.

Wat zouden we hem graag hier hebben in deze tijd, Jezus de genezer! Alle problemen in één keer opgelost! Zou het?!
[bookmark: _GoBack]Ja, net als in vele bijbel verhalen, wordt Jezus in de lezing die we zojuist hoorden, als de grote genezer ten tonele gevoerd. Was Jezus in zijn tijd dan een echte wonderdokter? Geen idee, ofschoon de verhalen vaak wel behoorlijk spectaculair klinken. 
Maar, zoals meestal in de bijbel, gaat het bij die verhalen eigenlijk niet om het oppervlakkige verhaal. Het gaat om wat daar onder ligt, de diepere laag. Deze verhalen zijn niet bedoeld om ons te vertellen wat lang geleden gebeurd is, maar ze gaan over dé mens en zijn problemen, levensopdrachten. De universele mens, toen en in alle tijden. 
Ze gaan ook over ons. De kromgebogen vrouw in dit verhaal staat voor ons allemaal.

Menig mens heeft wel iets in zijn leven meegemaakt dat een verstorende invloed heeft gehad op hem of haar als persoon. Een verharding, verstarring, angst of wrok kunnen het gevolg zijn. Dat kan zich lichamelijk uiten als een verkromming of een ziekte, maar het kan ook puur van binnen woekeren, als een zieke geest. En dan kan het zover komen, dat je niet meer in staat bent de mensen en de wereld om je heen aan te kijken. Dat lukt niet meer, als je letterlijk of figuurlijk kromgebogen staat.
Je bent gevangen in je eigen geest en lijf, opgesloten.

Jezus kan dat in het verhaal niet aanzien. Hij bevrijdt de vrouw, zet haar rechtop en opent haar weer naar het leven. 
Jezus neemt hier kennelijk het initiatief, dat is in de meeste genezingsverhalen niet het geval. Wat betekent dat? Zat de vrouw zo ver in zichzelf opgesloten dat ze Jezus misschien niet eens kende? Of had ze er geen erg in dat hij in de buurt was? Misschien kwam de mogelijkheid van genezing gewoon niet meer in haar op, zo vergroeid als ze was met haar handicap? Van een groot geloof is bij deze vrouw ook geen sprake, maar toch heeft Jezus kennelijk zo’n medelijden met haar, dat hij zich over haar ontfermt. 
Moest Jezus haar min of meer wakker schudden?

Hebben wij soms ook niet een “wake-up-call”, om het maar eens in goed Nederlands te zeggen, nodig, om ons te realiseren dat we op een verkeerd spoor zitten?  Individueel èn als gemeenschap.
Zo vastgeroest als we zijn in oude gewoontes en overtuigingen, zíen we de mogelijkheid van een verandering vaak niet eens meer, noch de noodzaak ervan. Daarvoor is soms een enorme dreun nodig, het verlies van een baan, ziekte, een scheiding. Of een virus!
En kunnen we dat dan alleen, die genezing, of ommekeer? Of hebben we daar toch een handje hulp bij nodig? Zo simpel als toen, in de lezing, is dat helaas niet meer.

En opeens moet ik denken aan een verhaal dat ik pas gelezen heb in het boek over Ubuntu, van Annette Nobuntu Mul. Ubuntu is het eeuwenoude filosofische concept uit Zuidelijk Afrika, dat wereldberoemd is geworden door verzoeners als Nelson Mandela en Desmond Tutu. “Ik ben omdat wij zijn”, zegt het; samenleven vanuit medemenselijkheid, verbinding en liefde.
Het verhaal in het boek gaat over Amy Biehl, een jonge Amerikaans studente, die zich vanaf 1993 vol overgave wijdt aan het ontwikkelen van de multiculturele democratie in 
Zuid-Afrika. Als zij een half jaar in Zuid-Afrika woont, geeft ze op een dag twee zwarte jongens een lift naar huis. Daardoor komt ze met haar auto terecht in een bloedige demonstratie van een woedende zwarte menigte tegen de blanke politie. Het feit dat Amy blank is, wordt haar noodlottig. Vier jonge jongens sleuren haar uit de auto en vermoorden haar. De jongens worden veroordeeld tot 25 jaar gevangenis.
Twee jaar later gaan de ouders van Amy naar Zuid-Afrika om het levenswerk van hun dochter, alsook de achtergrond van de jongens te leren kennen. Ze gaan de townships
in en ontmoeten de moeders van de moordenaars van hun kind.
En dan doen ze iets wat velen niet kunnen begrijpen: ze ondersteunen de jongens in hun amnestieverzoek en spreken in het openbaar hun vergeving uit.
De vier jonge moordenaars krijgen geen 25 maar 4 jaar gevangenisstraf. Met twee van de 
vier jongens houden de Biehls intensief contact.
Als Easy en Ntobeko, zoals de twee jongens heten, uit de gevangenis komen, “adopteren” 
de ouders van Amy hen zogezegd en betalen hun schoolopleiding. 
In de Amy Biehl Foundation die enkele jaren later wordt opgericht, zijn Easy en Ntobeko tot op vandaag de twee projectmanagers. Voor de 2300 straatkinderen die er naschools in 6 centra worden opgevangen, zetten zij zich in om de cirkels van uitzichtloosheid, geweld en vergelding te doorbreken. Nu en in de toekomst.

En ik vraag me af, is dit hoe genezing nú werkt? Zijn wij mensen niet Gods handen en voeten? Alléén, uit zichzelf waren Easy en Ntobeko niet rechtop gekomen. Het was de liefde van Amy’s ouders die bij de jongens de doorbraak bracht, zoals ze later zelf vertelden.
Deze liefde heeft de vergeldingscyclus doorbroken.  De vergeving en liefde van Amy’s ouders dienen nu als voorbeeld voor duizenden straatkinderen: dagelijks leren ze dat wraak en vergelding niet de weg naar rechtvaardigheid zijn.
Een daad van genezing met een enorme reikwijdte dus.

Is liefde niet hét werktuig van de Eeuwige, in de tijd van Jezus en nog steeds?
Niet het star vasthouden aan ingesleten gewoontes, aan wetten en regels, zoals ook bij de overste van de synagoge uit de lezing is te zien, maar openstaan voor de ander, met echte aandacht en liefde. Met daadkracht ook, sabbat of niet.
De God die in de bijbel ter sprake komt is altijd de God die mensen wegroept uit waar ze eigenlijk niet thuishoren, hen bevrijdt en met hen een nieuw begin wil maken. 
Een mensenleven, deze wereld, kán anders. En daarvoor heeft de Eeuwige mensen nodig als de ouders van Amy Biehl.
Alleen samen, vanuit liefde en met vereende krachten, de Eeuwige en wij ménsen, kunnen we het aanschijn van de aarde vernieuwen. Kan een nieuwe geboorte werkelijkheid worden.
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