Hanna-Barbara Gerl-Falkovitz

Hoffnung als Grundlage von
Spiritualitat

,Hoffnung ist das Vertrauen auf Gottes
Vollendungsmacht* (Romano Guardini).!

»Opiritualitdt driickt in threr Grundgebdrde
Hoffnung aus.“ Daher setzt sich die Autorin
zundchst kritisch mit Ernst Blochs ,, Prinzip
Hoffnung “ auseinander. Hoffnung wird darin
auf das kiinftige menschliche Kollektiv redu-
ziert, ein ,Reich Gottes — ohne Gott“. Dem-
gegeniiber ist die Bibel erfillt von einer Hoff-
nung, die sich auf die Vollendung in Gott hin
ausrichtet. Solche Hoffnung als Basis von
Spiritualitdt macht auch zum Gesprdch mit
anderen Spiritualititen fdhig. red

Vorweg: Was heifit Spiritualitdt?

Spiritualitit bedeutet wortlich Geistigkeit,
genauerhin: Geistbegabtheit, Getriebenwer-
den vom Geist. Der Sinn des lateinischen
Begriffes spiritus enthilt die Bedeutungen
Wind, Atem, Dynamik, pulsierendes, rhyth-
misches Leben, Verdnderung. Auch das
deutsche Wort Geist, das nach dem Grimm-
schen Worterbuch etymologisch urspriing-
lich mit Gischt zusammenhéngt, meint auf-
sprithendes, vom Wind nach oben gewirbel-
tes Wasser, schdumendes, perlendes Leben.

In den letzten Jahren hat der Begriff Spiri-
tualitat groBe Verbreitung gefunden und so
die frither verwendeten Begriffe Frommig-
keit, Erbauung, Gebetsleben, auch Aszetik
umfassend ersetzt.? Dadurch hat sich einer-
seits eine verschleiernde Unschirfe einge-
stellt. Andererseits 148t sich Spiritualitat ge-
rade deswegen als iibergreifende Gréfie auch
auf die nichtchristlichen Religionen anwen-
den, namlich als einheitliche Grundform re-
ligiosen Vollzugs begreifen und gewisser-
mafBen ,okumenisch” verstehen. Spiritua-
litat ist gleichsam , Grundwasser® der ver-
schiedenen Religionen, als menschliche
Haltung der Anbetung und Anerkennung
des ,,Heiligen“. So ist neben der unvermeid-

! Romano Guardini, Der Rosenkranz unserer lie-
ben Frau, Wiirzburg 21949, 51.

* Vgl. Dictionnaire de Spiritualité, Ascétique et
Mystique. Doctrine et Histoire. 16 Bde. in 21 Teil-
bénden. Paris 1937-1995; Themenheft ,Spiritua-
litat* der IkZ , Communio® 3/94; Christian Schiitz
(Hg.), Praktisches Lexikon der Spiritualitat, Frei-
burg 1988.
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lich modischen Nuance des Begriffs auch ein
interreligitser Sachbezug wahrzunehmen.
Dennoch steigt aus dem gemeinsamen
,Grundwasser” Verschiedenes auf, eine
Vielfalt von Hoffnungen auf eine bunte, heu-
te synkretistisch durchwobene Vielfalt von
Zielen. Daher ist es entscheidend, in der Po-
lyphonie spiritueller Haltungen die Tone zu
unterscheiden, ja das unterscheidend Christ-
liche, das dem unterscheidend Jiidischen tief
verwandt ist, gerade nicht abzufélschen.
Christliche Wegsuche ist so vage nicht und
sollte sich auch nicht so geben: , Er nahm
Fleisch an, und so ist er der Weg. Deswegen
wird dir nicht gesagt: Gib dir Miithe, den Weg
zu finden, auf dem du zu Wahrheit und Le-
ben gelangst; das wird dir nicht gesagt. Du
Fauler, steh auf! Der Weg selbst ist zu dir ge-
kommen und hat dich aus dem Schlaf ge-
weckt — sofern er dich aufgeweckt hat: Steh
auf und geh!“® Da solche Worte nicht iiber-
heblich, vielmehr ermunternd gemeint sind,
sollen sie im folgenden ihr fundamentum in
re aufweisen. Wie sich dieses Fundament zu
anderen spirituellen Entwirfen stellt, wird
sich erweisen.

Vorweg: Was heifit Hoffnung?
Auch im Blick auf eine berithmt gewordene

'Philosophie

Spiritualitdt driickt in ihrer Grundgebarde
Hoffnung aus: Hoffend streckt sie sich auf
ein ersehntes Ziel, auf etwas oder jemand in
der Zukunft. Hoffnung ist adventlich. Wenn
sich erfiillt, was sie erhofft, stirbt sie nicht
so, wie das welke Blatt vom Baum abfallt,
sondern wie die Knospe in der Bliite ,stirbt”
und wie das Korn in seiner Frucht. Hoffnung
stiirzt sich als Rennlaufer ins Ziel; dort wan-
delt sie sich in Freude und Dank. Dort wan-
delt sich Zukunft in Gegenwart, ebenso
wandelt sich Begehren in GenuB. Hoffnung
meint sich nicht selbst, gefillt sich nicht
selbst in ihrer Unerfiilltheit; sie streckt sich
aus — und ergibt sich in das volle Gliick des
Ankommens. Sie ist das Auge des Spéahers,
der — in den alten Sagen — lidlos iiber der
Ebene briitet, bis sich Staub erhebt und den
Erwarteten, den Konig, den Heerfiihrer, die
Herrin anzeigt.

¥ Aurelius Augustinus, Kommentar zum Johannes-
evangelium, zitiert nach: Magnificat, Paris 3/1996,
220.



Es ist nicht unwichtig, dieses eigentlich
Selbstverstindliche zu betonen: daB der
Pfeil der Hoffnung einem Ziel zuschwirrt. So
ist es umgekehrt ein kulturell vielsagendes
Zeichen der Veranderung, wenn Hoffnung
selbstgentigsam wird. Ernst Bloch hat in sei-
nem mehrbindigen Werk von 1959 die Hoff-
nung zu einem Prinzip erklart! und sie damit
eben ,grundlegend” gemacht; sie ist aber ur-
spriinglich kein ,,Grund”, auf dem anderes
aufbaut, sondern ein Vorlaufiges, ein Zulau-
fen auf den geahnten Grund, auf die , An-
kunft einer fernen Huld", wie der Psalmen-
kenner Heidegger verfremdend formuliert®.
So ist es erhellend fiir die gedankliche Kul-
tur unseres Jahrhunderts, sich {iber Blochs
Motiv klarzuwerden, zumal er im selben
Werk auch anderes (meist Biblisches) um-
formt. Weshalb glaubte Bloch, die Hoffnung
zu einem ,Prinzip“ abfilschen zu miissen?
Aus seiner judischen Provenienz heraus hat-
te Bloch die Bibel, und zwar Altes und Neu-
es Testament, gelesen und in sein Denken
eingearbeitet. Aus seiner marxistischen Pro-
venienz heraus hatte er sie jedoch atheistisch
verarbeitet. Das bedeutet, daf er die Bibel
gleichsam gegen den gldubigen judischen
oder christlichen Strich interpretiert: Sie sei
vielmehr Zeugnis einer sich selbst mifiver-
stehenden Sehnsucht nach Vollendung des
Menschen. Das ,,Gottesreich“ Jesu sei recht,
also marxistisch verstanden ein Bildwort fiir
das kiinftige menschliche Kollektiv, und
zwar jenes der vergottlichten Menschen®: es
deute auf die (im Wortsinn kommunistische)
Gemeinschaft aller Freien und Miindigen.
Dazu bediirfe es gerade keines Gottes zur
Vollendung, nicht nur weil dieser durch die
unvollkommene Welt ohnehin widerlegt sei,
sondern tiefer: weil er dem Gedanken des
aus sich heraus miindigen Menschen wider-
spreche. Erlosung stehe fiir Gangelung und
Bevormundung und sei der Selbst-Versoh-
nung des Menschen mit sich unwiirdig; seine

* Ernst Bloch, Prinzip Hoffnung. 3 Bde., Frankfurt
1959.

> Martin Heidegger im Briefwechsel mit Erhart
Késtner.

¢ In den Damonen Dostojewskis findet sich folgen-
des Zwiegesprach zwischen Kirilloff und Stawro-
gin: ,,,Wer da lehren wird, daf alle gut sind, wird
die Welt beenden.’ ,Der das lehrte, den haben sie
gekreuzigt', sagte Stawrogin. ,Er wird kommen,
und sein Name wird sein Menschgott.’ ,Gott-
mensch? Nein, Menschgott. Das ist der Unter-
schied.*“ Damonen, Miinchen 1922, 341.

gesunde, selbstschopferische Kraft verlagere
sich damit ins Unfruchtbare. ,,Die Wahrheit
des Gottesideals ist einzig die Utopie des
Reichs, zu dieser ist gerade die Vorausset-
zung, dall kein Gott in der Hohe bleibt, in
dem ohnehin keiner dort ist oder jemals dort
war.“ — ,Dasein Gottes, ja Gott liberhaupt
als eigene Wesenheit ist Aberglaube: Glaube
ist einzig an ein messianisches Reich Gottes
— ohne Gott.“” Der vollendete Mensch der
Zukunft werde durch die Anderung der ge-
sellschaftlichen Verhéltnisse und durch die
schopferische Kraft der Materie zum Eigent-
lichen, zum Geist, befreit und solcherart ge-
setzmifig-evolutionar auch die Hohe reifer
Sittlichkeit erringen.

Hier kommt die Hoffnung ins theoretische
Spiel (die Marx freilich im ehernen Gang
kausal  begriffener  Geschichte nicht
braucht). Der Sprung in die Zukunft wird
von Bloch — marxistisch gesehen ,,unwissen-
schaftlich® — immer noch von Hoffnung ge-
tragen, Hoffnung auf ein kiinftiges, immer
schon erahntes, endgiiltiges Beisichsein des
Menschen. Um es wirklich endgiiltig zu ma-
chen, ist allerdings ein Schwachpunkt der
Empirie auszurdumen, wenigstens anzu-
sprechen: die Endlichkeit, vulgo der Tod.
Bloch spricht sogar von einer Hoffnung auf
~einen exterritorialen Punkt, jenen archi-
medischen Punkt, an welchem die Existenz
in ihrem Kern dem Tod entzogen sei. Diese
wortlich genommene Utopie meine ,,die (al-
lem Zugriff der Zeit entzogene) Ortlosig-
keit“, die Hoffnung auf ein ,non omnis con-
fundar*/,,Nicht ganzlich werde ich zuschan-
den*, wie es der Psalmist (!) ausdriickte.?
Solche Utopie bedarf der Hoffnung. Leicht
ist es, zunachst die ,klassischen® Hindernis-
se auf dem Weg der Selbstvollendung des
Menschen theoretisch niederzulegen: ndm-
lich Religion und Aberglaube, zwischen de-
nen ohnehin kein grofler Unterschied be-
steht, da beide die besten menschlichen
Krifte in ein Jenseits auslagern. Schwieriger
wird es mit dem konstruktiven Handeln:
Marxistisch gesehen gibt es natiirlich die ak-
tiven gesellschaftlichen Verdnderungen, die
aber zugleich eine Selbstentfaltung der Ma-
terie vorstellen, einen eigendynamischen,
durch nichts aufzuhaltenden Vorgang also.
Auf dessen Ablauf kann man zwar bauen,

" Prinzip Hoffnung, Nr. 53, 2.
! Ebd., Nr. 52, V.
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hat aber den Endpunkt solcher ,gesetzli-
cher* Entwicklung der Materie weder im
Blick noch in der Hand: Wohin wird sie
letztlich miinden? Gehort z. B. die insgeheim
erhoffte Todlosigkeit in ihr Programm?
Grundsitzlich ist Materie ja vollig umge-
kehrt auf Verginglichkeit programmiert.
Eine Umprogrammierung kann also nur ,er-
hofft“ werden, sie miiite aber aus der jetzt
erfahrenen Materialitdt wegfiihren. Materie
miilite sich selbst aufgeben, ihre zeitbezoge-
ne Struktur zerstéren. Sofern der Mensch
selbstorganisierte Materie ist, muBl er gegen
seine eigene Empirie andenken. Woraus
steigt aber, in der materialistischen Theorie
unerklirt, der Gedanke an U-topos und
U-chronos auf, die beide die Grundgesetz-
lichkeit der Materialitat, die Bindung an
Raum und Zeit, gerade durchbrechen? Hier
wird die Hoffnung, weil sie ins Absurde
hofft, zum Prinzip: Sie griindet auf nichts
und muB daher selbst ihr Grund werden.
Spero, quia absurdum.

Es ist fast rithrend zu lesen, wie Bloch bi-
blische Erfahrungen umschreibt; das gene-
rationenlang Gedachte wird einfach umge-
deutet, um nicht zu sagen ausgeschlachtet:
Statt des geschichtlichen Dramas zwischen
Gott und Mensch (vertreten durch Israel)
wird der erste Protagonist gestrichen, das
Biihnenstiick bleibt aber erhalten. Nur
spielt der Mensch allein — wie seit der Reli-
gionskritik des 19. Jahrhunderts iiblich —
jetzt beide Rollen, auch diejenige Gottes.
Nichts an dieser Konzeption ist von Grund
auf originell; man bewegt sich in einem ei-
gentiimlichen Déja-vu. Das Palimpsest 140t
das Ausgekratzte durchschimmern. Sogar
die Hymnik ist erhalten, nur wird sie hier
romantisch.

Solche Hoffnung versteinert ihre eigene Ge-
bérde. Sie wird Haltung, ohne sich wirklich
Rechenschaft zu geben, woraus sie aufsteigt
und worauf sie zuhilt (oder wovon sie, ge-
nawer, gehalten wird). Bei Bloch verliert die
Hoffnung die Dynamik des Wanderns und
wird prinzipiell, sich selbst tragend, auch
ohne Ankommen, ohne konkreten Frieden
der Erfiillung. Sie wird Vorweglaufen ohne
Wissen von Ankunft; Erwarten stilisiert sich
zur Dauer. Mit dem Prinzip Hoffnung wird
der Weg zum Ziel. Und verberge er auch sei-
ne Ortlosigkeit in labyrinthischen Umwegen
des Denkens.
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»Die bessere Hoffnung “

Hoffnung ist in der Bibel die Dynamik, die
dem realen Ziel zueilt wie die Biene dem
Stock. Thomas von Aquin nannte sie die Tu-
gend fiir den Stand des Wanderers, status
viatoris, die kraftvolle Haltung des ,,Noch-
Nicht*.?

Betrachten wir sie genau: Zu diesem Zwi-
schenstatus in seiner spannenden Vorlaufig-
keit gehort zweierlei. Einerseits und sofort
ins Auge fallend ist es notwendig, sich auf
den realen Anziehungspunkt auszuspannen:
,Die Fiille der Hoffnung gilt es aber bis zum
Ziel zu entfalten® (Hebr 6, 11). Welches ist
dieses Ziel, und weshalb ist es nicht uto-
pisch? Weil dazu, andererseits, bereits ein
sicherer Ausgangspunkt gehort; Petrus be-
nennt ihn: ,Wir haben durch die Auferste-
hung Jesu Christi von den Toten eine leben-
dige Hoffnung* (1 Petr 1, 3). Hoffnung stiitzt
sich und streckt sich: Sie stiitzt sich auf Er-
fahrung, realen Grund, und streckt sich nach
konsequenter Entfaltung des Verbiirgten.
Entfaltet wird — christlich — aus der gesche-
henen Auferstehung Christi das eigene Auf-
erstehen aus dem Tod.

Betrachten wir diese Herausforderung zu-
nichst - judisch — mit dem Alten Testament:
Entfaltet wird aus der geschehenen Befrei-
ung, dem Urdatum Israels im Exodus, jenes
klare Nicht-Zuschanden-Werden, das sich so
bewegend durch die Texte zieht. ,, Auf dich
haben unsere Viter vertraut; sie haben ver-
traut, und du hast sie gerettet® (Ps 22, 5). Die
Treue Gottes ist in Agypten grundlegend, ein
fiir allemal, erfahren worden —nichts tiberra-
schender, verbindlicher, gewisser als das.
Daraus erwichst wieder Treue. Denn Treue
ist sich selbst absolut treu, und zwar in einem
immer unvorstellbar wundervollen Handeln
Gottes, ,,der allen Geschopfen ewig die Treue
halt“ (Ps 146, 6). ,,Du vollbringst erstaunliche
Taten, erhérst uns in Treue, du Gott unseres

9 Josef Pieper, Uber die Hoffnung, Kéln 1973: , Die
Tugend der Hoffnung ist die erstlich zugeordnete
Tugend des status viatoris; sie ist die eigentliche
Tugend des ,Noch-Nicht'.“ Jirgen Moltmann,
Theologie der Hoffnung. Untersuchungen zur Be-
griindung und zu den Konsequenzen einer christli-
chen Eschatologie, Miinchen 1966; darin das Kapi-
tel: Das Prinzip Hoffnung und die ,Theologie der
Hoffnung’. Gesprich mit Ernst Bloch, 313-334. Ri-
chard Schaeffler, Was diirfen wir hoffen? Die ka-
tholische Theologie der Hoffnung zwischen Blochs
utopischem Denken und der reformatorischen
Rechtfertigungslehre, Darmstadt 1979.



Heiles, du Zuversicht aller Enden der Erde“
(Ps 65, 5). Solches wird von den Dichtern,
Propheten und Theologen Israels unter vie-
lerlei Blickwinkeln'’, immer aber in sprachli-
cher Kraft intoniert: ,Die aber, die dem
Herrn vertrauen, schopfen neue Kraft; sie be-
kommen Fliigel wie Adler, sie laufen und
werden nicht miide, sie gehen und werden
nicht matt® (Jes 40, 31). Zugleich fiuhrt die
Hoffnung immer nédher an jenen Starkmut
heran, mit dem Ijob das eigene Herz iiber die
Mauer der Todesfurcht wirft: ,, Selbst wenn er
mich totet, werde ich dennoch auf ihn hof-
fen“ (Ijob 13, 15).

Im Ganzen wird auch deutlich, daBl Israels
Hoffnung noch aussteht: der Messias und
sein Reich. Gottes Treue lauft auf den
Knecht zu, der das immer erneut zerbroche-
ne Volk ein fir allemal beheimatet. Diese
Hoffnung ist aber aus der Exodus-Erfah-
rung begriindet und nicht ,leer im Sinne
der Utopie — denn hat Er bisher so an Seinem
Volk gehandelt, dann auch weiterhin.

Vor diesem Hintergrund ist es hochst auf-
schluBreich, daB in den Evangelien die Hoff-
nung nicht vorkommt. Jesus setzt folgerich-
tig anderes an deren Stelle: den Glauben.
Entscheidend wird der Glaube an ihn als den,
»der da kommen sollte®, an das jetzt einge-
tretene Reich, an geschehene Ankunft. Der
Taufer hatte dies offensichtlich verstanden,
die Geheilten ahnten es, die Jiinger brauch-
ten die Zeit bis nach Ostern dazu. Der Ferne
war nah geworden. Wie die Wolke und der
Feuerschein in den Nachten der Wanderung,
wie die Lade im Tempel war Jesu Nihe, aber
nicht mehr geheimnisvoll in den dazu er-
wiihlten Dingen, sondern alltdglich, dem reli-
giosen Geschmack wohl zu alltaglich.

Hoffnung wird erst wieder die Haltung der
Christen, nachdem der Brautigam ,eine
kleine Weile“ fortgegangen ist und seine
Wiederkehr versprochen hat. Auf die erfiill-
te Zeit, den kairos des Paulus, folgte noch
einmal die abldufige Zeit, der chronos des
jetzigen Aons, mit dem sich Augustinus in

1 Die griechische Septuaginta setzt elpizein (hof-
fen) meist fiir hebraisch batah (vertrauen, Zuver-
sicht haben), aber auch fiir hasah (sich bergen, Zu-
flucht suchen), jahal (warten, harren, sich sehnen)
und sabar (spahen, hoffen, vertrauen); selten fiir
kawah (harren auf). Diese Angaben stammen aus
einem Vortrag von Otto Knoch am 24. 10. 1981 im
Theatinerkreis Miinchen; Ms.-Druck Miinchen
1981, 6.

seinem Geschichtswerk De civitate Dei her-
umschlug: In der Geschichte gleichgiiltiger
bis katastrophaler sdkularer Ereignisse
wachst das Reich, samenartig grundgelegt,
bis zum entfalteten Baum. Klein wie das
Senfkorn durchdringt es diesen Boden,
trotzt ihm sein Wachstum ab, 146t sich nicht
aus ihm 16sen und ist doch nicht ,, von dieser
Welt“, vielmehr verwandelt es ihre Materia-
lien in die seinen.

So ist Gott schon eingebrochen in seine
Schopfung, selbst in seine widerstandige,
und aus ihr durchgebrochen in die Auferste-
hung. Im Unterschied zum Alten Testament
—und im wéhrenden Unterschied zum heuti-
gen Judentum — geht der Neue Bund von ei-
nem ,Jetzt bereits“ aus. Wenn Hoffnung -
wie gesagt — einen realen Ausgang braucht,
so ist er fur das Christentum auch und im-
mer noch der Auszug aus Agypten, mit den
Vatern — die immer fiir Juden wie fiir Chri-
sten dieselben bleiben; daran hat auch der
Antijudaismus nicht getastet. Aber dieser
Auszug hat seinen endgiiltigen Horizont be-
reits eingeldst: in der Gestalt Jesu, ,,denn in
ihm hat er sich Israels erbarmt, wie er unse-
ren Vitern versprochen, Abraham und sei-
nem Samen auf ewig“, singt die Mutter Jesu,
die der Evangelist Lukas als Erbin der
gesamten groBen alttestamentlichen Hoff-
nungstheologie zeichnet.

Wenn die Hoffnung Israels aber schon er-
schienen ist, wie es die Jiinger predigend in
alle Welt rufen, dann ist auch der Charakter
der Hoffnung auf seine Wiederkunft ein an-
derer. Etwas ist es, auf einen Unbekannten
zu warten, ein anderes ist es, auf den Be-
kannten und Geliebten zu warten. Der He-
briaerbrief nennt es ,,die bessere Hoffnung*
(Hebr 7, 19), Petrus nennt es ,,die lebendige
Hoffnung* (1 Petr 3, 15), so lebendig, dal wir
»jederzeit Rechenschaft von unserer Hoff-
nung geben®. Dies kann man nur, wenn be-
seligend klar ist und bis in Einzelheiten klar
ist, wer kommt. Aus ,noch nicht“ ist
,schon® in der Spannung auf ,endgiiltig”
geworden. Doppelter Absprung der Christen
gewissermalen: aus der Erfahrung der Viter
und aus der Erfahrung der Apostel in die
Freude des Endgiiltigen.

Das Ziel ist deutlich: Er, der schon da war.
Aber —und hier ruht der ,Reichtum®!! mit al-

1 Rém 15, 13: ,reich werden an Hoffnung durch
die Kraft des heiligen Geistes®.
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len Einzelheiten der Hoffnung — indem , mit
Thm die S6hne Gottes offenbar werden* (R6m
8, 18). Hier fallen die grofen Themen an: die
Hoffnung auf Ihn selbst und die Hoffnung auf
die Vollendung der Menschheit zusammen
mit aller Schopfung. Und dabei verschwimmt
Vollendung nicht im Nebel, sondern hellt
letztes hiesiges Dunkel auf. Vollendung meint
tatsdchlich: Aufhebung des Todes als Folge
derstindhaften Verstorung des Ganzen. Nicht
—um noch einmal an Obiges zu erinnern — in-
dem die Materie, unklar aus welcher Gegen-
kraft, ,,springt” in eine nichtmaterielle Uto-
pie und Uchronie. Sondern , Leiblichkeit ist
das Ende der Wege Gottes“, wie der schwibi-
sche Pietist Johann Christoph Qetinger for-
mulierte; bleibend wird Geschaffenes befreit:
»Auch die Schopfung soll von der Knecht-
schaft der Vergénglichkeit befreit werden zur
Freiheit und Herrlichkeit der Kinder Gottes*
(Rom 8, 20 f). Diese doxa, die Herrlichkeit der
Menschen, wird erstmals wieder sichtbar,
ebenbildlich ihrem Schépfer im Siindelosen
und im Todlosen: ,Wenn wir nur in diesem
Leben auf Christus gehofft haben, ist unser
Elend grofer als das aller anderen Menschen.
Nun steht aber fest, dafl Christus von den To-
ten auferweckt worden ist als der Erste der
Entschlafenen. [. . .] Denn wie in Adam alle
sterben, so werden in Christus einst alle le-
bendig gemacht“ (1 Kor 15, 16-22).

Diese groBle Eschatologie erfafft alles, 146t
nichts unbefreit, und die Apostelbriefe haben
dafiir kein treffenderes Wort als immer wie-
der doxa, die Herrlichkeit (Kol 3, 4; R6m 5, 2).
Die Apokalypse kleidet dasselbe Konzept in
das Bild der vollendeten, leuchtenden Stadt.
Uberhaupt ist es ebenso bewegend wie nach-
denkenswert, dafl das Ziel aller Hoffnung in
wechselnden Bildern purer Schonheit ausge-
sagt wird - nicht nur Leiblichkeit, auch
Schonheit als Ende der Wege Gottes. Den-
noch ist Schonheit nur der Widerschein des
eigentlich Grofien: der Uberwindung des To-
des. Hierin liegt die hochste Konkretion der
Hoffnung: ,,An den Gott, der die Toten leben-
dig macht, und das, was nicht ist, ins Dasein
ruft®,1aBt sich auch ,,gegen alle Hoffnung auf
Hoffnung hin glauben” (R6m 4, 13).

Wohin ist die Hoffnung postmodern
zerstdubt?

In dem MaB, wie dieses Konzept gedanken-
los oder im Widerspruch verweht, will man
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wieder sterben: Die Generation der GroB-
viter noch in die Gattung Menschheit oder
wenigstens in die Herrenrasse oder die Ar-
beiterklasse hinein, die heutige Generation
eher in die Natur, in die groBle Leere, in den
Sog des Nichts hinein. Dieser Vorgang des
Vergessens oder der willentlichen Durch-
streichung der biblischen Erfahrung 1laBt
sich das Enterben der Hoffnung nennen. Seit
den groBen religionskritischen Entwiirfen
des 19. Jahrhunderts, seit Feuerbach, Marx,
Schopenhauer, Nietzsche, findet dieser Vor-
gang statt. Neu daran ist mittlerweile, daB
die Leidenschaft, den Namen Gottes mit
dem Namen des Menschen zu iiberschreiben,
am Ende dieses Jahrhunderts selbst nicht
mehr {iberzeugt. Zu sehr hat dieses mérderi-
sche Aon den Menschen degradiert, dem Un-
termenschlichen zum furchtbaren Sieg ver-
holfen. Die von den Meisterdenkern glorifi-
zierte Menschheit hatte ihre Glorie in der
Regel einer bestimmten Rasse oder Klasse
ubertragen, den ,nicht zum Leben bestimm-
ten“ Rest ausgeloscht. Dostojewski hat dar-
iiber vorausschauend Die Ddmonen verfaft;
die realistische Riickschau auf die Opfer und
auf die zugehorige ,Theorie“ hat seit 1945
Fiirchterliches zu Tage gebracht und seit
1989 im Blick auf den real existierenden So-
zialismus erst begonnen.

Gegenwartig herrscht statt der blumigen
Spatromantik eines Bloch eher verlegene
oder asthetisch verbrimte Leere. Die Kultur
ist zogerlich und miftrauisch geworden, dem
Menschen Gottlichkeit zu {iiberschreiben.
1998 erschien der Roman ,,Die Baumeister"
von Christoph Geiser?, worin der Ich-Er-
zahler mit einer Arche (!) auf eine Insel ent-
kommt: ,Es gibt keine Welt mehr!“ Vor der
Flucht ins wiederum nur Ersonnene studiert
er die imagindren Kerkerrdume Piranesis:
»,Da sitze ich nun, iiber den Abgrund der
Leere gebeugt.“ Aus diesem Abgrund steigen
Ginge ohne Ende auf, Treppen, die abstiir-
zen, Kerkermeister und Folterknechte, die
ihn sein Gedachtnis verlieren lassen: ,Ein
Sturz ohne Ende: ins Vergessen.“ Aus diesem
»Inferno“ gleitet er iiber ein ,Purgatorio”
ins ,,Paradiso® der ertriumten Insel; dort ist
der Phallus Kennzeichen des Paradiesi-
schen. Der Roman wird zum ,,groflen Schei-
tern“, ausgedriickt im Sieg der Wortasthetik

2 Christoph Geiser, Die Baumeister. Eine Fiktion,
Frauenfeld 1998.



und in der Zelebration der Selbstauflo-
sung."

Worauf zielt christliche Spiritualitdt?

Heute strémt in die kulturelle Leere eine
selbst nicht mehr kultivierte Religiositat ein:
Weithin hat sie die Anbindung an die er-
probten Formen des Kultus und der Frém-
migkeit verloren. In ebenso riithrender wie
erschreckender Weise werden aberglaubi-
sche Praktiken, exotisches , geheimes Wis-
sen“ und Naturfrommigkeit vermischt: von
,Schafen, die keinen Hirten haben®. Vieles
davon nennt sich ,Spiritualitit® und ver-
steht darunter vage ein Sichverlassen auf
fremde, iiberrationale Mé&chte, was immer
das auch sei, und nahert sich in seiner
schwirzesten Form sogar dem Satanskult.
Wie setzt heute christliche Spiritualitdt zum
Gesprich an? Kann sie iiberhaupt ,ins Ge-
sprach” mit anderen, auch den vagen Spiri-
tualititen kommen, ohne sich zu verraten?
Christliche Spiritualitdt hat den Vorteil, daf3
sie einen langen Atem hat, eine 4000jéhrige
Erfahrung, fuBend auf dem Alten Testament.
Sie hat den Vorteil, daB sie das Leben bejaht,
das jetzige und auch das kinftige, daf sie
etwa kein Verléschen im Nirwana als Le-
bensziel ansieht (was ja auch dieses Leben
asketisch verschattet). Sie hat zum Inhalt ein
Antlitz, eine Person: das Antlitz des Sohnes,
sein Eingehen in unser Ungliick und seine
verheiflene Wendung des Ganzen in strah-
lendes Gliick. Nihil humani alienum, nichts
Menschliches ist ihr fremd.

Ins Gespriach kommt sie, wenn sie weil}, wo-
von sie selber spricht: vom umfassend erlo-
sten Menschlichen. Sie darf ihren Unter-
schied festhalten, demiitig, wenn sie ihn
nicht als iiberheblichen, sondern als aufbau-
enden begreift. So kann es ein — mit anders
spirituell gepragten Menschen — gemeinsa-
mes Bewahren der Schépfung, ein gemeinsa-
mes Bemiihen um die Zucht der Leiblichkeit
und den Kampf gegen Siichte aller Art ge-
ben, es kann auch gemeinsames Schweigen
und Wahrnehmen des von innen aufsteigen-
den Friedens geben, iiberhaupt eine gemein-
same Reinigung der Sinne vor den anbran-
denden Uberreizungen — dennoch sind dies

3 So das Fazit der Rezension von Roman Bucheli,
Die letzte der moglichen Welten, in: NZZ vom
22./23. August 1998, 35.

fiir den Christen erst die Sprossen auf einer
Leiter, die nicht einfach zu einer géttlichen
Natur, zu einem gottlichen Selbst, zu einem
gottlichen All-Einen oder ins Nichts fiihrt,
sondern zum Antlitz des lebendigen Gottes.
Das iibrigens gleichzeitig ein bezaubernd
menschliches Antlitz ist."* Wieweit die Lei-
tersprossen anderer spiritueller Haltungen
an das Geheimnis Christi heranfiihren, ist
nicht im vorhinein zu bestimmen, auch kei-
neswegs auszuschliefen. Aber wer dieses
Geheimnis einigermafen ahnend ergriffen
hat — oder von ihm ergriffen worden ist -, soll
sich nicht scheuen, sich ,nach oben®, nach
dem Antlitz Christi zu sehnen und iiber die
dargebotenen Sprossen in dieser Sehnsucht
aufzusteigen. Sogar ,eilends* aufzusteigen,
wiirden die Kirchenvéter sagen. Einer von
ihnen, der Afrikaner Cyprian von Karthago,
meinte knapp und geschliffen: ,Man darf
Christus nichts vorziehen, denn auch er hat
uns nichts vorgezogen.“ Ist Atmen wirklich
schon Anbeten? Ist die bewundernswerte
Abtétung des Schmerzes, deren die Yogis
fahig sind, wirklich schon die Seligkeit einer
Begegnung? Ist Buddhaschaft wirklich das-
selbe wie vollendetes Christsein (wie sich im
Meditationsangebot eines Benediktiners le-
sen lief})?

Auf welche sachliche Unterscheidung zielen
solche Fragen?

In den frithen ostlichen Weltsystemen, von
denen der Westen heute so fasziniert ist,
wird alles Leben und Sterben als ein einzi-
ger, kosmisch-miitterlicher Kreislauf gese-
hen. Er bringt unterschiedslos Pflanzen,
Tiere, Menschen hervor und nimmt sie
gleichmiitig in den Tod zuriick, um sie an-
dersformig wieder zu gebdren. Tod ist
gleichgiiltiger Gestaltwandel. Wiedergeburt
meint das endlose Kreisen in mehr oder min-
der zufilligen Ausgestaltungen.

Anders der Buddhismus: Hier geht es gerade
um Erlésung von der Wiedergeburt. Je mehr
der Mensch seinen Durst nach Essen und
Trinken, Geschlechtlichkeit, Macht zuriick-
nimmt, desto rascher wird er , auswurzeln®.

4 Guardini hat darauf verwiesen, daB3 am Ende von
Dantes *Gottlicher Komddie im unbegreiflichen
Licht der Dreieinigkeit iiberraschend ein menschli-
ches Antlitz sichtbar wird, begreiflich, erkennbar,
iiberwaltigend. Vgl. Romano Guardini, Landschaft
der Ewigkeit, Miinchen 1958, 175.
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In der asketischen Konzentration auf sich
selbst, die letztlich nur dem Mann méglich
ist, gelingt der Absprung in das Nichts der
allumfassenden Gottheit, der Auszug aus der
Wiedergeburt, iiberhaupt aus der Existenz.
Das ist freilich nur iiber vollige Selbstabto-
tung zu erreichen. Das jetzige Leben dient
als Sprungbrett in das Gliick, nicht mehr zu
sein. So als wiirde ein Spieler nach langem
Bemiihen das groBie Los gewinnen, erfihrt es
aber nicht, weil er — gar nicht mehr existiert.
Die Erfahrung Israels zeichnet einen deut-
lich anderen Horizont. Israel sieht Gott we-
der als gesichtslose Fruchtbarkeit noch als
gesichtslose Vernichtung, als ein alles auflé-
sendes , Nichts“, sondern als klares und per-
sonliches Antlitz. Auch der Mensch, und
zwar unterschiedslos Mann und Frau, wird
zu Last und Lust der Identitat aufgerichtet.
Eine einzige Lebensspanne, eingewiesen in
Raum und Zeit, die Lésung aus dem Wir-Ge-
fiihl in die Entschiedenheit eines Ich — das
sind die Merkmale der neuen Menschlich-
keit. Der Gott des alten und neuen Israel for-
dert nicht den Menschen, der sich selber ver-
nichten, abhanden kommen, letztlich ver-
gleichgiiltigen mufB, um in die groBe All-
macht zuriickzutauchen. Er liebt vielmehr
einen Menschen, der, ihm zutiefst verwandlt,
Antwort, Entscheidung, Einsatz wagt. Wie
es Teresa von Avila in einem ihrer groflen
Sétze formuliert: ,,Sein ganzes Leben leben,
seine ganze Liebe lieben, seinen ganzen Tod
sterben.” Die Auferstehung Jesu, worin er
alle Wunden seiner Folterung an seinem ver-
klarten Leibe behielt, ist das Zeugnis fiir die
Bewahrung und Verklarung alles irdisch Ge-
brochenen, Verletzten und Zukurzgekom-
menen. Wir werden nicht aufgelést, sondern
getrostet. Gott ist nicht der Vernichter, son-
dern der Vollender unserer Identitit. Er
wahrt nicht nur unser Gesicht, wir diirfen es
auch endgiiltig zu voller Schonheit entfal-
ten. ,LaBt uns an [diesem] unwandelbaren
Bekenntnis der Hoffnung festhalten, denn
er, der die Verheilung gegeben hat, ist treu*
(Hebr 10, 23).
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Metropolit Michael Staikos

Das Wirken des Heiligen Geistes in der
orthodoxen Kirche!

Metropolit Michael beginnt seine Darstel-
lung mit einem Bekenntnis zur Okumene,
aber auch mit Kritik dariiber, wie einseitig
die Mitwirkung der orthodoxen Kirchen
darin wahrgenommen wird. Fiir die orthodo-
xen Kirchen charakteristisch ist, daf auch
fiir die Pneumatologie die erfahrbare Heils-
geschichte, das konkrete Wirken im konkre-
ten Leben ein mafigeblicher Umgang ist. Der
Geist wirkt in der Gemeinsamkeit der Drei-
faltiglkeit. Die Einheitlichkeit des , heilbrin-
genden Wortes“, wie es bei den Propheten zu
horen ist, kann auch das gegenseitige Ver-
stindnis von Christentum und Judentum
fordern. Schliefilich geht Staikos noch auf
das Wirken des Heiligen Geistes in den
Strukturen und Lebensvorgdngen der ortho-
doxen Kirchen ein —von den Synoden bis zur
Bischofswahl. red

Immer wieder ist es fiir mich eine Freude,
wenn Briider und Schwestern zusammen-
kommen mit der gleichen 6kumenischen Ge-
sinnung, mit den gleichen Absichten, mit
dem gleichen Ziel: gemeinsam Gott zu prei-
sen, gemeinsam christliches Zeugnis abzule-
gen, gemeinsam den Weg zur Versohnung
und zur Gemeinschaft zu suchen. Und wenn
wir uns hier jedes Jahr treffen, um all das zu
erleben und weiterhin zu vertiefen, empfin-
de ich es als eine Stunde der Begliickung und
der Bereicherung, ja als eine Wirkung des
Heiligen Geistes selbst. Mein Thema lautet
zwar: ,Das Wirken des Heiligen Geistes in
der orthodoxen Kirche“; ich meine aber, daf}
es eine Blasphemie wire, wollte man wissen,
wo die Wirkung des Heiligen Geistes festzu-
stellen ist und innerhalb welcher Grenzen
der Heilige Geist wirken kann! Wenn man
die Geschichte unserer Kirchen genau stu-
diert, kommt man auf verschiedene Feststel-
lungen konfessioneller Exklusivismen, die
genau die Grenzen der Kirchen, auch als
Konfessionen, markieren wollten. Die Kon-
sequenz daraus war, daBl auch die Wirkung

! Referat, gehalten am 16. 1. 1998 bei der Oku-
menischen Fachtagung der Didzesankommission
fiir Okumenische Fragen der Erzdiozese Wien zum
Thema: ,,Der Geist weht, wo er will“ vom 16. bis
17. 1. 1998 in Wien. Der Vortrag wird hier in leicht
gekiirzter Fassung abgedruckt.



