Pierre Cren

Christ und Welt nach Teilhard de Chardin

Die zum Konzil versammelte Kirche hat die « Zei-
chen der Zeit» durchforscht, ist dabei zu der Er-
kenntnis gelangt, daB «das Menschengeschlecht
heute ein neues Zeitalter seiner Geschichte» erlebt,
hat diese Neuheit als Ubergang «von einer mehr
statischen Vorstellung von der Ordnung der
Dinge zu einer dynamischeren und evolutiven
Konzeption» charakterisiert, die «eine neue Pro-
blematik» auf den Plan ruft, und schlieBlich threm
Gefiihle einer «echten und engen Solidaritit» mit
dem Menschheitsabenteuer Ausdruck gegeben.t
Im Hinblick darauf und von diesen Feststellungen
ausgehend, hatsie sich in pastoraler Hinsicht als im
Dialog mit der Welt befindlich definiert, und das
gerade zehn Jahre nach dem Tode eines Mannes,
dessen Lebenund Denken einunermiidliches Zeug-
nis fiir diesen Dialog gewesen ist und weiterhin
kennzeichnend bleiben wird fiir diese zugleich
neue und alte geistig-geistliche Haltung, welche
die des Christen sein muB, der der Erde und dem
Himmel treu ist. In dem MaBe, wie die Zeit ver-
flieBt und an ihren Ufern sowohl die Produkte
einer unumschrinkten, bedingungslosen Begeiste-
rung wie auch einer parteiischen Polemik zuriick-
1aBt, — wie sich die Aufmerksamkeit befreit und der
Blick an das neue Bild angepalt hat, — wie die Ver-
6ffentlichung der Briefe und der ersten Werke einen
Zugang zu den ersten und innersten Erfahrungen
erdffnet, — wie schlieBlich das Gesamtwerk unter
philosophischem und theologischem Aspekt durch
grofle Kommentare markiert istz, kann man nun
mit einiger Ruhe und ohne den Verdacht zu be-
fiirchten, man sei von vornherein blind fiir seine
Grenzen, feststellen, daB P.Teilhard de Chardin
ein authentischer geistlicher Lehrer dieser Zeit ist.

Die Problemstellung

Die tibliche Stellung des Problemes der Harmonie
oder des Gegensatzes zwischen Gottesliebe und

Weltliebe, leidet zweifellos in einem gewissen Um-
fang daran, daB man die Dinge von auBlen her be-
trachtet. Bei der Lektiire bestimmter Theologen
oder geistlicher Schriftsteller wird dem Leser sehr
schnell klar, daB die Welt-Seite der Gleichung nicht
in realer Weise gegenwirtig ist, weil sie nicht in
realer Form gelebt wird. Unter dem Druck der
monastischen Spiritualitit der Weltflucht, deren
prophetische Bedeutung P. Teilhard nie geleug-
net hat, deren Exklusivitit jedoch anfechtbar
ist, wird diese Welt-Seite a priori Gegenstand
der Verlockung und Versuchung und somit auch
der Ablehnung. Hiufig hat der Priester, der Ge-
wissen anleiten und beraten soll, in Ermangelung
eines echten Kontaktes mit den menschlichen Auf-
gaben, nur eine sehr theoretische Vorstellung da-
von. Auf der anderen Seite macht es der verderb-
liche Bruch zwischen Spiritualitit und Theologie
weitgehend unméglich, der Mystik und dem welt-
lichen Handeln in einer globalen Schau, die allein
iht Verhiltnis zueinander zu kliren vermag, in
authentischer Weise ihren Platz und ihre Stelle zu-
zuweisen.

Was dagegen die «asketische und mystische
Lehre» von P. Teilhard kennzeichnet, ist ihr Her-
vorquellen aus einer echten, geradezu angeborenen
Teilhabe an der Welt der Erde, die sich im Aufbau
befindet, und an der Welt Gottes. Das Problem
ihrer Auss6hnung beriihrt ihn nicht von auBen
her. Es liegt in thm selbst, so wesentlich, daf die
Geschichte seines Lebens und seines Denkens mit
der Geschichte der Stellung und schrittweisen
Lésung dieses Problems verschmilzt.s Er hat sich
wiederholt vertraulich dartiber geduBert. «Das
Eigentiimliche an meinem Glauben ist, dal er
seine Wurzeln in zwei Bereichen des Lebens hat,
die man fur gewohnlich als im Gegensatz zu ein-
ander stehend ansicht. Durch meine Erzichung und
intellektuelle Schulung gehore ich zu den «Kin-
dern des Himmels.» Doch durch mein Tempera-
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ment und meine Fachstudien bin ich «Kind der
Erde». Derart durch das Leben in das Herz der
beiden Welten gestellt, deren Theotie, Sprache und
Gefiihlswerte mir dutrch einen vertrauten Umgang
bekannt sind, habe ich in meinem Inneren keine
Scheidewand zwischen ihnen errichtet. Ich habe
vielmehr im Grunde meiner selbst zwei dem An-
schein nach widerspriichliche Einfliisse in voller
Freiheit aufeinander wirken lassen. Nachdem ich
nun dreiBig Jahre auf die Herstellung dieser in-
neren Einheit verwandt habe, gewinne ich am
Ende dieses Vorganges den Eindruck, daB3 sich auf
eine ganz natiirliche Weise zwischen diesen beiden
Strémungen, die mich bewegen, eine Synthese
ergeben hat.y#

Die Herstellung der inneren Einheit, das ist das
zentrale Anliegen des teilhardschen Bemiihens.
«Eins bleibt iiber jede Diskussion erhaben: das An-
liegen, aus meinem inneren Leben eine Einheit zu
machen, das ich viel zu lebhaft verspiire, als daf3
nicht viele es empfinden kénnten wie ich.»s Hier
deutet Teilhard mit einem Wort seine bleibende
Uberzeugung an, daB der Konflikt zwischen der
Liebe zu Gottund der Liebe zur Erde, dessen «Vet-
suchsfeld »® fiir Gott er ist, keineswegs ein spezielles
Problem seines petsonlichen geistlichen Lebens
darstelle, sondern vielmehr die zentrale Auseinan-
dersetzung, die eine jhrer Aufgaben bewuBte und
von einer prometheischen Religion angezogene
Menschheit und die Kirche, die Trigerin des ent-
scheidenden Lichtes, die jedoch seit der Renais-
sance von den lebendigen Kriften abgeschnitten
ist, die eine neue Welt schaffen, in eine Kampfstel-
lung zueinander bringt.7 Was bei der Herstellung
der inneren Einheit auf dem Spiele steht, ist das,
was beim christlichen Apostolat tiberhaupt auf dem
Spiel steht.

Die Herstellung dieser inneren Einheit, die nie-
mals ohne Kidmpfe vonstatten geht, leitet sich aus
einer Ursprungs-Erfahrung von auBerordentlicher
Dichte her. Thre Implikationen sollte P.Teilhard
sein ganzes Lebenlang in theoretischen Entwiirfen,
die der am Anfang stehenden und permanenten
Vision einen adiquaten Ausdruck zu geben be-
strebt sind, zu entwickeln, zu prizisieren und zu
systematisieren suchen, ohne indessen dieses
Ziel jemals vollkommen zu erreichen. In seinen
«Schriften aus der Kriegszeit (Ecrits du temps de la
guerre )», jener Zeit des «Aufbrechens der Ideen, der
geistigen Flitterwochen»3, wird uns die grund-
legende Erfahrung mit einer glutvollen Lyrik ent-
hiillt, die keineswegs nur ein oberflichliches

Schmuckelement ist, sondern uns vielmehr zeigt,
welche Tiefenschichten der Seele mitgeschwungen
haben. In « La Vie Cosmigue» (1916), «der ersten ein
wenig beachtenswerteren Schrift» von P. Teilhard,
wo wir «eine Art geistiger Kristallisation mitetle-
ben, die Geburt einer Synthese, die sich bereits in
ihrer Ganzheit und in einer einzigen Bewegung
abzeichnet»?, ist das Problem folgendermaBen
formuliert: «Fiir keinen ist die Entscheidung so
sehr mit Bedenken und Angsten geladen, wie fiir
den Christen, das heiBt fiir den, der vor einem
Kreuz die Knie beugt, und dem eine angebetete
Stimme immer wiederholt: ,Verlasse alles, um
alles zu besitzen‘.1°. Denn muBl man denn letzten
Endes,um Christzu sein, darauf verzichten, mensch-
lich zu sein, menschlich im weiten und tiefen Sinne
des Wortes, menschlich in herber und leidenschaft-
licher Weise? MuB man, um Jesus zu folgen und
an seinem himmlischen Leib teilzuhaben, auf die
Hoffnung verzichten, daBl wir jedesmal ein wenig
vondem Absoluten betasten und vorbereiten, wenn
unter den Schligen unserer Arbeit ein wenig mehr
Determinismus gemeistert, ein wenig mehr Wahr-
heit gewonnen, ein wenig mehr Fortschritt er-
reicht istPy»!!

Die Lisung: Die synthetische Anfangserfabrung

Wenn das Dilemma iiberwunden und Welt und
Gott miteinander verséhnt werden, so geschieht
das nicht durch irgendeinen frommen Trick, son-
dern durch eine religitse Erfahrung, in der zugleich
und vermischt drei Faktoren zusammenstrémen
und von der ausgehend sie sich entwickeln: eine
wissenschaftliche Sicht, eine metaphysische Per-
zeption und eine theologische Anniherung an die
Wirklichkeit. Unter den Kriegsschriften, in denen
P.Teilhard versucht hat, diese synthetische Ur-
sprungserfahrung darzustellen™?, ist eine der be-
zeichnendsten Le Milien Mystigue (1917), eine Be-
schreibung der fiinf konzentrischen Kreise, die das
Milieu definieren, in dem die vom Sinne fiir den
Kosmos belebte Seele sich badet?s, wihrend sie
bereits «wie von einer Gegenwart» ein BewulBt-
sein «von einer tiefen, ontologischen, totalen
Trift des Universums» um sich herum hat, das
leidenschaftlich nach dem Absoluten und Defini-
tiven sucht und verlangt.'s

Der erste Kreis ist der der Gegenwart.1® Jenseits
der schillernden Welt des Scheines wird die Allge-
genwart Gottes erkannt. «Was du voriibergehen
sahest wie eine Welt, hinter dem Gesang, hinter
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der Firbung, hinter den Augen, ist weder hier noch
dort: es ist eine iiberall ausgebreitete Gegenwatt...
Von dieser weit ausgestreuten Realitit vermag man
noch nichts anderes zu sagen, als das sie ist und
daB sie einhiillt und daB sie auf geheimnisvolle
Weise beseligt.» Aber diese Realitit, die sich von
der Sinnesempfindung ausgehend enthillt, ist
nichts anderes als Gott, das «immanente Géttlichey,
das zugleich im strengen Sinne «das anderey ist.
Aus dieser Erfahrung ergeben sich zwei Folge-
rungen. Da der Kosmos Transparenz des Gott-
lichen, Ort und Mittlung dieser etsten Offenbarung
Gottes ist, da die Sinneserfahrung der Kanal dafiir
ist, —wie sollte man da, um dem Herrn zu begegnen,
die Welt flichen und ihre sinnliche Wahrnehmbar-
keit verschmihen? Ganz im Gegenteil, «wenn je-
mand in sich fiir Gott das Gebéude einer erhabe-
nen Liebe aufrichten will, so muB et sich vor allem
fiir diese Sinneseindriicke empfinglich machen; er
muB} durch einen klugen, aber fleiBigen Umgang
mit den bewegendsten Realititen in sich selbst
sorgfiltig das Gefiihl, den Blick, das Empfinden
fiir die Allgegenwart nihren, mit der alle Dinge in
der Natur sich umgeben, wie mit einem Heiligen-
schein». Dann aber, durch diese Entdeckung der
gottlichen Immanenz in allen Dingen und in ihm
selbst, wird die Welt, deren Antlitz Vielfalt ist,
ganz plétzlich zur Finheit in Gott und ermdglicht
im gleichen Augenblick eine erste Herstellung der
Einheit der Seele.?”

In vertiefter Form kommen wir Gott im Kosmos
niher, wenn wir zum zweiten Kreis weitergehen:
dem der Konsistenz. «Unter der einigenden Wit-
kung der allumfassenden Gegenwart sicht die Seele,
daB das Reale nicht nur transparent, sondern «Jo-
lide» geworden ist. Das unzerstdrbare Prinzip des
Kosmos ist damit gefunden, und es ist iiberall aus-
gebreitet.» — «Was eben noch einfacher, ungreif-
barer Lichtschein war, der das allen Dingen ge-
meinsame Innen etleuchtete, ist nun zur universa-
len Konsistenz geworden, in der wir alle unseren
Bestand haben und uns bewegen.» Gott ist nicht
mehr allein detjenige, der sich betrachten 1a3t; et
ist der, in dem wir uns durch den Kosmos ausliefern
miissen. Damit wird die Liige des Scheines und der
Schmerz derinneren Endlichkeit unbedeutend, das
Welken der Blume und die Priifung, die uns iiber-
kommt, «du allein bist bleibend und bestindig,
mein Gott». Doch der allgegenwirtige und be-
stindige Gott ist zugleich der, der handelt.

Im dritten Kreis, dem der « Energie», macht der
Mystiker die Erfahrung des Schépfergottes, dessen

Schopfungsakt fiir uns «eine groBe anhaltende
Geste ist, die sich iiber die Gesamtheit der Zeiten
hinzieht», und «unaufhérlich, wenn auch unwahr-
nehmbary «die Welt etwas meht iiber dem Nichts
,emergieren’ 1i6t.» «Was uns daher, wie den Lehm
des ersten Tages, durch die ganze Oberfliche und
Dicke des Kosmos hindurch formt, ist in Wahrheit
nichts anderes, als das gottliche Handeln. Der My-
stiker sammelt sich also in der geheiligten Kom-
munion mit dem allwirkenden Willen.» In allem,
was wit passiv iiber uns ergehen lassen: Leid, MiB-
erfolg und Tod, — ist es die Hand Gottes, die voll
Liebe ergriffen wird. Doch gibt es «eine neue, voll-
kommenere Weise als das Leiden, sich dem gott-
lichen EinfluB} anzuschlieBen... die Kommunion im
Handeln». Durch die innere Reinigung, das Ein-
gehen auf die menschliche Pflicht und die Gnade,
die Entwicklung seines Denkens, die Weitung
seines Herzens, die Intensivierung seiner uBeren
Titigkeit, strebt der Mystiker, der danach trachtet,
sich mit seinem Gott zu identifizieren, immer mehr
mit dem schopferischen Wirken zu verschmelzen.™8

Verweilen wir einen Augenblick an dieser Stelle
und werfen einen Blick auf den Weg, den die my-
stische Erfahrung bis hierher zuriickgelegt hat.
Man mochte fast sagen, es sei gar nichts Originelles,
daB Sinn und Empfinden fiir den Kosmos am Aus-
gangspunkt der Begegnung mit dem allgegenwir-
tigen und allwitkenden Gott steht, und der von
P. Teilhard erprobte Weg sei durchaus dem analog,
der in der Tradition der Entwicklung der groBen
theologischen Konzeptionen tiber Gott den Einen
und Gott den Schépfer zugrunde lag, vor allem
und in besonderer Weise beim hl. Thomas von
Aquin. Doch verdient dieser Weg eine besondere
Aufmetksamkeit zu einer Zeit, in der wir unter
dem EinfluB der Philosophien und Theologien des
Bruches — von denen iibrigens verschiedene den
Anspriichen der wissenschaftlichen Analyse statt-
geben wollen — den Weg vom Geschaffenen zum
Schopfer verlernt und aus Furcht vor jeder Art von
Immanentismus den Sinn fiir den immanenten
Gott, «in dem wir leben, uns bewegen und sind»,
getriibt haben. Es ist zweifellos etwas AuBerge-
wohnliches festzustellen, daB es ein authentischer
Vertreter der Wissenschaft war, der Gott im Kos-
mos wiederentdeckt und uns die nattrlichen Wur-
zeln der religiésen Erfahrung neu zeigt.?® Die drei
ersten Kreise des mystischen Milieus sollten fiir
P.Teilhard sein Leben lang die bevorzugten Zu-
fluchtsplitze seiner inneren Burg bleiben.?* «Do-
mine, fac ut Te videam, ut Te omnipraesentem et
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omnianimantem videam et sentiam. — Gott gib, daB
ich dich sehe, daBBich dich als den Allgegenwirtigen
und alles Belebenden sehe und fithle» (1945). Doch
damit ist das Bild noch nicht vollstindig. Ja, es ist
so bruchstiickhaft, daB P.Teilhard selbst es als
«Wachtraum», als «Anfangsvision, die in uner-
freulicher Weise iiberall die Ziige des Dualismus,
der Projektion in die AuBenwelt und des Fixismus
trigty», bezeichnet hat.

Was fehlt ihr? Die Perzeption, daB der Kosmos
nicht allein Transparenz der gottlichen Gegenwart
und Milieu seines Handelns ist, sondern zugleich
unmittelbares Objekt, das Gott durchdringt, um
es zu vergéttlichen — oder sagen wir es genauer in
Teilhards Worten: um es zu divinisieren. Die Ex-
scheinung dieses neuen Zugriffes gottlichen Han-
delns, die das BewuBtwerden der kosmischen
Evolution méglich macht, ist fiir P. Teilhards per-
sonliche Erfahrung entscheidend. Die Geschichte
des Kosmos als transformierender und rekapitu-
lierender Schépfung ist Geschichte einer « Divini-
sation». Nicht Gott selbst, sondern eine gottliche
Realitit — sein Reich — etbaut sich im Ablauf der
Zeit. Die Energie, die, von Anbeginn an gegen-
wirtig, um das Vielfache in einer Reihe von Stufen
in dem Finen zu konzentrieren, die Leidenschaft
fiir den Fotrtschritt der S6hne der Erde entziindet,
ist die Energie Gottes selbst, der alle Dinge an sich
zieht, um durch eine gnadenhafte Metamorphose
aus der rekapitulierten kosmischen Gesamtheit
einen Géottlichen Bereich zu machen. Aus dieser
Perspektive gesehen enthiillt sich Gott nicht mehr
allein als Der-in-der-Hohe oder Der-in-den-Din-
gen, sondern auch als Der-uns-voraus (En-Avant).
Am Endeder Odyssee der in Evolution befindlichen
Schépfung erscheint wiederum Gott. Damit aber
besteht die Aufgabe dessen, der die Einigung mit
Gott sucht, nicht mehr allein darin, unter der Ober-
fliche der Dinge den Allgegenwirtigen zu betrach-
ten, an sich geschehen zu lassen von der Hand des
Allwirkenden und in Ubereinstimmung mit ihm
zu handeln. Sie besteht darin, sich der Erde zu be-
michtigen, um sie in dem géttlichen Ziel miinden
zu lassen, das Gott ihr bestimmt und dessen Kom-
men er seit Anbeginn der Zeiten mit einer unfehl-
baren Logik vorbereitet. «Doch nun, wo die
menschliche Arbeit ihn nicht mehr allein als Vor-
gang interessiert, der mit dem géttlichen Handeln
vereinigt, sondern als Werk (opus), das die Gegen-
wart Gottes unter uns bedingt; jetzt, da es ihm
méglich wird, nicht nur den géttlichen Bereich zu
fithlen, sondern ihn zu schaffen, und sich darin

einzuhiillen wie in ein immer dichter werdendes
Licht; jetzt, da es ihm nicht mehr geniigt, sich, um
Gott anzuhingen, dem Titigsein zu widmen, um
zu handeln, sondern dem Titigsein zu widmen, um
Erfolg zu haben, erfaBt er (der Mystiker) ohne
Miihe in seinem mystischen Aufschwung die er-
barmungslose Glut, die fir den Fortschritt der
Sohne der Erde zur Leidenschaft entbrennt.» In
diesem vierten Kreis scheint sich die Verséhnung
der Liebe zu Gott und der Liebe zur Welt vollzogen
zu haben. Der Mystiker fiirchtet nicht mehr, ein
Fliichtling oder ein Triumer zu sein; er ist der
grofBte Realist unter den Menschen, denn er muf3
nun bei seiner Suche nach Gott die Gesamtheit des
Wirklichen umfassen.

Und doch ist noch nichts Endgiiltiges gesagt,
solange die Gestalt Jesu Christi nicht erscheint. In
dem fiinften Kreis des mystischen Bereiches ent-
hiillt sie sich und rekapituliert dabei sowohl die
Welt wie die mystische Erfahrung. «Ich habe einen
Schatten voriiberziehen sehen... Wie ist der Name
dieser geheimnisvollen Wesenheit, die ein wenig
unser Werk ist und mit der wir vor allem kommu-
nizieren, die etwas von uns selbst ist, und die uns
doch unterihr Joch zwingt, die unser bedarf, um zu
sein, und die zugleich mit ihrer ganzen Absolutheit
iiber uns herrscht... Ich fiihle es. Sie hat einen Na-
men und ein Antlitz. Doch nur sie selbst kann sich
enthiillen und benennen... Jesus.» Die Gleichnisse
aus «Ax Ceur de la Matiére» (1916)21 geben Zeugnis
von der Art und Weise, wie sich fiir P. Teilhard die
Frage nach dem universalen Charakter Christi, die
ihn bedringte, gelost hat: «Ein Christus, der sich
nur tiber einen Teil des Universums erstreckte, ein
Christus, der nicht irgendwie die Welt zusammen-
faBite, kime mir vor wie ein Christus, der kleiner
wire als die Wirklichkeit... Der Gott unseres Glau-
bens wiirde mir weniger grof3, weniger herrscher-
lich als das Universum unserer Erfahrung erschei-
nen!»2 Das Antlitz des allgegenwirtigen und all-
wirkenden Gottes, das sich in der Schonheit und
den Energien des Kosmos erkennen LiBt, ist das
Antlitz Christi. Die Konsistenz ist er, «in quo
omnia constant». Der Gott des Uns-Voraus, das
Zentrum der Konvergenz und der Brennpunkt
der Anziehung aller Schopfung, ist er. Und die
gottliche Wirklichkeit, die sich im Ablauf der Ge-
schichte des Kosmos unter Mitwirkung der mensch-
lichen Arbeit und Miihen erbaut, ist wiederum er,
«die Synthese des geschaffenen Universums und
seines Schopfers»?3, das ist das Pleroma dessen,
in dem alles rekapituliert sein muB, «die geheimnis-
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volle Wirklichkeit, die wir nicht schoner be-
zeichnen konnen, als Gott allein (da Gott auf die
Welt verzichten kénnte), die wir uns aber auch
nicht mehr als absolut zweckfrei und grundlos,
als absolut unwesentlich votstellen kénnen, ohne
damit die Schopfung unbegreiflich zu machen, das
Leiden Christi sinnlos und unsere Bemithungen
uninteressant.»?+ Nunmehr ist der Ring der mysti-
schen Erfahrung von den Beziehungen zwischen
Gott und dem Universum geschlossen.?s Es gibt
in der Seele nicht mehr zwei beziehungslos neben-
einander und im Gegensatz zueinander stechende
Welten. Begegnung mit Gott und Aufbau der Erde
sind keine Widerspriiche mehr. Es ist nunmehr oh-
ne innere Uberspannung und ohne BewuBtseins-
spaltung méglich, Leidenschaft fiir die Erde und
Leidenschaft fiir Gott auf einen Nenner zu bringen.

Wenn wir uns zur Aufgabe gemacht haben, die-
sen mystischen Weg zu beschreiben, dessen an-
fangs noch unvollkommener Ausdruck in der Fol-
gezeit immer weitere Prizisionen erfahren und
dem ganzen weiteren Werk und Leben P. Teilhards
zugrunde liegen sollte, dann weil dies nach unserer
Auffassung ein wesentlicher Beitrag zur Geschichte
des geistlichen Lebens unserer Zeit ist. Denn je-
der, der zum Verstindnis des Zeugnisses Teilhards
gelangen will, darf sich nicht in seine theoretischen
Konstruktionen vertiefen, die bei aller Grofe im-
mer ein inadiquater Ausdruck seiner Anfangsin-
tuition bleiben, sondern mulB sich mit den vertrau-
lichen Mitteilungen seiner mystischen Erfahrung
befassen. Darin wird sichtbar, wie das Problem des
inneren Zusammenhanges zwischen einem voll-
menschlichen Engagement und einer bedingungs-
losen Treue zu Gott in einem von Gebet durch-
drungenen Voranschreiten, das Teilhard zur Hei-
ligkeit gefithrt hat, ohne Kompromisse geldst
worden ist. Denn das bezweifelt niemand, der die
von P. Teilhard hinterlassenen geistlichen Notizen
gelesen hat. Durch diese mystische Etfahrung wird
er zu einem geistlichen Lehrer unserer Zeit. Er lidt
uns ein, sie uns zu eigen zu machen. Die philoso-
phischenund theologischen Diskussionen iiber die-
se oder jene von Teilhard aufgestellte oder ent-
wickelte Theorie laufen — so notwendig und frucht-
bar sie sein mbgen — immer Gefahr, an dem We-
sentlichen vorbeizugehen, solange die innere Evi-
denz, die der Pater besessen hat, nicht erfaBt wird.
Das Wesentliche ist zunichst und immer das
«Sehen»,

Dig geistliche Schan, Wansch einer Theologie

Die geistliche Schau erfal3t die Wahrheit auf dem
Erfahrungsweg, denn was sie etfaBt, ist letzten
Endes die Kohirenz des Wirklichen. Jede mystische
Erfahrung im Vollsinne des Wortes ist eine intuiti-
ve Synthese der Ganzheit. Sie istin einem und dem-
selben Akt Wahrnehmung Gottes, der Welt und
ihrer Beziehungen zueinander. Indem sie in einer
stindigen Bewegung alle festgefahrenen Dualis-
men hinter sich 1iBt, erfaBt sie die organische Ein-
heit aller Dinge in Gott. Und zugleich erkennt sie
mit einem einzigen Blick, daf3 sich von Anbeginn
der Zeiten an bis zur Erscheinung der neuen Erde
und des neuen Himmels ein einziges und gleiches
Abenteuer abspielt. Niemals bleibt sie bei der Be-
trachtung einer Einzeletappe um ihrer selbst willen
stehen — ohne sie indessen zu leugnen —, denn allein
das vollstindige Ganze ist offenbarend. Die Schop-
fung hat keinen Sinn auBerhalb Christi, der sich in
iht inkarniert und sie vollendet. Und die wahre Be-
deutung des Kreuzes entzieht sich dem, der es nicht
in der Auferstehung und Konstitution des my-
stischen und kosmischen Pleroma bis zu dem Ziel-
punkt, an dem «Gott alles in allem ist», aufgehen
sieht.

Dutch ihre Bewegung der Verganzheitlichung
ist die geistliche Vision, welche die Liebe zu Gott
und die Liebe zur Welt miteinander verséhnt, Ziel
und Wunsch einer Ganzheitstheologie, in der das
organische Band zwischen Gott und seiner in
Evolution befindlichen Schopfung in seiner Ganz-
heit Ausdruck finden soll. Daher ist, auf der Grund-
lage seiner inneren Erfahrung, die fundamentale
Intention, die das ganze Werk Teilhards beseelt,
eine wesenhaft theologische Intention einer inte-
gralen Theologie.?¢ Das bedeutet indessen nicht,
daB er der Versuchung einer Harmonisierung um
jeden Preis erlegen wire und die verschiedenen
Ebenen miteinander verwechselt hitte, namentlich
die Ebene der naturwissenschaftlichen Forschung
und der theologischen Reflexion. Er hat sie aller-
dings um der Erfordernis der Kohirenz, das heiBt
der Wahrheit und letztlich der theologischen Waht-
heit willen, in einen Zusammenhang gebracht.
Denn nicht die partikuliren und regionalen Theo-
logien, in denen die christliche Reflexion gegen-
wirtig festzulaufen droht, schaffen die Moglichkeit
zum Ausdruck und zur Befriedigung der geistli-
chen Erfahrung und zur Losung des Problems,
welchen Platz der Christ in der Welt einnimmt. Das
vermag nur eine groBe theologische Synthese, die
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in ihrer Zielsetzung ebenso ehrgeizig ist wie die-
jenigen, die sich in den Summen des Mittelalters
einen Ausdruck geschaffen haben, — eine Synthese,
die das mit integriert, was fiir P, Teilhard der zwei-
fache Beitrag seiner kosmischen und christlichen
Vision bedeutet: auf der einen Seite die Entdeckung
der Evolution und ihrer Gesetze, die sich in einer
Erneuerung der theologischen Lehre von der
transformierenden, einigenden Schépfung nieder-
schligt, — auf der anderen Seite die Wiederent-
deckung der kosmischen Funktion Christi als das
Universum rekapitulierender Erl6ser, wie ihn der
hl. Paulus verkiindet und die griechischen Viter
betrachtet haben. Sein ganzes Leben lang hat P.
Teilhard sehnlichst das Zustandekommen einer
derartigen Synthese herbeigewiinscht, er hat die
Grundrichtung dafiir gewiesen, er hat in einer un-
geschickten und wenig angemessenen Ausdrucks-
weise selbst dieses Gebiude zu errichten gesucht,
zumindest die Teile dieses Gebiudes, die nach
seiner Meinung in der theologischen Situation sei-
ner Zeit am meisten vergessen wutrden. « Die ganze
Welt horcht auf seine Botschafty, erklirt P.Con-
gar, «weil sie, so unvollkommen sie in vielen Punk-
ten sein mag, die einzige ist, die in unseren Tagen
cin neues kosmologisches, anthropologisches und
theologisch-christologisches Sechstagewerk in den
AusmaBen unseres neuen WeltbewuBtseins vor-
legt.» Und nachdem er die Verwirrung vieler Theo-
logen angesichts dieses Versuches erklirt hat, fiigt
er hinzu: «Man ist derart daran gewohnt, die Reali-
titen, von denen die Offenbarung spricht, fiir sich
und won den #brigen getrennt zu betrachten, daB der
Anschein entsteht, man verliere sie, wenn sie in den
Zusammenhang der Welt und ihrer Geschichte
hineingestellt werden. Hier muf3 eine grofe Ar-
beit geleistet werden, doch sie mufl auch wirklich
und wahrhaftig geleistet werden.»?7

Darin hat P. Teilhard sich nicht getiuscht: Nur
durch die Erarbeitung dieser integralen Theologie
des konvergierenden geschaffenen Universums
und Christi, der es rekapituliert, kann das Problem
der Spiritualitit des Christen in der Welt, der Ver-
s6hnung der beiden Leidenschaften, die ihn be-
seelen miissen, des Dialoges zwischen Kirche und
Welt, geklirt werden. Angesichts dieser Forderung
muf3 man zugeben, da die theologische Grund-
lage der Konzilskonstitution Gaudium et Spes ein
wenig enttiuscht.

Ein « Evangelinm» der menschlichen Broberungskraft

Wenn es stimmt, daB, wie die geistliche Erfahrung
in evidenter Weise lehrt und die Offenbarung bei
der Durchleuchtung der unermeBlichen Weiten des
kosmischen Abenteuers bestitigt, Christus das
Zentrum der Konvergenz der Evolution ist, welche
die menschlichen Bemiithungen dutch ihren freien
Einsatz herbeifiihren miissen, dann kann und muB
das Christentum, ohne daB} es sich damit in einen
weltlichen Humanismus verfliichtigt, ein « Evan-
gelium» (d. h. eine evangelische Mystik und
Ethik) menschlicher Eroberung?8 sein. «Alles ver-
suchen fiir Christus. Alles hoffen fiir Christus.»
«Nihil intentatum — nichts unversucht (lassen).»
Vergottlichen (diviniser) heiBt nicht zerstoren,
sondern iiber-schaffen (surcréer). Niemals werden
wit alles wissen, was die Menschwerdung des
Sohnes Gottes noch von Kriften der Erde erwar-
tet. Niemals werden wir genug von der wachsen-
den menschlichen Einheit erhoffen. Erhebe dein
Haupt, Jerusalem! Betrachte die unermeBliche
Menge derer, die aufbauen und derer, die suchen.
Siehst du die Menschen, die sich plagen — in den
groBen Laboratorien, in den Studios, in den Wii-
sten, in den Fabriken, in dem ungeheuren sozialen
Schmelztiegel? Alles, was durch sie auf dem Ge-
biet der Kunst, der Wissenschaft, der Gedanken,
in Girung gerit, das alles ist fiir dich. Offne deine
Arme und dein Herz. Empfange diese Flut, diese
Uberflutung an menschlicher Lebenskraft. Nimm
sie auf, diese Lebenskraft, — denn ohne ihre Taufe
wirst du ohne Vetlangen noch Sehnen verkiim-
mern, wie eine Blume ohne Wasser. Und rette sie,
da sie sich ohne deine Worte in unfruchtbaren Hal-
men vergeudet.»?9

In dieser Perspektive der Menschwerdung3o ge-
winnen die grundlegenden christlichen Haltungen
eine neue Dimension, und eine «neue Formel der
Heiligkeit» wird damit notwendig.3* Finige Zeit
vor seinem Tode sprach Teilhard eindringlich den
Wunsch danach aus.32 Doch sollte ihm nicht mehr
die Zeit gewihrt sein, diese Formel systematisch
zu entwickeln. Immerhin aber hat er sie in ihren
Grundziigen entworfen, die in jenem beriihmten
Text aus dem Jahre 1933 anklingen: «Frither hie3
anbeten Gott den Vorzug geben vor den Dingen,
indem man sie auf ihn bezog und sie ihm opferte;
heute heil3t anbeten, sich mit Leib und Seele dem
Schopferakt weihen, indem man sich ihm beige-
sellt, um die Welt durch titiges Bemiihen und For-
schen zu vollenden. Den Nichsten lieben hieB3 frii-
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her, ihm kein Unrecht antun und seine Wunden
verbinden. Die Nichstenliebe wird sich hinfort,
ohne dalB3 sie dadurch aufhorte, mitleidig zu sein,
darin vollenden, dal man sein Leben fiir den ge-
meinsamen Fortschritt einsetzt. Rein sein hie3
frither vor allem, sich enthalten, sich vor Makeln
hiiten. Keuschheit wird morgen vor allem die
Sublimierung der Krifte des Fleisches und jeg-
licher Leidenschaft sein. Losgeldst sein von den
Dingen hieB frither, sich nicht fiir sie interessieren
und nur so wenig wie méglich von ihnen nehmen.
Heute dagegen wird losgelost-sein mehr und mehr
darin bestehen, daB man nach und nach jede Waht-
heit und jede Schénheit gerade durch die Kraft der

I Konzilskonstitution Gaudium et Spes, Vorwort und einleitende
Ubersicht.

2Vgl. M. Barthélémy-Madaule, Bergson et Teilhard de Chardin,
Patis, 1963; H. de Lubac, La pensée religieuse du Pére Teilhard de
Chardin, Paris, 1963; ders. La pritre du Pére Teilhard de Chardin,
Paris 1964; P.Smulders, La vision de Teilhard de Chardin, Paris
1964; E.Rideau, La pensée du P2te Teilhard de Chardin, Paris, 1965 ;
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wie wir. Man hitte daher stindig Verweise auf die ausgezeichneten
Analysen geben miissen, die sie enthalten, Damit aber die Zahl der
Anmerkungen nicht allzu groB wird, beschriinken wir uns darauf,
ein fiir allemal darauf hinzuweisen.

3 Cest «le probléme de ma vie» (Mon Univers. (1918) = Ecrits
du temps de la guerre, Patis, 1965, 278). — Wenn wir uns bei den vom
Autor dieses Beitrages gebrachten Teilhard-Zitaten, auch soweit sie
vorliegt, nicht an die «authentische» deutsche Teilhard-Ubersetzung
von Josef Vital Kopp, Lotenz Hifliger, Katl Schmitz-Moormann,
Josef Bader und Helmut Stechl gehalten haben, so geschah dies aus-
schlieBlich aus technischen Griinden (d. Ubersetzer).

4 Comment je crois (1934): P. Teilhard de Chardin, Je m’explique,
Paris, 1966, 213. «Die beiden Komponenten (die Liebe zu Gott und
der Glaube an die Welt) liegen iiberall «in der Luft», aber im allge-
meinen beide zugleich nie stark genug, um sich in einem und dem-
selben Menschen miteinander zu kombinieren. Da sich in mir durch
einen reinen Glicksfall (Temperament, Erzichung, Lebensraum...)
das eine zum anderen in einem giinstigen Verhiltnis befindet, ist die
Fusion ganz spontan erfolgt...» Le Christique (1955): Je m’explique,
220,

5 Mon Univers (1918)= Ecrits, 278.

6 Lettres 4 Léontine Zanta, Paris, 1965, 76: «Es wiire schon viel,
wenn man Gott als Versuchsfeld fiir diese wunderbare Verbindung
der Liebe zum Himmel und zur Erde gedient hitte» (28.August
1926).

7 Siche 2. B.: La Maitrise du monde et le Régne de Dieu = Ecrits,
67f.

8 Lettres 2 L. Zanta, 57.

9 C.d’Armagnac, Le premier Teilhard, Etudes, 1966, 654; Revue
Teilhard de Chardin, (Perspectives, Nr. 23, 23.

10 Bekanntlich hat diese Frage sich P.Teilhard wahrend seines
Ordensnoviziats in sehr scharfer Form gestellt und wurde dank dem
«unverwiistlichen gesunden Menschenverstand» seines Novizen-
meisters gelost. Vgl.C.Cuénot, P.Teilhard de Chardin, les grandes
étapes de son évolution, Paris, 1958, 19.

11 Ecrits, 7-8.

12 Als Philosoph hat Barthélémy-Madaule die Bedeutung dieser
initialen synthetischen Intuition analysiert. Vgl op.cit., 19f., 79f.,
usw.

13 Vgl. Je m’explique, 161-162. Das kosmische Empfinden ist ein

Liebe tibersteigt, die man ihnen entgegenbringt.
Sich ergeben konnte frither bedeuten, die gegen-
wirtigen Bedingungen des Universums passiv an-
nehmen. Heute aber ist diese Ergebung nur noch
dem sterbenden Kimpfer in den Armen des En-
gels gestattet.»n3? Weil die Anhinglichkeit an die
Welt zu einer Anhénglichkeit an Christus gewotden
ist, wird die hier von P. Teilhard entwotfene Spiri-
tualitit keineswegs ein leichter Weg, sondern im-
mer ein Weg des Kreuzes hin zut Auferstehung, der
schmerzhaften Metamorphose in das, was gréBer
ist als man selbst. Davon zeigen Leben und Werk
des Mannes, der «Verkiindiger des Evangeliums
Christi im Universum»34 sein wollte und war.

religitses Empfinden. Bei P, Teilhard ist das Herantreten an die Na-
tur etwas Religidses. «Wenn ich die Natur immer geliebt und durch-
forscht habe, dann — so kann ich sagen — nicht als Wissenschaftler,
sondern als «Verehrer». Mir scheint, daf} jede Bemiihung bei mir,
selbst wenn sie sich auf einen rein natiirlichen Gegenstand bezog,
von jeher ein religioses und der Substanz nach einziges Bemiihen
gewesen ist» (Mon Univers (1918) = Ecrits, 270).

14 Le Ceeur de la Matiére, (1950), 1. Teil, 3.

15 Mon Univers (1918) = Ecrits, 269.

16 Soweit nichts anderes angegeben ist, stammen alle in diesem
zweiten Teil unseres Beitrages zitierten Stellen aus Milieu Mysti-
que = Ecrits, 137-167.

17 Die Einswerdung, ausgehend von den vielen, — ein im tiefsten
Grunde Teilhard eigentiimliches Thema und bevorzugte Richtung,
in der sich seine Uberlegungen iiber die Schépfung und das geistliche
Leben bewegten. Vgl.z. B. La lutte contre la Multitude (1917) und
I’'Union créatrice (1917) = Ecrits, 113-132, 175-197.

18 Diese Themen sind ausgefiihrt in Le Milieu Divin (1927) =
(Buvres de P. Teilhard de Chardin, Paris, 1957.

19 Der Grund dafiir ist, daB P. Teilhards wissenschaftliches Ver-
fahren in der synthetischen Bewegung, welche die Ganzheiten
(totalités) etfalit, iiber die reine Analyse hinausgeht. Vgl. Science et
Christ ou Analyse et Synthése (= (Buvres, IX, Paris, 1965, 45f.), wo
er ausfithrt, daB «1. das wissenschaftliche Studium der Welt uns,
weil es seinem Wesen nach analytisch ist, zunichst in einer den gott-
lichen Realititen entgegengesetzten Richtung gehen laBt; 2. ... die-
selbe wissenschaftliche Durchdringung der Dinge uns, indem sie uns
die synthetische Struktur der Welt enthiillt, dann dazu fiihrt, kehrtzu-
machen und uns durch seine Verlingerung ins Natiitliche hinein auf
das einzige Zentrum der Dinge zuriickwirft: Gott unseren Herrn»
(cbd., 47-48).

20 Dieser Vetgleich mit der Seelenburg der hl. Theresia von Avila
ist hiufig gemacht worden.

21 Ferits, 85 f.; Hymne de 'Univers, Patis, 1961, 39f.

22 Mon Univers (1918) = Eciits, 273.

23 Ebd., 272.

24 Mon Univers (1924): (Buvres, IX, 114,

25 Die mystische Erfahrung von den Beziehungen zwischen Gott
und dem Universum bildet nicht die ganze Mystik. Sie ist selbst fiir
Pater Teilhard letzten Endes nur eine Einfithrung in die Mystik des
personlichen Gespriiches der Seele mit ihrem Gott, der «liebenden
Hinfiihrung einer Person zu einer unergriindlichen anderen Persony.
Vgl. Schlufzusammenfassung von Milieu Mystique = Ecrits, 166.

26 Das ist klar fiir die Texte iiber die schépferische Einigung, die
vielmehr theologischer als philosophischer Natur sind. Le Phéno-
meéne Humain entzieht sich ebensowenig der theologischen Inten-
tion, selbst wenn sein innerer Aufbau und sein Vorgehen die Eigen-
stindigkeit der naturwissenschaftlichen Disziplinen berticksichtigen.
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27'Y,Congat, in Mélanges de Lubac, I, Paris, 1964, 189f.

28 Quelques réflexions sur la conversion du Monde (1936)=
(Euvres, IX, 161.

29 ] e Milieu Divin = (Euvres, IV, 201—202.

30 ¢Sich versenken, um wiederaufzutauchen und emporzuheben,
teilnehmen, um zu sublimieren. Das ist das Gesetz der Inkarnation.»
Quelques réflexions = Buvres, IX, 166.

31 Le Phénomene spirituel (1937) = (BEuvres, VI, Paris, 1962,
136.

32 ¢Ebenso wie die dogmatische Christologie fordert bereits der
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und Neuvertiefung (seines Sinnes)», wenn «der alte Gegensatz
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mel: in den Himmel durch die Vollendung der Erde.» Recherche,
Travail et Adoration (1955) = (Buvres, IX, 289.

33 Christologie et Evolution (1933), 11-12.

3¢ Le Prétre (1918) = Ecrits, 298.

Ubezrsetzt von Karlhermann Bergner.
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