Fernando Urbina
Religiose Erweckungs-
bewegungen und
christliche Unterschei-
dung der Geister

Um das Jahr 1968 beginnt in der westlichen Welt
eine Reihe religioser Bewegungen, die sich immer
weiter ausbreiten. Wie es fiir gewohnlich der Fall
ist, geht das Geschehen der Reflexion, die es an-
regt, voraus. Da aber diese Bewegungen sich vet-
stirken und immer zahlreichere Gruppen — vor al-
lem von Jugendlichen — erfassen, beginnen die
Kirchen, sich nach deren Bedeutung zu fragen.

Sich nach dem Sinn cines Geschehens fragen
heiBt in erster Linie ein Wort ausfindig machen,
das es bezeichnet. Die Kirchen haben #hnliche
frithere Fille eines religiosen Erwachens im Ge-
dichtnis und so beginnt man in einigen Kreisen,
sie Erweckungsbewegungen zu nennen (das Wort
«erwecken» hat in det spirituellen Terminologie
keinen technischen Sinn; deshalb bezeichnen wir
das Phinomen mit einem zusammengesetzten Aus-
druck, der so allgemein gehalten ist, daf} er dessen
verschiedene Formen zu benennen vermag).

Die Wellen det religivsen und geistlichen Er-
neuerung haben an die Kirche zahlreiche Probleme
herangespiilt; sie haben die institutionellen Gleich-
gewichte gestort und altherkémmliche Schemata
durcheinandergebracht. Im Lauf des Geschehens
ist es notwendig geworden, sich nach seinem Sinn
zu fragen, um in der geistlichen und pastoralen
Praxis auf sie Bedacht zo nehmen. Um auf derar-
tige Fragen und Verunsicherungen zu antworten,
hat man einst zu einigen Kriterien zur «Unter-
scheidung der Geister» gegriffen.

Welches sind diese Kriterien? Welchen Wert
haben sie fiir unsere Zeit? Wir werden tber diese
Fragen nachdenken, indem wir an einige der wich-
tigsten christlichen Kriterien zur Unterscheidung
der Geister erinnern, die von der Glaubensiiber-
lieferung bezeugt werden, und sodann sie anzu-
wenden suchen, um einige konkrete Probleme, die
von den neuen religivsen Erweckungsbewegun-
gen gestellt werden, unterscheidend zu kliren.

L. Einige herkimmiiche Kriterien gur christlichen
Unterscheidung der Geister

«Unterscheidung der Geister» ist ein Wort des alt-
gewohnten Glaubensvokabulars; es kommt schon
im Neuen Testament (1 Kor 12, 10) vor und besitzt
einen auf die Praxis bezogenen, genauen Sinn, der
die vorhin gestellten Fragen betrifft. Es besagt die
Befihigung, den Wert der Geistesregungen, die
im individuellen oder kollektiven Bewuftsein auf-
tauchen, vom Glauben her zu beurteilen, damit
sich der Gliubige und die Gemeinde in ihrem Le-
ben und praktischen Verhalten darnach richten
konnen.

Um in den Sinn dieses Wortes einzudringen,
kommen wir zunichst auf eine konkrete geistliche
Uberlieferung zu sprechen: auf die der abendlin-
dischen Kirchen und innerhalb ihrer auf die katho-
lische Barockspiritualitit, wobei wir zwei Zeugen
(der spanischen Schule) beiziehen, die in diesem
Punkt von auBerordentlichem Gewicht sind: den
hl.Ignatius von Loyola und den hl. Johannes vom
Kreuz. Beide wurzeln in einer fritheren Situation:
in den religitsen Erweckungsbewegungen zu Be-
ginn des 16.Jahrhunderts; diese intensive Spiri-
tualitit bildet den gemeinsamen geschichtlichen
Hintergrund fiir weitere abendlindische Traditio-
nen, die zu dieser Zeit entstehen (Lutheraner, Re-
formierte, verschiedene evangelische, spirituali-
stische, illuminationistische usw. Bewegungen).?
Sodann werden wir nach den geistlichen Kiriterien
des vom Neuen Testament bezeugten gemeinsa-
men Erbgutes fragen, das allen christlichen Kir-
chen gemeinsam ist.

1. Die geistliche Kriteriologie des bl [gnatins

Rahner hat aufgezeigt, wie ergiebig eine «theolo-
gische Neuentzifferungy designatianischen Schrift-
tums ist, die sich nicht an ein formalistisches
Schema hilt und uns dessen michtigen Sinngehalt
erschlief3t.

a) Das Kriterium des Heiligen Geistes. Die Mitte
der «Geistlichen Ubungen» bilden die Abschnitte
iiber die «Wahl»,? die vom Verlauf des radikalen
Bekehrungsbeschlusses sprechen. Fiir Ignatius ist
das wichtigste in diesem Prozell nicht der dritte
«Zeitpunkt» der Wahl (der in einer von allgemei-
nen Grundsitzen und Normen ausgehenden ratio-
nalen Analyse besteht), sondern der «erste und
zweite Zeitpunkt». Diese Form der Option be-
steht darin, daB man sich dem Heiligen Geist 6ff-
net, und da sie sich nicht aus allgemeinen Normen
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oder fritheren Situationen ableiten liBt, kann sie
je neu sein wie die jeweilige Zeit selbst.

Die von der ignatianischen Kriteriologie gege-
bene Dimension der « Offnung auf den Geist Got-
tes hin» erhellt uns in unserer jetzigen geschicht-
lichen Situation. Die spirituelle und pastorale Pra-
xis muB sich offenhalten fiir das Walten des Gei-
stes in seiner radikalen Neuheit, die ein Zeichen
des eschatologischen « Novump» ist.

b) Das Kriterium des Evangeliums. In den « Geist-
lichen Ubungen» verweist der «Imperativy des
Geistes auf die «Grundsitze des Evangeliums».
Wenn das auf das Unendliche des Geistes hin of-
fene gliubige BewuBtsein die dem Willen Gottes
entsprechende richtige Wahl trifft (Rém 12,2), so
darum, weil es durch die Meditation und Kontem-
plation der Worte und Taten des Meisters dem
Geiste Jesu gleichformig geworden ist.

Ignatius gibt uns in der «Betrachtung iiber die
beiden Banner» einen der vom Evangelium gebo-
tenen Schliissel zur Unterscheidung der Geister in
die Hand: die Versuchungen in der Wiiste versinn-
bilden den grundlegenden Gegensatz zwischen den
«zwei Geistern», dem Geist Jesu und dem des
«Fiirsten dieser Welt». Nur nahm die Kirche des
Barockzeitalters diese Unterscheidung nicht in ihre
institutionelle und pastorale Praxis auf; ihr mich-
tiger Triumphalismus und ihre Identifikation mit
der vorherrschenden Macht lagen mehr in der
Linie der «Macht und Herzlichkeit» dieser Welt
(Lk 4,6) als in der vom Geist des Evangeliums ge-
wiesenen Richtung.

¢) Aktion und Kontemplation. Der «Ruf des welt-
lichen K6nigs» bietet uns, wenn man ihm sein ba-
rockes Gewand nimmt, einen weitern evangeli-
schen Schliissel: den Ruf Jesu an seine Jiinger
(Mk 1,16ff), der nicht Ruf zu einer Mystik der
Weltflucht, sondern zu einem prophetischen Welt-
einsatz ist. In der ignatianischen Tradition besagt
«contemplativi in actione» nicht nur einen zeit-
lichen Rhythmus («Zeit der Aktion und Zeit der
Kontemplation»), sondern eine transzendentale
Dialektik: das «menschliche Tun» ist schon «Ge-
schenk Gottes».

2. Die geistliche Kriteriologie des
bl Johannes vom Kreng

Auf diesen Zeugen der christlichen Uberlieferung
zu verweisen, ist derzeit von besonderer Bedeu-
tung, da die heutigen religitsen Erweckungsbe-
wegungen wiederum Interesse fiir die mystische
Erfahrung und die Kontemplation zeigen. Der

kastilische Mystiker ist auch fiir den 6kkumenischen
Dialog zwischen den verschiedenen Spiritualititen
von Bedeutung. Zumindest in einigen Erfahrungs-
und Sprachelementen (die man, um sie zu kennen,
grindlicher analysieren miiBite) steht er deutlich
Stromungen nahe, die aus der indischen Geistes-
welt stammen. Doch innerhalb des Feldes der
christlichen Spiritualitit stoBen wir in seiner radi-
kalen Glaubenstheologie auf eine (noch nicht niher
etforschte) Nihe zu der eigentiimlichen Erfahrung
Luthers.

In Johannes vom Kreuz birgt sich ein noch nicht
vollig entziffertes Geheimnis, das ihn fiir die mo-
derne Geisteshaltung doppelt interessant macht:
das Ritsel seiner Schriften, seiner Sprechweisen
und der geschichtlichen Usrspriinge seiner kon-
templativen Tradition. Die Texte, die uns nicht in
der Urschrift enthalten sind (wenigstens was die
Hauptwerke betriflt), sind arg verstiimmelt auf uns
gekommen. Erst 1912 konnte man dank des von
P.Gerardo de S. Juan de la Cruz verfaBten Werkes
daran gehen, sie irgendwie integral zu lesen.* Zwar
blieben noch groBere Texptrobleme bestehen, die
sich nicht vollig 16sen lassen. Auch der Sinn seiner
Schriften 148t sich nicht mehr in seiner ganzen
semantischen Dichte erheben, wie wir auch nicht
den innern Schaffensvorgang enthiillen und ein
weiteres Ritsel 16sen konnen: die Frage, woher
seine Quellen stammen.

Diese Quellen hiillen sich in Schweigen. In wel-
chem Zusammenhang steht Johannes vom Kreuz
mit den spanischen und europiischen religitsen
Erweckungsbewegungen der ersten Hilfte des 16.
Jahrhunderts und mit den fritheren mystischen
Strémungen?s Da zeitgendssische Zitate fehlen,
wissen wir nichts Bestimmtes tiber die Ubermitt-
lung der Quellen, und bei der schriftlichen Aus-
arbeitung ist die Sprache hirter, trockener, drmer
geworden; im Gang der Redaktion der ilteren
Manuskripte bis zu der begrifflichen, scholasti-
schen Uberladenheit der neueren Textgestalt ging
die urspriingliche poetische Frische verloren. Die
Ursache von alldem liegt im Klima der inquisi-
torischen Repression, das damals in Spanien
herrschte.

Nach diesem Hinweis auf die objektiven Schwie-
rigkeiten, die einer authentischen, tiefgriindigen
Lesung dieser Werke entgegenstehen, besehen wir
einige geistliche Grundkriterien, die fiir unsere
Zeit Geltung haben kénnen.

a) Phantasie und Realitiit. Eine charakteristische
Eigenschaft der religiosen Bewegungen, die im
Westen um das Jahr 1968 als Reaktion auf eine er-
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stickend utilitire technokratische und positivi-
stische Kulturhaltung aufbrechen, ist die Wieder-
entdeckung des Wertes der Einbildungskraft und
des Wunschlebens und der dichtetischen Symbol-
sprache, in der sie sich ausdriicken.

Bei Johannes vom Kreuz liegt eine Dialektik
der Imagination vor, die sich in ihren groflen Sym-
bolen kristallisiert: im Sinnbild des «Auszugs»,
der «Nacht», des «Berges», der «Hochzeit» und
der «Flamme», sowie eine bis anhin noch nicht
griindlich erforschte Dynamik des Verlangens, die
den tiefsten und bezeichnendsten Finschlag des
poetischen Textes bildet; dieser verliert, sobald er
in den Prosakommentar ibergeht, jegliche seman-
tische Kraft, vor allem in der zweiten Redaktion
des Gesanges, der mit scholastischen Prizisierun-
gen tiberladen ist.

Ohne in seiner Energie des Suchens das radikale
Auslangen nach dem Unendlichen aufzugeben, zii-
gelt jedoch der kastilische Karmelit die Imagina-
tion und das Verlangen durch eine innere Zucht,
die der Willkiir des Triebes, der Frivolitit des Ge-
fithls und der Evasion aus dem Leben Einhalt ge-
bietet. Der Auszug des Johannes vom Kreuz ist
nicht ein Verlassen der Wirklichkeit, sondern eine
Entdeckung ihres letzten Sinnes, welche die Dichte
des Konkreten nicht verfliichtigt, sondern trans-
parent werden 14Bt, so daB3 das Herz der Wirklich-
keit: die schlechthinnige Liebe freigelegt wird.

b) Niichternheit und Glang. Etwelche Auflerungen
(von pentekostalem Charakter) der heutigen
Erweckungsbewegungen haben ein enthusiasti-
sches Geprige, wihrend andere Formen der jetzi-
gen religiésen Erneuerung mehr der Linie einer
kontemplativen Niichternheit folgen.

Wenn wir auch den schwirmerischen Bewegun-
gen ihre méglichen Werte (Gesamtausdruck des
Leibes, « Hertlichkeit des Festes», Reaktion gegen-
iiber einer repressiven Kultur, die zu ausschlief3-
lich um die technische Arbeit kreist...) nicht ab-
sprechen méchten, so miissen wir doch sagen, daB
das geistliche Kriterium des hl. Johannes vom
Kreuz mehr den zweiten Typus, den der kontem-
plativen Gelassenheit befiirwortet.

Seine Texte lassen die Dialektik der « Niichtern-
heit, die einen Glanz in sich birgt», entdecken: die
Sinnbilder des Hochzeitsgesanges und der Flam-
me bezeichnen ein wirkliches Erleben (sie sind
keine bloBen «Metaphern», die einen Gedanken
andeuten, sondern «Symboley, die an eine Erfah-
rung anspielen). Sie kleiden sich jedoch in ein
niichternes gesellschaftliches Verhalten, in einen an
sich haltenden Stil und entsprechen nicht der For-
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derung nach «Unmittelbarkeit», auf welche die
kleine enthusiastische Gemeinde soviel Wert legt,
weil sie nicht um die besondere Zeitstruktur der
«Zeit des Glaubens» weil3.

¢) Die «mystische Zeit» des Johannes vom Kreng und
die «Zeit des Glanbens». Das Etleben des Kontem-
plativen von Avila erheischt einen langsamen
Rhythmus, der sich in einer weit ausholenden Ab-
folge von «Lichtern und Schatten», «Abwesen-
heiten» und «Anwesenheiten» abspielt; er wird
durch die Sinnbilder des «Auszugs» und det
«Nacht» aufgeschliisselt, die auf wesentliche Struk-
turten der «Zeit des Glaubens» hindeuten. Ob-
wohl die kontemplativen Elemente noch der dio-
nysischen Tradition der Negativitit entsprechend
formuliert werden, sind sie bei Johannes vom
Kreuz im Grunde auf eine Glaubenserfahrung be-
zogen, die unter dem Licht des Gotteswortes vor
sich geht. Deswegen besteht sein tiefstes geist-
liches Kriterium eben darin, daB die mystische
Ubetlieferung in die prophetische Tradition iiber-
nommen witd.

d) Die Lobpreisung des Zweckiosen. Der uru-
guayische Theologe Juan Luis Segundo hat in der
neuen « Gott ist tot-Theologie» der Jahtre 1963—70
eine Frucht des geschlossenen Universums des
westlichen Kapitalismus gesehen,b der den Men-
schen zu einem Bestandteil einer Maschine ver-
kiirzt und keine Offnung auf die Transzendenz hin
mehr beliBt. Im utilitaristischen repressiven Uni-
versum der Technokraten und Polizisten ist kein
Raum mehr fir das zwecklose Fest oder fiir die
Kritik der Propheten. Seit 1968 entdeckt ein Teil
der Jugend der Welt wieder die prophetische Kri-
tik, das zwecklose Tun, das Absolute der Wonne,
die festliche Feier und die mystische Kontempla-
tion, die auf dem semantischen Feld des Systems
nicht vorkommen.

Die «Flamme der lebendigen Liebe» des hl.
Johannes vom Kreuz hat diesen zwecklosen Cha-
rakter der reinen Feier der absoluten Liebeswonne
als intimes Fest des totalen Dialogs. Dieses geist-
liche Kriterium der Gratuitit ist es, das den letzten
Sinn der Glaubenspraxis bestimmt. Es ist die pau-
linische doxologische Spannung, die von Sr. Elisa-
beth von der Dreifaltigkeit zum Wurzelgrund
ihres Lebens gemacht wurde: « Wit sind geschaf-
fen zum Lobpreis seiner Herrlichkeit.» Im sanjua-
nistischen Erleben ist diese Feier (noch) intim und
geheim. Das mystische Geheimnis ist dem ge-
schlechtlichen Mysterium verwandt. Der Glanz
der ganzheitlichen Begegnung zwischen Mann und
Frau als eines absoluten Vollzugs des Dialogs
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wird zum Sakrament der totalen Begegnung des
Menschen mit Gott. Erst in der Parusie werden
der verborgene Glanz und die gesellschaftliche
Festfeier in der reinen Transparenz der Herrlich-
keit miteinander verschmelzen. Doch schon in der
Nacht des Glaubens schimmert dieses strahlende
Geheimnis der Kontemplation und die Festfeier
durch als Zeichen fiir die eschatologische Hoff-
nung.

3. Die Kriteriologie des Newen Testaments

Det hl. Ignatius von Loyola und der hl. Johannes
vom Kreuz verweisen uns als qualifizierte Zeugen
der westlichen Uberlieferung auf das grundlegende
Zeugnis jeder christlichen geistlichen Tradition:
auf das Neue Testament.

a) Eing klassische Stelle: 1 Kor 12-14. Hier haben
wir den Text vor uns, der den Begriff in seiner
urspriinglichsten Bedeutung geprigt hat: diakrisis
prenmaton (1Kot 12,10). Dadurch, daBl man diesen
Text aus seinem ganzen neutestamentlichen Kon-
text herausgeltst hat, ist es zu einer verkiirzenden
Deutung der Unterscheidung der Geister gekom-
men, als ob diese lediglich eine sehr fachminnische
Funktion der «Spirituale» wire zur «Seelenfiih-
rung» (oder zur Losung des besonderen Problems,
ob man zum Priester- oder Ordensstand berufen
sei). Man sah nicht mehr, daB fiir Paulus die « Un-
terscheidung» im christlichen Leben eine radikale,
totale Funktion hat: sie ist die Glaubensdynamik
selbst, die auf den Heiligen Geist hin offen ist und
nicht von Normen und Regeln abhingt, so daB sie
an eine vergangene, verronnene Zeit gebunden
bliebe (2 Kor 13, 5; 1 Kor 11,28; 1 Thess 5,1—9—22;
Gal 6,4; Rém 12,3; Phil 1,9-10; Eph 5,8-10).
Diese Glaubenspraxis ist, wie wir dies in bezug auf
die ignatianische «Wahl» gesehen haben, im-
stande, vom Evangelium her je neu zu werden wie
die jeweilige Zeit.

b) Die paulinische Nichiernheit und ihre Grundlage :
wir sind in der Zeit des Krenges. Paulus miBbilligt die
Schwarmgeister nicht ganz und gar — er selbst hat
die Sprachengabe und Ekstasen erlebt. Er hilt je-
doch in seinem ersten Brief an die Christen von
Korinth diese zu geistlicher Niichternheit und zu
christlichem Realismus an.

Der Enthusiasmus der Gemeinde von Korinth
bezieht sich versehentlich auf eine Weltsituation,
in der die Parusie durchschimmert. Die noch nahe
Vergangenheit der Auferstehung und die fiir un-
mittelbar bevorstehend gehaltene Zukunft der
Wiederkehr Christi hat der Zwischenzeit der Ge-

schichte und der Lebensaufgabe iht Gewicht und
ihre Bedeutung genommen. Damit beginnt die
christliche Erfahrung sich auf eine reine « Mystik
der Weltflucht» zu verkiirzen, nicht in dem Sinn,
daf die Christen von Korinth (oder von Thessa-
lonich) sich aus der Welt zuriickgezogen hitten,
sondern in dem Sinn, dafB diese fiir sie gar nicht
mehr existierte, sondern ihrem Ende zuging.

Zweitausend Jahre spiter stellen wir fest, daB
Paulus recht hatte, wenn er angesichts der aufge-
blasenen Schwarmgeister zu Korinth diese daran
erinnerte, daB wir in der Zeit des Kreuzes stehen
(1Kot 1,17-31). Zu den Christen Roms wird er
sagen, dal} diese Zeit des Glaubens die Zeit der
Hoffnung und Geduld ist (R6m 8,25), in der wir
die « Geburtswehen der Welt» (Rom 8, 22) auf uns
zu nehmen haben.

¢) Vielzahl der Sprachen und Geister. In 1 Kor 12,4
kommt das Prinzip der Pluralitit in der Glaubens-
gemeinde zum Vorschein und sein Zusammenhang
mit einem hoheren Einheitsprinzip: «Es gibt ver-
schiedene Geistesgaben, der Geist aber ist der-
selbe.»

Das Neue Testament weist darauf hin, dal das
Evangelium imstande ist, die Vielzahl von Spra-
chen und Geistesschulen zu integrieren (dieser
grundlegende Sachverhalt wird durch die «vielen
Zungen» versinnbildet, in denen die Apostel an
Pfingsten das Evangelium verkiindeten). Schon
vor Jahren hat R.Bultmann (in Zusammenhang
fritherer Studien) betont, dafl in den paulinischen
Sprechweisen einige mysteriose mystische Strulk-
turen bestehen: Es liegt «eine weitgehende Ver-
wandtschaft zwischen Paulus und der hellenisti-
schen Mystik» vor. Bultmann relativiert jedoch in
der Folge diese Behauptung, indem er die spezi-
fischen Ziige der paulinischen Glaubenslehre her-
vorhebt: die mystische Erfahtung wird zu etwas
Sekundirem, dieser Grundlinie Untergeordnetem:
«Wohl kennt Paulus die Ekstase, aber sie ist fiir
ihn ein besonderes Chatisma, nicht die spezifisch
christliche Lebensform.»” Und C.H.Dodd, der
doch auch zugibt, daBl die Sprechweise des hl.
Johannes (und des Neuen Testaments im allge-
meinen) mit gewissen platonischen und hermeti-
schen usw. Denkiiberlieferungen zusammenhingt,
behauptet ebenfalls, die christliche Spiritualitit sei
im Grunde etwas Arteigenes:

«Im Neuen Testament sind diese (hellenisti-
schen) Einfliisse stets sekundir. Das maBgebende
Motiv wird durch den eigenartigen Impuls des
Christentums selbst bestimmt.» 8

Es geht dabei nicht um eine bloB linguistische
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Frage, die unter den Fachleuten zu erGrtern ist,
sondetn um etwas viel Entscheidenderes, das fiir
das christliche geistliche Leben von groBem Be-
lang ist. Das Neue Testament iibernimmt den
Reichtum anderer geistlicher Uberlieferungen, ord-
net sie aber der arteigenen Einheit des Evange-
liums unter.

d) Die arteigene Einheit des Evangeliums. Das in

1Kor 12,4 ausgesprochene Prinzip der Einheit des
Geistes hingt mit der objektiven (transzenden-
talen) Einheit des Evangeliums zusammen: der
Geist bekennt sich zu Jesus (1Kor 12,3). Kann
man von einer «Spiritualitit des Evangeliums»
sprechen? Innerhalb der Vielzahl «geistlicher
Uberlieferungen» hat es verschiedene Typen ge-
geben. Zur Zeit des Neuen Testaments bestanden
hauptsichlich deren zwei (in diesem Schema liegt
eine gewisse Vereinfachung, doch halten wir dafiir,
daB es im Grunde fiir die Praxis Geltung besitzt):
1. die «mystischen Heilstiberlieferungen» (im Okzi-
dent die «Mysterienreligionen», die gnostischen
Tendenzen, die hermetischen Stromungen, detr
mittlere und der Neu-Platonismus, der Stoizis-
mus... Im Orient die buddhistischen Traditionen,
der klassische Hinduismus usw.). Sie stellen einen
Spiritualititstypus dar, der das Heil auf dem Weg
der Flucht aus der Welt und der Geschichte an-
strebt. 2. Die prophetischen Ubetlieferungen, die das
Heil (als Gottesgeschenk) im Engagement in der
Geschichte verwirklichen. In welcher Linie lige
wohl die Spiritualitit Jesu?

Wir glauben, die Antwort liegt auf der Hand:
Die Heilsbotschaft, die Jesus verkiindigt, liegt im
Grunde in der Weiterfithrung (und fiir die gliu-
bigen Christen in der Exfiillung) der prophetischen
Linie. Jesus verkiindet, das von den Propheten ver-
heiBene Gottesreich breche an (Mk 1,15) und diese
VerheiBung werde in der eschatologischen Stunde
seines Evangeliums verwirklicht (Lk 4, 16-21).

¢) Eingliederung der mystischen Spiritualitit in die
prophetische. Wie sind diese beiden Prinzipien der
«Pluralitit» und der «arteigenen Einheit des Evan-
geliums» miteinander zu verbinden? Wie wir sa-
hen, sind im Neuen Testament einige Elemente der
mystischen Sprechweisen des Hellenismus vor-
handen. Dieser mystische Strom wird im Lauf der
Geschichte in der christlichen spirituellen Ubet-
lieferung noch stirker anschwellen. (Auch der
christliche Osten ist von thm durchstrémt.) Johan-
nes vom Kreuz ist ein hervorragender Zeuge der
Integration beider religitser Traditionen, der Pro-
phetik und der Mystik, und der Unterordnung
beider unter die Grundlinie des Glaubens.

Im Kriterium der christlichen Unterscheidung
der Geister ist ndmlich der «kontemplative und
ekstatische Geist» dem «prophetischen» unter-
geordnet, und nicht umgekehrt. Das im Evange-
lium grundgelegte Glaubenskriterium wird die re-
ligiosen Werte des kontemplativen Lebens gelten
lassen, sie aber von ihren weltfliichtigen Tenden-
zen ldutern.

Die Mystik hat in der kirchlichen Gemeinschaft
eine Hilfsfunktion der Trostung zu erfiillen. Der
Kontemplative hat ein auf die Gemeinschaft bezo-
genes Charisma, Gelassenheit und Freude auszu-
strahlen, um seine Briider im harten, notwendigen
Lebenskampf zu stirken und zu animieren. Dar-
um wird seine besondere Etfahrung stets ein be-
sonderes Charisma sein, das gegeniiber der Grund-
linie des Glaubens sekundir ist.

[f) Der Prophet als « Mann Gottes» und « Mann des
Volkes». Es gibt einen Erklirungsgrund dafiir, daB
die kontemplative Spiritualitit sich so leicht in die
prophetische Tradition integrieren lieB. Trotz ih-
rer formalen Unterschiede treffen sie sich in einem
gemeinsamen Horizont: sie beide hingen mit einer
transzendenten, géttlichen, heiligen Erfahrung zu-
sammen, doch verbleibt beim Propheten diese Et-
fahrung nicht im Innern, sondern beruft ihn zu
einer Proklamation innerhalb der Gesellschaft.

Da er aus dieser heiligen Wirklichkeit kommt,
ist der Prophet ein «Gottesmann», doch treibt thn
dies nicht zur Weltflucht an, sondern zum Einsatz
in der Gesellschaft, und deswegen ist er auch
«Mann des Volkes».

Das ersehen wir an den groBlen Vorbildern des
kontemplativen Lebens, die in der Folge von der
christlichen geistlichen Uberlieferung iibernom-
men wurden: Mose ist der Mann, mit dem « Gott
wie mit einem Freunde von Antlitz zu Antlitz
spricht» (Ex 33,11); er ist aber auch der, der das
Volk aus der Unterdriickung befreit (Ex 3,7-10).
Elija vernahm auf dem Berg die Stimme Gottes
(1Kg 9-13), trat aber dem Ko6nig Ahab entgegen
wegen dessen ungerechten Verhaltens gegeniiber
dem armen Nabot (1 Kg 21,1-23). Nach der erha-
benen heiligen Erfahrung, die ihr bei der Verkiin-
digung zuteil geworden war (Lk 1,26-38), fliich-
tete sich Maria nicht in eine Ekstase, sondern be-
eilte sich, einer armen Verwandten, die ihrer be-
durfte, zu helfen (Lk 1,39—45). Jesus zog sich nicht
in das Kloster Qumram zuriick, sondern setzte
sich fiir die Gerechtigkeit, Wahtheit und Liebe
ein, bis er in den Hinden der Michtigen dieser
Welt starb. Besehen wir den besonderen Charakter
des Welteinsatzes Jesu etwas genauer, weil et uns
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das oberste Kriterium der christlichen Spiritualitit
zeigt.

g) Das Kriterium der Inkarnation. Bs ist das Kri-
terium des «Wassers und Blutes» im Johannes-
evangelium und das des «Geistes, der Jesus Chri-
stus als den im Fleisch Gekommenen bekennt»,
wie der erste Johannesbrief sagt. In den christo-
logischen Auseinandersetzungen des dritten bis
sechsten Jahrhunderts fand dieses Heilskriterinm
eine klassische Formulierung: «Was nicht ange-
nommen wird, wird nicht erlost.»

In seinem Heilshandeln nimmt Christus das
Konkrete der Geschichte wirklich an; seine Heils-
macht dringt bis zum Herzen der Welt und der
Massen durch. Der zentrale Erlosungsakt (das Op-
fer Christi) ist ein Stiick Menschenleben in seiner
untersten, randliufigsten, dichtesten und verach-
tetsten Dimension: der Tod eines Sklaven. Diese
grundlegende Bedeutung ist zum Verschwinden
gebracht worden von der konstantinischen Theo-
logie, die das Kreuzessymbol zu einem Zepter der
Konige dieser Welt gemacht hat. Begreiflicher-
weise stieB dieser Dreh im Lauf der Jahrhunderte
auf die Beihilfe der kirchlichen Institutionen, die
sich mit den Michtigen und Reichen identifizier-
ten. Auch die weltfliichtigen Mystiken verdecken
die vom Evangelium erhobenen realistischen For-
derungen der Gerechtigkeit und Liebe. So wird
das Gewissen der Michtigen in Politik, Militar
oder Kirche eingeschlifert.

Nur wenn die spirituellen Krifte die harte Wirlk-
lichkeit dieser Welt annehmen, wird diese gerettet
werden konnen, denn «was nicht angenommen
wird, wird nicht erlost». Und dies ist doppelt
dringlich vonnoten angesichts des gewaltigen An-
wachsens des Weltkérpers und angesichts der Ent-
fesselung der Krifte des Todes: Unterdriickung
des Menschen durch den Menschen, Lug und Trug
der Gesellschaft, die tiber diese Tatsache hinweg-
tduscht, Gewalttitigkeit als ihre Folge...

k) Priesterliche Spiritnalitiit. Ein Charakterzug der
neuen religiosen Erweckungsbewegungen ist die
Wiederentdeckung der sakralen Werte und der
Kultgesten. Das ist eines der vielen Anzeichen da-
fiir, daB der geschlossene Horizont des Sikularis-
mus aufgesprengt wird.

Die geistliche Uberlieferung Isracls hat eine
priesterliche, kultische, sakrale Achse, die Israel zu
einem betenden Volk macht, damit es in seinen
Festen und in seinem Leben die «Herrlichkeit
Gottes» feiere. Die Beziehung zwischen «prophe-
tischer» und «priesterlicher» Spiritualitit hat po-
lare Ziige aufgewiesen, doch zerbrechen diese ihre

im Grunde bestehende innere Einheit nicht, die
nach dem Zeugnis des Neuen Testamentes in Jesus
Christus voll und ganz konvergiert.

Die christliche geistliche Ubetlieferung, die auf
dem Zeugnis der Apostel aufrubt, hilt den Primat
der Verhertlichung Gottes aufrecht, doch will das
wiederum nicht heiBlen, daBl man sich aus der Welt
und von den Aufgaben, die das Leben stellt, weg-
zufliichten brauche. Seitdem Jesus Christus, wie
der Hebrierbrief (Hebr 9,1-14; 10,19—22) sagt,
durch den Vorhang ins Allerheiligste eingedrun-
gen ist, ist dieser Vorhang bezeichnenderweise
zerrissen (Mt 27, 51), weil nun der Zugang zu Gott
offensteht und der heilige Raum das gesamte Uni-
versum ist, worin man «den Vater in Geist und
Wahrheit anbetet» (Joh 4,23). Darum wird das
Opfer, das Gott verherrlicht, von den Gliubigen
nicht zwischen den Mauern eines aus Steinen er-
bauten Tempels verborgen gefeiert, sondern es be-
zieht das ganze Leben mit ein (Rom 12,1). Die
Herrlichkeit Gottes, die von der eschatologischen,
eucharistischen Gemeinde gefeiert wird, enthilt
und erheischt als wesentliches, inneres Moment
ihrer Verwirklichung die Umgestaltung der Welt
zum Gottesreich, zum Reich der Gerechtiglkeit,
des Friedens, der Wahrheit, der Liebe unter den
Menschen (Is 11, 1—9; 61,1-3).

I1. Anwendnng dieser Kriterien gar Unterscheidung
der Geister auf einige konkrete Probleme

1. Die neue religiose Erweckungsbewegung be-
glinstigt den ¢kumenischen Dialog zwischen den
unterschiedlichen Spiritualititen, die auf den Ubet-
lieferungen verschiedener christlicher Konfessio-
nen und verschiedener Religionen beruhen. Diese
Begegnung bietet groBe Moglichkeiten zu einer
neuen geistlichen Fiille. Sie ist ein fruchtbarer Zu-
schul an religiésen und kontemplativen Werten in
einer Welt, die von VeriuBerlichung, vom Positi-
vismus, von Angst und Gewalt bedroht ist. Sie
kann zu einer umfassenderen Eingliederung des
unendlichen, vielgestaltigen Reichtums des Gei-
stes dienen in einer Stunde, in der wir «in den
Geist hineinwachsen» miissen, um das Anwachsen
des Weltleibes ins UnermeBliche bewiltigen zu
kénnen.

2. Jedoch bedatf es einer Unterscheidung der
Geister, die uns behilflich ist, das Echte vom Un-
echten zu unterscheiden und zwar vom Glauben
her, d.h. im Hinblick auf das integrale Heil des
Menschen und aller Menschen. Wie wit sahen, lie-
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gen einige dieser Kriterien zur Unterscheidung der
Geister in unserer christlichen Ubetlieferung vor.

Von diesen Kriterien her kann man tiber einige
konkrete Fragen nachdenken. In den Lindern, wo
sich das Drama der Unterdriickung des Menschen
durch den Menschen besonders intensiv abspielt —
wofiir letztlich die in den reichen, michtigen Lin-
dern zusammengeballten «Michte dieser Welt»
verantwortlich sind —, tritt besonders deutlich zu-
tage, wie fraglich einzelne Aspekte dieser neuen
religiésen Erweckungsbewegungen sind, die nach
1968 entstanden.

«Sidkularmissionare» (eine Ordensgruppe mit
einem tiefen, christozentrischen geistlichen Leben,
die sich aber mit der konkreten Lebenswirklich-
keit auseinandersetzt) stellten anliBlich einer Zu-
sammenkunft in Madrid fest, daB in den Arbeiter-
milieus einige dieser neuen spirituellen Gruppen
auftauchen, daB aber die Burschen und Méidchen,
die von diesen Bewegungen beeinfluBt scheinen,
sich der harten gesellschaftlichen Wirklichkeit ge-
geniiber passiv und gleichgiiltig verhalten, im
Gegensatz zu andern, vielleicht weniger religitsen
jungen Arbeitern und Arbeiterinnen, die es aber
fertighringen, sich fiir ihre Briider einzusetzen und
fiir sie Verfolgung auf sich zu nehmen... In Boli-
vien ist letzthin von Kalifornien her ein «Prediger
Jesu» aufgetaucht, der viele junge Menschen um
sich schart und sie in eine rein spiritualistische,
weltfliichtige Richtung bringt.”

Selbstverstindlich sind dies Sonderfille, die
nicht die reiche Vielfalt einer ganzen Reihe geist-
licher Bewegungen iibersehen lassen diitfen, die in
ihren Formen und Gestalten unterschiedlich sind.
Doch diese Fille haufen sich und verpflichten uns
su einer kritischen Haltung gegeniiber gewissen
Aspekten zumindest einiger dieser Bewegungen.
Und dies nicht lediglich von politischen Kriterien
her, sondern aufgrund strikt evangelischer Unter-
scheidungskriterien.

3. Der entscheidende theologische Ott, det den
radikalen Sinn der Unterscheidung der Geister
(diakrisis pneumaton) bestimmt, ist die «Kiisis»:
die eschatologische Stunde des Gottesgerichts
(krisis tou kosmon touton, Joh 12,31). Sinn und Form
dieses Gerichts werden uns in der Gerichtsparabel
gegeben: «lIch litt Hunger, und ihr gabt mir zu

1 1, Febvre, Au cceur religieux du XVIe siecle (Paris
1957); M. Bataillon, Erasme et 'Espagne (Paris 1937).

z K. Rahner, Das Dynamische in der Kitche = Quaestio-
nes disputatae 5 (Freiburg i. Br. 1958) 74-148. :

3 Obras completas de S.Ignacio de Loyola. Biblioteca de
autores cristianos (Madrid 1952) 194. :

4 Gerardo de S. Juan de la Cruz, Edicién critica de las

essen, ich litt Durst, und ihr gabt mir zu trinken...,
ich war nackt, und ihr habt mich bekleidet..., ich
war krank, und ihr habt nach mir geschaut, ich war
im Kerker, und ihr habt mich besucht, ich war
fremd, und ihr habt mich aufgenommen... Was
ihr dem Geringsten meiner Brider getan habt, das
habt iht mir getan» (Mt 25, 31—46).

4. Eine weitere reale Gefahr schlieflich, die un-
terscheidend wahrzunehmen ist und die seit 1968,
besonders in Kreisen der Jugend, oft vorliegt, und
zwar in Richtung sowohl des «Spiritualismus» als
auch des Einsatzes in der Gesellschaft, ist die Un-
geduld, die auf unmittelbare Ergebnisse erpicht ist.
Sie treibt die «Spiritualisten» auf die hastige Su-
che nach der Ekstase (die in ihren Randformen in
Halluzinationsparadiese versetzt), die «Engagier-
ten» aber verleitet sie zum utopischen Vorhaben,
unmittelbar eine totale Revolution zustande zu
bringen. Das ist eine Versuchung, in der sich die
Formen zu wiederholen scheinen, die die mille-
naristische Ungeduld in andern Epochen ange-
nommen hat.1°

Ein objektiver Grund begiinstigt diese Art der
Versuchung: das Erstickende einer entmensch-
lichenden Gesellschaftssituation und der Mauet
einer gesellschaftlich verlogenen, repressiven ge-
ballten Gewalt, die das Volk mit Drogen einschli-
fert und betért und so diese Situation aufrechter-
halt. Es besteht gleichsam eine Betonwand, an der
allzuoft die besten jugendlichen Energien zer-
schellen; sie verpuffen nutzlos und endigen in den
Aschen der Verbiirgerlichung oder im Feuer einer
gewalttiticen Radikalisierung, die politisch nichts
ausrichtet und die Personlichkeit verstimmelt.

Eben um iiber die Gefahr der nutzlosen Ver-
brennung vitaler geistlicher Energien hinwegzu-
kommen, ist es eine groBe Hilfe, wenn Glaubens-
gemeinschaften und religiose Erweckungsbewe-
gungen vorhanden sind, die mit ihren festlichen,
sakralen und kontemplativen Rdumen und ihren
Kultfeiern — obne in Weltflucht zu machen — das
dynamische Gleichgewicht des Lebens, die frische
Hoffnungsspannung aufrechterhalten und uns die
fiir uns dringend notwendige Lektion erteilen,
mitten im Kampf vergniigt zu sein, denn die
eschatologische Zeit, die Heilszeit hat schon be-
gonnen.

obras de S. Juan de la Cruz (Toledo 1912). Die neuere Litera-
tur findet sich in: Lucinio del $8.Sacramento. Vida y obras
de S. Juan de la Cruz (Madtid 1972) 985-1011.

5 J.Baruzi, Saint Jean de la Croix et le probleme de
Pexpérience mystique (Paris 1924); Dom Ph.Chevallier,
Le cantique spirituel de St.Jean de la Croix (Paris 1930);
Silverio de Santa Teresa, Obras de S. Juan de la Cruz, doctor
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de la Iglesia = Biblioteca mistica carmelitana 10-13 (Burgos
1929); J.Otcibal, Saint Jean de la Croix et les mystiques
rhéno-flamands (Bruges 1966); Eulogio de la Virgen del
Carmen, San Juan de la Cruz y sus escritos (Madrid 1969).

6 Trabajos de la Asamblea de Teologia Latinoamericana
sobre «Fé y cambio social en América Latinay, El Escorial,
8.—15. August 1972.

7 R. Bultmann, Das Problem der Ethik bei Paulus: Zeit-
schr. fiir neutest. W.23 (1924) 133.135; Neudruck in: R.
Bultmann, Exegetica (Tubingen 1967) 49-59.

8 C.H.Dodd, The bible and the Greeks (London 1964)
247-248; Ders., The fourth Gospel (Cambridge 1965) 1-130.

9 La Prensa, Lima 24 Febrero 1973.

10 N.Cohn, The pursuit of the millennium (London 1970).

Ubersetzt von Dr. August Berz

Juan Martin Velasco

Die religiosen Et-
weckungsbewegungen in
der Religionsgeschichte

Die religiosen Erweckungsbewegungen stellen in-
nerhalb der Reformbewegungen, zu denen es im
Leben allet Religionen kommt, einen Sondetfall
dar. Simtliche Religionen folgen in ihrem ge-
schichtlichen Ablauf einem #4hnlichen Schema.
Nach ihrer Entstehung durch das Wirken ihres
Griinders, der mehr oder weniger gewaltsam mit
einer fritheren religiosen Ubetlieferung bricht, und
nach einer ersten charismatischen Periode rascher
Ausbreitung stabilisieren sich alle Religionen, in-
dem sie den religiosen Impuls, aus dem heraus sie
ins Leben getreten sind, in eine mehr oder weniger
starre Institution organisieren. Die religitse Insti-
tution regelt und bestimmt die verschiedenen ge-
sellschaftlichen, kultischen, rationalen und ethi-
schen Ausdrucksformen, worin das betreffende re-
ligiose Ideal seinen Niederschlag gefunden hat.
Doch die unumgingliche [nstitutionalisierung des
religitsen Ideals bringt eine Reihe von Konsequen-
zen fiir dessen Weiterleben mit sich. Das Bestehen
auf den verschiedenen institutionellen Aspekten
des religitsen Lebens hat oft zur Folge, dafl das
religiose Leben zur bloBen Form- und Routine-
sache wird. Fiir gewohnlich erfolgt das in Gestalt
einer Verkiirzung des religiosen Lebens: in einer
Verkiirzung auf eine Glaubensanschauung im Sian
der Annahme der festgelegten Wahrheiten, worin
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sich der Glaube (im mehr oder weniger strengen
Sinn) zum Ausdruck gebracht hat; in einer Ver-
kiirzung auf das «Praktizieren» der Kultvor-
schriften und Sittengebote, die aus dem Glauben
erwachsen sind; in einer Verkiirzung auf eine
duBerliche Zugehorigkeit zur Gesellschaft, in der
die Bejahung des urspriinglichen Ideals Gestalt an-
genommen hat,

Gegen diese Verkndcherung des religidsen Le-
bens erheben in der Geschichte simtlicher groBer
Religionen oft religiose Reformer vereinzelt oder
gemeinsam ihre Stimme. Hier liegt somit eine
erste, mit der Religion selbst gegebene Ursache der
Erneuerungs- oder Wiederbelebungsprozesse, zu
denen die religiosen Erweckungsbewegungen ge-
horen.

Die institutionalisierte Fortdauer der Religion
bringt jedoch noch eine zweite Reihe von Konse-
quenzen mit sich. Allein schon das Fortbestehen
einer Religion und vor allem ihre Institutionali-
sierung machen sie zu einer geschichtlichen Gr6-
Be, die dem Einflufl konkreter Umstinde aller Art
unterliegt, unter denen die Menschheitsgeschichte
verlauft. Der VerinderungsprozeB dieser Um-
stinde wirkt sich zwangsliufig auf das religitse
Leben aus, da dieses in einer institutionellen Koz-
perschaft inkarniert ist, die notwendigerweise
einet bestimmten Epoche angehort. Das Fort-
bestehen der Religion witd somit jedesmal zu einer
Uberpriifung dieser Institutionen verpflichten, so-
bald die tiefgreifenden Anderungen der geschicht-
lichen Umstinde es verunmoglichen, in der neuen
Situation das urspriingliche religiose Ideal in sei-
nen veralteten institutionellen Formen zu verwirk-
lichen. Die notwendige Umgestaltung der insti-
tutionellen Korperschaft wird eine Neufassung des
in ihr inkarnierten religivsen Ideals erheischen.
Und so fiihrt eine Ursache, die irgendwie auller-
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