Sebastian Kappen
Spiritualitit im neuen

Zeitalter der Rekoloniali-
sierung!

Aus asiatischem Blickwinkel betrachtet, ist der
«Zusammenbruch aller Utopien»? ein beque-
mer Mythos, der vom Westen in Umlauf
gesetzt worden ist, weil er seinen neokoloniali-
stischen Interessen dient. Die scheinbare
Rechtfertigung dieses Mythos liefert der Zu-
sammenbruch der Sowjetunion. Dieses Ereig-
nis aber bedeutet nur das Scheitern der sowje-
tischen Spielart des Sozialismus, nicht aber der
sozialistischen Utopie als solcher, deren Ur-
sprung auf die judisch-christliche Hoffnung
auf das Kommen «eines neuen Himmels und
einer neuen Erde» zuriickgefithrt werden kann.

Die sozialistische Utopie, wie sie von Karl
Marx anvisiert wurde3, zielt - wenn sie von
ihren iiberholten Elementen befreit ist - auf
ein neues Zeitalter. In diesem neuen Zeitalter
werden die Menschen nicht mehr von der
Natur entfremdet sein, wird das Produkt der
Arbeit das Band der Liebe sein, werden die
Menschen Herren tiber die Giiterproduktion,
die Gesellschaftsordnung und die Schaffung
von Ideen und Symbolen sein, wird das grofite
Bediirfnis eines Menschen die Befriedigung
der Bediirfnisse seiner Mitmenschen sein, wird
Freiheit sich weniger in der Hervorbringung
des Nitzlichen, sondern in der Schaffung des
Schénen verwirklichen. Kurz gesagt: Dies wird
ein Zeitalter sein, in dem die Menschen, die
einander verbunden sind durch das gemeinsa-
me Interesse am Gemeinwohl und die hinge-
bungsvolle Arbeit fir die Schaffung des
Schénen, gemeinsam ihre eigene Zukunft ge-
stalten. Dies ist eine Utopie, die aufgrund
ihres eigenen Wesens nicht untergehen kann.
Sie kann blof degenerieren oder an den Rand
gedringt werden oder zeitweiligem Vergessen

anheimfallen. Und sie ist nicht erst mit dem
Zusammenbruch der Sowjetunion degeneriert,
sondern als die Sowjetunion zu einem tota-
litiren Regime verkam*.

Etwas Ahnliches ist in der Geschichte des
Frithchristentums geschehen. Als aus dem
Christentum eine monarchische Institution
wurde, war das gleichbedeutend damit, daff die
prophetische Utopie Jesu, wenn sie schon
nicht ganz abstarb, doch zu einer Randerschei-
nung gemacht wurde. Wenn Prophetie
tiberhaupt tberlebte, so tat sie dies in den
Nischen der Kirche oder in hiretischen Krei-
sen. Tatsichlich war es die sozialistische Tradi-
tion, besonders die von Karl Marx formulier-
te, welche die judisch-christliche Utopie
iibernahm und sie fiir die Zukunft bewahrte.
Leider wurde auch sie im Lauf der Zeit ent-
stellt und vom Stalinismus ganz iiber Bord
geworfen. Dies ist vielleicht die grofite Tra-
godie des zwanzigsten Jahrhunderts.

Noch beunruhigender ist das Aufkommen
der Gegenutopie, die Roger Garaudy den «Mo-
notheismus des Marktes». genannt hat. Ich
mochte dieser Utopie lieber den Namen «Mo-
notheismus des Kapitals» geben. Das Kapital
ist die zentrale Gottheit des neuen Landes der
Verheifung, das von Milch und Honig fliefit.
Was es verheifdt, ist nicht die wisio beatifica,
sondern die consumptio beatifica, also nicht die
beseligende Schau, sondern der beseligende
Konsum. Der Erwerb immer noch neuerer,
immer noch zeitsparenderer, immer noch
schickerer Giiter und Dienstleistungen wird
als das Ein und Alles und der Endzweck des
Lebens hingestellt. Das ist ein Konsum, der
sich immerzu selbst konsumiert, um Platz zu
machen fiir die noch verfiihrerischeren Giiter,
die noch kommen sollen. Und wo findet man
die unerschopfliche Versorgung mit diesen im-
mer neuen Giitern und Dienstleistungen? Auf
dem Markt natiirlich. Darin ist zugleich eine
neue Soteriologie enthalten. Das alte Axiom
«aullerhalb der Kirche kein Heil» hat dem
neuen Axiom «auflerhalb des Marktes kein
Heil» Platz machen miissen. Um diese Bot-
schaft zu verbreiten, senden die Zentren des
Kapitalismus ihre Missionare zu Tausenden in
die weniger entwickelten Linder Asiens und
Afrikas, die noch nicht voll in die «heilbrin-
gende» Sphire des Marktes integriert sind.
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Dieses ganze Unternehmen ist mit gutem
Recht «Rekolonialisierung» genannt worden.

Die Neokolonialisten glauben, dafl ihr Er-
folg ihnen garantiert sei, weil sie in den Nu-
klearwaffen, die sie angehauft haben, tiber ein
letztes weltliches Zwangsmittel verfiigen. Fiir
die sog. Entwicklungslinder besteht die einzi-
ge Moglichkeit darin, zwischen der konsumi-
stischen Utopie oder der Verwiistung durch
Atomwaften zu wihlen.

Ein noch stirkerer Garant der Rekoloniali-
sierung ist der christliche Ungott. Ich verwen-
de diesen Begriff, um ithn zu unterscheiden
von der Gottheit, der wir bei Jesus begegnen.
Jener Ungott ist der Gott, den Christen sich
gemacht haben, um ihre Gier nach Reichtum
und Macht zu legitimieren. Es ist dieser Un-
gott, der Konige und Pipste inspirierte,
Kreuzziige zu unternehmen, bei denen Millio-
nen von Juden und Tiirken massakriert wur-
den; es ist dieser Ungott, der sich in der
Person des Groflinquisitors die brutalen He-
xenjagden und Ketzerverbrennungen erlaubte,
der den christlichen Konigen des Westens
Vollmacht erteilte, alle «Heidenvolker» zu ko-
lonialisieren und zu versklaven, der griines
Licht gab fir den Sklavenhandel und die
Verschleppung von 20 Millionen Afrikanern
in die Linder jenseits des Atlantiks, welcher
der brutalen Ausrottung der einheimischen
Volksstimme Amerikas und Australiens Vor-
schub leistete der die Hinde derjenigen
fiihrte, welche Atombomben auf Hiroshima
und Nagasaki warfen, der 1991 in seiner neu-
en Inkarnation als ein berithmter Prediger an
der Seite von Prisident Bush stand, als dieser
niederkniete, um Gottes Segen auf seinen ge-
planten Krieg gegen Irak herabzurufen, diesen
Krieg, der Tausende irakischer Minner, Frau-
en und Kinder toten sollte3. Dies ist ein Gott,
der nicht zogern wird, den Tod eines nord-
amerikanischen Marinesoldaten mit der Té-
tung von zehnmal soviel Somalis zu richen.
Kurzum: Dies ist ein Gott, der die Partei der
Reichen gegen die Armen, der Michtigen ge-
gen die Schwachen ergreift, ein Gott, dessen
Hinde vom Blut der Unschuldigen triefen.

Der Ungott ist ein Gott der Doppeldeutig-
keit. Er wird Menschen ermahnen, einander
zu lieben, wihrend er blind ist fiir «ethnische
Siduberungen», Volkermord und Abwurf von

Bombenteppichen. Als einer, der eifersiichtig
iiber die Einhaltung der Geschlechtsmoral der
Glaubigen wacht, interessiert er sich nicht fiir
die unmoralische Ausbeutung und Ungerech-
tigkeit. Er ist voller Eifer besorgt um das
Geschick der ungeborenen Kinder, aber die
geborenen Kinder, die durch systematische Ge-
waltanwendung zum Tode verurteilt sind,
riihren thn nicht. Er hat gewaltig investiert,
um in den Gldubigen Furcht vor der Siinde zu
wecken, und dann steigert er ebendiese Furcht
zu so hochgradiger Intensitit, daff sie in den
Menschen mehr das Menschliche totet als die
Stinde selbst.

Die Konstruktion des Ungottes

Der Ungott ist das Endergebnis eines langen
Prozesses entstellender Interpretationen einer
urspringlichen Begegnung mit dem Gott-
lichen. Der Beginn dieses Prozesses kann
schon im Schopfungsbericht der Genesis er-
kannt werden. Dort ist die Erschaffung der
Welt dargestellt als der Kampf zwischen einem
patriarchalischen Jahwe und den «Wassern der
Urflut», was nur ein anderer Name fiir die
grofle Muttergottin der neolithischen Zivilisa-
tionen ist6, Spiter sollten die Israeliten ihren
eigenen Haf und ihre Rachsucht gegen die
nichtisraelitischen Stimme auf ebendiesen Jah-
we lbertragen. Derselbe Prozefl eines «Um-
baus» des Gottlichen kann im Neuen Testa-
ment beobachtet werden?. Das Gottliche, mit
dem Jesus es zu tun hatte, verabscheute alle
Gewalt und geiflelte alle Inhaber von Regie-
rungsmacht, die sich als Herren tber ihre
Untertanen aufspielen und sie ihre Autoritit
fithlen lassen. Mit Paulus aber erwartet dersel-
be Gott von seinen Glaubigen, dafl sie aller
Obrigkeit gehorchen, weil deren Autoritit von
ithm kommt.

Eine entscheidende Phase dieser Neuinter-
pretation begann mit der amtlichen Lehre,
daR die Offenbarung mit dem Tod des letzten
Apostels und dem Abschluff der Kanonbil-
dung im 4. Jahrhundert zu ihrem Ende ge-
kommen sei. Das bedeutete tatsichlich, daf
das Géttliche in und durch Christus sein
letztes Wort geduflert und sich fortan tber-
fliissig gemacht habe; es habe es fortan seinen
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Stellvertretern iiberlassen, sein ein fiir allemal
deponiertes Wort den kiinftigen Generationen
auszulegen.

Damit wurde das Géttliche ein fiir allemal
mundtot gemacht. Und dieses mundtot ge-
machte Gottliche ist das tote Gottliche und
wird so zum Ungott. Nachdem das Gottliche
zum Schweigen gebracht war, wurde die Kir-
che umso lautstirker, und zwar auch noch mit
der duflersten Selbstsicherheit beziiglich der
letzten Geheimnisse, beziiglich dessen, was ist
und was nicht ist, bezliglich des Heils und der
Verdammnis und des Geschicks der Volker.

Kaum war das Gottliche zu einem sprachlo-
sen Ding geronnen, da sprang eine Brut von
Theologen herbei, stiirzte sich auf es und
zerlegte es in «klare und deutlich erkennbare
Ideen», die leicht zu manévrieren und zu
manipulieren waren. Das urspriingliche Gebot
Jahwes, die Menschen sollten sich die Erde
untertan machen, deuteten sie so, dafl sie sich
auch das Gottliche selbst untertan machen
sollten. So wurde das Géttliche zu einem
Produkt herabgestuft, zu einer Ware, die zu
gegebener Zeit ganz so wie Geld zum allgemei-
nen Gegenwert fiir den Erwerb aller Waren
wurde.

Auch Jesus wurde einem dhnlichen Prozef}
der Umformung unterworfen3. Der junge Pro-
phet von Nazaret, der die Kithnheit besessen
hatte, die herrschenden Michte herauszufor-
dern, und der deswegen umgebracht worden
war, wurde bald zu einem Hohenpriester um-
gewandelt; und die Jesus-Bewegung wurde zu
einer kultzentrierten Religion umgeformt. Als
das Christentum sich mit der kaiserlichen
Macht und spiter mit den Kolonialmichten
verbiindete, begann man, Jesus als «Christus
den Konig» zu verehren, der in dieser Macht-
stellung die Leitung der Bekehrung der «Hei-
den» iibernehmen konnte. Als sich in der
Folge die Hoffnung auf Bekehrung der Welt
als illusorisch herausstellte, wurde derselbe
Christus zum Kosmischen Christus «recycelt»
- ein Begriff, welcher der Kirche half, alle
Menschen guten Willens ohne Ansehen ihrer
Rasse und Religionszugehorigkeit durch eine
theologische Annexion ihrer eigenen Herde
zuzugesellen.

Der Ungott als der Garant und Legitimierer
der konsumistischen Utopie herrscht heute

liber weite Kreise der Christen, sowohl Kleri-
ker als auch Laien. Er ist sowohl das Produkt
als auch der Produzent einer besonderen Art
von Kult, von Rechtsordnung und vor allem
auch von Theologie. Mit der explosionsartigen
Verbreitung der Kommunikationsmittel aber
haben die Medien den grofiten Teil der Arbeit
zum «Recyceln» des Ungottes {ibernommen.
Aus einem anderen Blickwinkel betrachtet,
sind die Medien zum Vermittler schlechthin
zwischen dem Ungott und dem Durch-
schnittsmenschen geworden. Ein wenig nach
der Art der Hindugottheit Krischna, der sich
durch gottliche Wunderkraft derart verviel-
fachte, dafl er sich gleichzeitig mit seinen
18.000 Briuten vereinigen konnte, kann auch
der Ungott sich dank den. Medien allen Be-
wohnern unseres Planeten gleichzeitig sichtbar
machen. Heute ist er dabei, die Hauptbiithne
des Christentums, wenn nicht gar der Weltge-
schichte als ganzer, zu besetzen®.

Wenn dies so ist, welchem Ziel gehen wir
dann von diesem Punkt her entgegen? Wir
konnen nicht mit dem Ungott auf dem
Kamm der konsumistischen Welle reiten.
Denn die konsumistische Utopie ist in Wirk-
lichkeit «dystopisch». Fiir uns Asiaten bedeutet
sie Verderben, weil sie sich nur durch Ausbeu-
tung unserer billigen kérperlichen und geisti-
gen Arbeit halten kann, indem sie uns in
ungerechte und diskriminierende Handelsbe-
ziehungen hineinzwingt, indem sie unsere na-
tionale Souverdnitit verletzt und vor allem
unsere kulturelle Identitit untergribt. Konsu-
mismus bedeutet auch fiir die Industrienatio-
nen Verderben. Das ist eine Tatsache, die
bestdtigt wird von den unzihligen Symptomen
des kulturellen Verfalls in den westlichen Ge-
sellschaften: von der Zunahme der Gewalt bei
Jugendlichen und Erwachsenen, der entsetzli-
chen Ausbreitung des Drogenmifbrauchs,
dem Zerbrechen von Familien, dem Verlust
des Gemeinschaftssinns, den aus Vereinsa-
mung entstandenen Neurosen, dem Kult der
Jugendlichkeit und der Vergdtzung des Kor-
pers, verbunden mit der Vernachldssigung der
Alten und Kranken, von der Herabwiirdigung
des Geschlechtlichen zur Ware, der Manipula-
tion des Bewuftseins durch die Massenmedi-
en, der Verdringung der Weisheit durch blofe
Information, der Ausbreitung pseudoreligiéser
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messianischer Sekten, die wie Pilze aus dem
Boden schieffen, von der Verwiistung der Mit-
welt durch die riicksichtslose Verfolgung kon-
sumistischer Ziele durch die Naturwissenschaf-
ten und die Technik10.

Da dies alles so ist, bleibt uns nur noch ein
Ausweg: die Riickkehr zu den Urspriingen.
Religionen sind wie Fliisse, deren Wasser bei
der Quelle am saubersten sind; wenn ihr Weg
sich aber dann durch Dérfer und Stidte win-
det, werden sie mehr und mehr verschmutzt.
Der Ungott ist das Endergebnis einer langen
Geschichte von kulturell bedingten entstellen-
den Interpretationen. Daher riithrt die Not-
wendigkeit, die spiteren Interpretationsschich-
ten abzutragen, um so vorzustoflen zu Jesu
urspringlicher Begegnung mit dem Gottli-
chen. Tatsichlich ist es genau dies, was die
Befretungstheologie in Lateinamerika und
Asien mit unterschiedlichen Graden von Er-
folg zu tun versucht hat.

Die Demontage des Ungottes und die Freile-
gung des Blickes auf die urspriingliche Erfah-
rung, die Jesus mit dem Gottlichen hatte, ist
tatsichlich ein hochst lohnendes Unterneh-
men, sowohl zur Erlangung geistlicher Freiheit
des einzelnen als auch als Mittel zur Befreiung
der Volker. Denn Jesu urspriingliches Leben
und urspriingliche Botschaft haben fiir heuti-
ge Menschen - vor allem in den weniger
industrialisierten Lindern - viel groflere exi-
stentielle Bedeutung als die spiteren kultisch-
dogmatisch-rechtlichen Uberwucherungen, die
sich dariiber gelegt haben. Sich durch den
Irrgarten der Interpretationen bis zu den Ur-
spriingen durchzuarbeiten, ist aber eine nur
mithsam zu bewiltigende Aufgabe, welche die
Moglichkeiten des Durchschnittsgliubigen
tiberfordert. Auflerdem hat die urspriingliche
Begegnung mit dem Géttlichen, da sie selbst
unter bestimmten historischen Bedingungen
geschehen ist, ihre eigenen Grenzen. Daher
konnen die Religionsstifter, handle es sich
dabei nun um- Jesus, um Buddha oder die
altindischen Seher, fiir uns nur vorletzte Quel-
len sein. Fiir einen wirklichen Neubeginn mit
dem Ziel, Ankergrund fiir das -Festmachen
unserer Existenz zu finden, brauchen wir die
letzte Quelle als eine Wirklichkeit, die unver-
mittelt und nicht bedingt ist. Und dies kann
nur unsere Begegnung mit dem Géttlichen im

Hier und Jetzt der Geschichte sein.

Die blofle Behauptung, daR das Géttliche
am Leben ist und zu denen spricht, die Ohren
haben zu horen, wird von den Inhabern der
Macht als beunruhigend subversiv empfunden
werden. Denn sie hatten das Gottliche ja in
Quarantine gesetzt - oben 1m Himmel und
unten im Tempel. Und die Schliissel zu bei-
den Orten waren weggesteckt worden und
sicher verwahrt in den Taschen des Klerus. Im
Verlauf dieses Prozesses machten sie die Welt
zu einer Wiistenei ohne den belebenden Atem
des Gottlichen. Dies wiederum diente als Legi-
timierung der Institution einer Hierarchie von
Vermittlern, die das Géttliche zu den ungliick-
lichen Massen herunterholen sollten. Ver-
standlicherweise brauchen dann gewisse Arten
von Religion das Totengerippe des Gottlichen,
um sich daran aufrechtzuhalten. Die Heraus-
forderung, mit der wir uns zu dieser Jahrtau-
sendwende konfrontiert sehen, besteht daher
darin, dafl der Brennpunkt der Religiositit
sich vom garantierten Gottlichen verlagern
mufd zu dem Gottlichen, das 7z Freibeit ist und
das uns in die heilbringende Gegenwart ein-
weist.

Um aber fihig zu werden, diese Gegenwart
des Gottlichen wahrzunehmen, miissen wir
selbst eine gewisse Demontage unseres reli-
giosen Ich durchfithren. Wir missen uns ge-
wisser tief eingewurzelter Vorstellungen entle-
digen, die wie Scheuklappen wirken, die uns
den Blick auf die Wahrheit versperren. Indem
wir uns auf die via megativa, also auf den Weg
des «Nichtso, nichtso» (netr, neti) der indi-
schen Tradition, begeben, miissen wir uns
kritisch auseinandersetzen mit unserer Nei-
gung, das Géttliche als etwas zu denken, das
iiber den Menschen und der Natur ist, als
einen Geist, der der Antipode der Materie ist,
als das, was die Welt des Vielen und Ver-
inderlichen transzendiert, als den Vater und
Schopfer von allem. '

Wie aber vergegenwirtigt sich das Géttliche
fiir uns in dieser Welt? Als Gabe und als
Herausforderung: Als Gabe in allen Erfahrun-
gen, die uns zu etwas befihigen, die uns iiber
uns selbst hinaustragen, die Grenzen zu neuen
Erfahrungsriumen des Seins und Werdens
offnen. Wir begegnen dem Géttlichen im
sanften, belebenden und nihrenden Milieu
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von Mutter Erde, in den Myriaden von Wei-
sen, wie sie Wort wird - im Fliistern des
Windes, von dem wir nicht wissen, woher und
wohin er weht; im Gesang der Vogel und im
Rascheln der Blitter und im ewigen Rauschen
der Ozeane. Das Géttliche pulsiert in jenem
von jeher wirksamen Begehren (griech. éros,
sanskrit kama), das die Sonne aufgehen und
scheinen und untergehen lifit, das die Samen
spriefen, die Baume Frucht tragen, die Knos-
pen bliihen, die Sterne funkeln liflt und das
bewirkt, daf alles, was der Mondschein
beriihrt, sich in Gold verwandelt. Das Gott-
liche kiindigt sich an in der Zwei-Einheit der
Liebe der Geschlechter, in der Art und Weise,
wie ehelich verbundene Menschen zusammen-
wachsen und ineinander verschmelzen, in
Freundschaft und in gemeinsamem Hoffen
und gemeinsamem Kampf, in der Liebe, die
sich weggibt und sich zugleich im Geben
bereichert, und auch in der sinnenhaften Of-
fenbarung von Sinn, wie Kunstwerke sie dar-
stellen.

Die Selbstvergegenwirtigung des Gottlichen
als Gabe ist aber gleichzeitig ein an uns gerich-
teter Aufruf, ebendiese Gabe unversehrt zu
erhalten und danach zu streben, ihr zu einer
immer vollkommeneren und stirkeren Wirk-
samkeit zu verhelfen. So inkarniert sich die
Selbstiibereignung des Géttlichen als das Ver-
langen von Menschen nach der Fiille des
Seins. Dazu gehort auch, daff man den Anruf
hort, die gottliche Gabe mit seinen Mitmen-
schen zu teilen - durch Wort, Tat und ge-
meinsame Feier.

Das Gottliche begegnet uns als Herausforde-
rung dort, wo die Integritit der Schépfung
bedroht ist oder wo das Menschliche mit
Fiiflen getreten wird. Hier nimmt die Offenba-
rung die Form von Imperativen an: Du sollst
nicht téten, du sollst nicht Unzucht treiben,
du sollst deinen Bruder oder deine Schwester
nicht demiitigen, du sollst ihren Geist nicht
brechen und sie nicht ihrer Ehre berauben.
Wer auch immer sich so anrufen lifdt, wird
ein Kimpfer gegen alle Formen von Ungerech-
tigkeit und Tyrranei, muff, ob er will oder
nicht, Obrigkeiten und Michte in Frage stel-
len. Wo der Geist der Prophetie gefesselt wird,
da mufl man auch damit rechnen, daf§ es zu
Folterung und Tod durch die Hinde brutaler

Gewaltherrscher kommen wird. So wird der
Einbruch des Gottlichen zu einer die Ver-
hiltnisse verindernden Praxis fiihren, die das
Antlitz der Erde vermenschlicht. Aus diesem
Blickwinkel betrachtet, gibt es viele Zeichen
des Propheten weckenden Atems des Gott-
lichen in der heutigen Welt: das iiberall in
Gang kommende Ringen der Entrechteten
und an den Rand der Gesellschaft Gedringten
wie der australischen Ureinwohner, der indi-
schen Dalits, der Angehérigen von Stammesge-
meinschaften und der Frauen sowie die weiter-
hin aktiven Bewegungen fiir die Bewahrung
der Schopfung und gegen die Nutzung der
Kernkraft. Bezeichnenderweise ist keine dieser
Kampagnen und keine dieser Bewegungen
durch die Initiative der Amtskirchen entstan-
den. Der «Abergott> kann nur Kulttechniker
und Hausse- und Baissespekulanten einer
religiosen Borse, nicht aber Propheten der
Zukunft hervorbringen.

Dies fithrt uns an unseren Ausgangspunkt
zuriick: Wo es vermenschlichendes Handeln -
sei es kreativer, subversiver oder auch kultisch
feiernder Art - gibt, dort ist eine Utopie am
Werk, nicht als ein konkreter Plan zur Aktion,
nicht als Beschreibung eines Zustands, der ein
fiir allemal zu verwirklichen wire, sondern als
der sich immer aufs neue zuriickziehende Ho-
rizont von Hoffnung und Verheifung. Da die
marginalisierten Mehrheiten Asiens und Afri-
kas beginnen, die negativen Auswirkungen der
Kapitulation ihrer Mittelklassen vor dem neo-
kolonialistischen Faschismus zu sptiren, wird
sich dort bestimmt eine zweite Welle nationa-
ler Befreiungsbewegungen erheben, die dies-
mal darauf zielen werden, kulturelle Identitit
und nationale Souverdnitit zuriickzugewin-
nen. Dabei wird sich die schlafende Utopie
des weniger industrialisierten Volkes neu defi-
nieren als eine neue Weltordnung, in der es
den Dualismus von Zentrum und Peripherie,
von entwickelten und sich entwickelnden
Lindern nicht mehr geben wird, die Ordnung
einer Welt, in der es so viele Zentren wie
Volker und Staaten geben wird, die alle threm
eigenen Wachstumsmodell folgen und sich
weigern werden, sich an geborgten oder aufge-
zwungenen Entwicklungsstandards messen zu
lassen.
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Tastende Suche nach einer newen Spiritualitét

Die Begegnung mit dem Gottlichen im Hier
und Jetzt der Geschichte stellt sich zugleich als
eine Einladung zu einer neuen Spiritualitit
dar. Der Begriff Spiritualitit wird hier nicht
als Gegensatz zu Materialitit oder Fleischlich-
keit verwendet, sondern um damit die Art und
Weise zu beschreiben, wie Menschen iiber sich
selbst hinauswachsen und nach den letzten
Méglichkeiten ihrer Existenz ausgreifen. So
gesehen, verlangt Spiritualitit sowohl danach,
die tiefste Bedeutung menschlicher Existenz
zu verstehen, als auch, sich fiir ithre Verwirkli-
chung zu engagieren. Diese menschliche Exi-
stenz wird hier gesehen aus dem klassischen
Blickwinkel der Urquelle der Religion, die in
der Begegnung mit dem Gottlichen im Hier
und Jetzt besteht, einer Begegnung, die kreativ
und subversiv, tellurisch, erotisch und aga-
pisch, isthetisch und gemeinschaftlich ge-
schieht.

Im vorausgehenden habe ich mich schon
mit dem kreativen und subversiven Charakter
unserer Antwort auf den Anruf des Gottlichen
befalt. Hier will ich jetzt nur noch einige
tastende Versuche zu den restlichen charakteri-
stischen Eigenschaften, die jede uns wirklich
angehende Spiritualitit auszeichnen sollten,
anbieten.

Das Goéttliche bricht nicht aus irgendeiner
Uberwelt korperloser Geister in unsere geistige
Welt ein, sondern erscheint in der bewufiten
und unbewufiten Natur unter uns. Dies ruft
nach einer Aufwertung der Erde als des Sym-
bols und der Wohnstitte des Gottlichen. Es
fordert auch, dafl wir die Erde nicht als ein
Objekt betrachten, das von uns unterworfen
werden muf, sondern als unsere Mutter, und
daf} wir uns selbst als Wort gewordenes Fleisch
verstehen, als Staub, der fihig geworden ist, zu
erkennen und zu lieben. Das bedeutet, daf
unser «Familiensinn» sich {iber unsere Her-
kunftsfamilie hinaus ausdehnen muf, sogar
iiber die Menschheit hinaus bis hin zum Uni-
versum aller Lebewesen, aller Tiere und Pflan-
zen und bis zu den fernen Planeten und
Galaxien. Damit ist der Grund gelegt fiir eine
tellurische Spiritualitit, die durchdrungen ist
vom Gefiihl der Ehrfurcht vor der Erde und
der Solidaritit mit ihr, eine Spiritualitit, die

Verantwortung tbernimmt fur das Wohlerge-
hen alles dessen, was ist, eine Spiritualitat, die
in der Erde die Wohnstitte Gottes sieht und
den Ursprung und das Ziel des menschlichen
Pilgerweges!1.

Eine tellurische Spiritualitit wird notwendi-
gerweise auch erotisch sein. Wir haben schon
von dem proteischen Drang (kama, éros) ge-
sprochen, der im Universum der Dinge und
Menschen als ein Ort wirkt, an dem wir dem
Gottlichen begegnen. Es ist der Eros, der alles
nach seiner eigenen Fille streben lifit. Es ist
der Eros, der Minner und Frauen antreibt,
Vervollstindigung zu suchen durch Vereini-
gung mit dem jeweils anderen, mit dem ande-
ren als Natur, als verwandtem Wesen, als
Freund oder Freundin, als der Person des
anderen Geschlechtes, als einer Gemeinschaft
von Menschen. Und wo solche Einheit ist, da
ist auch Fruchtbarkeit. Mehr noch: Eros ist
die Mutter allen menschlichen Strebens, des
Strebens von einzelnen und von Gemeinschaf-
ten, und als solches ist er die treibende Kraft
der Geschichte. Das letzte Ziel dieses Verlan-
gens ist die mystische Einigung mit dem
Seinsgrund alles Seienden.

Da dieses Verlangen die treibende Kraft ist,
welche der Selbsttranszendenz des Menschen
die Energie liefert, muf alle echte Spiritualitit
erotisch sein. Im Brennpunkt des christlichen
Bewufltseins hat aber bisher die Agape gestan-
den, die sich selbst hingebende Liebe, die so
weit geht, dafl sie auch die Feinde miteinbe-
zieht. Zweifellos stellt die Agape einen Spit-
zenwert an echtem Menschsein dar, aber ohne
Eros entbehrt sie der kosmischen Tiefe und
menschlichen Wirme und wird sich kaum als
potent erweisen. Uberdies hat die jiidisch-
christliche Tradition in ithrem Jahrtausende
langen Kampf gegen die Kultur der Géttin
und den Fruchtbarkeitskult dazu geneigt, den
Eros auf das geschlechtliche Verlangen zu
verkiirzen, und mit Augustinus von Hippo
endete sie dabei, thn als eine Quelle der Siinde
und eine Bedrohung der Spiritualitit zu
brandmarken!2,

Zugleich damit entstand in den Kirchen
eine politische Okonomie des Schuldgefiihls,
die sich griindete auf der Moglichkeit, Schuld-
gefiihl gegen Geld zu verrechnen. Nun aber ist
die Zeit gekommen, das Erotische wieder in
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seine Wiirde als Quelle der Kreativitit und
Fruchtbarkeit und als der Gemeinschaft zugu-
te kommendes Bindemittel einzusetzen. Allein
eine Spiritualitit, die eine Synthese schafft
zwischen Eros und Agape, kann den heutigen
feministischen und 6kologischen Herausforde-
rungen gerecht werden.

Schlieflich wird die neue Spiritualitit
dsthetisch sein miissen. Es gibt keine Selbst-
erschliefung des Gottlichen, die nicht verleib-
licht ist, sei es in den Prozessen der Natur
oder den Ereignissen der Geschichte. Dabei 1st
das Fleisch, die Leiblichkeit oder Stoftlichkeit
der Offenbarung nicht einfach nur ein du-
Reres Mittel, sondern in threm tiefsten We-
sensgrund gehort sie selbst zu dem, was offen-
bart wird. Die Offenbarung ist zugleich Sinn
und Wort, Wahrheit und Fleisch oder - um in
der Sprache der Kultur der Goéttin zu spre-
chen - Schiva und Schakti. Darum hat diese
bereits die Werke der Kunst als Selbst-
erschliefung von Sinn in sinnenhafter Form
verstanden.

Die SelbsterschlieBung des Gottlichen bedarf
aber der Menschen, die ithm einen Namen
und eine Wohnstitte im Fluff der Geschichte
geben. Und der Eros ist das, was uns befihigt,
diese Aufgabe zu erfiillen. Denn er ist auch
die Sehnsucht nach der besonderen Seinsfiille,
die wir das Schéne nennen. Der Eros dient als
ein kostbarer Schrein fiir das Géttliche, und
zwar so, dafl dieses als ein Ding unter anderen
Dingen in unserer Mitte Wohnung nimmt, als
ein Prozef unter anderen Prozessen. Dies ge-
schieht, wenn wir das Géttliche vorscheinen
lassen in Klang (Musik), Wort (Poesis),
Koérperbewegung (Tanz), Farbe (Malerei) und
Stein (Skulptur) oder in all dem oder in der
einen und anderen Weise zugleich, wie es in
Ritualen und bei Festen geschieht. Nur indem
wir das Gottliche auf der Erde auf sinnenhafte
Weise Wohnung nehmen lassen, kénnen wir
es unseren Mitmenschen zuginglich machen.
Dies ist eine Aufgabe, fiir deren Erfiillung die
blofe Vernunft nur schlecht ausgeriistet wire.

Denn was uns Zugang zum Gottlichen ver-
schafft, ist nicht irgendein spezialisiertes Ver-
mogen wie der Intellekt oder der Wille, son-
dern es ist der innerste Kern unseres Seins, in
dem Fiihlen, Denken und Leben eine span-
nungsvolle Einheit bilden. Es st auch der Ort

der isthetischen Erfahrung. Daher rithrt das
untrennbare Band zwischen Kunst und Religi-
on. Die Erfahrung des Géttlichen als Gabe
und Herausforderung muf sich nicht nur im
Leben der Kunst verkdrpern, sondern auch in
der Kunst des Lebens. Wir miissen unsere
Freuden und unsere Trauer, unsere Arbeit und
unsere Mufle, unser Denken und unser Han-
deln so gestalten, daff thre Summe, die das
Leben ausmacht, einem Kunstwerk nahe-
kommt. Die Asthetik muf auch ein struktur-
bildendes Prinzip werden bei der Gestaltung
von Gemeinschaften, Institutionen und Stad-
ten, so dafl diese Ausstrahlungen des Gott-
lichen und Hinweise auf es werden. Und noch
mehr als das: Die neue Spiritualitit mufl der-
art sein, daf sie das Religitse, das Ethische
und das Asthetische als Wirklichkeitsbereiche
sieht, die zueinander konvergieren und mitein-
ander verschmelzen.

Die Spiritualitit der Zukunft wird auch ge-
meinschaftsbezogen sein miissen, eine Spiri-
tualitit, die sowohl den Individualismus (als
die Fragmentierung des Sozialen) als auch die
einseitige wissenschaftliche Rationalitit (die
Fragmentierung des Bewuftseins) hinter . sich
lilt. Was die Vielen zu einer Gemeinschaft
zusammenschweildt, wird nicht Geld oder
Macht oder Vernunft sein, sondern Fleisch
und Blut und Gemeinschaft der Geburt und
des Beieinanderwohnens, das spontane Verlan-
gen nach Selbstvervollstindigung durch die
anderen und die Faszination durch schone
Dinge. Und wo das «Selbst», das sich nach
Fiille sehnt, nicht das in sich selbst eingesperr-
te «Ich» ist, sondern wo es sich mit dem
grofleren «Wir» verschmelzen 1afdt, da wird aus
dem sich selbst suchenden Eros der sich selbst
hingebende Eros.

Was in dieser Sicht vorrangig ist, sind die
Gemeinschaften am Ort, nicht die weiter aus-
greifenden Gesellungen, die sich auf die plane-
rische Vernunft von Managern griinden. Dies
wird aber nicht zu einem Zerbrechen der
Menschheit in segmenthafte Gemeinschaften,
die in Opposition zueinander stehen, fiihren,
denn das Ortsbezogene und das Globale kon-
vergieren in der Einheit der Erde. Denn jeder
Teil dieser Erde gehért zu der einen Erde.
Und die Materie, die Erde ist das Prinzip
nicht blof der Individuation, sondern auch
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der Globalisierung, besonders, wenn man sie
als vom Gottlichen bewohnt betrachtet. Die
hier angedeutete Spiritualitit mufl sich selbst
iibersetzen 1n ein Handeln, das darauf zielt,
einerseits den Einbruch der konsumistischen
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Anspielungauf das «New Age» (Anm. d. Red.).
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Sebastian Painadath
Die Ashrams - eine

Bewegung fiir spirituelle
Integration

In seinem Bericht tiber Ashrams hat C. Mur-
ray Rogers 1965 in CONCILIUM geschrieben:
«An diesen Orten der gewagten spirituellen
Experimente und der selbstlosen Konzentrati-
on nach innen wurden Indien nicht nur die
Upanishaden, sondern auch Joga, Samkya und

Utopie zuriickzudrangen und andererseits die
sozialistische Utopie, neu interpretiert im Sin-
ne der nachmodernen Gegebenheiten,-zu ver-
wirklichen.

Aus dem Englischen tibers. von Dr. Ansgar Ahlbrecht
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der Buddhismus geschenkt - ganz zu schwei-
gen von den zahllosen Seelen, deren geistliches
Miihen in den letzten drei Jahrtausenden das
Geheimnis der Innerlichkeit und der unaus-
sprechlichen Gegenwart suchten.» ! Wihrend
der letzten drei Jahrzehnte sind etliche neue
Ashrams durch Initiativen von Hindus und
Christen in Indien und anderen Weltteilen
entstanden. Ist dies ein Hinweis auf eine neue
spirituelle Kultur schopferischer Begegnung
zwischen den Religionen, oder ist es blof
«eine Reaktion auf die Entwicklungstheologie
des Westens» 2?

Das Erbe der Ashrams

Das Wort «Ashram» ist abgeleitet von der
Sanskritwurzel a-’srama, was soviel bedeutet
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