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Die Faszination der Apokalypse und
das Ubel des Weltuntergangs
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Die befriedigendste Art des Bésen findet
sich in Krimis. Ich lese sie mit grofiem
Vergniigen. Der Schurke ist unverbes-
serlich, aber raffiniert, das Unrecht un-
verzeihlich, aber faszinierend, und die
polizeiliche Ermittlungsarbeit hat Er-
folgsgarantie, da am Ende die Gerechtig-
keit siegt: Das Bose wird ausgerottet,
und alle Einzelteile des Alltagslebens
fallen wieder schon auf ihren gewohnten
Platz zuriick. Eine solche Geschichte
befriedigt in der Tat nicht nur unsere
Neugier, was das Bose angeht, ihre Wir-
kung ist auch begrenzt auf das, was sich
losen l1aRt: Die Verwicklungen, die unser
Interesse wach hielten, l6sen sich am
Ende in beruhigende Einfachheit auf.
Doch es gibt noch eine andere Art und
ein anderes Ausmaft des Bésen und sei-
ner verschliisselten Spielarten, das sich
einem solch erzdhlerischen Ende wider-
setzt. Denn dieses Bose hat die Welt als
ganze in Triimmer gelegt.

l. I_E_in weltzerstorendes
Ubel

Dieser Beitrag mochte zeigen, daR jene
Art von Vernichtung, die eine ganze
Welt - ein Volk, eine Kultur, einen Le-
bensraum - zum Einsturz bringt, auch
die Erzdhlungen der Apokalypse inspi-
riert hat. Diese Erzahlungen bringen das

Unmogliche fertig: Sie wandeln kollekti-
ve Hoffnungslosigkeit in gemeinsame
Hoffnung um, Schrecken in Faszination,
und sie lassen aus Vernichtung einen
neuen Anfang entstehen. Am Ende eines
Jahrhunderts von Vélkermord und Zer-
storung von Lebensrdumen, am ange-
kiindigten ,Ende” einer Moderne, die im
Namen des Fortschritts auf Weltvernich-
tung , gegriindet” ist, ist es unsere Auf-
gabe, iiber die Faszination, die die Apo-
kalypse auslost, nachzudenken: als ei-
ner Geschichte vom Weltuntergang, vor
dem wir gerettet werden, oder vielleicht
auch als einer Geschichte, die von die-
sem Untergang fasziniert ist.

Die christliche Praxis konzentrierte sich
tendenziell auf die erstgenannte Art des
Bosen, mit der man besser umgehen
konnte: d.h. auf die persoénlichen Siin-
den, die die Kirche feststellen und von
denen sie befreien kann. Die sog. ,Erb-
siindenlehre”, die in der Lage ist, den
systematischen Charakter des Bosen
auszusagen, wird mehr und mehr auf ei-
nen Mythos von der ersten persénlichen
Verfehlung sowie auf eine Erkldrung al-
ler folgenden reduziert. Weiter wissen
wir hier schon im voraus, wie in einem
Krimi, daf der Fall gelost wird, nicht
durch Ermittlungsarbeit, sondern durch
Siihne. Das Christentum gab uns die
Méglichkeit, den eigenen Siinden bzw.



denen unserer Mitmenschen offen und
ehrlich ins Gesicht zu sehen, ja es liefs
sogar zu, daf® sie uns quélten. Die andere
Art von Ubel jedoch, die systematisch
eine ganze Welt in Trilmmer legt, hat sie
an den Rand ihres Bewufstseins ge-
drangt. Obschon die Apokalypse des Jo-
hannes als Abschluft der christlichen
Metaerzdhlung kanonisch anerkannt ist,
haben starke Stromungen im Christen-
tum bis heute zu ihr ein eher zwie-
spéltiges Verhdltnis. Augustinus gei-
fRelte die Chiliasten seiner Zeit wegen
ihrer ,oberflichlichen, buchstidblichen®
Schriftauslegung.! Und Luther erkldrte
ungeachtet seines ,sola scriptura®:
+Mein Geist kann sich in das Buch nicht
schicken“, da ,Christus drinnen weder
gelehret noch erkannt wird.“2
Theologisch gesehen, stehen wir hier ei-
nem Geheimnis gegeniiber, das letztlich
wir selbst sind: Warum hat das Christen-
tum seine apokalyptische Tradition so an
den Rand gedringt? Bot sie uns eine
Erzdhlung, von der eine heilende und
rettende Kraft ausging? Ist das heute
noch moglich? Apokalypse meint ja
nicht Vernichtung, sondern Offenba-
rung: , Erschlieffung, Enthiillung®. Doch
die Erzdhlung wurde als Theodizee be-
nutzt, um mit ihrer Hilfe dem Untergang
mutig ins Auge zu schauen und ihn zu
rechtfertigen. Die mythische Dramatur-
gie der endgiiltigen Konfrontation von
Gut und Bése, verbunden mit der Zer-
storung des grofiten Teils irdischen Le-
bens als ,Begleiterscheinung”, kann
Vertretern einer Weltvernichtung die
Ziigel anlegen oder aber sie inspirieren.
Doch das Geheimnis wird noch dunkler
... Ist die alte Vision vom Weltende gar
eine sich selbst erfiillende Prophetie?
Offensichtlich stellt die Apokalypse be-
stimmten Gruppen, frither wie heute, ei-

nen mythologischen Zufluchtsort zur
Verfiigung. Solche Gruppen -erregen
zwar unser Mitleid, unsere Neugier und
sogar unsere Bestiirzung, stimulieren
uns aber kaum zur Identifizierung. Ge-
genstand der Theologie ist jedoch primar
nicht der Andere als interessantes For-
schungsobjekt, sondern das eigene
Selbst als Interaktionssubjekt. Und so
miissen wir die Frage stellen: Kénnte
das apokalyptische Denkmodell unter
uns iibrigen, deren Glaube vielleicht
nicht so von endzeitlicher Frommigkeit
beseelt ist, auch als unterschwellige kul-
turbedingte Geisteshaltung wirksam
sein? Reagieren wir auch mit tiefsitzen-
den mythisch vorgeformten Reflexen auf
das, was wir als weltbedrohende Ubel
wahrnehmen? Das Geheimnis wird um
so komplexer, je offener es wird und je
mehr wir selbst davon betroffen sind, und
es kann von genau jener spirituellen
Deutung des Phinomens komplexer Sy-
steme abhdngen, die ich am Ende dieses
Beitrags ansprechen werde.

Il. Hoffnung auf einen
neuen Menschen

(Messianismus)
Die bekannteste Form modernen apoka-
lyptischen Denkens brach Mitte des 19.
Jahrhunderts in Amerika wie ein Busch-
feuer aus: Es war ein Protestantismus in
Erwartung des hereinbrechenden Tau-
sendjihrigen Reiches, der dann spiter
im frithen 20. Jahrhundert den Rahmen
fiir einen ,Fundamentalismus® abgeben
sollte. Die Christen damals entwickelten
das komplexe Geschichtsbild von den
sieben ,gottlichen Fiigungen” bzw. Peri-
oden. Wir gehen dem Ende, dem
»Tausendjdhrigen Reich®, entgegen und
diirfen noch zu unseren Lebzeiten die
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Riickkehr Jesu ,auf den Wolken des
Himmels" erwarten; wenn wir ,wieder-
geboren* sind, werden wir mit unserem
Leib ,entriickt”, um Ihm und den , geret-
teten” Toten zu begegnen. Mit ihnen zu-
sammen werden wir dann auf den
Schauplatz Erde hinunterblicken, die
durch eine zeitgleiche Kombination von
militdrischer, nuklearer, sozialer und
okologischer Gewalt in Triimmer fallt.
Dann werden uns in der kommenden
Gottesherrschaft ein neuer Leib und ein
hervorgehobener Status zuteil, in einem
Reich, wo Jesus und die Heiligen von
Jerusalem aus bis zum Endgericht und
zur Auferstehung herrschen.3

1. Die Erde wird gelautert
werden

Doch betrachten wir einmal eine unter
dem Namen ,Himmelspforte® bekannt-
gewordene Gruppe, die wegen des
Selbstmords ihrer 39 Mitglieder am Kar-
freitag 1997 auf der ganzen Welt in aller
Munde war. Sie waren iibereifrige Bibel-
leser und betrachteten die Kirchen als
absterbende Institutionen. Ihre ersten
Fiihrer, Do und Ti, hielten sich fiir die
zwel ,Zeugen“, die in der Apokalypse
(11,3) erwdhnt sind. Die 39 liefsen sich
auf Video aufnehmen, um beim Zuriick-
lassen ihrer irdischen ,Hiille* auf der
verderbten Erde allen ihre Freude zu be-
kunden und ein Raumschiff zu bestei-
gen, das im Schweif des Kometen Hale-
Bopp verborgen sein sollte. Auf diese
Weise mit knapper Not dem drohenden
~Recycling” des Planeten Erde entkom-
men, wiirde ihnen im Himmel ein ho-
herer, geschlechtsloser Leib zuteil.

Fundamentalistische Christen, die einen
solch synkretistischen Mix aus New Age
und Christentum verabscheuen, teilen
dennoch mit jenen ein bestimmtes Glau-

bensmodell: die durch eigene Bosheit
dem Untergang geweihte Erde wird in
Kiirze bis ins Tiefste geldutert werden;
eine Sozialreform ist {iberfliissig. Man
kann nur Einzelpersonen zur Umhkehr be-
wegen, die dann auf dem Weg des Gehor-
sams bis zum triumphalen Ende, bis ans
Ziel gelangen, und zwar unter der
Fithrung einer Allmacht, die iiber ver-
schiedene hohere Wesen vom Himmel
aus wirkt. Hier wird Glaube wahrhaftig
als Weltflucht verstanden - in beiden
Féllen buchstdblich als Aufstieg zu den
Sternen -, als Flucht vor der bevorste-
henden Katastrophe. Ein solch apoka-
lyptisches Szenario wirkt wie ein Kataly-
sator auf die grofte personliche Um-
wandlung und den Zusammenhalt der
Gemeinschaft, wihrend es andererseits
angesichts des stindig drohenden Ubels
einen sozialen Quietismus erzeugt.

Doch ist eine solch quietistische Pas-
sivitdt keinesfalls apolitisch, wie der Fall
der ,Neuen religiosen Rechten® in den
achtziger Jahren wihrend der Reagan-
Ara beweist. Fundamentalistische Ideo-
logen identifizierten das Bose mit dem
{ibernatiirlichen Satan, der in den ,Tie-
ren“ (vgl. Offb 13) des Kommunismus,
New Age und Feminismus geschichtli-
che Gestalt angenommen habe, und ver-
standen Harmaggedon als thermonu-
kleare ,Verwandlung“. Auf diese Weise
formten sie aus bislang nichtwéhlenden
Anhdngern eine politisch verbliiffend
schlagkriftige Opposition gegen morali-
schen Liberalismus und soziale Gerech-
tigkeit.# In Lateinamerika verzeichnete
die Neue Religiose Rechte als Importar-
tikel wachsenden Erfolg bei der Uber-
windung eines befreiungstheologisch ge-
pragten Katholizismus sowie bei der
Forderung der globalen Wirtschaftsin-
teressen der Vereinigten Staaten.



2. Die ,neue Schopfung” von
Cristobal

Den meisten freilich ist unbekannt, dafs
diese ,Neue Religiose Rechte“, gleich-
sam genetisch verschliisselt, bereits auf
die Anfinge der Moderne in der Erobe-
rung von Amerika zuriickgeht. Cristobal
Colon, allgemein als Kolumbus bekannt,
setzte seine ,Entdeckung® der ,Neuen
Welt" mit der Apokalypsis der ,Neuen
Schopfung” gleich. So schrieb er im Jah-
re 1500 an Dona Juana de la Torre:
,vom Neuen Himmel und der Neuen Er-
de, die unser Herr in der Apokalypse
ankiindigte, gemdfd der Weissagung des
Jesaja, machte er mich zum Boten und
zeigte mir jenen Teil der Erde.“S Ein
solch unterschwelliger Messianismus
scheint dem kolonisierenden Europa
und spiter den Vereinigten Staaten als
Rechtfertigung ihrer Eroberungen ge-
dient zu haben. Dabei spielte es keine
Rolle, was die Missionare im Gefolge der
Eroberer und Héndler fiir widerspriich-
liche Theologien predigten. Dieser Mes-
sianismus rechtfertigte biblische Aus-
mafde eines Vélkermords an den Einge-
borenen und einer Zerstérung ihrer Le-
bensriume. Die Profiteure von soge-
nannten freien Mérkten unter uns (so-
fern man die einer unterprivilegierten
Mehrheit aufgezwungene Abhingigkeit
»irei“ nennen kann) mogen es wohl notig
haben, unsere geheime Komplizenschaft
mit dieser Krypto-Apokalyptik einzuge-
stehen. Geht man ihren weltlichen Aus-
wirkungen nach, so sieht man, wie sie an
den euro-amerikanischen Hauptstrom
der offen auftretenden apokalyptischen
Rechten allmihlich Anschluf gewinnt.

lll. Das prophetische Erbe

Doch damit ist das Geheimnis der Apo-
kalypse nicht enthiillt. Man kann sie
ndmlich als Heilige Schrift auch grundle-
gend anders auslegen, wie zum Beispiel
die Befreiungstheologie, wo eine einfluf’-
reiche Tradition biblischer Exegese
durchund fiir die unterdriickten Gemein-
den die Apokalypse fiir sich in Anspruch
genommen hat.0

1. Die Befreiungstheologie

Diese Stimmen verlegen das Base/Ubel
ganz und gar in geschichtlich greifbare
Prozesse. Am gefdhrlichsten dufere es
sich in genau jenen systematischen Un-
terdriickungsstrukturen, die der west-
liche Kolonialismus und der moderne
globale Markt errichtet haben. Sie
konnen, von der neutestamentlichen
Wissenschaft mafigeblich unterstiitzt,
die rdtselhafte Bildersprache des Johan-
nes als anti-imperialistische Allegorie aus-
legen.” Die Kapitel 17-19 schildern ja
bis ins Detail den Untergang Babylons,
Deckname fiir das romische Weltreich,
und sie tun dies in den Termini eines
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zusammenbrechenden  Wirtschaftssy-
stems von abhingigen Kénigen, Kaufleu-
ten und Seeleuten. ,Deine Kaufleute wa-
ren die Grofden der Erde, deine Zauberei
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verfiihrte alle Volker. Aber in ihr war das
Blut der Propheten und Heiligen und von
allen, die auf der Erde hingeschlachtet
worden sind.“ (Oftb 18,23f)

Ist das von Belang? Das Offnen der
Siegel, das Blasen der Posaunen, der
ganze mythenbildende Wirbel eines
volligen sozio-dkologischen Zusammen-
bruchs braucht dann nicht als Gottes
strafender Wille ausgelegt zu werden:
Fiir Befreiungstheologen sind es Bil-
der fiir die Art und Weise, wie die
Welt, so wie wir sie kennen, vom
,Tier* - ehemals Rom, heute die Erste
Welt - so sehr beherrscht wird, daf’ sie
ihre Umwelt auspliindert, ihre nichter-
neuerbaren Ressourcen aufbraucht und
ijhre eigenen Fundamente untergrdbt.
Frauenfeindlich, aber symbolisch genau
heiftt es: Das Tier wird ,die Hure has-
sen, ihr alles wegnehmen, bis sie nackt
ist, ... und ihr Fleisch fressen.” (Offb
17,16)

Gericht tut not. Dennoch wird der Satz,
da kam ,die Zeit, alle zu verderben, die
die Erde verderben“ (Offb 11,18), von
den Befreiungstheologen nicht als Recht
auf Rache gedeutet. Er signalisiert eher
die Hoffnung auf eine dauerhafte Ge-
rechtigkeit, in der man ,umsonst aus der
Quelle trinken“ kann, ,aus der das Was-
ser des Lebens stromt* (Offb 21,5), in
der eine neue Umwelt uns mit (neu ge-
pflanzten) Biumen néhrt. Kein ahistori-
sches Ende fiir die Erde® wird vorweg-
genommen, kein iibernatiirlicher Him-
mel, wie Augustinus den neuen Himmel
und die neue Erde” deutete, sondern die
,Heilung der Volker“ (22,2). So kann der
gesamte Text als Manifest der Befreiung
gedeutet werden: Das Bose bricht in sich
selbst zusammen und vernichtet ,die
Reichen® und ,Sklaven” in gleicher Wei-
se (Offb 6,15). Der Gott der Apokalypse

hiuft jedoch nicht Unheil auf Unheil,
sondern erschliefst einen neuen Raum
fiir die Moglichkeit der Utopie.

Es wire natiirlich anachronistisch, woll-
te man darin (vgl. Offb 11,18) einen Auf-
ruf zur Revolte oder gar zu institutionel-
len Anderungen entdecken: Die Apoka-
lyptik erwdchst aus einer prophetischen
eschatologischen Tradition, in der Sozi-
alanalysen, falls man sie so nennen
kann, zwangsldufig in einem hochspiri-
tuellen und politisch intuitiven Code
verschliisselt sind. Wie der sozialisti-
sche Philosoph Ernst Bloch nachwies?,
hat sich die Wirkungsgeschichte der
Apokalypse in simtlichen darauffolgen-
den Sozialutopien und Revolutionen des
Westens tief eingegraben. Die Umdeu-
tungen von Offenbarung in Revolution
werden in der radikalen Reformation be-
sonders deutlich. Doch die Utopie des
Tausendjihrigen Reiches und das ihm
vorausgehende Blutbad haben sich in
den biirgerlichen und marxistischen Re-
volutionen wirkungsvoll selbst sdkulari-
siert.10

2. Die antiapokalyptische
Position

Der Unterschied zwischen den einzelnen
oben dargelegten zeitgendssischen Ent-
faltungen der Apokalypse ist nicht blofs
politischer, sondern hermeneutischer
Natur. So kénnten wir zwei Arten von
Apokalyptik unterscheiden: auf der ei-
nen Seite eine zuriickschauende Retro-
Apokalyptik, welche die eigene gegen-
wirtige Situation mit dem von Johannes
vorhergesagten Zeitpunkt zu identifizie-
ren sucht und so den Unterschied zwi-
schem dem biblischen und dem heutigen
Kontext verwischt; und eine Neo-Apoka-
Iyptik, die die Bedeutung der sozialen,
wirtschaftlichen und politischen Zusam-



menhdnge hervorhebt, die damals wie
heute den Hintergrund bilden. Diejeni-
gen, die ,nicht um des Evangeliums wil-
len mit dem Volk Gottes gemeinsam
kdmpfen und die die Bedeutung von
Unterdriickung sowie die Freiheit und
Freude eines Befreiungskampfes nicht
in sich spiiren”, werden, wie Boesak zu
begriinden sucht, ,grofse Schwierigkei-
ten haben, den Brief von Patmos zu ver-
stehen“!l, Wenn dem so ist, dann ent-
hiillt sich jede blofs antiapokalyptische
Deutung als antirevolutionér.

So miissen wir eingestehen: In der quie-
tistischen antiapokalyptischen Einstel-
lung mafigeblicher christlicher Kreise
liegt nicht bloft der Abscheu vor Enthu-
siasten, sondern auch ein institutionel-
ler Selbsterhaltungswille. Und wirklich,
sobald Konstantin die Christianisierung
des romischen Weltreiches, von Johan-
nes als Babylon verschliisselt, in die We-
ge leitete, verlor die Kirche das Interesse
an irgendeinem Ende dieser Welt. Sie
identifizierte das Tausendjidhrige Reich
mit sich selbst als der Triumphierenden
Kirche auf Erden. Tatsichlich trat die
utopische Idee von einem neuen besse-
ren Zeitalter in der Geschichte nahezu
ein Jahrtausend lang nicht wieder in Er-
scheinung. Als sie dann mit Joachim von
Fiore auftauchte, entfesselte sie eine
ganze Tradition von Kritik am Romi-
schen Pontifex als der ,Hure von Baby-
lon“, die in der Reformation ihren
Hohepunkt fand. Doch als sich spdter
die protestantische Reformation zur
staatlich gesponserten Institution ent-
wickelte, rottete sie mit Hilfe der Fiir-
sten ihren eigenen radikalen Fliigel, die
Wiedertiufer des Thomas Miintzer, aus,
der die Bauernrevolte als Wiederaufle-
ben der joachimitischen apokalypti-
schen Ideen auslegte und anfing, Luther

als Gehilfen des Antichrist zu bezeich-
nen.

3. Die Herausforderung

Trotz allem scheinen mir die Befreiungs-
theologie und andere kontextuelle Theo-
logien - wie die feministische, von der
ich herkomme - nur dann bestens geeig-
net, sich ins dritte Jahrtausend hinein zu
entwickeln, wenn sie ihre simplen duali-
stischen Tendenzen allmdhlich abstreifen:
die Tendenz, den Anderen (die Kapita-
listen, die Weifden, die Minner) zu di-
monisieren, sowie die Tendenz, eine
Jldentitdtspolitik” (der Klasse, Rasse
oder des Geschlechts) zu betreiben.l2
Heifst dies nun, man miisse apokalyp-
tisch orientierte Bewegungen dazu drén-
gen, ihre Strategien apokalyptischer
Rhetorik aufzugeben?

Ich glaube nicht. So sehr wir auch immer
willens sind, die Moralitdt jeder revo-
lutiondren Gewalt, jeder messianischen
,Sduberung®, jeder Verteufelung des
Gegners zu bestreiten, so sehr kénnen
wir doch als Christen, die das propheti-
sche Erbe der Befreiung von sozialer
Unterdriickung in sich tragen und auf
der Seite Jesu stehen, der von Jesaja
und Johannes dem Tdufer inspiriert war,
das apokalyptische Denkmodell nicht
einfach nur negieren. Es ist tatsdchlich
so: Wir konnen per definitionem nicht
unsere apokalyptischen. Traditionen l4u-
tern, ohne ihnen gleichzeitig zu erliegen.
Sollen wir den Teufel mit Beelzebul aus-
treiben? Denken wir doch einmal daran,
wie die antiapokalyptische Einstellung
Augustinus nicht davon abhielt, im vor-
letzten Kapitel seines ,Gottesstaates®,
einer grotesken wortwortlichen Ausle-
gung apokalyptischer Verdammungsmy-
then, die Qualen ewiger Hollenstrafen zu
schildern.!> Oder nehmen wir Luther,
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den seine Ablehnung der Apokalypse
nicht daran hinderte, den Papst oder die
Tiirken, ganz nach Belieben, mit dem
Antichrist gleichzusetzen.

IV. Option fiir eine
Gegen-Apokalypse

Wenn also weder eine naiv proapokalyp-
tische noch eine direkt antiapokalypti-
sche Deutung theologisch plausibel er-
scheinen, was bleibt uns dann noch
iibrig? Enthiillt sich dann nicht das Ge-
heimnis der Apokalypse als reine Irra-
tionalitit, als blo® geheimnisvolles
Schweigen, als doppelte Negation? Wer-
den wir dann nicht unfdhig, uns ange-
sichts weltbedrohender Ubel fiir eine
Anderung der Verhdltnisse zu engagie-
ren? Sind wir nicht gar der Versuchung
ausgesetzt, eine ,Apokalypse pur®, ohne
die geringste Abmilderung, zu vertreten,
was potentiell einem Aufruf zur Gewalt
oder zum Selbstmord gleichk&dme? Oder
bleibt uns am Ende nichts anderes iibrig,
als jene zunehmend wirkungslose Mi-
schung aus egozentrischem Institutio-
nalismus und legitimen Ermahnungen
»neu aufzulegen", wie sie die Kirche seit
jeher praktiziert hat?

1. Kein einseitig verzerrender
Dualismus

Vielleicht ist das so. Doch das Be-
wufstsein (etymologisch con-scientia =
,Mit- oder ,Zusammen-Wissen“) kann
uns dazu bewegen, unsere kontradikto-
rischen Optionen zu einem ,gegen-apo-
kalyptischen* Entwurf gemeinsam ,zu-
sammenzulegen (com-plicarej, iiber die
wir als eine dialektische Alternative ein-
mal nachdenken wollen.

Eine solche gegen-apokalyptische Opti-
on widerspricht dem simplen Dualismus

von Gut und Bose, zu dem das letzte
biblische Buch Anlafs gab. Sie wirkt der
Vorstellung entgegen, es konnte einmal
ein Ende der Zeit oder eine endgiiltige
Losung des Streits unter den Menschen
geben. Es kann in der Geschichte nur
zu Verschiebungen, Verdnderungen und
zul neuen Deutungen kommen, entweder
im Sinne einer Verschlechterung oder
als Fortentwicklung. Wenn Menschen
Selbstmord an der eigenen Gattung be-
gehen, wird die Entwicklungsgeschichte
der Natur deshalb nicht aufhéren, fiir
den Zauber Gottes empfanglich zu sein.
Eine solche Option fordert eine rhythmi-
sierte spiralenformige, und dennoch irrever-
sible Zeitlichkeit, die nicht auf eine un-
biblische Ewigkeit verschoben wird,
sondern uns hier und jetzt in die Pflicht
ruft, sofern wir willens, fihig und offen
sind.

Unser Gegenbild rechtfertigt sich bi-
blisch weniger aus der Offenbarung des
Johannes als vielmehr aus den Traditio-
nen der Weisheitsbiicher und des Jesaja,
wie sie sich im Leben des Juden Jesus
von Nazaret erfiillt haben, den wir auch
als Offenbarer einer gegen-apokalypti-
schen Option verstehen. Die Feinheit,
Ironieund die behutsame Art der Gleich-
nisse in den Evangelien weisen darauf
hin, daf’ Jesus einen hitzigen apokalyp-
tischen Endkampf zwischen Gut und
Bise bei Johannes dem Taufer zwar re-
spektierte, sich aber in besseren Tagen
das Reich Gottes anders vorstellte: als
Senfkorn, das , grofier wird als alle ande-
ren Gewdchse und grofte Zweige treibt*
(Mk 4,32), als ,Sauerteig, den eine Frau
unter einen grofien Trog Mehl mischte,
bis das ganze Mehl durchsduert war®
(Mt 13,33), als verlorenes und wiederge-
fundenes Schaf, als verlorene und wie-
dergefundene Drachme (Lk 15,1-10).14
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Keineswegs {iberraschend, zeigen die
Evangelien kaum Anzeichen jenes Se-
xismus, den erst Paulus mit seiner apo-
kalyptisch gefarbten Mann-Frau-Hierar-
chie und der Seher von Patmos mit sei-
nem ,Kriegsheld“-Messianismus einge-
fithrt haben. Bei Johannes hat sich ja die
»Mértyrer-Elite“ der 144.000 ,nicht mit
Weibern befleckt” (14,4), und tritt das
Bose bevorzugt unter dem Bild der ,Hu-
re* in Erscheinung. Die einzige Frau, auf
die als historische Person Bezug genom-
men wird, ist ,Isebel“ (Offb 2,20), die
heidnische Gemahlin des Koénigs Ahab.
Und die Bilder, mit denen die grofie
Stadt und die grofe Hure ausge-
schmiickt sind, grenzen, was ihre Faszi-
nation und ihren Zauber angeht, ans

j Pornographische. Die allegorischen Fi-

guren der (schwangeren) Frau und der

. Braut mildern das Gewaltpotential aske-
- tischen méinnlichen Zornes kaum ab. Die

Vorherrschaft eines Geschlechts in
Form ménnlicher Gottesbilder und
ménnlicher Stellvertreter Gottes ist
Symptom verzerrender Vereinfachun-
gen, von denen sich nachdenkliche Chri-
sten in einem Reflexionsprozefs heute
verabschieden, ohne sich deshalb gleich
in apokalyptischen Phantasien einen

von Médnnern gereinigten Kosmos auszu-

malen.

2. Eine relativierende
Offenbarung

Da sich eine apokalyptische von einer
prophetischen Eschatologie nicht rand-
scharf absetzen 14fdt, versteht sich eine
Gegen-Apokalypse als selbstkritisches
Gegen-Bild. Sie will nicht retten, indem
sie vernichtet, sondern tritt dem Bosen,
wenn notwendig, mit den dramatischen
Metaphern eines globalen Kampfes ge-
gen die Gefrdaigkeit des , Tieres” durch-

aus mutig entgegen, eines Kampfes, in
dem die Zukunft, und wahrlich auch die
Rettung der Erde, in bedrohlicher Weise
auf dem Spiel stehen. In Anbetracht des
angehiuften, einsetzbaren Potentials,
mit dem wir nicht nur viele menschliche
Lebensbereiche, sondern den gesamten
sie alle tragenden Lebensraum selbst to-
tal zerst6ren konnen, kommen wir am
Ende unseres Jahrtausends um ein ge-
wisses apokalyptisches Gefiihl von Zorn
und Hoffnung nicht herum.

So bekréftigt eine gegen-apokalyptische
Option die neoapokalyptischen Versu-
che der Befreiungstheologen, den Text
im Sinne von Erldsung auszulegen. Aber
sie relativiert zugleich seinen Offenba-
rungscharakter. Man vernimmt dort
ndmlich eine Stimme, die vom Tier so
mifRbraucht wird, dafy wir - wie alle Op-
fer - dazu neigen, das Mifsbrauchsmu-
ster zu wiederholen. Das geschieht
durch einen groben Dualismus, der not-
wendig immer neue Opfer fordert, sowie
mittels eines unkritisch hingenommenen
Sexismus, der sich von den schlimmsten
Triebkriften des archetypischen Kriegs-
helden ndhrt, indem er das Bose mit dem
weiblichen Geschlecht und der Macht
identifiziert. Der moralische Dualismus
wirkt mittels Faszination durch das ei-
gene ,andere” Ich, das objektiviert, exo-
tisiert, erotisiert und bereitwillig ddmo-
nisiert wird.

Der Gott, der in solche Gut-Bose-
Denkschablonen hineingezwingt wird,
ist eine Karikatur des biblischen Gottes-
bildes. Und vielleicht dient , seine® For-
derung nach ,,Gehorsam“ nur dem gehei-
men Zweck, stindig neue Widerstdnde
hervorzurufen. Die apokalyptische En-
gelrevolte muft dann im revoltierenden
Teenager, der in uns allen steckt, immer
wieder ihr Echo finden - und vielleicht
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jede patriarchalisch orientierte Theolo-
gie zu einem gdhnend langweiligen Him-
mel verurteilen, aus dem die Rebellen
vertrieben sind. Wenn die Faszination
des Bosen unsere Feinde ddmonisiert
und so Unterdriickung nicht beseitigt,
sondern verewigt, dann brauchen wir
vielleicht als Ersatz eine andere Faszi-
nation, nicht einfach mehr Verbote, son-
dern - mehr Rebellion.

3. Der Geist ,am Rande des
Chaos"15

Vielleicht reizt etwas von dem, was das
Bose so interessant macht und vom In-
ferno der Apokalypse ausgeht, weniger
unsere verdrdngte Siindhaftigkeit als
vielmehr unser nichtintegriertes Bediirf-
nis nach Komplexitit: nach iibersteiger-
ten verwirrenden Kontrastzustidnden.
Der Gott der gegen-apokalyptischen Es-
chatologie erscheint hier gleichsam als
Geist ,am Rande des Chaos®, dem Escha-
ton, wo, wie die aufkommende Chaosfor-
schung und die Komplexitdtstheorien
andeuten, eine Evolution von Natur und
Gesellschaft stattfindet. Jenes Eschaton
ist keine Schranke, kein Ende, keine star-
re Grenze, sondern der ,Rand des Cha-
os”, Grenzlinie zwischen Chaos und Ord-
nung: jener ,Gleichgewichtspunkt”, ,wo
die Komponenten eines Systems nie
vollig einrasten, aber sich auch nie véllig
in Turbulenzen aunflésen.* 16

Konnte die Kirche nicht zu einem Ort

werden, wo man sich nicht verzerrenden
Vereinfachungen zu unterwerfen hat, die
jedes Leben ersticken, sondern wo man
nach jener Grenzlinie auf Entdeckungs-
reise geht? Konnten wir nicht unsere
héchste Erfiillung, unser Abenteuer, un-
sere Faszination gerade dort finden, wo
aus dem Chaos, dem Tehom jeder Gene-
sis, eine hohere Ordnung entsteht? In
diesem eschatologischen Bereich ist es
dann nicht das ,Bose“, sondern der
Geist, der fasziniert und uns zum Wider-
stand aufruft: gegen alles Leid und alle
Schinderei, die unnétig verursacht wer-
den, sowie gegen alle Versuche, die viel-
faltigen Formen spontanen, menschli-
chen und religiosen Wachsens - wie in
einer Monokultur - auf eine einzige
Form zuriickzuschneiden. Dieser Geist
ruft uns nicht an in der abgenutzten
Rhetorik einer Gerechtigkeit, die erst
am Ende eintritt, sondern er spricht aus
den innersten Quellen unserer eigenen
Vitalitat.

Ein gegen-apokalyptischer Entwurf mufs
daher in schépferischer Weise seine ei-
gene postmoderne , Kollektion“ vielfaltig
interpretierter, midraschihnlicher Tra-
ditionen hervorbringen. Eine Deutung des
Textes, die seiner Komplexitdt gerecht
wird, hilft uns, das Leben als stdndige
Evolution spontaner Vielfalt auszulegen.
Weder so wie bei einem Kriminalroman,
noch so wie bei jeder Erzdhlung, wo am
Ende eine Losung steht, gibt es, Gott sei
Dank, kein Ende des Geheimnisses, das
sich am Rande des Chaos (und am Be-
ginn des Kosmos) enthiillt.
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