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Spiritualitat als Antwort auf die
Fragmentierung

( Von ,Erschiitterten Fundamenten” zu einer neuen
Integritat

Mary Grey

Als Paul Tillich im Jahre 1948 seine Predigtsammlung mit dem englischen Titel
The Shaking of the Foundations versah, ahnte er wohl kaum, dass die folgenden
fiinfzig Jahre die beklemmende Erfahrung bezeugen wiirden, dass ,die Mitte |[...]
nimmermehr stand [-halt]”, dass starke Pfeiler der Gewissheit mit dem Verlust
grofler Meta-Erzdhlungen einstiirzen wiirden und dass der christliche Glaube
verwirrt zwischen zwei Extremen schwanken wiirde: dem Widerstand gegen
Versuche, neue Universalismen durchzusetzen, und dem Abgleiten in konkurrie-
rende Relativismen.! Vielen gliubigen Christen und Christinnen erschien die
Wahl schwer: Sollten sie den alten Gewissheiten und der Uberzeugung, dass die
Wahrheit ein nahtloses Netz sei, anh4ngen oder in konkurrierende Versionen der
Wahrheit, einander widersprechende Geschichtsanalysen und kontextuelle
Kémpfe fiir Gerechtigkeit abgleiten? Diese Einladung zum Relativismus fiihrte
viele in Zynismus und Verzweiflung. Andere jedoch hat sie zu einer neuen
spirituellen Suche angeregt, zu einem ehrlichen Versuch, ein Leben zu schaffen,
in dem ein integriertes Ganzes und eine harmonische Ordnung den Sinn wieder-
herstellen wiirden. Viele sehen darin den Hintergrund fiir das Wiederaufleben der
Spiritualitét, die in allen Religionen und selbst jenseits religioser Kreise aufbliiht.
Dieser Beitrag versucht festzustellen, wie erfolgreich diese Spiritualititen bei der
Formulierung einer christlichen Antwort auf die fragmentierte Kultur sind.

Spiritualitdat - was konnte das sein?

Der Begriff Spiritualitdt ist zweifellos ein Neologismus. Er stammt vom
franzésischen spiritualité und kam vor nicht allzu langer Zeit auf, als das Dic-
tionnaire de spiritualité, ascétique et mystique vom Jahre 1932 an erschien.2 Um
sich der Geschwindigkeit der jiingsten Entwicklungen und ihrer Beliebtheit
bewusst zu werden, brauchen wir lediglich das Buch The Study of Spirituality von
Cheslyn Jones und seinen Kollegen (1986) mit dem neuen, von Philip Sheldrake
herausgegebenen SCM Dictionary of Spirituality (2005) zu vergleichen, um die
neuen Bereiche zu sehen, die sich die Spiritualitdt heute zu eigen macht.3




Wéhrend die Ausrichtung auf die Bibel, Mystik und Spiritualitét religioser Kon-
gregationen beibehalten und vertieft wird, wird nun dem Kérper, der Sexualitit,
der Natur, der Gerechtigkeit und indigenen Spiritualitdten weit mehr Aufmerk-
samkeit geschenkt.

Das Wort Spiritualitit wie auch die Vorstellung einer spirituellen Erfahrung
selbst hitten die frithen Christen wohl kaum anerkannt; fiir sie wurde der Glaube
an Jesus Christus durch das gemeinsame Brotbrechen, die Sorge um die Be-
diirftigen und das Predigen des Evangeliums ausgedriickt, wie es der Herr befoh-
len hatte. Spédter sollte die orthodoxe Kirche spirituelle Erfahrung nicht als
ureigene Erfahrung eines Individuums, sondern als liturgische Wirklichkeit der
versammelten Gemeinde in der sonntiglichen Eucharistie anerkennen. Das ist
Lichtjahre entfernt von der heutigen Vorstellung von Spiritualitit, die die Suche
nach einer allumfassenden Ganzheit zum Ausdruck bringt, in die die Erfahrung
von Selbst, Welt und Gott integriert werden sollen, und zwar als gelebte Praxis
und nicht nur als Theorie.

Die Spiritualitit begann sich der modernen Definition vorsichtig zu nihern, als
neue Kontexte unterschiedliche Ausdrucksformen des Glaubens erforderten. Als
sich beispielsweise vom dritten Jahrhundert an Ménche zum ersten Mal in die
Wiisten Agyptens und Palistinas zuriickzogen, war ihr Leben aus Protest gegen
die Extravaganzen und die Korruption der zeitgensssischen Kultur durch eine frei
gewdhlte Askese gekennzeichnet# Dieser Sinn fiir die Unterscheidung der Di-
mensionen des Glaubens, die als Leitmotive hervorgehoben werden sollen und
dem ganzen spirituellen Leben Sinn verleihen, wurde zur Inspiration bei der
Entstehung der Vorstellungen von Spiritualitit. Von den Benediktinern an ist die
Vielfalt der gewdhlten Charismen in der Entwicklung monastischer Gemeinschaf-
ten bemerkenswert, angefangen vom Gleichgewicht von Beten und Arbeiten
(benediktinisch) oder Armut und Einfachheit (franziskanisch) bis hin zur
gegenwdrtigen Ausrichtung auf Verséhnung, zum Beispiel in der Taizé-Gemein-
schaft in Frankreich und Sant’ Egidio in Italien. (Es ist natiirlich notwendig, die
Charismen im breiteren religitsen, historischen und kulturellen Kontext der
Zeiten zu verstehen, auf die sie eine Antwort sind.)

Spiritualitat — die Ausrichtung heute

Inmitten der fragmentierten gegenwirtigen Kultur ist es unbestreitbar, dass der
Individualismus in einer Gesellschaft gedeiht, in der der Markt - ein auf Profit
ausgerichtetes Konsumdenken - regiert. Zwangsliufig hat sich eine durch den
Markt inspirierte Sprache in die Spiritualitdt eingeschlichen. Nach einer Be-
schreibung von Harvey Cox ist der Diskurs des Marktes - oder des Mammons - im
Umfang, wenn nicht in der Tiefe, mit der Summa von Thomas oder den Werken
Karl Barths vergleichbar.5 Natiirlich steht der Markt als Gott an der Spitze des
Systems, ein Markt mit géttlichen Attributen, wie uns versichert wird, wenn auch
nicht sichtbar fiir uns. Dies ist jedoch ein neues Phianomen:
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,Seit den friihesten Anfingen der Menschheitsgeschichte [...] hat es Basare, Rialtos
und Handelsniederlassungen - allesamt Mdrkte - gegeben. Der Markt war jedoch nie
ein Gott, da es andere Wert- und Sinn-Zentren, andere Gétter gab [...] Erst in den
beiden letzten Jahrhunderten hat sich der Markt tiber diese Halbgdtter und chthoni-
schen Geister erhoben, um die Erste Ursache von heute zu werden. “©

Mit seinen eigenen Liturgien, Sakramenten, Priestern und Deutern seiner Myste-
rien durchdringt der Markt den Bereich der Spiritualitit selbst. Cox sagt, dass
ehemals nicht marktfdhige Gnadenstinde wie heitere Gelassenheit jetzt in seinen
Katalogen erschienen, dass das, was einst durch asketische Disziplinen wie
Beten und Fasten erworben wurde, jetzt durch Aromatherapie oder ,einen Wo-
chenend-Workshop in einem karibischen Urlaubsort, wo der quengelige Exerzi-
tienmeister durch einen empfindsamen psychologischen Berater ersetzt wird*,
gebrauchsfertig angeboten werde.”

New Age

In diesem gesellschaftlichen Kontext sollen drei zeitgendssische Strémungen der
Spiritualitat vorgestellt werden, die jeweils beschreiben, wie die Spiritualitdt
versucht, eine Ganzheit inmitten des kulturellen Durcheinanders zu schaffen.
Wie nicht anders zu erwarten, ist die erste Stromung die eklektische Mischung,
die sich selbst ,New Age® nennt. New-Age-Spiritualitit - beinahe per definitio-
nem undefinierbar! - kann symbolisch als kulturelle Fragmentierung, als Ableh-
nung traditioneller religioser Strukturen, die den Geist abstumpfen, verstanden
werden, wobei sie selbst an den Verfilhrungen des Marktes nicht unschuldig ist,
wie die obigen Zitate zeigen. Viele Aspekte von New Age wie die Gottin-Religio-
nen und Naturreligionen zeigen tatsichlich ein aufrichtiges Ringen um Ganzheit
und Kohérenz; sie verdeutlichen, dass das Patriarchat die Erde und die Weiblich-
keit gleichermafien zerstort. Andere jedoch verfallen bei ihren Versuchen, Ganz-
heit zu erreichen, und bei ihrer Ablehnung dessen, was sie als autoritire und
dominierende Dimensionen der Tradition deuten, in eine andere Form der Frag-
mentierung - durch die willkiirliche Auswahl bestimmter attraktiver Elemente
der Spiritualitit und den Ausschluss anderer. So diirfen zum Beispiel Meditation
ohne die nétige Disziplin, die Deutung von Tarot-Karten oder die Hellseherei mit
der Musik der Abtissin Hildegard von Bingen koexistieren, ohne dass der theolo-
gische Inhalt und die monastische Disziplin, die ihr Leben umrahmten, anerkannt
oder zuriickgewonnen werden. Gregorianische Gesange stehen regelmafig an der
Spitze der Hitliste, aber das von ihren Anhdngern gesuchte Ziel ist eher ein
zeitweiliges Gefiihl von transzendentaler Harmonie, die nichts mit benediktini-
scher Spiritualitit gemein hat. Buddhistische Meditation vor dem Friihstiick ist
bei bestimmten Gruppen von Geschiftsleuten beliebt. Es ist jedoch ganz und gar
nicht ersichtlich, dass diese Praxis dann als Mafdstab fiir die ethischen Prinzipien
dient, nach denen in den folgenden wirtschaftlichen Auseinandersetzungen ge-
handelt wird.



Keine dieser Formen der Spiritualitit mag an sich schidlich sein. Indem sie
jedoch leider innerhalb der Fragmentierung der Kultur angesiedelt sind, kénnten
sie eben den Individualismus und die Maftlosigkeit nihren, von denen sich ihre
Anhénger distanzieren wollen.

Riickgewinnung der Vergangenheit

Das konnte auch fiir die zweite Stromung der Spiritualitit gelten: fiir den Prozess
der Riickgewinnung der Vergangenheit, jedoch mit einer bestimmten unhisto-
risch-idealisierten Glorie. Ein gutes Beispiel dafiir bietet die keltische Spirituali-
tit, die heute in Europa und selbst in Amerika weithin bekannt ist.® Viele
Christen und Christinnen, die die christlichen Heiligen der keltischen Kirche in
Wales, Irland, Schottland, Nordost-England und Cornwall wie auch in der Bre-
tagne und Teilen Deutschlands in den Mittelpunkt stellen, entdecken hier eine
Form der Gemeinschaft, die lockerer strukturiert ist, sich oft der autoritiren
Herrschaft der rémischen Kirche widersetzt und sich ihrer Meinung nach mehr
mit der Liebe zur Schépfung als mit Siinde und Schuld befasst.® Das Verhéltnis
der Heiligen zu Natur, Bdumen, Vo-

geln und Tieren wirkt inspirierend
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und fithrt zu einem Gefiihl fiir die Sa-
kramentalitdt der ganzen Schépfung.
Ganzheit wird dergestalt erfahren,
dass die Gesamtheit des Lebens,
selbst in den einfachsten Aktivitdten,
gesegnet ist. Ohne auch nur ein Ele-
ment, das zu einer Vertiefung des
Glaubens fiihrt, ablehnen zu wollen,
sehe ich das Problem hier wiederum
darin, dass bestimmte Elemente
ausgewdhlt und andere ausgeklam-
mert werden. Die Vermutung, dass
Geschlechtsbheziehungen in  kelti-
schen Zeiten egalitdrer waren, ldsst
sich historisch nicht belegen. Es gibt
tief verwurzelte dualistische und
siindenzentrierte Elemente in der kel-
tischen Theologie, die keinesfalls in
einer Kategorie zusammengewiirfelt
werden konnen. Thre Realitdt ist viel-
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faltiger und komplexer. Gilbert Markus und Thomas Clancy weisen darauf hin,
dass die lyrischen Gedichte, die angeblich von keltischen Einsiedlern, die in
Eintracht mit der Natur lebten, verfasst wurden, sehr wahrscheinlich spiter als
eine Art Realit4tsflucht fiir gebildete Monche geschrieben wurden:
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LUr sie ist es eine Alternative zu den alltiglichen Sorgen und Frustrationen des
Lebens in einem lauten und geschdftigen Kloster. Ein echter Einsiedler, der in einer
feuchten Zelle aus Stein oder Holz lebt, bei heifSem und kaltem Wetter fastet, um das
Fleisch zu ziigeln, sich vor Donner und Blitz fiirchtet [...], ist nicht der Autor dieser
,Naturgedichte®, ‘10

Das soll nicht heifsen, dass gewisse Elemente nicht inspirierend sind. Obwohl er
einen stark vereinfachenden, unhistorischen Ansatz entlarvt, gibt Ian Bradley
dennoch zu, dass Freundschaft mit Végeln und Tieren ein beachtliches Merkmal
keltischer Spiritualitit sei, auch wenn sie nicht auf diese Zeitspanne zu
beschrinken sei. !

Eine mystisch-prophetische Spiritualitat fiir eine
fragmentierte Kultur

Wie kann sich nun die Spiritualitdt der Fragmentierung zuwenden, ohne einen
falschen Universalismus zu verordnen oder die Unterschiede und die Komplexitét
auszuloschen? Die dringlichste Aufgabe besteht darin, sich dem ,Ich“ des Men-
schen zuzuwenden, das Ganzheit sucht. Solange das Selbst im oben erérterten
Markt-Ethos eingesperrt ist, gibt es kein Entrinnen aus einem ziigellosen, nar-
zisstischen Konsumdenken. Es iiberrascht kaum, dass die zeitgendssische
Spiritualitdt ihr Augenmerk auf die Praxis einer Revision des Selbst richtet.
Folglich betonen feministische und &kologische Spiritualititen das verkdrperte
Selbst, das eben in einem historischen Kontext und einer Umgebung verkérpert
ist, die entweder fordert und eine gesunde Entwicklung erméglicht oder dieses
durch physischen oder emotionalen Entzug verhindert. Das Selbst wird als Ge-
schlecht definiert und somit wird die Aufmerksamkeit auf sozialkulturelle Schran-
ken gegen die volle Entfaltung von Frauen und Mannern gelenkt, wie auf struktu-
relle Schranken, die, wie etwa die mit patriarchalen Gesellschaften untrennbar
verbundenen Vorurteile und Gesetze, diese Entfaltung verhindern.

Die Anerkennung des ékologischen Selbst, das von Erde, Wasser, Luft und Land-
wirtschaft abhingig ist, fiihrt jetzt zu einem Verstindnis fiir die gegenseitige
Abhéngigkeit zwischen dem Menschlichen und dem Nicht-Menschlichen, wobei
~Sorge” neu gefasst wird, um die Sorge fiir die Erde und die Ehrfurcht vor dem Ort
mit einzuschlieften. Das Selbst entwickelt sich nicht nur in einer Beziehung zur
Erde, sondern in einer Beziehung zu miteinander verflochtenen Gemeinschaften
von Familie, Freundinnen und Freunden, Glaubensgemeinschaft und Land. Indem
sie das Selbst des Narzissmus abstreift, erweitert sich die spirituelle Praxis, um
die Perspektiven der Fiirsorge und Gerechtigkeit in diese Gemeinschaftskreise
einzubeziehen. Letztlich befindet sich das Selbst immer in einem Prozess, immer
auf Pilgerschaft, den vorherigen Moment hinter sich lassend und in Bewegung auf
den ndchsten Selbst-Moment hin, da das Altern, die Lebenserfahrungen, Vor-
kommnisse und Verpflichtungen neue Antworten erfordern.



Der Tod eines Kindes, die Erfahrung mit chronischem Schmerz und lebensbedro-
hender Krankheit, die Wunden, die Gewalt und Armut schlagen, fordern allesamt
das Selbst zu neuen Selbst-Momenten heraus, so wie eine Raupe sich entpuppt.
Das verbundene Selbst ist auf seiner spirituellen Reise immer dazu aufgerufen,
neue Verbindungen einzugehen und dennoch nie den Kontakt mit der Weisheit
vergangener Erfahrungen zu verlieren. Der zuriickgelassene Selbst-Moment (das
unbekiimmerte Kind, der abenteuerlustige Jugendliche, die verziickte Liebende,
der Freiheitskdmpfer, die einsame Witwe) wird jedoch nicht als Fragment
zuriickgelassen, sondern als Selbst-Moment, der in der Fiille der Zeit durch die
Macht und Gegenwart Gottes in die Ganzheit des vollen Personen-Seins aufge-
nommen wird. Diesen Prozess nennen wir Spiritualitat.

Zum einen ist sie prophetisch in der von ihr inspirierten Praxis und Alternativkul-
tur, die hier dem Ethos des Marktes entgegenwirkt. Der Erfolg des Marktes
beruht darauf, unersittliches Verlangen nach materiellen Giitern zu befriedigen.
Dieses stellt die christliche Spiritualitit auf den Kopf, enthiillt es als ent-
wiirdigende Vorstellung von der Menschheit und ortet Verlangen neu als Sehn-
sucht nach Gott.12 Gott wird erfahren als Ursprung unserer Leidenschaft fiir
Gerechtigkeit - fiir die rechte Beziehung zwischen Menschheit und Schépfung -,
als Weisheit (Sophia), die uns lehrt, wie wir die Vergangenheit zuriickgewinnen,
wie auch als fiirsorgliche Gegenwart, die eine andere Ethik und Praxis inspiriert.
Gottes Liebe wird als verkérperte Liebe zur Schopfung erfahren, als Liebe, die den
Armsten und am Verletzlichsten unten den Menschen und Geschépfen vorrangig
zukommt. In der prophetischen Spiritualitit finden Menschen, die am meisten
unter den bedriickenden Wirtschaftssystemen leiden, ihre Stimme; die Ermag-
lichung ihrer Entfaltung in einer wirksamen Solidaritdt baut Briicken iiber frag-
mentierte Kulturen.

Zweitens ist dies auch eine mystische Spiritualitit. Es war Karl Rahner, der sagte,
falls es morgen noch ein Christentum geben sollte, dann wiirde ein Christ ein
Mystiker sein oder gar nichts mehr.13 Die primire Bedeutung der Mystik ist die
Kontemplation der Geheimnisse, der Geheimnisse Gottes - und das ist der Kern
der Liturgie.l# Aber die Liturgie driickt eine weit gefasste Wirklichkeit aus;
Sakramentalitit ist die gnadenreiche Erfahrung des gesamten Lebens, auch
inmitten von Schmerz und Gewalt. Das Ziel einer mystischen Beziehung zu Gott
ist die Wiederherstellung der Ganzheit bzw. der Vereinigung angesichts der
Fragmentierung und Zerrissenheit, einer Situation, die manchmal die ,Dunkle
Nacht“ genannt wird.

Was wiirde es bedeuten, die Mystik nicht als die private Erfahrung eines Einzel-
nen, ja nicht primér als , Erfahrung” an sich, sondern als die spirituelle Reise der
Gemeinschaft zuriickzugewinnen? Sollte das wie eine Demokratisierung der Mys-
tik klingen, wie eine Konzentration auf die Immanenz statt Transzendenz, wie
eine Fokussierung auf Verkorpert-Sein und eine Verbundenheit mit der Erde
statt einer Flucht vor ihr, so gibt es hier noch etwas, das die Fragmentierung und
den Individualismus der Kultur in Frage stellt, das wahrhaftig die ,Dunkle Nacht*
genannt werden kénnte. Friiher schrieb ich einmal:
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»Die Dunkle Nacht umfasst eine viel tiefere Ebene der Entfremdung und Verzweiflung.
Es ist eine Dunkelheit, die aus der fehlenden Nahrung in der Liturgie, im Gebetsleben
und in der Lehre geboren wurde [...] Es ist der Schmerz entstellter Symbole und
lebloser Ritualien [...] [EJs ist die Verformung des Christus-Geheimnisses zu etwas, das
dem menschlichen Leben fremd ist und von einer klerikalen Elite beherrscht wird [...]
[E]s ist das Fehlen einer Gebetsform, die mit den eigenen Lebenserfahrungen verbun-
den ist, und die Knebelung des Geistes, der tot geboren wird [...] Die totale Ausweglo-
sigkeit der Nacht, die Erfahrung, stumm und sprachlos gemacht zu werden - nicht in
der Stille liebender Kontemplation, sondern weil die gesuchte Sprache noch nicht
geboren ist - sinkt mit erschreckender Unmittelbarkeit hernieder, “15

Die Dunkelheit, von der hier die Rede ist, riihrt daher, dass der Mensch
eingeschrankt und um die wahre Nahrung gebracht wird; sie beschreibt die
gegenwdartige Situation vieler Menschen in einer fragmentierten Kultur. Und
dennoch kann die dunkle Nacht neue Morgenddmmerungen einleiten und als
Zeichen fiir noch nicht Erfahrenes dienen. In dieser Ambiguitdt und Spannung
der mystischen Dunklen Nacht bewegt sich die Dunkelheit spiralférmig in die
Tiefe hinab. Die Mystik als Reaktion der Gemeinschaft im Glauben kann durch
die , Transfiguration“ der Existenz, durch Ich-Du-Beziehungen der Gegenseitig-
keit und durch politisches Handeln fiir Gerechtigkeit erfahren werden, wie die
verstorbene Dorothee Sélle nur zu gut wusste.!6 Fiir Sélle und ihre Aktivisten-
Gruppen war der Ort der Offenbarung der Geheimnisse Gottes im radikalen
Protest fiir den Frieden zu finden, im Verlassen der Bereiche, in denen sie sich
sicher fiihlten, um dem Bosen der herrschenden Systeme Widerstand zu leisten.

Es mag ja so klingen, als ob das Sich-Einlassen auf die Erfahrung von transfigu-
rierter Existenz nur etwas fiir Dichterinnen und Dichter sei. Aber das Asthetische
ist von der Theologie schon zu lange vernachldssigt worden. Der Intuition zufolge
wird die heilige Macht, die unser alltdgliches Leben durchzieht, allen als Potential
fiir Ganzheit geboten. Es ergibt sich aus der Erkenntnis und der tief empfundenen
Wertschatzung, dass die ganze Schopfung eine Theophanie ist, die das Gottliche
offenbart. Das schimmert in der orthodoxen Theologie und einem Grofsteil der
keltischen Theologie auf, wie auch in der 6ko-feministischen und der befreiungs-
theologischen Spiritualitdt. Zum Beispiel zitiert Bischof Kallistos von der grie-
chisch-orthodoxen Kirche eine lyrische Passage iiber einen Baum und merkt
kritisch an, dass der Dichter den weiteren Schritt, den Schopfer anzuerkennen,
nicht mache.l”7 Fiir Kallistos bedeutet der transfigurierte Baum, dass die
Schopfung eine Theophanieist ... Die Welt ist ein Sakrament. Die Welt ist ikonisch.
Er erzidhlt, dass Pater Amphilochius (1 1970), ein , Kircheniltester” auf der Insel
Patmos, zu sagen pflegte: ,Gott gab uns ein weiteres Gebot, das nicht in der
Schrift steht: ,Du sollst die Baume lieben [...] Wenn du Baume pflanzt, pflanzt du
Hoffnung, pflanzt du Frieden, pflanzt du Liebe, und du wirst Gottes Segen
empfangen. Fiir Kallistos jedoch verfehlen viele mystische Beschreibungen von
Baumen den Kern - das wesentliche Element ist, dass der Baum Gottes Gegen-
wart vermittelt. So auch Mose in der Begegnung mit dem brennenden Dornbusch:



wl--.] in und durch den Baum, den er anschaut, geht Mose eine Verbindung mit dem
lebendigen Goftt ein. “

Dann kommt ein ethischer Befehl - leg deine Schuhe ab (tote und leblose
Gegenstidnde). Er steht auf heiligem Boden, weil die Erde - die ganze geschaffene
Wirklichkeit - heilig ist. Das ist eine Moglichkeit, die ganze Welt als von Gottes
Gegenwart und Giite durchdrungen zu sehen, wahrzunehmen, zu schmecken, zu
horen, zu erfahren. Die mystische Qualitit liegt in der Qualitdt der Wahrneh-
mung, aber auch in der dauerhaften Natur des visionidren Elementes. Die Roman-
autorin Annie Dillard sprach von der dauerhaften Qualitit der Vision vom ,Baum,
wo die Lichter brennen* auf diese Weise:

»(D)a sah ich den Baum, wo die Lichter brennen. Die Zeder hinterm Haus, in der die
Trauertauben schlafen, strahlte verkldrt, in jeder Zelle knisterten Flammen. Ich stand
auf dem Gras, wo die Lichter brennen, Gras, das ganz und gar in Flammen stand, ganz
deutlich und ganz getrdumt. Es war weniger wie sehen als zum erstenmal gesehen
werden, von einem mdchtigen Blick iiberwdiltigt zu werden. Die Feuerflut verging, aber
von der Kraft zehre ich immer noch [...] Das Bild kommt und geht, meistens geht es,
aber ich lebe dafiir, fiir den Moment, wenn die Berge sich dffnen und ein neuer
Lichtschwall durch den Spalt donnert; dann gehen die Berge krachend wieder zu. “18

Die Vision vom Baum, wo die Lichter brennen, ist keine private, nur Privilegierten
vorbehaltene Vision, sondern eine Einladung zum einfithlsamen Bezeugen der
Schopfung als Verpflichtung fiir die Gemeinschaft. Sie ergab sich aufgrund der
geduldigen Aufmerksamkeit, die Annie Dillard dem Leben am Tinker Creek
schenkte. ,Zuhoren mit Empathie”, ,geduldige Aufmerksamkeit®, ,unerschiit-
terliches Suchen®, ,Erinnerung®, ,Respekt vor der praktischen Weisheit” und
Widerstand gegen Ungerechtigkeit sind die Modi dieser Spiritualitdt, die nach
Ganzheit sucht.

Eine neue Integritit?

Dies ist jedoch nicht das Ende der Geschichte. Nahtlose Einheit ist kein Ziel
mehr. Der Widerstand des letzten Jahrhunderts gegen falschen Universalismus
und seine Offenheit fiir Vielfalt hat uns zumindest das gelehrt. Die spirituelle
Reise vollzieht sich in einer siindigen, streitsiichtigen Welt. Als spirituelle Su-
chende sind wir fehlbare Menschen, in deren Psyche die Fragmentierung ein-
gedtzt ist. Vielleicht bieten die Erzdhlungen der heiligen Schrift einen Anhalts-
punkt fiir die Gestalt der neuen Integritit. Nachdem die fiinftausend auf dem Berg
gesdttigt waren, fiillten die Reste zwolf Korbe. Diese neue Sammlung war kein
perfekter Laib: ,Als die Jiinger die tibrig gebliebenen Brotstiicke einsammelten,
wurden zwolf Korbe voll“ (Mt 14,20). Folglich muss unser fehlbares, fragmentier-
tes Selbst lernen, mit Vielfalt, Zweifel, Zweideutigkeit und widerspriichlichen
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IlI. Versuche,
die Fragmente
wieder
zusammen-
zufiigen

Darstellungen von Wahrheit zu ringen und dabei allzu einfache Losungen stets
abzulehnen. Erst dann lassen wir die Moglichkeit gelten, dass ein fehlerhafter
Kristall ein ,unsterblicher Diamant* werden konnte, wie der Dichter Gerard
Manley Hopkins es ausgedriickt hat.19

Dann wird Spiritualitdt zu einem Prozess des ,Sammelns von Fragmenten®:
Durch vorrangig zu bewertende Einsichten aus schwachen und marginalisierten
Gemeinschaften und auch dadurch, dass wir uns der Herausforderung der Dunk-
len Nacht der Unwissenheit und der Méglichkeit des Versagens stellen, werden
fehlerhafte Kristalle in eine neue, bescheidenere und demiitigere Integritit oder
Ganzheit umgeformt. Hier ist der Mut, die Suche fortzusetzen und dem gottlichen
Geist in Neuland zu folgen, ein entscheidender Wegweiser fiir das christliche
Zeugnis und die spirituelle Reise.
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Aus dem Englischen iibersetzt von Martha M. Matesich

;I'heologien des Siidens: geerdet
und ganzheitlich

Diego Irarrazaval
\

Wenn es um die Rede von Gott geht, so ist jede Gemeinschaft in einen histori-
schen Prozess eingebunden. Thr Sprechen weist besondere Charakterziige auf,
und von diesen ausgehend nimmt sie Kontakt zu anderen Subjekten auf. In der
Ersten Welt hat sich die Philosophie mit den verschiedenen Arten, iiber Gott zu
sprechen, beschiftigt, und es gab einen Austausch mit den sdkularen Wissen-
schaften. Die verdstelten Spezifizierungen der Gottrede sind von der modernen
Vernunft geprégt. In der Zwei-Drittel-Welt schenkt die Reflexion einem gemein-
samen Frequenzbereich von Wissenschaften und Spiritualitdt mehr Aufmerksam-
keit, und einen Christen definiert man tiblicherweise als einen, der einer neuen
Menschheit dient. Dennoch reproduzieren und iibernehmen unsere theologischen
Einrichtungen zum Grof3teil die aus dem Westen kommenden Vorgaben.

Das hat sich zu 4ndern begonnen. In den letzten vierzig Jahren sind unterschied-
liche neue Formen, den Glauben zu denkenl, entstanden und gewachsen: kontex-
tuelle, befreiende ,altermundistische” (,Eine andere Welt ist moglich“) Theolo-
gien.2 Wie bestimmen wir unser Verhiltnis zu den nordatlantischen Topoi der
Theologie? Wir miissen mit ihnen einen Austausch pflegen und diirfen uns ihnen
nicht linger unterwerfen. Der Austausch zwischen uns und ihnen stérkt bereits
da und dort die Fahigkeiten, den Glauben zu denken und zu leben.

Ich méchte im Folgenden das weltweite Szenario und die unterschiedlichen
existierenden Sprachen betrachten. Ich werde mir Theologien von partikularen
und universalen Subjekten anschauen und dabei der Weisheit des gldubigen
Volkes ein besonderes Augenmerk schenken. Tragen solche Spezialkenntnisse
dazu bei, die gesamte Realitit im Licht des Glaubens zu verstehen? Wie kann
jede einzelne Besonderheit etwas zum Projekt universalen Gliicks beisteuern? In
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