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NACHFOLGE CHRISTI
IM ZEICHEN DER APOKALYPSE

Leben aus den evangelischen Riiten
im Zeitalter des technologischen Sikularismus

1. Die Ordnung des Profanen und die Nachfolge Christi

Es gehort zu den groBten Verwirrungen im religitsen Leben unserer Zeit,
ein Leben in der Nachfolge Jesu Christi von der Idee des Gliicks, gar vom
Sexus aus zu deuten. Nicht einmal vom Gegenteil, vom Standpunke
menschlicher Askese aus, ist das Wesen der Keuschheit in der Christusnach-
folge zu bestimmen. Wer ein Leben in Keuschheit sich selbst zuschreibt,
erscheint gerichtet. «Kann jemand in Keuschheit zu Ehren des Fleisches
verharren,» vermerkt Ignatius von Antiochien in seinem Brief an Polykarp
von Smyrna (5,2), «so tue er es ohne Selbstruhm. Wenn er sich rithmt, ist er
verloren; und wenn er flir mehr angesehen wird als der Bischof, ist er dem
Verderben verfallen.»

Der unvermittelt wirkende Vergleich zwischen persénlicher Askese und
hierarchischer Ordnung kennzeichnet das Gespiir des Ignatius fiir den engen
Zusammenhang zwischen der Empfindung fiir die Intimsphire des Finzel-
nen und seinem gesellschaftlichen GeltungsbewuBtsein — ein Gespiir, das
heute weitgehend verlorengegangen ist, weil letzteres uns um so schamloser
entgegentritt, je weniger uns bewusst ist, dass Keuschheit in der Nachfolge
Christi keiner moralischen Tugend, sondern einem Charisma, einer Gnaden-
gabe des Geistes Gottes, entspricht. Wire sie eine moralische Tugend, dann
hitte sie ihr Mal} an der Idee des Gliicks. Damit aber wiirde sie der Ord-
nung des Profanen angehoren. Denn die Ordnung des Profanen, vermerkt
Walter Benjamin im «Theologisch-politischen Fragment», «hat sich aufzu-
richten an der Idee des Gliicks. Die Bezichung dieser Ordnung auf das
Messianische ist eines der wesentlichen Lehrstiicke der Geschichtsphilo-
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sophie.»® Weshalb ihre geschichtsphilosophische Konstruktion misslungen
ist (librigens auch bei Benjamin aporetisch bleibt), hingt aufs engste mit der
Lossage jener Ordnung von der Tradition des Messianischen im Zuge der
Selbstverabsolutierung der Idee des Gliicks zusammen; mit einer riickhalt-
losen Profanation der géttlichen Sphire, die zuletzt mit dem theologisch-
metaphysischen Pundament auch zur Auflésung ihrer natiirlichen
Grundlagen fiihren sollte. Ist doch in der jiidisch-christlichen Tradition die
natiirliche Ordnung Spiegel der Schépfing Gottes; d.h., von seinem Wesen
sehr wohl zu unterscheiden, nicht aber von seinem Wirken. In der meta-
physischen Ordnung griechischen Geistes entspricht die natiirliche Ordnung
des Kosmos gar einer Epiphanie des Géttlichen. Daher die Probleme einer
hellenistisch geprigten Christologie in den ersten Jahrhunderten, zwischen
der menschlichen und der géttlichen Natur Christi zu unterscheiden, ohne
seinem gottlichen Wesen oder seiner menschlichen Natur Abbruch zu tun.
Will man das Messianische in der Tradition der Kirche fassen, so stellt es
keine «Idee» dar, sondern ist unablésbar von der Inkarnation des Logos, also
von einer Leiblichkeit, die ihren Ursprung im Pneuma, im Geiste Gottes hat.
Hier, und hier allein hat eine messianische Existenz, ein Leben in der Nach-
folge Christi seinen Ort — nicht im menschlichen Gliicksverlangen oder in den
Metamorphosen geschichtlicher Selbstbehauptung wie —~ Selbstzerstérung.

2. Riserva escatologica

‘Wohl bildet das menschliche Gliick einen zentralen Gegenstand christlicher
Ethik und Moraltheologie, nicht zuletzt der kirchlichen Ehe- und Sexual
moral. Obschon in der westlichen Gesellschaft als obsolet verhohnt, wird sie
sich gegen seine Spétter behaupten in Anbetracht der demographischen
Entwicklung, auf die sich ein entchristlichtes Europa zubewegt; vom Zu-
stand gesellschaftlicher Vereinzelung infolge der Erosion von Ehe und Fami-
lie gar nicht zu reden, der bereits jetzt von der Kinderstube bis hin zur
Funeralkultur eigenartige Bliiten treibt. — Wer indessen sein ganzes Gliick auf
Gott setzt, fiir den gilt als Maxime das Wort des Propheten: «Ich spreche zu
dem Herrn: Du bist mein Herr; es gibt fiir mich kein Gliick auBer dir.»
(Ps 16,2) Denn jedes menschliche Gliick hat seine Zeit hier und Jetzt, in der
leiblichen Gegenwart des gelicbten Menschen. Mag die Liebe seinen Tod
tiberdauern, so zehrt sie gleichwohl von diesem gelebten Leben — aus seinen
unzihligen Umarmungen, Blicken und Griiflen, die dem Abschied voraus—
gingen.

Eine derartige Gegenwart kennt die Gottesliebe nicht. War es doch nur
wenigen vergdnnt, die Gegenwart des Menschensohnes zu schauen.? Dic
Exklusivitit ihrer Schau, der Zeugen Jesu, hebt nicht die eschatologische
Erwartung der spiteren Generationen auf, soweit deren Leben auf dem
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Zeugnis ebendieser Erwartung ruht: Thr Modell bildet die Erwartung des
Briutigams durch die Braut, wie es in dem messianischen Gleichnis par
excellence, in dem Gleichnis von den zehn Jungfrauen zum Ausdruck gelangt
—in deren Scheidung in solche mit und ohne «eschatologische Reserveny,
der riserva escatologica. Uber sie: verfiigt, wer es — gleich den klugen Jung-
frauen im Gleichnis ~ nicht allein auf den fernen Augenblick des Kommens
des Briutigams abgesehen hat, sondern der Dauer des Wartens Rechnung
trigt; m.a.W., deren Warten keinem leeren Zeitvertreib entspricht, son-
dern gespeist ist vom Geist der Erwartung, von einer eschatologischen
Wachsamkeit. Nichts anderem als diesem Geist entsprechen in der Parabel
die Olreserven der klugen Jungfrauen, um die letzte Wegstrecke — dem
kommenden Briutigam entgegen — zuriicklegen zu kénnen. Es geniigt
eben nicht, allein um die Funktion der Lampe zu wissen, will man zu der
messianischen Vorhut des Gottesvolkes gehoren. Denn ihr jungfrauliches
Wesen griindet nicht im Wissen um sein Kommen, sondern im Wissen um
die Aktualitit seines Kommens und im Wissen um den verbleibenden Weg,
den es bis zum Ende —im Vorletzten — zu gehen gilt. Daher zihlen am Ende
keinerlei Anleihen mehr; versagen sich doch selbst diejenigen, welche der
Erfiillung ihrer Erwartung entgegenblicken.

3. Ausklang der Moderne: Das Groteske

Reziprok zur Okonomie der Verausgabung der modernen Volkswirtschaf-
ten, die ihr theologisches Pendant in der endlosen Verschuldung der Men-
schen besitzt, weil3 die christliche Heilsokonomie um thre Schitze, die es
nicht zu verdufern gilt: der kostbarste Schatz ist das Pneuma, das Christus
seiner Kirche hinterlassen hat - den «Geist der Wahrheit, den die Welt nicht
empfangen kann, weil sie ihn nicht sieht und nicht kennt» (Joh 14,17). Er
bildet den Gradmesser zwischen jedweder authentischen Theologie und dem
abgriindigen Gerede einer leeren Subjektivitit; einem «Wissen», das sich
selbst folgt, weil es sich nicht Gott unterwerfen kann, und so das sub-iectum
seiner eigenen Verwirrungen und Verwerfungen darstellt. Die Kirche
kennt es seit ihren frithesten Anfingen, in Gestalt der Gnosis bzw. ihrer
doketistischen Vorldufer. Darum mahnt schon Johannes zur Priifung der
Geister, «ob sie aus Gott sind; denn viele falsche Propheten sind in die Welt
hinausgezogen. Daran erkennt ihr den Geist Gottes: Jeder Geist, der be-
kennt, Jesus Christus sei im Fleisch gekommen, ist aus Gott. Und jeder
Geist, der Jesus nicht bekennt, ist nicht aus Gott. Das ist der Geist des Anti-
christs, tiber den ihr gehort habt, daB er kommt» (1 Joh 4,1-3). Merkmal
seiner Gegenwart ist die Leugnung der Inkarnation Gottes, die Schaffung
eines Reiches «absoluter Geistigkeit» (Walter Benjamin), deren postmoderne
Entsprechung die «virtuelle Welt» elektronischer Medien darstellt. Man
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wird das Gespenstische daran, ihren magischen Charakter, nicht auf dem
Wege bloBier Kulturkritik begreifen. Vielmehr hingt der technologische
Aspekt mit dem Wesen diabolischer Verflihrung aufs engste zusammen.
Ohne die Gewalt des Megaphons, die der sog. «Volksempfinger ausstrahlte,
wire die verheerende Wirkung der metallenen Stimme eines Hitler sowenig
denkbar, wie der polnische Schriftsteller Andrzej Stasiuk die monotone
Prisenz sowjetischer Magnaten mit dem SchwarzweiBfernseher in Zusan—
menhang gebracht hat: mit seinem Ableben im Zuge der sog. elektroni-
schen Revolution wurde das Ende ihrer Ara eingeldutet.’

Dass namlich die aufstrebenden neuzeitlichen Naturwissenschaften und
der Siegeszug der modernen Technik die Entzauberung der Welt bewirke
hitten, ist ein Ammenmirchen, das auch dadurch nicht wahrer wird, dass
man es endlos wiederholt. Niemals ist nimlich der Geist menschlicher Ver-
fiithrung, das AusmaB3 an Obszénitit menschlicher Selbstdarstellung groBer
gewesen als in unseren Tagen; Sodom und Gomorrha waren biblische
Dérfer dagegen. Was sich dem soziologischen Blickwinkel ebenso entzieht
wie den Diagnosen zeitgendssischer Theologen, die, ihrer selbst unsicher,
verzweifelt gegen ihre eigene Uberfliissigkeit ankimpfen, sind Entwick-
lungen, wie sic Gershom Scholem bereits vor 30 Jahren aufgestoBen sind. In
einem erst kiirzlich auf Deutsch veréffentlichten Interview vom Winter
1973/74 konstatiert der vielleicht bedeutendste jidische Gelehrte des 20.
Jahrhunderts: «Heute vollziehen sich wieder Verinderungen. Es hat das
begonnen, was man technologische Assimilation, universale Assimilation
nennt. Schauen Sie sich den Stil und den Inhalt der Literaturbeilagen unserer
Zeitungen an. Vor dreiBig Jahren hitte niemand solche Dinge gedruckt.
Man hitte gelacht und gesagt: Ab nach Paris. Ich lache dariiber, weine aber
auch ein bifichen. Das ist eine notwendige Seite der Dialektik, in der wir uns
befinden. Das Problem ist, daf das Pendel sich auch in die andere Richtung
bewegen muB. Nachahmung ist billig zu haben, ein Jahr in Paris genligt.
(-..) Es kann sein, daB unser negatives Urteil allzu voreilig ist, weil wir die
Samen nicht sehen, die sich unter der Oberfliche verbergen. Wir sehen nur
die Bewegung des Pendels, die unsere Existenz hier zur Groteske macht.»*
Inzwischen ist das Pendel weiter ausgeschlagen — tiber die Seiten des
Feuilletons hinaus. «Ich denke,» fihrt Scholem fort, «dieser Durchgang
durch den Sikularismus hindurch, hin zu etwas, das wieder ausbrechen
wird, ist unvermeidlich; er ist essentieller Teil dessen, was wir hier tun.
Miiite ich in dieser Assimilation das Ganze, die letzte Konsequenz der «Er-
neuerung des jiidischen Volkes sehen, dann hitte ich kein anderes Wort
dafiir als Groteske. Aber ich akzeptiere das nicht als SchluBpunkt. Moden
halten sich nicht lange.»

Darin mag ein Trost liegen, wenngleich ein schwacher. Denn das Wesen
des Grotesken liegt im Prinzip der S teigerung begriindet, im einander Uber-
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bieten, ungeachtet der Kosten und Konsequenzen. Daher die Schwierig-
keit, es begrifflich zu fassen, zumal wir selbst — ob wir es wollen oder nicht —
am Sikularismus teilhaben, der ihm zu Grunde liegt. Wir brauchen nur ein
Kaufhaus zu betreten oder einen Fernsehapparat einschalten — und schon
werden wir mit der [konographie des Grotesken konfrontiert, wie der
antike Mensch mit der Bilderwelt seines Tempels oder der mittelalterliche
Mensch mit der seiner Kathedralen. Sehr gut lisst sich daher Scholems Ver-
legenheit nachvollziehen, wenn er resigniert feststellt: «Ich glaube nicht,
daB sogar mir weit tiberlegene Denker in wirklich hinreichender Form
ausdriicken kénnten, was in dieser Generation vor sich geht.» So unglaub-
lich, so «grotesk» das Gesehene erscheint, zu dicht hingt es mit den
gewissermalen gehobenen Sikularisierungsprozessen der vorausgehenden
Generationen zusammen, um es kategorial zu fassen. «Wir sind meiner Mei-
nung nach nicht fahig,» so Scholem, «dem hier entstandenen T'ohubawohu
eine begriffliche Form, einen Ausdruck zu geben. Wir wollten dieses Chaos,
weil wir dachten, etwas daraus formen zu konnen. Wir sahen im Sikularis-
mus einen Rohstoff, einen Zustand, aus dem heraus etwas Neues von Be-
stand geschaffen werden konnte. Wir wulten nicht, ob es uns gelingen
wiirde. Die Ergebnisse des Prozesses entsprachen vielleicht nicht dem, was
wir uns vorher in allzu groflem Optimismus vorgestellt hatten. Aber es ist ja
im allgemeinen so, daf3 historische Prozesse ganz anderes zur Folge haben
als das, was sie in Bewegung gesetzt hat.»

4. Endzeit ohne Eschatologie

Wir wissen nicht, was Scholem bewegt hat, wenn er anschlieBend ausge-
rechnet auf das Christentum zu sprechen kommt, um seine Ausflihrungen
zu spezifizieren. «Etwa das Christentum: Als historisches Phinomen hat es
kaum etwas gemeinsam mit dem religitsen Phinomen des urspriinglichen
Christentums. Dies trifft, glaube ich, auf alle historischen Religionen zu.
Sehr selten findet man etwas, das seinen Wurzeln treu geblieben ist. Auch
das Judentum von heute ist ein anderes als jenes des biblischen Moses.»
Freilich ist der Treuebruch gegeniiber dem Gott Israels bereits hier vorge-
zeichnet, in der Geschichte vom goldenen Kalb, das sich Israel auf seiner
Wiistenwanderung schuf, {iberdriissig des Wartens auf Mose, der Gottes
Thora entgegennahm. Nicht allein um einen VerstoB gegen das Bilderver-
bot handelt es sich hier durch die Adoration eines menschlichen Mach-
werks, das einen Jungstier, eine animalische Kreatur, verkdrpert. Sein
besonderer Reiz liegt vielmehr in dem, was Joseph Kardinal Ratzinger einen
«Kult aus eigener Vollmacht»’ genannt hat; einen Kult, den sich das Volk
selbst geschaffen hat mit dem Ziel, «ich zu vergniigen» (Ex 32,6), also zum
Zeitvertreib. Neben Essen und Trinken (vgl. ebd.) sowie neben der tiglichen
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Arbeit kann der Zeitvertreib, das Vergniigen als die vornehmliche Beschif-
tigung derjenigen angesehen werden, die weder Gesetz noch Gebote ken-
nen, noch {iber eine Orientierung in der Wiiste, im Raum der Weite und
der Leere, verfligen. Im Vergniigen wandert er nach innen, weckt die Illu-
sion von Weite und Freiheit, womit in der zeitgendssischen Werbung der
Genuss der Dinge winkt. Ist doch der uralte Zusammenhang von Hiresie
und Hurerei, von Gétzendienst und Prostitution, gegen den die alttesta-
mentlichen Propheten auftraten, fiir uns kaum durchschaubar, da er zum
Lebensgesetz unserer Gesellschaft geworden ist. Sofern sie keine Tempel
mehr kennt, in denen sie ihre Opfer darbringt, sondern der globale Raum
ihre Opferstitte darstellt, ist sie nur schwer mit theologischen Kategorien
zu fassen, wie sich auch kritische Philosopheme oder eine beschreibende
Soziologie leicht in einem Moralismus verlieren, iiber den sie nur lachen kann.
Liegt doch das Wesen des Grotesken darin, Gelichter zu erzeugen; wie
sich ja auch jedwede teuflische, (selbst-)zerstorerische Strategie darauf ver—
steht, beizeiten nicht ernst genommen zu werden. Letzthin verkorpert das
Groteske nichts anderes als die Ausgeburt einer diabolischen Verftihrungs-
kunst, und ihr Gliick duBert sich in Augenblicken der Ekstase, die die Ver-
fiihrer mit den Verfiihrten verbindet. Die daraus erwachsene Verbindung
kann tiber den Augenblick der Verflihrung hinaus freilich Jahre dauern. Tm
Falle Hitlers, des teutonischen Mephistoles, sind es zwOlf Jahre geworden —
Zeit genug, bis dass den Verfiihrten das Lachen endgiiltig vergangen ist.
Méogen die Methoden der Massenverfiihrung in den totalitiren Ideo-
logien des 20. Jahrhunderts andere gewesen als in der modernen Konsum-
gescllschaft, die nicht allein allgemeinmenschliche Bediirfnisse weckt,
sondern ihre unmittelbare Erfiillung verspricht, so haben ihre Ideologen
tiber alle Unterschiede, ja Gegensitze eines mit den Strategen des Marktes
gemein: die Furcht vor dem Absturz in die Banalitiit, in eine Welt des
Ewigselben. Daher drehte sich dort die Spirale der Gewalt um so schneller,
je niher der Untergang riickte; deshalb wird hier die Musik «voll aufge-
dreht», wenn es nichts mehr zu héren gibt auler der eigenen inneren Leere,
der eine dufere korrespondiert, die bald alles Lebendige verschlungen haben
wird. Zu Beginn des 20. Jahrhunderts hat ihr Kafka in der fiiihen Parabel
«Entlarvung eines Bauernfingers» ein literarisches Denkmal gesetzt; im Ver-
such eines unbedarften Zeitgenossen vom Lande, in seiner neuen stadtischen
Umgebung den Einfliisterungen eines «Bauernfingers», der archaischen
Figur des Verfiithrers, zu entrinnen, um der Einladung zum nichtlichen
Gastmahl im herrschaftlichen Hause Folge leisten zu kénnen. «Ich war doch
eingeladen, ich hatte es ihm gleich gesagt. Aber ich war eingeladen, hinauf-
zukommen, wo ich schon so gerne gewesen ware, und nicht hier unten vor
dem Tor zu stehn und an den Ohren meines Gegeniibers voriiberzuschauen.
Und jetzt noch mit thm stumm zu werden, als seien wir zu einem langen



Nachfolge Christi 453

Aufenthalt auf diesem Fleck entschlossen. Dabei nahmen an diesem Schwei-
gen gleich die Hiuser rings herum ihren Anteil, und das Dunkel tiber ihnen
bis zu den Sternen. Und die Schritte unsichtbarer Spazierginger, deren Wege
zu erraten man nicht Lust hatte, der Wind, der immer wieder an die gegen-
iiberliegende Straflenseite sich driickte, ein Grammophon, das gegen die
geschlossenen Fenster irgendeines Zimmers sang, — sie lieBen aus diesem
Schweigen sich horen, als sei es ihr Eigentum seit jeher und fiir immer.»®
In das Schweigen der Dinge einzugehen, bildet den Wunschtraum und
zugleich den Albtraum einer sikularisierten Welt, deren Selbstverstandnis
sich geradezu durch die technische Beherrschung der Dinge definiert. Rezi-
prok zur operationalen Dimension ihrer Beherrschung kennt sie eine irra-
tionale, eine Erotik der Verfligung tiber die Korper — einschlieBlich der
menschlichen Leiber — und der Verfilhrung durch die Dinge, die uns lieb
und teuer sind. Selbst wem das Gliick zuteil wird, bis an sein Ende {iber sie
zu verfligen — sein Triumph erscheint nicht frei von Ironie: Der habe ge-
wonnen, so ein Diktum Neil Postmans, der mit dem meisten Spielzeug stirbt.
Uberfliissig wie seine Hinterlassenschaft wirkt das Leben, das sich zum Mal3
aller Dinge aufwirft. Die Dinge selbst aber erscheinen wie eine Prolongatur
des Schweigens, das bei Kafka bezeichnenderweise von den Behausungen
der Menschen bis zu den Sternen reicht — ein geschlossener Kosmos, dem
im Kleinen der geschlossene Raum entspricht, gegen dessen geschlossene
Fenster ein Grammophon anplirrt. Banal scheint dabei weniger das tagtig-
liche Bild der Welt, tiber das sich ja eine tiefe Abendruhe legen kann. Viel-
mehr ist es das Abgedroschene einer monadischen Existenz, die eben nicht
zur Ruhe kommt, nichts zur Ruhe kommen ldsst, weil sie im Innersten
spirt, dass mit dem Schweigen der Dinge ihr eigenes Ende angebrochen ist.
Gegen nichts anderes kimpfen die Figuren des Grotesken an, um von
der absoluten Leere abzulenken, die hinter all ithren Verrenkungen und
Grimassen lauert. Ihr literarisches Vorausbild verkérpern Kafkas Gehilfen,
die stets «auf dem Sprungy, immer «dabei» sind, ohne etwas zu sagen zu
haben, um am Ende wie verpriigelte Hunde in irgendeinem Winkel ihre
eigenen Wunden zu lecken. Steht im Zentrum der messianischen Ordnung
das gottliche Kind, so tritt im postmodernen Possenspiel ein gealterter In-
fantilismus hervor, die Zelebration einer fortwihrenden Unreife. Die Welt
hat etwas von einem Barock ohne Trauer: einer Endzeit ohne Eschatologie.

5. Eigenliebe

Der Anschein, dass es endlos so weiter geht; die Unabsehbarkeit des Endes
darf nicht dariiber hinwegtauschen, dass wir in der Endzeit stehen. Weit mehr
als in den Tagen des Propheten, der auf die iiber sein Volk hereinbrechende
Katastrophe schaut, gilt es heute dessen Position einzunehmen: «Ich will auf
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meinem Wachtturm stehen, ich stelle mich auf den Wall und spihe aus, um
zu sehen, was er mir sagt, was er auf meine Klage entgegnet. Der Herr gab
mir zur Antwort und sagte: Schreib nieder, was du siehst, schreib es deutlich
auf die Tafeln, damit man es miihelos lesen kann. Denn erst zu der be-
stimmten Zeit trifft es ein, was du siehst; aber es dringt zum Ende und ist
keine Tduschung; wenn es sich verzégert, so warte darauf: denn es kommt
und bleibt nicht aus.» (Hab 2,1-3) Von einer erhdhten Perspektive aus be-
trachtet, aus einer Position der Distanz zum aktuellen Geschehen zeichnet
sich dessen Ende ab — entgegen der Illusion der Dauer, die der Geschichte
innewohnt, weil jedwedes Geschehen seine Zeit hat. Deshalb belicben die
Tyrannen, die Zeit in die Linge zu zichen, sobald sie spiiren, dass ihre Zeit
abgelaufen ist. Um das nahende Ende zu erkennen, bedarf es nicht unbe—
dingt schrecklicher Vorzeichen. Zuweilen bestehen augenfillige Kontraste
zwischen einer friedfertigen Natur und einer Welt, die bald in Schutt und
Asche versinken wird: «Aufallen hohen Bergen und stattlichen Hiigeln gibt
es Biche voll Wasser am Tag des groBen Mordens, wenn die Tiirme oin-
stiirzen.» (Jes 30,25) Vor dem jihen Einbruch — in der neutestamentlichen
Apokalyptik steht hierfiir die Figur des Diebs — ist Wachsamkeit geboten,
bevor er zuschligt, bevor der Tag der Abrechnung unverhofft anbricht.
Deshalb darf es keinerlei Arrangement mit den Michten geben, die ihren
eigenen Untergang heraufbeschworen. Deshalb gehérten in der jlingeren
Vergangenheit mangelhafte kirchliche Entschlossenheit und Geschlossen-—
heit, dem mysterium iniquitatis entgegenzutreten, zu den unentschuldbaren
Versiumnissen der Verantwortlichen. Statt in die eine oder andere gesell-
schaftliche Richtung zu tendieren, es mit der Pidagogik des Zeitgeistes zu
halten, sollte ein jeder das Prophetenwort gewartigen: «Deine Augen werden
deinen Lehrer sehen, deine Ohren werden es horen, wenn er dir nachruft:
Hier ist der Weg, auf ihm miiBt ihr gehen, auch wenn ihr selbst rechts oder
links gehen wolltet.» (Jes 30,20-21)

Darum darf sich in einer Zeit der «universalen Assimilation» niemand,
der seinen Weg mit Christus geht, im Hinblick auf ein Leben aus den drej
evangelischen Riten eine Abweichung erlauben. Erfolgte diese in der Ver-
gangenheit nicht selten durch den Druck von auBen: durch die SchlieBung
von Kldstern oder die Unterdriickung geistlichen Lebens, so sind es heute
die Verlockungen nicht so sehr der Gesellschaft im Allgemeinen denn eines
bestimmten Typus von Menschen, der sich hinter der Maske des Grotesken
verbirgt. «Gehore nicht zu der Art von Menschen,» warnt der hl. Augustinus,
der ja noch immerhin den Barbaren in Gestalt des Vandalen kennen lernen
sollte, «wie sie es geben wird, wenn die gefdhrliche Endzeit beginnt, zu
denen, die sich selbst lieben, und was sonst noch mit diesem Anfang der
Wehen [Phil 2,21] zusammenhingt.»” — Dass nun Augustinus weder an die
Grausamkeit der Barbaren noch an die Torturen antiker Hochkulturen
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denkt, wo doch die rémischen Herrscher nur wenige Generationen zuvor
den christlichen Mirtyrern entsetzliche Qualen zufligen lieBen, vermag
nicht zu Giberraschen. Denn bei aller Grausamkeit kennt der Heide seine
Grenzen, weif} sich dem Ethos seiner Stammesgenossen und seinen Géttern
verpflichtet.

Diese Grenzen kennt der endzeitliche Menschentypus nicht. Er setzt nicht
allein in einem chronologischen Sinne das Kommen Christi voraus. Vielmehr
in dem Sinne, dass er sich tiber die Wahrheit und Freiheit der Erlésungsbot-
schaft Jesu Christi iiberhebt, um seine eigene Selbstbefreiung und Selbsterlo-
sung zu propagieren. Oder wie ihn der Apostel Paulus charakterisiert: «Wie
sich Jannes und Jambres dem Mose widersetzt haben, so widersetzen sich
auch diese Leute der Wahrheit; ihr Denken ist verdorben, ihr Glaube be-
wihrt sich nicht.» (2 Tim 3,8) So konformistisch sie sich gegeniiber ihrer
Zeit bzw. Zeitgenossen verhalten, so treibt sie ein Widerspruchsgeist, freilich
nicht im Sinne einer argumentativen Entgegnung, sondern um des nackten
Widerspruchs willen, um von der eigenen Selbstwiderspriichlichkeit abzu-
lenken. Ist dem religiésen oder politischen Fanatiker in der Verfolgung seiner
Zicele nicht eine gewisse Konsequenz abzusprechen, so haben sie weder Ziele
noch Ideen. Was sie haben, ist ihr einziger Wesenszug — Eigenliebe.®

6. Unbedingtheit der Christusnachfolge: Armut

Eigenliebe, grenzenlose Eigenliebe ist der Inbegriff der Figur des Grotesken.
Die latente Bereitschaft, alles dem kurzweiligen Genuss zu opfern; nicht
warten zu konnen, bis dass sich das VerheiBene erfiillt. Weniger handelt es
sich um eine intellektuelle Uberforderung, wenn sich ihr Glaube nicht be-
wihrt; eher wird als Zumutung empfunden, nicht alsbald in seinen Genuss
zu gelangen: die absolute Unfihigkeit zur Treue, ein Mangel an Gottver-
trauen, an Bereitschaft zur Selbstbewihrung. Gibe es so etwas wie ein Ethos
des Grotesken, dann wire es auf eine Kurzformel zu bringen: routinierte
Haltlosigkeit. Das Einzige, worauf man sich verlassen kann. Und mit diesem
Typus haben wir heute allenthalben zu rechnen.

Nirgendwo aber erscheint der menschliche Anspruch, sich selbst, seine
eigenen Vorstellungen zum Mafstab des Lebens zu erheben, anmaflender
als in der religitsen Sphire, und hier insbesondere hinsichtlich der evangeli-
schen Rite. Obgleich diese nicht fiir alle gelten — wire dem so, dann endeten
wir in einer Sekte® —, sind sie fiir Jesu Jiinger bindend, unterliegen keines-
falls unserem freien Ermessen oder gar Belieben. «Darum kann keiner von
euch mein Jiinger sein,» heiB3t es unmissverstindlich hinsichtlich der Armut,
«wenn er nicht auf seinen ganzen Besitz verzichtet.» (Lk 14,33) Dabei geht
es keineswegs, wie man heute immer wieder von seiten eines politischen
Moralismus horen kann, um eine «Solidarisierung mit den Armen» — schlie3-
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lich muss ja auch ein Arzt nicht krank werden, um einem Kranken zu helfen.
Vielmehr handelt es sich um eine Teilhabe an der Armut Christi, der uns in
den Armen begegnet, wie er ihnen in Gestalt seiner Jiinger entgegentritt,
den Reprisentanten des Reiches Gottes auf Erden. Bildet doch der Arme
wie der Jiinger aus kirchlicher Sicht keine soziale, sondern eine eschato-
logische Kategorie. Weit mehr, als dass wir den Armen helfen koénnen,
missen wir uns von ihnen helfen lassen, um unsere eigene Armseligkeit und
Erbirmlichkeit zu erkennen. Nichts banaler als die Vision einer gesittigten
Wohlstandsgesellschaft oder einer Welt imperialen Reichtums!™® Selbst
wenn es ctwa dem Nationalsozialismus gelungen wire, seine imperialen
Ziele ohne Menschenopfer umzusetzen — wie entsetzlich wiire sie gewesen,
die Betrachtung dieser Stein gewordenen Leere! Und trotz allem «Lebensy
kranken unsere postmodernen Stidte an der volligen Absenz des Geistes,
dessen isthetische Relikte in musealen Einrichtungen zur Schau gestellt
werden, wie in der biirgerlichen Gesellschaft des 19. Jahrhunderts die
Trophien aus den Kolonialkriegen.

Daher kann es kein politisches oder dsthetisches Modell fiir das Reich
Gottes geben, dessen Herrschaft sich gerade darin manifestiert, dass es unsere
politischen und gesellschaftlichen Vorstellungen durch den Einbruch der
Transzendenz in die Zeit konterkariert. Daher muss jedwede politische
oder isthetische Theologie!! zwangsliufig zu einer Assimilation an den
Zeitgeist fiihren; wenigstens wird sie ihren Frieden mit der Welt oder
einer der herrschenden Ideologien schlieBen. Das «Bilds der Kirche als das
Vorausbild des Gottesreiches kann seine Evidenz allein aus Christus, aus der
Zeit zwischen seiner Menschwerdung und seiner Apokalypsis schépfen, aus
seinem messianischen Wesen und Wirken. Deshalb hat im Zentrum der
Symbolik einer christlichen Theologie nicht der Mensch oder die Welt zu
stehen, sondern Gott und das Lamm, der Inbegriff unserer Erlésung. Und
deshalb diirfen im Zentrum der Christusnachfolge niemals unsere Ideen
oder Bediirfnisse, gar unsere Anspriiche stehen, sondern einzig der An-
spruch Christi. Und daher hat ein jeder, der sich seinem Anspruch stellen
will, genau zu iiberlegen, ob er den Turmbau zu Ende fiihren oder einer
feindlichen Ubermacht mit seinen schwachen Kriften entgegentreten
kann, worauf das betreffende Gleichnis Jesu iiber den Frnst der Nachfolge
anspielt (vgl. Lk 14,28-33).

7. Gliick und Zeit

Wenn sich heutzutage in unserer westlichen Lebenskultur nur wenige
finden, die bereit sind, um des Reiches Gottes willen aufalles zu verzichten
~ nicht allein auf ihren Besitz, sondern auch auf Liebesgliick und personliche
Autonomie —, so ist das zunichst einmal durchaus konsequent. Christus
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verlangt ja nun nicht gerade wenig, wenn er sich an die ihn begleitende
Menge wendet: «Wenn jemand zu mir kommt und nicht Vater und Mutter,
Frau und Kinder, Briider und Schwestern, ja sogar sein eigenes Leben gering
achtet, dann kann er nicht mein Jiinger sein. Wer nicht sein Kreuz trigt
und mir nachfolgt, der kann nicht mein Jiinger sein.» (Lk 14,26-27) Offen
gesagt, handelt es sich um eine Bedingung, die im diametralen Gegensatz
zu unseren Wiinschen und Triumen steht. Sind schon die Jiinger vor der
Kreuzeseinsamkeit Jesu zuriickgeschreckt, so ergreift uns ein geradezu
nichtliches Grauen vor der eigenen Kreuzeseinsamkeit; spricht doch
Christus von dem je eigenen Kreuz, das weniger auf unseren Schultern
denn auf unserer Seele lastet.

Es handelt sich um das «Bernanos-Syndromy, wie es Georges Bernanos in
seinem «Tagebuch eines Landpfarrers», einem Roman aus dem Frankreich
der Vorkriegszeit, beschreibt, {ibrigens dem Land, das anteilig iiber die
héchste Zahl von Klerikern und Ordensleuten verfiigte. Sein Schauplatz:
eine kirchliche Welt, die in ihrer Provinzialitit vom Reich Gottes abge-
schnitten scheint — das Vorzeichen einer geistlichen Krise, in der sich {iber
den Roman hinaus, im Zuge der Entchristlichung des Landes, die Kreuzes-
einsamkeit des Klerikers in eine Art innere Winterreise verengen wird, an
deren Stationen dem Einsamen die Phantasmagorien des Gliicks winken.
Hingt doch die tiefgreifende Krise der geistlichen Berufe in den katho-
lischen Lindern der westlichen Welt nur partiell mit dem wachsenden
Wohlstand sowie mit dem Prozess der Sikularisierung zusammen, mit den
Suggestionen von Reichtum und Freiheit. Nicht weniger wiegt der Ver-
lust der eschatologischen Perspektive unseres Glaubens, die unsere Hoff-
nung trigt. Bezeichnenderweise sucht eine Mirtyrerin wie Edith Stein
nicht nur Anteil zu haben am Leiden Christi, erblickt darin eine helfende
Macht; doch letzthin bekomme unser Leiden und Sterben «durch die Gott-
heit des Hauptes erlosende Kraft»'2. Ist in der Passion Christi der Grund
unserer Erlésung gelegt, so vollendet sich ihr Werk fiir «uns, iiber die das
Ende der Aonen hereingebrochen ist» (1 Kor 10,11), die also in der Erwar-
tung seiner Wiederkunft stehen. Eben diese Erwartung ist inkompatibel mit
der Erwartung des Gliicks, das wir ertriumen, und zwar nicht, weil unser
Gliicksverlangen Frevel wire, sondern weil es letzthin diesem Aon verhaftet
bleibt. So kommentiert Walter Benjamin in seiner zweiten These «Uber
den Begriff der Geschichte» ein Wort Lotzes, zu den bemerkenswertesten
Eigentiimlichkeiten des menschlichen Gemiits gehére neben der vielen
Selbstsucht im Einzelnen die allgemeine Neidlosigkeit jeder Gegenwart
gegen ihre Zukunft. Diese Reflexion fithre darauf, «daB das Bild von Gliick,
das wir hegen, durch und durch von der Zeit tingiert ist, in welche der
Verlauf unseres eigenen Daseins uns nun einmal verwiesen hat. Gliick, das
Neid in uns erwecken konnte, gibt es nur in der Luft, die wir geatmet
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haben, mit Menschen, zu denen wir hitten reden, mit Frauen, die sich uns
hitten geben kénnen. Es schwingt, mit anderen Worten, in der Vorstellung
des Gliicks unveriuBerlich die der Erlésung mit.»'3

Ein «Gliick, das Neid in uns erwecken kénntes, ist freilich keines, sondern
ein — ungestilltes Gliicksverlangen, das desiderium naturale, das selbst dem
Ungliicklichen innewohnt. Es wohnt ebenso den Herzen der Gliicklichen
inne, die den Augenblick des Gliicks festzuhalten, ihn endlos zu prolongieren
suchen, weil sic spiiren, dass irgendwann ihr Gliick ein Ende findet. Daher
die insgeheime Melancholie allen Gliicksverlangens, der wahre Grund
unserer Neidlosigkeit gegeniiber der Zukunft, weil wir sie mit allen Ge-
schlechtern der Vergangenbheit teilen, denen es nicht besser als uns ergangen
ist. Folgerichtig kommt der Allegoriker Benjamin, der wie kaum ein zweiter
ins Wesen der Melancholie eingedrungen ist, anschlieBend auf die Ge-
schichte zu sprechen. «Mit der Vorstellung von Vergangenheit, welche die
Geschichte zu ihrer Sache macht, verhilt es sich ebenso. Die Vergangen-
heit fiihrt einen heimlichen Index mit, durch den sie auf die Erldsung ver-
wiesen wird. Streift denn nicht uns selber ein Hauch der Luft, die um die
Friitheren gewesen ist? ist nicht in Stimmen, denen wir unser Ohr schenken,
ein Echo von nun verstummten? haben die Frauen, die wir umwerben,
nicht Schwestern, die sie nicht mehr gekannt haben? Ist dem so, dann be-
steht eine geheime Verabredung zwischen den gewesenen Geschlechtern
und unserem. Dann sind wir auf der Erde erwartet worden. Dann ist uns
wie jedem Geschlecht, das vor uns war, eine schwache messianische Kraft
mitgegeben, an welche die Vergangenheit Anspruch hat.» — Eine schwache,
wohlgemerkt, eine im Grunde rein imaginire Kraft, weil wir uns aus eige-
ner Kraft gar nicht erlésen kénnen, geschweige denn die Toten, die uns
vorausgegangen sind. Kennt der melancholische Hedonismus Benjamins
immerhin noch deren Fingedenken; weil3 er, dass es kein wahres Gliick
geben kann, solange die Ungliicklichen — die Lebenden wie die Toten —
davon ausgeschlossen sind, so lisst sich unter den Nachgeborenen eine
Selbstvergessenheit beobachten, als wiren bereits die Toten des letzten
Krieges von einer Sintflut hinweggespiilt, iiber die hinweg sich der Regen-
bogen der Gegenwart wélbt.

Hinter all dem freilich liegt nicht allein ein Wandel der Zeiten, ein stetes
Anwachsen der Eigenliebe. Auch der Zeitbegriff ist ein anderer. Denn mit
der Beschleunigung des Wandels der Zeiten im Zuge einer rasanten techni-
schen Entwicklung kommen die Menschen gar nicht mehr dazu, auf die
Vergangenheit zurtickzuschauen: kommt es doch darauf an, jeden noch so
fliichtigen Augenblick zu erhaschen, um die Je eigene Gegenwart auszu-
kosten, wihrend die Zukunft erst gar nicht mehr in den Blick gelangt. Und
so ist am Ende nicht nur unser Bild vom Gliick «durch und durch von der
Zeit tingierty, in die wir hineingeboren sind, sondern unser Leben ist durch
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und durch unserer Zeit verhaftet — einer Zeit, die {iber die museale Aufbe-
reitung der Vergangenheit und einige biographische Details hinaus keiner-
lei Geschichte mehr kennt, noch um eine Zukunft weil3, die unserer Zeit
ein jahes Ende bereiten kénnte. Daher lisst sich diesseits der offiziellen Ge-
schichtsschreibung schon seit Jahren eine denkwiirdige Verengung des all-
gemeinen Geschichtsbewusstseins beobachten: eine Engfiihrung auf das
Biographische; dann die Ablosung der Geschlechterfolge von den Gene-
rationen hin zu den Kohorten, in den Retrospektiven auf die jlingeren
Dezennien, auf die «Generation» der sechziger, der siebziger oder achtziger
Jahre. Es handelt sich um Retrospektiven, die eine kiinstliche, rein kalendari-
sche Zugehorigkeit vermitteln, um eine ebenso kiinstliche Identitit zu stif-
ten, die kaum noch durch die Familie oder das Glaubensbekenntnis
gegeben ist, sondern durch bloBe Zeitgenossenschaft. Wenigstens darf sich
jeder rithmen, dabeigewesen zu sein — oder aber er wird es am Tag der Ab-
rechnung nicht leugnen konnen.

8. Das Siegel der Unauslischlichkeit

Daher haben die heutigen Zeitgenossen, so sehr sie es mit der Zeit halten,
nichts mehr zu flirchten, als von der Zeit eingeholt zu werden. Damit ist
nicht das Zeitgefithl gemeint, das Nietzsche, dem historischen Bewusstsein
des 19. Jahrhunderts verhaftet, erschauern Hsst: «Zu weit flog ich in die
Zukunft: ein Grauen {iberfiel mich. [-] Und als ich um mich sah, siche! da
war die Zeit mein einziger Zeitgenosse.»'* Den Boden der Vergangenheit
verlassen zu haben, um sich ganz dem Taumel der Zukunft hingeben zu
konnen, das ist das Lebensgefithl im Jahrhundert nach Nietzsche, in dem
sich die Menschen lingst mit dem Gedanken ihrer absoluten Verginglich-
keit angefreundet haben; in dem der Nihilismus lingst nicht mehr eine
Angelegenheit der Eliten, sondern zu einer Art Volksreligion geworden ist.
Vollig unverstandlich, rufen zwar noch heute Katastrophen und Kriege
Entsetzen vor, jedoch nicht der Gedanke, fiir sein Reden und Tun einmal
zur Rechenschaft gezogen zu werden. Mit dem Tod scheint die Akte des
Gerichts geschlossen, zugeschlagen gleich dem Buch des Lebens.

Der Wunschtraum, sich in eine Art Nirvana zu retten, tduscht dariiber
hinweg, dass der Tod nicht allein das Ende dieses Lebens ist, sondern zu-
gleich seine Besiegelung. Was einmal geschehen ist, ist nicht widerrufbar.
Es ist ebensowenig wiederholbar. Ist doch der Jiingste Tag nicht die Fort-
setzung aller bisherigen Tage, sondern die Vollendung des neuen Aons, der
in Christus angebrochen ist. Mag alles Vorzeitige in die Archiologie ge-
horen — was seit Christus geschehen ist — von Golgota bis Auschwitz — ist so
gegenwirtig, dass es kein heimliches Davonstehlen des Menschen gibt. Wie
seine Schépfung aus dem Nichts erfolgte, so wird die aus dem Nichts des



460 Kurt Anglet

Todes zum Gericht hin sein: keine zeitlose; vielmehr wird sie den Men-
schen in seiner Zeit vor Augen fiithren. Und wie mit der Erschaffung des
adamitischen Menschentypus, des eigenverantwortlichen Menschen, die
Méglichkeit der Verschuldung gegeben ist, so gibt es seit Christus keine
Entschuldung mehr, in die sich ein Mensch — sei es auch durch den Tod
hindurch — fliichten k&nnte. Denn alle, ob Gut oder Baose, haben zu ihren
Lebzeiten das Antlitz des Menschensohnes gesehen, worauf die grofartige
Parabel vom Endgericht in Mt 25 weist: in den Hungrigen und Durstigen,
in den Fremden, Obdachlosen und Nackten, in den Kranken und Ge-
fangenen, deren Gesichter den Tod tiberdauern. Mag unser Dasein ver-
ginglich sein —seine Verginglichkeit indert nichts an der Unauslschlichkeit
des Geschehenen.

Obwohl es bis auf den heutigen Tag keine {iberzeugende naturwissen-
schaftliche Erklirung fiir den Ursprung des Lebens und des Menschen gibt,
hat der agnostische Geist unserer Epoche immer wieder versucht, dic Ge-
schichte in Naturgeschichte aufgehen zu lassen. Zuletzt, um die Jahr-
tausendwende, durch eine phantastische Theorie, derzufolge im Zuge der
Expansion des Weltalls und des Erkaltens der Gestirne die Galaxien nach
Trillionen von Jahren einem kosmischen Kiltetod erliegen; das Szenario
erinnert an die horizontlosen Tableaus des Surrealisten Tanguy. — Das Ganze
freilich beruht auf einer optischen Tiuschung, die dem nihilistischen Selbst—
betrug schmeichelt: Je weiter wir nimlich dank der modernen Teleskope
in das Weltall vordringen, desto niher tasten wir uns vor an seine Anfinge;
es kann sein, dass einige Sternbilder, die wir sehen, gar nicht mehr existieren.
Man kénnte ohne Ubertreibung die Astrophysik als die «Archiologie der
Physik» (Jaromir Smidl) bezeichnen. Durch Bilder, die Milliarden Licht-
Jahre zuriickreichen, wird die Fiktion der Gleichzeitigkeit geschaffen, wih-
rend wir das Geschehen, in dem wir begriffen sind, gar nicht registrieren.
In Wahrheit kann alles, was hier geschicht, vom Ende her geschen werden.
Nur dass die Wirklichkeit des Geschehens dem Schépfer des Alls deutlicher
vor Augen steht als uns jene winzigen Lichtpunkte, die wir aus Urzeiten
erhaschen. Mag sein, dass das Feuer lingst entfacht ist, fiir das der jetzige
Himmel und die jetzige Erde aufgespart sind (vgl. 2 Petr 3,7). Mag sein,
dass das biblische Weltbild, gemessen mit den heutigen Binsichten, einem
Kinderbild entspricht. Die Einsicht in die Wirklichkeit, in die Zukunft
unseres Handelns ist allemal unserem sog. nachmetaphysischen Zeitalter
tiberlegen, das sein Heil in einer Fraternitit des Todes sucht. «<Denn ich sage
euch, Briider: Die Zeit ist kurz. Daher soll, wer eine Frau hat, sich in Zu-
kunft so verhalten, als habe er keine, wer weint, als weine er nicht, wer sich
freut, als freue er sich nicht, wer kauft, als wiirde er nicht Eigentiimer, wer
sich die Welt zunutze macht, als nutze er sie nicht; denn die Gestalt dieser
Welt vergeht. (1 Kor 7,29-31) Nicht Weltverdrossenheit Lisst den Apostel
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so reden, sondern die sobrietas spiritus, und aus ihr das Bewusstsein dessen,
der weil, dass ihm nicht endlose Riume und Zeiten zu Verfligung stehen.

9. Christologische Grundlegung und eschatologische Ausrichtung der evange-
lischen Rite

Anders als der historische Mensch, der sich in seiner Epoche heimisch
einrichtet, weill der Christ um die Begrenztheit der thm verbleibenden
Zeit — nicht, um sie bis zur Neige auszukosten nach der Devise: «Lasst uns
essen und trinken, denn morgen sind wir tot.» (Jes 30,13) Vielmehr lebt er
aus dem Bewusstsein heraus, heute vom Gericht ereilt werden zu kénnen.
Kann doch, nach Kafkas Diktum, das Jiingste Gericht einem Standrecht
entsprechen, da vom Zeitpunkt des Todes an keine Umkehr — im doppelten
Sinne des Wortes — mehr moglich ist. Mehr als seine Zeitgenossen hat der
Mensch, der ganz im Hier und Heute aufgeht, seine eigene Zeitverhaftung
zu filirchten, weil er vom Augenblick seines Todes an weder zuriick kann
noch sich ihm eine andere Zukunfisperspektive eroffnet als die des —
Jingsten Tages. Mdgen auch aus historischem Blickwinkel Jahrtausende
den Tag seines Ablebens vom Jiingsten Tage trennen, so schafft der Tod
aufgrund der Irreversibilitit des einmal Geschehenen eine Gleichzeitigkeit
im Ungleichzeitigen, wie wir sie weder durch die technologische Syn-
chronisation der Bilder reproduzieren noch durch das Trugbild einer
Wiederkehr des ewig Gleichen, dem Nietzsche und Blanqui huldigten,
jemals revidieren kénnen. Denn all unsere Bilder weisen in die Vergangen-
heit zuriick. Offen auf das Ende hin sind sie lediglich als Visionen dessen,
der in sich Anfang und Ende, A und Q ist, des ewigen und kommenden
Gottes, genauer: des Gottmenschen Jesus Christus.

Daher die Mahnung und Bitte des Apostels Paulus an die Thessalonicher:
«Der Herr richte euer Herz darauf, dass ihr Gott liebt und unbeirrt auf
Christus wartet.» (2 Thess 3,5) Die Doppelung iiberrascht, da Christus ja
der «Herr, der Kyrios ist. Und doch ist sie bei niherer Betrachtung so tiber-
raschend nicht, sofern ja nicht wir eines Tages auf die Idee kommen, auf
Christus zu warten; seine Erwartung auch keiner Selbstverstindlichkeit
entspricht, wie wir etwa einen angekiindigten Gast erwarten, der kommt
und wieder geht. War schon sein erstes Kommen keine Selbstverstindlich-
keit, sondern Ausfluss der Gottesliebe, so bedeutet unsere Erwartung seines
zweiten Kommens eben deren Erwiderung, weil es iiber unsere Erlosung
aus dem adamitischen Schuldzusammenhang durch das Kreuz Christi hin-
aus geht, nimlich um die Erlésung unseres Leibes, um die Auferstehung des
Fleisches zum ewigen Leben.

Aus dem Horizont jener Erwartung, die in der Erlésungswirklichkeit
Christi griindet, versteht sich ein Leben aus den evangelischen Riten. So
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wie die Armut in der Nachfolge Christi nichts mit stoischer Selbstgentigsam-
keit zu tun hat, wie auch ein Leben in Keuschheit nichts mit gnostischer
Selbstiiberheblichkeit gemein hat, so dient auch der Gehorsam keiner
menschlichen Herrschaft, sondern hat sein Maf3 am Gehorsam Christi: an
seinem Kreuzesgehorsam und an der Erwartung seiner Wiederkunft. Des-
halb darf'sich das Leben des Christen, zumal das Leben seiner Jiinger, nicht
in der Selbstvergessenheit des Augenblicks erschépfen, noch in melancholi-
schen Riickblicken auf die temps perdu. Sein Blick muss sich nach vorn, auf
die Zeit der Vollendung richten. Die eschatologische Perspektive christlichen
Lebens und sein christologisches Fundament bedingen einander, bilden
~ bildlich gesehen — eine elliptische Struktur, die weder durch eine onto-
logische noch durch eine politische Selbstbegriindung der Theologie, ja
nicht einmal durch einen Riickgang auf die jiidische Tradition iiberholbar
ist, da diese ebenfalls in der Apokalypse ihr Telos besitzt.'®
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© Vgl. W. Benjamin, Ges. Schriften, Bd. 1.2, 2.2.0., 694. — Das folgende Zitat vgl. ebd. 694f.

4 Nietzsche, Werke. Kritische Gesamtausgabe, hrsg. von G. Colli/M. Montinari, Bd. VI.1 (Also
sprach Zarathustra), Berlin/New York 1968, 149,

' So vermerkt Gershom Scholem in dem oben zitierten Interview, fiir ihn sei entscheidend, «daf3
der Zionismus ein Prozef ist, ein vollkommen legitimer ProzeB. Er ist keine messianische Be-
wegung, das ist sein Geheimnis, denn als messianische Bewegung wire er von vornherein zum
Scheitern verurteilt gewesen.» Weshalb, das erkldrt Scholem mit einem Selbstzitat aus dem Jahre
1929, also Jahre vor dem Holocaust und der Griindung des Staates Israel, in dem er sich «gegen
jede Verwirrung und Vermischung von politischen und religidsen Begriffens wendet. «Ich bestreite
entschieden, daB der Zionismus eine messianische Bewegung ist und daf er das Recht hat — wenn
es sich hier nicht um leere Phrasen handelt — sich fiir seine politischen Ziele der religisen Sprache
zu bedienen. Die Erlosung des jiidischen Volkes, die ich als Zionist anstrebe, ist in keiner Weise
identisch mit der religitsen Erldsung, die ich fiir eine spitere Zukunft echoffe. Als Zionist bin ich
nicht bereit, die politischen Forderungen oder Sehnstichte zu befriedigen, die in einen nichtpoliti-
schen und eindeutig religidsen Bereich, in die Apokalypse vom Ende der Tage gehéren. Das zio-
nistische Ideal ist eine Sache, das religiése eine andere. Es gibt keinerlei Beriihrungspunkte
zwischen beiden» (vgl. Scholem, a.a.0. 103) — und kann keinen geben, weil die Ordnung des Politi-
schen samt unseren Optionen und Wiinschbarkeiten sich vor dem Richterstuhl Christi zu verant-
worten haben werden. Die strikte Unterscheidung des jiidischen Gelehrten lisst alles Geschehen
auf die Apokalypse hin offern. So offen es fiir den Christen in einem historischen Sinne ist, theo-
logisch bleibt es — wie unser Leben — riickgebunden und eingebunden in die Menschwerdung des
Wortes Gottes, das in seinem zweiten Kommen (vgl. Offb 1,8) mit der ontologischen Ordnung
jedwede politische Ordnung durchbricht.



