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Kurzinhalt - Summary:

Die Frage nach dem Verhdtnis von Lebenskungt,
religiosen Techniken und geistlichem Leben auf der
einen Seite zu Wissenschaft, Philosophie und
Theologie auf der anderen Seite entspringt einem
zentralen Bedirfnis unserer Gegenwart. Fir die
katholische Theologie stellt sich diese Frage im
Rahmen einer Verhdtnisbestimmung des neuzeitlichen
Katholizismus zum Glauben und Denken der Alten
Kirche. Weisheitliches und philo-sophisches Wissen
bildeten in der Alten Kirche eine Einheit, was u.a am
Beispiel von Origenes, Augustinus, Cassian, Benedikt
aufgewiesen wird. In der Kirche der Neuzeit hingegen
— exemplarisch hierfir wird Ignatius von Loyola- falen
die Sphéaren der Frommigkeit und des Verstandes
auseinander. Nach Moderne und Postmoderne wird

The question of the relationship between the art of
living, religious techniques and the spiritua life on the
one hand, and science, philosophy and theology on the
other, arises out of a deeply rooted need which we
currently experiencing. Catholic theology has to raise
this question within its ongoing attempt to grasp the
relationship between modern Catholicism and the faith
and reason of the early church. In the early church a
knowledge steeped in wisdom and philosophical
knowledge formed a unity, which may be witnessed in
the writings of Origen, Augustine, John Cassian,
Benedict, to name afew. In the modern church on the
other hand, Ignatius of Loyolafor example, the spheres
of spiritudity and of reasoning are separaed. After
modernity and postmodernity the early church’s

das dtkirchliche Verhdtnis von Lebenskunst und
Theologie wieder wegweisend.

understanding of the relaionship between the art of
living and theology is once again illuminative.

Vier Beobachtungen riicken die Frage nach dem Verhdltnis von Spiritualitédt und Rationalitét in
das Zentrum gegenwartiger Aufmerksamkeit.

Erstens. Hans Urs von Bdthasar sdlte immer wieder fest, dass bis in die Zeiten des Thomas
von Aquin spirituelle und rationale Ausdeutung des Glaubens eine Einheit bildeten. Nach der
Hochscholastik entfernten sie sich voneinander und die ,kniende Theologi€ wurde zu ener
,Stzenden’.* Wenn die These des Auseinanderbrechens von Spiritualitét und Rationalitdt heute/409
noch zutrifft, dann wére die spirituelle Praxis der Gegenwart an heutige Rationalitét
riickzubinden und ebenso die geistliche Relevanz der rationalen Theologie neu zu bedenken.
Spiritualitét, Geistigkeit, Geistlichkeit konkretisert sch gerade fir den heutigen Menschen in der
Tat as eine Praxis, die weit von der akademischen Theorie des Christentums entfernt ist. Die
systematische, rationae Theologie scheint ihrerseits zu einer Angelegenheit der blofRen
Gelehrsamkeit ohne bestimmende Kraft fir das christliche Leben geworden zu sein, die fir das
geistig-geistliche Leben eher hinderlich ist. Jene Praxis hingegen droht losgelost von der
kritischen Reflexion haufig in einen frelen Raum der mehr oder weniger freischwebenden
religiosen Praktiken sowie der die zahllosen bunten Mischungen aus Psychotechnik und
Frommigkeitsiibung abzudriften.

Zweitens. Mit dem Auseinandertreten von Spiritualitédt und Rationalitét innerlich verbunden ist
die algemeinere Feststellung einer untiberbrickbaren Kluft zwischen Glaube und Wissen im
Horizont gegenwartigen Denkens. Die Forderung nach einer Rlickbesinnung auf die Einheit von
Glauben und Wissen wurde zuletzt durch die anglikanische Theologengruppe um John Milbank,

1 Michagl SCHNEIDER: ,Untersheédung da Gege’. Dieignatianisthen Exerzitien in der Deutung von E. Przy-
wara, K. Rahner und G. Fessard. Innsbruck u.a.: Tyrolia, 21987, 13. Hans Urs von BALTHASAR verwies oftmals
auf diese Kluft, z.B. Exerzitien und Theologe In: Orientierung 12 (1948) 229-232; Theologie und Heiligkeit. In:
DEeRs.: Verbum Caro. Skizzen zur Theologie |. Einsiedeln: Johannesverlag, 1960, 195-225; Spiritualitat. In: Ebd.
226-244; Schwestern im Gdad. Thaexe von Lideux und Elisabeth von Dijon. Einsiedeln: Johannesverlag, 1970,
7-35.
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,,Radicd Orthodoxy, vorgetragen.? Die ,,Radicd Orthodoxy erneuert damit das Bemuihen der
,,Nouvelle Théologie“ nach einer Belebung der Theologie aus dem Geist der Hochscholastik und
vor alem aus dem Geist der Véter.

Drittens. Die postmoderne Rationdité sdbst gdlt die moderne Trennung von Glaube und
Wissen in Frage. Schon fir Emmanuel Levinas wurde diese Grenzziehung fraglich, und jlngst
,dekongtruierte’ Jacques Derrida die eindeutige Unterscheidung von | Foi et savoir<? Aus der
Lage gegenwértigen Denkens ergibt sich das Bedirfnis nach ,,Ethik*, nach ener rationden
Wegweisung fur den Aufenthalt des Menschen. Michel Foucault widmete sich in seiner |etzten,
,ethischen’ Schaffensperiode der Thematik von ,, Technologien des Sdbst oder die Frage nach
,,Lebenskunst. Wie kann sch das Individuum nach dem Tod Gottes und dem Tod des
Menschen selbst eine Gestdt geben? Im Blick auf diese gegenwértige Problematik wandte sich
Foucault dem antiken Denken etwa der Stoa, des Epikureismus, aber auch der Kirchenvéer zu.
Foucault rehabilitierte in gewissem Sinn den in der Philosophie fremd gewordenen Ausdruck
,Joirituditdt«.® / 410

Viertens. Martin Heidegger verstand die Frage nach der Ethik ds ene Suche nach dem
Aufenthalt (R90g), dem ,,Wohnen“ des Menschen in der Welt.° Nach dem , linguistic turn® ist
der weltlich moderne Existenzbegriff in en ,Wohnen“ in der Srache zu Ubersetzen.” Das
Denken Heribert Boeders zielt darauf, eine weishetliche Sorache des Wohnens freizulegen, die
schon die ,,philo-sophia“ unserer Geschichte auf den Weg brachte. Die Sorache der Bibd it in
besonderer Weise einem weisheitlichen Wohnen des Menschen zugetan® und sie rief eine
epochale Gestalt der Philosophie hervor.® Diese Erbaulichkeit der Sprache wieder zu Gehor zu
bringen, wéare dann die Aufgabe des gegenwartigen Denkens. Dies wird jedoch nur méglich
durch eine Besinnung auf die mitteldterliche und mehr noch frihchristliche Philosophie, dasich
hier jene Einheit von Spiritudité und Rationdité in herausragender Weise zeigt. Bel einem
derartigen Unternehmen wéren ,,Bauen, Wohnen, Denken“ verschiedene Aspekte eines und
desselben Tuns. Doch wahrend fir das religidse n30og, fur die christliche Existenz, heute die
mittlere Epoche an wegweisender Kraft gewinnt, blebt fir das,,Wohnen‘ im birgerlichen Sat,
die klassische Neuzeit und ihr Denken (Kant, Fichte, Hegel) mal3geblich,® auch wenn die
neuzeitliche Metaphysik durch den Abgrund der nachmetaphysischen Moderne von unserer
postmodernen Gegenwart getrennt ist. Die Unterscheidung von mittlerer und neuerer Epoche
der Philosophie wird ihrerseits wichtig, da auch das Christentum ene neuzetliche Gestat

2 John MILBANK; Catherine PicksTock; Graham WARD (Hrsg.): Radical Orthodoxy. A New Theology. London:
Routledge, 1999; siehe dazu Lawrence P. HEMMING (Hrsg.): Radical Orthodoxy? A Catholic Enquiry. Aldershot
u.a: Ashgate, 2000.

3 Jacques DERRIDA: Glaube und Wissen. Die beiden Quellen der ,Rdigion’ an den Grenzen der bloRen Vernunft.
In: DERS. und Gianni VATTIMO: Die Religion. Frankfurt: Suhrkamp, 2001, 9-106.

4 Miche FoucauLT: Technologies of the self. Amherst: Massachusettes University Press, 1988; DERS.: Une esthéti-
que de l’exigence In: DERS:: Dits et Ecrits. Hrsg. v. Daniel DEFERT; FrangoisEWALD. Paris: Gallimard, 1994, Bd.
IV, 730-735.

> In diesem Zusammenhang ware auch HADOTs Untersuchung zu Spirituditd und Rationdité im spatantiken
Denken zu erinnern: Pierre HADOT: Philosophie als Lebensform. Geistige Ubungen und antike Philosophie. Ber-
lin: Gatza, 1991.

®  Fir das moderne Verstandnis von , 1%oc* als , Aufenthdt« siehe Martin HEIDEGGER: Uber den Humaniamus
Frankfurt: Klostermann, 1981, 46; auch DERS.. Bauen, Wohnen, Denken. In: DERS.: Vortrage und Aufsitze.
Stuttgart: Neske, 71994, 139-156.

" Ich mochte hier auf das Werk Heribert Boeders verweisen. Einfiihrend ist Heribert BOEDER: Seditions. Heideg-
ger and the Limit of Modernity. Ubersetzt und eingeleitet von Marcus BRAINARD. New Y ork: Suny, 1997.

8 Siehez. B. Ps91: , Wer im Schutz des Hchsten wohnt und ruht im Schatten des Allméchtigen ...«; Joh 14,2 . Im
Haus meines Vaters gibt es vide Wohnungen.

® Siehe Heribert BOEDER: Die philo-sophischen Conceptionen der mittleren Epoche In: DERS.: Das Bauzeug der
Geschichte. Hrsg. v. Gerald MEIER. Wirzburg: Konighausen und Neumann, 1994, 323-343.

10 Dazu siehe Heribert BOEDER: Topologie der Metaphysik MUnchen-Freiburg: Alber, 1980.
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hervorgebracht hat. Schliefdlich ging vor allem aus der Calvinischen Auspragung der neueren
Religion der birgerliche Saat hervor. Auch die dte Kirche gab sich in der frihen Neuzet eine
zeitgemalie Gedtdt. Diese pragt die Erscheinung der katholischen Kirche bis heute. Es stdllt sich
jedoch die Frage, ob angesichts der Herausforderungen der Gegenwart nicht der zukunftige
Katholizismus nur aus dem dteren hervorgehen kann.

Um ener Antwort auf diese Frage ndher zu kommen, wird im Folgenden zunéchst ene
abstrakte Charakterisierung des aten und neuen Verhaltnisses von Rationdité und Spirituaité
gegeben, um diese Verhdltnisse dann mit konkreten Untersuchungen zur Stellung der discretio
spirituumim Geflige patristischer Denker zu verdeutlichen. Sodann wird das Auseinandertreten/411
von Spirituditd und Rationditét im Ignatianischen Denken untersucht. Eine abschliel3ende
Uberlegung rundet die Ausfiihrungen ab.

1. Dasalte und das neuere Verhéltnisvon Spiritualitét und Rationalitét

Das frihchristliche und mittel alterliche Denken fand seine Bestimmung im gehorchenden Horen
auf das Wort Gottes — auf die Weisheit der Bibel. Insofern der Mensch as animal rational e auf
die Verninftigkeit verwiesen war, gestaltete sich das Horen auf die cog@la. - nicht nur, aber in
besonderer Weise — auch ds ein philo-sophisches Horen. Philosophie und Frommigkeit,
Rationalitét und Spiritualitdt waren in der zweiten Epoche der abendldndischen Geschichte
unmittelbar aufeinander bezogen, dies wird besonders in der augustinischen Linie der
christlichen Philosophie deutlich. Fir das Mittedter sei auf Anselm von Canterbury oder
Bernhard von Clairvaux verwiesen. Es sei aber auch an die griechischen Véter Origenes, Basilius,
Gregor von Nyssa etc. erinnert. Wie ist nun das Verhdtnis von Rationdité und Spirituditét in
dieser Geschichtsphase vorzustellen? Hier gibt die aristotelische Ordnung des Wissens' eine
Strukturierungsmoglichkeit vor. Das Wissen hebt an mit der Reflexion auf die wiederholte
sinnliche Wahrnehmung (dic9noig). Dieses Erfahrungswissen, suneplo zidlt bereits auf
gewisse algemeinere Zusammenhange, ohne jedoch diese begrinden zu kdnnen. Wenn die
Einscht in die Begrindungszusammenhange hinzutritt, entsteht ein , begriindetes Wissen von
gewisser Allgemeinheit — t&yvn. Die Technik oder Kunst ist nun aber im Unterschied zur
reinen Erfahrung en lehrbares Wissen. Wéahrend nun dieses Wissen fir die Lebenspraxis
durchweg nutzlich ist, fehlt zumindest bei Aristoteles diese praktische Nutzlichkeit der
Wissenschaft — sie entsteht aus der o\, der MulRe. Die emotrun ist ein begriindetes Wissen
vom Allgemeinen und mehr noch vom schlechthin Notwendigen. Se zidt schlieldich auf die
ersten Anfange und Prinzipien und ist damit zuhtchst Weisheit. Die téyvn hélt dabei die Mitte
zwischen dem Vereinzelten und dem schlechthin Allgemeinen und Notwendigen.

Diese Verhdtnisse lassen sich mutatis mutandis auf die Wissensentfatung und mithin auf die
Spiritualitdt der zweiten Epoche des abendlandischen Denkens — die christliche — anwenden. Am
Anfang steht die Begegnung des Einzelnen mit der Heiligen Schrift s dem Wort Gottes. Durch
wiederholte Versuche, sich von diesem Wort bestimmen zu lassen, entsteht empirisches Wissen.
Der Mensch weil3, dass er im Einzelnen so handeln muss, wie Christus. Die Spiritualité beruht
auf Erfahrung, Erfahrung mit der Helligen / Schrift ds Mal3stab fur das eigene Leben. Insofern /412
die Versuche, das eigene Leben durch das in der Schrift Gesagte gestalten zu lassen, schliefdich
zu einem begrindeten Wissen von einer gewissen Allgemeingultigkeit kommen, werden se zu
technischem Wissen - Spirituditét. Sirituditét ist somit eine begriindete Lebens-Kunst bezogen
auf die Norm des von Christus vollbrachten. Thr technisches Wissen bildet die Mitte zwischen

1 ARISTOTELES. Metaphysica 981a: ,,Und Kunst entsteht dann, wenn sich aufgrund von vielen Beobachtungen der
Erfahrung eine dlgemeine Auffassung von dhnlichen Sachverhdten entwicket«. Vg. ARISTOTELES: Ethica Nico-
machea. 1139%.
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dem noch unbegriindeten, vereinzelten religiosen Erfahrung und der Allgemeinheit der
patristischen Theologie und Philosophie, die sich mit den obersten Prinzipien des Denkens,
Wollens und Tuns der Wahrheit beschéftigt. Entscheidend ist die Tatsache, dass das Wissen um
die Bestimmung des Menschen bel der Offenbarung selbst und ihrer bestimmenden Gegenwart
beginnt, im Erfahrungswissen und im technischen Wissen der Spiritualitét seine Mitte hat und in
der rationalen Liebe zur Weisheit seine Vollendung findet, die ihrersaits eine geistliche Praxis ist.
Genau dieses Geflige des rdigiosen Wissens wird aber im ausgehenden Mittddter bzw. in der
frihen Neuzeit verlassen.

Die Spur zu einem angemessenen Vergleich der ignatianischen Spiritualitét und der Spiritualitét
der Véter lasst sich an der Stellung der ,,Unterscheidung der Geister aufnehmen. Die discretio
spirituum ist das Herzstiick der , Ejercicios spiritudes*. Die Unterscheidung der Geister war
auch dasenige Baudement der Exerzitien, das die ersten Jesuiten immer wieder auf die
dtchristliche, monchische Tradition und dartber hinaus deren mitteldterliche Entwicklung
zurickfahrten. FUr Ignatius wurden besonders die Angriffe der D ominikanertheologen Melchior
Cano und Thomas de Pedroche bedrohlich. Vor alem die Lehre von der Unterscheidung der
Geister und die damit verbundene Gottunmittelbarkeit wurde Zid ihrer Angriffe. Die Jesuiten
der ersten Generation Polanco und Nadd, aber auch der zweiten Generation Davila, Cordeses
und schlieRlich Suérez, sahen sich nunmehr gezwungen, die Ubereinstimmung des
Exerzitienbuches mit der asketischen Tradition der Véter nachzuweisen.> Noch Hugo Rahner
versuchte in seinem vielbeachteten Aufsatz ,Werdet kundige Geldwechsler« die
., metahistorischen Zusammenhange“ zwischen der frihmonagtischen und der ignatianischen
Unterscheidung der Geister aufzuweisen. Nicht nur im Sinne einer historischen Redlichkeit,
sondern auch im Blick auf ein mdgliches heutiges christliches Leben und ,,Wohnen* ist jedoch
hier auf die epochaen Unterschiede zu achten. Konkret: die Kluft von Frommigkeit und
Wissenschaft, von Spiritualitdt und Philosophie hat in Ignatius von Loyola einen herausragenden
Promotor. Einerseits wird die christliche Philosophie ,entspiritudisert’ und als Werkzeug der
Frommigkeit untergeordnet. Andererseits wird die Frommigkeit verwissenschaftlicht. Doch die
eigentliche Begegnung mit Gott und dadurch / die eigentliche Bestimmung des Menschen /413
geschieht nicht in der Vernunft, sondern im Gewissen und seinen Regungen. Die Frommigkeit
sucht und findet vorlaufig ein fundamentum inconcussum (Descartes) in der spezifisch
ignatianischen Fassung der conscientia — zu verstehen al's Bewusstsein und vor alem Gewissen,
genau diese conscientia tbt sich in den ,,Exercitia spiritudia®, ja mehr noch, wird erst in diesen
gebildet. Doch wird gerade dadurch der funktiondiserten Rationdité ihr Prinzip, die in der
Offenbarung vermittelten Begegnung mit Gott,® entzogen. Sie wird sich ein neues
unumsto(3liches Fundament suchen miissen.

2. Die Unterscheidung der Geister bel den Vatern

Die verschiedenen Funktionen und Konkretionen der Unterscheidung der Geister bel den
Véatern und bei Ignatius soll im Folgenden andeutungsweise hervorgetrieben werden. Um aber
die Stellung der disretio pirituum - und damit das je eigene Verhdtnis von Spirituditét und
Rationdité - be den Véern und bea Ignaius in den Blick zu bekommen, empfiehlt es sich,
etwas umfassender die Frage nach der Bestimmung des Menschen zu stellen, genauer: wie findet

2 dehe Hugo RAHNER: Werdet kundige Geldwechsler. Zur Lehre von der Unterscheidung der Geister. In: Fried-
rich WULF (Hrsg.): Ignatius von Loyola. Seine Geistliche Gestalt und sein Vamachtnis 1556-1956. Wiirzburg:
Echter, 1956, 301-342, 306.

B vgl. 1 Kor 3,11; dazu AucusTiNuS: De doctrina Christiana, prooemium (CCL 32,1-6); THOMAS VON AQUIN:
Summa Theologiae 1,1,2.
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der Mensch seine Bestimmung durch den Willen Gottes?

Die Heilige Schrift und die apostolischen Vater

Der Begriff ,,Unterscheidung der Geister entssammt dem ,,Ersten Korintherbrief« des Apostels
Paulus. Paulus nennt die ,Siaxpioeg mvevudtove (1 Kor 12,10) im Zusammenhang der
Einheit der Wirkweise des Heiligen Geistes in den verschiedenen Gaben (yoaplopota). So wird
das Charisma der Unterscheidung neben der Gabe der ,.copla und der ,,yvidoic« - lateinisch:
scientia, ,,Wissenschaft - genannt.* Allesin dlem wirkt dersdlbe ,,Gest, dlesin allem wirkt der
eine Gott (1 Kor 12,6). Die Charismen erscheinen hier in einem ekklesiologischen Kontext, der
auf die Einheit und Notwendigkeit der verschiedenen Begabungen zielt. Eine néhere
Beschreibung der ,,Unterscheidung der Geister und ihrer Funktion oder gar eine Charakteristik
der ,,Geser findet sch ba Paulus nicht.

Auch der , Ergte Johannesbrief« (4,1ff) fordert auf, die Geister zu prifen, ob sie aus Gott sind.
Zunéchst mit dem Zid, fasche Propheten zu erkennen, um sich vor ihnen zu hiten. Bel den
apostolischen Vétern, vor alem der , Didach&“, dem , Hirt des Hermas“ und dem
,,Barnabasbrief< ™ wird das / Motiv der Geisterscheidung aufgenommen und weitergefihrt. /414
Bereits hier findet sch die Charakteristika der guten und der bosen Geidter, die hier an ihren
guten bzw. bosen Friichten ebenso sehr zu erkennen sind*® wie an den Regungen, die sie im
Menschen hinterlassen.”

Die Charakteristik der Wirklichkeit und Wirkweise (evepygio) der Geister ergibt sich aus der
Ubereingtimmung bzw. dem Widerspruch der einzelnen vorgestellten Handlungen mit der
algemeinen Norm, die letztlich im vom Christus Getanen beschlossen liegt. Liegt eine
Ubereinstimmung vor, so treten die Geister mild, sanft usw. auf, befinden sie sich im
Widerspruch, so wirken die Geister rau, laut usw®

In der ,,Didache dient die discretio zur Unterscheidung der Propheten. Der Prophet, ,,der im
Geist redet“ (11,7) ist an den , Verhdtensweisen des Herrn (tponot o0 kvptv) zu erkennen.
Eine dhnliche Stelle findet sich im ,’Hirt’ des Hermas® (Mand. X1,1-8). Im Hirt des Hermas
betrifft die Unterscheidung der Geister aber auch die Konkretion des Weges, der vom Frommen
zu gehen ist. Mit ,,Gegter« sind nicht die Inspirationsquellen der Propheten, sondern ,,Enge“
gemeint, die dem Menschen gute und bdse Gedanken eingeben. Schliefdich findet sich auch im
Barnabasbrief (18,1) die Unterscheidung der Engel des Lichtes und der Finsternis.

Gemeinsam ist dieser ersten Reflexion auf die paulinische Unterscheidung der Geister, dass das
primére Kriterium fur die Wahrheit das Tun der Wahrheit Christi, des Herrn (tponot tod
Kuptv) bzw. die Gebote der Schrift (Barnabas) sind. Vor dlem der Wandd des Herrn gibt die
algemein verbindliche Bestimmung des Menschen. Nur sekundér treten die Charakteristika der
Geister auf. Sie— ob nun as Engel oder Gedanken im Menschen verstanden — beziehen sich auf
konkrete Handlungen, die dem Einzelnen zu tun sich anbieten.

¥ 1 Kor 12,8: ,[..] dii quidem per Spiritum datur sermo sgpientiae dii autem sermo scientiae secundum eundem
Soiritum.«

%5 Siehe dazu Ginter SMTEK: ,Digredio suirituum’. Ein Bdtrag zur Gexhichte der Spiritualitét. In: ThPh 47
(1972) 36-76 und Joseph T. LIENHARD: On ,Dissarnment of Spirits’ in the Early Church. In: Theological Studies
41 (1980) 505-529.

6 dehe z.B. Mandatum V1,2 (A. LINDEMANN: Die apostolischen Véter. Tbingen: Mohr, 1992, 396,12), vgl. Mt
7,16. Fir Origenes sieheDERS.: In Lc. Hom. 12 (PG 13, 1829CD), dazu Switek (wie Anm. 15) 39.

¥ MandatumV,1,2-3; Mandatum X1,8 (Die apostolischen Véter 412,27-414,3).

8 Rahner (wie Anm. 12) 331 gibt eine Liste der Charakteristika der Geister aus der lateinischen Fassung der Antoni-
usvita. Diese Begrifflichkeit prégt die Diktion der Geisterscheidung in der abendléndischen Tradition bis | gnatius
und dartiber hinaus: Der gute Geist: non turbatus, tranquillus gaudium, fiduda in animo, exaultatio, mensnon
turbida, sed lenis et placida, desiderium rerum divinarum, securitas animae der bose Geist: mensturbata, cum
sono et clamore, trepidatio, timor animae, cogitationes sine ordine, concupiscentia malorum, cordis hebetatio
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Origenes

Origenes ist ein herausragendes frihes Beispiel daftir, wie Philosophie und Spirituditét im
parisischen Kontext stets auf einander bezogen sind. Die prinzipidle Wahrheit wird in der
Heiligen Schrift gegeben.”® Sowohl fiir die /technisch-spirituelle als auch fir die wissenschaftlich- /415
philosophische Begegnung mit der Wahrheit bedarf es nach Origenes einer Gabe des Geistes. Im
Vorwort seiner Schrift ,,Uber die Prinzipien (De principiis), die als erste christliche Dogmatik
verstanden wurde, und die jedenfals eine philosophische Schrift ersten Ranges ist, verweist
Origenes auf diesdbe Paulusstelle, in deren Zusammenhang auch von der Unterscheidung der
Geister die Redeist (I Praef. 3; 1 Kor 12,7).% Digjenigen, denen die Gabe der Rede, der Weisheit
und der Wissenschaft zuteil wurde, mussen der Behauptung (assertio) der Schrift auf den Grund
(ratio) gehen. Durch die Untersuchung der Verniinftigkeit (ratio inquirenda) wird die blofe
Behauptung der Wahrheit in apodiktisches Wissen Ubersetzt. Aus der Mdglichkeit und
Wirklichkeit wird die Notwendigkeit der Wahrheit.? Damit ist die wissenschaftliche Sufe der
Begegnung mit der Schrift erreicht.? Die Philo-sophie selbst ist nach Origenes das exercitium
spirituale schlechthin. Spiritualitét im weiteren Sinn und Rationalitét fallen hier in Eines.

Die Unterscheidung der Geister, jedoch, die an der zitierten Paulusstdlle ebenfdls erscheint,
nennt Origenes in diesem Zusammenhang nicht. Diese hat ihren Ort in der Anwendung der
prinzipidlen und damit adlgemeinen Einsichten der Wissenschaft auf die besonderen und
einzelnen Situationen im Leben degjenigen, der sich auf dem Weg der Wahrheit vervollkommnen
will, nicht aber bel der prinzipiellen Eintbung der Wahrheit. Die Spirituaitét als/besonderes /416
technisches Wissen widmet sich der Verwirklichung dieser prinzipiellen Einsicht im praktischen
Leben. Da es aber auf das Tun der Wahrheit ankommt, muss die praktisch-spirituelle
Verwirklichung folgen. Eine konkrete Handlung erscheint aber ihrersaits zunéchst ds Gedachtes
(cogitatum). Einzelne ,,Cogitationes, die in unserem Herzen aufsteigen©® sind auf ihren
Ursprung hin zu unterscheiden. Origenes nennt drei Quellen der Gedanken - eine Lehre, die

¥ ORIGENES: Vier Biicher von den Prinzipien (De principiis). Darmstadt: Wissenschaftliche Buchgesellschaft, 3.
Aufl. 1992, Vorrede, 81: | Alle, die glauben und gewiss sind, dass die Gnade und Wahrheit durch Jesus Christus
getan wurde, und die wissen, dass Christus die Wahrheit ist, gemé&? dem Wort, das er selbst gesagt hat: ich bin die
Wahrheit — empfangen das Wissen [scientiam], das die Menschen zum gut und gliicklich leben provoziert, nir-
gendwo anders her ds von Chrigti Worten und Lehre sabg.

2 Wegen der Wichtigkeit sei hier diese Sielle ganz zitiert, De principiis, Vorrede, 83: ,,Man muss nun aber wissen,
dass die heiligen Apostel, als sie den Christusglauben verkiindeten, Uber einige Dinge, namlich dle die, die sie fir
notwendig hielten, ganz klare Aussagen Uberliefert haben fur alle Glaubigen, auch fir die, die sich zur Erfor-
schung des gottlichen Wissens [scientia divina] zu trége zeigten. Den Grund/ die Vernunft fur ihre Behauptung
Uberliefen sie denen zu erforschen, die sich durch hervorragende Gaben des Geistes auszeichnen, vor dlem die
Gabe der Rede, der Weisheit und der Erkenntnis (1 Kor 12,7) durch den Helligen Geist selbst empfangen haben.
Uber andere Dinge dagegen haben sie zwar gesagt, dass sie sind, wie sie aber sind und warum sie sind, haben sie
verschwiegen - in der Tat um unter den spéter Lebenden den besonders Eifrigen [studiosiored, die Liebhaber der
Weisheit [amatores sapientiae - ,Philo-sophen’] sind, eine Ubung [exercitium] haben kénnen, in welcher sie die
Frucht ihrer Begabung zeigen kénnen — jene namlich, die sich so vorbereitet haben, dass sie wiirdig und fahig
sind, die Weisheit aufzunehmen.*

2L De principiis, Vorrede, 810: ,Es muss dso jeder geichsam Elemente und Fundamente dieser Art benutzen - ge-
mal3 dem Gebot, das sagt: ,,Leuchtet euch en das Licht des Wissens [scientia)“ (Hos 10,12) -, der eine gewisse
Reihe und ein organisches Ganzes [corpus] aus adl dem durch die Vernunft vervollkommnen will, so dass er mit
manifesten und notwendigen Behauptungen Uber die je einzelnen Dinge aufspiire, was Wahres in ihnen it, und
ein einziges organisches Ganzes [corpus], wie wir gesagt haben, herstelle aus Beispiden und Aussagen, die er ent-
weder in den Heiligen Schriften gefunden oder durch Hervortreiben der Folgerung selbst und durch den Zusam-
menhang des Richtigen entdeckt hat.«

22 Siehe dazu Bernhard UHDE: Gegenwart und Einheit. Versuch Uber Religion Freiburg (Habil.Schr.), 1982.

2 Deprincipiislll,24.
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Uiber Cassian ein wesentlicher Bestandteil abendlandischer Spiritualitat wird** Entweder kommen
die Gedanken von Gott, dem unendlichen Geistwesen, oder von endlichen, reinen Geistwesen
(Engeln oder D&monen) oder von uns selbst ds endlichen Lab-Geastwesen. Snd die Gedanken
aus Gott, bzw. vom Engel, dann ist ihnen in jedem Fall die Zustimmung zu geben. Sammen Se
von den Ddmonen, dann sind sie zu verwerfen. Stammen sie aus uns, sind sie zun&chst weiter zu
prufen.

Noch einmal: , veritate cognita™® — erst nachdem die Wahrheit prinzipiell erkannt ist und die
grundlegende Bestimmung des Menschen gegeben ist, erscheint die Unterscheidung der Gelster
und zwar im Zusammenhang mit dem Aufstieg (ascensus) zur Vollkommenheit der Erkenntnis
und des Lebens. Se ist eine téyvn (ars), Wissen um praktische Fertigkeit, jedoch keine
gmoTnun (scientia), kein vollstandiges und notwendiges Geflige des Wissens. Ihr kommt in der
Vereinzdung der Gedanken, be der Anwendung prinzipidler Wahrheit auf die einzelnen
Gedanken eine kritische Funktion zu. Nicht nur die Schriftaudegung bzw. die Darstellung der
,,Prinzipien des Origenes, sondern die konkreten, well auf den Alltag bezogene Technik der
Unterscheidung der Gedanken gewinnt grof3en Einfluss auf das eben entstehende Monchtum.
Einerseits verlauft die Traditiondlinie Uber Basilius den Grof3en und Gregor von Nyssa in die
Ostliche Theologie und Spiritualitdt, andererseits findet die 8gyptische Theologie und Spirituaitét
Uber Hieronymus, Rufin, Cassian, und Benedikt Eingang in den Westen.

Augustinus

Auch auf Augustinus ist hier zu verweisen, der beziglich der Lebenspraxis durch die
Antoniusvita beeinflusst wird® und dessen Denken durch die Begegnung mit der neuplatonisch
alexandrinischen Philosophie (weniger Origenes, vielmehr Plotin, Porphyrius) mal3geblich ge-
prégt wird. Bei Augustinus erreicht die Vereinigung von Spiritudité und Retiondité einen
Hohepunkt. Die Praxis der Frommigkeit ist die Voraussetzung fur die verniinftige Einsicht,?’
und die vernunftige Einsicht in die Wahrheit, besonders in die der Hel/ligen Schrift, geht einem /417
Leben gemal? den Geboten Gottes voraus® Spiritualitdt und Rationdité, Frommigkeit und
Philosophie bilden bei Augustinus eine substantielle Einheit. Mit Verweis auf Ijob 28,28 macht
Augustinus deutlich, dass menschliche Weisheit - sehr wohl zu unterscheiden von der géttlichen
- der ,,wahre und vorzigliche Gottesdienst ist.® Wenn Augustinus an dieser Selle das
griechische Wort 9ecoéBeia, mit | cultus De“ Ubersetzt, so tut er dies um der Prézision willen.
. Pietas¢, Frommigkeit, wie seine lateinische Bibel Ubersetzt, kdnnte auch fur das allgemeinere
gucEPPeor stehen: | Ecce pietas est sapientia; abstinere autem a malis scientia“® (lob 28,28).
Damit ist auch hier die Frommigkeit eine Sache der praktischen Urteilskraft, weil der
Unterscheidung von Gut und Bodse in der jeweligen Konkretion. Die Verenrung Gottes, der
,.cultus Dei¢ verwirklicht sich im konkreten Tun der Wahrheit. Dies ist jedoch nur moéglich auf
der Grundlage der verntinftigen Einscht in die Weisheait Gottes, die Christus ist. Seist die Basis
flr jede Entscheidung und Unterscheidung. Die menschliche Weisheit wird nur im Blick auf die

% Conlationes 1,19,1 und 3. Dazu Heinrich BACHT: Die frihmonastischen Grundlagen ignatianischer Frommig-
keit. In: Wulf (wie Anm. 12), 223-265, 254.

% Deprincipiislll,3,4.

% ConfessionesVII1,6,15 (CCL 27,122,55ff.).

2" Dedoctrina christianal,10,10 (CCL 32,12,1-8), Confessiones V11,17,23 (CCL 27,107).

% Dedoctrina christiana, prooem. 3 u. 4. (CCL 27,2). Augustinus warnt hier vor einer Frommigkeit, die unter Beru-
fung auf den HI. Antonius auf eine verniinftige Schriftauslegung verzichtet méchte. Sehe auch die Rolle, welche
die Biicher der neuplatonischen Theologen bei seiner Bekehrung spidlten, dazu K. RUHSTORFER: Die Platoniker
und Paulus. Augustins neue Scht auf das Denken, Woallen und Tun de Wahrhet. In: Norbert FIsCHER und
Cornélius A. MAYER (Hrsg.): Die Confessiones des Augustinus von Hippa Freiburg: Herder, 1998, 283-342.

®  Detrinitate XIV,1,1 (CCL 50a,421,4).

¥ Detrinitate XI1V,1,1 (CCL 50a,421,14f.)
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unendliche Weisheit Gottes - und damit nur relaiv - zu einer Torheit herabgesetzt® In sich
muss diese Weishet ds das Beste angesehen werden, was dem Menschen zukommen kann.
Augustinus schétzt den verniinftigen Gottesdienst in seiner Tatigkeit, die Weisheit Gottes zu
bedenken, so hoch ein, dass er sich dabel nicht ds , Weisen®, sondern nur ds ,,Liebhaber der
Weisheit“ (amator sapientiag)® ds Philosophen bezeichnet. Die humilitas ds die zentrde
Tugend dréngt ihn dazu. Die philosophische Definition der Weisheit lautet: ,,Sapientia est rerum
humanarum diuinarumqgue scientia“.® In gewisser Hinsicht fadlen damit Weisheit und
Wissenschaft zusammen. Wenn Augustin mit Paulus 1 Kor 12,10 dennoch den ,,sermo
sapientia“ vom ,,srmo sdentia“ unterscheidet, so nur im Blick auf den Gegenstand der
Wissenschaft.®* Die Wissenschaft der Weisheit, die philosophia, widmet sich den goéttlichen
Dingen, Wissenschaft, einfach gesagt, den menschlichen. Jedenfalls sind Weisheit und
Wissenschaft Gaben des Heiligen Geistes (yapiopata). Philo-sophiaim Augustinischen Sinne,
Liebe zu Christus as der Weisheit Gottes, ist ebenfalls eine Geistesgabe, ja die héchste von
ihnen, weil gebunden an die hochste /Tugend, die Liebe. Weisheit und Wissenschaft sind dem /418
Glauben zugeordnet und beférdern ihn ds fides, die ihrerseits den intellectus sucht. Auch
Augustinus spricht von der Gabe der Unterscheidung der Geister, jedoch kommt ihr bei ihm
keine prinzipielle Bedeutung im Zusammenhang mit dem Auffinden der Wahrheit zu. Se bleibt
eine spezielle Angelegenheit im Rahmen der Lehre von den guten und bdsen Engeln®

Wahrend bei Augustin die philosophische Reflexion und die spiritudle Praxis in Personaunion
verbunden sind, ,spezidiseren’ sch Johannes Cassian und Benedikt von Nursia gewissermalien
auf die spirituelle Seite und deren praktische Verwirklichung im Leben der in einer Gemeinschaft
lebenden Ménche.

Johannes Cassian, Benedikt und die weitere westliche Tradition

Bei Johannes Cassian erscheint die Unterscheidung der Geister ebenfdls ds eine Kunst’, dieene
eigene Abhandlung erfordert, die zwar von eminenter praktischer Bedeutung ist, der aber
ebenfdls keine prinzipielle wahrheitskritische Funktion zukommt. In den ,,Conlationes*
(Unterredungen) ist ein ganzes Buch diesem zentralen Thema des modnchischen Lebens
gewidmet. Die Unterscheidung der Geister wird wegen der Beweglichkeit der menschlichen
Gedanken notwendig*® Das Zidl des Monches ist die contemplatio Dd,* die mogichg
bestandige Betrachtung der Gegenwart Gottes Diex id abe wegen der flashlichen Affekte
nicht moglich. Also dient die Unteshadung der Gadea zum Aufgiren de Gedanken, die
vom bbsen Geist inspiriert sind, und den Menschen von der Gegenwart Gottes weg in die
Verderbnis fuhren wollen. Die Unterscheidung der Geister wird auch ba Casdan in @nem
Atemzug mit den anderen paulinischen Gadegyaben aufgezdhlt. Fir das konkrete Leben der
Mdénche kommit ihr ausgezeichnete, ja lebenswichtige Bedeutung zu.® Wegen der grundsétzich
pragmatischen Ausrichtung des Denkens Cassians wird die Unterscheidung der Geister bei

3t Detrinitate X1V,1,1 (CCL 50a,422,26) bezogen auf 1 Kor 3,19.

% Detrinitate XIV,1,2 (CCL 50a,423,44f.).

% Detrinitate XIV,1,3 (CCL 50a,42349). Diese Definition findet sich bereits bel CHRY sIPPOS, Fragment 35. Weite-
re Belegstellen etwa bei Cicero siehe a.a.0.

% Detrinitate X1V,1,3 (CCL 50a,423,50ff).

¥ DeGened ad litteram 12,13 (CSEL 28,1;398,11-18), siehe dazu auch Confessiones 13,23 (CCL 27,254); Detrini-
tate 3,18 (CCL 50,145,58f).

% Conlationes|,16f. (Jean CASSIEN: Conférences. Hrsg. v. E. PICHERY. Source Chrétiennes 42, Paris. du Cerf, 1955,
98f.), vgl. Conl. VII (SC 42,242-277).

% Conlationes|,15f. (SC 42,95f.).

% Conlationesll,1 (SC 42,111).
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Casian dnerdtsdas, g 6l%te Geschenk der giittlichen Gnade™*®

Die discretio bezeichnet bel Cassian aber andererseits die Tugend der Klugheit. Sie ist die
Fahigkeit, im konkreten Einzelfall die rechte Mitte zwischen zwel Extremen zu behdten. Gerade
dadurch wird sie in gut aristotelischer Traditition auch ,,zur Mutter, Hiterin und Lenkerin dler
Tugenden«,* eben /weil die Tugend gerade im Halten des rechten Mal3es besteht. So kann sich, /419
mit Paulus gesprochen, der Teufel in einen Engel des Lichts verkleiden (2 Kor 11,14) und durch
mal3 ose Askese den Leib des M dnches unnotig schwéchen. Ebenso kann der Teufd ds er selbst
den Geist des Monches durch zu nachlassige Zucht und Ubung schwach machen. Die
prinzipielle Bestimmung findet der Mensch auch hier durch die Heilige Schrift und die Tradition
des wahren Schriftversténdnisses, die etwa durch die Mdnche, mit denen Cassan eben die
Unterredung fouhrt, Uberliefert wird. Die Unterscheidung der Geister ist somit technisch-
praktisches Wissen, das sich aus der wiederholten Reflexion auf die Erfahrung ergibt und das
besonders in der Regel der Monche weitergegeben wird. Dieses Wissen spielt bel der
Verwirklichung der Tugenden im altéaglichen Leben des Klosters eine zentrale Rolle.
Wirkméchtig wird diese Tradition der Frommigkeit durch die ,,Regula Benedicti«.

Auch die Regel des Benedikt beginnt mit der Aufforderung des gldubigen Horens auf die
,,praecepta magistri<.** Das Horen (obscultare) mit dem ,,Ohr des Herzens“ nimmt hier wegen
der vorausgesetzten Einfachheit sowohl der Botschaft als auch des Herzens sofort den Charakter
des Gehorchens (oboedire) an. Die Weisung, der vornehmlich ,entgegenzuhtren’ (,ob-audire’)
ist, besteht grundlegend im doppelten Liebesgebot und in den Zehn Geboten.”? Aus diesen
entwickelt sich von selbst die Fillle dessen, was zu horen, zu befolgen und zu tun ist.*® Die Frage,
wie denn diese Fillle aus dem Schriftwort abzuleiten ist, wie demzuvor die Wahrheit der Schrift
zu finden ist, stellt sich dem monastisch-praktischen Anliegen Benedikts nicht. Die discretio, die
nach Gregor dem Grolien (Did. 2,36) das Kennzeichen der Benediktregd ist, erscheint, wie
schon bei Cassian, als praktische Urteilskraft bzw. als Vermdgen, die rechte Mitte und damit das
rechte Mal3 zu treffen. In dieser Hinsicht ist sie auch bei Benedikt die ,,Mutter aller Tugenden«.*
Benedikt verknipft diese Tugend mit der Person des Abtes. So erscheint das Wort discretio
lediglich im Kapitel Uber die Ordination des Abtes®™

Die von Benedikt von Nursia ausgehende monastische Bewegung pragt das christliche ,,Woh-
nen‘ des Mittelalters grundlegend. Das Ided der Existenz in dieser Welt wurde durch Augustin
und mehr noch Benedikt fir eine ganze Epoche gepragt. So setzten sich im Mittedter die eben
beschriebenen frihchristlichen Verhétnisse mehr oder weniger unmittelbar fort.* Bei Anselm /420
von Canterbury etwa finden die benediktische und die augustinische Frommigkeit zusammen
und bilden die Grundlage auch fir das eigensténdige Denkens Ansems. Die theologische
Reflexion selbst ist der ausgezeichnete , Aufenthdt« des Menschen in dieser Wdt. Gebet und

¥ Conlationes|I,1 (SC 42,111): ,,Videtis ergo non terrenum nec paruum esse discretionis munus, sed diuinae gratiae
maximum pragmium.

0 Conlationes|l,4 (SC 42,116).

“ Regula Benedicti prol. (Die Benediktregel. Hrsg. im Auftrag der SALZBURGER ABTEKONFERENZ. Beuron: Beur-
oner Kunstverlag, 1992, 62).

2 Regula Benedicti c. 4 (Benediktusregel 86,1-2).

“  Regula Benedicti c. 4 (Benediktusregel 86f.).

4 Regula Benedicti c. 64 (Benediktusregel 224,19).

% Regula Benediicti c. 64 (Benediktusregel 224,18f.).

% Beziiglich der Unterscheidung der Geister im monastischen Kontext, beziehungsweise im Zusammenhang mit

der Unterscheidung der Prophetie sei hier an Bernhard von CLAIRVAUX erinnert: De diversis sermo 23, de septem
spiritibus (Opera VI, 178-183), Sermones 63 et 64 super cantica (Opera 11,161-171). Siehe auch Heinrich von
FRIEMAR: De quatuor instinctibus. In: Der Traktat Heinrichs von Friemar Uber die Unterscheidung der Gader.
Hrsg. v. R. WARNOCK; Adolar ZUMKELLER. Wrzburg, 1977; Dionysius CARTHUSIANUS: De discretione et exa-
minatione spirituum (Opera omnia Typis Carthusiae S.M. de Pratis, Bd. 40, 261-305, Tornaci 1911); und Jean
GERSON: De probatione spirituum
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ndog, Affekt und Rationditét bilden eine Einheit.*” Noch bel Thomas von Aquin versteht sich
die Theologie ds contemplatio Dd, die unmittelbare Relevanz fur die Bestimmung des
Menschen hat und die hochste Tétigkeit des Menschen ist.® Sie verbindet am meisten mit Gott
undist verdienstvoll, denn ,vita[..] contemplativa directe et immediate pertinet ad dilectionem
Dei« (STh 11-11,182,2 co.). Die spekulative Theologie ha die Erneuerung des Menschen zu ihrer
Voraussetzung und zu ihrer Folge® und schliefilich drangt die contemplatio zur actio, das
Einsehen drangt zum Tun der Wahrheit, letzteres zumd die praktische Weitergabe der
theoretisch betrachteten Wahrheit an Andere (contemplata aliis tradere)® die zentrale Aufgabe
des ,Ordo praedicatorunt war. Die Unterscheidung der Gegter dlerdings geht hier in der
prudentia as Kardinaltugend auf.®* Die prudentia hat ihren Ort in der niedrigeren vita activa,
die sich mit auReren Handlungen beschéftigt >

Im Spatmittelalter &ndern sich diese Verhdtnisse grundlegend. Die Synthese von Spiritudité
und Rationalitdt zerbricht. Auf der einen Sate versdbstandigt sich der Vergand. Er ist immer
weniger mit der Explikation der prinzipiellen Gabe der Offenbarung beschéftigt, ohne sich
freilich ganz aus der Bindung an die Offenbarung |6sen zu kdnnen. Es konstituiert sich aber eine
natlrliche Theologie. Auf der anderen Saite entsteht eine Frommigkeit, die sich mehr und mehr
aus der Einbindung in das wissenschaftliche Denken |6st. Hier tritt die innere Erfahrung, sai es
as mystische Erfahrung sei es as / unmittelbare Begegnung mit der Schrift in den Vordergrund /421
Die Traditiondlinien fuihren einerseits von Johannes Duns Scotus tber Wilhelm von Ockham zu
Nicolaus Cusanus und andererseits Uber Meister Eckehard, Heinrich Seuse, Johannes Tauler in
die Devotio Moderna etwa eines Thomas von Kempen.

3. DieUnterscheidung der Geister bei I gnatius von Loyola

Spétestens mit dem Humanismus bricht eine neue Epoche der abendlandischen
Geistesgeschichte an: die Neuzeit mit ihrem Prinzip Freiheit.® Die Neuzeit ds die dritte Epoche
der Metgphysk endet mit dem System Hegels. Dem philosophischen Beginn der Neuzeit beim
Jesuitenschiiler Descartes geht eine Frithphase voraus, in der sich das Prinzip Freihet in Kungt,
Religion und Naturphilosophie manifestiert. Mit Luther tritt eine neuzeitliche Form des
Christentums auf, die auf der absoluten Freiheit Gottes und der Freiheit des Gewissens basiert.
Im Humanismus war die menschliche Freiheit as Erstursache begriffen worden.® Insofern sie
damit aber mit der géttlichen Freheit auf einer Ebene liegt, kann sie vor der absoluten Freiheit
Gottes nicht bestehen, sie wird — nach Luther ,von innen her niedergeschmettert und

47 Besonders deutlich wird dies etwain Proslogion cap. 1 (Anselm von CANTERBURY : Proslogion/Unter suchungen.
Hrsg. von Franciscus Salesius SCHMITT. Stuttgart-Bad Cannstatt: Frommann-Holzboog, 21984, 74-84. Durch die
,,excitatio ad contemplandum Deum versucht Anselm den Leser zu einem zeitweiligen Aufenthalt in jenem | cu-
biculum mentis* zu bewegen, in welchem der Geist (mens) dem Wohnort Gottes im unzuganglichen Licht am
néchsten ist. Die ,,contemplatio ist eine Schau mit dem intellectus, dem die Liebe und der Glaube vorausgehen.
Bevor aber der Intellekt Gottes Antlitz spekulativ schauen kann, bedarf es auch der sittlichen Erneuerung des
Menschen, dessen Wohnen in dieser Welt durch den Siindenfall gezeichnet ist. Die Ziel des Menschen ist es aber,
durch die Liebe und den Glauben bereits in diesem Leben zu einer patielen visio beata zu gelangen und das
Vernehmen der Gegenwart Gottesin der Vernunft zu genief3en.

“ STh1l-11,180,1-8 und 181,1.

“ SThll-11,180,2.

% sthll-11,188,6 co.

5t Switek (wie Anm. 14) 61f. Zur Wertschatzung der praktischen discretio bei den Vétern durch Thomas siehe STh
11-11,188,6 co.

%2 SThll-Il, 181,2.

% Siehe Heribert Boeder (wie Anm. 9).

¥ Giovanni Plco DELLA MIRANDOLA: Oratio de hominis dignitate Hamburg: Meiner, 1990.
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zermamt.> Doch nicht nur Uber die Freiheit geht der Streit zwischen Erasmus von Rotterdam™®
und Luther, sondern auch Uber das Kriterium der Wahrheit beziiglich der Schriftaudegung.®
Erasmus 10st in diesem Streit die ate Unterscheidung der Geister aus ihrem angestammten
asketisch-spirituellen Kontext und bringt sie in einen epistemologischen Zusammenhang ds
Kriterium fUr die Gewissheit der Wahrheit, verstanden als das wahre Verstandnis der Schrift>® In
diesem Umfeld ist die Spiritualitat des Ignatius von Loyola angesiedelt™

Spiritualitét ist das Bemiihen des Menschen, sein Leben vom Willen Gottes prégen zu lassen.
De Wille Gottes zeichnet sich nun im frihneuzeitlichen Zusammenhang aber durch die
absolute Freiheit aus - eine Freiheit, die ds ,,potentia absoluta“ vorbe an der ,,potentia ordinat&*
ales unmittelbar /regiert. Die vermittelnde Ebene der gottgesetzten Ordnung der Dinge entfdlt 422
oder wird in ihrer Verlésslichkeit zuriickgedrangt. So wird die helsrelevante Rolle des freien
Willens ebenso sehr problematisch wie die Rolle der Vernunft (Luther). Gerade die
Kennzeichnung Gottes as asolute Freihat und in enem damit seine Entrickung in die
Verborgenheit ds deus absconditus bewirkt aber paradoxerweise auch ein neues, absolutes
Verstdndnis von menschlicher Freihet. Die Spiritudité des Ignatius von Loyolaist @n Ort, an
dem diese Erneuerung des menschlichen Freiheitsverstandnisses vorwartsgetrieben wird — und
zwar as Reaktion auf Luther. Die Vernunft ihrersats, die weder bel Luther noch bei Ignatius an
das prinzipielle Verstehen der Schrift gebunden ist, wird nunmehr ihr eigenes Prinzip suchen —
und spétestens bei Descartes finden.

Die Spiritualitét ist bel Ignatius nicht mehr in den monastisch-asketischen Kontext
eingebunden; se ist nicht mehr die der philosophisch-theologischen Lebenspraxis beigeordnete
Technik.® Weil der Philosophie und Theologie ihr hochster Gegenstand, die vermittelte aber
dennoch bestimmende Gegenwart Gottes in der Offenbarung entzogen ist, riickt die Spiritualitét
selbst in den Rang einer — nunmehr neuzeitlichen Wissenschaft - auf. Die Sirituditét (cosas
spirituales versanden ads System der |, Ejercicios spiritudes snd dem Offenbarungswissen
(cosas de |a fé) den Wissenschaften (letras) vorgeordnet.®* Mit einer systematischen Methode wird
der Mensch, genauer seine conscientia, in der Sirituditét erst gebildet. Gott selbgt fdlt damit in
die frihneuzeitliche conscientia, im Snne des Gewissens und des Bewusstseins. Die
,oonscientig“ it die Ssche des Ignatius, die Freheit ist seine Bestimmung, die Vorstelung
(imaginar) und das Fiihlen (sentir) ® sind sein Denken.

Am Eingang zu den ,,Exercitiaspiritudia“ steht das ,,Prinzip und Fundament« (GU 23).® Uber
die Mitte der ,ubrigen Dinge“ wird der Mensch mit der Herrlichkeit Gottes
zusammengeschlossen. Neu ist hier, dass diese ,,Ubrigen Dinge nicht mehr den Weg zu Gott
darstellen — s esin der Offenbarung, sai es in der natiirlichen Ordnung der Dinge. Alles wird
hier neutralisert — mit Ignatius gesprochen, der Mensch muss sch dlem gegentiber indifferent
verhalten. Die Ubungen sind in vier so genannte ,,Wochen eingeteilt. In der ,,Ersten Woche

% Martin LUTHER: De servo arbitrio. Weimarer Ausgabe, Band 18, 615,12-16.

% ERASMUS VON ROTTERDAM: Delibero arbitrio. In: DERS: Auggewahlte Sthriften. Band 1V, Darmstadt: Wissen-
schaftliche Buchgesellschaft 1969. Zu Erasmus siehe Peter WALTER: Theologie aus dem Geist der Rhetorik. Zur
Schriftauslegung des Erasmus von Rotterdam Mainz: Griinewald, 1991.

% Zum Ganzen Marjorie O’ROURKE BoYLE: Angels Black and White. Loyola’s Spiritual Discernment in Histori-
cal Perspective. In: Theological Studies44 (1983) 241-257.

% Jehe O’Rourke Boyle (wie Anm. 57) passim.

®  Die Exerzitien in diesem Umfeld zu verorten und aus diesem Kontext im Ganzen zu interpretieren ist Ziel mei-
ner Studie Das Prinzp ignatianischen Denkens Zum geschichtlichen Ort der Geglichen Ubungen desIgnatius
von Loyola. Freiburg: Herder, 1998.

8 Zusammenfassend dazu Ruhstorfer (wie Anm. 59) 392ff.

81 Siehe Ignatius von LoyoLA: Pilgerbericht 30 (MI, FN 1,405f.) und DERS.. Satzungen der Gesdlschaft Jesu 813
(Const. X,3;MI 3,11,715). Dazu Ruhstorfer (Anm. 59) 355ff.

62 Geistliche Ubungen (=GU) 2.

8 Ruhstorfer (wie Anm. 59) 43-60.
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soll der Mensch seine ungeordneten Neigungen ganz ablegen und so die Indifferenz verwirkli-
chen.® Diese systematische Produktion der Indifferenz fuhrt zur Verzweiflung des natirlichen
Menschen an sch sdbst. Das Zu-Grunde-Gehen erinnert einerseits an die Verzweflung /bei /423
Luther as Bedingung der Freiheit des Christenmenschen® und andererseits an den
methodischen Zweifel des Descartes®

In der ,,Zweiten Woche« wird der Mensch mit dem Leben Jesu konfrontiert. Die Gehemnisse
des Lebens Jesu reduzieren die Offenbarung auf mogliches Materid fur die Vorstelungskraft.®”’
Das im Neuen Testament Geschriebene und das von Jesus Getane gibt nicht von sich aus die
Bestimmung des Menschen, so dass die Vernunft oder das Herz schlicht auf das Gesagte und
damit Gewiesene zu hdren bréauchte. Vidmehr muss die Offenbarung erst im Raum des
Bewusstseins imaginiert, und das heift, reproduziert werden (vgl. GU 47, 111-114). , Ich* muss
mir die Ereignisse und Personen vergegenwértigen, muss mich in das Geschehene enbilden.
Aber auch das derart vorgestellte Szenario hat noch keine unmittelbare Bestimmungskraft. Erst
die Unterscheidung der Gewissensregungen ,,Trost“ und ,, Trostlosigkeit bringt hier eine
Entscheidung (GUS).

Damit aber kommt der Unterscheidung der Geister die prinzipielle Stellung zu. Se ist das
Kriterium fur Wahrheit einer je individuellen Weisung durch die absolute Freiheit Gottes und
damit der Garant fur die Gewissheit der Wahrheit. Und genau aus diesem Grunde sind den
Exerzitien ,,Regeln fur die Unterscheidung der Geister beigefiigt, die die Vollstéandigkeit und
Notwendigkeit des Wissens um der Unterscheidungsmoglichkeiten darlegen.® So erlangt die
Unterscheidung der Geister hier den Status eines wissenschaftlichen Wissens.

Der vorzlgliche Wahlgegenstand ist der Eintritt in die Societas Jesu.% Urspriinglich wurden die
Geistlichen Ubungen ab der ,,Zweiten Woche« nur potentidlen Kandidaten der Gesdlschaft
Jesu gegeben. Durch das imaginierte Leben mit Jesus in der zweiten Woche kommt der
Exerzitant erstmals in ,Gesdlschaft Jesw. Seine individuellen Gewissensregungen entscheiden
nunmehr darlber, ob er berufen ist oder nicht. Es gibt nun drei Arten, diese Wahl zu treffen
(GU 175-178). In jeder der drei Arten ist Gott in je eigener Weise gegenwértig. Die erste Art
stellt eine Privatoffenbarung dar (GU 175). Ohne Maglichkeit zu zweifen kommt man zur
Gewissheit Uber einen Vorstellungsinhalt. Der Exerzitant erkennt hier die Wahrheit im lumen
gloriae. Die zweite Art beruht auf der Unterscheidung der Geigter, im Snne der positiven und
negativen Regungen des Gewissens (GU 176). Diese Art it der angestrebte Idedfal der
Entscheidung in den Exerzitien. Die Entscheidung fdlt im lumen gratiae Sollte keine
Bewegungen der Geister entstehen, dann gibt / es eine dritte Wahlart (GU 177), in welcher der /424
Verstand im lumen naturae entscheidet. Diese Art gilt as defizienter Modus und darf nur im
Ausnahmefall zu einer Lebensentscheidung fihren. Wenn Ignatius die Natur wieder in den
Wahrheitsfindungsprozess einfiihrt, so geht er damit nicht hinter Luther und dessen Ausschluss
der blofen Naur vom heilsrdlevanten Geschehen zurlick. Die Natur be Ignaius ist enersets
vor dlem die im methodischen Prozess der Exerzitien hervorgebrachte neue Natur und
andererseitsin jedem Fall als ein defizienter Modus der Gnade selbst zu begreifen.

Die Grundsystematik der Unterscheidung der Geister gleicht im wesentlichen durchaus der
dten discretio (GU 314-317). Der gute Geist verursacht eine angenehme Empfindung, bei
Ignatius Trost genannt, der bose Geist hingegen Trostlosigkeit. Ignatius zielt mit seiner
Unterscheidung auf gréRtmaogliche Gewissheit. Um diese zu erreichen, muss zunédchst

8 Zur , Ergen Woche* siehe Ruhstorfer (wie Anm. 59) 76-106.

% Martin LUTHER: De servo arbitrio. WA 18, 633.

% René DESCARTES: Meditationes de prima philosophia Med. I.

Zur . Zweiten Woche* siehe Ruhstorfer (wie Anm. 59) 112-219.

%  GU 313-336; dazu Ruhstorfer (wie Anm. 59) 226-302.

% vgl. GU 18; Satzungen 649 (Congt. VI1,4,F; Ml 3, 111 , 601, 69-75) und Ders.: Directorium Patri Vitoria Dicta-

tum 1 (MI 2, I1, Dir. 90, 18ff.), auch Satzungen 65 (Examen 4,10; M 3,11,53,69-55,81).
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sichergestellt sein, dass der empfindende Mensch sainersaits gut ist, da der bose Geist durchaus
im boésen Menschen Trost verursachen kann. Die Selbstgewissheit, ein ,gutes Gewissen zu
haben, ist somit die erste VVoraussetzung der ignatianischen Unterscheildung. Um nun aber sicher
zu gehen, dass dies so ist, bedarf es der systematischen Bildung des Gewissens in der ersten
Woche, der wiederum der methodische Zweifd, genauer die methodisch herbeigefiihrte Ver-
zweiflung™ an sich und den natiirlichen und offenbarungsmafiigen Wahrheiten vorausgeht.

Die Entscheidung soll im Idealfall in der zweiten Woche fdlen. Wenn nicht kann dies noch in
der dritten geschehen, in welcher der Exerzitant in seiner Einbildung mit Jesu dessen Passion
durchlebt.” Die vierte und letzte Woche ist der Betrachtung der Auferstehung gewidmet.” Mit
Christus ersteht der neue, verschiedene Mensch aus dem Grab. Die Geistlichen Ubungen enden
mit der ,,Betrachtung zur Erlangung der Liebe (GU 230-237).” Hier findet eine quasi-mystische
Vereinigung von Exerzitant und Gott statt. Zentral ist aber die Vereinigung von géttlicher und
menschlicher Freiheit.”* Die Freiheit ist nicht nur eine von Gott gegebene zweitursachliche,
sondern eine durch den systematischen Bildungsweg hervorgebracht ersturséachliche, die eben
hier mit der gottlichen in einer digunktiven Wechsalwirkung zusammenfdlt. Deutlichster
Ausdruck dieses Verhdtnissesist die sogenannte Sentenz des Ignatius?™ 4%

»2IcDeofide quad, rerum successusomnisate nihil a Deo pender€;
itatamen iisoperam omnem admove quad tu nihil Deusomnia lusssfacturus “

Die Exerzitien enden schliefdlich mit den ,,Rege fir das richtige FUhlen, das wir in der
streitenden Kirche haben missen. Der Weg des Menschen vollendet sich in der Einheit mit der
Kirche und zwar im Kampf um die Vergegenwartigung Gottes ad maiorem Dei gloriam. Was
zunéchst nur die Orthodoxie des I gnatius Scherstellen sollte, wird schliefdlich die Keimzelle fir
die neuzeitliche Erscheinungsform der Kirche.

Aus dem Pilgerbericht (30) und den Satzungen der Gesellschaft Jesu(813) geht hervor, dass die
,,cosas Spiritudes* (geistliche Dinge) hoher einzuschétzen sind als die ,,letras* (Wissenschaften)
und die ,,cosas de la fé&* (Glaubensdinge). Die prinzipidle Begegnung mit Gott ist nun Sache des
vorstellenden und fuhlenden Gewissens. Offenbarung und Vernunft treten in ihrer
Bestimmungskraft zurtick. Nicht mehr die verniinftige Begegnung mit der Offenbarung fuhrt am
meisten in die Gegenwart Gottes, sondern Gottes Offenbarung bedarf ihrerseits der
Vergegenwartigung durch das neugebildete Bavusstsain. Die Vergegenwartigung der Wahrheit
im Raum des Bewusstseins wirft aber in der Folgezeit die Frage nach der Gewissheit der
imaginierten Vorstellung auf. Dieser Aufgabe wird sich die Vernunft des Descartes sdlen, die
auch nicht mehr an die Offenbarung ds ihr Prinzip gebunden ist. Fir den neuzeitlichen
Katholizismus bedeutet dies einerseits eine Konzentration auf die Frommigkeit und
Gewissenshildung anderersaits das Entstehen einer ent-spiritudiserten Wissenscheft, die nicht
mehr eine speculatio Dei” igt. Die Kluft von Frommigkeit und Denken hat in der ,,Ratio

" Ruhstorfer (wie Anm. 59) 83-98.

" Ruhstorfer (wie Anm. 59) 202-214.

2 Ruhstorfer (wie Anm. 59) 214-219.

®  Ruhstorfer (wie Anm. 59) 303-340.

™ GU 234:, Nimm, Herr, und empfang meine ganze Freiheit [..]«.

™ Gabriel HEVESENI: Stintillae Ignatianae Wien, 1705, zit. nach Gaston FESSARD: La dialectique des Exercices
Soirituels de saint Ignace de Loyola. Bd. 1, liberté, temps gréce. Paris. Aubier, 1954, 305 u. 318; auch Karl-Heinz
CRUMBACH: Ein Ignatianisches Wort als Frage an unseren Glauben. In: Geist und Leben 43 (1969 ) 321- 328
und Ruhstorfer (wie Anm. 59) 380-384.

® Vqgl. die Verwendung von 1 Kor 13,12 in: AUGUSTINUS. De trinitate, passim.
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studiorum”’, der Studienordnung der friihen Jesuiten ihren Ursprung.®

Der ignatianische Gedanke ist in den Ejercicios spirituales zunachst auf den einzelnen
Menschen gesammelt. In den Constitutiones wendet sich sein Gedanke der Besonderheit der
Societas Jesu zu. Im ignatianischen Briefkorpus, dem umfangreichsten des 16. Jahrhunderts,
schliefdich hat Ignatius das weltweite Wirken seiner Gesellschaft im Dienste der Allgemeinheit
der Kirche im Blick. Die Geistlichen Ubungen zielen darauf, systematisch einen neuen
jesusformigen Menschen hervorzubringen. Dieser tritt im Idedfdl in die besondere Gesdllschaft
Jesu ein. Denn zunéchst waren die Exerzitien nur flr potentidlle Jesuiten gedacht. Erst nach und
nach wurden sie fir Menschen von gesellschaftlichem Rang und politischem sowie
kirchenpolitischem Einfluss getffnet. Die Besonderheit der Gesellschaft Jesu geht durch ihre
unmittelbare Bindung an den Papst in der Allgemeinheit der /Kirche auf. Die Jesuiten sind kein /426
herkdbmmlicher Orden mehr, sondern eine besondere kirchliche Korperschaft. 1hre Ordnung ist
keine gegebene, sondern eine gesetzte, eine methodisch hervorgebrachte ocietas aus Mitgliedern,
deren Wille in der unmittelbare Begegnung mit der absoluten Freiheit Gottes zusammenfallt.
Diese konkretisiert sich im Willen des Papstes.”” Durch den absoluten Gehorsam wird der
Individualwille des Einzelnen Jesuiten Uber die Mitte der Besonderhet der Gesdllschaft Jesu mit
dem Willen des Papstes zusammengeschlossen. Hier ist der erste Ansatzpunkt auf fur das
Verstdndnis der unio mystica bel Ignatius zu finden. Die mittelalterliche Mystik zielte auf das
Eingehen des Einzenen in die Jensaitige Einheit mit dem Einen Gott. Der Mensch fand saine
Vollendung durch das Eingehen in die Herrlichkeit Gottes. Die mittddterliche Unio mystica hat
ihr Pendant bel Ignatius in der quasmystischen Einheit mit der Kirche. In eine absolute
Vereinigung mit der Kirche durch den absoluten Gehorsam zu kommen, ist das Zid der
ignatianischen Spiritualitét.

,,Ad maiorem Del gloriant¢. Das Motto des Jesuitenordens erinnert zunéchst auch an den
benediktinischen Wahlspruch — ,,ut in omnibus glorificetur deus. Doch besagt es epochal
anderes® Gloria bedeutet einerseits den Ruhm, andererseits aber die Gegenwart Gottes.
Waéhrend aber in der aten Kirche, der Mensch lediglich zur Verbreitung des Ruhmes, der Ehre
Gottes beitragen kann, wirkt der neuzeitliche Mensch im Dienste einer Vergegenwartigung
Gottes. Diese kann freilich nur al's Selbstvergegenwarti gung verstanden werden 8 Insofern dasin
den Geistlichen Ubungen gebildete Individuum in der Einheit der Kirche aufgeht und insofern
die Kirche das Werkzeug der Selbstvergegenwértigung Gottes in der Welt ist, fallen
Vergegenwértigung Gottes durch den Menschen und Selbstvergegenwértigung Gottes
zusammen. Die Kirche bringt die Herrlichkeit Gottes zur Welt. Durch sie vergegenwartigt sich
Gott in den Seelen. So ist der ignatianische Wahlspruch ,,ad maiorem Dei gloriam zu ergénzen
,.et salus animarunt.

In nuce kindigt sich hier an, was in der Franzosschen Revolution ins Offene tritt, dass der
Staat die sinnliche Erscheinungsform Gottesist. Die I gnatianische Kirche tragt beraits saetliche
Zuge — Zuge eines absolutistischen, nicht aer enes birgerlichen Saates. Esist hier aber auch
an die Vergegenwartigung der Herrlichkeit in der barocken Kunst zu erinnern. Etwa die
Apotheose des Ignatius im Deckengemalde von San Ignazio zu Rom oder die Statue Uber dem
Grabma mit der Inschrift ,,ad maiorem Del gloriam® in / 1| Gesu ebenfalls zu Rom geben ein /427

7 Stephan C. KEsSLER: Die Sudienordnung der Jesuiten. Gesthichte und Padagogik der "Ratio Sudiorum™. In:
Simmen der Zeit 217 (1999) 243-254.

® Zum Ganzen siehe Ruhstorfer (wie Anm. 59) 354-357.

™ Jehe z. B. Monumenta Ignatiana 3,1,4 und 3,1,162, dazu Burkhard SCHNEIDER: Nuestro prindpio y prindpal
fundamiento. Zum Versténdnis des Papstgehorsamsgeliibdes. In: AHSJ 25 (1956) 488-513; Reinhold S=BOTT:
Das Vierte Gellibde. Die Sendung durch den Papd. In: Andreas FALKNER; Paul IMHOF (Hrsg.): Ignatius von
Loyola und die Gesellschaft Jesu 1491-1556. Wirzburg: Echter, 1990.

%  Ruhstorfer (wie Anm. 59) 100-106.
8 Ruhstorfer (wie Anm. 59) 209-214.
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eindrickliches Bild davon, was es heild, durch die Produktivitét der Einbildungskraft des
Menschen die Herrlichkeit Gottes zu vergegenwartigen.

Die Ignatianische Spiritualitat hatte ihre Aufgabe darin, das Uberleben der dten Kirche in der
neuen Zeit scherzugtdlen. lThr Prinzip war die Freihet in absoluter Bedeutung. Bel Ignatius
erschien diese erstmals sowohl ds absolute Freiheit Gottes ds auch ds absolute Freihet des
Individuums. Durch die Aufwertung der menschlichen Fretheit as Quas-Erstursache wurde ein
langwieriger Gnadenstreit verursacht, in welchem Dominikaner und Jesuiten, sich gegenseitig
verketzerten, ohne dass sich eine Seite durchzusetzen vermochte. Domingo Bafiez gab mit seiner
Lehre von der ,,praemotio physica“ dem Thomismus ein neuzeitliches Gewand — nicht ohne den
Gedanken des Thomas von Aquin nachhaltig zu verzerren. In der Lehre des Luis de Molinavom
,,concursus simultaneus® von Gott und Mensch bel der Rechtfertigung fand der Ignatianische
Ansatz seine gnadentheologische Entfatung. Die neuzatliche katholische Theologie barg fortan
zwei in je eigener Weise die Frethat betonende Traditionen in sich. Der Bafiezianismus der
Dominikaner betonte die absolute gottliche Freiheit auf Kosten der menschlichen Freihet, der
Molinismus der Jesuiten erhob die menschliche Freiheit in den Rang der gottlichen
Erstursachlichkeit, nicht ohne diese in ihrer Absolutheit zu schwéachen.

4. Fazit

Die metaphysische Neuzeit ist nicht mehr die unsere. Se hat ihre Frucht bereitsim birgerlichen
Staat mit seinem Prinzip ,Freihet’ gebracht. Die absolute Fretheit und Autonomie des Vernunft-
Wesen Mensch als Birger sind unbedingt anzuerkennen - auch durch die Kirche, wenn auch
nicht in der Kirche. Dennoch und deshab sind manche Zige des frihneuzeitlichen
Absolutismus, welche das Erscheinungshild der katholischen Kirche bis heute prégen,
fragwirdig geworden. Nachdem diese metaphysische Neuzeit salbst Geschichte geworden i,
nachdem die nachmetaphysische Moderne bereits dem Ende zu geht, darf sich die Kirche nicht
an ihre neuzeitlich-absol utistische Erscheinungsform klammern. Vielmehr gilt es im Anhat an
das Zweite Vatikanum, sich noch einmal und in besonderer Weise auf die Alte Kirche zu
besinnen.

Das Verhdlitnis von Spirituditd und Rationdité be den Véer bedtzt fir uns heute eine
entscheidende Weisungskraft. Hier findet sich keine Spatung zwischen , kniender< und
,,Stzender« Theologie. Die Lebensrdevanz des vernlnftigen Bemihens des Menschen ist
offenkundig. Die Lebenspraktiken und Glaubenstechniken der Spiritudité sind an die
systematisch-rationale Theologie rickgebunden. Die Praxis der / Frommigkeit und die wahre /428
Philosophie bedingen sich gegenseitig® Das Tun der Wahrheit in Gebet und Werk fihrt zur
Einsicht. Die Vernunft lenkt den Menschen hin zu Gottesdienst und Gottediebe. Durch die
Besinnung auf die Kirchenvéter konnte wieder ein Sudium der Theologie moglich werden, das
seinerseits Gotteserfahrung ist. In eigentimlicher Weise begegnet der heutige Mensch - ds
Sprachwesen - dem anfénglichen logos im Denken. Wir konnen von den Kirchenvéern das
Jogische Hoéren auf das Wort der Offenbarung in einer vollig neuen Art und Weise lernen.
Nach dem linguigtic turr’, nach der Verabschiedung der weltlichen Welt der Moderne kommt
der Frage nach dem Wort, das im Anfang (dpyn’) ist, neue Bedeutung zu. Die
Bestimmungskraft eines weltlichen Referenten oder ideellen Signifikates ist zwar gebrochen, aber
es gibt gerade im vermeintlich an-archischen ,,Spid der Sgnifikanten* eine Ordnung, eine Logik,
welche der Postmoderne bidang verborgen blieb. Die Zeichen der Zet, mehr noch die Zeichen
unserer Geschichte verweisen uns auf den Anfang im Wort der Weisheit. Dieses Wort gewahrt
dem Sprachwesen Mensch einen wirdigen Aufenthalt (n9o¢). Der Ursprung dieses Wortes

& AucusTINusS: Detrinitate 14,1,f.; vgl. De doctrina christiana 1,10,10 und Confessiones 7,9,13ff.
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unterscheidet sich von jedem menschlichen, ja von jedem sonstigen Sorechen Uberhaupt. Es
kommt aus dem Schweigen und ist das Schweigen Gottes. Die Alten haben mit der | neffabilité
Gottes den absoluten Unterschied zwischen Schopfer und Geschdpf gedacht, einen Unterschied,
vor dem die Andersheit des postmodernen Gottes (Derrida) und seines unaufhoérlichen
,,Gemurmes¢ (Foucault) verblasst bzw. zum Schweigen gebracht wird. Nur die Radikalitét des
Schweigens und die Anerkennung des absoluten Unterschiedes des Sprechers dieses Wortes
ermoglichen einen Anfang der Sprache, der heute vergessen scheint. Nur durch die Kirchenvéter
hindurch kénnen wir die erbauliche und ordnende, die verninftige und weise Kraft der
christlichen Offenbarung neu gewinnen. Angesichts des Wohnensim Wort Gottes, wie es durch
das Neue Testament anschaulich wird, verschwindet das heutige Bedurfnis nach Ethik und
L ebenskunst.
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