KAROL NANDRASKY

Das Paradies als Symbol

I:

Die Begriffe aus dem Bereich des Geisteslebens sind wie GefiBe, aus
denen wir den Inhalt der in sie gegossenen Vorstellungen geniefen. Das
gilt auch fiir den Begriff ,Paradies” und fiir die Vorstellungen, die mit
diesem Begriff verbunden sind. Diec matten Fetzen von Vorstellungen iiber
das Paradies, die in den Kopfen und Herzen der Christen heute leben, sind
Gebilde der mittelalterlichen, statischen metaphysischen Interpretation.
Diese Metaphysik mit ihrer Logik, die Abgriinde von Widerspriichen
schuf, hat eine Vorstellung hervorgebracht, nach der das Paradies etwas
,,Ubernatiirliches* und »wunderbares®, vom Leben der Menschen und de-
ren Geschichte Abgckoppeltes ist. Dies geschah einerseits im Zusammen-
hang mit dem verabsolutierten Verstindnis der Begriffe ,,Anfang* und
»-Ende”, andererseits im Zusammenhang mit der einseitigen Spiritualisie-
rung und Abschiebung des Paradieses ins Jenseits. Dadurch wurde der
Eintritt in ein Paradies der Gliickseligkeit im irdischen Leben des Men-
schen unméglich gemacht. Das Leben der Menschen und deren Geschichte
nahmen gerade durch solch eine metaphysische Interpretation die Gestalt
eines ,, Tranentales” an, aus dem es — so die Metaphysiker — keinen Aus-
weg und keine Befreiung gibt. Ist dem wirklich so? Bleibt uns im ganzen
Leben, in der ganzen Geschichte nichts anderes vorbehalten, als das Los
der aus dem Paradies Vertricbenen, der um das verlorene Paradies Wei-
nenden? Ist eine solche Verkiindigung wirklich die Verkiindigung der Bi-
bel? Ist dem wirklich so, daB es wihrend des irdischen Lebens und wih-
rend der Geschichte keine Rettung und keine Erlosung gibt? Hat die meta-
physische Interpretation die Verkiindigung der Bibel nicht auf den Kopf
gestellt? Gibt uns eine solche Verkiindigung wirklich Brot und Wein des
Geisics aus dem Munde Gottes? Solchen Fragen miissen wir uns stellen
einerseits im Zusammenhang mit der Situation unserer Zeit, in der die
sterbenden Kirchen, aber auch die durch den Atomtod bedrohte Welt akut
Hilfe und Erlsung benétigen, andererseits auch darum, weil es in der Gei-
stesgeschichie oft dazu kommt, dal der Name, der Begriff (,,GefdB“),
bleibt, aber mit einem gednderten Inhalt gefiillt wird, der dann als ,ur-
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spriinglich” und ,,wirklich wahr* verkauft wird. Um aber wirklich Brot zu
essen und Wein zu trinken aus dem Geiste des Mundes Gottes, miissen wir
zu den Ahren und Trauben der Texte der Bibel greifen, um aus ihnen das
Mehl fiir das Brot der Vorstellungen und den Most fiir den Wein der gott-
lichen Ideen zu schépfen, aus denen wir essen und trinken und nicht ster-
ben werden.

II.

Die Verkiindigung des Paradieses gehort zur Verkiindigung der Schop-
fertaten Gottes. Die erste ist der Schliissel zur zweiten, und sie verkiindi-
gen gemeinsam, daB das schopferische Tun Gottes auf die Schaffung eines
Paradieses hinzielt. Davon zeugen die ersten wie auch die letzten Kapitel
der Bibel (Gen. 2,4b-15; Offb. 22,1 ff.). Das zweite Kapitel der Bibel
spricht in mythopoetischer Sprache: ,,Gott der Herr pflanzie einen Garten
in Eden gegen Osten hin und setzte den Menschen hinein, den er gemacht
hatte (2,8). Auch dort, wo im hebrédischen Text das Alte Testament nicht
das Wort GAN (Garten), sondern das Wort PARDES (vom altiranischen
pairi-daéza, griechisch mopodelcog = Paradies) steht, geht es um einen
Garten bzw. um einen Wald (Neh. 2.8; Pred. 2,5; Hld. 3 13). Die griechi-
sche Ubersetzung des A. T. (LXX) gebraucht das Wort mopodeisog, und
dies nicht nur an den drei erwihnten Stellen, sondern mehrmals auch dort,
wo im hebridischen Text das Wort ,,GAN“ (Garten) steht (z. B. in
Num. 24,6; Jes. 51,3; Gen. 2,8.10), wie auch an den Stellen, wo mit dem
Ausdruck ,der Garten Gottes in Eden* das Bild eines mirchenhaft reichen
Lebens in manchen L#ndern gemalt wird (Ez.28.13; 31,8 f. und in
Joel 2,3 das Land Israel vor dem Gericht). Aus dem griechischen Text
(LXX) hat Hieronymus den Ausdruck in die Vulgata iibernommen und
unter dem EinfluB antiker Vorstellungen den urspriinglichen Sinn des
Wortes ,,Garten* verschoben. Jeder weil3, da man einen Garten pflegen
mulB, und der biblische Text betont auch, daB Gott den Menschen nahm
und ihn in den Garten Eden setzte, ,,dall er ihn bebaute und bewahrte®
(Gen. 2,15). Daraus geht eindeutig hervor, da} das ,Paradies”, iiber das
die Bibel spricht, einen irdischen Charakter hat. Die Uberlieferung iiber
den Garten Eden (Paradies) in den ersten Kapiteln der Bibel driickt in my-
thopoetischer Sprache die Erfahrung aus, daB aus dem Gehorsam gegen-
iiber Gott Leben und Segen im Sinne von Gliickseligkeit, Frieden und ge-
nerativen Kriften quillt. Das ,Paradies* ist somit das Symbol eines freu-
denreichen Zusammenlebens von Mensch und Gott, damit auch ein Syno-
nym fiir die Erlosung. Die grole Fruchtbarkeit versinnbildlicht die Fiille
des Segens, und darum liegt der Akzent auf der paradiesischen Gliickselig-
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keit und auf dem kulturellen Wirken der Menschen, wodurch das Leben
auf der Erde gleichsam ein ,kultivierter Garten* wird. Die Bibel versteht
,,Anfang* und ,[Ende* nicht im absoluten Sinne, sondern relativiert sie als
etwas , Friiheres” und ,,Spiteres”. Das hiingt mit der dynamischen und pro-
zessualen Auffassung vom Walten des Schopfers zusammen. Daraus er-
gibt sich, daB es in der mythopoetischen Uberlieferung der ersten Kapitel
der Bibel iiber das ,Paradies um einen symbolisierenden Ausdruck der
Wirklichkeit und damit um eine allgemeine Erfahrung geht, die nicht an
den ,, Anfang® gebunden ist. So wie die kreative Tatigkeit Gottes nicht ste-
hengeblieben ist, sondern weitergeht, so hat auch die Moglichkeit, das
,JParadies* zu finden und zu verlieren, ihre Fortsetzung.

Aus dem diesseitigen Chrakter des ,,Paradieses™ ergibt sich die Tatsa-
che, daB wir im Alten Testament auch solche Stellen vorfinden, an denen
das Wort , Paradies” als Vergleich verwendet wird. So lesen wir z. B. in
Gen. 13,10: ,.Da hob Lot seine Augen auf und besah die ganze Gegend am
Jordan ... denn sie war wasserreich, bis man nach Zoar kommt, wie der
Garten des Hermn* (vgl. Ez. 28,13; 31,8 f.; Joel 2,3). Die Befreiung aus
Agypten verstand Isracl als eine Begebenheit, die eine Parallele zur
Schopfung hat, und das ,,verheiBene Land™ Kanaan, in dem ,,Milch und
Honig flieBt* (Ex. 3,8.17; 13,5; 33,3 usw.), stellt die Parallele zum Para-
dies dar. Uber die Stimme Isracls, die sich im gelobten Land niederlieBen,
sagt Bileam, sie seien ,,wic Giirten an Wassern (Num. 24,6). Der ,,Gar-
ten® als Bild der Fruchtbarkeit und des Wirkens der Lebenskrifte wurde
zum Symbol von Segen und Erlésung. Sowohl der Einzelmensch als auch
das Kollektiv, diec im Gehorsam des erkannten Willens Gottes leben, wer-
den mit einem Baum bzw. mit cinem Garten an Wasserbéchen verglichen
(Ps. 1,3; Jer. 17,8; Jes. 58,11). Die Folgen des Ungehorsams und die Dro-
hung des Gerichtes Gottes werden mit dem Bild ausgedriickt: ,,Denn ihr
werdet sein wic eine Eiche mit diirren Blittern und wie ein Garten ohne
Wasser (Jes. 1,30). Das Verwelken ist ein Symbol fiir Verginglichkeit
und Verderben. Jes. 64,5 driickt dies in folgenden Worten aus: ,,Wir sind
alle verwelkt wic die Blitter, und unsere Siinden tragen uns davon wie der
Wind*. Jeremia driickt die Strafe des Gerichtes mit den Worten aus: ,.... SO
daB keine Trauben am Weinstock und keine Feigen am Feigenbaum iibrig-
bleiben, ja auch die Blitter abfallen sollen” (Jer. 8,1 3). Mit der Bilder-
sprache im Denken und in der Ausdrucksweise hingt es zusammen, daf
so, wie der Garten das Wirken der Lebenskrifte des Segens und der Erlo-
sung symbolisiert, dic Wiiste ein Symbol der Unfruchtbarkeit, des Elends,
der Bedringnis und der Entfernung von Gott und somit ein Symbol des
Wirkens der Krifte des Verderbens und des Todes ist. Darum verkiindet
Jesaja den Einbruch des Gerichtes Gottes mit der Aussage: »Euer Land ist
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zur Wiiste geworden* (Jes. 1,7); und als der Prophet Jeremia seinem Volk
das Kommen des Gerichtes Gottes ankiindigt, sagt er:

,.LOwen briillen iiber ihn und briillen laut,
und verwiisten sein Land

und seine Stidte werden verbrannt,

so daB niemand darin wohnt* (Jer. 2,15).

In die Situation nach dem Gericht klingen von neuem die VerheiBungen:
,Dann wird die Wiiste zum fruchtbaren Lande und das fruchtbare Land
wie Wald geachtet werden* (Jes. 32,15), ,jihre Seele wird sein wie ein
wasserreicher Garten und sie sollen nicht mehr bekiimmert sein®
(Jer. 31,12; und #hnlich auch Jes. 58,11). Die Erneuerung wird als Um-
wandlung der Wiiste zum Paradiesgarten verkiindigt.

Ja, der Herr trostet Zion,

er trostet alle ihre Triimmer

und macht ihre Wiiste wie Eden

und ihr diirres Land wie den Garten des Herrn*
(Tes, ' 31.3);

Ganz dhnlich ruft auch der Prophet Hesekiel: ,,Und man wird sagen:
Dies Land war verheert, und jetzt ist’s wie der Garten Eden (Hes. 35,35).
Die Verinderung im Zusammenhang mit der Riickkehr aus der Babyloni-
schen Gefangenschaft wird von Deuterojesaja als Verwandlung der Wiiste
in einen See und einen Garten versinnbildlicht:

,Ich will Wasserbiiche auf den Héhen 6ffnen
und Quellen mitten auf den Feldern
und will die Wiiste zu Wasserstellen machen
und das diirre Land zu Wasserquellen®

(Jes. 41,18; s. auch V.19).

Mit dhnlichen Bildern verkiindigt auch Jes. 35,1 ff. die Riickkehr ins
Vaterland: ,,Die Wiiste und Einéde wird frohlocken, und die Steppe wird
jubeln ... Denn es werden Wasser in der Wiiste hervorbrechen und Strome
im diirren Lande ... wo es zuvor trocken gewesen ist, sollen Teiche stehen,
und wo es diirre gewesen ist, sollen Brunnquellen sein.” Ja sogar die Erlo-
sung aller Volker vergleicht der Prophet Tritojesaja mit dem Wuchs in
einem Garten, wenn er sagt:

,,Denn gleich wie Gewichs aus der Erde wichst

und Samen im Garten aufgeht,

so 1Bt Gott der Herr Gerechtigkeit

und Lob vor allen Heiden aufgehen®
@esuelld)
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In den angefiihrten Aussagen gibt es keine metaphysischen Spekulatio-
nen. Diese Aussagen zeugen cindeutig davon, dal die verkiindigte Erlo-
sung und das Heil sich als Gesundung, Hilfe und Errettung in der Ge-
schichte der Menschen manifestieren. Die Bilder, die in den angefiihrten
Aussagen zur Interpretation der Geschichte, des ,Paradieses™ und der Er-
16sung in der Geschichte (!) angewendet werden, sind aus dem Gebiet der
lebendigen Natur genommen als Unterbau, der dic Mittel zum Ausdruck
der Beziehung zwischen Gott und seinem Volke bictet. Da der ,,berieselte
Garten® als Bild fiir das Aufbliihen des Lebens und der Gliickseligkeit
eines Zusammenlebens mit Gott dient, finden wir in der Bibel auch Stel-
len, die anstatt des ,,Gartens Gottes™ von der ,,Stadt Gottes™ sprechen, die
sich an ihren Bichen und an ihrem FluB ,erfreut” (Ps. 46,5; Offb. 22,1 f.),
oder von dem ,Wasser unter der Schwelle des Tempels®, wie es in
Jes. 47,11 steht, wo der ProzeB der Erlésung im Sinne einer Gesundung
des Ungesunden, einer Befreiung des Geknechteten und einer Belebung
des Sterbenden verkiindigt wird. Die Erlésung der Welt bedeutet Erlésung
vom Tod im Sinne einer Uberwindung von Kriften, die das Leben bedro-
hen, wie es das Bild Jesajas iiber die konigliche Hochzeit auf dem Zion
bezeugt (Jes. 25,6-8). Zum ,paradiesischen Leben* gehort der Friede un-
ter den Volkern. Darum kommen die Motive des Paradieses auch an den
Stellen vor, die das messianische Friedensreich auf der ganzen Welt ver-
kiindigen (Jes. 2,4; 11,6 ff.; Mi. 5,10 £.).

Jesus hat als zentralen Begriff fiir die Zeit der Erlosung und des Heils,
die mit ihm begann, nicht das Wort ,,Paradies”, sondern ,Reich Gottes™
gewihlt. Indem er dies tat, verkiindigte er das Ende der Zeit im ,Schatten
des Todes* und das Kommen des messianischen Zeitalters der Gotiesherr-
schaft. Darum ist das Reich Gottes das ,.Land der gottlichen Verheifun-
gen“, das ,,Paradies®, das mit dem Kommen Jesu Christi in die Welt ein-
gebrochen ist. ,,Die ganze Hoffnung auf das Reich Gottes fiir die Erde ist
die Erwartung eines Eintritts des Paradiessymbols in die geschichtliche
Wirklichkeit.*! Die Welt, in dic er kommt, stcht unter der Herrschaft des
Satans; ihr kiindigt Jesus den Sturz des Satans und den Beginn des Zeital-
ters der kommenden Gottesherrschaft an (Luk. 10,18). Als Erloser der
Welt macht Jesus alles Alte ncu, alles Veraltete griin, alles Tote zum Auf-
erstandenen und revolutioniert den Blick in die Zukunft. Das Neue Testa-
ment verkiindigt Jesus Christus als Auferstchung, Weg, Wahrheit und Le-
ben, indem er selber das Licht, das Brot und das Wasser ist — und alle, die
dieses Brot essen und das Blut des Geistes seiner Worte und Taten trinken,
werden zu Sohnen und Tochtern des Paradieses gottlicher Herrschaft, zu
Biirgern des neuen Jerusalem, das als die ,,Braut” vom Himmel herabsteigt
und dessen Burgmauern ,,zwolf Grundsteine und auf ihnen die zwdlf Na-
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men der zwolf Apostel des Lammes* haben (Offb. 21,14). Das heifit, da3
die kommende Erlgsung die Verdnderung der Menschen und der Welt be-
trifft, weil das Heil schon vom Alten Testament her durch den Ausblick
auf die Erlosung der ganzen Welt bestimmt ist, und in diesem Zusammen-
hang ist ihr Augenmerk auch auf die Zukunft des Einzelnen konzentriert.
Im Mittelpunkt der Aufmerksamkeit steht somit eine zum Paradies des
Reiches Gottes gewordene erncuerte Welt.

So wie wir die Weltschpfung nicht statisch, sondern dynamisch verste-
hen, so sollen wir im Lichte der Schrift auch die Vollendung der Welt dy-
namisch verstehen. Das heiBt, daB es um einen Prozef3 geht, der schon an-
gefangen hat, ebenso wie der ProzeB der Schépfung noch nicht beendet ist,
sondern fortlaufend immer noch geschieht. Genauer gesagt: Es geht nicht
um zwei Prozesse, sondern um einen einzigen ProzeB.2 Die Wurzel der
Eschatologie ist das Bekenntnis, das sich auf die Verheilung Gottes stiitzt,
daB das heilstriichtige Wirken der kreativen Titigkeit Gottes iiber die
Michte des Todes letztlich siegen und mit der Erlosung der Welt in Form
eines ,,ewigen Paradieses” vollendet sein wird (Offb. 22,1). Der Heilsplan
Gottes wird als ein ,,Strom des Lebens™ dargestellt, der aus dem Throne
Gottes und des Lammes hervorflieBt (nicht aus dem Tempel wie in
Hes. 47,1-12). Denn es geht um ein neues Jerusalem, in dem es keinen
Tempel geben wird, weil Gott und das Lamm sein Tempel ist
(Offb. 21,11). In dieser Vision steht an den Ufern des Flusses der Baum
des Lebens, der zwdlferlei (apostolische) Frucht bringt und dessen Blitter
der Genesung der Volker dienen. Das bedeutet, daB der Erlosungsproze
kollektive Ausmafe annchmen und auch das Zusammenleben der Volker
so dndern soll, daB sic aufhdren, sich wie Raubtiere zu benchmen
(Jes. 11,6 ff.). Den Kimpfern in dicsem die Welt verdndernden heilbrin-
genden ProzeB wird versprochen: ,,Wer iiberwindet, dem will ich zu essen
geben von dem Baum des Lebens, der im Paradies Gottes ist” (Offb. 2,7).
Das hei3t: Jesus Christus erméglicht den Teilnehmern am Ringen um die
groBe Metarmorphose, an den Wohltaten Gottes teilzuhaben. Es geht um
das Leben aus Gott und mit Gott, wodurch der heilbringende Prozef3 der
gottlichen Erlosung sich verwirklicht.

II.

Das Leben auf der Erde, dic Gott geschaffen hat, ist in unserer Zeit kein
Leben im Paradies. Im Gegenteil, dic Erde erlebt den gefihrlichsten Ab-
schnitt ihrer Geschichte. Dic Menschheit unserer Tage blutet aus vielen
Wunden, wie z. B. Hunger und soziale Ungerechtigkeit. Gleichzeitig droht
unserem ganzen Planeten, daB er in eine nukleare Wiiste verwandelt wird.
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Eine dhnliche Drohung liegt im Kollaps der dkologischen Krise, durch den
die Zivilisation der heutigen Welt gefidhrdet ist. Auf die Frage, warum
dem so ist, antwortet die Bibel, dal der Mensch daran schuld ist. Die Ma-
nifestationen des Bésen in der Welt sind somit weder ein Spiel des Schick-
sals, noch sind sie Zeichen des Willen Gottes, sondern sie sind das Werk
des Menschen. Wiire das existierende Bose ein Ausflufl des Willens Gottes
oder des Schicksals, wiirde dies heilen, da man iiber das Bose nicht
siegen kann. Das Bose wiirde zur Weltordnung gehoren. Eine solche Auf-
fassung ist bis heute leider weit verbreitet, sogar unter Christen. Wie ein
Schleier verdeckt sie den Ausblick und hilft deshalb dazu, die Macht des
Bosen in der Welt zu festigen. Eine solche Haltung widerspricht aber dia-
metral der biblischen Botschaft. ,,Wenn die Welt durch die Tat des Men-
schen geworden ist, wie sie ist, so kann sie durch die Tat des Menschen
veridndert werden. Anders und besser gesagt: Wenn die Welt, wie sie ist,
nicht so ist, wie Gott sie will, sondern anders, als er sie will, dann kann sie
revolutioniert werden, wenn sein Wille geschieht.*®* Das geschieht durch
Verwirklichung des Willens Gottes, dem sich die Menschen zur Verfii-
gung stellen und in dem sie die Last und Biirde des Weges der Sthne und
Tochter des Paradieses, der Herrschaft Gottes, auf sich nehmen. Da Gott
freic Menschen will, haben die Menschen auch die Mdoglichkeit, den Wil-
len Gottes nicht zu tun. Diese Mdoglichkeit wird zur Wirklichkeit, wenn
man sich von dem Versucher blind verfiihren 1i6t; er mag ja nur zu gern
auch in ein religitses Kleid hineinkriechen.

Das Kerygma vom Paradies hat gezeigt, dal die VerheiBungen Gottes
und damit auch sein Wille dic Umwandlung der Welt in den ,Garten
Gottes™ zum Ziel haben. Die durch die metaphysische Interpretation ver-
giftete Religion spricht dagegen von der Macht der Siinde. Sie behauptet,
daB die Macht der ,Erbsiinde die Verwirklichung solcher VerheiBungen
und die daraus folgenden Forderungen Gottes verhindert. Es muf3 klar
gesagt werden, daB eine solche Argumentation einen ,,Kult der Siinde*
pflegt, wodurch die Herrschaft der Siinde in der Welt stabilisiert wird.
Formal wird proklamiert, dal Jesus Christus den Teufel und die Welt
iiberwunden hat, aber in Wirklichkeit wird ein Glaube praktiziert, der
mehr an die Macht des Teufels als an die heilbringende Macht Gottes und
Jesu Christi glaubt.

Die Bibel weill von der Schuld des Menschen, die lebensbedrohende
Krifte freildlBt, aber dic Bibel spricht auch von der Mdglichkeit einer Er-
neuerung, vom Sohnesgehorsam, und damit auch von der Mdoglichkeit
einer Emeucrung der Welt. Die Bibel weil von der Schuld, vor allem
weil sie aber von der Freude der Errettung und Erlosung. Die Bibel weill
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von der Macht des Bosen und der vernichtenden Krifte des Verderbens,
aber sie verkiindigt den gottlichen Prozef des Heilens, der dic Wiiste in
den Paradiesgarten umwandelt. Darum befinden sich alle jene, die sich als
Erloste fiihlen, an eine Besserung der Welt aber nicht glauben, im Wider-
stand gegen die Intentionen des Glaubens, der in ihnen doch am Werk ist.
Aus Kurzsichtigkeit verraten solche Menschen die gottlichen VerheiBun-
gen und verfallen dem Gericht Gottes. Das Gericht ist die angemessenste
Bezeichnung dessen, was sich in den wiisten Girten der Kirchen abspielt.
Es kann nicht iiberschen werden, daB sich die Worte des Propheten Jesaja
auch in der Geschichte der Kirche bewahrheitet haben: ,,Denn ihr werdet
sein wie eine Eiche mit diirren Blittern und wie ein Garten ohne Wasser*
(Jes. 1,30).

Der Grund fiir einen solchen ProzeB liegt in der methaphysischen Inter-
pretation der biblischen Botschaft. Diese Interpretation lie die Quellen
des lebendigen Wassers zufrieren; infolgedessen zog sich der Saft des bi-
blischen Messianismus in den Stamm und in die Wurzeln zuriick. In den
vertrockneten Zweigen der Kirchen phosphoresziert nur mehr die krank-
hafte Erwartung etwa in der Art des ,,Wartens auf den Godot” (S. Bec-
kett). Ein solches Warten ist aufgrund der totalen Entfremdung keiner
Kommunikation fihig. Das kommt auf der Ebene interpersonaler Bezie-
hungen einer Holle gleich. In kollektiven AusmaBen droht uns der Fall in
die Holle eines nuklearen Krieges. Das traurige Erbe der metaphysischen
Interpretation mit ihren Kontradiktionen zwischen Geist und Materie,
Himmel und Erde, Zeitlichkeit und Ewigkeit, Erdenleben und Leben nach
dem Tode, alles AuBerungen einer pathologischen Deperspektivierung
starr gewordener Augen, besicgelt nur die tragisch-traurige Situation, weil
dic Erde dadurch als ganz bedeutungslos verraten wird. Um gesund zu
werden und aufzustehen, muf3 man auf den Felsen der metaphysischen In-
terpretation hart einschlagen, damit aus diesem Felsen lebendiges und hei-
lendes Wasser des Paradieses des biblischen Messianismus durchbreche.
Der Messianismus ist vor allem die Erwartung des Messias, des Gesalbten,
des Konigs Gottes, des Immanuel (des Gott-mit-uns). Es geht um die Ver-
heiBung des Kommens Gottes und seines Reiches iiber die Menschen,
damit Christus als das Leben Gottes in uns sei und wir in ihm. Der Messia-
nismus ist darum vor allem die groBe Hoffnung, da Gott vom Himmel
herabsteigt und bei uns wohnen wird (Offb. 21,3).

Jesus objektiviert in cinigen seiner Aussagen das Reich Gottes in eine
himmlische Ferne (z. B. Joh. 14,3), in anderen Aussagen bringt er es bis in
die Nihe des menschlichen Herzens (z. B. Mt. 12,28; Lk. 17,21). Das
heiBt, daB Himmel und Erde, Geist und Materie, die Vollkommenheit
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Gottes und Christi im Himmel und die irdische Wirklichkeit der menschli-
chen Unvollkommenheit auf Erden zwei Pole unserer Anschauung sind,
zwischen denen es zu einer Uberbriickung (einem transienten Prozef$ ) in
unserer Anschauung kommen mufl. Wir miissen die Spannung zwischen
Fern und Nah erkennen, und ¢s mul zu Prozessen der Anniherung des
Entfernten in Form der Einverleibung (Incarnatio) des Geistes und Ver-
geistlichung des Leibes, zu einer Assimilation zwischen Erde und Himmel
kommen — nach der Aussage des Gebets des Herm: ,,Dein Wille geschehe
wie im Himmel, so auf Erden!* Die Metaphysiker haben sich fiir die Ein-
seitigkeit des Objektivismus und die Objektivierung des Reiches Gottes in
die Ferne entschieden und haben dabei die Subjektivierung in die Niihe
menschlicher Herzen verworfen. Das Leben des Geistes aber beginnt mit
Prozessen der Veridnderung der Ferne des Reiches Gottes in die Nihe, und
der Nihe in die Ferne, wie auch mit Prozessen der Assimilation der beiden
Pole unserer Anschauung in die Identifikation, so dafl wir in den Himmel
der paradiesischen Gliickseligkeit gelangen, und zwar so, daB die paradie-
sische Gliickseligkeit in unsere Herzen gelangt. Nur zu objektivieren heif3t
soviel wie weitsichtig zu sein, und nur zu subjektivieren heifit Kurzsichtig-
keit. An dem ersten Gebrechen leiden die metaphysischen Objektivisten —
an dem zweiten wiederum die existentialistischen Subjektivisten.

Die einseitige Objektivierung der paradiesischen Gliickseligkeit in den
Himmel provoziert dazu, die Subjektivierung der paradicsischen Gliickse-
ligkeit auf die Erde in die menschlichen Herzen zu betonen; uns, ,.den
Ubeltétern zur Rechten Christi geschehe das noch heute, und morgen ge-
lange diese Gliickseligkeit in die Herzen der Menge. Es muf jedoch gesagt
werden, dal eine gesunde Anschauung sich zwischen der Ferne und der
Nihe bewegt. Darum brauchen wir die Schau des neuen Himmels und der
neuen Erde als eines vollkommenen Zusammenwirkens zwischen Himmel
und Erde. Diese irdische Welt und jene himmlische Welt miissen uns of-
fenbart werden als eine Einverleibung des Geistes Gottes — und als eine
Vergeistlichung des menschlichen Seins in die Gottessohnschaft hinein.
Zwischen dieser Welt menschlicher Unvollkommenheit und jener Welt
der Vollkommenheit Gottes und Christi muf8 es zu einer Durchdringung
(Transitio) kommen, #hnlich wie dies beim materiellen Ubergang Israels
aus Agypten in das verheiBene Land Kanaan geschah. Das geistige Jerusa-
lem muf} in unserer Anschauung vom Himmel herabsteigen und unserer
materiellen Erde sich so annihern, dal wir unsererseits wie auf der Leiter
Jakobs hinauf- und herabsteigen kénnen. Der Herr selber soll in unserer
Anschauung so herabsteigen, daBl er uns zu sich emporhebe und als Vater
und Sohn in der Einheit des Geistes in uns ewig wohne, damit die Erde
nicht zur Wiiste, sondern zum Garten Gottes werde.
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Anmerkungen

1 L. Ragaz, Die Bibel eine Deutung I, S. 40.
2 Th. und G. Sartory, Nach dem Tod die Hélle?, 1974, S. 36.

3 L.Ragaz, a.a.0., 8. 44 f.

Wir sind schon in der Morgenréte des zukiinftigen Lebens, da wir im Begriff
stehen, die Erkenntnis alles Geschaffenen, die wir durch Adams Fall verloren

haben, wiederzuerlangen. Martin Luther
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