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Der Duft des Paradieses




1 Harald Hartung, Langsamer traumen. Gedichte,
Hanser 2002, 8.

2 Walter Benjamin, Geschichtsphilosophische
Thesen, in: Zur Kritik der Gewalt und andere
Aufsatze, Frankfurt am Main 1965, 78-94, 84.

3 Marie Noél, Erfahrungen mit Gott. Eine Auswahl
aus den Notes Intimes, Mainz 1961, 116.

Die Girten stehen am Anfang, und das Paradies ist vor allem der andere Ort, an
dem wir nicht sind, nicht sein konnen und nicht sein diirfen. Wir leben nicht mehr
im Paradies, wurden aus ihm vertrieben und sein Tor wurde fiir uns verschlossen.
Ein Engel aus der Ordnung der Cherubim steht davor, mit seinem ,,lodernden
Flammenschwert* (Gen 3,24) und starken Fliigeln, im Gesicht halb Mensch, halb
Lowe, ein machtvoller Engel, an dem kein Vorbeikommen ist. Was bleibt, ist ein
nicht immer spiirbarer Luftzug, ein leichter Wind, der vom Paradiese her weht,
ein Wind, gegen den selbst der Cherub machtlos ist. Der Wind zieht riicklinks an
seinem Schwert und seinen Fliigeln vorbei, und der Cherub ist unfihig, diesen
Wind aufzuhalten. Dieser sanfte Luftzug beriihrt mit seinem Duft immer wie-
der unsere Erinnerung und die Sehnsucht nach dem Paradiesgarten wird grofer:
nicht endender Friihling, blithende Blumen, griinende Bdume, das Plidtschern von
Wasser. Balsamische Diifte umbhiillen uns und erinnern daran, dass wir keinen Ort
zum Wohnen haben, keine erste Zuflucht mehr und noch keine letzte, kein Ort
nirgends.

Menschen sind allesamt Vertriebene aus einem Garten, Wesen, die ihre erste Hei-
mat Zuflucht nur in der Erinnerung haben, stets versucht, diese Zuflucht wieder-
zugewinnen und sei es mit Gewalt und Terror. Es gilt der Satz von Jean Paul: ,,Die
Erinnerung ist das einzige Paradies, aus welchem wir nicht getrieben werden kon-
nen.” Dieses Paradies der Erinnerung aber ist eine fliichtige Grofle, kaum mehr
als eine zufillige ,,mémoire involontaire”, die uns Wohnungslosen mal hier und
mal dort geschenkt wird. Die Poesie weill um diesen Zusammenhang, wie z. B.
das Gedicht, mit dem kaum zufilligen Titel: ,,Oesterwind von Harald Hartung:
Am Morgen nach dem Luftangriff / kam das Brotauto, es hielt / wo es immer hielt
vor dem Haus /das nicht mehr da war // Oesterwind stand auf der Hecktiir / Als
sie gedffnet wurde /schwamm ich im warmen Duft.*!

Walter Benjamins beriihmter Text? iiber den Angelus Novus von Paul Klee spricht
eine andere Sprache. Es ist schwer vorstellbar, dass der Sturm, der den Angelus
Novus an den Triimmern der Geschichte vorbei vor sich her treibt, den Balsam-
duft des Paradieses enthilt. Hier ist das Paradies endgiiltig verloren, der zersto-
rerische Sturm des Fortschritts, treibt den Engel in die Zukunft, in der kein neu-
es Paradies, kein Heil zu finden ist. Der Duft des Paradieses ist verschwunden,
jener Duft, der einen umschliet und birgt und gleichzeitig die Weite der Welt
erschliet. Der ,,warme Duft” nimmt einen auf wie eine schiitzende Atmosphire,
bevor er sich entfaltet und eine weite Landschaft er6ffnet.

Gegen die stiirmische Verzweiflung Walter Benjamins steht die stille Hoffnung
Marie Noéls: ,,Das irdische Paradies... kein Wald, keine Herde, kein Brachfeld:
ein Garten. // Ein Garten. Eine geordnete Natur, wo die Gewalten der freien Ve-
getation, der tolle Drang der Pflanzen, die sich gegenseitig ersticken, durch eine
lenkende Macht der Harmonie unterworfen sind. // Alles, was sich dem Paradies
wieder ndhern will — Seele, Kunstwerk, menschliches Gemeinwesen — dal3 es sich
besinne auf diesen Garten.*?

Joachim Hake
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Uber dieses Heft

Paradies

e Paradies — ein Sehnsuchtsort: weit weg als ,,Garten
in Eden* und Bild himmlischer Fiille oder ganz nah
als Einkaufs- oder Kletterparadies ...

e Paradies — eine Bildergalerie im Kopf: ungestorte
Natur, Wasser und Nahrung im Uberfluss, Frieden
und Beziehungsgliick ...

e Paradies — zwischen verlorenen Moglichkeiten und
Zukunftserwartungen ...

Michael Hartlieb /
Georg Steins
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Michael Hartlieb /Georg Steins—Uber dieses Heft

Das erste Heft des nun bereits zweiten Jahrgangs der Online-Zeitschrift transfor-
matio; wirft unerwartete Schlaglichter auf Paradiesisches in der biblischen Tra-
dition, auf ihre verschlungene und problematische Rezeption in der christlichen
Theologie und Praxis, im liturgischem Gesang, in der Gartenkunst, in der neueren
Literatur und im Film.

Die Erzdhlung von ,,Adam und Eva im Paradies®, die grofe Story von ,,Schop-
fung und Fall“ am Anfang der Bibel, aufgenommen und forterzahlt im Hohelied
Salomos, der profan-religiosen Feier der Liebe, ist ein fester Teil des kulturellen
Gedichtnisses. ,,Bevor du sie liest, bist du in der Bibel.”“ Dieses Bonmot von
Elias Canetti trift auf die Gartengeschichte in gesteigerter Weise zu. Es ist unsere
Geschichte, ob wir es wollen/wissen, oder nicht: ,,Paradies* — unser Lebensthema.
Wer den biblischen Basistext aus dem Buch Genesis/1. Mose nachlesen will, fin-
det eine urtextnahe Ubersetzung am Ende des Heftes. Auch hier gilt: Gerade im
Bekannten liegt manche Uberraschung verborgen. Lesen Sie selbst, und nicht
zuletzt: schauen Sie...

...und bitte empfehlen Sie transformatio; weiter. Fiir die anregenden, kritischen

und motivierenden und fiir die begeisterten Reaktionen auf die ersten zwei Hefte
von transformatio; danken wir allen Leser:innen.

Fiir diese Ausgabe aus dem Redaktionsteam

Dr. Michael Hartlieb
Prof. Dr. Georg Steins
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8; Bernhard Lang—Jagdrevier, Lustgarten und idyllische Landschaft

Jagdrevier, Lustgarten
und idyllische
Landschaftt

Die drei gottlichen Paradiese der alten Welt

Paradiese sind Orte der Sehnsucht, nicht zuletzt, weil
man dort die Ndhe der Gotter zu spiiren glaubt.

Bernhard Lang

Dr. theol., Dr. theol. h. c., geb. 1946, Professor i. R. fiir Altes Testament und Reli-

gionswissenschaft an den Universititen Paderborn und St. Andrews (Schottland)
transformatio; 2023—Heft 1



Bernhard Lang—Jagdrevier, Lustgarten und idyllische Landschaft

Was haben Jagdrevier, Lustgarten und idyllische Landschaft gemein? Dass man
sie als ,,Paradies® bezeichnet und damit zu einem antiken Wort greift, das bis heu-
te nicht aufhort, auf die Menschen einen eigenartigen Reiz auszuiiben. Das Wort
Paradies, ein griechisches Lehnwort aus dem Altiranischen, bedeutet ,,eingezaun-
tes, eingefriedetes Geldnde*.! Damit ist wenig gesagt, doch immerhin dies: Wird
von einem Paradies gesprochen, ist immer ein Ausschnitt aus einem groferen Ge-
lande gemeint, ein Ausschnitt, der sich durch besondere, edle Eigenschaften aus-
zeichnet. Jagdrevier, Lustgarten und idyllische Landschaft werden nachstehend
anhand jeweils eines antiken Beispiels zur Anschauung gebracht und erldutert.

Das Wald-Paradies des persischen Satrapen Kyros
In seinem Buch Anabasis schildert der griechische S6ldnergeneral Xenophon sei-
ne Teilnahme an dem Feldzug des persischen Satrapen Kyros (Kyros der Jiingere,
423-401 v. Chr.), der im Jahr 401 v. Chr. den vergeblichen Versuch unternimmt,
seinen Bruder Artaxerxes zu besiegen und an dessen Stelle persischer GroB3ko-
nig zu werden. Nachdem Kyros in einer Schlacht gefallen war, zieht Xenophon
mit seinem Soldnerheer im kalten Winter 401/400 auf langen FuBmérschen zu-
riick ins westliche Kleinasien. Wer heute auf dem Gymnasium die altgriechische
Sprache erlernt, wird alsbald mit der

In der Stadt Kelainai (im westlichen Kleinasien), so Xe- Anabasis bekannt, denn man schitzt
nophon, habe Kyros ein Schloss besessen, dazu ,einen die klare und korrekte Sprache wie den
groBen Park (parddeisos mégas) mit wilden Tieren, die er einfachen Stil des Autors — der uns den
zu jagen pflegte, sooft er sich und die Pferde trainieren frithesten Beleg des Wortes ,,Paradies

wollte*

1 Zum Thema vgl. Bremmer, Paradise; Goodman,
Paradise; Kaiser, Park; Schuler, Siedlungen, 123-
125.

in einer europdischen Sprache liefert.

Tatsédchlich fdllt das Wort schon auf einer der ersten Seiten der Anabasis. In der
Stadt Kelainai (im westlichen Kleinasien), so Xenophon, habe Kyros ein Schloss
besessen, dazu ,,einen groBen Park (paradeisos mégas) mit wilden Tieren, die er
zu jagen pflegte, sooft er sich und die Pferde trainieren wollte* (Anabasis 1 2,7,
ca. 390 v. Chr.). Xenophon fligt hinzu, beim Schloss entspringe ein Fluss, der
Maander; er flieBe mitten durch diesen Park und dann durch die groB3e, prosperie-
rende Stadt. Das Wort paradeisos bezeichnet hier einen durch Wille eingefriede-
ten Park, der dem Hochadel zum Jagdvergniigen dient. Xenophon hat Stadt und
Park im Friihjahr 401 v. Chr. selbst gesehen. In dem Park hat Kyros das von Xe-
nophon angefiihrte griechische Séldnerheer
gemustert — elftausend Schwerbewaffnete Das Wort paradeisos bezeichnet
und zweitausend Leichtbewaffnete. hier einen durch Walle eingefrie-
deten Park, der dem Hochadel
Uber die GroBe und die Anlage dieses Pa- zum Jagdvergniigen dient.
radeisos lassen sich dem Bericht des Xeno-
phon keine Angaben entnehmen. Der Hinweis auf die Jagd, die Erwéhnung des
Flusses, der durch die Anlage flieB3t, sowie das Soldnerheer, das hier Quartier
nimmt, ldsst an ein nicht gerade kleines Territorium denken. Dort gab es wilde,
fiir die Jagd geeignete Tiere — zweifellos Rehe, Wildschweine und Léwen. Das ist
nur auf einem Gelédnde moglich, das sich liber mehrere Kilometer erstreckt und

transformatio;
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das Dickicht einer ungestorten Naturlandschaft aufweist. Von der Umwelt abge-
riegelt wurde es zweifellos durch einen kiinstlich geschaffenen, dicht bepflanzten
Wall und Zaune, die das Entkommen der Tiere verhindern.

Antike Quellen aus dem Zweistromland lassen erkennen, dass es sich bei dem
abgegrenzten Jagdrevier um eine alte, mit dem Konigtum verbundene Einrich-
tung handelt. So berichtet der assyrische Herrscher Adad-Nirari II. (um 900 v.

Chr.) von seinem Jagdgliick auf

Antike Quellen aus dem Zweistromland lassen erkennen, dass einer eigens dazu unternom-
es sich bei dem abgegrenzten Jagdrevier um eine alte, mit dem menen Expedition. Nicht alle

Koénigtum verbundene Einrichtung handelit.

Tiere, derer er habhaft wurde,

hat er erlegt; viele hat er gefan-
gen genommen und — zweifellos in Kéifigen — nach Assur gebracht, der Haupt-
stadt seines Reichs. In einer Prunkinschrift berichtet der Herrscher, es habe sich
um ,,.Lowen, Wildstiere, Elefanten, Hirsche, Steinbocke, Wildesel, Gazellen und
StrauBe* gehandelt.” Untergebracht wurden sie in Tiergehegen der Stadt Assur
und sicherlich auch in einem Jagdrevier von der Art des Paradeisos.

Erwdhnen wir noch den Sinn des Jagdvergniigens: Die Herrscher von Assyrien
und Babylonien fiihlten sich nicht nur als Herren ihrer Landsleute und unterwor-
fener Volker, sondern auch als Herren iiber die Natur. In der Bibel klingt diese
Idee beim Propheten Jeremia an. Gott habe, sagt der Prophet, ,,selbst die Tiere des
Feldes* dem babylonischen Konig dienstbar gemacht (Jer 27,6).

Wer der Jagdkunst fernsteht, mag wenig von dem Reiz
spiiren, der vom Paradies als Jagdrevier ausgeht. Das ist
zweifellos anders beim antiken Lustgarten.

Wer der Jagdkunst fernsteht, mag we-
nig von dem Reiz spiiren, der vom
Paradies als Jagdrevier ausgeht. Das ist

2 Hecker, TUAT.NF 2, 65.

zweifellos anders beim antiken Lust-
garten.

Das Garten-Paradies eines griechischen Liebesromans

Um 200 n. Chr. — also sechs Jahrhunderte nach Xenophon — schrieb der Grieche
Longos den Liebesroman Daphnis und Chloé. Der Junge Daphnis und das Méad-
chen Chloé€ stammen beide aus derselben Stadt auf der Insel Lesbos. Als Sauglin-
ge ausgesetzt, werden sie von Hirten aufgefunden und wachsen in verschiedenen
Hirtenfamilien auf. Als Kinder lernen sie sich beim Hiiten von Schafen und Zie-
gen kennen, verlieben sich und erleben allerlei Abenteuer. Zuletzt finden sie ihre
wahren Eltern und konnen heiraten.

Zu dem Landgut, fiir das Daphnis als Hirte arbeitet, gehort auch ein paradeisos,
in der deutschen Ubersetzung mit , Lustgarten” wiedergegeben (Daphnis und
Chloé, Buch 4). Der Garten wird ausfiihrlich beschrieben. Es handelt sich um
ein Stiick Land von etwa 190 x 126 m (nach modernen Begriffen: so grol3 wie
zwei Fussballfelder). In der Mitte erhebt sich ein kleiner Dionysostempel mit
Altar, umfasst wird das Geldnde von einer Mauer und einem Wald von Platanen,

transformatio; 2023—Heft 1
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Pinien und Zypressen, weiter innen wechseln sich sorgsam gepflegte und
vom Girtner bewésserte Blumenbeete und Rosenhecken mit Weinstocken
und fruchttragenden Biumen ab, die Apfel, Birnen, Granatipfel, Oliven
und Feigen liefern. Das Gartengeldnde liegt so hoch, dass es auch als
Aussichtsplattform dient: ,,Von hier hatte man die freie Aussicht auf die
Ebene und man konnte die weidenden Tiere sehen. Man hatte die Aus-
sicht aufs Meer und sah die voriibersegelnden Schiffe — so dass auch
dies ein Teil der Pracht dieses Paradieses war. Und dann wird noch ge-
sagt, dass die ganze Anlage ,,koniglichen Gérten* glich.

Eine solche Gartenanlage bedarf der Pflege. Dafiir zusténdig ist der Sklave
Lamon, der fiir seinen in der Stadt lebenden Herrn das Gehoft leitet, zu dem
das Paradies gehort: ,,Den schonen Lustgarten pflegte Lamon, indem er die
diirren Aste ausschnitt und die Reben aufband. Den Dionysos bekrinzte er —
gemeint ist eine Statue des Gottes —,,den Blumen fiihrte er Wasser zu. Denn eine
Quelle war hier, die Daphnis gefunden hatte. Nur fiir die Blumen floss die Quelle;
genannt wurde sie die Quelle des Daphnis.* Géarten verschlingen Wasser. Lamons
Pflege ist notig, um den Inspektionsbesuch vorzubereiten, den der Besitzer an-
gekiindigt hat. Er soll sein Paradies in bestem Zustand vorfinden.

Das Paradies des Longos ist also ganz anders als das des Xenophon. Der General
beschreibt einen Wald, der zwar von der tibrigen Landschaft durch einen Wall
abgetrennt ist, aber seine Wildheit und seine Tiere behalten hat. Von Wildheit ist
im Paradies des Longos nichts {ibriggeblieben. Hier ist alles auf Ordnung und
Augenlust angelegt.

Wie das Jagdparadies des Xenophon steht auch der Nobelgarten des Romans in
einer lang zuriickreichenden Tradition. Was sich um 200 n. Chr. ein reicher Stad-
ter leisten konnte, konnten sich Jahrhunderte frither im alten Zweistromland nur
Konige leisten. Sie verbanden ihre Paldste gerne mit grofen Baum- und Garten-
anlagen; diese wurden mit heimischen und, als Luxuszugabe, auch exotischen
Pflanzen ausgestattet, von ausgebilde-
Von Wildheit ist im Paradies des Longos nichts tbrigge- ten Gértnern gewartet und gepflegt und
blieben. Hier ist alles auf Ordnung und Augenlust ange- mit hoch entwickelter Bewidsserungs-
legt. technik versehen. Die in der Antike be-
rithmteste mit einem Palast verbundene
Gartenanlage waren die ,,hdngenden Gérten” von Babylon — Gérten, die, terras-
senformig angelegt, in eine Palastarchitektur eingebunden waren. Das Wunder-
werk befand sich allerdings nicht, wie die Tradition meint, in Babylon, sondern in
Ninive und wurde dort um 700 v. Chr. errichtet (und 612 v. Chr. mit der gesamten
Stadt zerstort).?

Um das Jahr 250 v. Chr. wurde das biblische Buch Genesis aus dem Hebréischen
ins Griechische iibersetzt. Den Ubersetzern schwebte zweifellos ein Paradies wie
das des Longos vor, als sie schrieben: ,,Und Gott der Herr pflanzte einen para-

3 Dalley, Mystery, 8.
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Um das Jahr 250 v. Chr. wurde das biblische Buch Gene-
sis aus dem Hebraischen ins Griechische libersetzt. Den
Ubersetzern schwebte zweifellos ein Paradies wie das

des Longos vor.

Vier Gemeinsamkeiten zwischen dem Garten des Lon-
gos und dem Garten der Bibel lassen sich ausmachen: In
beiden Anlagen befinden sich fruchttragende Baume; in
beiden gibt es eine Quelle; beide bediirfen gartnerischer
Pflege; beide gehdéren einem auswartigen Eigentiimer,
der gelegentlich zu Besuch kommt. In der biblischen Er-
zahlung ist Gott der Besitzer.

Bernhard Lang—Jagdrevier, Lustgarten und idyllische Landschaft

deisos in Eden nach Osten hin, und er setzte dorthin den Menschen, den er ge-
formt hatte. [...] Und Gott der Herr nahm den Menschen, den er geformt hatte,
und setzte ihn in den paradeisos, damit
er ihn bearbeite und bewache.” (Gen
2,8.15, nach der griechischen Bibel).
Vier Gemeinsamkeiten zwischen dem
Garten des Longos und dem Garten der
Bibel lassen sich ausmachen: In beiden
Anlagen befinden sich fruchttragende Béume; in beiden gibt es eine Quelle; beide
bediirfen girtnerischer Pflege; beide gehoren einem auswirtigen Eigentliimer, der
gelegentlich zu Besuch kommt. In der biblischen Erzéhlung ist Gott der Besitzer.

Mit dem Nobelgarten eines Stidters, vielleicht des reichsten Mannes der Insel
Lesbos, sind wir dem heute populdren Begriff des Paradieses schon nihergekom-
men. Doch es fehlt noch eine weitere Gestalt des Paradieses — das den Lebenden
entzogene und nur den seligen Toten zugingliche Paradies im Jenseits. Von einem
solchen spricht Jesus. Dem mit ihm am Kreuz leidenden guten Schicher verheif3t
er: ,,Noch heute wirst du mit mir im Paradiese sein.” (Lk 23,43). Im Wortlaut der
lateinischen Bibel: Hodie mecum eris in paradiso. Wo liegt dieses Paradies, und
wie sieht es aus? Eine Vorstellung vermittelt uns Vergil.

Vergils Elysium - eine idyllische Landschaft in der Unter-
welt

Vergils Aeneiis, in den Jahren 29-19 v. Chr. entstanden und vielleicht der Hohe-
punkt der lateinischen Dichtung, handelt vom Schicksal des Aeneas. Der Prinz
aus Troja macht sich nach dem Unter-
gang seiner Vaterstadt auf die Reise
und erreicht in Italien sein Ziel. Be-
gleitet von einer Priesterin kann er am
Averner See (unweit von Neapel) die
Unterwelt betreten und dort seinen ver-
storbenen Vater besuchen. Der Vater
lebt in jenem angenehmsten, lichtvolls-
ten Teil der Unterwelt, fiir den Vergil
den Namen ,,Elysium® gebraucht. Nachdem Aeneas einen goldenen Zweig an das
Tor zum Elysium geheftet hat — ein von der Unterweltgottin Hekate gefordertes
Zeichen — kann er das Tor durchschreiten. Vor Aeneas und der Priesterin liegt eine
bukolische Landschaft:

Aeneas nahm den Zugang

Des Tors, besprengte sich mit lautrem Wasser

Und steckte vorn am Eingang fest den Zweig.

Erst als hiedurch die Weihung flr die Géttin [Proserpina]
Vollbracht war, kamen sie zum Ort der Freude,

Zu lieblich griinen Auen in dem Haine

[Des Paradieses], wo die Sel'gen weilen. (Aeneis VI, 635-639)

transformatio;
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In dieser Wiedergabe des lateinischen Textes ist das Wort ,,Paradies* verwendet.
Der Ubersetzer, der klassische Philologe Eduard Norden, verwendet es, ohne dass
es im lateinischen Text stlinde — weshalb es hier in Klammern gesetzt ist. Fiir
Norden legt sich das Wort Paradies nahe, ohne dass es weiterer Erklérung bedarf.

Da es Vergil mehr um die Bewohner des Elysiums geht als um die Beschreibung
der Landschaft, fallt deren Charakterisierung knapp aus: Es gibt weder Hauser
noch feste Adressen. Man lebt in schattigen Hainen, ergeht sich auf saftigen, von
Béchen getrankten Wiesen und ruht aus am moosbewachsenen Ufer von Fliissen.
Zum Tanzen und fiir sportliche Kémpfe gibt es sandige Plitze, fiir Pferde schone
Weiden. Mehr erfahren wir nicht. Was beschrieben wird, entspricht dem antiken
Topos des locus amoenus, des ,,lieblichen Orts* der antiken Dichtung, und tat-
sdchlich fehlt in Vergils Beschreibung das Wort amoenus nicht — amoena virecta,
die lieblich griinen Auen. Zum Stil bemerkt Norden: Viermal wird dasselbe ge-
sagt, jeweils mit anderen Worten — Ort der Freude, lieblich griine Auen, Hain des
Paradieses (wortlich: die Haine der Gliicklichen), Wohnsitz der Seligen.

In der bukolischen Dichtung der Romer ist der locus amoenus eine stille, idyl-

lische Friihlings- oder Sommerlandschaft. Niemand kann sich dem Reiz solcher

Landschaft entziehen. Sie bildet den Gegensatz zur geschiftigen, larmenden

Grof3stadt — zu Rom. Kultur und Natur treten einander gegeniiber, und, wenn man

kann, entscheidet man sich fiir die Natur, die sich am locus amoenus von ihrer

besten, menschenfreundlichsten Seite zeigt. Man ruht im Schatten aus, schaut den

Herden zu, spielt auf der Hirtenflote, genief3t das schone Wetter ... Der ,,Urtext™

der lateinischen locus-amoenus-Dichtung ist Vergils erste Ekloge: ,,Du, Tityrus,

liegst hier unter dem Dach der breitésti-

In der bukolischen Dichtung der Romer ist der locus amo-  gen Buche, libst auf der schlanken F16-

enus eine stille, idyllische Friuhlings- oder Sommerland- te das Lied der Muse des Waldes. [...]

schaft. Niemand kann sich dem Reiz solcher Landschaft Ein Gott hat uns hier Ruhe gewihrt.*

entziehen. Sie bildet den Gegensatz zur geschaftigen, lar- Der Gott, von dem Vergil hier spricht,

menden GroBstadt - zu Rom. ist der romische Herrscher Augustus.

Im Jahr 29 v. Chr. ldsst er das Tor des

Janustempels im Rom schlieBen — das Zeichen, dass im Romischen Reich Friede

herrscht. Nur auf der Grundlage politischen Friedens kann sich die bukolische
Stimmung voll entfalten.

Obwohl wir (wie Eduard Norden) spontan bereit sind, die idyllische Land-
schaft als Paradies zu bezeichnen, entfernen wir uns damit von der ur-
spriinglichen Wortbedeutung. Der /ocus amoenus mag sich zwar von
der weiteren Umgebung abheben, doch Zaun, Wall oder Mauer gren-
zen ihn nicht ab. Das bukolische Paradies hat keine Grenzen.

Paradiese und Goétter
Keines der drei vorgestellten Paradiese ist leer und gottlos. Jedes
Paradies hat eine mehr oder weniger deutliche religiose Seite. Das
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Waldgebiet mit Fluss und wilden Tieren gehort dem Konig oder, wie in unserem
Beispiel, dem persischen Satrapen. Dieser iibt in gottlichem Auftrag die Herr-
schaft iiber die Natur aus, insbesondere iiber die Tiere. Der iibersichtlich angeleg-
te Garten mit fruchttragenden Bdumen und bunten Beeten hat in einem Tempel

seinen Mittelpunkt: Hier herrscht Dio-

Keines der drei vorgestellten Paradiese ist leer und gott- nysos, vom Gértner mit einem Kranz

los. Jedes Paradies hat eine mehr oder weniger deutliche geschmiickt. Fiir den griechischen Men-

religiose Seite.

schen verkorpert er die zeugende Kraft

der Erde, die Kraft des vegetativen Le-
bens. Wenn in der malerischen Landschaft die Hirtenflote erklingt, dann wird der
Muse des Waldes gedacht — gemeint ist Euterpe, die dem Hirtenleben Poesie ver-
lethende Muse des Flotenspiels. Auch ist die Ruhe, die von einer solchen Land-
schaft ausgeht, auf einen friedensstiftenden gottlichen Konig angewiesen. Von
jedem der drei vorgestellten antiken Paradiese geht ein Reiz aus, der auch auf
heutige Menschen wirkt. Paradiese sind Orte der Sehnsucht, nicht zuletzt, weil
man dort die Nihe der Gétter zu spiiren glaubt.
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Garten ist spezifischer Kulturraum, der dadurch entsteht,
dass der Mensch einen Raum von der wilden Natur ab-
grenzt und formell als Schutz-, Kultur- und Freiheitsraum

errichtet.

1 Vgl. Gothein, Geschichte der Gartenkunst, Bd.
1, 3; Steinmetz, Paradies im Quadrat 370-372.

2 Zum Begriff Paradies: Galter / Képpel,
Paradeisos, 306f. Zu den jeweiligen Garten siehe
Gothein, Geschichte der Gartenkunst, 11-25 fiir
Agypten; 27-51 fur den Nahen Osten; 53-83 fiir
Griechenland.
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Garten — ein Spiritualititsraum
Mit vergegenstédndlichendem Blick betrachtet ist man mit einem Garten schnell
fertig: ein Garten ist ein Garten ist ein Garten. In phdnomenologischer Perspekti-
ve zeigt sich der Garten hingegen als moglicher Spiritualitidtsraum. Und um die-
sen zu Gesicht zu bekommen, ist es angeraten, zunichst den Gegensatz zwischen
Natur- und Kulturraum zu reflektieren.

Selbstverstindlich ist auch der Naturraum strukturiert: Berge, Fliisse, Seen,
Wiisten etc. Wo aber der Mensch als Mensch auftritt, da hilt eine neue Art der
Raumgliederung Einzug. Menschen markieren Réume, hegen sie ein und riis-
ten die Gehege durch Zaun oder Mauer
auf. Hinter dieser beinahe reflexartigen
Grenzzichung steht das urspriingliche
Bediirfnis des Menschen, durch Grenz-
ziehung einen umfriedeten Identitéts-,
Schutz- und Intimititsraum zur errich-
ten. Dieses anthropologische Datum kann man auch etymologisch erhellen. Das
deutsche Wort Garten ist indogermanischen Ursprungs und lésst sich auf ghordho
zuriickfiihren, mit der Bedeutung ,,ein durch Flechtwerk eingehegter Raum®.

Auf dem Hintergrund dieser Uberlegungen darf man eine Definition wagen:
Garten ist spezifischer Kulturraum, der dadurch entsteht, dass der Mensch einen
Raum von der wilden Natur abgrenzt und formell als Schutz-, Kultur- und Frei-
heitsraum errichtet. Zwar leisten auch die phanomenologisch spéteren Kulturriu-
me Héuser, Siedlungen und Stadte eine derartige Distinktion, aber sie {ibererfiil-
len diese zugleich. Sie sperren die Naturwelt groftenteils aus und den Menschen
in betrdchtlichem MaBe in seine Kulturwelt ein. Der Charme des Gartens liegt
hingegen in seiner bleibenden Naturnéhe, im Umstand, dass er nicht per se eine
Gegenwelt darstellt.!

Garten kann indes mehr als Oberflichenkultur, so zumindest eine weitverbreite
Erfahrung: Das persische Wort pairidaeza, das liber das griechische paradeisos
im deutschen Paradies fortlebt, bringt zur Sprache, dass ein Garten zwar zu-
néichst ein vom Menschen errichteter Raum ist, in dem dieser seiner eigenen Frei-
heit begegnet, dann dieser Garten aber auch zum Paradiesgarten werden kann,
wenn in ihm das Géttliche erscheint. Gewiss kann sich das Géttliche im gesamten
Kosmos manifestieren, aber in der Form der kosmischen Omniprésenz bleibt es
fiir den Menschen schwer fasslich. Bescheidender und menschgemaéfer ist die
Offenbarung der Transzendenz des Himmels in der Immanenz des Gartens. Dass
Girten derartige Spiritualititsriume sein kdnnen, bezeugen alle alten Kulturen,
Volker und Religionen.? Die Auffassung, ein Garten sei Spiritualitdtsraum, ist
aber keineswegs nur historisches Faktum. Wer heutige Gartenkultur mit geschérf-
tem Auge betrachtet, entdeckt nach wie vor religionswissenschaftlich spannen-
de Spiritualitatsfacetten. Mit diesem Votum fiir ,,Gartenspiritualitdt® soll freilich
keiner von aufen herangetragenen (Uber-)Theologisierung des Gartens das Wort
geredet werden. Nicht jeder Garten kann und soll als Spiritualitidtsraum gelesen
werden; und auch wo ein Garten als Spiritualitidtsraum lesbar ist, da ist mitge-
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beleuchtet bei von Trotha, Garten Kunst.

4 Siehe Gothein, Geschichte der Gartenkunst 1,
177-215, hier besonders 182-184.

5 Vgl. Steinmetz, Paradies im Quadrat, 372-375.
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meint, dass ein Garten gerade auch den Ausfall von Spiritualitit anzeigen kann.
Der folgende Beitrag lddt nun zum kurzen Rundgang durch einige prominente
Gartenrdume ein: den hortus conclusus des Mittelalters, den giardino segreto der
Renaissance, den theatrum mundi des Barocks, den poetischen Garten der Ro-
mantik®, um tiber den Kleingarten zum heutigen urban and guerilla gardening
einzubiegen.

Mittelalterlicher Klostergarten — Heilsgeschichte in Griin
Unter Klostergarten versteht man zunichst die Gartenanlage eines Klosters nach
Vorbild romischer Landvillen mit spiteren Weiterentwicklungen und Variationen.
Zu den Klostergérten zwischen dem 9. Jahrhundert und Ausgang des Mittelalters
liegen nur spérliche Informationen und Befunde vor, was die Rekonstruktion an-
spruchsvoll macht. Wenn wir uns in die wichtigsten Zeugnisse gut einarbeiten,
entsteht aber doch ein lebendiges Bild:

* Eine klosterliche Gartenanlage umfasst bis zu fiinf Teilgarten. Wéahrend klei-
ne Kloster auch mit weniger Einheiten auskamen, besa3en grofle Abteien ei-
nen kleinen Nutzgarten flir den tdglichen Kiichenbedarf, Apothekergarten fiir
medizinische Bedarfe, Baumgarten mit Nutzgeholzen, einen gro3en Nutzgar-
ten fiir Pflanzen, die zur Lagerung bestimmt waren, und bisweilen auch einen
Lustgarten mit Rasenanlagen und Ziergewichsen.

* Die Garten hatten einen rechteckigen Grundriss mit zentralem Achsenkreuz,
das den Garten in Viertel teilte. Die Flachen wurden durch Beete gegliedert,
die mit Flechtwerk umgeben waren.

e Klosterverbiande bildeten internationale Netzwerke, innerhalb derer es zum
Austausch von Samen und Setzlingen kam, was zum internationalen Pflan-
zentransfer beitrug.*

Im mittelalterlichen Klostergarten werden mannigfache, gleichwohl auf eine Mit-
te hin konvergierende spirituelle Motive und Leitideen sichtbar:

Der mikrokosmische Klostergarten bildet durch zahlreiche Beziige die makrokos-
mische Schopfung ab — als Paradies-im-Quadrat: Der Garten besitzt ein Achsen-
kreuz, das den Garten in Viertel teilt, als Symbol der vier Himmelsrichtungen und
vier Elemente, aus denen der Kosmos aufgebaut ist. Der Mittelpunkt des Gartens
bildet den Nabel der Welt ab. Die Baume des Gartens sind Abbilder der Paradies-
baume; die Rhythmen des Gartens wie Tage, Wochen, Monate und Jahreszeiten
sind resonant auf die kosmischen Rhythmen der Planeten und Sterne.’

Der Klostergarten ist, zweitens, soteriologisch bedeutsam: Aus christlicher Per-
spektive ist die Welt durch den Siindenfall gebrochen und ein Stiick weit heillos.
Erst wo Gott in der Welt wirklich ankommt, resultiert ein Paradies auf Erden als
Heilsraum. Fiir den christlichen Glauben wurde Gott in Jesus von Nazareth als
Sohn der Maria geboren. In einer spannenden Schriftdeutung hat man eine Text-
stelle des alttestamentlichen Hohelieds auf Maria bezogen: ,,Ein verschlossener
Garten ist meine Schwester und Braut, ein verschlossener Garten und versiegelter
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Quell* (HId 4,12). GeméaB der allegorischen Schriftdeutung ist der hortus con-
clusus also Maria, die Gott in Jesus Christus geboren hat, der durch Tod und
Auferstehung das Paradies wieder zugénglich gemacht hat. Sichtbarer Ausdruck

des hortus conclusus ist aber auch der

Im Klostergarten kann man Heilsgeschichte nicht nur an- Klostergarten, aullerhalb dessen sich
schauen, sondern sich durch Gartenarbeit an der Wieder- die heillose Wildnis befindet.® Die ei-
errichtung des Paradieses mitbeteiligen. gentliche Pointe liegt dabei nicht auf

6 Siehe Aben / de Wit, The Enclosed Garden.

der Bild- sondern auf der Handlungs-
ebene: Im Klostergarten kann man Heilsgeschichte nicht nur anschauen, sondern
sich durch Gartenarbeit an der Wiedererrichtung des Paradieses mitbeteiligen.

Der Garten trégt schlielich eschatologische Konnotationen: In Jesus ist die Welt
vorauserlost und der gute Ausgang der Weltgeschichte vorweggenommen. Der
Vegetationsrhythmus mit Bliite, Fruchtreife, Winterruhe und erneutem Erblithen
ist daher Sinnbild des eigenen Sterbens und Auferstehens, wodurch verstdndlich
wird, dass der klosterliche Baumgarten oft als Klosterfriedhof genutzt wurde. Mit
eschatologischer Logik schaute man zudem auf einzelne Pflanzen. Krauter mit
heidnischen oder sdkularen Namen bekamen Heiligennamen: Georgenkraut statt
Baldrian, Johanniskraut anstelle von Hartheu, Rupertskraut statt Storchenschna-
bel.

Zusammenfassend konnte man also die Gartenspiritualitit des mittelalterlichen
Klostergartens auf die Formel bringen, sie sei Heilsgeschichte in Griin zum Mit-
arbeiten.

Italienischer Renaissancegarten —

Schaffung eines dritten Raums

Beim Besuch eines Renaissance-Gartens, eines Typus, der in [talien entstand und
dann in Deutschland, Frankreich oder England rezipiert wurde, spiirt man sofort
einen eigenen Geist, um nicht zu sagen Spiritualitit. Diese Erfahrung, zusammen
mit einer Sichtung des historischen Materials, das auf uns gekommen ist, fiihrt zu
folgendem Bild:

Zunéachst zeigt sich eine gegeniiber dem Mittelalter gesteigerte Geometrisierung
auf allen Ebenen: Der von Begrenzungsmauern umgebene Makroraum wird
durch Achsen, Alleen, Wege, Kanile etc. geometrisch gegliedert. Der Mesoraum
erfahrt durch geometrische Grundformen wie Quadrate, Rechtecke, Kreise etc.
eine intensive Durchgestaltung und erlangt durch Galerien, Eckpavillons, Grot-
ten, Rabatten, Hecken, Alleen und Figurenschmuck Akzente. Der Mikroraum
weist schlieBlich innovative geometrisch-ornamentale Bepflanzungsformen auf.
Renaissancegirten wurden zwar auch bei Stadtvillen angelegt; eine gewisse Ma-
ximalform des Typus zeigt sich aber bei den Gérten von Landvillen in Hanglagen,
wodurch sich Gartenplanern neue Moglichkeiten boten: Terrassierung, Perspekti-
ve und Einbringung von Wasserspielen.
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Besonders ins Auge stechen Zuwichse im Pflanzenrepertoire: Nach dem Fall
von Konstantinopel 1553 erreichten bunt-groblumige Zwiebelgewiachse Europa
vom Osten her; zur gleichen Zeit setzte auch der kontinuierliche Zustrom von
Pflanzen aus der Neuen Welt ein.’

Ahnlich verschlungen wie die Muster eines Knoten-Parterres sind die Leitmo-
tive des Renaissancegartens: Auf der Zeit-Ebene ist zunéchst festzuhalten, dass
der Renaissancegarten Riickbesinnung auf Formen und Werte der Antike war,
weswegen man sich an Vitruv und Ovid orientierte oder sich von realen romi-
schen Gérten inspirieren lie. Beim Blick in die Bibel der damaligen Garten-
kunst, dem 1499 erschienene Roman Hypnerotomachia Poliphili von Francesco
Colonna® wird freilich klar, dass ein Renaissancegarten auch futuristisch-visionér
gemeint war. Auf der Ebene der Wechselbeziehung von Immanenz und Trans-
zendenz vertraute man ganz auf die vermittelnde Macht der Geometrie und kos-
mischer Ordnungsstrukturen wie Proportion und Symmetrie. Auf der Ebene der
AuBenraum-Innenraum-Beziehung erreichte man eine innovative Losung durch
die Spiegelung der Formen der Villa in den Garten und der Formen des Gartens
in die Villa.

Hinter diesen Leitmotiven ldsst sich eine besondere Gartenspiritualitit ausma-
chen: Wie der mittelalterliche Klostergarten war auch der Renaissancegarten ein
paradiso terrestre. Insbesondere die ethische Konnotation, die Befreiung des
Geistes und der Seele von niederen Trieben, stand in Kontinuitdt zum Mittel-
alter. Die bewusste Inszenierung einer Landlichkeit im Sinne eines Gegenent-
wurfs zur Geschiftigkeit der Stadt war hingegen ein Novum. Der Friihkapitalis-
mus hatte die Stadte im 15. Jahrhundert in einem solchen AusmaB ergriffen, dass
man sich den Garten als refugium vor der Stadt erschuf — als Entfaltungsraum,
in dem man verweilen, lesen, lieben, kommunizieren, sich kiinstlerisch betéti-
gen, philosophieren und erholen konnte. Es geht beim Renaissancegarten also
weniger um eine Vorstellung vom Paradies-an-sich als vielmehr um eine Vorstel-
lung vom Menschen-im-Paradies. Der Spiritualitidtsraum Garten der Renaissance
funktioniert dabei dialektisch: Wo sich Kunst und Natur aneinander profilieren
und gegenseitig imitieren, dort 6ffnet sich ein dritter Raum, der Freiheitsraum der
Kunst-Natur als Natur-Kunst.’

Zusammenfassend konnte man die Gartenspiritualitét des Renaissancegartens auf
die Formel bringen, sie ziele auf eine dialektische Schaffung eines dritten Raumes
in-iiber dem Natur-Kultur-Gegensatz.

Franz6sischer Barockgarten — Dramatisierung des dritten
Raumes

Der Barockgarten ist eine Weiterentwicklung des Renaissancegartens unter ver-
dnderten Bedingungen: Expansionsdrang, Technisierung, Rationalisierung und
Okonomisierung. Der Grundzug eines Barockgartens lisst sich durch seine Gar-
tenbauelemente veranschaulichen:
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* Barockgarten meint ein gestalterisches Ganzes (Schlosspark, Schloss, Ne-
bengebiude) — der Leitidee der Ubersichtlichkeit verpflichtet, mit klar konzi-
pierten Sichtachsen, Kompartimenten und Wegen.

e Vor der Gartenfassade des Schlosses befindet sich das Parterre, ein Verbund
terrassenartiger Flachen, die fiir die Draufsicht aus der Beletage komponiert
wird, mit ornamentalen Rasenteppichen, Blumenrabatten und Flachen.

e Auf beiden Seiten der Hauptachse des Gartens befinden sich symmetrisch
aufgebaute Boskette — Flachen mit niederwaldartigen Kunsthecken, die Bin-
nenflachen und Binnenrdume formen und so den Innenraum des Schlosses im
AuBenraum widerspiegeln.

* Die Boskette gehen in weitldufige Wald- und Parkbereiche iiber, die sich am
Horizont spielerisch in der Ferne verlieren. Der eigentliche Wald fungiert als
Jagdgebiet der Hofgesellschatft.

* Die Gartenflachen insgesamt, besonders das Parterre und die Boskette, erfah-
ren eine architektonische Dramatisierung — durch Treppenanlagen, Kanile,
Grotten, Springbrunnen, Wasserspiele und ein ausgefeiltes, antikes und/oder
exotisches Dekorationsprogramm.'?

Hinter einem offenkundigen Beherrschungswillen und gewissem amusement
dieser Gérten lassen sich aber auch spirituelle Motive ausmachen. Der Barock
liebt das Konzept des theatrum mundi, das theologische Dignitit hat: Die Welt-
geschichte ist — als Heilsgeschichte — gottlich fundiertes Welttheater. Gott Vater
ist der Autor des kosmischen Weltenstiicks, das gespielt wird; Jesus Christus der
perfekte Schauspieler, an dem alle anderen ihre Rollen auszurichten haben; der
Heilige Geist ist schlielich der Regisseur, der die Inszenierung zusammenhaélt
und den guten Ausgang des Theaterstiicks garantiert.!! Diese Metapher eines tran-
szendentalen Welttheaters ldsst sich nun auch auf den absolutistischen Staat mit
Souverdn und Staatsraison, den Hof mit seinem theatralischen Zeremoniell oder
Theater-, Oper- und Musikauffithrungen, sowie auf den Garten anwenden. Sie
sind hierarchisierte Dramatisierung des dritten Raums — gepriagt von Deklamation
bzw. Evokation und Modulierung von Emotionen. Die Theodramatik ist freilich,
radikal gedacht, eine offene Frage, denn dass hinter dem Welttheater tatsidchlich
Gott steht, kann man nicht mit letzter Gewissheit beweisen. Man kann die Letzt-
begriindung abweisen oder aber mit Blaise Pascal auf Gott wetten und sich da-
durch einen Vorsprung verschaffen. Fiir die konkrete Gartengestaltung stellte sich
die Gottesfrage kaum, denn die griechisch-romischen Gétterstatuen der Garten-
inszenierung waren entmythologisiertes decorum.

Englischer Garten - schépferische Verséhnung durch
Imagination

Der sogenannte englische Landschaftsgarten hat sich im England ab dem 18. Jahr-
hundert entwickelt. Durch intensive Beweidung und friithe Industrialisierung be-
stand ein besonderes Bediirfnis nach alternativen Gartenerfahrungen. Stilprégend
wurde, dass man in England von jeher Frankreich in Teilbereichen bewunderte
aber zugleich nach Alternativen zum franzosischen Weg suchte, also im bewuss-
ten Kontrast zum dominierenden formalen Barockgarten franzdsischer Pragung
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den informal garden bevorzugte. Die erste Generation englischer Landschaftsar-
chitekten versuchte einen Neuansatz, indem sie sich Andrea Palladio zum Vorbild
nahmen. In der Hochbliite des Englischen Gartens ab 1750 kamen weitere Ein-
fliisse hinzu, etwa die Gartenkunst Chinas oder die Wiederentdeckung und Neu-
bewertung der Gotik. Endergebnis derartiger Innovationen war das Gartenkon-
zept eines ,,begehbaren Landschaftsgeméldes®. Der Englische Garten blieb keine
rein englische Angelegenheit. Seine Asthetik war international anschlussfihig
und fand in Frankreich schnell Anklang. Beispiele fiir deutsche Interpretationen
sind der von Friedrich Ludwig Sckell gestaltete Englische Garten in Miinchen
oder die landschaftsarchitektonischen Entwiirfe des Hermann von Piickler-Mus-
kau.'?

Wenn man einen Englischen Garten erkundet, stechen folgende Strukturmerk-

male ins Auge:

e Jeder Garten ist gegeniiber seiner Umwelt abgesetzt. Typisch fiir den engli-
schen Landschaftsgarten ist es, diese Grenze kiinstlerisch zurtickzunehmen,
damit der Garten optisch stufenlos in die Landschaft ibergehen kann. Stérks-
tes Mittel dazu ist der Ha-Ha, ein Graben, der den Garten von der angrenzen-
den Landschaft wirksam trennt, aber aus der Distanz unsichtbar bleibt.

e Der Binnenraum des Landschaftsgartens wird auf eine neue Weise anti-geo-
metrisch gestaltet; anstelle der geraden Linie schlingelnde Wege, Ellipsen,
Wellen, Kurven, Spiralen und Windungen. Gartenmodule werden wie zu-
fallig in die Anlage gesetzt. Das Relief wird durch organische Hebung und
Senkung modelliert.

e Der Landschaftsgarten wird, wie schon der Renaissance- und Barockgarten,
mit architektonischem Zubehor angereichert, jetzt mit einer dezidiert maleri-
schen Absicht als pittoreske Horizont-Akzente. '

Diese Strukturmerkmale des Landschaftsgartens lassen sich wiederum als As-
pekte einer besonderen Spiritualitit lesen: Die Epoche der Aufkldrung und In-
dustrialisierung hat die symbolische Auseinandersetzung mit der Wirklichkeit fiir

ungiiltig erklart, was in der Romantik

Das Projekt einer kreativen Spiritualisierung der Natur kritisch gesehen wurde. Sie liest den
lasst sich gerade in der Gartenkunst fiir Gartenbesucher Modernisierungsprozess neu: Die ur-

erfahrbar machen.

12 Siehe von Bulttlar, Landschaftsgarten, 363-412;
zur deutschen Rezeption 391-412.

13 Vgl. Siegmund, Der Landschaftsgarten als
Gegenwelt.

14 Vgl. Kéchy, Romantische Naturphilosophie.

spriingliche Einheit von Gott und Na-

tur differenziert sich in der Geschichte
zwar zunehmend aus; die daraus resultierende Trennung von Gott und Natur ten-
diert aber von sich aus in Richtung einer Versohnung und Wiederherstellung der
Einheit. Mittel dazu ist eine Poesie, die alle Sinne anspricht und das Geheimnis,
Fantastische und Gefiihlvolle rehabilitiert. Organ der Poesie ist die Imagination,
welche die Welt nicht nachbildet, sondern im Vorgang der Wahrnehmung schop-
ferisch mitgestaltet und so eine Spiritualisierung der Natur leistet. Das Projekt
einer kreativen Spiritualisierung der Natur ldsst sich gerade in der Gartenkunst
fiir Gartenbesucher erfahrbar machen.'

Diese spirituell-schopferische Versohnung konnte auf vielfache Weise fruchtbar
werden: Man hat den Englischen Landschaftsgarten richtungsweisend zu regel-
rechten garden cities weiterentwickelt. Zahlreiche Englische Gérten fungierten
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als Volksgirten, in denen das Volk lustwandeln konnte. Die radikalste Konse-
quenz einer romantischen Perspektive auf den Garten war hingegen die Infrage-
stellung des Gartens iiberhaupt, als Entfremdung, und die Bevorzugung der vom
Menschen ungestalteten Natur als dem eigentlichen Paradies.

Deutscher Kleingarten - innerweltliches Paradies

der kleinen Leute

Das 19. Jahrhundert, das Jahrhundert der Industrialisierung, warf spezifische
soziale und stddtebauliche Probleme auf: Verschirft durch ein sprunghaftes Be-
volkerungswachstum und eine massive Wohnraumverdichtung lebte der grofite
Teil der Bevolkerung im urbanen Raum ohne Gartenzugang. Sozial schwache
Menschen hatten damit keine Gelegenheit, Nutzpflanzen fiir die Lebensmittel-
versorgung zu kultivieren. Und auch die Gartensehnsucht der einfachen Leute
lieB sich durch einen Sonntagsspaziergang im Griinen oder einen gelegentlichen
Besuch des offentlichen Parks nicht stillen. Seit dem Beginn des 19. Jahrhunderts
entwickelten sich daher Gartenprojekte, die sich aus sozialcaritativen oder ge-
sundheitspadagogischen Motiven speisten, wie durch Beispiele aus Deutschland
gezeigt werden soll:

Auf der einen Seite stehen soziale Initiativen von Landesherren, Groflindustriel-
len, Gonnern, Institutionen etc., die ab 1800 zunehmend Gartenparzellen zur Le-
bensmittelversorgung armer Bevolkerungsschichten bereitstellten, so besonders
in Berlin. Stellvertretend fiir gesundheitspadagogisch ausgerichtete Gartenpro-
jekte seien die Schrebergirten angefiihrt. Der Leipziger Orthopdde Moritz Schre-
ber initiierte eine Gesundheitsbewegung; der Leipziger Lehrer Heinrich Karl Ge-
sell erkannte um 1865, dass hierzu auch Gérten notwendig waren. Die Initiative
machte Schule und wurde deutschlandweit rezipiert. Derartige Kleingértenanla-
gen haben einen klaren Strukturaufbau:

e Ein Verein mit Statuten und Gartenordnung verwaltet eine Gartenanlage aus
offentlichem Besitz und verpachtet einzelnen Parzellen (meist um die 400 m?)
an Mitglieder.

»  Pichter besitzen, im Rahmen der Gartenordnung, eine gewisse Gestaltungs-
freiheit, aber in vielen Géirten kehren Strukturmerkmale wieder, die wir vom
mittelalterlichen Klostergarten her kennen und die im Rahmen von Bauern-
girten weitertradiert wurden: Paradies-im-Quadrat, Anbau von Obst und Ge-
miise sowie von Zierpflanzen, Kontrast von Beeten und Rasenflachen.

* Die Parzellen besitzen ein kleines Gebdude zur Autbewahrung der Garten-
geréte und um fiir begrenzte Zeit im Garten wohnen zu konnen. '

Der gerade umrissene Kleingarten als Teil einer Kleingartenkolonie verwirklicht
Leitmotive mit einer spirituell-weltanschaulichen Dimension: Der Kleingarten
greift die Grundpolaritit des Gartens, das Verhéltnis von Natur und Kultur, erneut
auf: Der urbane Kulturraum wird im 19. Jahrhundert unter den Vorzeichen von
Industrialisierung, Okonomisierung und Lebensraumverdichtung zunehmend le-
bensfeindlich. Insofern sind Kleingéarten ein biophiler Beitrag zur Durchgriinung
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16 Vgl. Leppert, Paradies mit Laube.
17 Siehe Miiller (Hg.), Urban Gardening.
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und Auflockerung der Stadt sowie Biotop- und Artenschutz. Die Renaturierung
des Kleingartens hat zudem einen 6konomischen Nutzen: Die Frucht der Arbeit
im Kleingarten kann einen wichtigen Beitrag zur Erndhrungsversorgung leisten,
wessen man sich besonders zu Kriegszeiten bewusstwurde. Diese Biophilie des
Kleingartens kann man als eine implizite Variante von ,,Schépfungsspiritualitit®
im 19. und 20. Jahrhundert auffassen.

Des Weiteren erbringt eine Kleingartenkolonie einen sozial- und gesundheitspéad-
agogischen Benefit, den man soteriologisch interpretieren darf: Kleingérten sind
Orte der Begegnung, der sinnvollen Freizeitbeschiftigung, der Stiftung von zwi-
schenmenschlichen Beziehungen iiber die Generationen und Nationalitdten hin-
weg. Auch der gesundheitspadagogische Beitrag des Kleingartens hat befreiende
Wirkung, denn er schenkt Erholung, Lebensqualitit sowie Stirkung der Stress-
kompetenz und Resilienz.'®

Man kann den Kleingarten als impliziten Spiritualitdtsraum lesen: schopfungs-
theologisch in seiner Biophilie, soteriologisch in seiner sozialen und therapeu-
tischen Dimension, vielleicht sogar ekklesiologisch in seiner Vereinsstruktur.
Allerdings kommt die Spiritualitdt dieses innerweltlichen Paradiesgartens wei-
testgehend ohne transzendentale Letztbegrindung oder eschatologische Dyna-
mik aus, die sich im 21. Jahrhundert aufbauen konnte, was abschlie3end nach-
gezeichnet sei.

Urban Gardening - Zukunftsfahigkeit und

prophetischer Protest

Unter Urban Gardening versteht man kleinrdumige gértnerische Flachennutzung
inmitten verdichteter Siedlungsgebiete. Urban Gardening hat in den gerade be-
sprochenen Kleingartenkolonien historische Vorldufer, setzt aber neue Akzente,
wie man beim Besuch von Urban-Gardening-Flachen sicht:

e Urban Gardening ist variantenreich: Gemeinschaftsgérten auf 6ffentlichem
oder privatem Grund, einfallsreiche Nutzung von Balkonen oder Dachter-
rassen, organisierte Sprossenzucht auf Wohnhausdichern, Einsatz mobiler
Beete oder Gartenmodule, die platziert werden, wo es rechtlich nicht sank-
tioniert wird, vertikale Garten an Hausmauern, Hangegérten an Seilen und
vieles mehr.

*  Wihrend sich die klassischen Kleingérten des 19. Jahrhunderts in der Peri-
pherie der Stidte befinden, hat das Urban Gardening im 20. und 21. Jahrhun-
dert die Tendenz, Kernzentren des urbanen Raums zu erobern.!”

Urban Gardening ereignet sich dabei in einem gewissen eschatologischen Hori-
zont: Phdnomene wie massives urbanes Bevdlkerungswachstum bei Reduktion
von Griinflichen; Klimawandel mit zahlreichen Folgen und Nebenfolgen; Migra-
tion groflere Menschengruppen vom Umland in urbanen Zentren etc., stehen fiir
globale Herausforderungen, die im Urban Gardening kreativ angegangen werden,
um sie zumindest im Kleinen zu entschérfen.
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Der 6konomische Benefit von Urban Gardening zeigt sich in Versorgungskrisen:
Die Bevolkerung von Stiddten wie Moskau oder Kiew erlebt regelméBig wirt-
schaftliche Engpésse, weswegen rund die Hélfte der Bevolkerung einen Teil ihrer
Nahrungsmittel selbst anbaut. Naturkatastrophen wie der Hurrikan Katrina von
2005 zeigen, wie verletzlich GroBstidte in der Lebensmittelversorgung und wie
nutzbringend innerstddtische Gartenflichen sind. Eng verbunden mit 6konomi-
schen Vorteilen ist der soziale Benefit: Im US-amerikanischen Kalifornien spielt
Urban Gardening bei der Identitétsstiftung und Integration lateinamerikanischer
Immigranten seit Jahrzehnten eine wichtige Rolle. Bei Wiener Neubauprojekten
wird Urban Gardening konsequent beriicksichtigt, um die soziale Kommunika-
tion innerhalb einer multiethischen Bewohnerschaft zu férdern. Angesichts der
Frage der Nachhaltigkeit und Zukunftsfahigkeit heutigen Wirtschaftens erhellt
unmittelbar, welchen Beitrag Urban Gardening fiir das Recycling kompostier-
barer Abfille, ortsnahe Versorgung und Reduzierung des CO -Ausstofes innehat.
Des Weiteren sorgt Urban Gardening fiir eine Verbesserung des Mikroklimas,
leistet einen Beitrag zur Artenvielfalt oder sensibilisiert fiir nachhaltig-zukunfts-
fahige Lebensstile.'®

Allerdings ist der urbane Raum ein Ort unterschiedlicher Interessen: Der pro-
fitorientierte Immobilienmarkt funktioniert nach einer vollig anderen Logik als
biophiles Urban Gardening. Fiir Urban Gardening ist daher vielerorts nicht viel
Platz. Im Kontext von Interessenskonflikten kann sich Urban Gardening unter
der Hand in ein Guerilla Gardening verwandeln — von span. guerrilla mit der
Bedeutung ,.kleiner Krieg™. Es meint das Bemiihen, mit Mitteln des politischen
Protests und zivilen Ungehorsams im 6ffentlichen Raum auch dann Gartenfla-
chen zu erzwingen, wenn sie nicht vorgesehen oder erwiinscht sind. Ein derarti-
ges Guerilla Gardening hat sich in den 1970er Jahren in New York City, London
und deutschen Stddten herausgebildet und in den Metropolen der westlichen Welt
verbreitet. Vielerorts stellt die eigenméchtige Errichtung von Gérten in Hoch-
hausschluchten oder Industriegebieten, auf Griinstreifen von Stralen oder Ab-
rissgrundstiicken zwar den Tatbestand einer Sachbeschiddigung dar, aber de facto
wird diese girtnerische Ubertretung strafrechtlich selten konsequent verfolgt,
sondern meist geduldet. Es existiert eine Bandbreite von ,,Kriegstaktiken®, die
Garten-Guerilleros anwenden:

*  Medienwirksam inszeniert war eine Aktion am 1. Mai 2000 in London: Glo-
balisierungskritiker und Umweltaktivisten eroberten mit Werkzeug, Erde und
Setzlingen bewaffnet die Rasenflache des Parliament Square, um sie eigen-
méichtig zu bepflanzen.

e Subtil und subversiv im Kleinen sind néchtliche ,,Uberraschungspﬂanzun—
gen; der Einsatz von ,,Samenbomben®, vom Fahrrad aus abgeworfen oder
beim Vorbeigehen fallengelassen, sowie das Auftragen von Moosmilch auf
Beton, einer Néhrlosung mit Moosen, die glinstigenfalls zu einer groBflachi-
gen Begriinung fiihrt.
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e Guerilla-Gardening will einerseits informieren, das hei3t Bewusstsein schaf-
fen, aber andererseits auch performative Akte setzen, das heiffit Bewohner
dazu anstiften, ihre Stadt mit eigenen Handen wieder in Besitz zu nehmen."

Die spirituelle Dimension, die dem Urban Gardening zukommt, ldsst sich wie
folgt bestimmen: Sie ist kreativer Ausdruck einer prophetischen Spiritualitit,
die auf Zukunftsfahigkeit fokussiert;

In spiritueller Hinsicht meint Garten: Offenbarung der sie ist Spielart einer eschatologischen

Transzendenz des Himmels in der Immanenz der Welt Spiritualitit, die sich um den Ausgang

durch die Transparenz eines Raumes, der als Mikrokos- der Weltgeschichte sorgt. In manchem
mos den Makrokosmos widerspiegelt und Natur mit Kul- kann sie sogar zelotische Obertone auf-

tur verséhnt.

19 Vgl. Richard Reynolds, Guerilla Gardening. Ein
botanisches Manifest. Mit groBem Handbuchteil
zu Taktik, Ausrtistung und Wahl der botanischen
Waffen, Berlin 2009 und Josie Jeffery, Mit
Samenbomben die Welt verandern. Fur Guerilla-
Gartner und alle, die es werden wollen, Stuttgart
2012.

weisen, etwa wenn Garten-Guerilleros

bessere Verhéltnisse ,herbeidrangen*
wollen. Alles in allem ist diese Form des Gértnerns aber pazifistisch — ein Weis-
heitskampf gegen eine Monokultur aus Profitgier, Technisierung und Entmensch-
lichung.

Epilog

Dieser Beitrag konnte keinen Gesamtiiberblick iiber die Spiritualitit des Gartens
bieten. Aber anhand von sechs Probebohrungen — im Klostergarten, Renaissance-
garten, Barockgarten, Englischen Garten, Kleingarten und Urban Gardening — hat
sich gezeigt, dass der Garten ein lohnender locus einer Theologie der Spirituali-
tit und der Religionswissenschaft darstellt. In spiritueller Hinsicht meint Garten:
Offenbarung der Transzendenz des Himmels in der Immanenz der Welt durch die
Transparenz eines Raumes, der als Mikrokosmos den Makrokosmos widerspie-
gelt und Natur mit Kultur verséhnt.
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Der Paradiesgarten im
Hohelied

Bleibt man auf der Bildebene des Hoheliedes, dann
bedeuten die engen Verkniipfungen der Gartenstellen
1im Hohelied mit den biblischen Paradiesvorstellun-

gen, dass man das verlorene Paradies durch die Liebe
wiederfinden kann.

Sr. M. Manuela Gachter OP

Lic. theol.,Studiendekanatsassistentin an der Theologischen Hochschule Chur
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Der Garten im Hohelied

Das Hohelied ist eine im Alten Testament einmalige Sammlung von Liebes-
lyrik. In dieser Lied- oder Gedichtsammlung ist auffallend oft von einem Gar-
ten die Rede und das Gedicht oder Lied, welches die Mitte der Schrift markiert
(Hld 4,12-5,1), ist eine ausfiihrliche Beschreibung eines Gartens. Dies zeigt, dass
der Garten fiir das Hohelied ein im wahrsten Sinne des Wortes zentrales Motiv ist.
Es bietet sich darum geradezu an, in dieser alttestamentlichen Schrift nach dem
Paradiesgarten zu suchen.

Vorerst stellt sich die Frage nach den Gartenbegriffen im Hohelied und wo diese

zu finden sind. HId 4,12.15-16; 5,1; 6,2 und 8,13 sprechen von einem gan, was

vorerst einfach einmal “Garten” bedeu-

Persische Gartenhaine, mit vielen exotischen Pflanzen tet. Zudem gibt es in HId 6,11 eine ga-
bestiickt, waren Teil der kdniglichen Propaganda. Sie nah, die feminine Form von gan. Der
symbolisierten den durch das Ubel verlorenen idealen Unterschied zwischen gan und ganah
Urzustand, der durch die Kénige wiederhergestellt wer- wird aus den Worterbiichern nicht ganz
den solite. klar. Udo Riitersworden stellte jedoch
fest, dass mit gan im Alten Testament

meist der Garten Gottes, also der Garten Eden oder ein koniglicher Garten ge-
meint ist. Zudem wird gan als ,,Sinnbild fiir eine gesteigerte Lebensqualitat
verwendet, wie dies auch bei der Verwendung im Hohelied der Fall ist.
Demnach ist mit gan ein Lustgarten oder Park gemeint.! Die feminine
Form ganah findet man viel seltener im Alten Testament. Oft be-
zeichnet das Wort einen Nutzgarten, wo Gemiise oder Obstbéu-
me angepflanzt werden. Es kann aber auch hier ein Lustgarten
gemeint sein.? In HId 6,11 ist die Rede von einem Nussgar-
ten, welcher die Funktion eines Nutzgartens haben kann. Da
Hld 6,11 jedoch sehr eng mit dem gan-Garten von Hld 6,2
verknlipft ist, muss man damit rechnen, dass in Hld 6,11 die

Lustgarten-Bedeutung zumindest mitschwingt. Auffallend

ist, dass im Hohelied alle gan- und ganah-Gérten Bilder

fiir die geliebte Frau sind — mit Ausnahme von HId 8§,13.

Jedoch steht auch hier die Geliebte im Zentrum. Sie sitzt
im Garten und ihr Partner sehnt sich nach dem Klang ihrer

Stimme.

Ein weiteres wichtiges Wort auf der Suche nach einem Garten
im Hohelied findet man in Hld 4,13 mit dem persischen Lehnwort
pardes. Es ist ebenfalls ein Bild fiir die Geliebte. Der hebriische Be-
griff pardes fand iiber die Septuaginta, das griechische Alte Testament,
Eingang in die hebrdische Sprache und kommt im hebriischen Alten Testa-
ment nur gerade drei Mal vor. In seiner griechischen Version hingegen ist dieses
persische Lehnwort im Alten Testament haufiger vertreten, da in der Septuaginta
Vgl. Rutersworden, Paradiesvorstellung, 1154f.  das hebréische gan mehrheitlich, insbesondere wenn es sich um den Gottesgarten
Vgl. Rutersworden, Paradiesvorstellung, 1155.  handelt, mit paradeisos tibersetzt wird.? Ein Blick auf die Bedeutung der persi-

N -

3 Vgl. Rutersworden, Paradiesvorstellung, 1153f. . . .
4 Vgl. Heereman, Behold King Solomon, 730; schen Gérten, welche den Ursprung von pardes bilden, zeigt, dass pardes mehr
794-798. als ein einfacher Lustgarten ist. Persische Gartenhaine, mit vielen exotischen
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Pflanzen bestiickt, waren Teil der koniglichen Propaganda. Sie symbolisierten
den durch das Ubel verlorenen idealen Urzustand, der durch die Kénige wie-
derhergestellt werden sollte. Pardes meint demnach ein Paradies, das in ferner
Vergangenheit verloren gegangen ist, aber in der Zukunft wiedererlangt werden
wird.*

Neben diesen eindeutig genannten Gérten im Hohelied gibt es noch einige Stel-
len, an denen zwar kein Garten im Vokabular vorkommt, deren Bilder aber den-
noch an einen Garten erinnern. So ist in HId 1,14 von den Weinbergen En-Ge-
dis die Rede. En-Gedi war zu der Zeit der Entstehung des Hoheliedes wohl ein
koniglicher Garten mit verschiedenen Pflanzen und Friichten.” Interessant ist die
Erwéhnung von Henna in Hld 1,14. Diese Pflanze kommt im ganzen Alten Testa-
ment nur noch im Paradiesgarten in Hld 4,13 vor. Im Gegensatz zu den expliziten
Gartenstellen, welche allesamt die Frau im Fokus haben, ist der Weinberg von
En-Gedi ein Bild fiir den Mann.

HId 2,8—-17 handelt ebenfalls nicht explizit von einem Garten. Jedoch beschreibt
dieses Lied, wie die Geliebte sich in einem Haus mit Gitterfenster befindet, wih-
rend der Mann von draussen hineinguckt. Er will sie aus ihrem Haus herauslo-
cken, indem er ihr vom Friihling vorschwérmt. Die Bilder, welche er dafiir ver-
wendet, haben in ihrer Uppigkeit paradiesische Ziige.® Interessant sind vor allem
die hebrdischen Begriffe, welche in HId 2,12 und HId 2,13 fiir die Bliiten ver-

wendet werden. Das hebrédische Wort

Zwar zeichnet Hld 2,8-17 nur sehr vage ein Gartenbild, aber  yjssanim in Hld 2,12 findet man nur
mit einem gescharften Blick auf Paradiesgarten, kommt noch an einer einzigen anderen Stelle
man nicht umhin, dieses Lied so zu deuten, dass der Lieb- im Alten Testament und dessen Verb-

haber seine Geliebte aus ihrem selbstgemachten Gefang-  wuyrzel, nzz noch vier Mal, unter ande-

nis heraus in seinen Paradiesgarten locken mdchte. rem in Hld 6,11, einer weiteren Garten-

5 Vgl. Keel, Hohelied, 71.
6 Vgl. Kingsmill, Song of Songs, 243.
7 Vgl. Zakovitch, Hohelied, 256.

stelle und in Hld 7,13. Ebenso ist das

hebriische Wort semadar in Hld 2,13
sehr selten. Man findet es noch in HId 2,15, also drei Verse weiter, und wieder
in HId 7,13. HId 7,13 ist fiir die Suche nach dem Paradies im Hohelied insofern
interessant, da es im selben Lied, ndmlich in Hld 7,11 ein weiteres seltenes Wort,
namlich teshugat “verlangen” gibt, welches sonst im Alten Testament nur noch an
zweil weiteren Stellen, unter anderem in Gen 3,16 bei der Vertreibung aus dem Pa-
radies vorkommt.” Zwar zeichnet Hld 2,8—17 nur sehr vage ein Gartenbild, aber
mit einem geschérften Blick auf Paradiesgirten, kommt man nicht umhin, dieses
Lied so zu deuten, dass der Liebhaber seine Geliebte aus ihrem selbstgemachten
Geféngnis heraus in seinen Paradiesgarten locken mdchte.

Der Befund aus der Untersuchung der Gartenbegriffe im Hohelied zeigt: Mehr-
mals kommt im Hohelied ein Garten vor und diese Gérten weisen allesamt para-
diesische Ziige auf. In einem weiteren Schritt soll nun der Garten im zentralen
Lied Hld 4,12-5,1, in welchem eine verdichtete Anhdufung des hebriischen Gar-
tenbegriffs gan auffillt, genauer auf seinen Paradiesgartencharakter untersucht
werden. Dieses Lied handelt davon, dass ein Mann seine Geliebte mit einem be-
wisserten, ippigen Garten vergleicht.
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Neben dem verlorenen Paradies verheissen vor allem die
Propheten am Ende der Zeiten ein neues Paradies, einen
neuen Garten Eden. Interessanterweise beschreiben sie
dieses endzeitliche Paradies mit Bildern des ersten Para-

dieses.

8 Vgl. Heereman, Behold King Solomon, 801—
805.

9 Vgl. Schwienhorst-Schénberger, Hohelied, 125,
auch Landy, Paradoxes, 183.

10 Fur die genaueren Angaben der genannten
Traditionen vgl. Zakovitch, Hohelied, 200-209.

11 Vgl. Heereman, Behold King Solomon, 805—
808.

12 Vgl. Heereman, Behold King Solomon, 764—
766.

Sr. M. Manuela Gachter OP—Der Paradiesgarten im Hohelied

Alttestamentliche Paradiesbeschreibungen in Hid 4,12-5,1

Nina Heereman unterscheidet in ihrer kiirzlich erschienenen Dissertation zum
Hohelied drei unterschiedliche Paradiesbeschreibungen im Alten Testament. Ei-
nerseits ist die Rede von einem urspriinglichen Heilszustand, einer ungebroche-
nen Beziehung des Menschen mit Gott, wie es in Gen 2 im Bild des Verweilens
im Garten Eden beschrieben wird. Je nach Textstelle ist dieser Garten Eden ein
Symbol fiir das ideale Jerusalem, den Tempel oder das Land Israel. Dieses Para-
dies hat der Mensch verloren.®

Viele Motive aus Gen 2-3 findet man in Hld 4,12-5,1. Schon der Beginn des Lie-
des kniipft an das Ende der Paradieserzdhlung von Gen 2—3 an. Diese endet mit
der Tatsache, dass die Menschen aus dem Paradiesgarten ausgeschlossen werden.
HId 4,12-5,1 dagegen beginnt mit diesem verschlossenen Garten, der sich im
Laufe des Liedes o6ffnet. In Hld 4,16 14dt die Frau ihren Liebhaber sogar ein, in
den Garten einzutreten und seine Friichte zu geniessen. Genau diese Tatigkeit des
Friichteessens war aber die Ursache dafiir, dass die Menschen aus dem Paradies
vertrieben wurden. Der Garten in Hld 4,12-5,1 scheint geradezu die Umkehrung
von Gen 3 zu sein.” Weitere Verbindun-
gen zwischen dem Hohelied und dem
Garten Eden findet man in ausserbib-
lischen Traditionen. Das Granatapfel-
paradies, mit welchem der Liebhaber
seine Geliebte in Hld 4,13 vergleicht,
konnte zum Beispiel an eine Tradition
ankniipfen, nach welcher die verbotene Frucht ein Granatapfel gewesen sein soll.
Eine andere Tradition, welche sich in einigen ausserbiblischen Schriften nieder-
schlug, besagt, dass Gott im Garten Eden Duftpflanzen gepflanzt hat, von welchen
Adam bei seiner Vertreibung einige mitnehmen durfte. So geben die exotischen
Duftpflanzen, welche in Hld 4,13f als Gewachse des Gartens aufgezahlt werden,
diesem einen paradiesischen Charakter. Ebenso bestehen laut einer Tradition die
Paradiesstrome aus Honig, Milch, Ol und Wein, Produkte, welche der Liebhaber
in Hld 5,1 geniesst. Aufgrund dieser vielen Parallelen muss davon ausgegangen
werden, dass der Autor von Hld 4,12-5,1 den Garten bewusst als ein Abbild des
Garten Eden gestaltet hat.'

Neben dem verlorenen Paradies verheissen vor allem die Propheten am Ende
der Zeiten ein neues Paradies, einen neuen Garten Eden. Interessanterweise be-
schreiben sie dieses endzeitliche Paradies mit Bildern des ersten Paradieses. Bei
Jes 40—-66 findet sich zum Beispiel immer wieder die Verheissung, dass sich der
Berg Zion in einen Garten verwandeln wird, der dem Gottesgarten gleicht und das
neue Israel, welches Ez 36,35 voraussagt, soll ebenfalls wie der Garten Eden sein.
Zudem stellt sich in Ez 47,1-12 der Prophet Ezechiel das endzeitliche Paradies
als Tempel vor, aus welchem Wasser ausstromt und das Land in einen Paradies-
garten verwandelt.!" Da diese endzeitlichen Paradiesvorstellungen sehr nahe an
Gen 2-3 ankniipfen, muss man diese Ebene in HId 4,12-5,1 ebenfalls mithoren.
Besonders interessant ist dabei, dass in HId 4,13 und 4,15 die Geliebte mit einer
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Quelle lebendigen Wassers verglichen wird. Dies erinnert an die Tempelquelle in
Ez 47,1-12.2

Zwischen dem verlorenen und dem verheissenen Paradies beschenkt Gott sein
Volk mit Weisheit. Dass die Weisheit das Unterpfand des verheissenen Paradie-
ses ist, kommt zum Ausdruck, wenn Sir 24,13-34 die Frau Weisheit als Garten

beschreibt. Dass in Sir 24,25-27 die

Bleibt man auf der Bildebene des Hoheliedes, dann be- vijer Paradiesfliisse genannt werden,

deuten die engen Verkniipfungen der Gartenstellen im st eine eindeutige Anspielung auf den

Hohelied mit den biblischen Paradiesvorstellungen, dass  Garten Eden. Interessanterweise findet

man das verlorene Paradies durch die Liebe wiederfinden man vor allem in Sir 24,13-24 auch

kann.

ganz viele Begriffe und Bilder aus

dem Hohelied wieder. Im Garten der
Frau Weisheit kommen Zedern, Zypressen, Palmen und Weinreben mit Bliiten,
Zimt, Gewlirzrohr, Myrrhe und Weihrauch, Friichte, Honig und Wabenhonig vor.
Ebenso werden der Libanon, der Hermon und En-Gedi genannt. Es sind allesamt
Produkte und Orte aus dem Hohelied. Sir 24,13-24 und das Hohelied sind somit
eindeutig voneinander abhéngig. Nach Jesus Sirach ist die Frau Weisheit die Ge-
liebte im Hohelied."

Die Bedeutung des Paradiesgartens im Hohelied

Aus den oben gemachten Uberlegungen wird klar, dass das Hohelied mehrfach
von einem Paradiesgarten spricht. Welche Bedeutung hat dieser Paradiesgarten
nun fiir das Verstdndnis des Hoheliedes? In Hld 4,12-5,1; 6,2 und 6,11 ist der
Garten ein Bild fiir die geliebte Frau und in HId 8,13 sitzt sie in einem Para-
diesgarten. Der Mann bettelt dort um das Horen ihrer Stimme. Ein Hauch des
Paradieses soll ihn erreichen. Dem gegeniiber stehen Hld 1,14, wo der Garten ein
Symbol fiir den geliebten Mann ist und Hld 2,8—17, wo der Mann seine Geliebte
aus ihrem Gefangnis oder zumindest ihrem Haus in sein Paradies locken will.

Bleibt man auf der Bildebene des Hoheliedes, dann bedeuten die engen Verkniip-
fungen der Gartenstellen im Hohelied mit den biblischen Paradiesvorstellungen,
dass man das verlorene Paradies durch die Liebe wiederfinden kann. Die gelieb-
te Frau wird in Hld 4,12-5,1; 6,2 und 6,11 fiir den geliebten Mann zum einst
verlorenen und wieder ersehnten Paradiesgarten, in den er hinabsteigen und die

Friichte der Liebe geniessen darf — und

In Hid 2,8-17 lockt dann Gott den Menschen oder sein damit ist hier in erster Linie der sexuel-
Volk aus seiner selbstgemachten Gefangenschaft zuriick le Liebesgenuss gemeint. Ebenso wird
in seinen Garten Eden. der Mann in Hld 1,14 fiir die Frau zum

13 Vgl. Heereman, Behold King Solomon, 808—
812, auch Keel, Hohelied, 139.

Paradiesgarten oder lockt sie, wie in
Hld 2,8-17, zumindest in diesen hinein. Die Liebenden finden in ihrem Partner
sowohl das verlorene als auch das verheissene Paradies.

Man kann das Hohelied aber auch, wie es in der Auslegungsgeschichte sehr oft
geschehen ist, symbolisch lesen. Der liebende Mann kénnte dann ein Bild fiir
Gott sein und fiir die Geliebte ergeben sich nach dem oben Erarbeiteten mehrere
Deutungsmoglichkeiten: Jerusalem, das Land Israel, der Tempel oder die Frau
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Weisheit. In der rabbinischen Literatur wird sie oft mit dem Volk Israel gleichge-
setzt und in der christlichen Mystik mit der Seele eines sich nach Gott sehnenden
Menschen. Dann geht es in Hld 4,12-5,1; 6,2 und 6,11 beim Hinabsteigen des
Mannes in seinen Paradiesgarten um die Vereinigung Gottes mit dem Menschen.
Gott wird von seinem Volk oder von einem Menschen gebeten, zu ihm, in sein
Land, in seinen Tempel oder gar in sein Herz zu kommen und sich in Liebe mit
ihm zu vereinen. Wenn hingegen in Hld 1,14 der Mann mit dem Paradiesgarten
verglichen wird, dann kénnte das bedeuten, dass man allein in der Beziehung zu
thm das verlorene Paradies wiederfinden kann. In Hld 2,817 lockt dann Gott den
Menschen oder sein Volk aus seiner selbstgemachten Gefangenschaft zuriick in
seinen Garten Eden.
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Paradies und Geschlecht

Die Thematik von ,,Paradies und Geschlecht* hat im
Wesentlichen zwei Aspekte: eimnerseits die Frage nach
dem biologischen Geschlecht und dessen Spezifizie-
rung der erschaffenen Spezies Mensch sowie dem
Verhaltnis der Geschlechter und anderseits die Frage
nach der Geschlechtlichkeit und dem sexuellen Ver-
halten 1m Paradies. Nach einem Blick auf die bibli-
schen Erzdhlungen werden sodann einige Blitzlichter
auf die Rezeptionsgeschichte und zuletzt auf heutige
Aktualisierungsmoglichkeiten geworten ...

Irmtraud Fischer

Dr." theol. Irmtraud Fischer, Univ.-Prof." i. R. fiir Alttestamentliche Bibelwissenschaft an

der Katholisch-Theologischen Fakultit der Karl-Franzens-Universitit Graz
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1 Vgl. Fischer, Texttreue.
2 Vgl. Fischer, Liebe, Laster, Lust und Leiden.

Irmtraud Fischer—Paradies und Geschlecht

Als Pramisse sei hier bereits offengelegt, dass ein Bibeltext nur dann seine ka-
nonische Dignitét erhélt und behélt, wenn er mit den aktuellen Fragen jener
Menschen, die ihn als ,,Heilige Schrift™ schitzen, ausgelegt und damit in die
Gegenwart seiner Leserinnen und Leser geholt wird. AusschlieBlich die Fragen
vergangener Jahrhunderte — inklusive jener seiner Entstehungszeit — an ihn zu
stellen, wiirde bedeuten, die Bibel nur mehr als historischen Text zu verstehen
und seiner zweifelsohne interessanten Rezeptionsgeschichte nachzugehen, ihm
aber jegliche Gegenwarts- oder gar Zukunftsbedeutung abzusprechen.

Es miisste daher vor allem im Interesse der Religionsgemeinschaften sein, fiir die
die Bibel formativ und normativ ist, den Text moglichst lebendig zu erhalten, zu
aktualisieren und zu inkulturieren, da er nur so seine vitale Funktion der Weltdeu-
tung, der Sinngebung und der Welterzeugung entfalten kann.!

Zweigeschlechtlich, heterosexuell und geschlechtlich inak-
tiv? Sinndimensionen der Paradieserzahlung

Die traditionelle Deutung kirchlicher Theologie beider Schopfungstexte in Be-
zug auf Geschlecht ist mit der Kurzformel zweigeschlechtlich, heterosexuell und
sexuell inaktiv zusammenzufassen. Eine solche Exegese des Textes ist moglich,
aber ist sie wirklich die einzig mdgliche Auslegung und ist der Text nicht viel-
leicht wesentlich polyvalenter als die zur Tradition hochstilisierte Engfithrung
seit der Patristik?

Fiir Gen 1,26-31 lésst sich eine solche Deutung nur dann halten, wenn man unter
Zuhilfenahme der platonischen Philosophie den nach dem ,,Bild Gottes* erschaf-
fenen Menschen als eikon, als Idee, die sodann in Gen 2 realisiert wird, versteht.
Der hebrédische Text legt eine solche Auslegung deswegen nicht nahe, da das pri-
madre Ziel der geschlechtlich differenzierten Menschenschopfung ja im dauernden
Erhalt des vergénglichen Lebendigen und deswegen in der generativen Mehrung
besteht (V. 271.). Sexuelle Aktivitdt ist damit nach Gen 1 unumgéanglich als schop-
fungsgemal vorauszusetzen, wenngleich mit der Erschaffung von ,,ménnlichem
und weiblichem®™ Menschen keine ausschlie8lich zweigeschlechtliche und hete-
rosexuelle Menschenschopfung intendiert sein muss, sondern vielmehr aufgrund
der im gesamten Text angelegten Polaritédt der Schopfungswerke, die als Stilfigur
des Merismus gelesen werden kann, durchaus alle geschlechtlichen Variationen
und Orientierungen mitgemeint sein kénnen.? Die Sinndimensionen von Gen 1
lassen sich also nicht auf nur zwei heterosexuell einander zugetane Geschlechter
reduzieren und schon gar nicht auf schopfungsgemaile sexuelle Inaktivitat. Aber
wie sieht die Paradieserzéhlung diese Aspekte?

Im Folgenden wird der Schopfungstext, nach dem Gott die Welt in sechs Tagen
erschafft und am siebten Tage ruht, als Gen 1 bezeichnet, obwohl die genaue Ab-
grenzung Gen 1,1-2,4a lauten miisste. Die Schopfung der Paradieserzdhlung wird
demgegentiber als Gen 2 bezeichnet und ist mit 2,4b-25 anzugeben. Fiir die Entste-

hungsgeschichte beider Texte schliee ich mich jenen Thesen an, die den priester-

schriftlichen Text von Gen 1 als dlter und Gen 2 als Erzdhlung, die unter Kenntnis
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3 Vgl Fischer, Zur Arbeit erschaffen.

4 Die Inkongruenzen in der Verwendung der
Bezeichnungen ,Mann“ und ,Mensch* hat bereits
Walther Vogels, ,It is not Good*, aufgezeigt.
Dieser von einem Ordensmann verfasste Artikel
sei allen zur Lektiire empfohlen, die sich mit der
katholischen Doktrin der Ungleichbehandlung der
Geschlechter auf die Schépfungserzéhlungen
berufen.

5 So seine Ubersetzung zu Gen 2,22 in: Bibel in
gerechter Sprache, Giitersloh 2006 z. St.

6 Vgl. Schmid, Die menschliche Sexualitat und
Irmtraud Fischer, Ungestorte, egalitar gelebte
Geschlechtlichkeit.
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von Gen 1 an den Schluss in Gen 2,4 mit einem Chiasmus anschlie3t und im Milieu
der theologischen Weisheit genau fiir den Ort als Erdffnung der Tora entstanden sein
diirfte; sieche dazu Unger, Die Paradieserzdhlung Gen 2/3; Otto, Die Paradieserzih-
lung Genesis 2-3; Mettinger, The Eden Narrative. Gen 2-4 nimmt als Erzéhlung
das vorweg, was der Schluss von Deuteronomium als Folge der Gebotsiibertretung
androht (Dtn 28-30) und am Ende der Vorderen Prophetie (2 Kon 25) eintritt: den
Verlust des Landes, das Gott gibt, und in dem der Mensch gutes Auskommen hat,

aus dem er aber aufgrund der Ubertretung des gottlichen Gebots vertrieben wird.

Siehe dazu ausfiihrlicher Fischer, Die Schopfungserzédhlungen der Genesis.

Geschlechtlich undifferenziert

In der Schopfungserzdahlung von Gen 2 stellt sich der Sachverhalt wesentlich an-
ders dar, da der Mensch als Spezies ohne geschlechtliche Differenzierung und
offenkundig zur Arbeit (2,5) erschaffen wird.> Die Vorstellung, dass nach Gen 2
adam nicht erst ab V.22 ,, Mann* bedeute,* sondern zuerst der médnnliche Mensch
erschaffen wurde, ist bereits im Neuen Testament belegt (1 Kor 11,8f.), ist aber
keinesfalls die einzig mogliche Deutung. Wer den Text ohne diese sehr bekannte
Rezeption liest, wird adam als das verstehen, was das Wort grundsitzlich be-
deutet: Es bezeichnet ein Individuum der Gattung Mensch. Ob man sich dieses
Individuum als geschlechtlich pluripotent oder asexuell vorzustellen hat, wird
nirgends gesagt, aber Frank Criisemann wird mit seiner Deutung des nach der Er-
schaffung der Frau verbliebenen Subjekts als ,,Rest des Menschenwesens> wohl
Recht haben, denn die Vorstellung von der Erschaffung der Frau aus einer Rippe
des Mannes entspricht nicht dem hebréischen Text. Dieser spricht vielmehr von
sela, der Seite des Menschen, die entnommen und ausgebaut wird (V.21f.). Die
Seite kann auch so verstanden werden, dass die eine Seite zur Frau ausgebaut
wird, wihrend die andere Seite als Mann bestehen bleibt. Damit wére freilich mit
einem urspriinglich zweigeschlechtlichen Menschenwesen zu rechnen, das nach
dem Schopferwillen urspriinglich keine binidre Geschlechtsidentitdt hatte.

Geschlechtlichkeit als Heilmittel gegen Einsamkeit

Die geschlechtliche Differenzierung findet nach Gen 2 nicht wie in Gen 1 auf-
grund des durch die Verginglichkeit notwendigen Erhalts des Lebens durch auf-
einander folgende Generationen statt, sondern um der Einsamkeit der so beschaf-
fenen Spezies Abhilfe zu schaffen. Der erste Versuch Gottes, dies durch die Tiere
als Gefdhrten des Menschen zu leisten, schligt fehl. Der Mensch benennt die
Tiere, findet aber in ihnen nicht die ersehnte Ansprache. So baut die Gottheit
den Menschen um, teilt ihn offenkundig in zwei Teile, die fahig sind zur intensi-
ven Begegnung. Die Erschaffung eines geschlechtlichen Gegeniibers findet also
aus sozialen und emotionalen Griinden statt, nicht aus jenen der biologisch not-
wendigen Fortpflanzung. Aber muss eine solche Schwerpunktsetzung konsequent
in der These ,,no sex in paradise*® miinden? Ohne Reproduktion wiirde es bei
Menschen und Tieren zum Problem der mangelnden Bestidndigkeit fithren. Aber
gerade Gen 2 ist sich ja der Vergénglichkeit des Menschen als Erdling, dem der
Lebenshauch erst eingeblasen werden muss, voll bewusst. Vielmehr hat Gen 2 die
gottliche Ordnung im Paradies im Blick als das Leben auBlerhalb des Gottesgar-
tens, andernfalls die Schopfung auf die Gebotsiibertretung hin ausgerichtet wére.
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Stark ist, wer Hilfe ist, nicht wer Hilfe braucht

Im kanonischen Endtext, der Gen 2 auf Gen 1 folgen lésst, bietet nach der stetig

festgestellten Giite der Schopfungswerke die Notiz, dass etwas ,,nicht gut™ sei,

einen Uberraschungseffekt. Die Vereinzelung des Menschen, des animal socia-
le, stellt die Gottheit JHWH in 2,18 als

Die geschlechtliche Differenzierung findet nach Gen 2 Mangel fest. Der erste Versuch, ezer k*
nicht wie in Gen 1 aufgrund des durch die Verganglich- negdo, ,,cine Hilfe, die ihm entspricht*
keit notwendigen Erhalts des Lebens durch aufeinander zu schaffen, die zur Behebung der Ein-
folgende Generationen statt, sondern um der Einsamkeit samkeit geeignet wire, ist durch die
der so beschaffenen Spezies Abhilfe zu schaffen. Erschaffung der Tiere allerdings nicht

von Erfolg bekront (V.19f). Deswe-
gen kreiert die Gottheit in einem zweiten Akt fiir und aus dem Menschen die
Geschlechterdifferenz. Topfert die Gottheit den adam und die gesamte Tierwelt
offenkundig aus adamah, der ,,Ackererde®, so entsteht das Wesen, das tatsidchlich
ein gemeinschaftliches Gegeniiber zu bilden imstande sein wird, aus demselben
Material wie der Mensch. In einem narkotischen Tiefschlaf teilt er gleichsam das
erste Menschenwesen und fiihrt danach das neu Erbaute dem Rest des Menschen-
wesens zu. Die Hilfe, die entspricht, zielt aber nicht auf Arbeitserleichterung,
denn durch die Erschaffung der Arbeitstiere wiirde der Mensch eine solche gefun-
den haben. Das neue, weiblich erschaffene ist dem verbliebenen, nun mannlichen
gewordenen Menschenwesen vielmehr Stiitze und Beistand. Denn das Wort ezer
bezeichnet an anderen Stellen die géttliche Hilfe (z. B. Ps 30,11; 54,6; 124,8),
wiéhrend Menschen einander keine Hilfe sind (Ps 72,12; 89,20; Jes 31,3). Der
hebriische Text macht mit dieser Wortwahl evident, dass nicht der, der Hilfe ist,
schwach ist, sondern der, der Hilfe braucht.” Die in der Rezeptionsgeschichte
immer wiederkehrende Auslegung, dass die Frau bloB ein ,,Hilfsmensch* sei (so

schon 1 Kor 11,9) und der méannlich

Die in der Rezeptionsgeschichte immer wiederkehrende gedachte Mensch sie ausschlielich zur
Auslegung, dass die Frau bloB ein ,Hilfsmensch* sei (so Fortpflanzung als Hilfe bendtige, ist in
schon 1 Kor 11,9), ist in Anbetracht des hebrdischen Ori- Anbetracht des hebrdischen Originals
ginals als klare Fehlrezeption zu beurteilen. als klare Fehlrezeption zu beurteilen.

7 Diesen Aspekt hat bereits Vogels, ,It is not
Good*, 9-35, hervorgehoben.

8 Zu diesem auf Nelson Goodman, Weisen der
Welterzeugung zuriickgehenden Konzept in der
alttestamentlichen Exegese siehe ausfuhrlicher
Irmtraud Fischer, Menschheitsfamilie.

Sie kann aber als Zeugnis dafiir dienen,
wie frei man mit den Texten in der Kirchengeschichte umging. Da die Kirchen
bereitwillig diese misogyne Deutung als Standard iibernahmen (und sie einige
davon bis heute als offizielle Lehre bewahren), kann sie als Beweis dafiir dienen,
wie bereitwillig man in fritheren Epochen dem Zeitgeist entsprach.

Geschlechtsgemeinschaften gehen vor Elternbeziehungen

Obwohl Gen 2 von der Erschaffung des ersten Menschenpaares handelt, tauchen
in Gen 2,24 plétzlich Eltern auf, die es textintern nach dem Erzdhlverlauf ja noch
gar nicht geben kann. An solchen Punkten wird deutlich, dass der Bibeltext nicht
fundamentalistisch verstanden wurde, so, als ob er eine historisch zuverlédssige
Abfolge von Geschehnissen mitteilen wollte, sondern als Welt erzeugende Erzéh-
lung zu lesen ist, die den Menschen nicht ohne Generationenfolge denken kann.®
Wenn das ,,Verlassen von seinem Vater und seiner Mutter, um seiner Frau an-
zuhiingen gegen Ende der Schopfungserzihlung wie eine Atiologie eingeleitet
wird (al ken, ,,deshalb®), steht diese dem Usus der EheschlieBung in Alt-Israel
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9 Beide Mdglichkeiten lassen sich bereits in den

antiken Schriften um die Zeitenwende nachweisen,

siehe Schmid, Heilig, 3f. Schmid deutet die
Erzéhlung jedoch als Adoleszenzmythos: ,Die
ersten Menschen sind sich ihrer selbst noch

nicht bewusst, und entsprechend steht die Frage
sexueller Aktivitat noch gar nicht zur Debatte —
wenn man aber nach ihr fragt, erscheint es fur die
zu rekonstruierende und zu imaginierende Welt
des Textes angemessener, die Menschen in einem
Status traumender Unschuld zu sehen, als sie sich

naturlich und ohne Scham vereinend vorzustellen.*

(ebd., 6).
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diametral entgegen, denn die Ehe wurde reguldr im Haus des Vaters des Brau-
tigams gelebt, nicht im Elternhaus der Braut. Virilokale Eheform bedeutet, dass
die Frau bei der Hochzeit ihren sozialen Kontext verlassen muss, wihrend der
Mann auch als Verheirateter in der sozialen Kontinuitdt im eigenen Familienkreis
weiterlebt und damit kontinuierlich verankert bleibt. Auch deshalb ist dieser Vers
teils als Hinweis auf einen antiken Rest matriarchaler Kultur bewertet worden.
Eine solche Deutung ist freilich nur dann sinnvoll, wenn man der Paradieserzéh-
lung sehr hohes Alter zuschreibt, wie dies in Zeiten einer Vierquellentheorie der
Pentateuchentstehung héufig bei einem im 10. Jh. v. Chr. datierten ,,Jahwisten
der Fall war. Bei einem spitdatierten Text macht eine solche Annahme keinen
Sinn, da man dann den jahrhundertelangen Traditionsweg matriarchaler Brauche
in eindeutig patriarchalen Sozialformen erkléren miisste. Der Satz ist vielmehr so
zu verstehen, dass im Erwachsenenalter die Geschlechterbeziehung in ihrer Be-
deutung vor die Elternbeziehung tritt.

No sex in paradise?

Das Verlassen der Eltern und die starke Bindung des Mannes an die Frau (dbq)
gehen auf das Resultat zu, dass die beiden ein Fleisch werden (lebasar dhad).
Damit ist wohl die geschlechtliche Vereinigung angesprochen, die den soeben
zweigeteilten Menschen wieder zu einem einzigen ,,Fleisch® werden lésst. V.24a
verwendet dabei das Imperfekt, das auch futurisch, V.24b jedoch das Perfekt, das
auch prisentisch verstanden werden kann. Selbst wenn, wie Konrad Schmid fiir
seine These ,,no sex in paradise herausgearbeitet hat, vom Erkennen von Adam
und Eva erst in 4,1 die Rede ist, ist es m. E. duBerst schwierig, daraus zu folgern,
dass sexuelle Aktivitit erst aullerhalb des Paradieses begonnen habe, denn diese
Deutung hat die Konsequenz, dass Sexualitét nicht in der gottlichen, sondern erst
in der vom Menschen verursachten Ordnung angelegt gewesen sei.

Das im 2. Jh. v. Chr. entstandene Jubildenbuch (3,32-34) liefert freilich den Be-
weis, dass bereits in der Antike die Notiz von Gen 4,1 auch chronologisch gedeu-
tet werden konnte.” Aber von der Erzdhlabfolge ist diese Auslegung nicht logisch,
denn auch die Erwidhnung von Eltern in 2,24 setzt gelebte Sexualitét bereits vor-
aus. Zudem spricht Gen 3 mehrfach von Schwanger- und Mutterschaft, die ohne
den sexuellen Vollzug nicht mdglich sind, gelebte Geschlechtsgemeinschaft ist
damit in der Paradieserzdhlung schlicht omniprésent, jedoch nicht als auBerge-
wohnliches Ereignis, sondern als zutiefst zum Menschsein dazugehorender Akt,
der in volliger Selbstverstindlichkeit und nie gestortem oder in Frage gestelltem
Vertrauen als schopfungsgeméB und daher ohne jegliche Nacktheitsscham gelebt
wird (V.25).

Egalitire Schépfungsordnung versus menschengemachte Geschlechter-
hierarchie

Beide in ihrer Anlage doch sehr verschiedenen Schopfungstexte bezeugen eine
gottgewollte Egalitit der Geschlechter: In Gen 1 sind alle Geschlechter als Bild
der Gottheit erschaffen und damit auch zur Herrschaft {iber die gesamte Schop-
fung, damit sie so fortdauert, wie die Gottheit sie erschaffen hat. In Gen 2 sind die
Geschlechter einander zur Hilfe erschaffen und die Geschlechterbeziehung wird
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in ihrer Bedeutung sogar vor die Verbindlichkeit gegeniiber der Herkunftsfami-
lie gesetzt. Allerdings wird bereits in Gen 2 dem verbliebenen, nun ménnlichen
Menschenwesen eine Deutung der Geschlechterrelation in den Mund gelegt, in
der es sich zum urspriinglichen Menschen hochstilisiert (V. 23: ,,... i§8a, Frau, soll
sie heiflen, denn vom i§, Mann, ist sie genommen!*). Die auktorialen Passagen
hatten hingegen soeben erzéhlt, dass adam — und nicht i§ — zweigeteilt wurde und
daher nicht mehr das ersterschaffene Menschenwesen geblieben ist, sondern nur
ein Teil davon.

Die Fortsetzung der Paradieserzéhlung in Gen 3 stellt zu Beginn eindeutig die
Frau als dominante Figur vor. Sie wird von der Schlange versucht, widersteht die-
sem Anliegen jedoch zuerst mit theologischer Argumentation, die das Gottesgebot
noch verschérft (3,1-3). Erst das in Aussicht gestellte Wissen, das den Menschen
mit gottlichen Fahigkeiten begabt, erscheint der Frau als so begehrenswert, dass
sie von der verbotenen Frucht isst und auch ihrem Mann davon gibt, der fraglos
und ohne Widerspruch sich die Goétterspeise einverleibt. Die erste Erkenntnis, die
sie danach gewinnen, ist jene ihrer Nacktheit, die Schutzlosigkeit impliziert, und
die sie sodann konsequent zu bedecken und zu beheben und vor der Gottheit zu
verstecken versuchen. In die ungestorte Intimitét ist das Misstrauen sowohl in die
Geschlechter- als auch in die Gottesbeziehung eingedrungen, was die Gottheit
sofort wahrnimmt. Im Strafspruch gegen die Frau beschreibt die Gottheit das ge-
brochene Geschlechterverhéltnis damit, dass das Begehren der Frau zwar (nach
wie vor?) nach dem Manne sei, dieser aber mit Dominanz darauf reagieren wird.

Kein unmittelbarer Tod, sondern Leben

Der erste Teil dieses Strafspruchs in 3,16a gegen die Frau konterkariert freilich
die Drohung aus Gen 2,16f. und seiner Rezeption in der Rede der Frau in 3,3,
wenn ihr die Weitergabe des Lebens zugesagt wird — wenngleich in mithsamer
Weise. Im Kontext der Paradieserzéhlung liest sich dieser Teil der Gottesrede
allerdings fast wie eine VerheiBung: Er ldsst das Menschenpaar nicht wie ange-
kiindigt auf der Stelle sterben, sondern sagt ihm sowohl fortdauernden Bestand
als auch Mehrung durch die Generationenfolge zu. Die Gegengeschlechtlichkeit
wird somit nicht nur als ,,Hilfe* gegen ein einsames Leben gesehen (Gen 2,18-
23), sondern wird zum Heilmittel gegen den Tod. Ausgerechnet die Frau, die als
erste das Gebot brach und von der als todbringend deklarierten Frucht a3, wird
zur Mutter aller Lebenden (3,20). Wenn der die Schwangerschaft bewirkende Ge-
schlechtsakt als erste Handlung bereits auBBerhalb des Gottesgartens erzahlt wird
(4,1), dann wohl nicht deswegen, weil es nach den Vorstellungen der Erzdhlung
im Paradies keine Sexualitit gegeben habe, sondern weil durch die Vertreibung
aus dem Gottesgarten die erzéhlte Zeit gestaucht wird: Das in Gen 3 Erzéhlte
kann als konsistente Abfolge gelesen werden, in der eine Handlung auf die andere
folgt und damit gleichsam das Geschehen einer Stunde wiedergeben konnte. Die
Protoplasten nehmen damit auBlerhalb des Paradieses ihr gewohntes Leben wie-
der auf; sie leben ihre Sexualitit weiter und werden fruchtbar, sie gehen derselben
Arbeit nach, fiir die sie erschaffen wurden. Allerdings tun sie dies unter widrigen
Umstidnden, nicht sorglos und unbeschwert, sondern eigenverantwortlich sich ab-
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mihend, fern vom vertrauten Umsorgtwerden durch die Gottheit und vom scham-
losen Zutrauen zueinander.

Das fatale Dreieck von Geschlecht, Geschlechtlichkeit und
Schuld: Christliche Rezeptionen

Ein kanonischer Text bedarf der Auslegung, und diese kann und muss durchaus
kreativ die jeweiligen Verhéltnisse miteinbeziehen. Wie couragiert man durch die
Geschichte hindurch gerade bei der Paradiesgeschichte dabei war, soll an einigen
ausgewihlten Beispielen aufgezeigt werden.

Zweiterschaffen und erstverfiihrt: Die christliche Rezeption des Weibli-
chen als deviantes Geschlecht

Die heutige Exegese legt groBen Wert darauf, dass jedem Text seine Eigenheit er-
halten bleibt und die Einbeziehung intertextueller oder kontextueller Zusammen-
hénge die Charakteristika eines Textes nicht einebnen diirfen.

Das war freilich nicht immer so. Bereits das Neue Testament legt nach der jidi-
schen Exegese seiner Zeit einen Text durch den anderen aus.'” So niitzt Paulus
beide Schopfungstexte, um seine hierarchischen Vorstellungen einer Gemeinde-
ordnung aus der Schrift zu begriinden und hiipft fiir seine Argumentation zwi-
schen den theologisch doch sehr unterschiedlichen Entwiirfen hin und her. In
1Kor 11,7-12 konzipiert er eine Geschlechterhierarchie, die er aus Textteilen von
Gen 1,28 und Gen 2,18-25 als schriftgemil3 zu erweisen versucht. Dabei behaup-
tet er gegen den hebrdischen und auch griechischen Bibeltext, dass ausschlielich
der Mann Abbild Gottes sei und begriindet dies damit, dass die Frau ja aus dem
Mann erschaffen worden und infolgedessen nur das Abbild des Mannes sei. Zu-
dem deutet er die zur Hilfe, ezer, des geschlechtlich undifferenzierten Menschen
erschaffene Frau als Erschaffung fiir den Mann. In V. 12 thematisiert er allerdings
die gegen jede Erfahrung sprechende Behauptung, dass die Frau vom Mann kom-
me und setzt dem quasi als gleichwertig entgegen, dass der Mann doch durch
eine Frau geboren werde. Das weibliche Geschlecht ist damit nicht das Original
des Menschen, der entgegen den Aussagen sowohl in Gen 1 als auch in Gen 2 als
ménnlich gedacht wird. Das weibliche ist das blof3 abgeleitete Geschlecht, das
dem ménnlichen zur Hilfe dient.

1 Tim 2,8-15 greift in der Zeit der Pastoralbriefe in V.14 fiir die Begriindung
der die Frau unterjochenden Geschlechterhierarchie ebenso auf die Paradiesge-
schichte zuriick, indem behauptet wird, dass allein die Frau verfithrt worden sei,
nicht jedoch Adam, der Mann. Dieser Text, der Frauen in voller Unterordnung
unter ihre Ménner sehen will (V. 12), kann entweder so verstanden werden, dass
er die in Gen 3,16a im Spruch gegen die Frau festgesetzte Strafe der Miihen bei
der Geburt so auslegt, dass das Kindergebéren die einzige geschlechtsspezifisch
mogliche Rettung fiir die Frauen darstelle (V. 15), oder aber die Rettung selbst
durch das Kindergebédren hindurch noch moglich sei.!' Die misogyne Exegese
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dieser neutestamentlichen Schrift wird allerdings durch keine der beiden Deutun-
gen aufgehoben.

Beide Auslegungen wiirde man unter dem historisch-kritischen Paradigma als
Fehlrezeptionen bewerten, als Eisegesen, die in die Texte das hineinlesen, was
nach den Vorstellungen der Zeit einigen Gruppen im frithen Christentum ange-
bracht erschien. Bibelauslegung in dieser Zeit ist jedoch nicht nach unseren heu-
tigen methodischen MaBstdben zu messen, sondern als Rezeption einer bestimm-
ten Epoche, die mit ihren spezifischen Deutungen die friilhen Gemeinden formen
will. Wenn Exegese im 21. Jahrhundert berechtigt darauf besteht, die Gemein-
deordnungen zeitgemal3 aus der Heiligen Schrift zu begriinden, so tut sie dabei
weder Verwegenes noch Verbotenes, sondern bleibt ganz und gar auf der Schiene,
die das Neue Testament bereits gelegt hat: Die Texte miissen aktualisiert werden,
wenn sie nicht die kanonische Dignitét verlieren wollen.

Die Erfindung legitimer mannlicher Dominanz: Frithchristliche und patris-
tische Transformationen
Dieser im Neuen Testament bereits begonnene Prozess wird in der Patristik fort-
gefiihrt. Die in christlichen Gemeinden anfangs gelebte Egalitéit der Geschlechter
in Bezug auf Leitungsfunktionen wurde durch die zunehmende Ausbreitung des
Christentums und der dadurch empfundenen Notwendigkeit, sich in seinen Ge-
schlechterkonzeptionen der Umwelt anzupassen, immer mehr zuriickgedrangt.
Haustafeln'? wie in Eph 5,21-6,9 oder Kol 3,18-4,1 iibernehmen die Funktion, die
Geschlechterhierarchien antiker Gesellschaften in das Christentum zu integrie-
ren. Dieses Anliegen wird durch antike christliche Autoren mit Verve fortgesetzt.
Hieronymus schreibt etwa mit seiner Vulgata nicht nur Rechtsgeschichte, sondern
befordert auch in hohem Mafe eine auf Ungleichheit aufgebaute Geschlechter-
politik, wenn er in seiner Ubersetzung des Strafspruchs iiber die Frau in Gen 3,16
das fiir ihn ungeziemend erscheinende

Die in christlichen Gemeinden anfangs gelebte Egalitit weibliche Begehren einfach weglésst
der Geschlechter in Bezug auf Leitungsfunktionen wur- und den Halbvers sodann mit einem sy-
de durch die zunehmende Ausbreitung des Christentums nonymen Parallelismus auffiillt, der die
und der dadurch empfundenen Notwendigkeit, sich in Dominanz des Mannes iiber die Frau

seinen Geschlechterkonzeptionen der Umwelt anzupas- redupliziert: ,unter der Verfiigungs-

sen, immer mehr zuriickgedrangt. gewalt des Mannes wirst du sein und

12 Siehe zu diesen und weiteren

neutestamentlichen Haustafeltexten: Weidemann,

Heilig, 122-129, sowie Mutschler, Haustafeln;
Wagener, Die Ordnung des ,Hauses Gottes".
13 Zur Vulgata siehe Rodriguez, Soziale
Veranderungen,189f.; zur Auswirkung auf
Frauenrechte bis ins 19. Jh. siehe Gerhard, Der
Partikularismus, 56.

er selbst wird dich beherrschen® (,,sub
viri potestate eris et ipse tui dominabitur®). Da er mit ,,potestas* einen Rechts-
terminus verwendet, schreibt er mit der Vulgata die rechtliche Bevormundung
von Frauen durch Minner fest, was iiber eineinhalb Jahrtausende weitreichende
legistische Konsequenzen fiir Frauen nach sich zog."

In Bezug auf die Geschlechtlichkeit herrscht in der patristischen Literatur durch
den platonischen Einfluss die Auslegung vor, dass Gen 1 eine rein spirituelle und
Gen 2 die korperliche Erschaffung des Menschen erzihle, wenngleich gerade der
erste Text ausdriicklich vom Mehrungsauftrag spricht. Eva, die erste Frau, die
durch die Siinde den Tod in die Welt brachte (vgl. dazu bereits Sir 25,24), wird
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sodann zum Typos fiir die als Antitypos vorgestellte Maria, die mit ihrem Kind
das ewige Leben in sich trug.

Die Zuordnung der beiden Schopfungserzdhlung wird seit der patristischen Zeit
in der Theologie diskutiert, vgl. Barresen, Gendermodelle bei Augustinus: ,,Vom
Platonismus beeinflusste Kirchenviter versuchten die beiden Geschichten im Sinne
einer sogenannten Doppelschdpfung miteinander zu vereinbaren, wonach die erste
eine rein spirituelle sei und die zweite die geschlechtliche Korperlichkeit einschlie-
Be. Diesem zweigeteilten Paradigma zufolge wird die anfangliche Vollkommenheit
der Menschheit als exemplarische vor- oder asexuelle Ménnlichkeit definiert, die
damit Weiblichkeit als nicht in Gottes urspriinglichem Plan enthalten ausschlief3t.
Um die Existenz des Bosen zu erkldren, ohne den Schopfer dafiir verantwortlich
zu machen, wird die Weiblichkeit und/oder Leiblichkeit als Ursache oder Folge
des Siindenfalls gedeutet. Folglich sind korperliche Fruchtbarkeit und Tod der voll-
kommenen Menschennatur fremd; diese kann nur durch sexuelle Enthaltsamkeit im
Rahmen des Mdnchtums, der Jungfrauen- oder der Witwenschaft wiederhergestellt
werden.” (ebd., 194)

Genesiszyklen in mittelalterlichen Kirchen

Die Schopfungsgeschichten der Genesis und insbesondere die Paradieserzéhlung
haben eine intensive Rezeptionsgeschichte nicht nur in der Theologie, sondern
auch in der Kunst. Szenen aus Gen 1-3 finden sich nicht nur in der mittelalter-
lichen Tafelmalerei, sondern auch in zahlreichen Freskenzyklen, die teils die ge-
samte Genesis in kirchliche Innenrdume projizierte. Im Folgenden sollen zwei der
beriihmtesten Beispiele kurz besprochen werden.

Die aus dem 13. Jh. stammenden Mosaiken aus der Vorhalle des Markusdoms in
Venedig zeigen Szenen aus dem Buch Genesis und Teile des Exodus bis zum Aus-
zug aus Agypten. Die Schopfungstexte sind in einer der Kuppeln in drei konzen-
trischen Ringen visualisiert. Einzigartig ist die Darstellung der sieben Tage von
Gen 1 durch weilligekleidete Engelsgestalten. Die kunsthistorische Forschung'
ist sich einig, dass dieses Bildprogramm von der frithbyzantinischen Cotton Ge-
nesis abhédngig ist, von der zwar fiir die ersten Kapitel der Genesis nur mehr Frag-
mente erhalten sind, fiir die es aber Kopien gibt.

Haufig wird in den mittelalterlichen Genesiszyklen die Menschenschopfung aus-
schlieBlich durch die Paradieserzdhlung thematisiert. Die aulergewohnlich reich-
haltige Bildauswahl aus Gen 1-3 in der Schopfungskuppel, die allein fiir den ers-
ten Schopfungstext elf Bildfelder aufweist, setzt auch die Menschenschopfung
am sechsten Tag ins Bild. Der Mensch ist mit dunkler Farbe mosaiziert, wodurch
er sich von den sechs Engelsgestalten abhebt. Aber dies ist wohl kaum der Grund
fiir diese Darstellung, sondern vielmehr ist anzunehmen, dass Gen 1 und Gen 2
— wie bereits in neutestamentlichen Texten festzustellen — zusammengelesen
wurden. Am sechsten Tag wird also der Erdling geschaffen, daher auch nicht als
zweigeschlechtlich und in zwei Figuren, sondern als ein aus dunkler Erde Ge-
formter. Auf dem Bild, das auf die Darstellung des siebten Tags folgt, wird dem
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nunmehr in Hautfarbe dargestellten Menschen der beseelende Lebensatem ein-
geblasen, wodurch er zum lebendigen Wesen wird. Im néchsten Bild wird der
Mensch durch eine Pforte ins Paradies gefiihrt, wobei die vier Strome, antiker
Darstellungstradition folgend, als vier Médnner symbolisiert werden. Die weitere
Paradiesgeschichte ist im dritten Ring dargestellt und beginnt mit der Benennung
der Tiere durch Adam, der konsequent als mannlicher Mensch visualisiert wird.
Die Geschichte beider Geschlechter im Paradies wird in zehn Bildfeldern illust-
riert, die teils mehrere Szenen zeigen. So wird die Erschaffung der Geschlechter
sowohl als Operation des Schopfers am ménnlichen Leib als auch als Kreation
der Frau dargestellt. Das néachste Bildfeld fiihrt die Frau zum Mann, der sie — auf
sie zeigend — als Frau benennt. Die folgenden Bildfelder thematisieren die Ver-
suchung, wobei hier die seit Sir 25,24 belegbare Deutung, dass die Siinde von der
Frau ausgeht — und nicht vom Menschenpaar — dadurch visualisiert wird, dass
Adam sowohl beim Gesprdch mit der Schlange als auch in der Folgeszene der
Bekleidung mit Blittern sich abwendet.

Krause, Venedigs Sitz im Paradies, 21, zeigt jedoch Abweichungen von der nur
fragmentarisch erhaltenen Vorlage auf und fiihrt sie auf spezifisch venezianische
Rezeption zuriick. Wenn etwa Adam in den Gen 3 betreffenden Mosaiken jeweils
mit dem Finger auf Eva zeigt, so mag Krauses Annahme, dass dies aufgrund der
Typologie Eva — Maria und der ausgeprégten venezianischen Marienverehrung, die
sich auch in einem Portalmosaik in S. Marco ausdriickt, derart hervorgehoben wird,
zwar stimmig sein, viel ndherliegender ist jedoch die Rezeption durch die Brille der
neutestamentlichen Texte sowie durch die vielféltigen apokryphen Genesisrezeptio-
nen wie etwa der Vita Adam et Evae, und deren mittelalterliche Fortschreibungen.
Zu diesen Rezeptionen siehe bereits Schiingel-Straumann, Die Frau am Anfang,
11-35.

Im nichsten Bildfeld wird nur Eva zweimal dargestellt; zuerst greift sie nach
der Frucht und dann gibt sie diese Adam. Drei weitere Felder stellen die gott-
liche Rechenschaftsforderung dar, die das Paar vorerst als einander abgewandt,
die Schuld abschiebend, und dann, die géttliche Rede horend und dem sitzenden
Weltenrichter zugewandt, zeigen. Die Strafspriiche werden durch ein knieendes,
einander zugewandtes Paar dargestellt, das das gleiche Schicksal teilt. Der gott-
liche Christus spricht — dem biblischen Text entsprechend — jedoch vorerst mit
der Schlange. Im néchsten Bildfeld bekleidet er Adam und Eva, die er danach aus
dem Gottesgarten vertreibt. Diese beiden letzten Felder werden jedoch durch die
Frau, die aus der Paradiespforte bereits hinaustritt, als Einheit wahrgenommen
und stellen den Ubergang vom paradiesischen zum alltéiglichen Leben dar, das
von harter Arbeit gekennzeichnet ist.

Die Mosaike von San Marco zeigen mit ihrem Bildprogramm eine eindeutig
misogyne Deutung der Stindenfallgeschichte,'® die jedoch nicht spezifisch vene-
zianisch ist, sondern vielmehr die seit der Spatantike vorherrschende Textausle-
gung!'® reprisentiert, die sich in zahlreichen apokryphen Schriften!” belegen ldsst
und vor allem in der beliebten Schrift ,,Leben von Adam und Eva‘““!® nachweisbar
ist.
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Im Johannes dem Téufer geweihten Baptisterium des Doms zu Padua entwirft
Giusto de’ Menabuoi 1375-78!° mit seinen Fresken eine Weltgeschichte von der
Schopfung bis zur Neuschopfung bei der Wiederkehr Christi als Pantokrator.
Christus, der liber den Weg der von Spr 8,22-31 und Joh 1,1-13 inspirierten So-
phia-Christologie zum priexistenten Weltenschopfer wird und in fast allen mittel-
alterlichen Genesiszyklen — und so auch in diesem — als Schopfer ins Bild gesetzt
wird, wird damit zum Herrscher aller Zeiten. Denn der von Menabuoi zweimal
ins Bild gesetzte Pantokrator in der Zentral- und der Absidenkuppel des Baptis-
teriums hilt jene Buchseiten aufgeschlagen, die ihn als Alpha und Omega, als
Ersten und Letzten bezeugen (vgl. das Zitat von Jes 44,6 in Off 22,13).

Neben vielen Episoden aus den Evangelien, die an den Wanden dargestellt wer-
den, werden zwei Biicher gleichsam in ihren wichtigsten Erzdhlziigen ganz wie-
dergegeben: das erste Buch der Bibel, die Genesis, und das letzte, die Apoka-
lypse. Wer in diesem Raum die Taufe empféngt, wird damit hineingenommen in
die Generationenfolge vom Anfang an bis zum Ende der Zeiten und erhélt die
VerheiBung, unter die Zahllosen aufgenommen zu werden, die den Pantokrator
Christus in der zentralen Kuppel in mehreren Reihen umringen. Das Paradies,
aus dem die Menschen durch die Siinde vertrieben wurden, wird als glinzende
VerheiBBung neu aufgetan.

Die Genesis ist im Tambour der zentralen Kuppel dargestellt, wodurch sich die
erste und die neue Schopfung in groBer raumlicher Nihe befinden und durch den
jeweils vergoldeten Hintergrund eine Einheit bilden. Gen 1 ist mit einem einzigen
Bild représentiert, in dem Christus umgeben von Serafen und Engeln — dhnlich
wie in der berithmten Bible moralisée® — eine Welt (kugel- oder kreisférmig)
erschafft, in der der blaue Himmel aul3en mit einen Zodiak illustriert und durch
mehrere Farbkreise von der im Inneren dargestellten Land- und Wassersubstanz
getrennt wird. Die Menschenschdpfung wird nach Gen 2 prisentiert: In einem
durch Ornamentbander abgetrennten Feld wird sowohl die Erschaffung des Men-
schen als auch jene der Erschaffung der Frau durch Christus ins Bild gesetzt. Im
nichsten Feld, das ebenfalls zwei Szenen darstellt, sicht man das nackte Paar
beim Essen der verbotenen Frucht im Baumgarten und im oberen Teil dasselbe
Paar, das sich bereits seiner Nacktheit bewusst ist. Es bedeckt mit der einen Hand
seine Scham, da Christus am Himmel erscheint und offenkundig Rechenschaft
fordert. Durch einen ornamentierten Torbogen getrennt, der die Paradiespforte
symbolisiert, ist das nichste Bildfeld, das die Vertreibung der nun bekleideten
Menschen durch den Engel mit dem Schwert sowie das Opfer Kains und Abels,
den Brudermord sowie das Gesprich Gottes mit Kain darstellt. Insgesamt vier
Szenen also, die ganz unbefangen Menschen in ihrer Bloe darstellen, so, wie
Gott sie erschaffen hat.

Das Tridentinum als Zasur: Keine Nacktheit — und auch kein Paradies
mehr in den Kirchen

Das Konzil von Trient promulgierte in seinem Decretum de invocatione, vene-
ratione et reliquiis Sanctorum et sacris imaginibus, dass liturgische Rdume aus-
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schlieBlich nur mehr mit Bildern, die die Andacht fordern und moralisch unbe-
denklich sind, ausgestaltet sein diirfen. Zudem bediirfen alle Kunstwerke, die
kiinftig Kirchen zieren, der bischdéflichen Genehmigung im Sinne des Dekrets.
Im Konzilsdekret heif3t es: ,,Wenn es also einmal vorkommen sollte, dass die
Geschichten und Erzdhlungen der Heiligen Schrift ausgedriickt und dargestellt
werden — falls das fiir die ungebildete Masse niitzlich sein wird —, soll das Volk
dariiber belehrt werden, dass die Gottheit deswegen nicht dargestellt wird, als ob
sie mit leiblichen Augen angesehen oder mit Farben oder Figuren ausgedriickt
werden konnte. Dariiber hinaus soll jeder Aberglaube bei der Anrufung der Heili-
gen, der Verehrung der Reliquien und dem heiligen Gebrauch von Bildern aufge-
hoben, jeder schandliche Gewinn beseitigt werden. SchlieBlich soll jede Ziigello-
sigkeit dadurch vermeiden werden, dass die Bilder nicht mit Begehren weckender
Schonheit gemalt oder ausgeschmiickt werden. Und die Menschen sollen die Fei-
er der Heiligen und das Aufsuchen der Reliquien nicht zu Mahlzeiten und Ge-
lagen Missbrauchen, also ob die Festtage zu Ehren der Heiligen in Luxus und
Zugellosigkeit verbracht werden sollten.**!

Dies hat auch zur Folge, dass zahlreiche Freskenzyklen, die die Paradiesszene
einbezogen, iibermalt werden mussten. Als ein anschauliches Beispiel sei hier
die kunsthistorisch iiberaus interessante und bedeutende Kirche von Gris** im
friulanischen Bicinicco, die dem Apostel Andreas geweiht ist, erwdhnt: Erst Mitte
des 18. Jh. wurden bei einer bischoflichen Visitation sein knapp vor dem Konzil
von Trient (1529-31) von Gaspare Negro erschaffener Freskenzyklus wegen der
Paradiesdarstellungen als mit dem Tridentinum nicht konform beanstandet und
musste daher tibertiincht werden. Im 20. Jh. wurde er wiederentdeckt und gehort
heute zu den bedeutendsten Kunstschitzen der Region.

Das nackte Menschenpaar Adam und Eva, so wie Gott sie erschaffen hat, ver-
schwinden nach dem Tridentinum nach und nach aus den Kirchen und mit ihnen
auch viele der alttestamentlichen Sujets, die sich teils seit der Katakombenma-
lerei groBer Beliebtheit erfreuten wie etwa Susanna im Bade.?® Der katholische
Freskenhimmel ist zwar auch noch im Barock voller nackter Gestalten, allerdings
handelt es sich dabei um ungeschlechtliche Engelchen, die in Massen die hoch-
geschlossen gekleideten Heiligen und die geziemend mit Ausschnitt versehenen
Madonnen oder die (weiblich personifizierten) Abstraktionen von Weisheit, von
Maichten und Gewalten umschweben. Aber um die Nacktheit an sich ging es nie
in mittelalterlichen Darstellungen, sondern vielmehr darum, was sie symbolisiert:
die ungestdrte Harmonie des gottlichen Schopfungskonzepts, das zwar in dieser
Welt gestort ist, jedoch in der kiinftigen wieder hergestellt werden wird.

Das 19. Jh. kehrt aufgrund der verweigerten Aufkldrung mit seinem Nazarenerstil
wieder ins ausgehende Mittelalter zuriick, ohne jedoch gesteigerten Wert auf das
Alte Testament zu legen, und stellt, wie das Tridentinum es befiehlt, kaum nackte
Figuren in kirchliche Rdume. Dieser Figuren nimmt sich sodann ausschliefllich
die sdkulare Malerei an, wie etwa Adam und Eva von Franz Stuck®* oder Judith
von Gustav Klimt* es anschaulich zeigen. Ihre Werke hangen daher in Privatrau-
men oder Museen — nicht jedoch in Kirchen.
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Und heute? Paradies verschwunden - Sex geblieben?

Der in den letzten Jahren (auch aufgrund der massiven Missbrauchsfille in der
Katholischen Kirche und des iiberaus problematischen Umgangs des Vatikans und
Teilen der Bischdofe mit diesen Verbrechen) galoppierend fortschreitende Prozess
der Entkirchlichung und die in der Konsequenz daraus vollzogenen Kirchenaus-
tritte haben zur Folge, dass Bibelwissen nicht mehr zu den Bildungsgiitern, die
man zumindest bei Abiturient:innen erwarten konnte, gehort.

Das Paradies als theologisches Paradigma, das die Welt als von einem Schopfer
gut gestalteten Lebensraum darstellt, ist heute auch in der Verkiindigung (fast)
verlorengegangen. Die verweigerte Aufklarung und eine durch den Historismus
befeuerte fundamentalistische Bibelauslegung der Schopfungstexte, die durch die
Spielart des Kreationismus in scharfen Gegensatz zu den seit dem letzten Jahr-
hundert dominanten Naturwissenschaften geriet, hat die Paradiesgeschichte als

sinnstiftende Welt erzeugende Erzéh-

Das Paradies als theologisches Paradigma, das die Welt lung gleichsam verstummen lassen.
als von einem Schopfer gut gestalteten Lebensraum dar-
stellt, ist heute auch in der Verkiindigung (fast) verloren- Allerdings hat sich das nackte Paar,

gegangen.

das der Verfiihrung nicht widerstehen

kann, zuvor als kultureller Code ver-
selbstindigt. Ohne den Text zu kennen, verstehen selbst areligiose Menschen die
Zeichenhaftigkeit von Baum, Apfel, Schlange und unbekleidetem Menschenpaar
als begliickende Verfithrungsszenerie mit einem Hauch von Verbotenem. Die
Werbeindustrie, die weil}, dass sex sells, niitzt die paradiesische Anordnung, um
Produkte in ein reizvolles Licht zu riicken, sie kokett als derart begehrenswert
zu prasentieren, dass sie schon wieder siindhaft seien. Das Paradies mit seinem
Konzept des harmonischen, ungestorten Lebens in intakten Beziehungen mit
Menschen, Tieren, Umwelt und der Gottheit, seiner unbelasteten Lebensweise
und seiner mangelnden Geschlechterhierarchie, nach dem sich in Zeiten 6kolo-
gischer Umbriiche Menschen mehr denn je sehnen, ist verblasst. Der Nachhall
des Zusammenhangs von Siinde und Sexualitit, den das Christentum kultiviert
hat, ist als moralinsaurer Beigeschmack der siilen Verfiihrung mittels sexuali-

sierter Symbole geblieben — bedauer-

Allerdings hat sich das nackte Paar, das der Verfihrung lich wenig und recht Marginales von
nicht widerstehen kann, zuvor als kultureller Code ver- der urspriinglichen Kraft der Paradies-

selbstandigt.

erzidhlung!
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Verratenes Paradies

Das Grundproblem katholischer Sexuallehre

Auch wenn sich 1n den letzten Jahren die ka-
tholische Sexualmoral an vielen Punkten ge-
dndert hat oder der Anderungsbedarf deutli-
cher artikuliert wird, kommt es immer noch
zu harten und fir Auflenstehende vollig un-
verstandlichen innerkirchlichen Konflikten
zwischen Reformkraften und traditionellen
Positionen, nicht zuletzt auf der Ebene der
Weltkirche. In der Frage der kirchlichen Seg-
nung gleichgeschlechtlicher Lebensgemeinschaft-
ten 1st dieser Streit heftig aufgebrochen; er pragt aber
alle Themen dieses Diskussionsfeldes.

Der Beitrag wurde in leicht verdnderter Form zuerst veroffentlicht in: ,,Die Leiche im Keller. Zur Debatte um
die Segnung homosexueller Paare*, Herder Korrespondenz 75/Heft 5 (2021) 13-16; wir danken dem Autor fiir
die Erlaubnis der Zweitveroffentlichung. Titel, Einleitung und Zwischeniiberschriften: Redaktion transformatio;,

Jozef NiewiadomskKi

Priester der Erzdiozese Lublin und emeritierter Professor fiir Dogmatik der
Katholisch-Theologischen Fakultit der Universitdt Innsbruck
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Dieser Beitrag arbeitet ein traditionelles Lehrstiick heraus, das Paradigma der
eigentlich unkeuschen Sexualitdt, das in der katholischen Sexualmoral offiziell
weiterhin sein Unwesen treibt und Reformen blockiert. Wer um diese mitge-
schleppte ,,Altlast™ weil3, versteht aktuelle Diskussionen besser und kann sich fiir
eine fachgerechte Entsorgung einsetzen. (Red.)

Sackgassen und unzureichende Reformansatze

Immer und immer wieder muss ich stutzen, wenn sich Miitter bei der Beichte
(so etwas gibt es auch heute noch) mit Trénen in den Augen anklagen, sie
wiirden sich schwer versilindigen, weil sie homosexuelle Beziehungen
bzw. Kontakte ihrer erwachsenen S6hne tolerieren. Um des ,,Famili-

enfriedens* willen! Sie leiden — und dies vermutlich mehr als ihre
Sohne. All die Uberlegungen zur Giiterabwiigung im Hinblick
auf den Wert der hduslichen Harmonie und auch die seelsor-

gerlich gut gemeinten Ratschldge von Papst Franziskus, wer

E s &
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er denn sei, dass er homosexuell veranlagte Menschen be-

i

urteile, helfen hier nicht weiter. Die Miitter leiden, weil sie
keinen Ausweg sehen aus der Sackgasse, die ihnen die tra-
ditionelle Sexualmoral eingeimpft hat, und vor dem ,,Virus*
der verkommenen westlichen Kultur, von dem das Leben
ihrer S6hne infiziert sei.

Die in breiten Bevolkerungsschichten immer noch tief ver-
ankerte Verdchtlichmachung der Homosexuellen in unseren
Breitengraden und die Tabuisierung der Problematik in vielen
Kulturen weltweit zementieren diese Sackgasse. Kann sie ge-
sprengt werden? In einer kulturpolitischen Situation, in der viele
katholische Aktivisten und Wiirdentrdger glauben — auch trotz des
Negativbescheid der Glaubenskongregation — doch schon bald eine
kirchenamtlich gebilligte Segnung der homosexuellen Paare erkdmpfen
zu konnen? Wihrend zur gleichen Zeit ein deutsches Gericht zu urteilen hat
iiber einen Islamisten, der ein homosexuelles Paar angegriffen, einen der Partner
auch getdtet hat und jetzt nur noch bereut, dass es ihm nicht gelungen ist, beide
Schwulen zu téten. Threr Gottlosigkeit wegen! Kdnnen in einem derart wider-
spriichlich geladenen Alltag fachwissenschaftlich begriindete Hinweise weiter-
helfen?

Die traditionelle Moraltheologie, wie auch die Bibel kannten ja die homosexuelle
Veranlagung nicht. Es gab nur homosexuelle Handlungen, die von Einzelnen,
oder gar Gruppen aufgrund von Verwirrung (so Paulus) oder aber als besonders
schwere Folge der Erbsiinde ausgeiibt und als siindhaft verworfen wurden. Nun
hat die moderne Wissenschaft und auch die kirchliche Lehre iiber den Umweg der
Theorien von einer ,,krankhaften* Veranlagung zur Entdeckung und zur Akzep-
tanz der homosexuellen Neigung gefunden, diese nicht mehr als krankhaft, auch
als ,,nicht frei gewahlt” und damit auch als nicht verschuldet bewertet. Deswegen
sollen die Glaubigen den homosexuell veranlagten Menschen mit Achtung be-
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gegnen, auch wenn kirchlich dadurch noch keineswegs die sexuelle Orientierung
und vor allem die Lebensfithrung als gut befunden werden. Und dies der ,,Un-
geordnetheit™ der homosexuellen Handlungen wegen, die ja unmdglich auf Pro-
kreation hin geordnet sein kdnnen. Um diese Aussage zu begriinden, stiitzt sich
die géngige Moraltheologie auf das alte naturrechtliche Argument.

Theologisch in der Falle

Die Verfechter der Legitimierung solcher Urteile schweigen sich allerdings iiber
die Grundschwierigkeit aus, wer denn den Betroffenen ihre Veranlagung aufge-
biirdet hat. Der Schopfer selber, oder die Natur? Der kirchlich angebotene Aus-
weg aus dem Dilemma: ,,Veranlagung ja, Handlungen nein* weist nur auf die Ent-
haltsamkeit hin. Doch fiihrt gerade dieser Ratschlag direkt zu einer héretischen
Grundhaltung im Kontext der Gnadentheologie. Den Betroffenen wird kirchlich
fiir ihr ganzes Leben jene Lebensform zugemutet, die von den Mdnchen als Er-
gebnis des Charisma und der darauf folgenden freien Willensentscheidung gelebt
wird. Das kirchliche Lebensrezept fiir Homosexuelle entpuppt sich im Grunde
als eine Folge der Pelagianismusfalle, die ja menschliche Anstrengung der gott-
lichen Gnade vorordnet, deswegen auch zu einem lebensfeindlichen Moralismus
fiihrt. Die Annahme, der Schopfer hitte mit dem Geschick der Veranlagung auch
das — wihrend des Lebens zu entdeckende — Geschenk des Keuschheitscharisma
mitgegeben, wiirde zwar den Imperativ vom Geruch der Héresie befreien, den
Betroffenen und deren Familien wird solch theologische Rabulistik wenig helfen.

Hilft aber der umkampfte und auch umstrittene Segen fiir homosexuelle Paare
hier weiter? Zumindest macht die medial heil gefiihrte Diskussion iiber das kir-
chenamtlich verhdngte Verbot desselben wiederum auf das tiefer liegende — ver-
dringte — Problem aufmerksam. Dieses meldet sich implizit zum Wort bei all den
Warnungen iiber die Gefahr der Verwechslung einer solchen Segnung mit dem
Ehesakrament. Wer soll da aber etwas verwechseln? Sicher nicht die Kirchen-
rechtler und auch nicht die Dogmatiker. Und was ist mit den sprichwortlichen
Durchschnittszeitgenossen und auch jenen Medienschaffenden, die inzwischen
problemlos jede religidse Feier ganz gleich welcher Couleur als ,,Messe® be-
zeichnen? Warum soll die Verwechslung in diesem Kontext gefahrlicher sein als
bei anderen religidsen Vollziigen? Wo liegt der Funke, der das Feuer des Enga-
gements sowohl bei den Beflirwortern als auch bei den Gegnern des Segens ent-
ziindet?

In der Diskussion iiber den Segen kommt jene Spannung zum Vorschein, die
schon im Vorfeld der letzten ,,Familiensynode* (2015) sich deutlich angestaut,
dann aber durch ,,Amoris laetitia® (2016) kurzfristig abgebaut, aber keineswegs
geldst wurde. Die bei der vorbereiteten Synode (2014) ausgesprochene Bitte, die
Bischofe mogen ihren Blick vom Schlafzimmer 16sen und sich ins Wohnzimmer
begeben, brachte ein merkwiirdiges Ergebnis zustande. Es war nicht nur die me-
diale Wahrnehmung dieses Vorgangs, die den Eindruck vermittelte, die Kirche
wird sich in der nachfolgenden Synode umfassend mit dem Thema: Sexualitit
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auseinandersetzen. Unzidhlige Initiativen der kirchlichen Basis weltweit offen-
barten so etwas wie den ,,sensus fidelium* eines Grofiteils der (vor allem jiin-
gerer Glaubigen), die in der gelebten Sexualitit eine Selbstverstindlichkeit und
keineswegs ein Anzeichen von Dekadenz sehen. Doch schon die Lineamenta,
das Vorbereitungsdokument, zur eigentlichen Synode zeugten von einer vollstén-
digen Verdringung des Problems. Der Begriff Sexualitdt kam im Papier (auller
im negativ gefarbten Kontext kurzer Hinweise auf “Affektivitidt ohne Grenzen™:
Pornographie, Missbrauch von Kindern, Prostitution, frilhe Stadien des Gefiihls-
und Sexuallebens) nicht vor.

Der Kern des Problems: das ,,Paradigma der unkeuschen

Sexualitat*

Die Loslosung des Blicks vom Schlafzimmer stellte also keinen Akt der Befrei-

ung von jenem Ballast dar, den man durchaus mit der sprichwdrtlichen ,,Leiche

im Keller der kirchlichen Tradition vergleichen kdnnte. Die Metapher soll hier
auf etwas aufmerksam machen, was

Dem Einfluss von manichéisch infizierten Randgruppen man gerne tibersieht und worliber man
und Konventikel verdankt namlich die friihe Kirche einen auch nicht spricht, was aber die Atmo-
Paradigmenwechsel. Die gute Schopfungsgabe Gottes gphire fiir all jene, die im Haus leben,

mutiert zum Inbegriff der Unkeuschheit.

deutlich vergiftet. Es ist jener jahrhun-
dertelang selbstverstindig gepflegte,
tief in der Affektivitdt der Glaubigen verankerter Zugang zum Sexualleben, der
ungefdhr das genaue Gegenteil des biblischen Erbes darstellt. Zumindest wenn
man das ,,Hohe Lied* mit seinem Lob auf die Geschlechtlichkeit und auch auf
die gelebte Sexualitit als den Fokus der religids motivierten Wahrnehmung dieser
Dimension des menschlichen Lebens ansieht: ,,Freunde ... berauscht euch an der
Liebe!* (Hohelied 5,1).

Dem Einfluss von manichiisch infizierten Randgruppen und Konventikel ver-
dankt ndmlich die frithe Kirche einen Paradigmenwechsel. Die gute Schopfungs-
gabe Gottes mutiert zum Inbegriff der Unkeuschheit. Bis zur Anschauung, dass

der Teufel in Person verantwortlich sei

Die Zeugung der Nachkommenschaft in der Ehe verwan- fiir die Erschaffung, damit auch fiir den
delte fortan den an sich siindigen Akt in eine ,erlaubte ganzen slindigen Pfuhl der Sexualitit,

Siinde*.

reichte die Palette der sexualneuroti-

schen Haltungen der Eiferer. Durchge-
setzt hat sich im Grunde der liberale Augustinus, der die gute Schopfungsgabe
der menschlichen Geschlechtlichkeit ,,blo3* durch die Siinde des Adams starker
als alles andere infizieren liefl, damit aber auch ein Heilmittel fiir den erlaubten
,,Gebrauch jenes verdorbenen Triebes angeben musste und auch konnte, dessen
Lebendigkeit er —nicht zuletzt aufgrund seiner eigenen biographischen Erfahrung
—unmoglich verleugnen konnte.

Die Zeugung der Nachkommenschaft in der Ehe verwandelte fortan den an sich
siindigen Akt in eine ,,erlaubte Siinde“. Der bis in das 20. Jahrhundert andauern-
den Spannung zwischen der schweren und erlaubten Siinde konnten die ,,ernst-
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meinenden® Glaubigen nur durch den Weg der Enthaltsamkeit und Keuschheit
entgehen. Und es ist nicht unwichtig sich in diesem Zusammenhang zu verge-
genwaértigen, dass die durch ,,Bekenntnisse* des Augustinus berithmt gewordene
,@artenszene in Cassiciacum* mit dem damit zusammenhéngenden Bekehrungs-
erlebnis eigentlich nur den Schritt zur Abkehr vom Sexualleben zur konsequenten
Enthaltsamkeit darstellte, war Augustinus doch schon ldgst von der christlichen
Weltanschauung gepriagt. Mit einem derartigen Schritt und vielen anderen ,,Be-
kehrungen zur Abkehr* vom verdorbenen Trieb (wie etwa der des Hieronymus)
wurde jenes Paradigma der unkeuschen Sexualitit gefestigt, von dem — bei allem
Wandel — die Logik kirchlicher Entscheidungen, vor allem aber der Lebenswan-
del der Glaubigen mehr oder weniger gepragt blieb.

So wurde das Sakrament der Ehe zur Rechtfertigung des Sexuallebens der Gat-
ten instrumentalisiert, damit aber im Grunde auch abgewertet. Als das Zweite
Vatikanische Konzil die Welt von heute ins Zentrum kirchlichen Lebens herein-
holte, blieb leider das sich zu dieser Zeit kulturell stark verdndernde Verhiltnis
zur Sexualitdt drauBlen vor der Tiir. Als ,,zeitgeistig™ abqualifiziert, forderte die
unbefangene Einstellung zur Sexualitit die kirchliche Lehre kaum heraus. Nicht
zuletzt deswegen, weil sich die kirchliche Mentalitdt weltweit auf die im Konzil
entwickelte neue Theologie der Ehe konzentrierte. Mit der Betonung des Wer-
tes der ehelichen Liebe und Hingabe und der in diese Liebe hinein integrierten
Sexualitdt wurde der Schritt zur personalistisch strukturierten Sakramententheo-
logie und Moraltheologie vollzogen. Ohne allerdings, dass explizit Abschied ge-
nommen wurde vom alten Paradigma der Unkeuschheit des verdorbenen Triebes!

Eine steckengebliebene ,,Theologie der Geschlechtlichkeit“
Die weltweite Verstorung und der damit auch beginnende kirchliche Positions-
krieg in Sachen Sexualleben der heutigen Katholiken, die nach der Veroffent-
lichung der Enzyklika ,,Humanae Vitae* (1968) einen festen Platz in der Of-
fentlichkeit bekommen haben, waren erste Anzeichen dafiir, dass im kirchlichen
Lehrgebiude eine unerledigte Aufgabe schlummert, die dafiir verantwortbar ist,
dass sich das kirchliche Leben fortan in der Spannung zwischen zwei Paradig-
men entfalten wird.

Am deutlichsten wird diese Spannung greifbar in der Theologie der Geschlecht-
lichkeit, die Johannes Paul II. in die kirchliche Verkiindigung gebracht hat. Sie
stellt einen groBen Schritt in Richtung Verdnderung der Mentalitit der Glaubi-
gen dar, weil sie die Geschlechtlichkeit konsequent als eine gute Schopfungs-
gabe Gottes wiirdigt, damit aber die kirchliche Lehre in ein neues Paradigma zu
integrieren sucht. Gleichzeitig ,,schleppt® aber gerade Johannes Paul II. unter den
durch ihn selber verdnderten Bedingungen all die Fragen einer sich durch die
Ehe vollziehenden Rechtfertigung des Sexuallebens mit, die aber nur im Kontext
des ,,alten Paradigma® einen Sinn ergeben. Es ist eben nicht mehr ganz einsich-
tig, warum die an sich ,,gute Gabe* noch zusitzlicher Rechtfertigungen (die man
nicht mit der Bemiihung um ethische Kriterien verwechseln darf) durch die Ehe-
schlieBung bedarf.
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Die Probleme der Selbstbefriedigung, des vorehelichen Geschlechtsverkehrs und
der Empfangnisverhiitung entfachten viele Kimpfe an den Fronten des Positions-
krieges. Langst ist dort Ruhe eingekehrt, weil im wahrsten Sinn des Wortes ein
Abkommen iiber den Waffenstillstand geschlossen wurde: man redete halt nicht
mehr iiber diesen Sex. Dafiir wurde aber gerade im Kontext der letzten Synode
der Kampf um die Bewertung der Lebenssituation der ,,Geschiedenen-Wieder-
verheirateten” umso kréftiger entfacht; die maanderartig formulierten Aussagen
und erst recht die Auseinandersetzungen um die dazu in ,,Amoris laetitia“ enthal-
tenen Position, zeugen vom Ausmal der Verstorung durch die nicht weggerdaumte
Leiche des alten Paradigma.

Nicht der erste kirchliche Paradigmenwechsel
Nun, mehr als 50 Jahre nach dem Konzil, meldet sich das alte Paradigma, das
bereits im Vorfeld jeglicher ethischen Diskussion zuerst nach einer Rechtferti-
gung der gelebten Sexualitit verlangt, eigentlich nur noch bei den Fragen der Le-
bensfiihrung von Homosexuellen, jener Menschen also, die in ihrem Sexualleben
der statistischen Norm nicht entsprechen. Sie werden damit quasi automatisch zu
Stindenbocken, die fiir den schlechten Geruch der verdringten Leiche im Keller
des kirchlichen Lehrgebdudes zur Rechenschaft gezogen werden. Thre Lebens-
weise, nicht aber das zerbrockelnde, kaum mehr Integrationskraft im Hinblick auf
neuere moraltheologische Theorien und Begriindungszusammenhédnge habende
alte Paradigma zur kirchlichen Einschétzung menschlicher Sexualitét wird an den
Pranger gestellt. So paradox es zuerst klingen mag, das Argument der drohenden
Verwechslung des Segens fiir homosexuelle Paare mit dem Ehesakrament schleppt
(gewollt oder ungewollt) die traditionelle Logik der Herabwiirdigung sakramen-
taler Ehe zum Heilmittel eines doch

Der aus der Wissenschaftstheorie kommende Begriff des  verdorbenen Triecbes der Sexualitit mit
Paradigmenwechsels macht allerdings verstandlich, wa- sich. Die im Umkreis der letzten Syn-
rum sich Paradigmen derart hartnackig halten konnen. ode ofters benutzten Redewendungen
Sie werden keineswegs aufgrund der empirischen Daten von Kirche als ,,Expertin der Mensch-

verworfen.

lichkeit* und der Notwendigkeit einer

,missionarischen Umkehr* verlangen
geradezu vom kirchlichen Lehramt den ldngst {iberfalligen Schritt eines amtlich
vollzogenen Paradigmenwechsels, damit auch der Beseitigung der ,,Leiche im
Keller der lehramtlichen Tradition.

Der aus der Wissenschaftstheorie kommende Begriff des Paradigmenwechsels
macht allerdings verstiandlich, warum sich Paradigmen derart hartnédckig halten
konnen. Sie werden keineswegs aufgrund der empirischen Daten verworfen. Die
Bemiihung um die Entwicklung von Zusatzhypothesen, mit Hilfe derer ,,die ab-
weichenden Daten in die gingigen und giiltigen Theorien integriert werden,
setzt sich ndmlich solange fort, bis die Zahl der Zusatzhypothesen dermal3en grof3
ist, dass das zerbrockelnde Paradigma keine integrative Kraft mehr aufweist, son-
dern nur noch Probleme bereitet. Kirchliche Tradition kennt etliche Beispiele von
solchen Vorgéngen und zwar an den zentraleren Orten des christlichen Glaubens
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als dem der Bewertung des Sexuallebens. (AuBler man erliegt dem tragischen
Trugschluss der christliche Glaube wire mit einer bestimmten Einstellung zur
Sexualitét identisch.) Man braucht nur an die radikale Verdnderung der theolo-
gischen Einschétzung des nachbiblischen Judentums zu denken, an die theolo-
gische Aburteilung der Atheisten oder aber an das Paradigma: ,,Extra ecclesiam
nulla salus®. Nicht zuletzt muss in diesem Zusammenhang auch die Verdnderung
des Verhiltnisses zu den Naturwissenschaften in Erinnerung gerufen werden, die
ja tber den Umweg des evolutiven Denkens eine neue Sicht auf kirchliche Exe-
gese des biblischen Schopfungsglaubens mit sich bringt.

Es ist dem Papst Franziskus zu wiinschen, dass er jenen Mut autbringt, den Johan-
nes Paul II. 1992 gezeigt hat, als er Galilei rehabilitierte und damit den Konflikt
zwischen Bibel, kirchlicher Lehre und Naturwissenschaft lehramtlich beendete.
Er hat eingestanden, dass bei der Verurteilung von Galilei naturwissenschaftliche
Theorien mit Glaubenslehre verwechselt wurden. Und er mahnte die Theologen
(implizit auch das kirchliche Lehramt), sie sollen bei dhnlichen Zusammenhéngen
in Zukunft vorsichtiger sein. Ein derartiger Hinweis legitimiert die neuen Wege
moraltheologischer Reflexion auch dort, wo man sie spontan nicht vermuten wiir-
de (am deutlichsten vielleicht bei der schopfungstheologischen — vom Wortlaut
der Bibel inspirierten — Verurteilung homosexueller Akte als ,,contra naturam®).

Die Rehabilitierung von Galilei macht aber auch auf die Opfer eines sich vollzie-
henden Paradigmenwechsels aufmerk-
Er mdge den Mut aufbringen, eine ,,kopernikanische Wen- sam. Und damit sind wir bei den ein-
de“ in Sachen theologischer Deutung gelebter Sexualitat leitenden Bemerkungen zu diesem Text
zu vollziehen. angelangt. Eine Gruppe von Opfern der
bisher ausgebliebenen Beseitigung der
,,Leiche im Keller* stellen die Miitter, die sich bei der Beichte der Tolerierung der
homosexuellen Beziehungen ihrer S6hne anklagen und darunter auch entsetzlich
leiden. Richtet man den Fokus der Aufmerksamkeit auf sie, so wird man in dem
kurzen Text, den die Mitglieder des Circulus Germanicus bei der Familiensyn-
ode 2015 formuliert haben, geradezu einen prophetischen Akt in Richtung der
erhofften Beseitigung des Ballastes sehen. Leider wurde der Text weder in den
Schlussbericht der Synode, noch in ,,Amoris laetitia“ aufgenommen. Trotzdem
stellt er schon so etwas wie den ersten Schritt eines symbolischen Rehabilitie-
rungsaktes dar: ,Im falsch verstandenen Bemiihen, die kirchliche Lehre hoch-
zuhalten, kam es in der Pastoral immer wieder zu harten und unbarmherzigen
Haltungen, die Leid {iber Menschen gebracht haben, insbesondere iiber ledige
Miitter und auBBerehelich geborene Kinder, iiber Menschen in vorehelichen und
nichtehelichen Lebensgemeinschaften, {iber homosexuell orientierte Menschen
und tiber Geschiedene und Wiederverheiratete. Als Bischdfe unserer Kirche bit-
ten wir diese Menschen um Vergebung.*

Da mit der Bitte um Vergebung auch der Wille zur Besserung verbunden ist,
bleibt zu hoffen, dass die Kirche auch den Grund erkennt und diesen dann auch
beseitigt, der diese derart verschiedene Gruppen von Menschen unter einer ge-
meinsamen Kategorie der Opfer eines alten Paradigmas verbindet. Auf diese oder
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jene Weise lebten und leben sie ihre Sexualitit, ohne dass diese durch das Sakra-
ment der Ehe legitimiert wurde.

Léngst liegt der ,,sensus fidelium* in Sachen Sexualleben woanders. Wir alle sol-
len also beten fiir Papst Franziskus. Er moge den Mut aufbringen, eine ,,koperni-
kanische Wende* in Sachen theologischer Deutung gelebter Sexualitit zu vollzie-
hen, jenen Schritt also zu wagen, den das Zweite Vatikanische Konzil unterlassen
hat: Explizit Abschied nehmen vom alten Paradigma der Unkeuschheit des ver-
dorbenen Triebes. Damit wiirde nicht nur die vom ithm in ,,Amoris laetitia“ so oft
zitierte Logik des ,,Hohen Liedes® neue spirituelle Kraft entfalten.

Auch all jene Fronten, an denen immer noch Positionskriege in Sachen Sex ge-
fiihrt werden, wiirden einer sinnstiftenden Diskussion {iber verantwortlich gelebte
Sexualitit Platz machen. Der inzwischen wiederbelebte Vorschlag, nicht so viel
iiber Sexualitidt zu reden, sondern iiber die Liebe, beschwichtigt solange, solange
der ,,Keller* der kirchlichen Tradition nicht gerdumt ist. Der Wert dieser Réu-
mung wiirde sich auch ad intra und ad extra ,,bezahlbar* machen. Ad intra konnte
dann eine vertiefende Reflexion iiber den sakramentstheologischen Wert der Ehe
und die Bedeutung der vielen moglichen Sakramentalien (wie etwa die Segnung
der homosexuellen Paare) gefiihrt werden. Ad extra wiirde dieser Akt den denkbar
groBten Impuls zur Uberwindung jeder religids motivierten homophoben Haltung
geben. Franziskus wiirde damit der Kirche einen ,,Befreiungsschlag® schenken
und auch ein neues Zeichen der ,,missionarischen Umkehr des Lehramtes gerade
im Kontext der Begegnung von Religionen geben.

Literatur
Die im Text genannten kirchlichen Dokumente sind abrufbar unter www.
vatican.va und www.dbk.de.
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Die christliche Ikonografie ist bekanntlich reich an Kreuzen, Mariendarstellungen
und meist tauben- oder feuerformigen Visualisierungen des Heiligen Geistes, da-
riiber hinaus auch an gotischen Drachen, barocken Engelsputten und (nicht zual-
lerletzt) einer Vielzahl sich durch die Epochen ziehender Antisemitismen. Lassen
wir die letzten einmal beiseite, steht bei den meisten dieser Versuche die Her-
ausforderung im Mittelpunkt, sich dem Unnahbaren mit Mitteln der Kunst eben
doch ein Stiick weit anzundhern. Was gute von schlechter Kunst unterscheidet,
lasst sich sicherlich nicht pauschal beantworten — doch gute Kunst ist in diesem
Fall vermutlich die, der es gelingt, die Transzendenz fiir einen Moment im Akt
der Betrachtung aufblitzen zu lassen. Das vermag wahrscheinlich nicht jede in
schwerem Ol gemalten Muttergottes aus dem 19. Jahrhundert, aber Michelan-
gelos Pieta, Carraviagos Unglaubiger Thomas oder Wassilji Wereschtschagins
Nacht iiber Golgotha stehen bei vielen Menschen dafiir, dass Kunst zumindest
manchmal in der Lage ist, die Grenze zwischen Immanenz und Transzendenz
etwas durchldssiger scheinen zu lassen.

Doch gilt das fiir alle christliche Kunst? So wie Theologie nicht nur Rede von
Gott, sondern — wahrscheinlich noch viel hiufiger — Rede vom Menschen ist,
so wird auch in biblisch inspirierten Kunstwerken viel iiber unsere menschliche

Lebenswelt und unsere menschlichen

So wie Theologie nicht nur Rede von Gott, sondern -
wabhrscheinlich noch viel hdaufiger - Rede vom Menschen
ist, so wird auch in biblisch inspirierten Kunstwerken
viel Uber unsere menschliche Lebenswelt und unsere
menschlichen Freuden und Dilemmata ausgesagt.

Freuden und Dilemmata ausgesagt. Es
gibt vermutlich ein Motiv in der reichen
Bildergeschichte des Christentums, fiir
das dies noch mehr als fiir alle anderen
gilt: Die Darstellung des sogenannten

»dundenfalls (2,4 - 3,24). Adam und
Eva, die verbotene Frucht, die Schlange, die Vertreibung aus dem Paradies: Hie-
ran haben sich die Groflen der Kunstgeschichte auf ganz unterschiedliche Weise
versucht. Die Darstellungen Lukas Cranachs des Alteren sind bekannt fiir ihren
prizisen Minimalismus und dafiir, dass heranwachsendes Blétterwerk exakt die
richtigen Korperstellen verdeckt. Bei Peter Paul Rubens sind zu Fiilen Adams
und Evas Kaninchen und Lowe, Tiger und Pfau, Fuchs und Nilpferd zu einem
friedlichen Gesamtpanorama versammelt — ein Bild, das sich, wie der Betrachter
weil}, bald zugunsten des darwinistischen Arterhaltungskampfes (von dem Ru-
bens freilich noch nichts wusste) auflosen wird. Rembrandt van Rijn wiederum
hat die Szene in einer Radierung festgehalten, in der ein mahnend den Zeigefinger
erhebender Adam von einer spitzbiibisch dreinblickenden Eva die Frucht gereicht
bekommt. Die Schlange, noch im Besitz ihrer Klauen, die sie, wie der bibelfeste
Betrachter weil3, bald verlieren wird, beobachtet aufmerksam, was als Néchstes
geschehen wird.

Worin eigentlich liegt die bis heute ungebrochene Faszination der ,,Geschich-
te von Adam und Eva“? Wer angesichts dieses Mythos auf ein vermeintlich ar-
chaisches Frauenbild verweisen mochte (,,die Frau, die du mir beigesellt hast,
hat mich verfiihrt) verfehlt den Kern der Erzdhlung, da es hier um eine zutiefst
menschliche Disposition geht: Menschwerdung bedeutet Abschiednehmen vom
paradiesischen Zustand der Einheit mit der Natur; der Mensch, der vom Natur-
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zum Kulturwesen wird, ist insofern heimatlos und muss sich selbst darum bemii-
hen, die verlorene Einheit — christlich: die Einheit mit Gott — wiederherzustellen.
Da man den christlichen Interpretationsrahmen der sogenannten ,,Stindenfaller-
zahlung* nicht einmal teilen muss, erklirt sich, weshalb selbst liberzeugte Athe-
isten wie etwa der englische Philosoph und Kulturpessimist John Gray ihr mit
groBBer Ehrfurcht begegnen.

Es ist daher nicht verwunderlich, dass sich nicht nur die Malerei, sondern seit dem
20. Jahrhundert zunehmend auch der Film fiir die Paradieserzdhlung interessiert
hat. Hierbei ldsst sich liber die

Menschwerdung bedeutet Abschiednehmen vom paradiesischen
Zustand der Einheit mit der Natur; der Mensch, der vom Natur- zum
Kulturwesen wird, ist insofern heimatlos und muss sich selbst da-
rum bemiihen, die verlorene Einheit — christlich: die Einheit mit

Jahrzehnte eine immer stéirke-
re Tendenz zur allegorisieren-
den und freien Interpretation
der Erzdahlmotive beobachten.

Gott - wiederherzustellen. Ein paar Schlaglichter: Alber-

to Gout hatte 1956 mit ,,Adam
and Eve* den Kern der Erzdhlung noch zu einem Hollywood-typischen Monu-
mentalepos ausgestaltet. Mickey Rooney verantwortete 1960 mit ,,The Private
Lives of Adam and Eve* einen Film, in dem eine Eva des 20. Jahrhunderts sich
von ihrem Adam scheiden lassen mochte — am Ende siegt das Ehegliick. Horst
E. Brandt konzipierte 1973 mit ,,Eva und Adam* (!) fiir das DDR-Fernsehen eine
vierteilige Filmproduktion, in der verschiedene Probleme der Frau-Mann-Bezie-
hung beleuchtet werden. Im ungarischen Zeichentrickfilm ,,Az ember tragédiaja‘“
(englisch: The Tragedy of Man), 2011 von Marcell Jankovics verdffentlicht, wird
Adam nach dem Siindenfall von Luzifer, der ihn verschiedene Verkdrperungen
annehmen lésst, durch die gesamte Weltgeschichte gefiihrt — um sich schlieflich
gegen die teuflische Versuchung und fiir die von ihm schwangere Eva zu ent-
scheiden.

Im Bereich der Spielfilme haben sich in jlingerer Zeit zwei Werke durch eine
besonders freie Interpretation der Paradieserzédhlung hervorgetan — Adams &b-
ler (2005) und Adam und Evelyn (2018). Beide Filme erlauben sich maximale
Autarkie im Umgang mit dem urspriinglichen Mythos, und gerade deshalb legen
sie Interpretationsmdglichkeiten — Transformationen — offen, die sich so nicht un-
mittelbar aus ihm erschlossen hitten.

Déanische Paradies-Delikatessen

Die dunkelschwarze Komddie Adams @bler (deutsch: Adams Apfel) wurde vom
dénischen Regisseur Anders Thomas Jensen inszeniert. Jensen ist nicht nur ein
GroBmeister des Grotesken, sondern auch ein Perfektionist der Bildasthetik: Kle-
rikale Innenrdume, Landschaften und Close-Ups der Schauspieler sind perfekt
in Szene gesetzt, und noch jede Pfiitze, durch die ein herannahendes Auto féhrt,
ist ein optischer Hochgenuss. Der Film lebt vom Widerspruch dieser Asthetik
zur Zerrissenheit seiner Akteure. Jensen ldsst den aus dem Gefangnis entlassenen
Neonazi Adam (Ulrich Thomsen) auf den grundgiitigen Pfarrer Ivan (Mads Mik-
kelsen) treffen. Die Erwartungshaltung der Zuschauer wird in den ersten Minu-
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ten durch Klischees im UbermaB bestitigt: Auf der Autofahrt zum Pfarrhaus halt
Ivan einen Vortrag iiber seinen Glauben an das unbedingt Gute im Menschen,
der glatzkopfige Adam glotzt finster — und schweigt. Im Pfarrgarten steht ein Ap-
felbaum. Ivan ermutigt Adam, sich fiir die kommenden Wochen ein Projekt zu
setzen. Adam macht den sarkastischen Vorschlag, einen Apfelkuchen zu backen
— Ivan, dem Sarkasmus fremd ist, willigt ein.

Bald bekommt die Fassade der heilen Pfarrhauswelt erste Risse. Der Pfarrer hat
bereits zwei andere arme Seelen bei sich aufgenommen. Gunnar ist ein ehemali-
ger Tennisprofi, der zum Kleptomanen und Saufer geworden ist, Khalid ein verur-
teilter Tankstellenrduber. Obwohl Ivan der Meinung ist, beide hétten sich prachtig
resozialisiert, sduft und klaut Gunnar weiter, Khalid hat durch seine fortgesetzten
Tankstellenrduberei bereits eine flinfstellige Geldsumme angehéuft. Ivans Sohn
Christopher ist schwerbehindert, Ivan behauptet, dem Jungen gehe es prichtig.
Und: ,,Gott ist auf meiner Seite, Adam.*

Der zynische Hausarzt Dr. Kolberg berichtet Adam von Ivans Vergangenheit: Sei-
ne Mutter starb bei seiner Geburt, sein Vater hat ihn vergewaltigt, seine Frau hat
Suizid begangen, er leidet an einem Hirntumor. Um die Realitit auszublenden,
hat Ivan das ,,Ravashi-Syndrom* entwickelt, die Leugnung offensichtlicher Ubel
durch eine harmonisierende Sicht auf die Welt. Adam, der Misanthrop mit dem
Hitlerbildchen im Zimmer, macht es sich zur Mission, Ivan von der grausamen
Realitdt zu liberzeugen. Er scheitert zundchst. Adam bricht Ivan die Nase, Ivan
fahrt ins Krankenhaus, kommt verstimmelt zuriick und macht weiter, als wére
nichts gewesen. Einem Nazi-Kollegen erzéhlt Ivan: ,,Der ist nicht ganz dicht.
Haust du dem in die Fresse, hélt er dir die andere Seite hin.*

Bald jedoch vollzieht sich ein turbulenter Rollenwechsel. Adams Projekt, Ivans
harmonisches Weltbild zu zerstoren, scheint zu gelingen. Schliisselsatz: ,,Gott
hasst dich!“ Der Apfelbaum leidet. Krihen, Wiirmer, ein Blitz schldgt ein.
SchlieBlich wird es grotesk — zur Spoilervermeidung nur so viel: Es gibt Schie-
Bereien mit Nazis im schonsten Splatter-Stil, weitere Tankstellenrdubereien, eine
schwangere Frau siduft mit Gunnar um die Wette, und einer Hauptfigur wird ins
Gesicht geschossen. Irgendwie aber siegt zuletzt doch Ivans Weltbild — und am
Ende gibt es Apfelkuchen.

Die Moral von ,,Adams Apfel“ ist, wie schon in der originalen Paradieserzéh-
lung, nicht ganz einfach auf den Punkt zu bringen, da beide Hauptfiguren Identi-
fikationspotential in sich tragen. Aber das ist wohl genau der Punkt. Ganz ehr-

lich: Sind wir nicht alle ein bisschen

Die Moral von ,Adams Apfel“ ist, wie schon in der ori-
ginalen Paradieserzdhlung, nicht ganz einfach auf den
Punkt zu bringen, da beide Hauptfiguren Identifikations-
potential in sich tragen.

Ivan? Ohne Schonrednerei, ohne die
Perspektive, dass alles, was bei uns
bis hierher objektiv schiefgelaufen ist,
irgendwie schon Sinn ergibt, kdmen
wir sicherlich nicht gut durchs Leben.

Und eine Affinitdt zur Religion mag eine solche Deutung der Realitdt (die nicht
gleich zwingend Realitdtsflucht sein muss) zusétzlich unterstiitzen. Aber anderer-
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seits: Sind wir nicht alle auch ein bisschen Adam? Geht es uns nicht mitunter auf
die Nerven, wenn Menschen aus unserem nédheren oder ferneren Umkreis sich
eine Sicht der Welt zurechtmachen, in deren Zentrum sie selbst stehen und in der
eigentlich alles ganz in Ordnung ist — auch wenn das in vielerlei Hinsicht eigent-
lich nicht der Fall ist? Und nervt es uns nicht zusitzlich, wenn derlei gerade im
Namen der Religion geschieht?

Der Ivan und der Adam in uns, darauf lauft es wahrscheinlich hinaus, miissen
lernen, miteinander klarzukommen, so wie es die beiden auch am Ende des Films
versuchen. Neutraler Vermittler zwischen beiden Welten ist der Apfelbaum: Auch
ein Apfel reicht noch fiir einen Kuchen.

Das Paradies im Autorenkino

Ganz anders kommt ,,Adam und Evelyn* daher, ein Film, der im Sommer und
Herbst 1989 angesiedelt ist und vom ostdeutschen Regisseur Andreas Goldstein
in Szene gesetzt wurde. Es ist — so viel ldsst sich definitiv sagen — ein mutiger
Film, schon allein der Inszenierung wegen: Die Anleihen beim Programmkino
der 1960er und 1970er Jahre sind unverkennbar, es gibt keine schnellen Schnitte,
keine Kamerafahrten, stattdessen minutenlange statische Bilder von Landschaf-
ten und Menschen, ohne Musik und einzig mit Vogelgezwitscher im Hintergrund.
Wer sich zu sehr an die inzwischen gingige ,,Tatort“- und ,,Breaking Bad“-As-
thetik gewohnt hat, den iiberféllt die Statik des Films wie ein Schock.

Was passiert? Eigentlich sehr viel, aber das sehr langsam: Adam, ein Damen-
schneider, wohnt mit seiner Freundin Evelyn zusammen. Evelyn erwischt Adam
in flagranti mit einer seiner Kundinnen, worauthin sie, zutiefst verletzt, mit einem
befreundeten Paar in den Ungarn-Urlaub fahrt. Adam, der sehr an seinem Leben
in der DDR, aber eben auch sehr an Evelyn héngt, fahrt hinterher. Es folgen bei-
derseitige Verwirrungen in Liebesdingen, zudem werden eine Anhalterin, unga-
rische Grenzbeamte, ein westdeutscher Zellbiologe auf der Suche nach dem ewi-
gen Leben und eine Schildkréte involviert. Die Mauer fallt (allerdings sieht man
nie ekstatische Menschenmassen und Trabi-Kolonnen, nur die Radiosprecher im
Hintergrund verkiindigen den Stand der Dinge) — und immer kann Adam nicht
anders, als Evelyn tliberallhin zu folgen, auch, weil er keine Alternative dazu sieht.

Adam wire offensichtlich gerne in ei-

Hat also Evelyn ihren Adam verfiihrt, die Sicherheit des
Ostens gegen die fiir ihn schwer ertragliche Freiheit des
Westens einzutauschen? Oder muss Adam von ihr ver-
fuhrt werden, da die Statik seines vermeintlich paradiesi-
schen Lebens sich sowieso nicht aufrechterhalten lasst?

nem Paradies geblieben, das fiir ihn aus
kleinen, iiberschaubaren Tatigkeiten
zwischen Schneiderwerkstatt, Garten
und erfreuten Kundinnen besteht, und
das alles abgesichert durch die standige
Prisenz von Evelyn. Evelyn dagegen
will raus aus ihrer Gastronomieausbil-

dung ins Offene jenseits der Grenze. Hat also Evelyn ihren Adam verfiihrt, die
Sicherheit des Ostens gegen die fiir ihn schwer ertragliche Freiheit des Westens
einzutauschen? Oder muss Adam von ihr verfiihrt werden, da die Statik seines
vermeintlich paradiesischen Lebens sich sowieso nicht aufrechterhalten ldsst?
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Und braucht Evelyn umgekehrt ihren freundlich-passiven Adam als Ruhepol im
eigenen Leben? Ob Adam und Evelyn gliicklich werden miteinander und in der
neuen Welt, bleibt offen. Am Anfang salen Adam und Evelyn im verwilderten
Garten ihres Hauses, am Ende stehen sie am Fenster einer Etagenwohnung in
einer westdeutschen Grof3stadt: ,,Willst du Tee oder Kaffee?* ,,Egal.* ,, Tee oder
Kaffee?* ,,Was du willst.“ ,,Also Tee.” Schnitt, Abspann.

Ambivalente Paradiese

Was bleibt heute von Adam und Eva? Oder um mit einer auch im pastoralen

Bereich inzwischen verbreiteten Verzweckungsmetaphorik zu sprechen: Hat die
Erzéhlung noch ,,Aktualitdt™ oder ,,Re-

Freiheit und Vollkommenheit sind offensichtlich nicht levanz“? Relevanz sicher, aber eben

realisierbar, schon gar nicht gemeinsam. Die Ideale, die nicht aufgrund einer nur momenthaft

wir erreichen wollen, haben einen haufigen Hinderungs- gegebenen Aktualisierbarkeit. Die Pa-

grund: uns selbst.

radieserzéhlung ist relevant aufgrund

ihrer Universalitat. Freiheit und Voll-

kommenheit sind offensichtlich nicht
realisierbar, schon gar nicht gemeinsam. Die Ideale, die wir erreichen wollen,
haben einen haufigen Hinderungsgrund: uns selbst. Die kleinen Paradiese, die wir
uns schaffen, sind vergidnglich. Die vermeintlich einfache Dualitdt von Gut und
Bose verliert ihre Eindeutigkeit bei nédherer Betrachtung. Heilige kdnnen einen in
den Wahnsinn treiben, auch in Nazis wohnt eine gute Seele. Der Satz ,,Gott ist auf
meiner Seite* ist genauso falsch wie der Satz ,,Gott hasst dich®.
Was dann? Gott hat Humor, das trifft es vermutlich schon besser. Und: solange
wir in der Lage sind, das Paradiesische im Kleinen zu genief3en, kann das Grofle
ruhig warten.

Streaming-Optionen fiir Streaming-Optionen fiir
Adams Apfel Adam und Evelyn
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Das himmlische Licht
Gottes

Kunst als Briicke zur Transzendenz?

Maike Maria Domsel

Dr. theol., Privatdozentin im Bereich der Religionspddagogik an der Universitét
Bonn und Lehrerin am Ernst-Moritz-Arndt-Gymnasium in Bonn
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Wie und vor allem wodurch kédnnen gegenwartig leben-
de Menschen erreicht werden und dasjenige zur Sprache
kommen, was diese besonders (be)trifft und angeht?

1 Vgl. Armstrong, The Great Transformation, xvi.
2 Habringer-Hagleitner, Spiritualitatsbildung in
Jluchtiger Moderne*, 35. Auf die Gesamtsituation
des zeitgendssischen Menschen bezogen: Vgl.
Berry, The dream of the earth, 194.

3 Vgl. Nuscheler, Globalisierung und ihre Folgen,
24-25.

4 Vqgl. Gartner, Zeit, Macht und Sprache, 239-276.

Maike Maria Domsel—Das himmlische Licht Gottes

Thematische Hinflihrung und Problemaufriss

Die Prasenz des Krisenhaften

,Wir leben in einem Zeitalter der Unsicherheiten, Ungewissheiten*! und der
,Fragmente.*? Weltweite Krisenherde wie politische Unruhen, kriegerische Aus-
einandersetzungen auch innerhalb Europas und hierdurch erzwungene Flucht-
bewegungen®, aber auch das zunehmende Bewusstsein iiber die Zerstorung der
Umwelt erschiittern das Leben des zeitgendssischen Menschen. Hierdurch macht
sich ein Gefiihl von Unsicherheit und Verwundbarkeit breit. Bislang existieren-
de Gewissheiten, (scheinbare) Wahrheiten und der Status Quo werden vermehrt
infrage gestellt, was nicht zuletzt als eine Aufforderung zu einer differenzierten
Auseinandersetzung und Wahrnehmung im Sinne der etymologischen Bedeutung
des Begriffes Krise (altgriech. crisis) verstanden werden kann.

Indes wird eine solche Auseinandersetzung erschwert, weil das, was beunruhigt,
oft unanschaulich bleibt, so dass das Unbeherrschbare in der Imagination der Be-
drohten zu einer gewaltigen Grofe wachsen kann — eine Situation, die durch-
aus an die apokalyptischen Texte der Bibel erinnert. Biblische Texte bzw. eine
Auseinandersetzung mit ihnen sind jedoch den meisten zeitgendssischen Men-
schen wenig vertraut. Dies fiihrt dazu, dass das Potenzial der biblischen Sprache,
dasjenige zu benennen, was (abstrakt) bedrohlich und beédngstigend wirkt, nicht
zum Tragen kommen kann und jenem
seine absolute Bedrohlichkeit nicht ge-
nommen wird. Eine zunehmende reli-
giose Sprachlosigkeit! in pluralen und
Gegenwartsgesellschaften
verhindert eine solche Artikulation. Folglich stellt sich nicht nur die Frage nach
alternativen Wegen, welche dazu beitragen, mit Unsicherheit und Bedrohung
leichter umgehen zu kdnnen, sondern auch nach der diesbeziiglichen Rolle von
Spiritualitdt im Allgemeinen und religidsen Institutionen im Besonderen: Wie
und vor allem wodurch kdnnen gegenwirtig lebende Menschen erreicht werden
und dasjenige zur Sprache kommen, was diese besonders (be)trifft und angeht?
Wie konnen solche Themen, Fragen und Anliegen in Relation zu einem Dariiber-
Hinaus im Sinne einer Einbettung in einen groBeren Sinnzusammenhang gesetzt
werden, der aus religioser Sicht gemeinhin als Gott bezeichnet wird? Welchen
Beitrag konnen Institutionen wie die katholische Kirche zu all dem leisten?

sakularen

Zeitzeichen

Hinsichtlich des zuletzt Genannten ist zu sagen, dass neben den bereits genann-
ten globalen und gesellschaftlichen Krisen auch eine Krise der Institutionen, ins-
besondere der religidsen Institutionen, auftritt, wenn diese sich etwa aufgrund
schwindender Autoritdt und weltweiter Proteste in ihrer Existenzgrundlage be-
droht sehen und somit in eine Krise geraten. Eine solch existentielle Krise betrifft
auch die Kirchen, insbesondere die katholische Kirche, die oftmals in einem Atem-
zug mit dem Begrift ,,Kirchenkrise™ genannt wird. ,,Krise“ beschreibt in diesem
Fall den schwindenden Einfluss kirchlicher Strukturen in der Gesellschaft, was
sich etwa in steigenden Austrittszahlen, Priestermangel und KirchenschlieBungen
zeigt. Die Griinde fiir diese Entwicklungen sind von vielféltiger Natur und zumin-
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dest nicht nur auf den Missbrauchsskandal bzw. auf die Kritik an seiner Aufarbei-
tung zuriickzufithren, auch wenn dies

Insgesamt scheint die Kirche heutige Menschen kaum sicherlich (zurecht) eine malgebliche

mehr zu erreichen.

Rolle spielt. Insgesamt scheint die Kir-

che heutige Menschen kaum mehr zu
erreichen. So wird die kirchliche Sprache bzw. — ganz generell — der ekklesiale
Habitus von vielen als ,,blutleer, lebensfern, unverstdndlich und somit als wenig
erbauend empfunden.’

Hinsichtlich des Gesagten ist jedoch auch zu bedenken, dass der postmoderne
Mensch moglicherweise gar nicht mehr erreicht werden mochte bzw. keine drin-
gende Notwendigkeit mehr hierfiir sieht, weil er — aller existentiellen Bedrohung
zum Trotz — sein Leben selbst bestimmen will, sozusagen ohne institutionellen
Rat. Letzteres wiirde der gesamtgesellschaftlichen Entwicklung entsprechen,
dass die Kirchen im Zuge des Individualisierungsprozesses bzw. der gesellschaft-
lichen Ausdifferenzierung ihr sinnstiftendes Monopol haben aufgeben miissen
und somit Platz gemacht haben fiir eine Vielfalt der Spiritualititen, aber auch
Nicht-Spiritualititen, sprich dem Atheismus.°

Prinzipiell findet durch die gesellschaftlich-funktionale Differenzierung eine Be-
schrankung des Religiosen auf einen weitgehend eigenen, separierten Bereich
neben Politik, Wissenschaft, Kunst etc. statt.” Hierbei werden gerade religidse
Institutionen oft als zu ideologisch, verstorend und bedrohlich wahrgenommen,
weswegen sie zumindest in der breiten Offentlichkeit sehr deutlich an Zuspruch
verloren haben.® Andere scheinen hingegen tiberfordert mit der zunehmenden

Pluralitdt und sehnen sich nach klaren Regeln und Organi-

Mit Blick auf spirituell-religiose Zeit- sationsstrukturen, was nicht selten als Rechtfertigung fiir
zeichen insgesamt sind demnach eine retrograde, patriarchal ausgerichtete Organisations- und

gewisse Spannungen zu verzeichnen Autoritdtsstruktur dient, die bisweilen fundamentalistische

zwischen  Sékularisierungstenden- Ziige annehmen kann.’

zen einerseits und einem Wiederer-

starken spirituell-religioser Suchbe- Mit Blick auf spirituell-religiose Zeitzeichen insgesamt sind

wegungen andererseits. demnach gewisse Spannungen zu verzeichnen zwischen Sé-

Woppowa, Religionsdidaktik, 42.

Vgl. Woppowa, Religionsdidaktik, 42.

Vgl. Woppowa, Religionsdidaktik, 42.

Vgl. von Stosch, Komparative Theologie, 10.
Vgl. Riesebrodt, Die Riickkehr der Religionen,
289.

© 00 N O O

kularisierungstendenzen einerseits und einem Wiedererstar-
ken spirituell-religioser Suchbewegungen andererseits. Letztere bleiben oft un-
bestimmt, d.h. ohne Gottesbild und gehen teils ihren ,,sehr eigenen Weg*, auch
und gerade vor dem Hintergrund der soeben explizierten, von vielen als stirker
empfundenen Prisenz des Krisenhaften.

Insgesamt handelt es sich um eine ebenso komplexe wie herausfordernde Situa-
tion, die Kirche gleichsam anfragt und auffordert, auf die soeben dargelegten Um-
stinde zu reagieren und entsprechende Verdnderungen vorzunehmen, vielleicht
sogar eine Art Neuanfang zu wagen, um den Kontakt zu gegenwirtig lebenden
Menschen nicht zu verlieren. Diesbeziiglich ist zu fragen, von welchen Impulsen
bzw. Erkenntnissen ein solcher Neuanfang ausgehen konnte. Dieser Frage moch-
te ich in dem vorliegenden Beitrag nachgehen.
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Die renovierte Abtei Tholey: Ein Wegweiser fiir kirchliche Erneuerung?

Hierzu mochte ich den Blick auf eine Begebenheit lenken, welche zumindest auf
den ersten Blick nur wenig mit den zuvor gestellten Fragen in Verbindung zu
stehen scheint. Die Rede ist von der grof3 angelegten Renovierung der Abteikir-
che im saarldndischen Tholey. (Abbildung unten) Wahrend zurzeit nicht wenige
Kirchen aufgrund der weiter oben dargelegten Entwicklungen profaniert werden,

wurde im beschaulichen Tholey eine komplette Kirche durch private Spenden

auflerst aufwendig renoviert bzw. neugestaltet. Alle vorhandenen Fenster des

Kiinstlers und Tholeyer Monches Robert Klock aus den 1960er

Sakralbauten sollten fiir zeitge- Jahren wurden durch neue ersetzt, zum einen, weil diese mit der

nossische Menschen verstand- Zeit marode geworden sind, zum anderen, weil die abstrakten Dar-

lich werden. stellungen der alten Fenster von den Menschen von heute nicht

mehr verstanden werden. Dahingehend dufert sich auch der Ge-

schiftsfiihrer der Abtei, Pater Wendelinus: ,,Die Klock-Fenster passen nicht mehr

in eine Theologie des 21. Jahrhunderts. Sakralbauten sollten fiir zeitgendssische

Menschen verstiandlich werden und zudem einen Anlass bieten, mit ihnen iiber

. . _ ) das, was sie bewegt, ins Gesprach zu kommen und ihnen etwas zu geben.“!® Thm

Ilnote?;zvf';agiizm ?:If Ffl:tZTv:Z :ZZE:S:SIUtZten zufolge soll die Theologie des 21. Jahrhunderts neu kontextualisiert werden, da
Naumann OSB am 14.10.2022. die Bauten nach neuen Artikulationsmitteln, nach neuer Sprache verlangen.
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Abbildung 1: “Kuno” - in situ - Detail, © Mahbuba Elham Maqgsoodi
Foto © Atelier Magsoodi (24.01.2023)
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Die deutsch-afghanische Kiinstlerin Mahbuba Magsoodi gestaltete den GroBteil
der Fenster, Gerhard Richter, einer der bekanntesten Kiinstler der Gegenwart, drei
weitere. Hierbei sind von Mai 2018 bis Mérz 2021 Kunstwerke von Weltrang ent-
standen, die Tholey international bekannt gemacht haben und geradezu wie ein
Publikumsmagnet wirken: Wihrend vielerorts die Kirchen leer sind, kann sich
die Tholeyer Abteikirche Mauritius iiber zahlreiche Besucher:innen aus nah und
fern freuen. Indes ist mit Blick auf diese besondere Situation die Frage zu stellen,
warum all diese Menschen nach Tholey strdmen. Nur aufgrund der Kunstwerke
oder spielen doch auch spirituelle bzw. religiose Aspekte eine Rolle? Falls ja, wo-
rin konnte diesbeziiglich der Vorbildcharakter bzw. das transformative Potential
liegen?

Doch bevor diesen Fragen auf den Grund gegangen wird, soll zunéchst ein Ein-
druck von der besagten Kunst vermittelt werden, bevor deren Botschaft im Kon-
text der gotischen Kirchenarchitektur ergriindet werden soll.

Neue (Welt)kunst in alter Abtei

Uberblick

Die frithgotische Abtei Tholey ist das dlteste Kloster auf deutschem Boden. Durch
die Renovierung erstrahlt es in neuem Glanz. Wahrend die Werke Magsoodis von
kréftigen Farben und Fléchen geprégt sind, die tiber die Begrenzung der Fenster
hinausfiihren (Abbildung 1), weichen Richters symmetrieverliebte postfigiirliche
Strukturfixierungen jeglicher Form und bestechen durch ihre Farbigkeit und Abs-
traktion (Abbildung 2). Dabei erinnert ihr Farbverlauf an die Muster frithgotischer
Fenster, die in der Reihung gleicher Elemente die gottliche Harmonie feierten.

Magsoodis gegenstiandliche und zeitgenossische Kompositionen stellen Themen
und prigende Personen des Alten und Neuen Testaments in einer ausdrucksstar-
ken und auch ritselhaften Weise dar, die auf das Verborgene, das Transzendente
verweist. Der Kiinstlerin gelingt es, die biblischen Geschichten, die vielen zeit-
genossischen Menschen zu weit weg erscheinen oder (durch theologische Dis-
kurse) unverstiandlich geworden sind, mit dem Hier und Jetzt und vor allem mit
den Sorgen und Noten heute lebender Menschen in Verbindung zu bringen. Auf
sensibel-empathische Weise schafft Maqgsoodi Identifikationspotential: Die Ge-

sichter und Haltungen ihrer Figuren

Auch wenn die Betrachter:innen noch nie von den darge- driicken die gesamte Gefiihlspalette

stellten biblischen Figuren etc. gehdrt haben, schlagen von Liebe und Freude bis hin zu Angst
die dargestellten Emotionen Briicken tiber die Zeiten hin- und Verzweiflung aus." (Abbildung 3)
weg. Menschliche Aspekte jenseits eines theologischen Auch wenn die Betrachter:innen noch

Kanons kommen zum Tragen. nie von den dargestellten biblischen

11 Vgl. Video ARD-Mediathek: Das
undurchdringliche Licht Gottes.

Figuren etc. gehort haben, schlagen die
dargestellten Emotionen Briicken iiber die Zeiten hinweg. Menschliche Aspekte
jenseits eines theologischen Kanons kommen zum Tragen. Die Fenster rithren an
existentielle Fragen, die sich alle Menschen stellen — unabhéngig von ihrer Reli-
gionszugehorigkeit. Jedoch werden seitens Maqsoodis keine fertigen Antworten
transportiert, da die Kiinstlerin diese auch nicht vorgeben will. Thr Werk ist als
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Abbildung 2: ,Reflexion” — Entwurf — Richter / Magsoodis Reflexion — ,Legio-
nar“ -Detail, © Gustav van Treeck GmbH, Minchen / Gerhard Richter 2020
Foto © Atelier Magsoodi (24012023)
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Abbildung 3: ,Satanssturz” - in situ - Detail, © Mahbuba Elham Magsoodi
Foto © Atelier Magsoodi (24012023)
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Aufforderung zu verstehen, selbst Fragen zu stellen. Magsoodis Figuren zeugen
von der Widerspriichlichkeit und Zerrissenheit der Welt — ein ehrliches Zeugnis,
welches dazu einladt, diese gemeinsam auszuhalten.'?

Vertraute Ambiguitéat: Satanssturz, heiliger Kuno, Adam und Eva

Von einer solchen Ambiguitét zeugt auch der von Magsoodi gestaltete, generell
selten dargestellte Satanssturz im grofB3en, langen Westfenster, der im
Lukas-Evangelium beschrieben ist (vgl. Lk 10, 18: ,,Da sagte er zu
ihnen: Ich sah den Satan wie einen Blitz aus dem Himmel fallen.*).
(Abbildung 4) In dem Fenster verweist der Erzengel Michael den Teu-
fel keineswegs mit dem Schwert, sondern mit dem Finger aus dem
Himmel, was als Hinweis darauf zu verstehen ist, dass das Wort stér-
ker ist als die Waffe, und dass die einzig wirkungsvolle Waffe nur im
gottlichen Wort gesucht werden kann. Nichtsdestotrotz: Paradies und
Waffen? Stellt dies nicht einen grundsétzlichen Widerspruch dar? Si-
cher. Bertihrt aber die Darstellung aufgrund dieser Ambiguitdt nicht
noch stérker, weil eben das Widerspriichliche bzw. das Ambig-Frag-
mentarische gerade uns postmodernen Menschen so vertraut ist? Ein
weiteres Beispiel, welches als Indiz fiir eine erschiitterte Wirklichkeit
und als Zeichen einer noch nicht erlosten Welt verstanden werden
kann, ist Maqsoodis Darstellung des heiligen Kuno. (Abbildung 1)
Der zeigt eine Geste der Abwehr als er die Bischofswiirde empféangt.
Soll dies seine Angst vor der Last des Amtes illustrieren? Jedenfalls
scheint auch der Kirchenmann den Zweifel zu kennen.'?

Adam und Eva sitzen einander gegeniiber, ohne einander zu erkennen.

Abbildung 4: ,Satanssturz“ - Vorlage fir das Jeder von ihnen hilt eine Frucht in der Hand. Anders als im biblischen

Medium Glas / Malerei Detail, © Mahbuba Elham  Text scheint die Initiative zum jeweiligen Genuss von dem entschlos-

Magsoodi, Foto © Atelier Magsoodi (24012023) sener wirkenden Adam auszugehen. Die eine biblische Schlange ist

12 Vgl. Video ARD-Mediathek: Das
undurchdringliche Licht Gottes.

13 Vgl. Funck / Funck, Tholey: Die wichtigsten
Fragen und Antworten zur Sanierung der
Abteikirche.

Zu einer serpenten trinitas erweitert, die machtvoll von oben das erste
Menschenpaar bedrangt. Wahrend Eva auf Adam schaut, geht sein Blick tiber Eva
hinweg auf die Schlange oberhalb ihres Kopfes: Versuchung wird nicht durch das
angeschaute Gegeniiber provoziert, sondern durch ein Verfehlen des anderen im
Blick auf das, was tUiber ihm ist. Nicht Eva verfiihrt, sondern das, was Adam in ihr
sieht, weil er es sehen will. Nicht das Geschlecht ist verfiihrerisch, sondern das,
was der begehrende Blick aus dem anderen macht und worin er den anderen als
solchen zwangslaufig verfehlt.

Transzendenzbezogenheit und Raum fiir Fantasie

Das Wirkprinzip der Fenster besticht durch Licht, Farbe und ihre kosmische
Struktur. Licht bringt Glas zum Leben. Vor allem der bergende Charakter des Un-
endlichkeitssymbols Blau findet sich sowohl bei Magsoodi als auch bei Richter
immer wieder. Das Himmelsblau der Fenster artikuliert Transzendenzbezogen-
heit. Es macht den Horizont bewusst, vor dem Menschen ihr Leben verbringen.
Jedes der 1,95 mal 9,30 Meter hohen Richterfenster zeigt fiinf Motive, die sich
gespiegelt wiederholen. (Abbildung 5) Es sind verspielt bunte Muster, die viel
Raum fiir Fantasie lassen. In den strikten Symmetrien wiederholen sich Formen,
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erscheinen figiirlich, sind es aber de facto nicht. Wenn man jedoch ldnger auf
diese schaut, scheinen sie sich trotz alledem zu Figuren zu verdichten. In jedem
Fall regen sie die Vorstellungskraft ihrer Betrachter:innen an. Sie wirken orna-
mental, kaleidoskopisch, nahezu lieblich-expressiv und damit sogar ein wenig
ungewohnlich flir Richter. Der hat die eindriicklichen Muster auf der Grundlage
eines abstrakten Bildes durch wiederholtes Teilen und Spiegeln entwickelt. Die
Motive stammen aus seinem Kiinstlerbuch ,,Patterns*. Das Licht, das in Tholey
durch das farbige Milchglas in den Kirchenraum strahlt, wirkt geradezu schop-
ferisch, indem die Muster der Komposition sozusagen durch dieses zum Leben
erweckt werden. Hierbei dominieren in den dufleren Fenstern die Farben Rot und
Blau, in der Mitte Gelb.

Produktive Spannungen

Zweifellos manifestiert sich eine produktive Spannung zwischen Magsoodis in-
dividualitatsorientierter Fokussierung auf die einzelne Gestalt versus der kosmi-
schen Strukturwahrmehmung in ihrer Generalitit und Universalitit bei Richter.
Diese Spannung durchzieht die Gestaltungen der Fenster von Tholey, aber auch
die Geschichte der abendlédndischen Theologie. Kann Tholey demnach nicht nur
faszinierend, sondern ebenso reprisentativ sein?

Der reprasentative Charakter wird dadurch evoziert, dass Farbgebung, Schatten-
wurf und Brechung das allgegenwirtige, alles sichtbarmachende und selbst un-
sichtbare Licht sichtbar machen und das Selbstverstandliche, absolut Allgemeine
hierdurch als faszinierende Wirklichkeit in das Bewusstsein des Menschen —auch
des Postmodernen tritt. Der partielle Entzug einer Wirklichkeit (Schatten, Far-
be, Dampfung) bringt diese Wirklichkeit iiberhaupt erst ins Bewusstsein. Hie-

rin liegt iibrigens

Zweifellos manifestiert sich eine produktive Spannung zwischen Magsoodis das  Geheimnis
individualitatsorientierter Fokussierung auf die einzelne Gestalt versus der der  Belichtung
kosmischen Strukturwahrnehmung in ihrer Generalitéat und Universalitat bei groBer, bewusst

Richter.

uniibersichtlicher,

an Wailder erin-
nernder Rdume in der gotischen Architektur. Alles zielt darauf ab, das allgegen-
wirtige Licht, das als solches nicht wahrnehmbar ist, wahrnehmbar zu machen
und in das Bewusstsein zu bringen. Das liturgische Spiel mit Licht und Finsternis
wird in der gotischen Architektur um das Spiel mit Farbe und Schatten erwei-
tert. Das 18. Jahrhundert verabscheute den damit scheinbar verbundenen Kult des
Halbdunkel, nicht erkennend, dass das programmatische Leitwort der Aufkldrung
mit keiner sinnlichen Erfahrung von Klarheit verbunden war, sondern lediglich
auf einen metaphorischen Wortsinn abzielte. Metaphern aber, deren sinnliche Er-
fahrungsgrundlage verloren oder vergessen wird, verlieren ihre Aussagekraft, so
wie der gleichméBig lichtdurchflutete neonbeleuchtete Raum die Wahrnehmung
des Lichts eher zum Verschwinden bringt. Mit diesem Verschwinden werden die
beleuchteten Gegenstinde in eine triigerische Eindeutigkeit gestellt.

Das gotische Spiel mit Licht und Schatten hingegen 14dt zur Wahrnehmung der
Dreidimensionalitit des Raumes ein, indem alles, was gesehen wird, nicht in der
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Zweidimensionalitét des Begriffes erscheint, sondern einen Schatten des Zweifels
mit sich fithrt. So wie das Halbdunkel des Raumes zur tastenden Vorsicht der Be-
wegungen mahnt, so nihert sich das Auge suchend den mehrdimensionalen und
so fragwiirdig werdenden Erscheinungen.

Das, was jedoch gegeniiber der Darstellungsorientierung der Gotik befremdet
und sich in Tholey vom Allgemeinen abhebt, ist die durchgéngige Herrschaft des
Symmetrieprinzips in der Makrostruktur der Fenstergestaltung sowie der Motive:
Nicht das Einzelne in seiner Besonderheit, sondern ordnungsgeprigte Strukturen
kommen den Betrachter:innen ins Bewusstsein. Dabei ist die Struktur nicht blind
gegentiber dem Individuellen: Die scheinbar spiegelbildlichen Entsprechungen
der symmetrischen Motive bei
den Richterfenstern werden durch
geringfligige Abweichungen und
Besonderheiten so irritiert, wie
dies auch fiir natiirliche Struk-
turen kennzeichnend ist. Zudem
wird die klassische Farbsymbolik
einer gotischen Kirche zumin-
dest teilweise dispensiert. Leuch-
tendes Auferstehungs-Gelb und
-Orange sucht das Auge in der
Ostflucht des Altarraumes zwar
nicht vergeblich, jedoch werden
diese Farben durch Blautone er-
ginzt, obwohl diese traditionell
dem Westschift vorbehalten sind.
So befindet sich in der Mitte tat-
sdchlich ein gelbes ,,Sonnenfens-
ter”, wohingegen die rechts und
links umgebenden Fenster {iber-
wiegend in Blau- und Rottonen
gehalten sind. Vor allem durch
die dunkleren Blauténe wird die Abbildung 6: Drei Kirchenfenster fiir Tholey
Aufmerksamkeit weg von der

Eindeutigkeit und Klarheit des dsterlichen Glaubensbekenntnisses hin zur Wahr-
nehmung des dunklen Lichtes in seiner Geheimnishaftigkeit und Mehrdeutigkeit
gelenkt. Diese geheimnishafte Mehrdeutigkeit der Blautone befremdet zumindest
an dieser kirchenarchitektonischen Stelle und entspricht doch der fiir moderne
Spiritualitat kennzeichnenden Ambiguitit und Mehrdeutigkeit. (Abbildung 6)

Merkmale der Gotik

Jedoch auch angesichts dieser Besonderheiten gilt in Tholey das wesentliche
Prinzip der Gotik: Lichterfahrung tragt zur Transzendenzerdffnung bei. Hierbei
widerstrebt diese gotische Lichtmetapher jedweder engen dogmatischen Auf-
fassung: Durch die Er6ffnung von Weite, wie sie etwa durch die Kreierung von
Durchbriichen entsteht, durch die hindurchgeschaut werden kann, wird ein offe-
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ner und gleichzeitig bergender Raum geschaffen, der nicht einengt, sondern eine
Offnung fiir eine hieriiber hinausgehende Weite evoziert.'* Genau hierin liegt das
Paradoxon des Gotischen: Gotik bringt das Steinschwere scheinbar zum Schwe-
ben."

Die gotischen Baumeister wollten zutiefst beeindruckende Baudenkmaler schaf-
fen, mit dem Ziel, eine Ahnung vom himmlischen Jerusalem und eschatologi-
scher Vollendung zu evozieren. Leuchtende Glasfenster gab es bereits im 6. Jahr-
hundert in Kirchen. Im spéten 9. Jahrhundert war erstmals von in den Fenstern
gemalten Bildern die Rede. Seit der Spitantike wurde im Kirchenbau danach
getrachtet, die apokalyptische Vision der Offenbarung des Johannes vor allem
durch den geschickten Einsatz des Tageslichtes in Szene zu setzen.!' Daher wohnt
gotischen Kirchen ein Schimmer von paradiesischer Ewigkeit ein.!” Das himm-
lische Licht Gottes wird scheinbar zum Leuchten gebracht.'® Anstelle der fiir die
Romanik typischen dunklen und abweisenden Wénde mit kleinen Fenstern sollte
der Kirchenraum in der Gotik im Sinne der Verkiindigung der frohen Botschaft
lichtdurchflutet sein.!” Dort, wo bis bislang massive Winde fiir Stabilitdt sorg-
ten, traten nun farbige Glasfenster, die den Kirchenraum mit undurchdringlichem
Licht illuminieren® und so den Ubergang von der materiellen zur immateriellen
Welt symbolisieren. Ihr Leuchten galt als Emanation des gottlichen Lichtes selbst.

Durch ihre Lichtwende streben gotische Kathedralen dem Himmel zu. Sie sym-
bolisieren Gottesnihe und Zeitlosigkeit.2' Uber die Jahrhunderte regen sie ihre
Betrachter:innen zu Andacht, Reflexion und Kontemplation an. Dabei hat die
gotische Deutung des Paradieses die abendldndische Eschatologie lange Zeit
in eine bestimmte Richtung gefiihrt. Namlich dahin, dass eine Verkniipfung der

politischen Reich-Gottes-Metaphorik

Der eschatologische Paradiesgarten weist tiber die pri- und der kosmischen Ordnungs- und
mar politische Bedeutung des Reiches Gottes hinaus. Wachstumsmetaphorik vonstattenging,

Schedl, Die Kunst der Gotik, 153.
Klug, Chartres kompakt, 51.
Gerhards, Licht, 88.

Papirowski / Sproer, Giganten der Gotik,

Nicolai, Kunst-Epochen, 39.
Halfen, Chartres, 148.

Papirowski / Sproer, Giganten, 99.
Koch, Baustilkunde, 149.

dessen positive Perspektiven im Lich-
te der gegenwértigen historisch-kritisch fundierten Wiirdigung der Reich-Got-
tes-Botschaft Jesu wiederzuentdecken sind. Der eschatologische Paradiesgarten
weist liber die primér politische Bedeutung des Reiches Gottes hinaus. Nicht nur
die Herstellung gerechter Verhéltnisse zwischen den Menschen und die Rech-
theit des Zueinanderseins von Gott und Welt (Gerechtigkeit Gottes im biblischen
Sinne), sondern der die ganze Schopfung umfassende Schalom Gottes findet als
Erfahrung wohltuender kreatiirlicher Rechtheit ihren kiinstlerischen Ausdruck in
den anheimelnden Gestaltungen der Paradiesmotive in gotischen Kirchen.

Tholey: Ein Modell fir zeitgendssische Transzendenzeréffnung?

Konnte genau in dieser Betrachtung eine Moglichkeit bzw. ein Modell fiir zeit-
gendssische Transzendenzerdffnung bzw. -erfahrung liegen, ein gleichzeitig wohl
bekannter und doch neuer Weg, der Menschen das Paradies auf Erden zumindest
ein wenig ndherbringt, indem der beeindruckende Raum irdische Lasten zwar
nicht vergessen macht, aber diese aus einer anderen, goéttlichen Perspektive neu
beleuchtet und bearbeitet, dabei bergend wirkt und gleichzeitig die geistige Frei-
heit des (postmodernen) Menschen nicht nur respektiert, sondern gewissermal3en
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symbolisiert? Angenommen dies treffe zu: Welchen Einfluss konnte diese Form
der Offnung und Weitung des Geistes auf Theologie im Allgemeinen und auf das
Wirken der Kirche im Besonderen haben?

Gotischer Geist mit zeitsensibler Neuinterpretation

Hinsichtlich einer Antwort auf diese Frage ist es hilfreich, noch einmal gebiindelt

auf die Entwicklungen in Tholey zu schauen und dieses auf ihr wegweisend-

transformatives Potential hin zu befragen: Der renovierte bzw. neu gestaltete

frithgotische Bau in Tholey gibt sich zunichst durchaus traditionell, indem in

ihm wichtige Merkmale der Gotik wie die farbig-leuchtenden Kirchenfester zum
Tragen kommen. Der gotische Geist er-

Der gotische Geist erfahrt jedoch eine zeitsensible Neu- fihrt jedoch eine zeitsensible Neuinter-
interpretation, die durch ihre Emotionalitat und durch die pretation, die durch ihre Emotionalitit
Herausstellung des anthropologisch Gemeinsamen be- und durch die Herausstellung des anth-

sticht.

22 Pater Wendelinus Naumann OSB auRert sich zu
Richter im besagten Interview am 14.10.2022.

ropologisch Gemeinsamen besticht. So

wird die angenehm warme Ockerfarbe
des Gesteins der Kirchenwinde durch die meditativ-mystischen Fenster Richters
und durch die expressiv-farbenprichtigen Bilderzdhlungen Maqgsoodis unterbro-
chen. (Abbildung 7) Diesbeziiglich ist beachtenswert, dass Magsoodi als Musli-
ma die Bibelgeschichten etc. zu neuem Leben erweckt, womit ihr ein Briickenbau
zwischen den Kulturen gelingt und Kunst geschaffen wurde, die spirituell grenz-
iberwindend wirkt.

Doch was reizte Gerhard Richter, den Auftrag der Monche anzunehmen, die Kir-
chenfenster in Tholey zu gestalten und ihnen obendrein seine Kunst zu schenken?
Hierzu duflerte sich Richter nur knapp und betonte, dass er sozusagen ein Zeichen
setzen wollte fiir die suchenden Menschen, dass sie etwas erkennen mogen in
seinen Werken.? Die Frage, ob sich Gerhard Richter — mit 90 Jahren in der letzten
Phase seines Lebens — durch sein Tholeyer Werk auf eine Art Suche nach Lebens-
sinn begeben hat, muss jedoch letztlich offenbleiben.

Die Asthetik eines neuen Jahrtausends

Mit der Kunst Richters und Maqsoodis ist die Asthetik eines neuen Jahrtausends
in einen gotischen Sakralraum gekommen. Doch auch diese Form der transforma-
tio steht in einer Tradition, in dem Sinne, dass Kirche und Kunst seit Jahrhunder-
ten eine feste GroBe, ein (dis)harmonisches Paar darstellen. In einer Zeit, in der
Religion — wie eingangs dargelegt — mehr und mehr an gesellschaftlicher Rele-
vanz verliert und viele Gotteshiuser leer sind, wird der Pakt zwischen Kunst und
Kirche in der Postmoderne erneuert. Hierbei profitieren beide Parteien von der
Zusammenarbeit: In den Kirchen lockt die Kunst Besucher:innen an. Fiir Kiinst-
ler:innen bezeichnen Kirchenrdume eine ganz besondere ,,Leinwand®, weil es
sich um auBlergewohnliche, mystische Rdume handelt, denen ein gewisser Ewig-
keitscharakter innewohnt. Daher sind diese Rdume fiir Kiinstler:innen besonders
attraktiv: Dort konnen sie sich und ihre Werke verwirklichen, ohne sich — etwa
wie im Mittelalter — in ihrem Schaffensprozess einem Diktat der Kirche beugen
zu missen. So illustrieren die meisten zeitgendssischen Glasfenster keine Bibel-
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Abbildung 7: Lichtspiel - in situ / Obergaden, © Mahbuba Elham Magsoodi
Foto © Atelier Magsoodi (24012023)
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geschichten, sondern sprechen eine jeweils eigene Bildsprache und tragen die
personlich-kiinstlerische Handschrift ihrer Schopfer:innen. (Abbildung 8)

Der Plan der Tholeyer Ménche...
Der Plan der Tholeyer Monche, mehr Tourist:innen in ihre Kirche zu locken,
ist ohne Zweifel aufgegangen. Ob hiermit auch ein spiritueller Auftrag erfiillt
werden kann, vermag hingegen an dieser Stelle nicht ganz geklart zu werden.
Jedoch ist anzunehmen, dass viele wohl nicht zum Gebet, sondern eher der
Kunst wegen kommen werden, was
offenbar aber auch von den Mdnchen
in Kauf genommen wurde, stellt doch
das tiber 5 Millionen Euro teure Pro-
jekt ein eindriickliches Beispiel zeit-
sensiblen religiosen Marketings dar.?
So wurden in Tholey gleich mehrere
Superlative verwirklicht: Die Erneue-
rung der kompletten Fensterfliche in
einer der éltesten, frithgotischen Kir-
chen Deutschlands, die wiederum Teil
des wahrscheinlich éltesten deutschen
Klosters ist. Insgesamt handelt es sich
um das (seit langem) grofte Vorhaben
seiner Art auf europdischem Boden und
mit Richter um den teuersten, lebender

Kiunstler weltweit.?* Doch reicht dies
wirklich aus? Ein Kirchenraum ist
eben kein Museum oder eine Galerie.

In einem Sakralraum sollte jedes ein-
zelne Werk im Zusammenspiel mit den
anderen zu Lob und Andacht Gottes
beitragen. Eine solches Zusammen-

Abbildung 8: ,Satanssturz” - Studien-
zeichnung - Detail, © Mahbuba Elham
Magsoodi Foto © Atelier Magsoodi
(24012023)

spiel hitte moglicherweise durch mehr

Dialogizitdt erreicht werden konnen:

Ein kiinstlerischer und sicherlich auch spiritueller Dialog zwischen der Muslima
Magsoodi und dem spirituell suchenden Richter iiber christliche Themen wére
sicherlich sehr spannend und fruchtbringend geworden. Hiermit hétte auch die
Beziehung der Richter- zu den Magsoodi-Fenstern und umgekehrt noch einmal
eine transformatio erfahren, indem aus einer — wenn auch produktiven Spannung
— moglicherweise mehr harmonisches Zusammenspiel geworden wére.

Conclusio: Tholey als Vorbild und Wegweiser?

Die renovierte Abtei Tholey kann durchaus einen Wegweiser fiir eine Erneuerung
der Kirche darstellen, indem sie die Theologie des 21. Jahrhunderts neu kontext-
ualisiert und in eine neue, kiinstlerisch ansprechende Sprache kleidet. Hierbei soll
jedoch nicht in erster Linie die Bekanntheit der Abtei und die Anziehungskraft auf
zahlreiche Besucher:innen durch die Kunstwerke, die wihrend der Renovierung
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entstanden sind, von entscheidender Bedeutung sein, sondern vielmehr das dia-
logische Element, mittels dessen eine empathische und adressat:innenorientierte
Auseinandersetzung mit der zeitgenodssischen Lebenswelt ermdglicht wird. Die-
ser Ansatz fordert nicht nur eine groBere Offnung zu den Menschen hin, sondern
bietet auch Erkenntnispotential fiir die christliche Theologie an sich. Denn durch
die empathische Hinwendung zu den gegenwirtig lebenden Menschen kdnnen
Erkenntnisse gewonnen werden, die auf die Theologie selbst riickwirken, etwa
indem Sinnfragen neu gestellt werden und dazu anregen, die christliche Botschaft
auch fiir jene verstidndlich zu machen, die kaum oder nicht christlich sozialisiert
sind und der Kirche mdglicherweise sogar ablehnend oder indifferent gegeniiber-
stehen. Durch die Auseinandersetzung mit solchen (An)fragen und Diskussio-
nen wird der theologische bzw. ,kirchliche Elfenbeinturm® verlassen und eine

zeitgemille Theo-

Hinweise zur Umsetzung dieses Auftrags kénnen durchaus aus manchem
Charakteristikum des Gotischen abgeleitet werden, wenn es um transparent-
offene Rdume geht, die nicht einengen und doch gleichzeitig ihre schiitzend-
bergende Wirkung entfalten.

logie entwickelt,
die fiir viele Men-
schen relevant
sein kann. Indem

theologische Fra-
gen und Diskurse in einen offenen, interdisziplindren Dialog mit aktuellen ge-
sellschaftlichen Themen eingebunden werden, kann eine Verbindung zwischen
Theologie und zeitgenossischen Bediirfnissen und Fragen hergestellt werden.
Dieser Dialog er6ffnet neue Perspektiven und ermdglicht eine kontextualisierte
und relevante theologische Reflexion, die den Bediirfnissen und Fragen der Men-
schen gerecht wird.

Demnach besitzt Tholey einen gewissen Vorbildcharakter, welcher zudem darin
besteht, das Bedrohliche und Ambige auch in einem sakralen Raum nicht auszu-
klammern und sich so den Menschen zuwenden, indem auf ihre von Ambivalen-
zen gepragte lebensweltliche Situation eingegangen wird. Dies geschieht, ohne
zu beschwichtigen bzw. zu verharmlosen, aber durch die besondere Menschlich-
keit und Konkretheit der Darstellung dennoch Formen des Trostes und der Zu-
versicht zu vermitteln. Besonders interessant ist hierbei, dass diese Offnung fiir
die Welt offenbar fiir alle gilt — ungeachtet ihrer glaubensmiBigen Uberzeugung,
ihres Geschlechtes etc. und in der Anerkennung dessen, was Menschen (in krisen-
haften Zeiten) bewegt. All dies bezeichnet jedoch lediglich einen ersten Schritt.
Entscheidende ist die Fortsetzung dieses Weges, d.h. die Umsetzung einer kiinst-
lerischen Idee in die kirchliche Realitdt in Form eines positiven Auftrages.

Hinweise zur Umsetzung dieses Auftrags konnen durchaus aus manchem Cha-
rakteristikum des Gotischen abgeleitet werden, wenn es um transparent-offene
Raume geht, die nicht einengen und doch gleichzeitig ihre schiitzend-bergende
Wirkung entfalten. So wird in Tholey die geistige Freiheit der Besucher:innen
nicht nur respektiert, sondern gendhrt und inspiriert, indem vor allem in den Rich-
terfenstern, aber auch in den Werken Magsoodis ihre vielféltigen Assoziationen
willkommen geheiflen werden und zum Weiterdenken anregen.
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Trotzdem bleibt die Idee der Monche, mit den Kunstpilgernden ins Gesprach
zu kommen, sicherlich an vielen Stellen ein Desiderat, denn wer fiir die Kunst
kommt, verweilt nicht unbedingt fiir Andacht und Gebet. So bleibt zu hoffen,
dass die Kirchenbesucher:innen, die tiber die Fenster zur Kunst finden, als Kunst-
freund:innen iiber die Kunst auch wieder neu {iber religiose Fragestellungen
nachsinnen.
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Maike Maria Domsel—Das himmlische Licht Gottes

Video ARD-Mediathek, Das undurchdringliche Licht Gottes. Tholeyer Kirchen-
fenster von Weltrang, Link zur Sendung: https://www.ardmediathek.de/

video/wir-im-saarland-kultur/das-undurchdringliche-licht-gottes-tholeyer-
kirchenfenster-von-weltrang/sr/Y3JpZDovL3NyLW9ubGluZS5kZS9LV-
S1XSU1TXzExMDgzMA.

Von Stosch, Klaus, Komparative Theologie als Wegweiser in der Welt der Reli-
gionen (Beitridge zur Komparativen Theologie 6), Paderborn — Miinchen
— Wien — Ziirich 2012.

Weisgerber, Albert, ,,Das religiose Bild*“ in der Abtei Tholey, in: https:/www.

igb.info/nachrichten/albert-weisgerber-das-religioese-bild-in-der-abtei-

tholey-1212839, [abgerufen am 05.04.2022].
Woppowa, Jan, Religionsdidaktik (utb 4935), Paderborn 2018.
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,wLebendige Luft /
Vogel in Fiille*

Paradies-Motive in der neueren Literatur

... der Garten als 1dealer, konfliktfreier Lebensort von
Pflanzen, Tieren und Menschen; das Urmenschenpaar
Adam und Eva als Vision eines miihelosen Daseins
ohne Eros, Fortpflanzung und Tod; die Schlange als
Versucherin; der Moment der Versuchung; der Fall
des Menschen; die Urschuld als schonungslos entblo-
Bende Selbst- und Fremderkenntnis; die Vertreibung!

Georg Langenhorst

Dr. theol., Inhaber des Lehrstuhls fiir Religionspddagogik/Didaktik des katholi-
schen Religionsunterrichts an der Katholisch-Theologischen Fakultit der Univer-

sitdt Augsburg
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Der Garten Eden, das Paradies! Mehr als das — vermutlich einige Jahrhunderte
spater verfasste, die Bibel er6ffnende — ,Sieben-Tage-Werk® in Gen 1 hat es die
Kiinstler und Dichter aller Zeiten fasziniert. Welche Vielfalt von archetypisch
geformten Grundmotiven menschlicher Selbstdeutung findet sich in dieser ersten
groflen Erzdhlung in den Kapiteln 2 und 3 des Buches Genesis: der Garten als
idealer, konfliktfreier Lebensort von Pflanzen, Tieren und Menschen; das Urmen-
schenpaar Adam und Eva als Vision eines miihelosen Daseins ohne Eros, Fort-
pflanzung und Tod; die Schlange als Versucherin; der Moment der Versuchung;
der Fall des Menschen; die Urschuld als schonungslos entbl6Bende Selbst- und
Fremderkenntnis; die Vertreibung!

Kaum eine biblische Erzéhlung ist so wirkméchtig in das kollektive Gedéacht-
nis der Menschheit eingedrungen wie die von Adam und Eva, dem Urelternpaar
aus dem Paradies. Es handelt sich um

Kaum eine biblische Erzahlung ist so wirkméchtig in das den ,,méchtigsten Mythos der Mensch-
kollektive Gedachtnis der Menschheit eingedrungen wie heit”“!. Keine andere Erzdhlung ist in

die von Adam und Eva, dem Urelternpaar aus dem Para- gleicher Weise so tragisch missverstan-

dies.

den worden in den Engfiihrungen der

sogenannten ,Erbsiindenlehre®, mit der
diese Erzdhlung selbst kaum etwas gemeinsam hat. Nicht um fixierbar-eindeuti-
ge ,Lehren‘ geht es den wunderbaren Erzdhlungen der ,Urgeschichte® in Genesis
1 — 11, sondern um ein Umkreisen der unbeantwortbaren Grundfragen: Woher?
Wohin? Warum so? Nicht dogmatische Lehrentwicklung will die Bibel anregen,
sondern immer wieder neu Identitit stiftende Erzdhlungen und sinnbergende Ge-
dichte. In Kunst und Literatur hat sich diese Einsicht tief eingegraben. Der fol-
gende Beitrag zeigt schwerpunktméBig neuere literarische Rezeptionsspuren? auf.

Das Paradies: Nur noch Stoff fiir Satire?

Wenn sich Kiinstler:innen und Schriftsteller:innen der Gegenwart mit dem um-

fangreichen Motivkomplex von Garten Eden und Paradies befassen, stehen sie
vor dem ,Erbe einer Uberreichen

Die Stoffe wurden nach wie vor aufgegriffen und gestaltet, Wirkungsgeschichte*. Vielfach, fa-
nun jedoch vor allem in Form von Ironie und Satire. cettenreich und in grofler Kreativi-

Vgl. Greenblatt, Geschichte.

Vgl. Langenhorst, Altes Testament.
Niehl, Adam und Eva, 55.

Vgl. Daemmrich, Enigmatic Bliss.
Flasch, Eva und Adam, 47.

tat griffen die Vorginger:innen seit
Jahrhunderten auf diese Stoffe zuriick.* Zundchst dominieren die Versuche, in
dichterischer Form die Heilsgeschichte nachzuzeichnen. John Miltons (1608-
1674) Versepos ,,Paradise Lost™ (1667) markiert den Hohepunkt dieser theolo-
gisch-literarischen Amalgame. Gleichzeitig diirfte es sich dabei um ,,die letzte
grof3e, ernsthafte literarische Gestaltung®™ dieses Stoffes handeln.

Im Ubergang zur literarischen Moderne gelangte diese Traditionslinie an ihr
Ende. Weite Teile der westlichen Kulturen verabschiedeten sich von der Vorgabe,
dass Literatur ernsthaft und unmittelbar theologische Lehren abbilden und &sthe-
tisch umkleiden konnte und sollte. Die Stoffe wurden nach wie vor aufgegriffen
und gestaltet, nun jedoch vor allem in Form von Ironie und Satire. Zwei Beispiele
fiir diese Infragestellung klassischer Literatur soll hier gentigen.
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Heinrich Heine (1797 — 1856) nihert sich dem Paradies mit einem — fiir ihn typi-
schen — satirischen, frech und schrig gereimten Spottgedicht.® Gegen alle theolo-
gischen Uberlagerungen der Urgeschichte beharrt er auf seinem ,,Freiheitsrecht*,
das ihm mehr wert ist als alle paradiesischen Beschrankungen.

Adam der Erste

Du schicktest mit dem Flammenschwert
den himmlischen Gendarmen,

und jagtest mich aus dem Paradies,
ganz ohne Recht und Erbarmen!

Ich ziehe fort mit meiner Frau

nach andren Erdenlandern;

doch dald ich genossen des Wissens Frucht,
das kannst du nicht mehr andern.

Du kannst nicht &ndern, daf3 ich weil3,
wie sehr du klein und nichtig,

und machst du dich auch noch so sehr
durch Tod und Donnern wichtig.

O Gott! wie erbarmlich ist doch dies
Konsilium abeundi!

Das nenne ich einen Magnifikus
der Welt, ein Lumen Mundi!

Vermissen werde ich nimmermehr
die paradiesischen Raume;

das war kein wahres Paradies —
es gab dort verbotene Baume.

Ich will mein volles Freiheitsrecht!
Find‘ ich die geringste Beschranknis,
verwandelt sich mir das Paradies

in Holle und Gefangnis.

Der Gedichtsprecher wendet sich direkt an ,Gott‘, doch nicht im Sinne eines Ge-
bets, sondern im Stil einer Befreiungsrede: ,,das war kein wahres Paradies”. Ein
vorgeblich idealer Lebensort, der von Verboten geprigt war: Darauf kann man
verzichten. Das ist eher ein ,,Gefdngnis* als ein Garten der Erfiillung. Nach der
errungenen Erkenntnis kann sich Adam, der Mensch, leicht von dieser vorgeb-
lichen Heimstitte verabschieden. Heines Gedicht erweist sich so als frithes Bei-
spiel der Rezeptionsform einer Kontrafaktur: Der literarische Riickgriff auf die
Bibel stellt ihre Schwichen bloB, offenbart ihre Fragwiirdigkeit, setzt eine eigene
Aussage gegen diese Tradition.
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Ein zweites Beispiel: Der US-Amerikaner Mark Tvain (1835-1910) veroffent-
lichte 1892 ein ,,Tagebuch Adams*, 1906 gefolgt von einem ,, Tagebuch Evas*.
Zusammengefasst werden sie immer wieder ins Deutsche iibersetzt und neu auf-
gelegt, zuletzt 2021. Fantasievoll spielt sich Mark Twain literarisch durch die
Vorstellung, wie das wohl gewesen sein konnte, das Leben im Paradies. Von Tag

zu Tag erschlieBen sich neue Fragen

Der Jahrtausende alte Mythos verliert seine urspriing- und Einsichten. Die Weiterschreibung
liche Anregungskraft. Diese Verlustgeschichte hat eine eines wortwortlichen Bibelverstindnis-
produktive Gegenseite: ses fiihrt die Absurditat dieser Lesart zu

7 Twain, Tagebicher, 14f.

8 Twain, Tagebucher, 91f.

9 Greenblatt, Geschichte, 322.

10 Flasch, Eva und Adam, 47.

11 Dubbels, Paradies, 416.

12 Vgl. etwa: Fredriksson, Eva.

13 Vgl. aber: Hacks, Adam und Eva.

Tage. Eva fragt sich etwa, ,,warum die
Tiere, die Lowen und Tiger heilen, von Gras und Blumen leben, obwohl [...] ihre
Zahne darauf schlieBen lassen, dass sie sich gegenseitig fressen sollten*’. Sati-
risch wird die Fragwiirdigkeit von jeglicher biblizistischen Lektiire entlarvt. Die
Perspektive, andere Verstindnismdglichkeiten aufzuzeigen, wird nicht als litera-
rische Aufgabe betrachtet. Die Hauptfrage verschiebt sich auf die Problematik,
wie Mann und Frau miteinander leben konnen. Twain entschlieBt sich fiir einen
harmonischen Ausblick: ,,Im Grunde®, ldsst er Eva in ihr Tagebuch notieren, ,,ist
er gut, und darum liebe ich ihn. [...] Es ist mein sehnlichster Wunsch, dass wir
gemeinsam aus diesem Leben scheiden.*®

Eine erste Zwischenbilanz: Im Ubergang zur Moderne lisst sich von einem ,,Nie-
dergang von Adam und Eva‘® sprechen. Der Jahrtausende alte Mythos verliert
seine urspriingliche Anregungskraft. Diese Verlustgeschichte hat eine produktive
Gegenseite: Erst jetzt , konnten Adam und Eva vollig frei gestaltet und umgestal-
tet werden*“!?. Die Reichweite dieser Transformationen bleibt jedoch begrenzt.
Von ,Paradiesen‘ lasst sich literarisch nur noch in Satire sprechen, als ironisches
Zitat, in Verfremdung. Diese Rezeptionsspur wird die Moderne sowie die Post-
moderne priagen.

Paradiese heute? Chiffren

Kann man Paradieserzdhlungen ernstnehmen, sei es in biblischer Motivwelt, in
Transfigurationen, in Spielarten eines wiedererlangten Paradieses? In der Moder-
ne lassen sich wohl nur ,,(de)konstruierte Paradiese*!! entwerfen. Abgesehen von
explizit biblizistischen Romanen'? erfolgt der Riickgriff auf die in der Traditions-
geschichte so starke Motivwelt ausschlieBlich in Form der Chiffre. Das Stichwort
,Paradies® wird ausgerufen, aber nicht mehr als Motivwelt zur stofflichen Aus-
gestaltung von Erzdhlungen, Theaterstiicken'® oder Gedichten nutzbar gemacht.
Diese Tendenz lésst sich an drei — von zahlreich vorliegenden — Beispielen zeigen:

6]

Unter dem Titel ,,Paradiese, Ubersee* erschien 2003 ein Roman von Felicitas
Hoppe (*1960). In einer phantasiereichen, den Realititssinn immer wieder iiber-
steigenden Reise durch verschiedene Zeitepochen und Kontinente kehren die
Protagonist:innen letztlich wieder nach Hause zuriick. Die Titelchiffre ,Paradies*
ruft ebenso wie der hinzugestellte Topos ,Ubersee‘ Exotik, Sehnsucht und die
Utopie von Erfiillung auf, ohne sie jedoch jemals stofflich fruchtbar zu machen.

transformatio;



90;

Georg Langenhorst—,Lebendige Luft / Vogel in Fille*

2018 veroffentlichte Amelie Fried (*1958) den Roman ,,Paradies. Eine Frau er-
hofft sich eine Auszeit von ihrer Familie, indem sie sich auf eine spanische Insel
begibt. Der Aufenthalt an ihrem vermeintlichen Sehnsuchtsort entpuppt sich je-
doch als Alptraum. Das ertrdumte Paradies entlarvt sich als Holle.

Auch der Roman ,,So leicht kommst du nicht ins Paradies* (2021) der in Deutsch-
land lebenden Exilsyrerin Noshin Shahrokhi schildert im Blick auf eine syrische
Familiengeschichte letztlich die Unmdglichkeit, ein ,Paradies‘ zu finden.

Was diese — und vergleichbare — Romane verbindet, ist der Riickgriff auf eine
Chiffre, die bei den Leser:innen Assoziationen weckt. Die Anspielung auf das
,Paradies‘ ruft Sehnsiichte auf, deren Unerfiillbarkeit von vornherein festzuste-
hen scheint. Der Reiz dieser Allusion liegt in der kleinen Hoffnungsspur, dass
es kleine irdische Paradiese eben doch geben moge: sei es auch nur auf Zeit, sei
es auch nur fiir die fiktional entworfenen Lebensbilder. Konkret stoffliche Riick-
griffe auf das Personal und die Erzéhlziige der Genesiserzahlung sind fiir diese
literarische Programmestrategie unnotig.

Ein deutschsprachiger Gegenwartsroman sprengt diese Rezeptionsspur. Auf un-
gewohnliche Weise baut Ingo Schulze (*1962) den Paradiesmythos der Genesis in
einen Roman um die ,deutsche Wende* ein. Schon im Titel ,,Adam und Evelyn*
(2008) wird der Verweis auf das archetypische biblische Urelternpaar deutlich.

Deren Geschichte wird hier freilich

Die Geschichten, die sprachlich entfalteten Mythen der nicht stoffbildend entfaltet, sondern

Bibel entfalten ihren Reiz weit tiber die Frage nach einem parabolisch im Sinne einer schwach

personlich geteilten Glauben hinaus. Sie wirken @sthetisch entfalteten Transfiguration einge-

nach.

14 Schulze, Adam und Evelyn, 224.
15 Gellner, Bibel, 30.
16 Schulze, Adam und Evelyn, 231.

spielt. Augenzwinkernd-ernsthaft er-

zahlt Schulze die Geschichte um die
Ereignisse im Deutschland des Jahres 1989 gleichzeitig als , Vertreibung aus dem
Paradies® wie auch als ,Unmoglichkeit, ein echtes Paradies zu finden‘. Als dem
jungen, im Titel des Buches benannten Paar noch vor dem Mauerfall die Flucht in
die Bundesrepublik gelingt, findet es zu seiner Uberraschung in einem dortigen
Hotelzimmer eine Bibel vor: ,,ist ja komisch*!¥, kommentiert der zeitgendssische
Adam diesen ,,Erstkontakt mit dem Buch der Biicher*'>.

Verbliifft liest er die ihm offensichtlich vollig unbekannten Kapitel um den gleich-
namigen Stammvater. Wortwortlich verstanden findet er diese Erzédhlung empd-
rend: ,,Das ist doch unglaublich, oder!? Wir diirfen nicht ins Paradies zuriick,
weil wir wissen, was gut und schlecht ist. [...] Das ist doch ungeheuerlich!““!® Das
von ihm selbst erfahrene Schicksal von Flucht und Ankunft bestimmt die Lesart
des ihm bis dahin unbekannten biblischen Urmythos. Bei aller trotzigen Gegen-
rede: Die Sprache fasziniert ihn. Die Erzdhlung ldsst ihn nicht los. Und die so
unerwartet vorgefundene Bibel wird ihn begleiten, er wird sie lesen und deuten.
Der biblische Schopfungsmythos 6ffnet so dem ganzen Roman einen iiber sich
hinaus verweisenden Hallraum.

Ihm selbst fehle ,,zwar der Glaube, dass die Schopfung das Werk eines Gottes
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ist*, kommentiert Schulze die Hintergriinde dieses Romans. Gleichwohl wolle er
aber ,,auf die Geschichten [...] nicht verzichten“!”. Am Beispiel des Garten Eden
wird deutlich: Die Geschichten, die sprachlich entfalteten Mythen der Bibel, ent-
falten ihren Reiz weit {iber die Frage nach einem personlich geteilten Glauben
hinaus. Sie wirken dsthetisch nach.

Der Weg in die Moderne: Lyrische Stilproben

In der Lyrik finden sich andere Wege der Rezeption.'® Gedichte widmen sich eher
dem tatsdchlichen Stoff, referieren ihn, elementarisieren und kommentieren ihn,
deuten ihn um. Schauen wir zunéchst auf drei Texte, die von Heinrich Heine aus-
gehend den Weg in die literarische Moderne bahnen.

Der erste Text' stammt von dem Journalisten, Schriftsteller und Satiriker Otto
Julius Bierbaum (1865 — 1910). Ein hoher, ausschmiickender, pathosgeladener
Ton malt die ,.keusche Reine des Paradieses, der nur in einer unterschwelligen
Ahnung Adams die Andeutung eines ersten Risses eingezeichnet wird.

Gott zeigt Adam das Paradies

Fuhrt der gutestille Herr der Welten,
Ewig jung in seinem blonden Barte,
Vor das Bliheland der jungen Erde
Adam hin, den nackten braunen Knaben.

Zeigt ihm all die moosblihbunten Steine,

All die schonen Vdgel, stillen Tiere,

All die weiten saftiggrinen Wiesen,

Berg und Tal und Busch und Baum und Wasser.
Alles liegt in frischer, keuscher Reine

Unterm silbergrauen hohen Himmel.

Und er spricht mit leisen Deuteworten,

Wie der Vater spricht zum kleinen Kinde,
Und er legt den Vaterarm um Adam.
Angstlich vor dem Reichtum steht der Knabe,
Halbgebeugt vor dieser schonen Erde.

Hielt ihn nicht der Gottesarm, der linde,
Sank er nieder auf den Schol3 der Keime.

Ahnung senkte ihm ins Herz der Vater.

Der iiberdrehte Ton des satirisch durchtrankten Gedichtes spiegelt sich in der
Dreistigkeit des aufgerufenen Bildes: Wir werden ,Zeugen‘ davon, wie Gott Adam
das Paradies zeigt. Die aufgerufenen Attribute zeigen auf, dass all das zu schon
ist, um wahr zu sein: ,,giitestillend®, ,,blond*, ,,moosbliihbunt*, ,saftiggriin“. All
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das wird bewusst liberzeichnet. Denn so wird unterschwellig deutlich, dass auch
die Assoziationen nicht ganz stimmen konnen: ,,frisch®, , keusch®, ,,schon®. Nur
der ,,starke Vaterarm® stiitzt den iiberforderten Adam. Oder zwingt er ihn? Diese
Vision des Paradieses ist zu schon: Schon ,sinkt* er in Gedanken nieder, schon
ahnt er, dass er hier nicht lang zuhause sein wird. Wie bei Heine findet sich hier
eine Kontrafaktur, aber nur angedeutet: Die Leser:innen erginzen, was im Ge-
dicht nicht direkt ausgesprochen werden muss. Dieser Garten Eden ist zu irreal
schon, um Heimat geben zu kdnnen. Dieser ,,Reichtum® ist unbewohnbar.

Christian Morgensterns (1871 — 1914) paarreimiges Doppelzeilengedicht® be-
gniigt sich demgegeniiber mit einer pointierten, psychologisierend ausgemalten
Nachzeichnung der Erzdahlung vom Paradies. Anders als bei Heine und Bierbaum
tritt nun Eva als zweite Protagonistin des Geschehens mit in das Bild.

Adam und Eva

Adam und Eva stehen an dem Baum,
aus dem es ihnen rauscht wie Zukunftstraum.

Aus dunklem Laube zischt der Schlange Witz:
Wofern ihr esset, fahrt in euch der Blitz.

Und Eva blickt auf Adam wie gebannt,
und Adam blickt auf Eva unverwandt.

Und wie die Augen ineinanderruhn,
da missen sie das Ungeheure tun.

Sie hebt den Arm und biegt den Zweig zu ihm.
Von ferne blitzt das Schwert der Cherubim.

Erwahlt den schonsten Apfel totenbleich.
Und beide essen von der Frucht zugleich.

Von ihrer Seele sinkt der Unschuld Flor.
Es wihlt die Flamme sich der Scham empor.

Die Hande kreuzend iGberm Schol3, so stehn
sie da, die sich zum ersten Male sehn.

Und Zwiespalt, ob er gehn, ob bleiben soll,
verwirrt sie, jeden, suf3 und wehevoll.

Da fallt ein groRer Schatten Uber sie —
Und zitternd wendet sich zur Flucht ihr Knie.

Zeilenpaar fiir Zeilenpaar wird ein Bild der Urgeschichte festgefroren. Erst am
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Ende dieser versifizierten Paraphrase erfolgt die eine entscheidende Umdeutung,
die den zeitgeschichtlichen Kontext einspielt. Bei Morgenstern geht es im Para-
diesmythos nicht um die Geschichte einer Vertreibung. Vielmehr bleibt dem in
inniglicher Gemeinsamkeit beschriebenen Paar nur die ,,Flucht* aus dem Para-
dies. Aus eigener Einsicht.

Das dritte Beispielgedicht auf dem Weg in die literarische Moderne fiihrt uns
zum Werk von Else Lasker-Schiiler (1869 — 1945). Ihr Gesamtwerk ist voller
biblischer Anspielungen und Anregungen, vor allem in der 1913 publizierten Ge-
dichtsammlung ,,Hebrdische Balladen“. Entgegen der direkt verwendeten Gat-
tungsbezeichnung sind Lasker-Schiilers Bibelgedichte jedoch keine Balladen im
eigentlichen Sinne. Andrea Henneke-Weischer erkennt klarsichtig: ,,Sie schildern
keinen Geschehensablauf oder erzdhlen die Bibelgeschichte nach. Sie gestalten
vielmehr ,,markante Portrits der Figuren®, versuchen eine ,,personenorientierte
Verlebendigung®, verdichtet auf ,,existentiell menschliche und Iebensgeschicht-
liche Momente?!. Dieser Zugang fiihrt dazu, dass Lasker-Schiilers Gedichte
vielfach einen ,,statischen, enigmatischen Charakter“?* ausstrahlen, so auch hier.
Auch das Gedicht ,,Eva‘“® aus dem Gedichtband ,,Der siebte Tag™ beschreibt eher
einen festgefrorenen Moment als eine erziahlende Dynamik.

Eva

Du hast deinen Kopf tief Uber mich gesenkt,

Deinen Kopf mit den goldenen Lenzhaaren,

Und deine Lippen sind von rosiger Seidenweichheit,
Wie die Bluten der BA&ume Edens waren.

Und die keimende Liebe ist meine Seele.

O, meine Seele ist das vertriebene Sehen,

Du liebzitterst vor Ahnungen —

... Und weil3t nicht, warum deine Traume stéhnen.

Und ich liege schwer auf deinem Leben,
Eine tausendstammige Erinnerung,

Und du bist so blutjung, so adamjung ...

Du hast deinen Kopf tief Gber mich gesenkt-.

Die Beziige zur Bibel sind hier fast vollstindig auf die Namensanspielungen von
Adam und Eva reduziert. Indirekt wird ein subjektives ,Paradies‘ eingespielt, ein
Garten Eden der erfiillenden Liebe, die freilich um ihre Zerbrechlichkeit weil3.
Wie die zwei anderen, motivisch verwandten Gedichte ,,Erkenntnis® und ,,Evas
Lied* spiegelt sich hier die Ehe Lasker-Schiilers mit dem neun Jahre jlingeren
Georg Levin. Die Gedichtsprecherin nimmt die Perspektive Evas ein und gibt
ihr eine neue, zeitgendssische Stimme. Die eingespielte personliche Liebesge-
schichte ruft im Kontext der Gedichtzyklen die Geschichte des Volkes Israels auf
(,,tausendstimmig**) und erhilt so eine mythologische Uberhdhung.
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Lyrische Spuren in der Gegenwart
Blicken wir auf vier Gedichte, die uns nidher an die Gegenwart heranfiihren.

Im Werk Rose Auslinders (1901 — 1988) finden sich — bei aller bleibenden Eigen-
standigkeit — mehrere formale wie inhaltliche Fortschreibungen der Gedichtwelt
Else-Lasker-Schiilers. Beide Jiidinnen beziehen sich vielfach auf die Bibel, beide
verdichten eigene Lebenserfahrungen in biblischen Bildern vor allem des Alten
Testaments. Rose Ausldnders Werk zeichnet sich insgesamt aus durch eine ,,ganz
eigentiimliche Transformation, ja Verschmelzung® des ,,biblisch-chassidischen
Erbes mit dem aufkldrerischen-religionskritischen Geist der Moderne**, erkennt
Christoph Gellner. In der Bildwelt der aufgerufenen biblischen Mythen spiegelt
die Lyrikerin ihr eigenes Schicksal, ihr Schreiben, und ihre ganz eigene ,Poeto-
logie nach Auschwitz*.

Zwei einander gegeniibergestellte Gedichte beleuchten die Erzédhlungen um den
Garten Eden. In dem frithen Gedicht ,,Eva“* fallt der lyrische Blick erstmals auf
Eva, die Frau. Nicht sie selbst erhilt eine Stimme, vielmehr richtet sich der von
auBen gewihlte Fokus auf sie. Spielerisch-leicht — ,,wie ein Ball* — verschiebt
sich in diesem Gedicht der Schwerpunkt auf das Erblithen der Sexualitit, die ja
erst im und nach dem vermeintlichen ,Siindenfall® ihren Raum und Sinn fand.

Eva

Sie gab ihm eine Aprikose,
die duftete nach Mittagsruh,
Dann warf sie eine Rose

wie einen Ball ihm lachend zu.

Er liel sie fallen. Aus dem Stengel

hob sich die Schlange, schlank und schlau.
Sie glitt zu ihrem Lieblingsengel

dem Apfelbaum und bot der Frau

den Apfel an. Sie stand am Baum
rot roch der Apfel in der Hand.

Sie a3 und gab den Rest dem Mann,
erkannte ihn und ward erkannt.

Mit Adam fand sie sich im Korn.
Der Sonne roter Apfel schien.
Dal’ sie der Herr in seinem Zorn
verfluchte — sie verzieh es ihm.

Der Bezug zu Eva dient hier vor allem dazu, ,,um Liebe und Gemeinsamkeit,
Fluch und Tod zeitenthoben darzustellen*?. Die hier noch gewahlte klassische
Gedichtform von Strophik, Reim und gleichférmigem Metrum wird im — zwan-
zig Jahre spidter entstandenen — zweiten Gedicht aufgegeben zugunsten freierer
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Formen. Nun richtet sich der Blick auf ,,Adam‘“?’, den Mann. Erneut geht es um
die Bedeutung des Aufblithens von Sexualitt.

Adam

Tiere

zahm auch die wilden
Blumen Friichte

vom Geist erdacht
gewillt ihm zu dienen

Lebendige Luft
Vogel in Fille

Alles

Aber

Adam

unwissend ewig
unwissend einsam

hatte noch nicht begonnen
da zu sein

bis die Gefahrtin
aus seiner Rippe
sprang

um ihn zu lieben
und

sterblich zu machen

Die ersten, wie leichthin dahingetupften Verse rufen Bilder auf vom Sehnsuchts-
ziel Paradies. Wie ein Mosaik steuern die Bilder von Blumen und Tieren hin zum
zusammenfassenden, allein flir sich gestellten ,,Alles”. Eine ideale Schopfung
blitzt auf, friedlich, zahm selbst die Tiere, die wir heute als ,wild‘ klassifizieren.
Denn all das ist ,,vom Geist erdacht”. Und trdgt eine Ordnung in sich: Alles Ge-
schaffene ist ,,gewillt ihm“ — Adam, dem Menschen — ,,zu dienen®.

Der zweite Teil des Gedichtes, eingeleitet durch das den Umbruch anzeigende
,Aber*, deutet in wenigen Worten an, dass der vermeintlich ,paradiesische Zu-
stand‘ fiir Adam eben keineswegs so perfekt war, wie man glauben mag. Das war
alles fiir ithn, aber eben noch kein — Leben! Unwissend war er und einsam. Leben
begann fiir ihn erst, als er in Eva die liebende Gefahrtin erhielt. Rose Ausldnder
deutet an, dass Leben im Vollsinn erst mit der Liebe beginnt. Liebe aber zieht
Sterblichkeit nach sich. Indem Eva durch Liebe das Leben schafft, schafft sie
auch den Tod.
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Mit dieser Umwertung der Siindenfalldeutung l4sst die Dichterin den Text enden.
Gespiegelt mit dem ,,Eva“-Text ahnen wir, dass Eva Adam verzieh — und er ihr.
Der Preis ist es wert. Der Paradiesmythos wird von der Tradition des ,Falls® zu
einer Version der Befreiung: Befreiung zum Leben, zur Liebe, um den Preis der
Sterblichkeit.

Einen inhaltlich zwar &hnlichen, formal aber ganz anderen Ansatz findet die
christliche Dichterin Christa Peikert-Flaspohler (1927 — 2016). Ihre zahlreich
vorgelegten Gedichte, lyrischen Gebete, meditativen Bibel- und Glaubensrefle-
xionen sind meistens bewusst als ,Gebrauchslyrik® verfasst, konzipiert fiir be-
stimmte Anldsse und Einsatzmoglichkeiten in der pastoralen Praxis. Von daher
bestimmt sich eine funktionale, auf leichte Verstindlichkeit ausgerichtete Poeto-
logie. Einer ihrer bekanntesten Texte?® stammt aus den 1980er Jahren.

Freispruch fiir Eva

Eva, Frau in der Frihe der Zeit,

so schon und so gut bist du, dass Adam dich
anschaut und liebt, du freust dich unbefangen
an deiner und seiner Liebe, Geschenke von Gott

-]

Eva, Mutter aller Lebendigen,

ich sehe dich nicht mehr mit den Augen
verwundeter Manner, mit Augen, geblendet
von Machtsucht und Stolz

-]

Eva, du hast nicht den Tod zu den Menschen
gebracht, Mutter aller Lebendigen,

nicht die Schuld vererbst du an uns, du
schenkst die Kraft und Bereitschaft weiter,
ganz fur das Leben zu sein.

Eva, ich spreche dich frei,

ich weise den Rufmord zurtick, die Ehre und
Freiheit dir abschnitt im Dienste mannlicher
Herrschlust dich zum Freiwild erklarte und
zur stimmlosen Magd bis zum heutigen Tag
Zur Ganzheit sind wir geboren als Tochter
Gottes

Christa Peikert-Flaspohler verliech immer wieder gerade den biblischen Frauen
eine lyrische Stimme. In den Texten vorheriger Jahrhunderte — wir haben es ge-
sehen — wurden Paradieserzdhlungen fast ausschlieBlich aus méannlicher Pers-
pektive verfasst. Gegen diese Tradition ,,singen wir die lange verschwiegenen,
begrabenen, nicht gewagten — ,anderen‘ Lieder?, erklart sie programmatisch.
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Das vorliegende Gedicht ist in diesem Sinne als ,Gegenlied‘ konzipiert. Das wird
schon in der gleichzeitig perspektivisch verfremdenden wie aktualisierenden An-
lage des Parlando-Textes deutlich. Viermal wendet sich die Gedichtsprecherin
direkt an Eva. Zunichst preist sie Evas Schonheit und ihre Liebe zu Adam, ganz
wie Gott es ermdglicht hat. Die zweite Versgruppe wendet den Blick auf die spé-
ter entwickelte Perspektive der Méanner. Fiir sie ist die ,Mutter der Lebendigen®
die Bringerin von Schuld und Tod. Wie schon bei Rose Auslénder: Diese (Per-)
Version wird als falsch entlarvt. Sie selbst, die Gedichtsprecherin, schwingt sich
auf zur Freisprecherin: Eva wird vom Fehlurteil der minnerzentrierten Deutungs-
verengung befreit. Und mit ihr geht eine Neubewertung der Frau ganz allgemein
einher: ein Leben in Ehre, Freiheit und Ganzheit als ,, Tochter Gottes*.

Poetisch betrachtet wird hier die Kunst der Verdichtung auf dem Altar der pro-
grammatischen Eindeutigkeit geopfert. Wo Rosa Auslénder bildhaft andeutet, be-
nennt Christa Peikert-Flaspohler direkt. Beide Frauen treffen sich freilich in der
Umdeutung des Paradiesmythos von einer Schuld- zu einer Befreiungsgeschich-
te. Wenn sich die Zielrichtung dieser Erzédhlung dndert, dndert sich auch die Rolle
der Protagonistin. Entscheidend.

Ziehen wir diese Linie bis in die unmittelbare Gegenwart aus. Der katholische
Dichterpfarrer Andreas Knapp (*1958) ist ein Sprach- und ein Gottsucher, der
gleichzeitig sucht und bereits gefunden hat. Seine Texte verbleiben nicht im
Zweifel, sondern wagen Affirmation und Bestétigung. Sie zdhlen derzeit zu den
am meisten verbreiteten spirituell-geistlichen Gedichten.

2021 erschien seine Sammlung ,,Mit Pauke und Salbol. Gedichte zu Frauen der
Bibel“. Drei Gedichte®® greifen Motive der alttestamentlichen Paradieserzahlung
auf. Blicken wir auf

evas sehnsiichte

du fehlst mir mann
als war ein stiick
aus der seite gerissen

auf und ab des adamsapfels
im zierlichen hals
ich schlucke und schluchze

warum uns schamen
es sind doch blof3

wir beide
in meinem ruf

wo bist du adam
schreit auch gott nach dir
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Wie bei Else Lasker-Schiiler wird Eva selbst zur Sprecherin dieses Textes. Ver-
knappte, karg aneinandergereihte Gedanken lassen blitzartig ihr Innenleben auf-
scheinen. Dieses Mal freilich geht es um das Leben nach dem ,Siindenfall. Die
verbindende Gemeinsamkeit zwischen Mann und Frau ist zerrissen. Eva sucht
ihren Mann, versucht ithn mit Worten zu erreichen. Diese Zerrissenheit schmerzt,
als sei ihr, der Frau, ,,ein Stiick aus der Seite gerissen*! Wo der biblische Mythos
davon spricht, dass die Frau aus der Rippe des Mannes geformt worden sei, dreht
sich die Aussage nun, im ,wahren Leben‘ um: IHRE Seite schmerzt.

Die Umkehrung setzt sich fort: Auch in ihrem ,,zierlichen Hals* hebt und senkt
sich der ,,Adamsapfel”, bewegt im verzweifelt-wortlosen Schlucken und weinen-
den Schluchzen. Ist es die Scham, die

Das erste Menschenpaar wird zur Projektionsflaiche von Adam forttrieb? Die dritte Versgruppe
Bestimmungen dessen, was menschliche Liebe aus- fragt nach: Warum soll man sich der
zeichnet; warum erst der Tod ein echtes Leben in Freiheit Nacktheit und Verwundbarkeit sché-
ermdglicht; warum die Beziehung von Mann und Frau im- men? Die drei letzten Verse greifen ein
mer wieder neu zu bestimmen ist. letztes Mal zum Motiv der Umwid-

mung biblischer Motive. In der Gene-
sis fragt ,Gott den sich vor ihm — und seiner Frau? — versteckenden Adam ,,Wo
bist du? (Gen 3,7). Hier erfolgen diese Worte als Ruf der Frau. Und in diesem
Schrei klingt Gottes Sorge mit. Adam, der Mensch, Adam, der Mann, entzweit
sich von seiner Frau und gerade darin auch von Gott. Eva aber ist bereit, ihn
sehnsiichtig — so deutet es der Gedichttitel an — wieder aufzunehmen. Vergeblich?

Paradies - ein Sehnsuchtsmotiv

Angesichts der starken kulturellen Prdsenz der Paradies-Erzdhlung iiber Jahr-

hunderte und im Wissen um ihre wichtige Funktion als wirkméchtige Deuteer-

zahlung des menschlichen Schicksals ldsst sich kaum iibersehen: ,,Das Interesse
erlahmt.“*' Nicht mehr um einen zen-

Die spezifisch religiose Dimension dieser Urerzahlungen tralen Mythos von Welterkldrung han-
des Paradieses hat sich weitgehend ausgewaschen. delt es sich bei den Erzdhlungen rund

31 Greenblatt, Geschichte, 289.

um dieses Motiv, vielmehr riicken an-
dere Elemente in den Mittelpunkt. Das erste Menschenpaar wird zur Projektions-
fliche von Bestimmungen dessen, was menschliche Liebe auszeichnet; warum
erst der Tod ein echtes Leben in Freiheit ermoglicht; warum die Beziehung von
Mann und Frau immer wieder neu zu bestimmen ist.

Anders als in weithin literarisch wirkméchtig bleibenden biblischen Stoffen wie
Mose, David oder Hiob, anders auch als im Blick auf weiterhin produktiv-anre-
gende Formen oder Gattungen wie die Psalmen, bleibt der Befund: Die spezifisch
religiose Dimension dieser Urerzdhlungen des Paradieses hat sich weitgehend
ausgewaschen. Ubrig bleibt ein Strom der Sehnsucht, des Gefiihls, ,,als wir ein
stiick / aus der seite gerissen®, wie es Andreas Knapp verdichtet. Die Rede vom
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,Paradies‘ weist gleichzeitig zuriick wie iiber uns hinaus. Vor allem in dieser
Spannung behilt sie ihre — iiberschaubare — literarische Produktivitit.
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Mit Power und
Perfektion

Unverweste Heilige in der Christentumsge-
schichte

Waihrend 1n der aktuellen gesellschaftlichen Situa-
tion die verfasste Kirchlichkeit auch unter Christin-
nen und Christen an Attraktivitat verliert, erfreut sich
manche individuell praktizierte Weise der Frommig-
keit sogar zunehmender Beliebtheit ...

Hubertus Lutterbach

Dr. theol., Dr. phil., Professor fiir Christentums- und Kulturgeschichte/Histori-
sche Theologie am Institut fiir Katholische Theologie der Universitidt Duisburg-
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Hubertus Lutterbach—Mit Power und Perfektion

So gilt das Pilgern aktuell als eine Aktivitit, die bei vielen Menschen hoch im
Kurs steht. Diese Feststellung bezieht sich unter anderem auf alle westlichen In-
dustrieldnder und gilt sogar religionsiibergreifend'. Es ist zu fragen, wohin die
Menschen eigentlich pilgern — und warum sie das tun. Unabhéngig von der je
personlichen Motivation der Pilgernden bleibt das (geographische) Ziel des reli-
giosen Unterwegsseins im Christentum immer ein Heiligtum, dessen Mittelpunkt
ein Heiliger oder eine Heilige bildet.

Im Mittelalter gelangten entweder einzelne Knochen des heiligen Menschen
durch Reliquientransfer an diesen herausgehobenen Ort oder diese religiose Aus-
nahmegestalt war dort nach ihrem irdischen Tod beigesetzt und aufgrund von
wundersamen Geschehnissen aus dem Grab erhoben worden, bevor sie sich im
Rahmen dieser Prozedur als unverwest erwies.

Im Folgenden soll das Phdnomen der ,,unverwesten Leiber* vorgestellt und reli-
gionsgeschichtlich eingeordnet werden?.

Der unverwesliche Pater Pio

Als zeitgeschichtliches Beispiel fiir die naturwissenschaftlich nicht erklarbare
Unverweslichkeit eines Menschen ldsst sich auf den 1887 geborenen und 1968
im stiditalienischen San Giovanni Rotondo verstorbenen Kapuzinermonch Pater
Pio hinweisen. Schon zu seinen Lebzeiten schitzten ihn viele Menschen als re-
ligiosen Virtuosen. Nach seinem irdischen Tod nahmen die Wertschétzung und
die Verehrung dieses Klostermannes weiter zu. Unter dem Titel ,,Heiliger Head-
liner erldutert das Nachrichtenmagazin ,,Der Spiegel* die rege Wundertitigkeit
des Heiligen: ,,Pater Pio hat Tausende von Wundern vollbracht. (...) Und selbst
nach seinem Tod vollbringt Pio weiter fleiig Wunder.** Eines dieser posthumen
Waunder ist an ihm selber ohne eigene Mitwirkung geschehen; es wurde ihm — so
die religiose Uberzeugung im Hintergrund — unmittelbar von Gott geschenkt: die
ihm zuteilgewordene und bis heute anhaltende Unverweslichkeit im Anschluss an
seinen irdischen Tod.

Nachdem sich am Grab von Pater Pio aulergewo6hnliche Heilungen ereignet hat-
ten, wurde sein Leib im Jahr 2008 erhoben*. Und was sich damals zeigte, {iber-
mittelt das Nachrichtenmagazin ,,Focus* riickblickend unter der Uberschrift ,,Pa-
ter Pio. Der Unverwesliche® in diesen Worten: ,,Padre Pio ist der grof3te Popstar
unter Italiens Volksheiligen. Jetzt wurde er exhumiert und — natiirlich — gibt es
Wundersames zu berichten. ,Die Leiche ist kaum verwest®, erklarte Monsignore
Domenico D*Ambrosio nach der Offnung des Grabes. Der Erzbischof von Man-
fredonia war dabei, als die Siegel des Metallsarges zerschlagen wurden. Flankiert
von Wissenschaftlern und Verwandten des Kapuzinermodnches schaute er ganz
genau hin: ,Padre Pios Fingerndgel sahen aus, als ob sie gerade eine Manikiire
hinter sich hétten. Und das nach Jahrzehnten in der Krypta. Die Stirn Pios ist seit
seinem Tod im Jahr 1968 ein wenig angenagt vom Zahn der Zeit, dafiir werden
ein nahezu unversehrtes Kinn und ein perfekt erhaltener Bart bezeugt.”® Damals
wurde der noch beinahe intakte Leib von Pater Pio nach einer medizinischen
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Untersuchung in der Krypta der Klosterkirche Santa Maria delle Grazie in einen
glidsernen Sarg gelegt, damit die Menschen ihn darin anschauen konnten, wenn
sie ihn verehrten. Und diesen Glasschrein transportierte man im Friihjahr 2016 in
einem offen einsehbaren Auto sogar durch Rom, um Pater Pio dort im Petersdom
anldsslich des Heiligen Jahres fiir einige Tage den Glaubigen zu présentieren.
— Insgesamt steht der verstorbene Pater Pio fiir jene Power — also gottlich ge-
schenkte Wunderkraft — und Perfektion seiner korperlich erhaltenen Gestalt, wie
sie ,unverwesten Leibern® stets eigen ist.

Unverweste Heilige — Die Stars des Mittelalters

Riickblickend muss es erstens verwundern, dass nicht verwesende Heilige im
Christentum {iberhaupt eine solche Bedeutung erlangen konnten; denn das Neue
Testament iiberliefert dazu nichts. Zweitens erstaunt, dass die Aufmerksamkeit
sogar vieler ansonsten hauptsdchlich naturwissenschaftlich ausgerichteter Men-
schen gegeniiber diesem Phinomen bis heute anhilt.

Urspriinglich hatten sich die Christen mit der biblischen Zusage begniigt, dass
Gott fiir jeden Christen nach dem Tod eine ewige Wohnung bereithélt (Joh 14,2).
In der Konsequenz blieb die religionsgeschichtlich verbreitete Vorstellung vom
Grab als Wohnung oder Haus des Toten im Christentum erst einmal ohne Echo.
Stattdessen akzentuierte der Apostel Paulus unter Riickgriff auf geistig gemeinte
Bilder, dass im Tod das ,,irdische Zelt™ des Leibes abgebrochen werde und fiir
jeden Menschen eine individuell bereitete ,,ewige Wohnung* bei Gott folge. Als
Zielperspektive auch iiber den irdischen Tod hinaus stellte er seinen Geschwistern
im Glauben kurz und knapp vor Augen, dereinst ,,daheim beim Herrn zu sein* (2
Kor 5,8). Fiir jedwede Auspriagung von Grabkult bot das Christentum in seinen

Anfingen kaum Ankniipfungspunkte.

... verstarkte sich das Verlangen der Christen, Inspiration So wusste man nicht einmal, wo so
und Heil auch an jenen Orten zu finden, an denen beson- bedeutende Personlichkeiten wie Ste-
ders tiberzeugungsstarke Mitchristen ihre letzte Ruhe ge- phanus, den die Christen als frithesten

funden hatten.

Martyrer aus ihren Reihen wertschétz-
ten, liberhaupt begraben lagen.

Doch bereits im 2. Jahrhundert n. C. zeigten sich die Christen zunehmend auf-
geschlossener gegeniiber dem Grabkult und dies umso mehr, je deutlicher sich
abzeichnete, dass ihre urspriingliche Sehnsucht nach der baldigen Wiederkehr
ihres Religionsstifters Jesus unbeantwortet blieb und sie dieses Vakuum fiillen
mussten. Unter diesem verdnderten Horizont verlor der bis dahin maBgebliche
paulinische Leitgedanke ,, Totsein heiflt: Sein mit Jesus Christus™ seine Binde-
und Strahlkraft (1 Kor 15).

Im Rahmen ihres Ringens um einen grofleren eschatologischen Bilderreichtum
und auf ihrer Suche auch nach lokalen Anhaltspunkten fiir ihren Grabkult ver-
stirkte sich das Verlangen der Christen, Inspiration und Heil auch an jenen Orten
zu finden, an denen besonders iiberzeugungsstarke Mitchristen ihre letzte Ruhe
gefunden hatten. Indem die Aufmerksambkeit fiir den Leib des Verstorbenen und
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damit auch die Sorge um den Ort des Grabes zunahmen, begannen sich unter den
Anhédngerinnen und Anhéngern Jesu gleichzeitig jene religionsgeschichtlich ur-
alten Vorstellungen zu manifestieren, wie sie beispielsweise in unverwesten Lei-
bern von Verstorbenen zum Ausdruck kommen.

Wenn christliche Graber fortan sogar mit der Aufschrift ,,ewiges Haus* versehen
wurden, zeigt sich der Kontrast zum neutestamentlichen Ausgangspunkt umso
nachdriicklicher. Als méchtiger Zeuge dafiir, dass die Seele zwar den im Grab ru-
henden Leib verlisst, sie aber den menschlichen Leib — ihre urspriingliche Wohn-
stitte — nichtsdestoweniger weiter liebt und sich deshalb auch an der Grabpflege
freut, gilt Kaiser Valentinian III. (gest. 455). Mit seinem Pladoyer spricht er sich
fiir eine tiber den Tod hinaus wirksame Verbindung zwischen der Seele im Him-
mel und dem Leib im Grab aus®.

Im Blick auf den ,,unverwesten Leib* orientierten sich die Christen erstens am
Beispiel Jesu Christi selber, dem ein unverwester Leib geschenkt war: ,,Wie
Christi Leib wihrend der Grabesruhe

,Der Herr behtitet dem Gerechten all seine Glieder, nicht ohne Verwesung geblieben war, so er-

eines von ihnen wird zerbrochen.“ fuhren einzelne Heilige schon vor der

6 Valentinian Ill., Novellae 23 (,De sepulcri
violatoribus”), 114.

7 Weber, Lehre von der Auferstehung der Toten,
314-342.

Auferstehung eine gleichartige Unver-
weslichkeit ihres im Grab ruhenden Leibes.”” Als zweites griffen die Christen
auf zwei Psalmworte zuriick, um sich die Unverweslichkeit des Leichnams als
gottlich verursachtes Geschehen zu erkliren. Die eine Zusage stammt aus Psalm
34,21: , Der Herr behiitet dem Gerechten all seine Glieder, nicht eines von thnen
wird zerbrochen.* Ergdnzend berief man sich auf Psalm 16, wo es in Vers 10
heifit: ,,Du, Gott, ldsst deinen Frommen das Grab [lateinisch: corruptio/Verwe-
sung] nicht schauen.” Den Christen erschien diese Idee umso plausibler, hatte
doch auch Jesus drei Tage im Grab gelegen, ohne dass sein Leib wihrend dieser
Grabesruhe verweste.

Immer wieder sollten sich die zitierten Zusagen im Rahmen der kaiserlichen
Christenverfolgungen bestétigen. Wahrend dieser Bedridngnis, die bis in das 4.
Jahrhundert n. C. andauerte, kamen viele Menschen gewaltsam zu Tode. Als man
aber die brutal ermordeten Christinnen und Christen einige Zeit nach ihrer Beiset-
zung exhumierte, weil sich an ihrem Grab Wundersames zugetragen hatte, zeig-
ten sich gemiB der Uberlieferung die urspriinglich schwer verletzten oder sogar
abgetrennten Glieder — wie auch der iibrige Leib — oftmals in einem ganz und gar
unversehrten und gesunden Zustand.

So hatte der gewaltsam zu Tode gekommene Martyrer Nizarius bereits einige
Zeit im Grab gelegen, als ihn Bischof Ambrosius von Mailand (gest. 397) auf-
grund wundersamer Begebenheiten an seiner Ruhestétte erheben lieS. Nach der
Exhumierung sei das Blut so frisch aus dem Korper geflossen, als ob ihm seine
Verletzung soeben erst zugefiigt worden ware. Zudem hitte man das vom Korper
abgetrennte Haupt génzlich heil (integrum) und unverwest (incorruptum) vorge-
funden. Es sei noch vollstdndig mit den Haupthaaren und mit dem Bart bedeckt
gewesen, als ob man es eben erst gewaschen und in das Grab gelegt hitte. Das
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wundersame Geschehen, dass dem Heiligen Nizarius nach dem Tod kein einziges
Haar verlorenging, wie es das Lukas-Evangelium den iiberzeugten Nachfolgern
Jesu bereits prophezeit hat (Lk 21,18), sollte fiir Aufsehen sorgen und den Ort
seines Grabes zu einem Anzichungspunkt machen®. In einem vergleichbaren Sin-
ne charakterisiert auch Bischof Augustinus von Hippo (gest. 430) angesichts ex-
humierter Mértyrer den wundersamen Befund mehrfach mit den summarischen
Worten ,,unverweste Leiber (corpora incorrupta). Die aus dem Grab Erhobenen
waren demnach intakt geblieben. So berichtet der nordafrikanische Bischof in
seinen ,,Bekenntnissen® unter anderem von der Erhebung der Mértyrer Prothasius
und Gervasius in Mailand, die dort ,,unverwest* aufgefunden worden seien. Auch
hier eilten viele Menschen herbei, so dass es zu einer ,,Jarmenden Freude des Vol-
kes* kam. Inmitten dieser ausgelassenen Stimmung zeigten sich die vollstdndig
erhaltenen Toten derart lebendig, dass von Ddmonen Besessene geheilt wurden
und ein stadtbekannter Blinder sein Augenlicht zuriickerlangte, nachdem er die
auf einer Bahre liegenden Leiber mit seinem Schweifituch bertihrt hatte.’

Erklarungsversuche

Welche Ursachen lassen sich im Rahmen der Uberlieferungen erkennen, dass

einige Heilige die Unverweslichkeit erlebten? Grundsétzlich kommen zwei Er-

klarungen in Frage. Zum einen kann der ,,unverweste Leib* auf Verinnerlichungs-

prozesse zuriickgehen, denen sich die Toten zu ihren irdischen Lebzeiten hinge-

geben hatten. Fiir die christlichen Martyrer der ersten Jahrhunderte wirkt diese
Hypothese vor allem deshalb plausi-

Viele Menschen in Vergangenheit und Gegenwart holen bel, weil auch andere zeitgendssische

sich an diesen Orten neue Kraft oder hoffen auf unmittel- Ausdrucksweisen christlichen Lebens
bare Wundertaten der hier bestatteten Heiligen. — denken lieBe sich an die altkirchli-

8 Vita Ambrosii 32,1, 94.
9 Augustinus, Confessiones IX 7,16, 208f.

che Bullifrommigkeit — diese Verinner-
lichung als Ringen um ein ethisch reines Herz wiederspiegeln. Die Gewahrung
des ,,unverwesten Leibes™ wire dann die iibernatiirliche Antwort auf die durch
nichts zu steigernde Uberzeugungstat der (blutigen) Lebenshingabe fiir Christus.
Alternativ kann der ,,unverweste Leib® als himmlische Antwort auf asketische
Hochstleistungen des Nahrungs-, Schlaf- und vor allem Sexualitdtsverzichts um
der kultisch-dufBerlichen Reinheit willen gedeutet werden. Diese Sicht legte sich
am ehesten fiir die frithmittelalterlichen Bezeugungen der ,,unverwesten Leiber
nahe, zumal die Introspektionsféahigkeit der Menschen in der zweiten Hélfte des
1. Jahrtausends vergleichsweise geringer war als in der Spatantike.

Einerlei, ob sich die erst- oder die zweitgenannte Erkldarung anbietet; erstaunen
muss in jedem Fall der (vielfach bis heute) groe Zulauf so vieler Menschen an
diesen besonderen Begriabnisorten. Diese ,,Andersorte* sind zugleich Stétten, an
denen Menschen glaubten und glauben, dass sie Gottes Wirken in Gestalt eines
perfekt-,,unverwesten Leibes™ — seinerseits Ausdruck des lebenden Toten — un-
mittelbar und powervoll-wunderwirkend erleben konnen. Genauer noch: Viele
Menschen in Vergangenheit und Gegenwart holen sich an diesen Orten neue
Kraft oder hoffen auf unmittelbare Wundertaten der hier bestatteten Heiligen.
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Wie genau kam es zur Feststellung des ,,unverwesten Leibes*? Auffillig ist, dass
sich christliche Heilige (im Unterschied zu buddhistischen Lamas) niemals im
Vorhinein zu ihrer eigenen Unverweslichkeit dulerten. Stattdessen wiesen wun-
dersame Ereignisse am stark frequentierten Grab des Heiligen auf seine fortdau-
ernde Lebendigkeit hin. Religionsgeschichtlich spricht man hier von der Dop-
pelexistenz des Heiligen: die Seele im Himmel, der Leib im Grab — und beides
direkt miteinander verbunden! Erst angesichts der Aktivitit des Heiligen in sei-
nem Grab, die man sich allein himmlisch erkldren zu kénnen glaubte, erfolgte
seine Erhebung — durchaus auch zum Zwecke der ,,Priifung® — im Rahmen einer
offentlichen Liturgie, zu der auch die Offnung des Sarges und die Feststellung
gehorten, dass der Leichnam unverwest war.

Die Geschichte des Heiligen Hubertus (gest. 722), der als Bischof von Maas-
tricht-Liittich amtiert hatte, veranschaulicht perspektivreich, welche Bedeutung
ein ,,unverwester Heiliger* im Rahmen der mittelalterlich-christlichen Frommig-
keit hatte: Sechzehn Jahre nach seinem Tod ereignete sich an seinem Grab in
Liittich Wundersames gegentiiber den dort immer wieder zahlreich versammelten
Menschen. Die Anhénger des Verstorbenen interpretierten diese Vorkommnisse
derart, dass Gott seinen getreuen Diener als Licht auf einen Leuchter gestellt
sehen wollte (Mt 5,14f. par.). Im Sinne eines Vorbereitungsritus fasteten und be-
teten die Menschen drei Tage lang. Dann vollzog man ein Buchorakel: Bibel und
Sakramentar, die beide auf dem Altar lagen, wurden aufgeschlagen, um von der
zuerst ins Auge fallenden Stelle die Erlaubtheit oder Nicht-Erlaubtheit der Er-
hebung als Ausdruck eines Gottesurteils abzuleiten. Nachdem dieses Signal klar
zugunsten der Exhumierung ausgefallen war, machte man sich in der Frithe des
3.November feierlich an die Erhebung des Leichnams. Wéhrend der gedffnete
Sarg sofort ein helles Licht freigab, verstromte der unverweste Leichnam (corpus
eius in sepulchro solidum atque inlibatum) angenehmen Wohlgeruch. Das Ge-
sicht erschien wie vom Tau des Himmels benetzt und die Haare erinnerten eher
an die eines Kindes als an die eines Greises. So sahen die zahlreich Versammelten
die Verheiung Jesu erfiillt, dass vom Kopf seiner Heiligen kein Haar vergehen
werde (Lk 21,18). Ahnlich urspriinglich zeigte sich die Kleidung des Heiligen: in
edlem Zustand und unverwest (incorrupta). Anwesend waren bei der Prozedur als
Ehrengéste iibrigens auch der mit dem Heiligen verwandte regionale Herrscher
Karlmann (gest. 771) und dessen Angehorige. Alle ehrten sie den Heiligen, indem
sie seine Hénde und seine Fiifle kiissten. Eigenhédndig legte Karlmann den Leib
auf eine Bahre, mit der der Heilige zum Altar getragen wurde. Aus Dankbarkeit
gegeniiber diesem iiberirdisch gewahrten Geschehen stiftete er der Kirche unter
anderem Altartiicher, silberne Altargefifle sowie zur finanziellen Absicherung
noch Liegenschaften mit Horigen'®.

Bemerkenswerterweise sollte die Geschichte des unverwesten Heiligen Hubertus
98 Jahre nach seinem Tod eine iiberraschende Fortsetzung finden: Im Jahr 825
iibertrug man seinen Korper unter vielféltiger Beteiligung nach Andagium, also
in das spéatere St. Hubert (heutige Provinz Luxemburg in Belgien). Und wie be-
reits im Jahre 743, zeigte sich der Leichnam ein weiteres Mal als ,,unverwester
Leib* (corpus incorruptum). Die Verwesung — dieses als bedriickend empfundene
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Schicksal des Menschen seit seiner Vertreibung aus dem Paradies — blieb dem
Heiligen erspart, wie man ihm vielstimmig und wunderbasiert nachriihmte''.

SchlieBlich lieBen sich die Mdnche von St. Hubert im Jahre 1515 durch Papst
Leo X. bestitigen, dass weder ein Ort noch eine Gemeinschaft oder irgendei-
ne Person berechtigten Anspruch auch

Die Verwesung - dieses als bedriickend empfundene nur auf einen einzigen Teil vom Heili-
Schicksal des Menschen seit seiner Vertreibung aus dem  gen Hubertus erheben kdnne, denn sein
Paradies - blieb dem Heiligen erspart. Korper sei stets unzerteilt und ,,ganz*

geblieben. Entsprechend beschied der
Abt von St. Hubert 1763 die Bitte des Augsburger Bischofs um Reliquien des
Heiligen negativ und begriindete seine Ablehnung damit, dass der Leib komplett
erhalten und wie lebend sei, jedenfalls ohne eine Spur von Verwesung'2. Noch
dariiberhinausgehend zitiert der Editor Pierre Saintyves (gest. 1935) eine Uber-
lieferung, derzufolge der Bart des Heiligen stindig nachgewachsen sei und der
Sakristan ihn alljahrlich am Fest des Heiligen Hubertus neu gestutzt hitte's.

Im Sinne einer Bilanz deutet vieles darauf hin, dass die Menschen die Unverwest-
heit eines Leichnams erstrangig mit der besonderen Innenschau des Verstorbe-
nen zu seinen Lebzeiten in Verbindung brachten; besonders im (Friih-)Mittelalter

konnten sie moglicherweise auch den

Grundlegend fur ihre Wahrnehmung des ,unverwesten radikalen Verzicht des Heiligen auf die
Leibes” ist aus kulturgeschichtlicher Sicht, dass sie dar- Ausiibung der Sexualitdt als Ursache

in den Heiligen selbst erblickten, wie er auch iiber seinen fiir seine Unverweslichkeit gesehen ha-

irdischen Tod hinaus mit Leib und Seele (fort-)lebt. ben. Wiéhrend jedenfalls die Betonung

11 Translatio S. Hucberti 2, 236f.
12 Baix, Saint Hubert, 71-80.
13 Saintyves, En Marge de la Légende Dorée, 713.

der Introspektion hinter dem Phéno-
men des corpus incorruptum als achsenzeitlich-vergeistigt gewertet werden darf,
lasst sich der dadurch jeweils ausgeldste Ansturm auf das Grab des Heiligen — des
als fortlebend erachteten Toten — gemeinreligidsem Gedankengut zuordnen.

Zu fragen bleibt, was die Menschen in diesen Heiligen sahen (bzw. sehen), die
in ihren Knochen als gegenwiértig galten (bzw. gelten) und deren ,,unverwester
Leib* im Grab als weiterhin lebendig erlebt wurde (bzw. wird).

sunverweste Leiber* -
Hinweiszeichen oder Manifestationen von Heiligkeit?

Wenn ein moderner Betrachter auf einen ,,unverwesten Leib* wie denjenigen von
Pater Pio schaut, dann wird er wie in einem Automatismus gedanklich eine Mauer
aufrichten — zwischen diesem als irdisch tot erachteten Leichnam auf der einen
Seite und dem ehedem lebendigen Menschen auf der anderen Seite, dessen Leben
der Betrachter in seiner Phantasie angesichts des Toten zu imaginieren versucht.
Diese Weise der Anschauung unterscheidet sich grundlegend von der Weise, wie
beispielsweise Menschen des Mittelalters auf einen wundersam ,,unverwesten
Leib* geschaut haben. Grundlegend fiir ihre Wahrnehmung des ,,unverwesten
Leibes® ist aus kulturgeschichtlicher Sicht, dass sie darin den Heiligen selbst er-
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blickten, wie er auch {iber seinen irdischen Tod hinaus mit Leib und Seele (fort-)
lebt.

Wiirde man den angedeuteten Zusammenhang auf die Kunstgeschichte hin iiber-
tragen, entspriache der ,,unverweste Leichnam® in den Augen eines weltanschau-
lich empirisch ausgerichteten Menschen dem ,,Abbild* dieses vormals irdisch-
lebendigen Menschen. Zugleich wére der Leichnam damit ein Hinweiszeichen
auf das frithere Leben, das mit diesem Leib verbunden ist. In den Augen eines
von der Bewegung der Aufklarung unberiihrten Menschen verkorpert der ,,un-
verweste Leichnam* das ,,Urbild* des Heiligen, insofern dieser auch iiber seinen
irdischen Tod hinaus als fortlebend erachtet wird. Genauer: Der Heilige gilt in
der Gestalt des ,,unverwesten Leibes* im Vergleich zu seinen irdischen Lebzeiten
hinsichtlich der ihm eigenen Lebendigkeit keinesfalls als gemindert.

Am Ende wird im Blick auf die Gegenwart wohl offen bleiben miissen, ob heutige
Menschen im Rahmen ihrer empirischen Weltdeutung im corpus incorruptum tat-
sdchlich ein ,,Hinweiszeichen® sehen — oder ob sie aller Aufgeklartheit zum Trotz
hier ,,inkonsequent” sind und im ,,unverwesten Leib* den Heiligen fiir realprasent
erachten.

Unabhéngig davon, welche Position ein Mensch in dieser Frage vertritt, bleibt
zu erwagen: Welche christliche Bedeutung des Leibes spiegelt sich im corpus
incorruptum? Und wodurch ist der ,,unverweste Leib* iiber seine Unverwestheit
hinaus charakterisiert?

Der ,unverweste Leib“ als Ort des Gedachtnisses

Wie bereits thematisiert, steht der ,,unverweste Leib® fiir einen bestimmten Le-
benswandel, der fiir diesen Heiligen zu seinen Lebzeiten charakteristisch war. Die
Botschaft, die religidos mit einem ,,unverwesten Leib® verbunden ist, verstehen
besonders auch Menschen in schriftlos-oralen oder teilliteralen Kulturen, denn
in ihnen vollzieht sich das Gedenken und das Erinnern der Menschen wesentlich
iiber den Leib.

Konkret lernen die geistlichen Schiiler mit Blick auf die ,,unverwesten Leiber
ihrer Meister, wie sie sich den vorgegebenen Normen entsprechend zu verhal-
ten haben. Im corpus incorruptum steht ihnen wundersam-perfekt somatisiert

vor Augen, wohin die Befolgung von

Die Botschaft, die religios mit einem ,unverwesten Leib*
verbunden ist, verstehen besonders auch Menschen in
schriftlos-oralen oder teilliteralen Kulturen, denn in ihnen
vollzieht sich das Gedenken und das Erinnern der Men-
schen wesentlich liber den Leib.

Traditionen und Gebrauchen, Regeln
und Vorschriften fithrt — eben bis hin
zur Wunder-Power noch iiber den ir-
dischen Tod hinaus! Genau diese Zu-
sammenhédnge treffen sowohl auf weite
Teile der Religionsgeschichte als auch

auf die mittelalterliche Christenheit zu: ,,Am Korper vorbei konnte das Heil nicht
gefunden werden. Der Korper war Ort des Gedéchtnisses des Heils, wie er auch
Ausdruck des heiligméifBligen Zustandes eines Menschen war; an ihm wurde das
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Am Korper vorbei konnte das Heil nicht gefunden wer-

den.

Wie Du im Inneren warst, zeigte Dein AuReres, und Dein
Erscheinungsbild war das Bild Deiner inneren Tugend.

14 Lentes, Korper als Ort des Gedéachtnisses, 76.

15 Schmitz-Esser, Leichnam im Mittelalter, 138.
16 Thomas von Aquin, Opuscules 91, 108.

17 Ladner, Papstbildnisse des Altertums und des
Mittelalters, 216.

18 Thiofrid von Echternach, Flores epytaphii
sanctorum Il 7, 53.

19 Thiofrid von Echternach, Sermones duo I, Sp.
405C.

20 Honorius Augustodunensis, Elucidarium Il 49,

457.
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rechte christliche Leben eingeiibt®, wie der Medidvist Thomas Lentes grundsatz-
lich unterstreicht'.

Wie oben bereits angedeutet, artikuliert sich im ,,unverwesten Leib* nicht allein
die irdische Wirklichkeit des Heiligen nach seinem Tod in der Welt. Vielmehr
bringt der ,,unverweste Leib“ zugleich
etwas von der himmlischen Wirklich-
keit dieses heiligen Menschen nach
seinem Ableben in der Welt zum Aus-
druck: ,,Der Korper ist nach dem Tod Ausweis fiir den Status der Seele im Jen-
seits; seine Unverweslichkeit verweist auf die einstige Aufnahme des Korpers
im Himmel.“"* Auf dieser Verstehenslinie erldutert beispielsweise der Dominika-
nertheologe Thomas von Aquin (gest. 1274) grundsétzlich, dass Leib und Seele
ein wechselseitiger Ausdruck voneinander seien. Anschaulich vergleicht er dieses
Verhiltnis mit einem Siegelbild. Ebenso wie beim Siegeln bleibt nach der Tren-
nung der beiden Teile des Menschen — Leib und Seele — die Formung der Seele
im unverwesten Leib erkennbar'®. Eine Inschrift, die sich am Grab von Papst Ni-
kolaus III. (gest. 1280) findet, erldutert das, insofern sie sich auch auf das corpus
incorruptum beziehen lésst: ,,Wie Du im Inneren warst, zeigte Dein AuBeres, und
Dein Erscheinungsbild war das Bild Deiner inneren Tugend.*!”

Angesichts eines ,,unverwest” aufgefundenen Heiligenleibes liegt es nahe, dass er
iiber seine korperliche Intaktheit hinaus weitere besondere Signale von sich gab
(bzw. gibt), die ihn in der Welt der (mittelalterlichen) Reliquienverehrung sinn-
lich wahrnehmbar machten. Eines von ihnen ist das schon flir die Exhumierung
des Heiligen Hubertus iiberlieferte Leuchten, das eben nicht nur von einzelnen
Reliquienknochen, sondern ebenso von einer Ganzkorperreliquie — von einem
,unverwesten Leib“ — ausgeht.

Thiofrid, der Abt des Klosters Echternach (gest. 1110), bringt den Zusammen-
hang zwischen himmlischem Licht und irdisch leuchtendem ,unverwestem
Leib* besonders deutlich ins Wort: Die
Lichtwirkungen, die er von den Hei-
ligen ausgehen sieht, zeigen sich an-
hand einzelner Reliquienknochen von
Heiligen ebenso wie anhand von ,,unverwesten Leibern®. Und wéhrend die in
ihren Reliquien gegenwartigen Heiligen von zeitlicher Klarheit in ewige Klar-
heit transformiert werden, ,.erleuchten sie gleichsam vom Geist des Herrn aus
mit den Strahlen ihres inneren Glanzes* alles Irdische'®. Aus dieser Perspektive
lassen sich die Heiligen auch in Gestalt ihrer corpora incorrupta buchstiblich als
Leuchten beschreiben, die auf Erden nicht verborgen bleiben, sondern alliiberall
ihren Lichtglanz verbreiten'®. Hitte man einen Theologen des Mittelalters ge-
fragt, welcher Art die Leiber der Auferstandenen seien, hétte er mit jenen Stich-
worten geantwortet, die auf die ,,unverwesten Leiber* zutreffen: ,,Unsterblich und
unverweslich und (...) wie leuchtendes Glas“*.
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Der ,unverweste Leib“ ist der Inbegriff des Heiligen,
der zu seinen Lebzeiten und dariiber hinaus in seinem
Leib christlich-vorbildlich gehandelt hat (bzw. handelt).
In diesem Zusammenhang erweist sich der ,,unverweste
Leib“ zugleich als Ort des Gedachtnisses, in dem sich ein
christlich-heiliges Leben widerspiegelt (und fortsetzt).

21 Schmitz-Esser, Leichnam im Mittelalter, 155.

22 Wolfhard von Herrieden, Excerptae ex ,Miraculis
S. Waldburgis", 266f.

23 Gesta episcoporum Virdunensium, 46.

24 Wille, Fresken der Burgkapelle Runkelstein, 197
sowie Abb. 262 u. 265.

25 Lutterbach, Urtimliche Religiositat, 98-101 u.
120f.
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Uber die Leuchtkraft hinaus erweist sich der ,,unverweste Leib* auch aufgrund
seines Duftes als ein wundersames Gesamtensemble. Erinnert sei auch dafiir an
den Heiligen Hubertus. ,,Der Geruch der heiligen [unverwesten] Toten®, so mal-
geblich der Historiker Romedio Schmitz-Esser, ,,ist in allen diesen [hagiographi-
schen] Berichten sehr dhnlich beschrieben: Er ist erheblich, nachhaltig, verhindert
oftmals eine Anndherung an den Leichnam; zugleich wird er stets sehr positiv und
als duBerst siilich beschrieben. Der Duft tritt zudem tiblicherweise im Zusam-
menhang mit der Unverwestheit auf, ist ein Zeichen der Heiligkeit und zugleich
selbst Wunder als auch wunderwirkend.*?! Vergegenwartigt man sich vor diesem
Hintergrund, dass die oftmals auch in seiner Duftnote enthaltene ,,Siile* des hei-
ligen Menschen von der gottlichen Siile herriihrt, erweist sich auch unter diesem
Fokus die Niihe zwischen Gott und dem ,,unverwesten Leib* des Heiligen. Ubri-
gens: Ebenso wie das corpus incorruptum achtete man auch den Wohlgeruch (des
,unverwesten Leibes) weit iiber den Beginn des 16. Jahrhunderts hinaus weiter-
hin als eine Manifestation der Heiligkeit. Der ,,unverweste Leib“ des Heiligen
blieb in diesen Hinsichten sogar noch in der Frithneuzeit ein selbstverstandlicher
Ort des Gedéachtnisses.

Eine ebenso unmittelbare Verbindung zwischen Gott und dem ,,unverwesten
Leib* des Heiligen zeigt sich — das sei hier nur noch angedeutet —, wenn dieser
wundersam aktive und wohlriechende Leichnam zusdtzlich noch Fliissigkeiten
(Leichenol etc.) absondert. Als man die Heilige Walburga (gest. 779) aus ihrem
Grab erhob, zeigten sich erstmals 893 an ihren Gebeinen wasserklare Tropfen?.
Bei der Erhebung des Bischofs Paulus
von Verdun (gest. 648) durch seinen
Nachfolger Wigfried (gest. 983) soll
aus seinem Grab heiliges Ol ausgeflos-
sen sein®”. Am Sarkophag der Heiligen
Katharina von Alexandrien (gest. 305)
sollen sogar Réhrchen angebracht ge-
wesen sein, durch die eine von der Hei-
ligen hervorgebrachte Fliissigkeit bestindig ausfloss, so dass sie am Sarkophag
versammelten Kranken unmittelbar zugutekommen konnte — eine Uberlieferung,
die sich mittels einer spitmittelalterlichen Wandmalerei an der Westwand der
Burgkapelle von Burg Runkelstein (Tirol) sogar international verbreitete*. Auch
das Phanomen der Fliissigkeiten, die aus den ,,unverwesten Leibern® entstromen,
lebte iiber die Reformation hinaus nicht allein bei den Katholiken fort!

Fazit

Das Phidnomen der ,,unverwesten Leiber* ist ein religionsiibergreifendes, inso-
fern es sich beispielsweise im Buddhismus ebenso findet wie in den orthodo-
xen Kirchen — und zwar bis in die Gegenwart hinein bezeugt®! Der ,,unverweste
Leib* ist der Inbegriff des Heiligen, der zu seinen Lebzeiten und dariiber hinaus
in seinem Leib christlich-vorbildlich gehandelt hat (bzw. handelt). In diesem Zu-
sammenhang erweist sich der ,,unverweste Leib* zugleich als Ort des Gedacht-
nisses, in dem sich ein christlich-heiliges Leben widerspiegelt (und fortsetzt).
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Diese Vorbildlichkeit somatisiert sich {iber die ausbleibende Verwesung hinaus
durch weitere wundersame Ausdrucksweisen, die vom ,,unverwesten Leib* aus-
gehen: Licht, Wohlgeruch oder heilige Fliissigkeiten.

Mag sich auch manche Diktatur des 20. und 21. Jahrhunderts fiir ihren Heroenkult
auf die breite religiose Tradition ,,unverwester Leiber berufen und sie fortsetzen
wollen — Licht, Wohlgeruch oder gar heilige Ole werden von diesen kiinstlich
erzeugten ,,unverwesten Leibern* wohl nicht ausgehen. Denn wihrend religidse
Menschen die liturgisch-traditionsreichen ,,unverwesten Leiber* als Beleg fiir die
irdische und zugleich himmlische Existenz der Heiligen verstehen, versinnbild-
lichen die thanatopraktisch haltbar gemachten und allein deshalb ,,unverwesten
Leiber — wie beispielsweise die von Wladimir 1. Lenin (gest. 1924) in Russ-
land oder Hugo Chavez in Venezuela (gest. 2013) — weltgeschichtlich zum ersten
Mal das Fortleben eines Menschen allein aus Motivationen, die auf das Irdische
begrenzt bleiben. Insofern sie allesamt von vornherein als ideologisch-pddago-
gische Hinweiszeichen gedacht waren, setzen sie die gemeinreligiose Tradition
des ,,unverwesten Leibes® oder des corpus incorruputum (entgegen ihrer eigenen
Selbstverortung) nicht fort, sondern brechen mit ihr. Wahrend vielen Heiligen
— so die religidse Uberzeugung — ein ,,unverwester Leib“ von Gott geschenkt
worden ist, der oft seit Jahrhunderten von Pilgern aufgesucht und verehrt wurde,
verblasst das Ansehen von ,,unverwesten* Polit-Heiligen wie Lenin oder Chavez
mit dem Ende ihrer politisch-ideologischen Bewegung mehr oder weniger rasch.

Nachsatz:

Arthur Engelbert, Global Images. Eine Studie zur Praxis der Bilder, Bielefeld 2011,
115 erldutert: ,,Das Abbild ist nur ein Bild von etwas, worauf es sich bezieht. Das
ADbbild ist also selbst nicht das, was es als Zeichen zeigt oder als Gegenstand dar-
stellt bzw. représentiert. Es gibt ein Beziehungsverhéltnis an und markiert eine
Trennung zu etwas anderem. Es kann etwas abbilden, etwas so zeigen, wie es dem
Anspruch nach sein soll oder auch nur dem Anschein nach etwas wiedergeben.* Es
spricht vieles dafiir, dass in Settings, die im Bereich des Ikonographischen nicht
zwischen Urbild und Abbild unterscheiden (kdnnen), die fehlende Unterscheidung
auch in anderen Bereichen der Darstellung bzw. des Medialen zum Tragen kommt —
man denke beispielsweise an die Literatur, wenn der Schriftsteller Salman Rushdie
den Propheten Mohammed u. a. in seinen ,,Satanischen Versen® literarisch karikiert
und Ayatolla Khomeini, das damalige Staatsoberhaupt der Islamischen Republik
Iran, 1989 deshalb die Muslime in aller Welt mittels einer Fatwa aufrief, den Lite-

raten zu toten. — Fiir diesen weiterfithrenden Hinweis danke ich meinem Tiibinger

Kollegenfreund Andreas Holzem.
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»1Nn paradisum®

Zur Herkunft, Bedeutung und Aktualitat eines
liturgischen Gesangs

Nur verhaltnismaliig wenige Antiphonen aus der la-
teinischen Tradition haben einen festen Platz in der
volkssprachlichen Liturgie gefunden, da sie insbeson-
dere 1m deutschen Sprachgebiet meist durch das Kir-
chenlied oder durch neu geschaffene Liedrufe ersetzt
worden sind. Die Antiphon ,,In paradisum® bildet je-
doch eine Ausnahme.

Albert Gerhards

Dr, theol., Professor i.R. fiir Liturgiewissenschaft an der Katholisch-Theologi-
schen Fakultit der Universitit Bonn
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Graduale Romanum (S. 697)

In paradisum deducant te angeli:

In tuo adventu suscipiant te martyres,

et perducant te in civitatem sanctam lerusalem.

Chorus angelorum te suscipiat,
et cum Lazaro quondam paupere acternam

habeas requiem.

1 Graduale, 697.

2 Die kirchliche Begrabnisfeier (Rituale),
40.62f.83f.122; Die kirchliche Begrébnisfeier
(Manuale), 54.73.

3 Die kirchliche Begrébnisfeier (Rituale), 140; Die
kirchliche Begrabnisfeier (Manuale), 96f.118.

4 Vgl. Kaczynski, Sterbe- und Begrabnisliturgie,
223.

5 Vgl. Barsch, Begrébnisfeier und
Totengedachtnis, 52; ausfuhrlicher bei Probst /
Richter, Zeichen der Hoffnung, 273f.

6 Die kirchliche Begrabnisfeier (1972), 64.81.
7 Collectio rituum, 123.

Albert Gerhards—,In paradisum“

Das katholische Gebet- und Gesangbuch ,,Gotteslob* der zweiten Ausgabe von
2013 enthélt in der Kategorie ,,Tod und Vollendung* den Gesang ,,Zum Para-
dies mogen Engel dich geleiten™ (Nr. 515) und fiigt, anders als sein Vorgénger,
noch die lateinische Originalversion des Graduale Romanum' hinzu (Nr. 516).
Offenbar wird diesem Gesang aus der Begrébnisliturgie ein hoher Stellenwert
beigemessen. Er ist bei allen Begrébnisfeiern der Totenliturgie als Prozessionsge-
sang vorgesehen?, auch bei der Feier der Verabschiedung vor der Kremation®, nur
nicht bei Begrébnissen mit nur einer Station am Grab, da hier das Geleit entfallt.
Insofern verwundert es, dass der Gesang in der liturgiewissenschaftlichen und
pastoralliturgischen Literatur zwar durchwegs erwihnt,* aber nur selten einer ge-
naueren Betrachtung unterzogen wird.’

Der textus receptus

Mit den Stichworten ,,Geleit” und ,,Empfang® ist das Thema des ersten Teils des
aus zwei aneinander gefiigten Antiphonen bestehenden Gesangs genannt, dessen
zweiter Teil im lateinischen Original mit den Stichworten ,,Empfang* und ,,Ruhe*
zu charakterisieren ist. Dies qualifiziert ihn in besonderem MaB als Begleitgesang
fiir das Totengeleit:

Gotteslob (Nr. 515)

Zum Paradies mogen Engel dich geleiten,

die heiligen Martyrer dich begriilen

und dich fiihren in die heilige Stadt Jerusalem.

Die Chore der Engel mogen dich empfangen,
und durch Christus, der fiir dich gestorben, soll ewi-
ges Leben dich erfreuen.

Im zweiten Teil weicht die deutsche Version vom lateinischen Original ab, was
auf Kosten des biblischen Bezugs geht, hier die Erzdhlung vom reichen Prasser
und dem armen Lazarus (Lk 16,22-23). Die abweichende Textfassung findet sich
bereits im Rituale-Faszikel ,,Die kirchliche Begriibnisfeier” von 1972.° Die Coll-
ectio rituum von 1950 iibersetzte textndher: ,,Zum Paradies mdgen Engel dich
geleiten, bei deiner Ankunft die Martyrer dich begriiBen und dich fiihren in die
heilige Stadt Jerusalem. Chore der Engel mogen dich empfangen, und mit Laza-

rus, dem einst so armen, soll ewige Ruhe dich erfreuen®.’

Quellen und Textiiberlieferung

Die beiden Abschnitte sind aufgrund ihrer urspriinglichen Eigenstdndigkeit zu-
nichst unabhéngig voneinander zu betrachten. Die unabhéngige Entstehung und
Uberlieferung der beiden Teile zeigt sich auch darin, dass sie in zwei verschiede-
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nen Kirchentonarten (7. und 8. Ton) stehen. Das Graduale Romanum fiigt noch
eine dritte Antiphon ,,Ego sum resurrectio et vita“ (Joh 11,25.26) im 2. Ton an.?
Die Antiphon ,,In paradisum® kommt in unterschiedlicher Textfassung in der ro-
mischen Liturgie als Begleitantiphon verschiedener Psalmen vor, so im Ordo Ro-
manus 49 (7. Jh.) zu Ps 42 (,,Wie der Hirsch lechzt nach frischem Wasser®), ab
dem 10. Jh. bleibt die Textiiberlieferung stabil.” Uber die Herkunft der Antiphon

ist viel spekuliert worden. Man suchte

Uber die Herkunft der Antiphon ist viel spekuliert worden. sie in der Maildnder Liturgie, in einem
Man suchte sie in der Mailander Liturgie, in einem Marty- Martyrerbericht des hl. Euplus oder in
rerbericht des hl. Euplus oder in ostkirchlichen Quellen.  ostkirchlichen Quellen. Unter dem Ti-

8 Graduale, 697f.

9 Vgl. Sicard, La liturgie de la mort, 135; dazu
auch im Folgenden sowie: Owusu, The Roman
Funeral Liturgy. History, 142-150.

10 Kirchhoff, In paradisum, 96.

11 Sicard, La liturgie de la mort, 218f.

12 Sicard, La liturgie de la mort, 218.

13 Ubersetzung: Franz, Begrabnisliturgie oder
Trauerfeier, 18.

tel ,,In paradisum® verdffentlichte Kili-
an Kirchhoft 1940 Totenhymnen des griechischen Hymnendichters Theophanes
Grapto6s (gest. 845). Direkte Parallelen finden sich dort nicht, zumal die meisten
Texte an das fiir die Ostkirche zentrale Mysterium der Anastasis (des descensus ad
inferos) ankniipfen, wo Christus selbst der Seelengeleiter ist. Dennoch gibt es An-
kldnge an den lateinischen Gesang (hier bezogen auf den zweiten Teil) wie in fol-
gender Ode: ,,Nimm auf die Seelen derer, Erbarmer, die in der Hoffnung auf dein
ewiges Leben gestorben. Und drinnen, Erbarmer, in des heiligen Abrahm ersehn-
tem und heiligem Schof3e lasse sie wohnen, dem Lazarus und deinen Erwéhlten
ziihle sie bei.“!° Die thematischen Beziige zwischen den verschiedenen stlichen
und westlichen Quellen und den beiden romischen Antiphonen sind unbestreit-
bar, doch identifizierte Damien Sicard deren Ursprung in der romischen Liturgie
und ihre biblischen Beziige mehr im NT als in den Psalmen. In frither Zeit ist in
Rom der Gedanke des Empfangs der Verstorbenen durch heilige Martyrer:innen
auf frithchristlichen Bilddarstellungen und Inschriften belegt. Der Beginn ,,In pa-
radisum* bezieht sich auf den Dialog Jesu mit dem Réauber am Kreuz: ,,Jesus,
denk an mich, wenn du in dein Reich kommst™ ... ,,Amen, ich sage dir: Heute
noch wirst du mit mir im Paradies sein* (Lk 23,42-43). Der Bezug wird dadurch
erhértet, dass die Antiphon in den rémischen Ordines der Begrébnisliturgie zu-
sammen mit einer anderen Antiphon tberliefert ist, deren Incipit sich ebenfalls
auf den Dialog bei Lukas bezieht: ,,In regnum dei.” Die Antiphon ,,In paradisum*
spiegelt — so Sicard — die altrdmische Totenliturgie wider und beschreibt mit ihren
Verben die drei Momente der Seelenreise de — ducere, suscipere, per — ducere."!
Das Motiv der ,,Heiligen Stadt Jerusalem* hat in Verbindung mit den Mértyrern
seinen biblischen Hintergrund in der Johannesapokalypse, wo von denen aus der
grolen Bedringnis die Rede ist, die ihre Gewénder gewaschen und im Blut des
Lammes weill gemacht haben (Offb 7,14).

Mit zu diesem Gedankengut gehort seit patristischer Zeit das Motiv von Abra-
hams SchoB, so bei Origenes und Augustinus.'? Dazu iiberliefert die romische
Liturgie ebenfalls eine Antiphon ,,In sinu Abrahae®, doch bezieht sich, wie be-
reits erwihnt, auch die zweite Antiphon ,,Chorus angelorum® implizit auf dieses
Motiv. Es fullt auf der Gleichniserzdhlung vom reichen namenlosen Prasser und
dem armen Lazarus (Lk 16,22-23). Die Antiphon ,,Chorus angelorum* findet sich
ebenfalls bereits im Ordo Romanus 49, jedoch in etwas erweiterter Form: ,,Der
Chor der Engel nehme dich auf und versetze dich in den Schol3 Abrahams, damit
du mit Lazarus, dem einstmals Armen, ewige Ruhe besitzest“.!* Die Antiphon,
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Die Martyrer:innen empfangen die verstorbene Person an
der Schwelle zum Paradies, zu dem die Himmelsboten sie
geleitet hatten, und fiihren sie in die heilige Stadt Jeru-

salem.

Solche Gedanken dringen erst unter gnostischem Ein-
fluss in das Christentum ein und finden im agyptischen
Mochtum reiche Auspragung. Hier schiitzen die Geleiten-
gel die Seelen der verstorbenen Monche vor den Angrif-
fen der Damonen.

14 Vgl. zum Folgenden: Nussbaum, Geleit, 1006-
1023.
15 Nussbaum, Geleit, 1008.

Albert Gerhards—,In paradisum“

jetzt an zweiter Stelle, wurde urspriinglich im Haus der sterbenden Person nach
Eintritt des Todes verwendet, in Verbindung mit Ps 114 (,,Als Israel aus Agypten
auszog™). Durch die Kombination beider Gesénge in umgekehrter Reihenfolge
ist von einem zweifachen Empfang
(suscipere) die Rede (in der deutschen
Version durch das Wort ,,begriilBen*
etwas verunklart): Die Martyrer:innen
empfangen die verstorbene Person an
der Schwelle zum Paradies, zu dem die
Himmelsboten sie geleitet hatten, und fiihren sie in die heilige Stadt Jerusalem.
Dort werden sie von den Himmelschoren empfangen und zur ewigen Ruhe in
,,2Abrahams SchoB3* gefiihrt — oder, wie der deutsche liturgische Text interpretiert,
zur Freude des ewigen Lebens.

Motivischer Hintergrund

Die Vorstellung eines Seelengeleits ist insbesondere in den altorientalischen Re-
ligionen verbreitet und findet sich in den biblischen Quellen ebenso wie in kirch-
lichen Traditionen.!* Der Gedanke des Wohnens im bzw. Heimkehrens ins Haus
des Herrn (vgl. Phil 3,20) ist alttestamentlich vorgepragt (Ps 23,6) und wird im
NT eschatologisch prézisiert: Jesus Christus ist zum Vater heimgekehrt, um den
Menschen eine ewige Wohnung zu bereiten (Joh 14,2-4; 2 Kor 5,1-3). Zwar ha-
ben die Christen in dieser Welt mit den ,,Méchten und Gewalten, den ,,bOsen
Geistern in den himmlischen Bereichen* zu kdmpfen (Eph 6,12), aber von ei-
ner Fortsetzung des Kampfes nach dem Tod bis zum Eintritt in die himmlische
Wohnung ist nicht die Rede. In der Gleichniserzahlung wird der arme Lazarus
von Engeln in den Schof3 Abrahams iibertragen (Lk 16,22), Paulus berichtet von
einer Entriickung in den dritten Him-
mel und in das Paradies (2 Kor 13,1-4),
ohne von Gefihrdungen fiir die Seele
zu sprechen. Solche Gedanken dringen
erst unter gnostischem Einfluss in das
Christentum ein und finden im agypti-
schen Monchtum reiche Ausprigung.
Hier schiitzen die Geleitengel die Seelen der verstorbenen Monche vor den An-
griffen der Ddmonen. Das Geleit des Lazarus durch Engel ins Paradies, eine in
der friihjiidischen Apokalyptik verbreite Vorstellung, ist schon seit frithester Zeit
der durchgingige biblische Ankniipfungspunkt kirchlicher Todesvorstellungen.
Der Kirchenvater Hippolyt (3. Jh.) ,,spricht von den Engeln, die den Gerechten
ins Licht, in den Schof3 Abrahams, geleiten, und von den Strafengeln, die den
Bosen in das Feuer der Holle zerren®." In der liturgischen Tradition des Westens
leben die biblischen und auBerbiblischen Vorstellungen weiter. So spiegelt sich
die Angst vor den Gefahren der Seele nach dem Verscheiden noch in der Spende-
formel des Viaticum im Rituale Romanum 1614, wo um Schutz vor dem teufli-
schen Feind gebetet wird: ,,Empfange, Bruder (oder: Schwester), die Wegzehrung
des Leibes unseres Herrn Jesus Christus, der dich vor dem bosen Feind bewahren
und zum ewigen Leben geleiten moge. Amen” (Accipe, frater (vel soror), Viati-
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Vor allem der Erzengel Michael ist in den Apokryphen und durch Engel finden sich
in den Frommigkeitstraditionen des Ostens und Westens seit der Spétantike, so auf ei-
der Seelengeleiter par excellence. nem frihjidischen Bild in der Kata-

16 Collectio rituum, 33; vgl. Nussbaum, Geleit,
1023.

17 Vgl. Nussbaum, Geleit, 1016.

18 Vgl. Sternberg, Engel, 24.42.

19 Vgl. Vorgrimler, Engelvorstellungen, 106.

20 Schott, Messbuch, 1359; vgl. Nussbaum, Geleit,

1017.
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cum corporis Domini nostri Jesu Christi, qui te custodiat ab
hoste maligno, et perducat in vitam aeternam. Amen).'®
Hier ist das Sakrament der Wegbegleiter, vielleicht
eine Reminiszenz an die VerheiBung Christi, selbst
die Seinen zu sich zu holen, wie dies von den alt-
christlichen Darstellungen der Hadesfahrt und
des Marientodes bekannt ist. Im Kirchenlied ,,O
heilge Seelenspeise* aus dem 17. Jh. (Gottes-
lob Nr. 213) werden solche Gedanken bis in
die Gegenwart transportiert, wobei auch hier
von den Gefahren auf der Reise (,,und retten
vor dem ewgen Tod*) die Rede ist.

Davon ist in dem Gesang ,,In paradisum* — im
Unterschied zu anderen Gebeten und Gesidngen
der romischen Liturgie — aber nichts zu verneh-
men. Hier geht es allein um die Bitte um das Engel-
geleit in das Paradies und in den Schol3 Abrahams,
seit dem Sacramentarium Gelasianum fester Bestand
der westlichen Totenliturgie.!” Ikonographische Zeugis-
se des Totengeleits

kombe an der Via Appia in Rom, wo
eine als ,,angelus bonus‘ bezeichnete Figur eine Verstorbene ins Paradies fiihrt.'8
In der Apokalypse des Henoch (Ende 3. Jh. v. Chr. bis Anfang 1. Jh. n. Chr.) wird
die Aufnahme des Henoch in den Himmel geschildert. Auf einem Bild in einer
Genesis-Paraphrase des 11. Jahrhunderts wird er dabei von Engeln begleitet!?,
vergleichbar mit frithen Darstellungen der Himmelfahrt Christi. Die Kunstge-
schichte kennt zahlreiche Beispiele der Darstellung des Geleits bzw. Empfangs
Verstorbener durch Engel. Ein prominentes Beispiel nimmt zumindest indirekt
auf die Antiphon ,,In paradisum* Bezug: Auf dem Triumphbogenmosaik der ro-
mischen Kirche S. Prassede aus dem frithen 9. Jh. ist das Himmlische Jerusalem
dargestellt: In der Mitte der aus kostbaren Steinen errichteten Mauern der Hei-
ligen Stadt steht Christus, von Engeln umgeben, darunter Maria, Johannes und
Mirtyrer:innen mit ihren Kréanzen. An den Toren zu beiden Seiten stehen Engel,
auf der rechten Seite Petrus und Paulus, die die Menge der Hinzutretenden emp-
fangen.

Vor allem der Erzengel Michael ist in den Apokryphen und in den Frommigkeit-
straditionen des Ostens und Westens der Seelengeleiter par excellence. Darauf
nimmt auch die klassische romische Liturgie Bezug, etwa das Offertorium der
Totenmesse, in dem fiir die Seelen der gldubig Verstobenen gebetet wird: ,,Sankt
Michael, der Bannertriager, geleite sie in das heilige Licht, das du dem Abraham
und seinen Kindern verheiBen*.?® Michael wird allerdings durchwegs als Dra-
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chenkdmpfer und ,,Seelenwiger dargestellt, wohingegen der Erzengel Raphael
aufgrund des Buchs Tobit als Seelengeleiter erscheint, auch zusammen mit dem
Erzengel Gabriel.?!

Darstellungen von Seelen Verstorbener in Abrahams Schof3 finden sich héufig,
etwa in der mittelalterlichen Bauskulptur.?” Die sprichwértliche Verwendung des
Motivs ,,wie in Abrahams Schof3 ruhen® zeugt von seiner Bestidndigkeit. Aller-
dings kann man die Kenntnis des biblischen Kontextes heute wohl kaum mehr
voraussetzen. Zudem ist die Anspielung in der lateinischen Antiphon so ver-
schlisselt, dass man den ,,armen Lazarus® eher mit seinem Namensvetter aus
Bethanien identifiziert. Vermutlich aufgrund der nur Insidern vertrauten Beziige
hat man in der deutschen Version daher auf diese Anspielung verzichtet und dem
Text eine eindeutig christologische Wendung gegeben.

Heutige Bedeutung

Nur verhdltnismafig wenige Antiphonen aus der lateinischen Tradition haben ei-

nen festen Platz in der volkssprachlichen Liturgie gefunden, da sie insbesondere

im deutschen Sprachgebiet meist durch das Kirchenlied oder durch neu geschafte-

ne Liedrufe ersetzt worden sind. Die Antiphon ,,In paradisum* bildet jedoch eine

Ausnahme. Dies konnte insofern verwundern, als viele Elemente der alten Sterbe-
und Totenliturgie nicht libernommen

Die Lehre der Kirche geht aber davon aus, dass das un- worden sind, etwa die Sequenz ,,Dies

sterbliche Selbst, die Seele, nach dem Eintritt des physi- Irae* und das inhaltlich damit verwand-

schen Todes noch einen Weg zuriickzulegen hat, fiir den te Responsorium ,,Libera me*, in denen

es ein Geleit braucht. von Furcht und Zittern angesichts des

21 Vgl. Vorgrimler, Engel Gottes, 100f.

22 Keil, Abrahams Schol3 der Religionen, 140-157.

23 Vgl. Gerhards, Eschatologische Vorstellungen
und Modelle, 154-156.
24 Katechismus der katholischen Kirche, Nr. 336.

25 Katechismus der katholischen Kirche, Nr. 1020.

drohenden Weltuntergangs die Rede
ist, oder das erwihnte Offertorium ,,Domine Iesu Christe, in dem antik-pagane
Unterwelts- und Hollenvorstellungen in der christlichen Liturgie weitertradiert
worden sind.”® Der Gedanke des Engelgeleits gehort allerdings nach wie vor zur
katholischen Glaubensiiberlieferung. Im Katechismus der katholischen Kirche
heiflt es: ,,Von der Kindheit bis zum Tod umgeben die Engel mit ihrer Hut und
Fiirbitte das Leben des Menschen. ,Einem jeden der Glaubigen steht ein Engel als
Beschiitzer und Hirte zur Seite, um ihn zum Leben zu fithren® (Basilius, Eun. 3.1).
Schon auf dieser Erde hat das christliche Leben im Glauben an der gliickseligen
Gemeinschaft der in Gott vereinten Engel und Menschen teil“.?* Hier geht es frei-
lich um den ,,Schutzengel“ zu Lebzeiten. Die Lehre der Kirche geht aber davon
aus, dass das unsterbliche Selbst, die Seele, nach dem Eintritt des physischen
Todes noch einen Weg zuriickzulegen hat, fiir den es ein Geleit braucht. In diesem
Zusammenhang erwéhnt der Katechismus der katholischen Kirche die Sterbesa-
kramente, d.h. die Lossprechungsworte, die Krankensalbung und die Wegzeh-
rung ,,als Nahrung fiir die Reise und zitiert das Sterbegebet, die ,,Commendatio
animae“.? Das Gotteslob enthilt das Gebet ebenfalls (Nr. 608). Unmittelbar vor
dem Verscheiden heif3t es: ,,Mache dich auf den Weg, Bruder (Schwester) in Chri-
stus [...] Heute noch sei dir im Frieden deine Stétte bereitet, deine Wohnung bei
Gott im heiligen Zion, mit der seligen Jungfrau und Gottesmutter Maria, mit dem
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heiligen Josef, [...] und mit allen Engeln und Heiligen Gottes.*

Das im Wechsel vollzogene Gebet unmittelbar nach dem Verscheiden beginnt:

,,» 4 Kommt herbei, ihr Heiligen Gottes, eilt ihm (ihr) entgegen, ihr Engel des
Herrn. Nehmt auf seine (ihre) Seele und fiihrt sie hin vor das Antlitz des Aller-
hochsten.

V Christus nehme dich auf, der dich berufen hat, und in das Himmelreich sollen
Engel dich geleiten.

A Nehmt auf seine (ihre) Seele und fiihrt sie hin vor das Antlitz des Allerhdch-
sten.

Es fragt sich, wie realistisch dieses Textangebot in der existenziellen Situation am
Sterbebett ist. Es entstammt derselben

Die Stichworter ,,Paradies”, ,Engel“ und ,Leben* sind of- Vorstellungswelt wie die Antiphon ,,In
fen fiir viele Assoziationen, und die Bilder lassen einen paradisum® die auch als Alternativtext
weiten Spielraum zu. vorgeschlagen wird. Diese hat im Ri-

tual der Begrébnisfeier (bzw. der Ver-
abschiedungsfeier), wo das Geleit des/der Verstorbenen von der Trauergemeinde
zum Grab oder zur Schwelle des Gebaudes als ,,rite de passage® physisch voll-
zogen wird, aber einen anderen Bezugsrahmen. Der eschatologische Horizont
ist hier eher gedftnet. Als Gesang entwickelt die Antiphon zudem eine poetische
Dimension, die ein groferes Identifikationsspektrum zuldsst als der gesprochene
Text. Dies ist bei Feiern um Sterben und Tod besonders wichtig. Gerade in diesem
Kontext, zumal im besonders schmerzlichen Augenblick beim Heraustragen des
Sarges, darf es keine Vereinnahmung geben, sondern es muss Trost gespendet
werden. Die Stichworter ,,Paradies®, ,,Engel* und ,,Leben* sind offen fiir viele
Assoziationen, und die Bilder lassen einen weiten Spielraum zu. Auch Kirchen-
ferne konnen sich davon tragen lassen und sich dem Gebet der Gemeinde anver-
trauen, die sie auf dem schweren Weg begleitet. Wenn Solidaritit im Hier und
Jetzt, Geleit schon im Alltag des irdischen Pilgerwegs erlebt und erfahren wird,
behilt der alte Gesang ,,In paradisum* seine Plausibilitét.
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Wie der Mensch zum
Menschen wird

Die biblische Paradieserzahlung aus dem
Buch Genesis/1. Mose Kapitel 2 und 3

urtextnah und verdeutlichend lUibersetzt
von Georg Steins

Der alttestamentliche Eigenname Gottes ist der jiidischen Uberlieferung entsprechend mit seinen vier Buchstaben als

HHWH® dargestellt; wie er jeweils gelesen bzw. ausgesprochen wird, hiangt von den Glaubensgemeinschaften und Ge-
wohnheiten ab (traditionell z. B. ,,Adonaj* oder ,,der Herr* oder ,,der Ewige*).

Die hebréischen Ausdriicke in Klammern sollen helfen, Wortspiele zu erkennen, die fiir diese Erzdhlung wichtig sind.
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Dies sind die Hervorbringungen des Himmels und der Erde bei ihrem Geschaffenwerden:

An dem Tag, als JHWH Gott Erde und Himmel machte
— irgendein Gestriipp des Feldes war noch nicht auf der Erde,
irgendein Kraut des Feldes war noch nicht gewachsen,
denn JHWH Gott hatte es noch nicht regnen lassen auf der Erde,
und einen Menschen (adam) gab es nicht, um den Ackerboden (ha-adamah) zu bearbeiten;
aber ein Wasserschwall stieg aus der Erde auf
und trankte die ganze Oberflache des Ackerbodens —,
formte JHWH Gott den Menschen (ha-adam) aus Erde vom Ackerboden (ha-adamah)
und blies ithm in seine Nase Lebensatem,
und der Mensch wurde ein lebendiges Wesen.

JHWH Gott pflanzte einen Garten in Eden in weiter Ferne

und setzte dorthin den Menschen, den er geformt hatte.

Und JHWH Gott lieB sprieen aus dem Ackerboden alle Baume,
begehrenswert zum Ansehen und gut zum Essen,

und zwar den Baum des Lebens in der Mitte des Gartens

und den Baum der Erkenntnis des Lebensforderlichen und Abtraglichen.

Und ein Fluss geht aus von Eden zur Bewisserung des Gartens,
und von dort teilt er sich

und aus ihm gehen vier hervor:

Der Name des ersten ist Pischon;

er umflieft das ganze Land Chawila, dort wo es das Gold gibt
— das Gold dieses Landes ist schon —;

dort gibt es Harz und Edelstein.

Und der Name des zweiten Flusses ist Gichon,;

er umfliet das ganze Land Kusch.

Und der Name des dritten Flusses ist Tigris;

er fliefBt dstlich von Assur.

Und der vierte Fluss, das ist der Euphrat.

Und JHWH Gott nahm den Menschen,
und setzte ihn in den Garten Eden,
um ihn zu bearbeiten und zu beaufsichtigen.
JHWH Gott gebot dem Menschen Folgendes:
Von allen Baumen des Gartens darfst du bedenkenlos essen,
aber vom Baum der Erkenntnis des Lebensforderlichen und Abtréglichen,
von ihm darfst du nicht essen;
denn an dem Tag, an dem du von ihm isst, bist du des Todes.

Und JHWH Gott sprach:
Es ist nicht lebensforderlich, dass der Mensch allein ist.
Ich will eine Hilfe fiir ihn schaffen, etwas wie sein Pendant.
Und JHWH Gott formte vom Ackerboden alles Getier des Feldes
und alles Fluggetier des Himmels
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und brachte sie zum Menschen,

um zu sehen, wie er es benennen wiirde;

und ganz wie der Mensch, ein lebendiges Wesen,

es benennen wiirde, so sollte sein Name sein.

Der Mensch nannte die Namen fiir alles Vieh und fiir

das Fluggetier des Himmels

und fur alles Getier des Feldes,

aber fiir den Menschen fand sich keine Hilfe, etwas wie sein Pendant.

Und JHWH Gott lie einen Tiefschlaf auf den Menschen fallen,
und er schlief ein.
Und er nahm eine von seinen Rippen
und verschloss die Stelle mit Fleisch.
Und JHWH Gott baute die Rippe,
die er vom Menschen genommen hatte,
zu einer Frau (ischah),
und brachte siec zum Menschen.
Der Mensch sagte:
Dies endlich ist Gebein von meinem Gebein
und Fleisch von meinem Fleisch.
Diese wird ,,Frau* (ischah) genannt werden,
denn vom ,,Mann* (isch) wurde sie genommen.
Deswegen verlésst ein Mann seinen Vater und seine Mutter
und héngt an seiner Frau,
und sie werden zu einem Fleisch.

Beide waren nackt (‘arummim), der Mensch und seine Frau,
aber sie schamten sich nicht voreinander.
Und die Schlange war listiger (‘arum) als alles Getier des Feldes,
das JHWH Gott gemacht hatte.
Sie sprach zu der Frau:
Ist es wirklich so, dass Gott gesagt hat:
Thr diirft von gar keinem Baum des Gartens essen?
Und die Frau sprach zur Schlange:
Von den Friichten der Baume des Gartens diirfen wir essen,
aber von der Frucht des Baumes, der in der Mitte des Gartens ist,
hat Gott gesagt:
Thr diirft nicht von ihm essen,
und ihr dirft ihn nicht beriihren,
damit ihr nicht sterbt.
Und die Schlange sprach zu der Frau:
Thr werdet keinesfalls des Todes sein,
weil Gott weil}, dass an dem Tag, an dem ihr von ihm essen werdet,
eure Augen aufgehen werden
und ihr sein werdet wie Gott,
Lebensforderliches und Abtrégliches erkennend.
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Und die Frau sah,

wie gut der Baum war zum Essen

und dass er ein Anreiz war fiir die Augen,

und der Baum begehrenswert war, um Einsicht zu gewinnen.
Sie nahm von seiner Frucht,

und al3,

und sie gab auch ihrem Mann neben ihr,

und er aB.

Und es offneten sich die Augen der beiden,

und sie erkannten, dass sie nackt (“erummim) waren.
Und sie néhten sich Feigenblitter zusammen

und machten sich Schurze.

Sie vernahmen, wie JHWH Gott
im Garten beim Tageswind umherging,
und sie versteckten sich, der Mensch und seine Frau, vor JHWH Gott
inmitten der Bdume des Gartens.
JHWH Gott rief nach dem Menschen
und sprach zu ihm:
Wo bist du?
Und er sagte:
Ich habe dich im Garten vernommen,
und ich fiirchtete mich, weil ich nackt (“erum) bin,
und versteckte mich.
Und er sprach:
Wer hat dir mitgeteilt, dass du nackt bist?
Hast du von dem Baum, von dem ich dir gebot,
nicht von ihm zu essen, gegessen?
Und der Mensch sprach:
Die Frau, die du mir zur Seite gegeben hast,
sie gab mir von dem Baum,
und ich aB.
Und JHWH Gott sprach zu der Frau:
Was hast du getan?
Und die Frau sprach:
Die Schlange hat mich betort,
und ich habe gegessen.

Und JHWH Gott sprach zur Schlange:
Weil du dies getan hast:
Verflucht bist du unter allem Vieh
und unter allem Getier des Feldes.
Auf deinem Bauch wirst du gehen
und Staub fressen
alle Tage deines Lebens.

transformatio;



130;

15

16

17

18

19

20

21

22

23

24

Und ich werde Feindschaft setzen
zwischen dir und der Frau

und zwischen deiner Nachkommenschaft
und ihrer Nachkommenschatft.

Diese kann dir den Kopf zermalmen,
und du kannst ihr die Ferse zermalmen.

Zu der Frau sprach er:

Sehr grof3 will ich machen

deine Miihsal, und zwar in deiner Schwangerschaft;

unter Schmerzen wirst du Kinder gebaren.
Deinem Mann wird dein Verlangen gelten,
er aber wird dich beherrschen.

Und zum Menschen (adam) sprach er:
Weil du auf die Stimme deiner Frau gehort hast

und von dem Baum gegessen hast,

von dem ich dir gebot: Du sollst nicht von ihm essen!

Verflucht sei der Ackerboden um deinetwillen.
Unter Miihsal wirst du von ihm essen
alle Tage deines Lebens.

Er wird dir Dornen und Disteln hervorbringen,

und du wirst das Kraut des Feldes essen.

Im Schweifle deines Angesichtes wirst du Brot essen,
bis du zuriickkehrst zum Ackerboden (adamah),

denn von ihm bist du genommen worden.
Denn Erde bist du,
und zur Erde wirst du zuriickkehren.

Der Mensch nannte den Namen seiner Frau ,,Eva® (Chawwa),

denn sie wurde zur Mutter allen Lebens (chaj).

Und JHWH Gott machte dem Menschen und seiner Frau Rocke aus Fellen

und bekleidete sie.
Und JHWH Gott sprach:

Sieh‘, der Mensch ist geworden wie einer von uns
im Erkennen des Lebensforderlichen und Abtraglichen.

Und nun, dass er nicht seine Hand ausstrecke
und auch vom Baum des Lebens nehme
und esse und lebe fiir immer!

Und JHWH Gott schickte ihn aus dem Garten Eden fort,

um den Ackerboden zu bearbeiten,

von dem er genommen worden war.

Er vertrieb den Menschen,

und stellte 6stlich vom Garten Eden die Cheruben

und die Flamme des zuckenden Schwertes auf,

um den Weg zum Baum des Lebens zu beaufsichtigen.
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