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«Bunte» Eschatologie?

Zu Eugene Michauds Verstindnis der Allerlosung bei Maximos
dem Bekenner

Klaus Heinrich Neuhoff

In der Eschatologie geht es um Fragen nach den «letzten Dingen»: nach
der Auferstehung der Toten, nach Gottes Jiingstem Gericht, nach dem Ziel
bzw. der Vollendung der Welt. In diesen Fragen kann es als durchaus
moglich, ja, notig erscheinen, pluralistisch zu denken, nicht im Sinn eines
Relativismus, sondern als Antwort auf das Dilemma, das dann entsteht,
wenn entweder streng dualistische oder eintdnig-monistische Ansiitze
nicht befriedigen konnen. Denn sowohl die Vorstellung einer endgiiltig-
ewigen, «schwarz-weissen» Scheidung zwischen Guten und Bosen (Dua-
lismus) als auch die einer grossen, letzten Endes «einfarbigen» mysti-
schen All-Einheit der Welt in Gott (Monismus) haben den Nachteil, der
durchaus «bunten» Realitit nicht wirklich gerecht werden zu konnen. In
einem pluralistischen Denken dagegen, nach dem Gott im Eschaton (letzt-
endlich) allem Geschaffenen in differenzierter Weise begegnen wird,
konnten diese beiden Ansiitze ergiinzend korrigiert werden: Gott wiirde
nach einer solchen Eschatologie in seinem ewigen Reich nicht nur der
nicht-menschlichen Geschopfe neuschopferisch gedenken, sondern auch
der ganzen Lebensgeschichte jedes und jeder Einzelnen gerecht werden.
Maximos' dem Bekenner (ca. 580—-662), einem byzantinischen Monch
und Heiligen (in unserer Kirche am 13. August verehrt), ist es gelungen,
die genannten drei Prinzipien in seiner kosmisch-christologischen Escha-
tologie zu beachten. Diese sind erstens ein differenziertes Einheitsdenken
(Monismus); zweitens eine strikte Unterscheidung zwischen Gut und
Bose (Dualismus), die aber die Menschen nicht einfach in Gute und Bose
aufteilt; drittens das Jedem-Einzelnen-gerecht-Werden (Pluralismus),
freilich ohne zu vergessen, dass Gott tiber aller geschopflichen Erkenntnis
steht und dass wir Menschen daher, gerade in der Eschatologie, immer
nur jeweils nach unserer — beschrinkten — Fihigkeit Theologie treiben
konnen. Was also hat die Schopfung, was hat jeder einzelne Mensch, und

' Hier wird die griechische Form seines Namens verwendet, denn er denkt und
schreibt in griechischer Sprache.
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«Bunte» Eschatologie?

was hat, tibertragen gesprochen, auch Gott, nach Maximos, letzten Endes
im Besonderen zu erwarten?

1. Einfiihrung

Gehen wir zuniichst von drei Schriftzitaten aus, die jene drei Aspekte des
maximianischen Denkens beleuchten helfen konnen.

—«Die ganze Schopfung wartet sehnsiichtig auf die Offenbarung der Kinder
Gottes» (Rom 8,19).

— «[Der Gott und Vater unseres Herrn Jesus Christus] hat beschlossen, die Fiille
der Zeiten heraufzufiihren und in Christus alles zu vereinen: alles, was im Him-
mel und auf Erden ist» (Eph 1,10).

— «Wenn ihm dann alles unterworfen ist, wird auch er, der Sohn, sich dem un-
terwerfen, der ihm alles unterworfen hat, damit Gott alles in allen (oder: allem)
sei» (1 Kor 15,28).

Paulus hat, mithilfe der zuletzt zitierten Formel «Gott alles in al-
len/allem», das Ziel der eschatologischen Unterwerfung des Sohnes und
der ganzen Welt unter den Vater (1 Kor 15,20-28) beschrieben: die Ein-
heit Gottes mit der Welt, die, wortlich genommen (Gott soll dereinst «al-
les ... sein»!) sogar als Identitit bezeichnet werden kann — eine Identitiit,
die aber sicher nicht als strikte Gleichsetzung, sondern dhnlich gemeint ist
wie bei Jesus Sirach, fiir den Gott schon jetzt «alles ist» (43,27:
70 1@V o1y aBroc), obwohl Gott natiirlich selbst viel «grosser als seine
ganze Schopfung» (43,28) ist.

Die schwierig zu interpretierende Wendung «damit Gott alles in al-
len/allem sei» hat, besonders seit Origenes, bis heute soteriologische
Uberlegungen (also Uberlegungen zur Frage, wie Gott uns und die Welt
rettet) inspiriert, die in ihrer kollektiven Inklusivitit bedeutend weiter
gehen als die (augustinisch-mittelalterliche) dualistische, vor allem am
Schicksal des Einzelmenschen oder der Einzelseele orientierte Individual-
eschatologie. Dabei behauptete sicher keiner der Kirchenviiter, Gott wiir-
de sich auch mit dem Bosen vereinigen; denn dieses galt, recht verstan-
den, gar nicht als Teil des Alls bzw. der Schopfung. Im Gegenteil wurde
vielfach die Frage gestellt, ob nicht Gott all das, was er geschaffen hat,
dereinst ~ wiederherstellen, wieder aufrichten  wird  (griechisch:
anokoatdotoaotc ndvtoviapokatastasis panton, Allerlosung): ob mithin
die ganze Welt teilhaben werde am Sieg Christi tiber Tod und Siinde.
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Vereinzelt wurde sogar spekuliert, ob nicht auch der Teufel und seine

Dimonen bekehrt werden konnten (Origenes).

Zwischen einer heilsuniversalistisch-kosmischen, also am gottgewoll-
ten Heil der ganzen (alle Geschopfe umfassenden) Welt ausgerichteten
Eschatologie und der klassisch-dualistischen Eschatologie, so wie sie vor
allem in der Westkirche formuliert wurde®, ergibt sich somit ein extremes
Spannungsverhiiltnis. Entsprechend werden auch die Fragen, ob nach
christlicher Auffassung Tod (1.) und Siinde (2.) universal {iberwunden
werden konnen und — wenn ja — wie das geschehen kann (3.), jeweils ganz
unterschiedlich beantwortet. Im Einzelnen nimlich kann gefragt werden,
1. ob Gott in Christus nicht nur einzelne Menschen, sondern auch ihr

Umfeld, nimlich «die ganze Schopfung» (Rom 8,19), erlost hat und
vollenden wird: ein Umfeld, zu dem eben nicht nur Menschen, son-
dern auch Tiere, Pflanzen, die unbelebte Materie und, mindestens
nach traditionellem Weltbild, auch rein geistige, gar nicht dem Tod
unterworfene Realitiiten wie Engel gehoren und ohne das wir Men-
schen gar nicht denkbar sind;

2. ob zur eschatologischen Einheit in Christus wirklich «alles»
(Eph 1,10), also neben Tieren, Pflanzen und Dingen wirklich alle
einzelnen geistigen Wesen (Menschen und gegebenenfalls auch En-
gel), die schuldig werden konnen und geworden sind, gehoren wer-
den oder ob am Ende eine grosse streng duale bzw. dualistische
Spaltung (Himmel und Hélle) stehen wird;

3. ob zur christlichen Hoffnung auf die Neue Schopfung auch die einer
Vergottlichung der Schopfung gehort, wo doch nach Paulus Gott
letztendlich «alles in allen/allem» (1 Kor 15,28) sein wird.

Je nachdem, wie die genannten Fragen im Einzelnen beantwortet werden,

kann ein Christ eine entsprechend andere Haltung seiner Umwelt gegen-

tiber einnehmen, und zwar sowohl den menschlichen als auch den nicht
menschlichen Mitgeschdpfen gegeniiber. So wird er sich im Fall einer
eher inklusiven Haltung in den beiden ersten Fragen wohl weniger stark

von seiner Umwelt abgrenzen, und er wird je nach seiner Haltung im

Bereich der dritten Frage einer mehr oder weniger mystischen Gottesvor-

stellung anhédngen.

*Zu deren Kritik vgl. die Monographie von J. CHRISTINE JANOWSKI, Allerls-
sung. Anniherungen an eine entdualisierte Eschatologie (NBST 23), Neukirchen-
Vluyn (Neukirchener) 2000, in der sie fiir eine «entdualisierte Eschatologie» eintritt.
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2. Zur Maximos-Rezeption

Besonders seit dem Werk Hans Urs von Balthasars’ hat die kosmische
Christologie Maximos’ des Bekenners starke Beachtung gefunden. Bei
Maximos bildet Jesus Christus in seiner Person die Briicke zwischen Gott
und der Welt; die Schopfung wird dabei verstanden als Makrokosmos und
der Mensch als Mikrokosmos®. Dabei ist es wichtig, dass Maximos die
Person Christi chalzedonensisch versteht: als eine Hypostase «aus zwei
Naturen» (oder auch «in zwei Naturen» bzw. «als zwei Naturen»)’, nim-
lich der gottlichen und der menschlich-geschopflichen.

Maximos’ Theologie der zwei Naturen mit all ithren anthropologischen
und theologischen Implikationen nimmt sowohl in der westlichen wie
auch in der morgenlidndischen Kirche insofern eine Schliisselposition im
Sinne kirchlicher Orthodoxie ein, als sie massgeblich die Texte des
7. Okumenischen Konzils priigte, auf dem Monophysiten und Monothele-
ten (die lehrten, Christus habe nur eine — gottmenschliche — Natur bzw.
nur einen Willen) verurteilt wurden”. Sein Schriftverstindnis ist stark von
seiner Auseinandersetzung mit dem auch von neuplatonischem Gedan-
kengut beeinflussten Origenismus gepr'agt7.

* HANs URS VON BALTHASAR, Kosmische Liturgie. Das Weltbild Maximus® des
Bekenners. Zweite, vollig verinderte Auflage, Einsiedeln (Johannes) 21961. Erstauf-
lage unter dem Titel: Kosmische Liturgie, Maximus der Bekenner: Hohe und Krise
des griechischen Weltbilds, Freiburg i.Br. (Herder) 1941.

* Vgl. LARS THUNBERG, Microcosm and Mediator. The theological Anthropol-
ogy of Maximus the Confessor, Lund (Gleerup) 1965.

* Vgl. GUIDO BAUSENHART, In allem uns gleich ausser der Siinde. Studien zum
Beitrag Maximos’ des Bekenners zur altkirchlichen Christologie (TSTP 5), Mainz
(Griinewald) 1990, 170, Anm. 450 und 454; BALTHASAR, Liturgie (wie Anm. 3,
*1961), 235. Wir Geschopfe dagegen besitzen eine Natur, denn Kinder Gottes sind
wir aus Gnade, nicht von Natur aus.

® Die Texte gehen zum Teil wortlich auf Maximos® Disputatio cum Phyrro (CPG
Nr. 7698) zuriick; vgl. ERICH CASPAR, Die Lateransynode von 649, in: ZKG 51
(1932) 75-137, hier 120. — Das Kiirzel CPG bezieht sich auf die beiden in der Reihe
«Corpus Christianorum» (Turnhout: Brepols [/Leuven: University Press]) erschie-
nenen Binde Clavis Patrum Graecorum III, hg. von M. Geerard, 1979, und Clavis
Patrum Graecorum Supplementum, hg. von M. Geerard/J. Noret, 1998.

" Vgl. POLYCARP SHERWOOD OSB, The Earlier Ambigua of Saint Maximus the
Confessor and his refutation of Origenism (StAns 36), Rom (Herder) 1955, Register
zu Plotin, S. 232. Zur Bibelhermeneutik Maximos’ siehe vor allem ASSAAD ELIAS
KATTAN, Verleiblichung und Synergie. Grundziige der Bibelhermeneutik bei Maxi-
mus Confessor (SVigChr 63), Leiden (Brill) 2003.
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Zu einem ersten Uberblick iiber die Forschungen zur Theologie Ma-
ximos’ verhilft ein Bericht, den Aidan Nichols 1993 veroffentlicht hat®.
Kosmische Christologie im Hinblick auf ihre eschatologischen Implika-
tionen wird vor allem im 5. Kapitel dieser Studie behandelt’. Hier finden
sich die maximianischen Aussagen iiber das Wirken Christi, des Wortes
(AOyoc) Gottes, wie folgt zusammengefasst: Da die ganze Welt durch den
gottlichen Logos geschaffen wurde, werde sie letztendlich in Thm auch
wieder mit Gott vereinigt werden (vgl. hierzu oben unsere Frage 1). Ni-
chols zitiert Lars Thunberg, der die Schopfungslehre Maximos’ in der
Aussage zusammenfasst:

«Creation by the word thus implies to Maximus not only a positive evaluation of
creation but the inclusion of the latter in a purpose of universal unification, on
the basis of the Incarnation by grace of the Logos, in which all the logoi of
things abide.» "’

Die pr'ziexistenten” logoi (diese Aspekte des Logos werden im Folgenden
klein geschrieben) entsprechen als gottliche Zweckbestimmungen (Inten-
tionen)'’, nach denen die Welt geschaffen wurde, in etwa den platoni-
schen Ideen; sie sind mit ithnen aber nicht identischm, denn im Gegensatz
zu den Universalien, die zur ewigen, also iiberzeitlichen (aber, wie weiter
unten gezeigt werden soll, immer noch bewegten) Schopfung gehoren,
sind die logoi dem unbeweglichen, von Gott ein fiir alle Mal festgesetzten
Bereich zugehorig: Es sind gottliche Willensentscheide.'”

® AIDAN NICHOLS OP, Byzantine Gospel. Maximus the Confessor in Modern
Scholarship, Edinburgh (T&T Clark) 1993.

¥ «Lars Thunberg and Alain Riou on World and Church in Maximus».

' THUNBERG, Microcosm (wie Anm. 4), 84, zitiert bei NICHOLS, Gospel (wie
Anm. 8), 127f.

"' THUNBERG, a.a.0., 428,

"> So vor Maximos auch schon bei Dionysius Areopagita, vel. NicHOLS, Gospel
(wie Anm. 8), 125f.

¥ KyrIAKOS SAvviDIs, Die Lehre von der Vergottlichung des Menschen bei
Maximos dem Bekenner und ihre Rezeption durch Gregor Palamas (Veroffentli-
chungen des Instituts fiir Orthodoxe Theologie 5), St. Ottilien (EOS) 1997, 109.

" TorSTEIN TOLLEFSEN, The Christocentric Cosmology of St. Maximus the
Confessor: A study of his metaphysical principles (Acta humaniora 82), Oslo
(Unipub Forl) 1999, 111; vgl. jetzt DERS., The Christocentric Cosmology of
St. Maximus the Confessor, Oxford (OUP) 2008.
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Wenn Thunberg davon spricht, dass die Inkarnation des Logos die
Grundlage fir den Einbezug der Schopfung in das Ziel universaler Verei-
nigung darstellt, so wird dies verstindlich, wenn wir in Betracht ziehen,
dass sich der Logos nach Maximos nicht bloss vor ca. 2000 Jahren in
Jesus Christus inkarniert hat. Vielmehr fand schon in den Worten der
Heiligen Schrift «eine Art Fleischwerdung»15 des Logos statt. Uberhaupt
ist die Vielheit, welche die Schriftworte, die logoi der Schopfung, aber
auch den menschlichen Leib kennzeichnet, ein Element, das die Verbin-
dung der gottlichen mit der geschaffenen Natur signalisiert: «Die Vielheit
charakterisiert das, was im Unterscheid zur absoluten gottlichen Natur
steht, das also, was zum Bereich des Erschaffenen gf:héirt.»16 Dabei ver-
hiillt und offenbart sich der Logos gleichzeitig (a) durch die Vielheit der
geschaffenen Dinge, deren logoi in ithm eins sind, (b) durch die vielen
Worte der Schrift, die doch ein Wort des Evangeliums darstellen, sowie
(c) durch die vielen Glieder des Leibes Christi, der doch einer ist und zu
dem nicht bloss seine historischen (der Mensch Jesus), sondern auch —
zumindest potenziell — seine kirchlichen Glieder und die ganze Schopfung
gehoren; denn indem wir Menschen dem in der Schrift vielféltig beschrie-
benen einen Wort Gottes tatsdchlich folgen und so den Sinn (logos) unse-
rer geschaffenen Natur realisieren, sind wir selber Teil des Logos, der sich
so auch in uns inkarniert. Wir sind dann nach Maximos auch selber «Teile
Gottes» in dem Sinn, in dem Gregor von Nazianz schreiben konnte: «Wir
sind demnach Teile Gottes (poipa 0goD) und werden auch so genannt.»'’
Maximos gibt seine eigene Begriindung hierfiir: «denn unsere Daseinszie-
le (LOyot ToU glvat) priexistieren in Gott»'®. Die eschatologische univer-
sale Vereinigung geschieht daher nicht aufgrund einer etwaigen gottlichen

15 KATTAN, Verleiblichung (wie Anm. 7), 148.

' Ebd.

"7 Oratio 14,7 (PG 35, 865C).

' Maximos, Ambiguorum Liber (CPG 7705). Den wichtigsten Codex, 39 Gu-
dianus Graecus, der in der Herzog-August-Bibliothek Wolfenbiittel liegt, ziehe ich
bei den jeweiligen Zitaten des griechischen Textes beziiglich Interpunktion heran;
wo nicht anders angegeben, stammt die Ubersetzung samt verdeutlichenden Ergiin-
zungen von mir. Der griechische Text lautet (Abschnitt vor 125a; vgl. PG 91,
1081C): Moipa obv &opev kol Aeyopebo Beod: St 10 toLg tob elvat Hiudy
Loyouc, &v 1® Bed tpovdectival. EMMANUEL PONSOYE, Saint Maxime le Confes-
seur, Ambigua, Paris (Ancre) 1995, 137, iibersetzt das letzte Wort ungenau mit
«restituer»: «Nous sommes donc des parts de Dieu et appelés tels parce que le verbe
de notre étre est restitué en Dieu.»
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Natur der Dinge, sondern nach dem Mass ihrer gemeinsamen Anteilhabe
am gottlichen Logos.

Entscheidend fiir die Erlosung alles Geschaffenen in Christus ist daher
zweierlei: erstens dessen vollkommene Hinwendung (tpOnoc) zum Vater
und zweitens, durch diese Hinwendung ermoglicht (die auch seinen Tod
am Kreuz und seine Auferstehung einschliesst)'”, die eigene personliche
Hinwendung der vernunftbegabten Engel und Menschen zu Gott (vgl.
oben die Frage 2). Erlésung wird so nicht als ein automatisch ablaufender
Prozess verstanden, sondern als ein geschichtlicher, welcher auch in de-
nen, die hier und jetzt schon dem auferstandenen Christus nachfolgen,
noch andauert und nur bei einigen wenigen Heiligen schon abgeschlossen
ist. So und nicht anders konnen fiir Maximos (nach Nichols, der im fol-
genden Zitat Alain Riou folgt) Inkarnation und Auferstehung Christi die
Zusammenfassung aller Dinge (Gvaxeporalooic, lat. recapitulatio) in
Gott prifigurieren:

«... what is clear is that for Maximus the Incarnation prefigures in the Head,
Christ, the completion of the whole divine plan: the recapitulation of all things
in God by the union and perichoresis of the created and the Uncreated.»"’

Durch das breite maximianische Verstindnis der Inkarnation iiber den
historischen Menschen Jesus von Nazareth hinaus kann geradezu auch die
Vergottlichung der Schopfung (vgl. oben die Frage 3), verstanden als ihre
Anteilhabe an den gottlichen Energien der Giite, der Unsterblichkeit etc.,
mit der Inkarnation des gottlichen Wortes in eins fallen; denn in dem
Mass, in dem der Logos in seiner Schopfung Fleisch annimmt, wird dieses
dadurch vergottlicht. Geschichtlich, also bisher offenbar immer noch
vorldufig und gebrochen, verwirklicht sich diese Zusammenfassung in der

" NicHoLs, Gospel (wie Anm. 8), 133, fasst Alain Rious Verstindnis der maxi-
mianischen Soteriologie zusammen mit den Worten: «By condescension and
kenosis, not of divine nature but of the word’s divine Person, God has brought about
the renewal or innovation of his image in man.»

* NicHOLS, Gospel (wie Anm. 8), 136. Angespielt wird offenbar auf die der
dmokat@otactg in ihrer Bedeutung dhnliche &vaxedalaiooic (Zusammenfas-
sung), die an kepain, caput, Haupt> (vgl. Kol 1,18), denken lisst. Zum Bedeu-
tungswandel des Wortes dvakeparalmotg in der patristischen Theologie (von der
urspriinglich summarischen Zusammenfassung hin zum Einbezug des Wortes
kedan) siche JEAN-MARC DUFOURT SJ, La récapitulation paulinienne dans
I’exégese des Peres, in: ScEc 12 (1960) 21-38.
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Kirche: «... the Church realises, thanks to God’s own energy, the recapitu-
lation of creation in the divine tropos of sonship.»”'

Wie aber und wann werden die geschopflichen Energien in einer Exis-
tenzweise der Kindschaft durch gottliche abgeltst? Es ist die These dieses
Artikels, dass nach Maximos, auf der Grundlage der Rekapitulation der
Schopfung durch die wachsende Inkarnation Christi, — durch Liebe zu
Gott und zum Nichsten und durch Erkenntnis der in den sichtbaren und
unsichtbaren Dingen wirkenden logoi — die liber Zeit und Ewigkeit hinaus
fiihrende Vergottlichung der Welt schon in der Zeit (durch das Tun des
Guten) und im tiberzeitlich-geschoptlichen Bereich (durch Erkenntnis des
Logos) Wirklichkeit wird: ndmlich als ein prisentisch-eschatologisches
Vor-Abbild der letztendlichen Vergottlichung, die am «achten Schop-
fungstag» dann als endgiiltig zu erwarten ist (Genaueres zur Symbolik der
Schopfungstage wird unten S. 189 und 201f. dargestellt). Durch die Liebe
kann so das Reich Gottes teilweise schon auf dieser Welt (und im Bereich
der Erkenntnis als «Reich der Himmel») Wirklichkeit werden: als ein
Abbild derjenigen Vergottlichung von Zeitlichem und Ewigem, in der
dieses Reich dann universal und unzerstorbar sein wird.

Folgte man nun der von Nichols zusammengestellten Interpretation, so
miisste allerdings einschrinkend betont werden, dass Gott sein Ziel der
universalen Vereinigung nicht vollstindig erreichen werde: Einerseits
erlose zwar Gott grundsitzlich die ganze Schopfung (nach Larchet: ihre
Natur) durch Christi Inkarnation’*; da aber andererseits offenbar nicht
alle in ihren Handlungen dem hierdurch ihnen ermoglichten Guten folgen,
sei die zu erwartende Zusammenfassung alles Geschaffenen unvollstindig,
umfasse also nicht auch die Ungerechten; dann aber erfolge die Einheit
zwischen Gott und dem «guten» Teil der Schopfung analog zur Durch-
dringung (Perichorese) der Naturen in Christus, der das Menschliche mit
gottlicher Energie und das Gottliche in menschlicher Natur vollbrachte.
Ahnlich wird die eschatologische Zukunft heutzutage etwa bei Jiirgen
Moltmann beschrieben: als «kosmische communicatio idiomatum»*’, als

' NicHOLS, Gospel (wie Anm. 8), 146.

*2Vgl. die detaillierten Beschreibungen bei JEAN-CLAUDE LARCHET, La Divini-
sation de I"'Homme selon Saint Maxime le Confesseur, Paris (Cerf) 1996.

3 JURGEN MOLTMANN, Das Kommen Gottes. Christliche Eschatologie, Giiters-
loh (Kaiser) 1995, 337. Die communicatio idiomatum bedeutet in der Christologie
die gegenseitige Mitteilung der Eigenschaften der beiden Naturen Christi.
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eine «Perichorese zwischen Ewigkeit und Zeit»"!. Fiir Moltmann ist diese
Hoffnung auf «Allversdhnung und Wiederbringung aller Dinge» (Apoka-
tastasis panton) im Kreuzestod Christi begriindetz", umfasst aber die ganze
Schopfung.

3. Apokatastasis panton bei Maximos?

Vereinzelt wird dies nun auch fiir die maximianische Theologie behaup-
tet. Schon der christkatholische Kirchengeschichtler Eugene Michaud hat
in einem 1902 in dieser Zeitschrift (damals «Revue internationale de
Théologie») erschienenen Artikel* die Apokatastasis auch bei Maximos
zu entdecken geglaubt. Hans Urs von Balthasar®’ vertrat bis zu seinem
Tod dieselbe Auffassung, nur dass Maximos diese Lehre nur esoterisch,
nicht aber explizit vertreten habe. Polycarp Sherwood hat dagegen 1955
in Frage gestellt, dass die Wiederbringung des ganzen Kosmos nach Ma-
ximos eine ewige Seligkeit etwa auch der Nichtchristen und der Siinder
beinhalte; er verwies neben der hier schon angedeuteten Uneinigkeit in
der Forschung™ auf die hiufigen Gerichtswarnungen bei Maximos™’; ein
ganzes Kapitel seines Buches widmet er der Frage der Apokatastasis,
indem er maximianische Texte auflistet, die seiner Ansicht nach diese
«ausschliessen».™

In dieser Diskussion spiegelt sich offenbar auch die kritische Ausei-
nandersetzung mit einer Tendenz der Theologie, in der versucht wird, die

* A0, 325.

* A.a.0., 283.

* EUGENE MICHAUD, St. Maxime le Confesseur et 1’ Apocatastase, in: RITh 38
(1902) 257-272 (vgl. unten S. 191 und 199ft).

" BALTHASAR, Liturgie (wie Anm. 3), gleich lautend '1941, 371 und *1961, 358.

** SHERWOOD, Ambigua (wie Anm. 7), 205.

* A.a.0., 206-210. Fraglich ist allerdings, ob sich Gericht und Apokatastasis
panton nach Maximos gegenseitig ausschliessen.

0 A.a.0., 219-221: «Texts Excluding the Apocatastasis». Es sind: Amb 42-
1329A1-B7 (S. 220) und Amb 65-1392C14-D13 (S.221), also Stellen aus dem
Ambiguorum Liber (CPG 7705). Dieses besteht nach neueren Forschungen aus zwei
Teilen: den «Ambigua ad Thomam» (ed. B. Janssens, CCSG 48, 2002), und den
«Ambigua ad Johannem», von denen erst die lateinische Ubersetzung durch
Johannes Scottus Eriugena in einer kritischen Ausgabe vorliegt (ed. E. Jeaunau,
CGSG 18, 1988; vgl. die Einleitung, S. ix—xiii). Die von Sherwood genannten Texte
sind in den «Ambigua ad Johannem» enthalten.

178



«Bunte» Eschatologie?

klassische, streng duale bzw. dualistische Eschatologie durch iltere oder
auch neuere Modelle zu ersetzen oder zu ergiinzen, in denen es denkbar
wird, dass es keine ewige Holle geben oder vielleicht auch «die Holle
leer» sein werde (Hans Urs von Balthasar)“, oder aber dass Gott zu einer
Vernichtung der Bosen statt ihrer ewigen Bestrafung schreiten werde,
weil er kein Sadist sei (Kirche von England)32. Auch die verschiedenen
Ansiitze zu einer Wiedergewinnung einer kosmischen Christologie33 las-
sen sich als Ansitze zur Losung dieser Problematik verstehen: etwa bei
Jirgen MOLTMANN unter Bezugnahme auf den wiirttembergischen Pie-
tismus™' oder im Rahmen des Okumenischen Rates der Kirchen seit der
3. Weltversammlung in Neu-Delhi 1961 etwa bei Joseph SITTLER™.
Kosmische Christologie findet sich auch im rémisch-katholischen™® sowie
im esoterischen’’ und theosophischen Bereich™.

' Vgl. MOLTMANN, Kommen (wie Anm. 23), 282.

32 Church of England, The Mystery of Salvation: The Doctrine Commission of
the General Synod (1995), 199: «Christians have professed appalling theologies
which made God into a sadistic monster. ... Hell is not eternal torment, but it is the
final and irrevocable choosing of that which is opposed to God so completely and so
absolutely that the only end is total non-being.»

¥ Zur Verwendung des Begriffs «kosmischer Christus» vgl. WERNER THIEDE,
Wer ist der kosmische Christus? Karriere und Bedeutungswandel einer modernen
Metapher, Gottingen (V&R) 2001.

* Zusammengefasst in: FRIEDHELM GROTH, Die «Wiederbringung aller Dinge»
im wiirttembergischen Pietismus. Theologiegeschichtliche Studien zum eschatologi-
schen Heilsuniversalismus wiirttembergischer Pietisten des 18. Jahrhunderts (AGP
21), Gottingen (V&R) 1984,

* JosEPH SITTLER, Zur Einheit berufen, Einleitungsreferat zur Sektion Einheit,
in: Willem A. Visser’t Hooft (Hg.), Neu-Delhi 1961. Dokumentarbericht tber die
dritte Vollversammlung des Okumenischen Rates der Kirchen, Stuttgart (Missions-
verlag), Anhang XV, 512-523.

' vgl. z.B. die Heilig-Geist-Enzyklika «Dominum et vivificantem» von Papst
JOHANNES PAUL II. vom 18. Mai 1986, in der es heisst: «Die Menschwerdung des
Gottessohnes bedeutet nicht nur die Aufnahme der menschlichen Natur in die Ein-
heit mit Gott, sondern gewissermassen alles dessen, was Fleisch ist: der ganzen
Menschheit, der ganzen sichtbaren und materiellen Welt.» Nach GUNTHER SCHIWY,
Der kosmische Christus. Spuren Gottes ins Neue Zeitalter, Miinchen (Kosel) 1989,
17, geht die Theologie dieser Passage auf Pierre Teilhard de Chardin zuriick.

7 ANNIE BESANT, Esoterisches Christentum. Die Wahrheiten des Christentums
aus esoterischer Sicht (unveriinderter Nachdruck der 2. in Leipzig 1911 erschiene-
nen Auflage), Miinchen (Hirthammer) 1997.

* Vgl. ARTHUR SCHULT, Das Johannesevangelium als Offenbarung des kosmi-
schen Christus, Remagen (Reichl) 1965.
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Christine Janowski strebt ebenfalls eine «entdualisierte» Eschatologie
an. Fiir sie geht es bei der «Apokatastasis panton als Allerlésung»3 d

«um die Macht Gottes, in soteriologisch letztlich ohnméichtigen Menschen, die
im Tode ... sich samt dessen, worauf sie sich sonst fixieren, loslassen miissen,
seinen heiligen und heilvollen Willen so zu erfiillen, dass er in ihnen irresistibel
und zugleich ohne Zwang geschieht.»

Dabei gehe es nicht «um den Ersatz der <bosen Tradume der alten Dogma-
tik> (vgl. K. Barth) durch einfach schone»™. Das «streng duale eschatolo-
gische Paradigma», das die Menschheit im Sinne Augustins fiir alle Ewig-
keit in Gute und Bose teilt, konne und solle zwar «de-konstruiert» wer-
den; es konne aber auch nicht einfach abgelehnt und beiseite geschoben
werden, denn dies wiirde gleichfalls eine «mentale Operation strengen
Dualisierens zwischen Menschen» (S. 21) erfordern, die Teil des Prob-
lems sei. Vielmehr miisse es verstidndnisvoll, also unter Berlicksichtigung
seines (antihdretischen) Wahrheitsgehaltes, kritisiert werden‘”, wobei so-
wohl Geschichtsnihilismus (die Vergleichgiiltigung der Geschichte) wie
Akosmismus (die Lehre von der Uberwindung der Geschopflichkeit im
Eschaton) zu vermeiden seien.

Ahnlich wie spiter auch Jiirgen Moltmann** tritt Janowski daher fiir
die Idee einer Verwandlung (Transformation) der Welt ein, in der die
Schépfung noch geliutert werden miisste™; mit diesem Konzept kann die
Lehre von einer Annihilatio (Vernichtung) der Bosen, wie sie die Kirche
von England vorschligt, vermieden werden. Wie Janowski zeigt, sind

¥ JaNowsKI, Allerlosung (wie Anm. 2), 613. Fiir sie ist «Allerlosung» aus ver-
schiedenen Griinden die beste Ubersetzung des griechischen Ausdrucks apokatasta-
sis panton (vgl. S. 3ff. mit Anm. 6).

“A.a.0., 625; KARL BARTH, Kirchliche Dogmatik 111/3, Ziirich 1950 (TVZ),
623, bezeichnet den Mythos vom Fall der Engel als einen solchen «bisen Traum»;
in Wahrheit sei der Teufel nie ein Engel gewesen.

*! JOHANNA CHRISTINE JANOWSKI, Eschatologischer Dualismus? Erwigungen
zum «doppelten Ausgang» des Jiingsten Gerichts. FS Eberhard Jiingel, in: JBTh 9
(1994) 175-218, hier 189.

*2 MoLTMANN, Kommen (wie Anm. 23), 294-299.

* JaNowsk1, Dualismus (wie Anm. 41), 216.
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die altkirchlichen™, reformatorischen® wie auch jiingsten'® lutherischen,
evangelikalen, romisch-katholischen, reformierten und unierten «Perpe-
tuierungen des strengen eschatologischen Duals»*’ allerdings hochst prob-
lematisch, weil sie

«das Problem der gottlichen Verewigung der Wirklichkeit der Siinde, die die
Holle [eines] hoffnungslos dissoziierten, entsprechend isolierten und in sich ver-
schlossenen Lebens in sich selbst trigt und aus sich heraussetzt, als Implikat des
strengen eschatologischen Duals ... kaum im Blick haben.»*®

Dieses schon von Origenes und Gregor von N)/ssa49 gesehene Problem
der Verewigung, ja Vergottlichung von gottwidrigem Denken und Fiihlen

i Vgl. JaNowskl, Allerlosung (wie Anm. 2), 102ff. Im Jahr 553 wurde die Leh-
re von der Priexistenz der Seelen und ihrer dereinstigen Wiederherstellung in den
Urzustand verurteilt; nach einer solchen rein zyklischen Vorstellung wire theore-
tisch ein erneuter Fall denkbar. Vgl. Canones XV (contra Origenem sive Origen-
istas), in: ed. J. Straub, Appendix Graeca. Concilium Universale Constantinopoli-
tanum sub Iustiniano Habitum (ACO IV, 1), Berlin (de Gruyter) 1971, 248f. Eine
Ubersetzung der XV Canones findet sich in: Origenes, Vier Biicher von den Prinzi-
pien, hg. von Herwig Gorgemanns/Heinrich Karpp (TzF 24), Darmstadt (WBG)
’1992, 824-831.

Vgl JaNowskl, Allerlosung (wie Anm. 2), 117; durch die Reformation mit ih-
rer Ablehnung von Fegefeuer und Synergie wurde das im Folgenden beschriebene
Problem mehrfach verschirtt.

Vgl JANOWSKI, a.a.0., 241ff.; die gegenwirtigen Verfechter der Lehre von
der unendlichen Holle wenden sich schon angesichts «modallogischer» Aufwei-
chungen (zum Beispiel bei H. U. von Balthasar: «vielleicht ist die Holle leer») gegen
einen weiteren Umbau der Dogmatik in einer immer schon heiss umstrittenen Frage.
Bei einem solchen, von Janowski angeregten Umbau wiirde aus einer blossen Hoff-
nung auf Allerlésung — wie auch bei Urs KURY, Die altkatholische Kirche. Thre
Geschichte, ihre Lehre, ihr Anliegen (KW 3), Stuttgart (EVW) 31982, 177f. — eine
Lehre.

" Aa.0., 234,

* A.a.0., 283,

¥ Gregor von Nyssa, In illud: Tunc et ipse Filius, in: ed. J. K. Downing,
Gregorii Nysseni Opera Dogmatica Minora II, Leiden (Brill) 1987, 17, Z.21:
00 y&p €ott dBuvatdy v kakd tov Osov yevéotar/«Gott ist doch unmdglich in
etwas Bosem.» Gregor bezieht sich hier auf den eschatologischen Endzustand, in
dem «Gott in allen/allem» (1 Kor 15,28) sein wird: Wenn Gott in allem sein wird,
kann es nicht nur keine Siinde, sondern iiberhaupt kein Ubel mehr geben. Schon f‘iir
Origenes galt der Grundsatz: Gott ist nicht im Schlechten (u7 kot €v kaxig O Be0g
Y}’.Vntm), vgl. Prinzipien 3,6,2 (wie Anm. 44), 648, Z. 22-24.
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macht in der Tat eine strikt und ausweglos endlos-ewige (und damit gera-
dezu gottliche) Holle fragwiirdig.

Gleichwohl ist die Apokatastasis panton fiir Janowski nicht automa-
tisch eine Ausserkraftsetzung des Jiingsten Gerichtes, da dieses nicht auf
den streng dualen eschatologischen Ausgang zu fixieren sei. Allerdings
hinterfragt sie zum Teil das vor allem westliche klassische Modell eines
theoretisch konstruierten Urstandes, der vermittels eines als historisch
verstandenen Siindenfalls alle nicht direkt von Gott gewollten Ubel wie
Tod und Siinde erst ermdglicht habe; war nicht vielmehr die Schopfung
als solche schon immer vom Moment der Erlosungsbediirftigkeit gezeich-
net’’? Die futurisch-eschatologische Erlosung selbst aber, bei der — mit
dem Tod und der Auferstehung des Menschen — nicht nur die Wirklich-
keit, sondern auch die Moglichkeit der menschlichen Siinde vergangen
sein wird, will sie unter Bewahrung der «unendlich vielperspektivischen
Gepriigtheit durch die Geschichte/n hier und jetzt»"' weder dualistisch
noch monistisch verstanden wissen, und das heisst vor allem auch: nicht
akosmistisch (weltlos) oder geschichtsnihilistisch™.

Die kosmische Christologie Maximos™ des Bekenners erfiillt meines
Erachtens diese Anforderungen an einen nach Janowski so sehr notwen-
digen, bisher aber unvollstindig gebliebenen Umbau der westlichen, ein-
seitig von Augustinus geprigten eschatologischen Dogmatik. Auch nach
Maximos hat der gute Urzustand, in dem Adam und Eva geschaffen wur-
den, (im Gegensatz zur Auffassung Augustins)53 keine Sekunde lang

' vgl. JANOWSKI, Dualismus (wie Anm. 41), 216: Das traditionelle Verstindnis
des Teufels und der Didmonen als gut geschaffener, aber gefallener Geister sei nicht
nur zu eliminieren, sondern auch zu dekonstruieren; dies tut sie (Allerlosung [wie
Anm. 2], 290ff.), indem sie aufzeigt, wann, wie und warum dieses Verstindnis
entstanden ist, und feststellt: Nur weil es eine wichtige antihiiretische (niémlich
antimanichdische) Funktion hatte, miisse es deshalb noch nicht wahr sein, zumal es
in der Konsequenz zu einer vorgingigen Abspaltung des Todes vom Leben gefiihrt
habe (a.a.0., 310).

ST Janowskl, Dualismus (wie Anm. 41), 217.

> Aa.0, 194,

3 Vgl. Aurelius Augustinus, Der Gottesstaat/De Civitate Dei, Bd. I, hg. und
tibers. von Carl Johann Perl, Paderborn (Schoningh) 1979, 982 (= 14,26): Vivebat
itaque homo in paradiso sicut volebat, quamdiu hoc volebat quod Deus iusserat/«Der
Mensch lebte also im Paradiese, wie er wollte, so lange er das wollte, was Gott
befohlen hatte.»
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gedauert™: Er ist vielmehr (wenn auch «Prinzip» genannt) von Anfang an
vielmehr als ein Ziel der Schopfung gegeben gewesenSs.

Der Teufel hat bei Maximos auch eine piddagogische Funktion, muss
also, obwohl er nicht will, Gott dienen: «Der beschauliche und mit Er-
kenntnis bedachte Geist wird dem Teufel, der ihm gerechterweise Miihen
und Ungemach verschafft, oft darum zur Ziichtigung ausgeliefert, damit
er durch das Leid lerne ...» ". Indem der Teufel den Menschen zu einer
Hinwendung zur vergiinglichen Schopfung statt zu Gott verfiihrt, lehrt er
thn gleichzeitig das zur Lust parallele Leid und die Verginglichkeit spii-
ren. Auf diesem Umweg findet der Mensch jenseits der Strafen (Leiden an
Unlust und Tod), die seine Anhinglichkeit an das Diesseits mit sich
bringt, dennoch zu Gott, der unvergénglich ist.

Im Folgenden werde ich zu zeigen versuchen, inwiefern Maximos’
Theologie die von Janowski genannten Desiderate erfiillt, und zwar da-
durch erfiillt, dass sie die verschiedenen Ebenen der Realitiit unterscheidet
und als Unterschiedene miteinander verbindet: die Ebenen der sinnlich-
zeitlich geprigten Dinge einerseits; die Ebene der iiberzeitlich geprigten
Dinge (Gedanken, Engel) andererseits und drittens schliesslich die liber-

verniinftige, unerkennbare Ebene der gottlichen, {iberaussprechlichen
Natur’’.

o Vgl. JEAN-CLAUDE LARCHET, Introduction zu: Saint Maxime le Confesseur,
Questions a Thalassios, traduction et notes par Emmanuel Ponsoye, Paris (Ancre)
1992, 16.

» Maximos, Quaestiones ad Thalassium 59, edd. C. Laga/C. Steel, CCSG 22,
1990, 63, 7Z.288-290: & Adyoc .. &v 1@ téhet TV bpynv SidEa
rapeveynoe/«Das Wort [sc. Ps 33,15: Suchet den Frieden und jaget ihm nach] ...
(hat) verlangt, den Anfang im Ziel [sc. dem Reich Gottes] zu suchen».

*® Maximos, Quaestiones ad Thalassium 26, edd. C. Laga/C. Steel, CCSG 7,
1980, 177, Z. 69-71, iibersetzt in: Philokalie der heiligen Viter der Niichternheit,
Band 2, Wiirzburg (Christlicher Osten) 2004, 237 (hier Nr. 88 der 1. Centurie {iber
die Theologie und das Heilswirken Gottes). Was dem Teufel noch fehlt, ist offenbar
die Einsicht.

"’ Die Wichtigkeit der Unterscheidung Gottes von der Dimension des Himmels
(seiner Wohnung) bzw. der Ewigkeit hat — «im Dialog mit dem amerikanischen
Prozessdenken nach Whitehead» — MICHAEL WELKER herausgestellt in: Universali-
tit Gottes und Relativitit der Welt (NBST 1), Neukirchen-Vluyn (Neukirchener)
*1988. Schon der Altkatholik FRIEDRICH MICHELIS hat in seiner Katholischen Dog-
matik (Freiburg i.Br.. Wagner 1881, 77) Gott als «absolutes Bewusstsein» der
Schépfung mit ihrem bewussten (Bewusstsein) und unbewussten Sein (Stoff) ge-
geniibergestellt.

183



Klaus Heinrich Neuhoff

4. Apokatastasis bei Maximos

Maximos der Bekenner wird von Theologen der Ost- wie auch der West-
kirche als Stiitze ihrer jeweiligen Traditionen angesehenSS. Sein kreatives,
synthetisches Denken umgreift verschiedene Fragestellungen: etwa spiri-
tuelle, philosophische, liturgietheologische. Bibelhermeneutisch steht er in
der Tradition der alexandrinischen Theologieﬁg. Deren allegorische Aus-
legungsmethode ermdglicht es ithm, nicht nur die ausgefeilte Frommig-
keitstheorie der Wiistenviiter (z.B. eines Evagrius Ponticus), sondern auch
christlich-philosophisches Denken zu integrieren, so wie es etwa in der
durch den Neuplatonismus geprigten negativen Theologie des Dionysios
(Pseudo-Areopagita) seinen Ausdruck gefunden hat: einer Theologie, die
Gott nicht nur positiv, sondern (genauer) auch negativ, durch Negation
aller Attribute, zu umschreiben sucht™. So ist es ihm gelungen, die orige-
nistischen Stromungen des Monchtums seiner Zeit in seinem theologi-
schen Gesamtentwurf aufzugreifen: Die Lehre von der Prédexistenz der
Seelen etwa wird bei ithm als Lehre von der Priiexistenz der gottlichen
Schopfungsworte orthodox umgeformt, wenn er schreibt: «Wir sind dem-
nach Teile Gottes und werden auch so genannt, denn unsere Daseinsziele
(Adyor 10D elvan) priexistieren in Gott.»°'

Hermeneutische Basis seines Denkens ist die Christologie des chalze-
donensischen Konzils, die bei Maximos — und dies ist seine origindre Leis-
tung — zur Basis seiner Beschreibung der Beziehung zwischen Gott und
Welt ganz allgemein wird. Schon Hans Urs von Balthasar hat dies betont,
etwa wenn er darauf hinweist, dass es (neben der Verwendung aristoteli-
scher Logik) die Einsicht in die Unvermischtheit der beiden Naturen Chris-
ti war, welche es Maximos ermoglichte, so verschiedene Systeme wie das
asketisch-weltabgewandte Ideal des Evagrius mit dem philosophisch-

% «Er ist der philosophisch-theologische Denker zwischen Ost und West»: BAL-
THASAR, Liturgie (wie Anm. 3, 21961), 12. Vgl. SAvvIDIs, Vergottlichung (wie
Anm. 13), Kap. 1.1 «Maximos, Theologe zwischen Ost und West». Maximos wurde
im Mittelalter besonders von Johannes Scottus Eriugena iibersetzt und rezipiert.

Y KATTAN, Verleiblichung (wie Anm. 7), iixf.

5 Beides, die Theologie der Wiistenviiter (anhand von Johannes Klimax) und
des Dionysius hat 1923 HUGO BALL, Byzantinisches Christentum, 2. Auflage: Ziirich
(Benziger) 1958, uniibertroffen ins moderne, ja revolutioniire Bewusstsein geholt.

ol Vgl. oben Anm. 18.
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weltzugewandten Denken des Dionysius zu verbinden®®, oder wenn er
beschreibt, wie Maximos die Liturgie der Kirche als ein Mysterium der
von Gott gewirkten und vom Menschen in der Gnade Gottes vollzogenen
Verklidrung und Vergottlichung des gesamten Kosmos deuten kann®.

Die unterscheidende, aber auch einende Verbindung der Naturen in
Christus prigt Maximos’ Lehren iiber die Liturgie, die Ethik und die
Ontologie, aber auch sein Verstindnis der Schrift: Auch und nicht zuletzt
in ihr ndmlich sei der Logos, ohne seine unendliche gottliche Natur auf-
zugeben, endlich geworden, sodass Schriftauslegung in der Theologie von
Maximos, wie Kattan formuliert“, «zu einem synergischen Prozess mit
dem gottlichen Logos, dem Heiligen Geist und dem Menschen als Haupt-
akteuren» wird.

Auch die Erlosung ist synergisch konzipiert, indem gerade die freie
Entscheidung des Menschen fiir das Gute (also fiir Gott) sowohl Gottes
Werk (durch Schopfung vor und Wiederherstellung des Menschen nach
dem Fall) als auch das Werk des sich auf der Basis dieser Gnade frei fiir
Gottes Energien 6ffnenden Menschen ist. Fiir Maximos héngt auch unsere
Erlosung sowohl (kollektiv-eschatologisch) an der durch die Inkarnation
des Logos gegebenen Einigung der beiden Naturen (dies ndmlich ist die
Ratio seiner Natur: sein AOyoc pUcemc) als auch (individual-eschato-
logisch) an Christi und unserer Handlungsweise (tpOmog LnpEemq):
einem Gerichtet-Sein® auf das Gute hin, das wir durch Befolgen des Lie-
besgebotes, nachdem unser freier Wille durch Christus wiederhergestellt

ist, nachahmen konnen und durch das wir an Gottes Giite Anteil erhalten®®.

%2 BALTHASAR, Liturgie (wie Anm. 3, 1941), 33.

% BALTHASAR, Liturgie (wie Anm. 3, *1961), 321.

* KATTAN, Verleiblichung (wie Anm. 7), Ixiv.

% Zum Ausdruck £€1c vgl. PHILIPP GABRIEL RENCZES, Agir de Dieu et liberté de
’homme, Recherches sur 1’anthropologie théologique de saint Maxime le Confes-
seur, Paris (Cerf) 2003, 311-313.

% Die genannte Unterscheidung zwischen Logos (LOyoc) und Tropos (tpOmog)
bei Maximos wurde von der Maximos-Forschung eingehend dargestellt, vgl. z.B.
THUNBERG, Microcosm (wie Anm. 4), 96. SHERWOOD, Ambigua (wie Anm. 7),
widmet ihr ein ganzes Kapitel (IV A, 155-180), und BALTHASAR stellt sie schon
1941 (Liturgie, wie Anm. 3) dar im Kapitel «Die synthetische Person», 225-245;
vel. 1961 (Liturgie, wie Anm. 3), 245f.: Die maximianische «dynamische Span-
nung» zwischen «Seinsplan und Lebensvollzug» sei dann spiter, im «(Schul-)
Thomismus», als «reinliche Scheidung von ordo essendi und ordo existendi» durch-
gefiihrt worden.
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Allein durch ihr Dasein hat die Schopfung Anteil am gottlichen logos
des Seins; sie kann und wird — aus Gnade und ohne ihr eigenes Wesen
einzubiissen — an der Ewigkeit Anteil erhalten; dies — und fiir den Men-
schen als ein Ebenbild Gottes die Kronung dieses ewigen Lebens durch
Erkenntnis und Liebe — ist der in Jesu Leben, Tod und Auferstehung vor-
weg abgebildete gottliche Sinn (logos) ihres geschaffenen Daseins: die
Thedsis (Oéwoig, Vergottung oder Verg_g('jtl;lichung)67

5. Theosis

Wie nun vollzieht sich diese Thedsis? Hans Urs von Balthasar weist dar-
auf hin, dass fiir Maximos Gott durch seinen Uberfluss an Gnade «allen
alles» sein wird: «niedrig mit den Niedrigen, erhaben mit den Erhabenen
und wesenhafter Gott fiir die, die er vergéttlicht»ﬁg, Nicht nur die von
Anfang an iiber der Zeit stehenden Ideen seien fiir die (iiber-ewige!) Ver-
gottung bestimmt, sondern die ganze Welt: denn was Gott einmal zur
Existenz gebracht habe, dessen seinsmiissige Vorhandenheit bleibe nach
Maximos bestehen@; ja es komme schliesslich zu einer «Identitit» der
Vergottlichten mit Gott:

" Nach LARCHET, Divinisation (wie Anm. 22), 664, ist die Divinisation Gottes
Plan fiir alle Kreatur; sie bleibe aber Kreatur, auch wenn sie (und zwar gemiss
ihrem Fassungsvermogen analog) an der Grenzenlosigkeit Gottes partizipiere: «Elles
[scil. les créatures non douées de libre arbitre] accéderont, du fait d’étre en Dieu, a
une certaine infinité.»

%% Aus: Maximos, Ambiguorum Liber, iibersetzt durch BALTHASAR (wie Anm. 2,
1961), 79. Der griechische Text (vgl. dazu Anm. 18) lautet (Abschnitt vor 202b;
vgl. PG 91, 1256B): ndict mévta yiveton &' Onepporny dyaddtnroc: tometvoc,
T0lg TamELVOlg DYNAOC, TOlC LYNAOIS Kal Tolg &’ adTtoOV Beovpévolg O pHoet
Ococ.

% Maximos, Ambiguorum Liber; der griechische Text (vgl. dazu Anm. 18) lau-
tet (Abschnitt vor 232a: vgl. PG 91, 1329B): Qv 8¢ Kom‘l Trpc')eacnv Bsiow écﬁv
T] ysvsclg, toUtoV 1) kot oOclay Drapélc pévet npog 0 un ov &nd 1ol Oviog
Otp:-:t(xxo)pnrog BALTHASAR (Liturgie, wie Anm. 2, °1961), 115f., iibersetzt: «Die
Dinge aber, die nach dem Ratschluss Gottes ins Dasein treten sollen, behalten ihre
wesenhafte Existenz als eine solche, die sich nicht mehr vom Sein zum Nichtsein
zuriickwenden kann.» — Im Titel des Kapitels, aus dem diese Passage stammt (bei
PG 91, 1316), nimmt Maximos Bezug auf Oratio 4 Gregors von Nazianz und dessen
These der drei Geburten: der korperlichen (Ursprung des Seins: kommentiert durch
Maximos in PG 91, 1325B), der Taufe (Ursprung des Gut-Seins: 1325B) und der
Auferstehung (Ursprung des Immer-Seins: 1325B).
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«Das Ende des Glaubens ist ... die Teilnahme an den {ibernaturhaften gottlichen
Giitern. Und diese ist die Verdhnlichung der Teilnehmenden [also der Geschop-
fe] mit dem Teilgenommenen [also Gott], diese Verihnlichung aber ist die in der
Ahnlichkeit iiberkommende akthafte (kat’ évépyeiav) Identitit der Teilneh-
menden mit dem Teilgenommenen. Diese Identitit ... ist die Vergottlichung.»”

Es ist die Vergottlichung derer, die ihrer wiirdig sind: Balthasar unter-
schliigt in seiner Ubersetzung, dass nach Maximos die Vergottlichung nur
den ihrer Wiirdigen zukommt; wer dies ist, hat Maximos, soweit ich sehe,
aber niemals definiert! Dabei besteht die Identitdt nicht nach der Natur
oder Essenz, wie Torstein Tollefsen herausgearbeitet hat, sondern sie ist
eine Teilhabe an der gottlichen Energie”'

Die Reihe gleichsetzender «ist»-Aussagen tiber das Ziel des Glaubens,
welches nach 1 Petr 1,9 das Heil der Seelen ist, verlduft vorher noch iiber:
GrokdAvyic 1oL miotevdévtoc (Glaubensoffenbarung), mepiy®pnoig
100 memotevpévon (Einwohnung des Geglaubten), éndivodog mpog TV
dpynv (Aufstieg bis an den Anfang), TAnpwoig thg édéoewmg (Erfiillung
des Strebens), Getkivntoc 6tdolg (immerbewegte Ruhe), dmorovcic
10U €deto (Genuss des Begehrten)n. Letzterer Genuss ist dann die von
Balthasar erwiihnte Teilhabe (u£0g€ic) an den gottlichen Giitern. Im Fall
von Paulus, der in den dritten Himmel aufstieg (2 Kor 12,2) und so schon

Y Aus: Maximos, Quaestiones ad Thalassium 59, iibersetzt durch BALTHASAR
(Liturgie, wie Anm. 3, 21961), 168, nach PG 90, 608C-609C; [Erginzungen von
K.H.N]. Der Text in der kritischen Ausgabe lautet (edd. C. Laga/C. Steel, CCSG 22,
1990, 53, Z. 123. 133—141): téhoc 8¢ mioteng oty ... ) 1@V LnEp HLGLY Belov
Kaﬂécmm nedeEC. pté@e&tg o& TLT)V fmép d)t')cw felov dotly 1) mpog 10
uataxouavov rif)v uuaxovrmv Opotcocng N o8¢ Ttpbg rb pmax(’)pavov TV
uataxovrmv Opotmmg gotiv ) kat' évépyelav Ttpog amo 70 paraxopavov TOV
p&raxovrmv S O}.iOlO“C]TCO(; 8v6axou8vn muromg n 8¢ m)v psmxowwv
vaaxopevn kot évépysiav S’ Opmomtog TPOC TO UETEYOHEVOV TALTOTNG
éotiv ) Odwotg v dElovpdévov Bemosmg. — Im lateinischen Text (CCSG 22, 52,
Z.114) ist TowTOTNC mit «societas» iibersetzt: eine dogmatische Korrektur des
Ubersetzers Johannes Eriugena?

" TOLLEFSEN, Cosmology (wie Anm. 14), 275. Diese Identitiit ist also éhnlich
wie in der oben S. 171 zitierten Stelle aus dem Buch Jesus Sirach nicht als strikte
Gleichsetzung konzipiert, sondern als eine echte, aber dem Geschopf angemessene,
also abgestufte Teilhabe an Gottes Energien und insofern auch an Gott selbst.

7 Vgl. Maximos, Quaestiones ad Thalassium 59, edd. C.Laga/C. Steel,
CCSG 22, 1990, 53, aus Z. 123-133. Ubersetzung der griechischen Ausdriicke von
K.H.N.
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vor dem Tod eine Art Theosis erlebte, kann Maximos auch von einer
assumptio (VoA WIG) Sprechenn.

Die Vergottlichung erfolgt allerdings natiirlich nur, soweit dies einem
Geschopf tiberhaupt moglich ist. Maximos gebraucht sehr hdufig diese
letzte Einschrinkung, sicher auch um sich vom Pantheismus abzugrenzen.
Das platonische Motiv der «Homoiosis (Andhnlichung) an Gott, soweit
das moglich ist» (Opoimoig Oed katd 1O Suvartdv) wird von H. Merki”
auf Platos Dialog Theiitet zuriickgeftihrt.75

Wie aber kann der Mensch, der doch in Siinde verstrickt ist, Gott dhn-
lich werden? Nach Maximos entsteht die eschatologische Anniherung
zwischen Gott und der Welt”® in zwei Richtungen: Einerseits von Gott zur
Welt, nimlich analog und im Masse der Teilhabe Christi an den Wesens-
Eigenschaften der Schopfung in seiner Inkarnation; und andererseits von
der Welt zu Gott, und hier analog und im Masse der Teilhabe der Schop-
fung an den gottlichen Energien — und zwar dadurch, dass die ihr eigenen
Energien zu wirken aufhéren, um den gottlichen Energien Platz zu ma-
chen und die Schopfung so zu ithrem Ziel kommen zu lassen. Dies ge-
schieht bei den Heiligen schon jetzt vollkommen durch das Tun des Guten
und die Erkenntnis des Wahren, bei den anderen (hoffentlich, wie wir

PG 91, 1237D; lateinischer Text in: CCSG 18, 133.

" HUBERT MERKI, OMOIQZIE @EQI. Von der platonischen Angleichung an
Gott zur Gottidhnlichkeit bei Gregor von Nyssa (Par. 7), Freiburg Schweiz (Paulus)
1952.

7 Vgl. Platon, Theaitetos, 176b: duyn 8 Opolwoic 0ed kot O
duvatov. — «Diese Flucht aber besteht darin, Gott méglichst ihnlich zu werden.»
Nach MERKI, Angleichung (a.a.0. 3t.), ist diese «Flucht» (aus der sterblichen Natur,
wo das Schlechte mit Notwendigkeit als ein Gegensatz zum Guten existieren muss,
in den Bereich der Gotter, in dem nach Plato nur das Gute existiert) zu verstehen
«als eine Befreiung und Erhebung iiber Torheit und Ungerechtigkeit und zugleich
als ein Eintritt in jene Welt, wo das Sikaov (das Gerechte) und die ppovnoig (die
Einsicht) herrschen. ... Der Mensch ... hat die Pflicht, sich dem Guten zu veriihn-
lichen; und diese Verihnlichung geschieht durch die Angleichungen an die Eigen-
schaften Gottes» (Hervorhebung Merki). MICHAEL ERLER, Platon (bsr 573), Miin-
chen (Beck) 2006, 73 und 201, weist fiir die Homoiasis auch noch auf die Dialoge
Phaidros (249c¢), Nomoi (716¢—d) und Timaios (90b—c) hin.

’® Gott wird dann «alles in allem sein»; vgl. Maximos, Mystagogia 1 (PG 91,
665A): [1&vta yop &v oy dv, O Bedc ... Opadnoetar; wenn BALTHASAR, Litur-
gie (wie Anm. 3, 21961), 371, libersetzt: «der alles in allem ist», iibersieht er, dass
das Partizip ®v auf ein Futur bezogen ist: «Gott wird geschaut werden als alles in
allem seiend.»
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weiter unten sehen werden) spiitestens jenseits der Zeit, bei der Vergottli-
chung der ewigen, geistigen Schopfung.

Denn nach Maximos kann die Theosis, die das Ziel der Schopfung
darstellt, einerseits schon in diesem Leben stiickweise von Seiten des
Menschen verwirklicht werden: Durch gutes Handeln im Sinne von zeitli-
cher Praxis und iberzeitlich-ewiger Betrachtung (Theoria) erhilt der
Mensch Anteil an Gottes Giite und Weisheit (symbolisch gesprochen,
nach Maximos, am «sechsten» Schopfungstag, an dem der Mensch wirkt,
und am «siebten», an dem er reflektiert). Andererseits aber sollen
schliesslich, in Uberbietung von Zeit und Ewigkeit, die Geschopfe am
Jiingsten oder «achten» Tag in einer endgiiltigen Vergottlichung an Gott
Anteil erhalten, ja, im Fall der Menschen, «Gotter werden» und jeweils
einen Platz erhalten, der einem jeden seiner Wiirde geméss zukommt:

«So wie er [Christus] ndmlich unseretwegen unverindert herabkam und ein
Mensch wie wir wurde, nur ohne Siinde, indem er die Gesetze der Natur auf
tibernatiirliche Weise authob, so werden auch wir in der Folge durch ihn nach
oben gelangen und Gotter sein wie er durch das Geheimnis der Liebe, ohne aber
im geringsten unsere Natur zu veridndern. Und so wird die Welt, die droben ist,
gemiss dem weisen Lehrer [scil. Gregor von Nazianz] wieder vervollstindigt:
Die Glieder des Leibes werden je nach Wiirdigkeit hin zum Haupt vereint, wo-
bei natiirlich ein jedes Glied, wie es ihm der harmonischen Architektur des Geis-
tes gemiss gebiihrt, eine seiner Tugend entsprechend nahe Position empfingt
und so den alles erfiillenden und aus allem/allen ergiinzten Leib dessen vervoll-
kommnet, der alles in allem/allen erfiillt.»”’

" Maximos, Ambiguorum Liber; der griechische Text (vgl dazu Anm. 18) lau-
tet (Abschnitt vor 212b; vgi PG 91, 1280D—1281A) Qg yap ysyova kbto 8
T]pOLg avcxlkmu)tmg Kol av@pwnog KOLB‘ ’r]p(xg xmplg povng apaptlag kucag
Unspcbuwg T0UG VO}JODC; ‘ET]g q)uca(og, oum) Kol ‘f]},lslg Kot 1O akdrovBov Gve
St aOTOV yevnoousba kol Heol kat adToV too g xccplrog pucmptm pnbav
10 TEOLp(lJTOLV (X?xlmouvrag e ¢Ucawg Koa om:(o AN pomm ALY KaTh TOV
God)ov 616(101(0(7»0\; O avo Kocspog Ttp()g mv st)alnv OV ps}w)v ‘EOU
quw:og kot A&l ouvayopsvmv. tkdotou dnhovotl pélovg T KAt
étpsrﬁv eyyornn ﬂ‘]v npénovoay avtd Béciv: Sl TS &pxtrsmoviag 00
chwpowog gvappoving MxpBavovrog Kol cLUTANPOUVTOC! "COU 12! navw év
mdol  mAnpovpévov: TO odpe TO TWAVIO TANPOLV Kal 8k mOvIov
mAnpobuevov. Lateinischer Text in: CCSG 18, 163, Z.125ff. Vgl. auch
BALTHASAR, Liturgie (wie Anm. 3), 1941, 372; 1961, 359.
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Diese «bunte» Eschatologie — verschieden grosse Abstinde vom Haupt
innerhalb des Leibes fiir die in verschiedenem Masse Heiligen — {iber-
zeugt mich, denn alle Glieder gehoren dann gleichermassen zum Leib
Christi. Thnen wird, auch wenn sie in verschiedenem Masse wiirdig sind,
dieselbe Ehre zuteil, dass sie Anteil am Leib Christi haben.

Gibt es nun aber nach Maximos auch Menschen, die ganz und gar un-
wiirdig sind, etwa weil sie vollig verstockte Siinder oder Gottlose sind?
Paradoxerweise — und hier zeigt die Verkniipfung von asketischer Demut
und pseudodionysisch-neuplatonischem Optimismus ihre Wirkung — ver-
schiirft Maximos diese Frage mit der Gegenfrage in Bezug auf die Siinder:
Wer von uns gehort nicht zu ihnen?’®

6. Bedingungen der Vergottlichung?

Wie oben schon erwihnt, hat Polycarp Sherwood der Frage der Apoka-
tastasis bei Maximos ein ganzes Kapitel seines Buches iiber Maximos’
Abwehr des Origenismus gewidmet; er listet dort (wie vor ihm auch Bal-
thasar) vier Gruppen von Texten auf’ :

a) solche, die sich «auf die Holle und ewige Strafen beziehen»®";

b) solche, die ein «esoterisches Schweigen» nahelegen konnten®';

SIn der Anleitung zum christlichen Leben (Maximos, Liber Asceticus,
griechischer Text in: ed. P. VanDeun, CCSG 40, 2000): «Sind wir nicht alle
Schlemmer, lieben wir nicht alle die Lust? Sind wir nicht alle dem Irdischen zuge-
tan, ja verfallen?» Deutscher Text aus: Maximus der Bekenner, Drei geistliche
Schriften. Aus dem Griechischen iibertragen von Guido Bausenhart (Christliche
Meister 49), Einsiedeln (Johannes) 1996, 81.

" Vgl. oben Anm.7; BALTHASAR, Liturgie (wie Anm.3, 1941), 367-372;
275-278.

' SHERWOOD, Ambigua (wie Anm. 7), 205: «those referring to hell and eternal
punishment»; vgl. 206-210: «Texts Relating to the Judgement». Der im Griechi-
schen von der Wortbedeutung her als «wig> (almvioc) charakterisierte Aon, die
Ewigkeit, steht einerseits tiber der Zeit, wird aber als Teil der Schépfung von Gott
selber, an dem die Geschopfe Anteil erhalten, iibertroffen.

5! SHERWOOD, Ambigua (wie Anm. 7), 210-214: «Esoteric Silence?»
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c) «solche, die von einer effektiven Erlosung der menschlichen Natur
sprechen, ohne jeden Gedanken, dass es davon auch nur eine Aus-
nahme geben konnte»";

d) zwei seiner Ansicht nach entscheidende Texte, die «die Apoka-
tastasis ausschliessen»™.

Ich werde im Folgenden, unter Bezug auf alle vier Textgruppen (a—d),
versuchen, sein Urteil zu revidieren. Zunichst zu den Hollen- und Ge-
richtsdrohungen (a): Diese gibt es ja zuhauf auch bei solchen Autoren, die
(etwa mit Origenes) ein Gericht aus pddagogischen Griinden mit einer
Wiederherstellung aller und von allem vereinbaren konnen®. Auch wenn
parinetische Texte allein fiir die theologische Systematik noch nichts
beweisen, fillt auf, dass Maximos sich selbst in der hidufig gebrauchten
«Wir»-Form sowohl oft in die Gruppe, die sich fiirchten muss, mit einbe-
zieht als auch in die Gruppe derer, die gerettet werden.

Schwerwiegender noch ist meines Erachtens aber die Tendenz von
Maximos, auch bei der leiblichen Auferstehung die geistliche Dimension
der neuen, von Gott geschenkten Leiblichkeit so zu betonen, dass Hollen-
strafen in der drastischen Art, wie sie etwa Augustinus beschreibt, gar
nicht angedroht werden kénnen! Furcht vor ihnen wiirde ja eine Anhing-
lichkeit an den Leib, an das Erstreben von Lust und das Vermeiden von
Schglerz verlangen, die der Christ nach Maximos gerade iiberwinden
soll™.

2 A.a.0., 205: «those which speak of the effective salvation of human nature,
without so much as a hint that there might be single exceptions»; vgl. 214-219:
«Texts Naming the Apocatastasis».

% A.a.0., 219-221: «Texts Excluding the Apocatastasis»; vel. oben Anm. 30.
Zu ihnen siehe unten S. 199-202.

% Hierauf verweist mit Recht MICHAUD, St. Maxime (wie Anm. 26), ebenso
WILHELM MICHAELIS, Versdhnung des Alls. Die frohe Botschaft von der Gnade
Gottes, Glimligen (Siloah) 1950.

% Maximos, Quaestiones ad Thalassium, Introducio, Scholion 14 (edd.
C. Laga/C. Steel, CCSG 7, 45): "Ayvoel Tig thv ko® Hdovnyv kol 030vnv g
alo®oeng meipav, Otav @ 0ed mpoodNnon TOV volv, Thg COUATIKNG
vevouevov éheV0epov oyéoemc/«Wer seinen Geist, der von der Bindung an den
Leib frei geworden ist, mit Gott verbindet, ignoriert die Sinneserfahrung von Lust
und Schmerz».
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Da allerdings die wenigsten Menschen so weit fortgeschritten sind,
benutzt auch Maximos die Furcht vor ewiger Strafe; so weist er zum Bei-
spiel in einigen Spriichen aus dem Buch {iiber die Liebe pardnetisch auf
die Moglichkeit einer ewigen (aicvioc) Verdammnis hin und ruft ein-
dringlich zur Umkehr auf.*® Allerdings ist er an anderen, wohl fiir Fortge-
schrittene geschriebenen Stellen dem Phinomen der Furcht vor der Holle
gegeniiber extrem kritisch eingestellt: Gerade weil sie nur fiir moralisch
unreife Menschen gedacht sei, miisse sie bei den Fortgeschrittenen wei-
chen und verschwinde bei den Vollkommenen ganz; diesen bleibe nur
noch die reine Ehrfurcht vor Gott®’.

Statt einer direkten Androhung von Strafen lesen wir daher, etwa in
der Anleitung zum christlichen Leben (Liber asceticus) in den Abschnit-
ten iiber die Herzenszerknirschung™, lediglich Bibelzitate mit der jeweili-
gen Einleitung: «Wen bringt es nicht zur Zerknirschung, wenn er hort:
Feuer ist in meinem Zorn entbrannt ... (Dtn 32,22f.)» (75-79). Auf die
Klage iiber die «Verwiistung der Seele» (85), die darin besteht, dass sich
auch der Glaube — wenn er denn vorhanden war — nicht in Werken gezeigt
hat (83), folgt die Anrufung des Erbarmens Gottes (88-92), die mit der
Ermahnung ergiinzt wird: «Die Vergebung unserer eigenen Verfehlungen
finden wir, wenn wir den Geschwistern vergeben» und mit dem Aufruf
abschliesst: «Geben wir uns daher vollkommen dem Herrn hin, damit wir
ihn vollkommen empfangen. Werden wir durch ihn Gotter!» (97)

% Vgl. Maximos, Capita de caritate 1,56f.; 2,34 (CPG 7693); vgl. BALTHASAR,
Liturgie (wie Anm. 3, °1961), 421, 436.

% Maximos, Quaestiones ad Thalassium 10 (edd. C. Laga/C. Steel, CCSG 7,
1980, 85, Z. 52-61); dieser Text wird zitiert in: Verschiedene Kapitel iiber die Theo-
logie und das Heilswirken Gottes I, 69, iibersetzt in: Philokalie (wie Anm. 56), 230:
«Zweifach ist die Furcht: die eine ist rein, die andere nicht. Die eine (Art der) Furcht
nidmlich entsteht angesichts der Vergehen wegen des Ubermasses der Strafe und ist
nicht rein, da sie als Ursache ihrer Entstehung die Siinde besitzt. Und sie wird auch
nicht allezeit bestehen, da sie durch den Sinneswandel zusammen mit der Siinde
getilgt wird. Jene Furcht aber, die ohne die Betriibnis iiber die Vergehen stets beste-
hen bleibt, diese ist rein und wird niemals schwinden. Sie ist nimlich in gewisser
Weise wesenhaft in Gott verankert und fiir die Schopfung bedeutsam, da sie allen
seine natiirliche Wiirde offenbart, seine iiberragende Stellung iiber jegliche Herr-
schaft und Gewalt.»

% Maximos, Liber Asceticus, aus dem Griechischen von Bausenhart (wie
Anm. 78), 27-30; im Folgenden Seitenzahlen aus dieser Ubersetzung.
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Schon hier, in diesem Leben, liegt fiir Maximos der wahre Lohn des-
sen, der umkehrt, in der geistigen Gemeinschaft mit Gott begriindet®”. So
ist fiir Maximos also (wie fiir Origenes) der Zorn Gottes, vollzogen durch
den Teufel (!), einerseits tatsdchlich ein Erziehungsmittel — und anderer-
seits eine Gelegenheit, sich von der Anhiinglichkeit an die mit diesem
Aon vergehende Form der Welt zu losen.

Dass bei ihm nun aber, wie Balthasar meint (Textgruppe b), in der
Frage der Apokatastasis panton ein «esoterisches Schweigen» festgestellt
werden konne, wird in den neueren Literatur bestritten: Maximos selbst
tiberschreite in gegebenen Kontexten dieses von ihm einmal aufgestellte
«Gesetz des Schweigens»go, Auch Brian E. Daley bemerkt, es gebe fiir
diese Vermutung Balthasars keinerlei Anhaltspunktegl. Sie ist im Ubrigen
wissenschaftlich nicht nachweisbar, denn wir wissen ja bloss, was Maxi-
mos geschrieben hat, nicht aber, was er sonst noch gedacht haben mag!

Hat Maximos aber die Allerlosung irgendwo tatsédchlich ausdriicklich
gelehrt? Bevor wir weiter unten diejenigen Stellen besprechen, die eine
Apokatastasis ausdriicklich erwihnen (Textgruppe c), sollen einige Vor-
tiberlegungen angestellt werden.

In seinem 1902 in dieser Zeitschrift erschienenen Artikel «St. Maxime
le Confesseur et I’ Apocatastase» restimiert der Berner Professor Eugene
Michaud «la doctrine de ce saint Docteur sur I’apocatastase» in sieben
Punkten’”:

% Vgl. etwa Maximos, Ambiguorum Liber; der griechische Text (vgl. dazu
Anm. 18) lautet (Abschnitt vor und nach 220a; vgl. PG 91, 1301A): Oote Poliv il
Xpiotod dVvachat tobg the £hevbeplag TeTuYNKOTAG Kol TPO TNG YEVIKTG
avactéoeng S Ty NdN yeyevnuévny adtolg Thg mpoapécens £0erovaiov
avaotaoty .../Wer in diesem Leben schon die Freiheit erhalten hat, den in der
Bauchnabelregion (€7l toD OuparoD) wirkenden Verfiihrungen des Fleisches
widerstehen zu konnen, «ist schon vor der allgemeinen Auferstehung freiwillig in
seinem Willen auferstanden und kann durch Christus rufen: Tod, wo ist dein Sieg?
(1 Kor 15,55)». Lateinischer Text in: CCSG 18, 177.

"’ CHRISTIAN BOUDIGNON, Silence ou exégése de Maxime le Confesseur, in:
ASEs 15/2 (1998) 353-363, hier 354.

' BRIAN E. DALEY S. J., Apokatastasis and «Honorable Silence» in the Eschato-
logy of Maximus the Confessor, in: Maximus Confessor. Actes du Symposium sur
Maxime le Confesseur, Fribourg, 2-5 septembre 1980, hg. von Felix Heinzer/
Christoph Schénborn (Par. 27), Freiburg Schweiz (Editions Universitaires) 1982,
318f.

2 RITh 38 (1902) 257-272, hier 271f. (vgl. schon Anm. 26). Ahnlich lautende
Artikel schrieb MICHAUD auch iiber Gregor von Nyssa und Johannes Chrysostomos.

193



Klaus Heinrich Neuhoff

1. In den parédnetisch ausgerichteten Schriften zitiere Maximos in Be-
zug auf das Gericht stets lediglich die entsprechenden Bibeltexte,
«sans exagérer aucune». Das Wort aimviog (<ewig>) sei nicht nach
seinem absoluten Sinn zu verstehen, sondern offenbar in dem Sinn,
dass es mehrere Aonen geben wird, die zwar sehr lange dauern, aber
durchaus endlich gedacht sind. Das ewige Feuer werde dementspre-
chend auch ein «feu purificateur» genannt.

2. Als «apocatastase» im Sinne Maximos’ definiert Michaud «la
consommation finale dans le bien et par le triomphe du bien». Diese
folge nach vielen Schriften Maximos™ auf eine Phase der «travail de
conversion» nach einem ersten Gericht™.

Aber was bedeutet das? Folgende Prinzipien gelten nach Michaud fiir

Maximos:

3. Ohne echte Reue und Umkehr zu Wahrheit und Liebe komme nie-
mand zum Heil.

4. Dieses Heil, zu dem Gott seine Schopfung unfehlbar fithren wolle
(«il est inévitable que celles-ci [sc. les créatures] atteignent leur
fin»), nenne Maximos «déification» (0¢ma1c).

5. Da dem Ubel letztlich kein einziger Seinsstatus zukomme, sei gar
nichts anderes denkbar.

6. Auch nach dem Tod sei nach Maximos die Seele noch zu moralisch
verantwortlichen Akten wie der Umkehr zu Gott fihig.

7. Hierzu habe sie nach Maximos (wie nach Gregor von Nyssa) unbe-
grenzte Zeit.

Tatsdchlich definiert Maximos das Bose als etwas Negatives, also nicht
als etwas Substanzielles; als (Gott verfehlende) Bewegungsrichtung habe
es nicht wahrhaft und dauerhaft Anteil am Sein:

«Das Bose ist ein Mangel an der aufs Ziel (gerichteten) Wirksamkeit der der Na-
tur innewohnenden Kriifte, und ganz und gar nichts anderes. Oder anders gesagt,
das Bose ist eine unlogische, durch Fehlentscheidung auf etwas anderes als das
Ziel gerichtete Bewegung der natiirlichen Kriifte.»™

> Aa.0., 262, Anm. 1.

% Maximos, Quaestiones ad Thalassium, introductio (edd. I. Laga/C. Steel,
CCSG 7, 1980, 29, Z. 217-222): 10 kakOV TN TpOC TO TELOC TRV SyKelpévav T1)
pOoer duvduemv dvepyelog €otiv Edewyic, kol dilo kabdmaf oOdév. "H
TAALY, TO KAKOV T@V QLGIKDY duvipeny kot codaiuévny kploty én GAlo
napl TO téhog GrOyiotog kivnoig. Allerdings findet sich diese Definition des
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Obwohl nun Michaud meines Erachtens Maximos insgesamt richtig ver-
steht, konnen wir heute zu einer begrifflich genaueren Umschreibung des
maximianischen Apokatastasis- und Theosis-Verstindnisses gelangen.
Wenn Michaud ndmlich etwa betont, durch die Vergottlichung hore der
Mensch nicht auf, aktiv zu sein, denn sonst wiire seine intelligente und
moralische Natur aufgehoben%, so muss gefragt werden, wie diese Akti-
vitit jeweils vor und nach dem leiblichen Tod zu verstehen ist. Denn die
geistige Natur des Menschen iibersteigt nach Maximos sowieso die zeit-
lich gebundene, leibliche Aktivitit; die «Bewegungen», die in der geisti-
gen Dimension erfolgen, versteht er nicht als Bewegungen in der Zeit
(chronos), sondern als Ein- und Ausfaltungen gewissermassen iiberzeitli-
cher Gedanken:

«Alles nimlich, was irgend existiert, bewegt sich; ... aber auch selbst das, was
einfach Wesen genannt wird, ... bewegt sich und wird bewegt nach der Logik
und Weise von Diastole [Deduktion] und Systole [Induktion].»”®

Diese Gedanken «bewegen» sich in einer iiberzeitlichen Weise vom All-
gemeinen zum Besonderen’’. Paul Plass”™ spricht von einer vertikalen
Achse im Gegensatz zur horizontalen Achse des zeitlichen Ablaufs. Aber
auch so hat Michaud Recht mit seiner Qualifizierung der d@onischen Quali-
tit als nicht absolut im Sinne von gottlich. Gott ndmlich steht nicht nur
iiber Chronos (Zeit) und Raum, sondern auch iiber den Aonen (der iiber-
zeitlichen Ewigkeit): auch diese sind relativ, wihrend Gott allein das Ziel

Bosen nicht, wie Michaud (a.a.0., 272) meint, in «Quaest. la» seiner Schrift
«Quaestiones ad Thalassium», sondern in ihrem Vorwort.

» MICHAUD, Apocatastase (wie Anm. 92), 260.

% Maximos, Ambiguorum Liber (CPG 7705); der griechische Text (vgl. dazu
Anm. 18) lautet (Abschnitt vor 168b; vgl. PG 91, 1177A und C): Tldvta yap
Kivelton 1@ Omocolv dvta ... "AAAY kal adth) T nhdg Aeyoudvn odola ... kol
keklvnton kol Kiveltol @ Kot SlacTolv Kol cueToMy Ady® & Kol
tpOnw. Lateinischer Text in: CCSG 18, 92.

TEbd.: Kivelton yip AmO ToD yeEVIKOTATOL YEVOLG ... HEYLPL TOV
gldtkotdtmy 18®v; vgl. THUNBERG, Microcosm (wie Anm. 4), 63.

% PAuL PLass, Transcendent Time in Maximus the Confessor, in: Thom 44
(2/1980) 259-277, hier 262: «we can visualize expansion and contraction as the
typically Neo-Platonic fan-shaped flow of being ... It lies on a vertical axis because
Maximus thinks of it as of a permanent ontological structure.»
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threr Bewegung ist”. Dennoch geschieht die Vergottlichung gerade auch
in der Zeit (durch gutes Handeln) und in der geschopflichen Ewigkeit
(durch Hinwendung zu Gott), und die Teilhabe am Dasein Gottes ist ja,
wie wir oben (S. 185f.) gesehen haben, schon in der Schopfung angelegt.

In der neueren Sekundirliteratur nun scheint die Tendenz vor-
herrschend zu ein, unter Heranziehung entsprechender Texte allgemein
von der Rettung «des Menschen» (und «der Welt») durch die gnadenhaft
in ihm erweckte Liebe zu sprechen, ohne zu iiberlegen, ob es Menschen
geben konnte, die dieser Gnade widerstehen wiirden. So schreibt etwa
Alain Riou in einem allgemeinen Sinn:

«LL’homme est donc destiné, non pas a se fondre dans une nature sacrale et a se
dépersonnaliser dans un divin impersonnel — comme [’ont proné tant de gnoses
de toutes époques et de toutes origines — mais au contraire a porter par I’amour
I’univers a sa consummation prédiscernée dans le Conseil trinitaire en devenant,
dans I’Eglise, la présence iconique et aimante de Dieu dans le monde.»'"

Dass diese Vorherbestimmung durch den Menschen verfehlt werden
konnte, wird nicht erwiihnt.

Als einen Text, der die Apokatastasis erwihnt (Textgruppe c), fihrt
nun (wie schon Michaud'’") auch Polycarp Sherwood'” eine Stelle aus
den «Quaestiones et Dubia» an. Hier geht Maximos auf die Frage eines
Schiilers ein, was «die Kirche» unter Apokatastasis verstehe '

% A.a.0., 263: «God can be said to be beyond being, middle or end (90.1085B)
or to be beyond «container and contained, beyond time, aidon and space> (91.1153B)
all of which are relative or «middle> (90.1108C) while he is the infinite end
(90.1108CD).»

19 ALAIN R10U, Le monde et I’Eglise selon Maxime le Confesseur (ThH 22), Pa-
ris (Beauchesne) 1973, 158; ihn zitiert NICHOLS, Gospel (wie Anm. 8), 147. Vgl.
auch JEAN-MIGUEL GARRIGUES, Maxime le Confesseur, La Charité, avenir divin de
I’homme (ThH 38), Paris (Beauchesne) 1976, zitiert in: NICHOLS (a.a.0.), 196-215,
hier 214f.

" MicHAUD, Apocatastase (wie Anm. 92), 264.

192 SHERWOOD, Ambigua (wie Anm. 7), 215, im Abschnitt «Texts Naming the
Apocatastasis» (214-219).

193 Maximos, Quastiones et dubia 19 (I. 13), ed. J. H. Declerck, CCSG 10, 1982,
17f., Z.1-12: Em:t&] rpT]YOpLOg ) Nucmg gv 1o0lg E0LTOL Guwpotpuacsw
(I)ouvz,'ccu TOlg un 10 Pébog Emotapévorg rr]g qu?h'r]g TOL Gsmplag TCOMLOLXOU
HTOKATAGTAGLY LIELPULVELY, TaUpaKOAD Onep EmloTacot mept TOVTOL ElMely. —
Tpeig dmokatactdosig oldev T ékkAnoia: plav pév Ty ékdotou Kot TOV TG
bpetng Aoyov, &v N Anokablotatar tOv én' adt® Adyov the &petic
deminpocag devtépav 3E TNV g OAng dpOoewg év Tf dvaotdoel, TV &g
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[Schiiler] «Weil Gregor von Nyssa in seinen Schriften denen'™, die nicht die
Tiefe seiner hohen Theorie verstehen, hiufig eine Apokatﬂstams anzuzeigen
scheint, bitte ich dich, das, was du darliber weisst, zu sagen.»

[Lehrer] «Drei Wiederaufrichtungen kennt die Kirche: die erste [ist] die jedes
Einzelnen gemiss dem logos der Tugend, in der wieder aufgerichtet wird, wer
den fiir ihn [vorgegebenen] logos der Tugend erfiillt; die zweite [ist] die der
ganzen Natur'” in der Auferstehung: die Wiederaufrichtung zur Unverwes-
lichkeit und Unsterblichkeit; und die dritte, die in seinen Gedanken Gregor von
Nyssa am meisten verwendet'™ hat, ist diese: die neuerliche Wiederaufrichtung
der durch Verschulden [sc. des Menschen] gefallenen seelischen Krifte'"” »

Die erste Art der Apokatastasis ist die sittliche Wiederaufrichtung der
Geistwesen einschliesslich des Menschen und so die (synergische) Er-
moglichung von geschopflichem sittlich-autonomem Handeln. Die zweite
Art betrifft die ganze Schopfung; es ist die oben (S. 185f.) beschriebene
Teilhabe des Geschaffenen an der Ewigkeit. Die dritte Art ist am meisten
erkliarungsbediirftig; Maximos gibt diese Erklirung im Folgenden durch
einen Vergleich mit der zweiten' ™

adPapoiay kol dbavaciav dmokatbotaciv: tpitn 88, N kol pbiicto
Katakéypntal év toic Eavtod Adyoig 6 NVong Fpnydpiog, éotlv abdt” ) tdV
YuyIkoy duvépeov T Gupaptip Orotecovc®dy eig Onep éxticOnoay Taiy
anokatdotacic. — Sherwood gibt vor der Seitenzahl aus Migne (PG 91) die dort
verwendete Kapitelnummer 13; ich folge der Neuausgabe in CCSG 10.

1% SHERWOOD, Ambigua (wie Anm. 7), 215, versteht unter diesen die Fragenden
und iibersetzt: «to us who do not understand ... »

"9 Gemeint ist hier wohl die ganze Schopfung und nicht nur die (aus Leib und
Seele zusammengesetzte) Natur des Menschen.

19 SHERWOOD, Ambigua (wie Anm. 7), 215, iibersetzt: «abused». Diese Uber-
setzung ist gemiiss Worterbuch auch méglich, angesichts des Kontextes (vgl. die
Einleitung: «die Kirche kennt ...») aber sehr unwahrscheinlich; vgl. DALEY, Apoka-
tastasis (wie Anm. 91), 323, Anm. 63.

7 Vgl. die oben (Anm. 94) zitierte Definition des Bosen: (Das Bose ist) «ein
Mangel an ... Wirksamkeit der der Natur innewohnenden Krifte» (bzw.) «eine unlo-
gische ... Bewegung der natiirlichen Krifte.»

"% Maximos, Quaestiones et dubia 19 (I, 13), ed. J. H. Declerck, CCSG 10,
1982, 18, Z. 12-21: Ael y(‘xp donep Ty OAnv dOoy &v 1) dvactdoet TV TG
copkOg a¢9apctav xpovm akmt_,opav(u (mok(xBaTv oi’)tcog Kol 1o
naparp(xnstcug r'r]g \puxng &)vapmg TT] ﬂapa’racu Vv aiovov omokocBelv
t(xg avmeucaq omm e Kouqou; pvnpocg Kol nspacacmv roug navto&g
oucovag KOLl pn goptcmoocsav othotv elg OV OeOv EABely, TOV un Exovra
mEpaG, Kol oormg, TT] emyvmcm oV 1T psﬂeﬁ,m w)v ayaemv anokaﬁaw 'cocg
Suvaualg Kol alg 0 apxouov dnokataoTival Kol dgtyOfvor Tov dnuiovpyoV
dvaitiov thg dpaptiog.
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«So wie nidmlich die ganze Natur in der Auferstehung zur erhofften Zeit die
Unverweslichkeit des Fleisches emptangen muss, so miissen auch die pervertier-
ten Krifte der Seele im Verlauf der Aonen die ihnen eingepriigten Erinnerungen
an die Schlechtigkeit abwerfen, und wenn sie [die Seele] alle Aonen durch-
schritten und keinen Halt gefunden hat, muss sie zu Gott gelangen, der keine
Grenzen hat, und so, durch Einsicht, nicht durch Teilhabe am Guten
(17 émyvooet o0 ) pebétel tov dyaddv)'”, die Krifte empfangen und
hin zu [threm] ursprijnoli(,hen [Zustand]  wiederaufgerichtet werden
(eic 1O dpyaiov OUIOK(XTOLO“‘ET]VOLL) So wird gezeigt, dass der Schopfer un-
schuldig an der Siinde ist.»

An dieser Stelle kniipft Maximos deutlich an die Lehre Gregors von
Nyssa an. Dieser rechnet mit einer unendlichen Zeit zur Umkehr nach
dem Tod""”:

«Denn was jedenfalls immer in Bewegung ist, wird, wenn es zum Guten voran-
geht, wegen der Unendlichkeit des zu durchschreitenden Gebietes die Vorwiirts-
bewegung nie endigen; es wird ja des Erstrebten [des Guten] kein Ende finden,
mit dessen Erreichung es die Bewegung einmal einstellen miisste. Wenn es sich
aber in entgegengesetzter Richtung bewegt, so muss, wenn es den Lauf der Bos-
heit vollendet hat und am Grenzziel des Bosen angelangt ist, alsdann die Rastlo-
sigkeit des Dranges, die keinen natiirlichen Stillstand findet, nachdem sie den
Raum der Bosheit durchlaufen hat, die Bewegung nothwendig zum Guten hin-
wenden.»

Hier nimmt Maximos also Bezug auf die bekannte Lehre Gregors von
einer Moglichkeit der Seelen zur Umkehr auch jenseits des zeitlichen Le-
bens. Withrend die Moglichkeit zu einer solchen Umkehr aber bei Gregor

199 SHERWOOD, Ambigua (wie Anm.7), 215, iibersetzt hier «in the divine

goods)» und schliesst (216): «the Maximian distinction ... allows to the evildoers in

the afterlife an éniyvooic of good things, but not a participation therein.» DALEY,
Apokatastasis (wie Anm. 91), 323, tibersetzt «by sharing in created goods» und
vermutet anders als Sherwood, dass Maximos hier Gregor von Nyssa nicht korri-
giert, sondern bestitigt. Beide verweisen auf dessen «De hominis opificio».

" Gregor von Nyssa, De opificio hominis 21 (PG 94, 201B): TO yip &el
Tcéf,vrwg KIVOUUEVOV, ai pév Tpog 1O Kahov ot ‘CT"]V npéoSov St TO (')ptm:ov
rou 618§OSOUHtVOU np(xyparog ovdEnote JLT]E,Sl "CT](.:, émi it npocm) ¢opong 003
ycxp EUpnO'u Cntoup.&.voo nspag OU&,V OU Spaﬁapevov crncssrou TOTE Tng
kivnoemg. El 8& mpog 10 évavtiov thyv pomly oyoln, &netdhy Stavdon g
kakiog TOv dpdpov, kal &l 10 dkpdtatov Tob kKakob pétpov ddlkntor t0te
10 g Getkivntov oVdepiay &k dlceng otdolv: edplokov, éretdiy Stadplun
10 &v koxig Sbompa, xat &vayknv énl 1O dyabov  Tpémer TNV
K{vnsw. Ubersetzung H. Hand in: BKV 1, Kempten (Kosel) 1874, 272,
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wegen der unendlichen Giite Gottes unendlich lange besteht und der
Mensch sich in unendlicher Weise auf Gott hin bewegen wird, gibt es bei
Maximos eine Grenze, ein Ende der Wiederaufrichtung (Apokatastasis)
des Geschopfes — ndmlich dann, wenn die Seele «alle Aonen durchschrit-
ten und keinen Halt gefunden hat» und so zu der Erkenntnis gekommen ist,
dass nur in Gott dieser Halt zu finden ist. Es handelt sich um eine Trans-
zendierung des Bereichs der Aonen, welche die Seele kraft ihrer Gottes-
ebenbildlichkeit vollziehen kann: Sie empfingt ndmlich, wenn sie will,
nach Vollendung der Zeit und nach Durchschreiten aller donischen, tiber-
zeitlichen Bereiche schliesslich doch noch die gottlichen Energien und
erreicht so ihren urspriinglichen Zustand''': Die Seele hat nunmehr, im
Gegensatz zu ihrer Situation vor dem Fall, Erkenntnis und géttliche Kriifte.
Daher erfolgt nun, wie wir noch sehen werden, durch die Theosis eine
Uberbietung auch der geschopflichen Dimension der Ewigkeit: Am logos
des Immer-Gut-Seins haben dann nicht bloss die wenigen Vollkommenen
Anteil, sondern alle, insofern sie die Aonen durchwandert und, auf diese
Weise wiederaufgerichtet, sich fiir Gott entschieden haben. Denn die Mog-
lichkeit zur Reinigung der Seele, sei es auch in grossem Schmerz, vor ihrer
endgiiltigen Begegnung mit Gott besteht bei Maximos offenbar auch fiir
den Fall, dass der Betreffende zeitlebens nicht am Guten schlechthin (seien
dies nun gute Taten oder etwa auch die Liturgie, die Schrift etc.) teilhatte,
nun aber zu einer besseren Einsicht findet, und zwar «nach» dem Leben in
der Zeit und «vor» der Vergottlichung, mithin also am «siebten Tag»:
Dann, wenn in der geschopflichen Ewigkeit die Bewegung des Menschen
abgeschlossen wird und sich gewissermasen die «Quintessenz» des geleb-
ten Lebens abzuzeichnen beginnt.

Hier miissen nun die fiir Sherwood entscheidenden beiden Texte be-
trachtet werden (Textgruppe d). Der erste, in dem sich Maximos gegen
die (von den Origenisten vertretene) Lehre von der Priexistenz der Seelen
vor threr — nach Origenes je nach ihren (Un-)Taten erfolgenden — Inkor-
poration wendet, und auf den auch Daley1l2 sein abschliessendes Urteil
abstiitzt, lautet:'?

""Vgl. aus dem oben (Anm.108) Zitierten Z.19-20: &moiafelv tig
Suvéielg kal £l TO dpyoiov ATOKATAGTTVELL.

' DALEY, Apokatastasis (wie Anm. 91), 338.

" Maximos, Ambiguorum Liber; der griechische Text (vgl. dazu Anm. 18) lau-
tet (Abschnitt vor und nach 231b; vgl. PG 91, 1329A-B): [Tévtov odv 1@V kat
oOclay OHapPKTIKBS Ovimv ..o &v 1@ 0ed mpovmlipyovst mayleg Ovies ol
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«Von allem nun, was es real existierend gibt, ... bestehen in Gott vorher als
Quellen die logoi, gemiss denen alles sowohl da ist als auch wurde als auch
immer bleibt und sich durch die ihm vorangestellten /logoi in natiirlicher Aufre-
gung dem Sein annidhert und, von ithm mehr ergriffen, je nach Beschaffenheit
und Stirke der Wahl Bewegung und Neigung annimmt: das Gut-Sein durch die
Tugend und den geraden Weg zu dem logos, demgemiiss es da ist, bzw. das
Ubelsein durch die Schlechtigkeit und die Bewegung gegen den logos, demge-
miss es da ist; kurz, je nach Einsatz bzw. Hinderung seiner Kraft, naturgemiss
teilzuhaben an dem, der von Natur ganz und gar nicht teilhabbar ist, sich aber
selber ganz offen allen darbietet, den Wiirdigen und den Unwiirdigen, aus Gnade
und unbegrenzter Giite, und das Bleiben im Immer-Sein einpflanzt, je nach dem,
wie ein jeder sich selbst bestimmt hat und da ist. Fiir diese [beiden] ist die ana-
loge Teilhabe respektive Nicht-Teilhabe am Sein schlechthin, am Gut-Sein und
am Immer-Sein eine Steigerung und Vergrosserung: der Ziichtigung derer, die
nicht teilhaben konnen, bzw. des Genusses derer, die teilhaben konnen.»

Hier geht es nun offenbar um eine «analoge» Teilhabe respektive Nicht-
Teilhabe, mithin um das Mass, in dem jemand (nicht) teilhat, nicht aber
um die Frage, ob iiberhaupt eine Teilhabe gegeben ist. Denn an Gottes
Dasein und an seinem Immer-Dasein wird die ganze Schépfung aus Gna-
de Anteil erhalten, wie schon oben gezeigt wurde. An Gottes Gut-Sein
allerdings erhalten, aufgrund der platonischen Logik ganz naturgemiiss,
nur die vollkommen Guten vollkommenen Anteil, was fiir die, die nicht
immer ihrem logos gemiss gehandelt haben, eine entsprechende Steige-
rung der Strafe bedeutet. Aber auch sie erhalten in dem Mass Anteil an
Gott, in dem sie Gutes getan und erkannt haben.

7\.(')}'01 ko’ och; kol elol T mévTos Kol yeyovact Kol Slotp&',voumv Gt 1:01'(;
Eocur(nv Kot npoescw AOYoLG Sl KlVT]GSU)g q)ucmmg swtt;ovra Kol np0g 0
swou MOLMLOV cuvgxousva KCL‘EOL tnv nmow € Kou nocnv g npompsqamg
kivnoly e kol pornv- 10 ed 8’ Apetnv kal Thy 1pog OV Loyov k' Ov EoTiv
gvBLROPlaY: 1] TO deb elvar Sl kaklav: Kol Ty Tapd. TOv Adyov ko' Ov £t
kivnow Aappdvovia, kal cuvtopng einely katd v &&v 1) v otépnoiy g
adT®V kot dOoLY pebektikTg duviipeng ToD TavTare®ds Guedéxton Kot
dOo1y Ondpyovtoc: kol nioly GmAdg Eautov Gélolg te kal dvaélolg Olov
Kottt ybprv 8t Amerpov dyabdtnta mapéyovtog: kol T 1o del elval kabwng
gkaotog VY’ EavToD Sratébettan T8 kol &oTt, Stapovny éumomoovtog olg M
100 kuplog dvrog kal eb dvtog kal el dvtog dvddoyog uédséig: 1 duebséio
Tipoplag TV HETUCYELY PN Suvapévov: kol AToAadcEmS TOV HETUGYELV
Suvapévav, éritacts éott kal énadénoic. Es handelt sich um den bei SHER-
WOOD, Ambigua (wie Anm. 7), 220, als «<Amb 42-1329A1-B7» zitierten Text. La-
teinischer Text in: CCSG 18, 196f.
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Eine Warnung vor den Konsequenzen moralischer Fehlleistungen ei-
ner Kreatur — und zwar vor Konsequenzen, die durch die schlussendlich
erreichte Einheit mit Gott nur noch intensiviert wiirden, — findet sich also
auch be1 Maximos, jedoch deutlich abgemildert einerseits durch die Rela-
tivierung der Gottesfurcht als Kennzeichen der Anfdnger im Glauben
sowie andererseits durch die Dazwischenschaltung des «siebten Tages»,
an dem zwar kein Handeln, wohl aber noch Erkenntnis, und damit Reue,
moglich ist.

Welche Qualitit aber hat die Ewigkeit dieser Konsequenzen? Betrach-
ten wir den zweiten Text, den Sherwood anfiihrt''*:

«Der achte und erste, noch besser: der eine und unaufteilbare Tag ist die makel-
lose und hell strahlende Parusie [=Ankunft, Zukunft oder auch Gegenwart] Got-
tes, wenn es zum Stillstand des Bewegten kommt; und diejenigen, die den logos
des Seins freiwillig gemiss der Natur gebraucht haben, besucht er, der ihnen
ginzlich voran steht, zur Giinze, und gewihrt ihnen das Immer-Gut-Sein durch
Anteilgeben an dem ihm Eigenen, er, der allein wirklich sowohl ist als auch gut
ist als auch immer ist; denen aber, die den logos des Seins vorsitzlich gegen die
Natur gebraucht haben, teilt er statt des Guten, wie es sich ziemt, das Immer-
Schlimm-Sein zu, denn das Gut-Sein ist fiir sie nicht weiter fassbar, da sie ihm
gegeniiber feindlich eingestellt sind und sie iiberhaupt keine Bewegung haben
nach der Offenbarung des Gesuchten, bei der es denen, die suchen, geschieht,
dass sich ihnen das Gesuchte offenbart.»

Wer nun also iiberhaupt keine Bewegung in Richtung Gott aufzuweisen
hat, der gleicht dem Teufel und seinen Engeln, welche sich nach Maximos
ebenfalls (jedenfalls bin anhin) durch eine «freiwillige génzliche, fortwiih-

"* Maximos, Ambiguorum Liber; der griechische Text (vgl. dazu Anm. 18) lau-
tet (Abschnitt vor und nach 255b; vgl. PG 91, 1392C-D): ’OySO'n [88] kol np(:')rn'
udirov 8& pia Kou oucomx?wrog npepa n ompmd)vng SG‘CL 10D 6800 KOLI
Trau(bang m)tpoucnoc HETOL rnv TOV KIVOLLEV®V GTAGLY Yivouévn® Kal rotc_; Hev
0 ‘EOU elvat Aoyo kot dvGLY Ttpoatpsnmog xpno*uusvoxg, dlov
Trpochovrwg o?xmg 8n18n uouwog Kou 10 el au aLvou nupaxovrog S TN
OLKst(xg psroxng cog uovou Kuptmg Kol ovrog Kol &el ovwg el au Ovmg rotg
8¢ TEO(pOL d)Ucnv M 1OV awou kovco yvmuu«og xpncausvmg uvn oD €0, 10
el q)au glvau Koct(x 10 8u<og anovepovrog (og oUK ovrog aurotg Komov
XOPNTOL ‘EOU g0 slvat, evowtm)g npog aOTO SlaKelévolg: Kol KLVT]GLV
TOVTEADC oK &xovot petd Ty 1o {ntovpévou davépwotv: kad Ty toig
{ntoUol mépuke davepoboBal O {ntntdv. Es handelt sich um den bei SHER-
WOOD, Ambigua (wie Anm. 7), 221, als «Amb 65-1392C14-D13» zitierten Text, der
sich auf die Pfingstpredigt (Oratio 41) Gregors von Nazianz bezieht. Lateinischer
Text in: CCSG 18, 196f.
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rende Unbeweglichkeit in Bezug auf das Gute» auszeichnen, «deretwegen
sie niemals die gottliche Ruhe erreichen»' . Mit dieser geschopflichen
Unbeweglichkeit ahmen sie die gottliche in schlechter Weise nach, ohne
sie aber erreichen zu konnen, denn das Kennzeichen des Geschaffenen ist
nach Maximos die Bewegung.

Der «achte Tag» folgt, beachtet man den Kontext der Stelle, auf den
«siebten», an welchem es um das allméhliche Aufhoren der geschopfli-
chen Bewegung bzw. ihren Ubergang zur gottlichen «immerbewegten
Ruhe» geht. Vorher namlich''® hat Maximos geschildert, wie die Teilhabe
am logos des Seins dem Menschen geschenkt wird, die am logos des Gut-
Seins aber von ihm selbst durch freie Wahl ermdéglicht werden muss.
Allerdings kann diese freiwillige Teilhabe am Guten niemals aus sich
heraus die Teilhabe am /ogos des Ewig-Seins bewirken. Daher ist diese
wiederum ein Geschenk: fiir die Siinder, die sich nur wenig Gott entge-
genbewegt haben, wie auch fiir die «Guten». Hatte der Mensch allerdings
gar nie am Gutsein Anteil genommen, so verkehrt sich auch das Ge-
schenk des Immer-Gut-Seins in ein Immer-Schlecht-Sein; daher die driin-
genden Fragen gegen Ende des 61. Kapitels der Schrift an Thalassius'':
Wo und in welchem Zustand wird der Gottlose bzw. der Siinder sein,
wenn er nicht Gott als seinen Ort gewiihlt hat''®? In der 16. Anmerkung
(Scholion) gibt Maximos selbst die Antwort: Gott wird alle um’fangenl "
Gute und Bose; es haben aber nicht alle gleichermassen an ihm Anteil,
sondern analog'm. Dies gilt fiir den Zustand nach dem «siebten Tag», an
dem die geschopfliche Bewegung langsam aufthort: fiir den «achten Tag»,
der das Aufhoren der Bewegung selber ablost.

' Maximos, Quaestiones ad Thalassium 11, edd. C. Jaga/C. Steel, CCSG 7,
1980, 89, Z.22-25: | kot yvouNV odT®V TovTEANS T Kol SimvekT)g mepl 10
KalOV axivnoio, kad Ny oddEnote Delag Avécewg Amoladovoty.

"' Maximos, Ambiguorum Liber (vgl. zum griechischen Text Anm. 18), Ab-
schnitt vor 255b (Vgl. PG 91, 1392C).

"7 Maximos, Quaestiones ad Thalassium 61, edd. C. Laga/C. Steel, CCSG 22,
1990, 105, Z. 348-349: nig &ota, tOmov adTdV 0VK &xmv TOV POV Kath TV
100 £0 elvat &v 0e® noviv te kat 18puciv; Eine engl. Ubersetzung findet sich in:
On the Cosmic Mystery of Christ. Selected Writings from St Maximus the Confes-
sor, translated by Paul M. Blowers/Robert L. Wilken, Crestwood NY (SVSP) 2003,
142f.

""" Maximos bezicht sich hier auf 1 Petr 4,18, wo Prv 11, 31 (LXX) zitiert wird.

""" Maximos, Quaestiones ad Thalassium 61, schol. 16, edd. C. Jaga/C. Steel,
CCSG 22, 1990, 111, Z. 86: ntvtog cuveEet.

20 Aa.0., Z. 89: dvordyomg.
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7. Schluss

Die Vielfalt der Interpretationsméglichkeiten maximianischer Texte mag
zundchst verwirren. Sicherlich ist sie aber nicht zuletzt eine Folge der
Auffassung unseres Autors, dass, in den Worten Kattans, «das Wort der
Heiligen Schrift unbegrenzt ist, weil Gott, der dieses Wort gesprochen hat,
seinem Wesen nach unbegrenzt ist»'*'. Zudem verhiillt sich dieser Logos
einerseits in seiner Fleischwerdung durch das geschriebene Wort, welches
in seiner wortlichen Bedeutung Christus in seiner Knechtsgestalt darstellt;
andererseits enthiillt es seine unendliche Fiille durch die geistgewirkte
Interpretation des Lesers (201). Dadurch entsteht eine potenziell unbe-
grenzte Polysemie der Bibel (238), die aber eine Aktualisierung der Bot-
schaft fiir den Leser, besonders in seinen allegorischen Bedeutungen,
allererst ermoglicht (242). Dieser gerade auch exegetisch pluralistische
Ansatz ermdglicht es Maximos, monistische und dualistische Ansiitze
ganz allgemein und so auch in der Eschatologie zu vermeiden, ohne ihre
jeweiligen Wahrheiten zu iibersehen.

Nach dem monistischen Ansatz wiire der Mensch, wie im Origenismus
und in den meisten esoterischen Systemen, einfach ein Teil Gottes, der
zwischenzeitlich aus dieser Einheit herausgefallen ist, aber auch mit Si-
cherheit irgendwann seine verlorene gottliche Natur wiedererlangen wird.
Maximos vermeidet die Einseitigkeit dieses Ansatzes, indem er dem
Menschen eine geschopfliche Natur zuordnet, die er niemals ablegen
wird, auch wenn sie andererseits schon immer am gottlichen Wort (Lo-
gos) teilhat, in diesem Leben (zeitlich) durch Praxis und (iiberzeitlich)
durch die Betrachtung (Theoria) des Gotteswortes verwandelt werden und
in der mystischen Versenkung sowie im Eschaton durch iiberverniinftige,
liecbende Einswerdung bis zur Identitit mit Gott fortschreiten kann.

Maximos vermeidet aber auch die Einseitigkeit des dualistischen An-
satzes, nach dem — wie bei Augustinus — am Ende eine radikale Schei-
dung zwischen Guten und Bosen steht. Denn einerseits haben dann alle
Dinge am Sein und am Immer-Sein Gottes Anteil, andererseits weiss
Maximos als Monch nur zu genau um die Schwichen und die Schuld
auch der heiligsten Menschen. Obwohl wir ndmlich durch Praxis und
Theoria die gottlichen Energien in unserem Leben anwenden sollen und
konnen (Synergie) und uns vor dem gottlichen Gericht warnen lassen

B KATTAN, Verleiblichung (wie Anm. 7), 237. Im Folgenden Seitenzahlen aus
diesem Buch.
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miissen, ist es andererseits niemandem vergonnt, sich die Vereinigung mit
Gott durch sein Handeln zu erzwingen. Vielmehr wird diese nur durch
Liebe (Gnade) moglich, welche als gottliche grundsitzlich iiber dem Ort,
der menschlichen Vernunft und der Zeit steht, aber in Zeit und Ewigkeit
schon wirkt. Dabei differenziert Maximos: An Gottes Dasein (in der
Schopfung) und an seiner Ewigkeit (in der Auferstehung) erhalten alle
voll Anteil (apokatastasis panton), an seiner Giite aber in Analogie zu
ihrer eigenen Entscheidung, welche die geistbegabten Geschopfe nach
ihrer auch spirituellen Wiederaufrichtung (apokatastasis) treffen, die bei
einigen wenigen schon vor dem Tod, bei den meisten jedoch erst nach
thm vollstindig erfolgt. Denn Gott hebt die menschliche Freiheit und alle
anderen Aspekte unserer Natur (im Gegensatz zu Verginglichkeit und
Siinde, welche nach Maximos nicht Teil der menschlichen Natur sind)
niemals auf; vielmehr gibt er uns Anteil an derjenigen Freiheit und
Selbstbestimmung, derer er sich selbst erfreut.
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English Summary

In this essay, the tension between individua! and cosmic eschatology is shown to
be bridged in the understanding of Jesus Christ by Maximos the Confessor as the
incarnated Word having become flesh not only 2000 years ago but also in creati-
on, Holy Scripture, and in the partaking in the good by those who form His body.
The question to be answered was whether for Maximos this body will, in the end,
include the whole cosmos (E. Michaud), or exclude those who have abused their
freedom (P. Sherwood). A middle position as described by H. U. von Balthasar
who held that Maximos did not teach the final salvation of all (Apokatastasis
panton) but nevertheless believed in it, cannot really be helpful in the proclamati-
on of the gospel as clearly good news for today (Ch. Janowski).
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The synergic conception of salvation enables Maximos to combine the work of
creation (human beings and angels, partaking in the good) with the work of God
(theosis), leading to a final identity in respect of the (divine) energies in creation.
In the saints, this identity has already been reached within transient time, but in
the end, everybody will receive a proper place within the body of Christ, accor-
ding to his or her partaking in, or suffering for, the good.

As the soul, for Maximos, transcends time, there is a way for creation back to its
creator even on the ‘seventh day’ (or eternity), but unlike Gregory of Nyssa, Ma-
ximos teaches an ‘end’ of this eternity (on the ‘eighth day’), since in the parousia
of God, everybody will have his or her place in God who has given a place to
God’s energies in his or her own physical/sensual, or, at least, intellectual and
spiritual life.
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