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Unruhig
st unser Herz . . .

P. Anselm Biitler
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Der «Ort» religioser Erfahrung

In der letzten Folge dieser Artikelreihe war die
Rede vom Wesen religioser Erfahrung. Dabei wut-
de festgestellt: Religiose Erfahrung besagt in be-
sonderer Weise, dass ich in meinem Innersten eine
Kraft spiire, von der ich zugleich weiss, dass sie
nicht von mir kommt, dass sie letztlich nur von
Gott kommen kann. Die Auswirkung dieser Kraft
kann verschieden sein. Sie kann in mir bewusst
werden lassen, dass ich in einer tiefsten Gemein-
schaft mit Gott und mit der ganzen Wirklichkeit
stehe; sie kann mich mit einer tiefsten Freude er-
fiillen, mit einem inneren Frieden, «den die Welt
nicht geben kann»; sie kann mich befihigen zu
Werken und Haltungen der Nichstenliebe, zu der
ich aus eigener Kraft nicht fihig werde. In diesem
Artikel soll der Frage nachgegangen werden, wo
ich solche religiise Erfabrungen machen kann. Fir
viele Menschen unserer Zeit scheint dies eine un-
notige Frage zu sein. Aber ist sie es wirklich?
Konnte es nicht sein, dass es bestimmte «Orte»
gibt, an denen «das Gottliche» diese Kraft den
Menschen schenkt?

1. Das «Heiligtumy als Ort religidser Erfabhrung

Wenn wir die verschiedenen Religionen etwas stu-
dieren, entdecken wir bald, dass es sozusagen in
allen Religionen «privilegierte Orte» religioser Er-
fahrung gab. Dies waren die Heiligtiimer. Dabei
konnte solch ein Ort auf zweifache Weise entste-
hen. Die eine Weise ging so vor sich, dass Men-
schen in ithrer Umwelt etwas ganz Fremdartiges
entdeckten, zum Beispiel einen gewaltigen Baum,
oder auch einen verkriippelten Baum, der viel-
leicht durch einen Blitzschlag getroffen worden
war. Solch fremdartige Erscheinungen konnten
sich diese Menschen nur so erkliren, dass hier eine
«weltfremde» Kraft am Werke war und noch ist,
das Gottliche, der Gott. Und nun machten sie
diesen Gegenstand und den dazugehérigen Ort
zu einem <heiligen Ort», machten daraus ein Hei-
ligtum und waren iiberzeugt, dass sie hier gottli-
che Kraft erfahren und empfangen konnten. Die
zweite Weise ging so vor sich, dass Menschen it-
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gendwo plotzlich das Religiése, Géttliche erfuh-
ren und nun diesen Ort <heiligten», ein Heiligtum
erbauten, zum Beispiel einen Altar. Wir kennen
diese Weise, wie ein <heiliger Ort» entstand, aus
der Geschichte Jakobs im Alten Testament. Jakob
war auf der Flucht vor seinem Bruder Esau. Dabei
kam er an einen bestimmten Ort, wo er {ibernach-
tete. «<Er nahm einen von den Steinen dieses Or-
tes, legte ihn unter seinen Kopf und schlief ein.
Da hatte er einen Traum: Er sah eine Treppe, die
auf der Erde stand und bis zum Himmel reichte.
Auf ihr stiegen Engel Gottes auf und nieder. Und
sieche, der Herr stand oben und sprach: Ich bin der
Herr, der Gott deines Vaters Abraham und der
Gott Isaaks. Das Land, auf dem du liegst, will ich
dir und deinen Nachkommen geben . . . Jakob er-
wachte aus seinem Schlaf und sagte: Wirklich, der
Herr ist an diesem Ort, und ich wusste es nicht.
Furcht iiberkam ihn, und er sagte: Wie ehrfurcht-
gebietend ist dieser Ort! Hier ist nichts anderes als
das Haus Gottes und das Tor des Himmels. Jakob
stand frith am Morgen auf, nahm den Stein, den
er unter seinen Kopf gelegt hatte, stellte thn als
Steinmal auf und goss Ol darauf. Dann gab er
dem Ort den Namen Bet-El (das heisst Gottes-
haus)» (Gen 28, 11-19).

Ob ein heiliger Ort nun auf diese oder die andere
Weise entstand: entscheidend war, dass die Men-
schen glaubten, an solchen und nur an solchen
Orten konnten sie Gott und seine Kraft erfahren.
An anderen Orten sei das nicht moglich, weil Gott
nur an solchen Orten zugegen sei und wirke. Des-
halb teilten sie die ganze Umwelt, in der sie leb-
ten, in zwel Kategorien ein: in heilige und nicht
heilige Orte und Wirklichkeiten. Von dieser Ein-
teilung oder Unterscheidung der Wirklichkeit
stammt der Unterschied, den wir ausdriicken mit
den Bezeichnungen: sakral und profan. Das
Fremdwort «<Fanum» bezeichnet das Heiligtum, in
dem Gott wirkend gegenwiirtig war. Das «Profa-
ne» bezeichnet wortlich iibersetzt das Gebiet vor
diesem Heiligtum, ausserhalb dieses Heiligtums.
Profane Wirklichkeit meinte also jene, an der
Gott nicht zugegen war.

Auch die Glaubenden des Alten Bundes waren

von dieser Uberzeugung geprigt, dass Gott nur
oder wenigstens vor allem im Heiligtum, im Tem-
pel gegenwirtig war. Das bezeugen verschiedene
Psalmen, in denen die Beter zum Ausdruck brin-
gen, dass sie Sehnsucht haben nach dem Tempel,
weil Gott dort rettend und begliickend erfahren
werden konnte. So sang der Beter in Psalm 84:
«Wie freundlich ist deine Wohnung, Herr der
Heerscharen! Meine Seele verzehrt sich in Sehn-
sucht nach den Vorhéfen des Herrn, mein Herz
und mein Leib jauchzen hin zum lebendigen
Gott ... Wohl denen, die in deinem Hause woh-
nen, die dich loben allezeit... Denn in deinen
Vorhéfen ein einziger Tag ist besser als tausend
andere . .. Denn Gott, der Herr, ist Sonne und
Schild, er schenkt Gnade und Herrlichkeit.» Oder
in Psalm 63: «Gott, du mein Gott, dich suche ich,
meine Seele diirstet nach dir. Nach dir schmachtet
mein Leib wie diirres, lechzendes Land ohne Was-
ser. Darum halte ich Ausschau nach dir im Heilig-
tum, um deine Macht und Herrlichkeit zu sehen.»

2. Jesus hebt den Unterschied sakral-profan auf
Jesus verkiindet gegeniiber dieser Unterscheidung
und Aussonderung bestimmter Orte als «heilige
Orte», dass Gott tiberall zugegen ist, iiberall er-
fahren werden kann. Bekannt ist das Gesprich
Jesu mit der Samariterin am Jakobsbrunnen. Im
Verlauf des Gespriches stellt die Frau aus Samaria
eine typische Frage, die voraussetzt, dass Gott nur
an bestimmten Orten zugegen und erfahrbar ist:
«Unsere Viter haben auf diesem Berg Gott ange-
betet; ihr aber sagt, in Jerusalem sei die Stdtte, wo
man anbeten muss. Jesus sprach zu ihr: Glaube
mir, Frau, die Stunde kommt, zu der ihr weder
auf diesem Berg noch in Jerusalem den Vater an-
beten werdet . .. Die Stunde kommt, und sie ist
schon da, zu der die wahren Beter den Vater anbe-
ten werden im Geist und in der Wahrheit; denn
so will der Vater angebetet werden. Gott ist Geist,
und alle, die thn anbeten, miissen im Geist und in
der Wahrheit anbeten» (Jo 4, 19-24).

Der tiefere Grund, dass Gotteserfahrung nicht an
«heilige Orte» gebunden ist, liegt in dem, was wir
die «sakramentale Struktur der Wirklichkeit» nen-
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nen. Unter Sakrament verstehen wir ganz allge-
mein die in einem sichtbaren Zeichen unsichtbar
anwesende Wirkkraft bzw. den darin anwesen-
den, wirkenden Gott, der in und durch diese
sichtbare Wirklichkeit dem Menschen wirkend be-
gegnet. Diese sakramentale Struktur der Wirklich-
keit griindet in ihrer Eigenschaft als Schépfung.
Die Schopfung ist eine Offenbarung Gottes. Da-
bei ist die Schépfung nicht zu verstehen als etwas,
das Gott «am Anfang» gewirkt hat. Schépfung
und damit auch Gottes Offenbarung darin ist ge-
schichtliche Wirklichkeit. Gott offenbart sich in
der Schopfung als Geschichte in je verschiedenen
Phasen und je verschiedener Intensitit.

Die sakramentale Struktur der Wirklichkeit um-
fasst zwar die ganze Schopfung in einer Einheit,
aber diese Einheit 1st gestuft. Die Schopfung sel-
ber ist, wie oben soeben gesagt, ithre erste Verwirk-
lichung. «Die Schopfung ist Zeugnis der Liebe
Gottes, Spur seines Heiles und daher Weg fiir alle
Kreaturen» (W. Beinert). Das gilt vor allem vom
Menschen, der ausdriicklich Gottes Bild und
Gleichnis ist. Noch deutlicher offenbart sich Gott
im Bund, den er mit verschiedenen Menschen ge-
schlossen hat: Adam, Noah, Mose, und schliess-
lich mit dem auserwihlten Volk eingegangen ist.
«Gottes Volk ist Sakrament, um dessentwillen alle
andere Sakramentalitit, auch die der Schopfung,
existiert» (W. Beinert). Dieser Bund kommt zur
hochsten Vollendung in Christus. Er ist der Bund
schlechthin. Er ist das Ursakrament. «Auf ihn wa-
ren die bisherigen sakramentalen Realisierungen
hingeordnet. Von thm gehen die kommenden aus
und bleiben gleichzeitig auf ihn verwiesen»
(W. Beinert). Aber wenn auch die ganze Wirk-
lichkeit in ihrer «Sakramentalitit» von Christus
her und auf ihn hin strukturiert ist, so hat er sich
doch einen besonderen «Ort» geschaffen, an dem
er auf intensivere Weise gegenwirtig und daher
auch erfahrbar ist: die Kirche. Sie hat zu Christus
eine denkbar innige Beziehung: Er ist Haupt,
Weinstock, Briautigam der Kirche. Das heisst aber
nicht, dass Gottes Gegenwart in Christus nun auf
die Kirche beschrinkt ist. Die Kirche ist als Zei-
chen der Gegenwart Gottes in Christus unter den

Menschen zugleich «Erméglichung», Sakrament
der Gegenwart Gottes in Christus in der ganzen
Schopfung, in der ganzen Menschheit. Durch die
Kirche hat die konkrete jetzige Schopfung in die-
ser jetzigen heilsgeschichtlichen Situation Anteil
an der sakramentalen Wirklichkeit. Beide aber,
Kirche und Welt, bleiben in threr sakramentalen
Wirklichkeit auf Christus bezogen, von dem her
thnen die Qualitdt des Sakramentalen zukommt.
Zusammenfassend konnen wir zu dieser sakra-
mentalen Struktur der ganzen Witklichkeit sagen:
Sakramentale Wirklichkeit besagt ein «Sich-Zei-
gen oder Aufgehen dieses Heiligen 7z den Gestal-
ten der Welt, wie diese Gestalten der Welt zum
jeweiligen geschichtlichen In-der-Welt-Sein des
Menschen gehoren. Das heisst: Das Heilige und
Ewige zeigt sich in den begrenzten und vergingli-
chen Gestalten der Welt. Und so werden diese fiir
die urspriingliche Erfahrung des Menschen zu
Symbolen, d. h. zu bedeutsamen Zeichen, in de-
nen sich das Unendliche und Ewige und Gortliche
lebendig anzeigt und den Menschen zuspricht»
(B. Welte).

3. Situationsbedingte Erschwerung heutiger
Gotteserfahrung

Gott spricht den Menschen in allen Erscheinungs-
formen geschopflicher Wirklichkeit an. Aber dies
geschieht immer auf «geschichtliche Weise». Dies
besagt ein Zweifaches: «Der heilige Gott spricht
von seiner Seite her in wechselnden Weisen und
Symbolen . . . Die menschliche Antwort . . . kann
viele Varianten und Stufen durchlaufen ... Und
dies nicht nur im Blick auf den einzelnen Men-
schen, sondern auch im Blick auf das, was die
menschliche Gesellschaft im ganzen und in ihrem
geschichtlichen Gang bestimmt» (B. Welte).

Hier, auf dieser menschlichen Seite, stehen wir
heute in einer eigentlichen Kulturkrise. Diese hier
gemeinte Kulturkrise ist das, was wir mit «sikula-
risierter Welt» bezeichnen. In der Bibel wie auch
fiir den mittelalterlichen Menschen war Gott eine
gesellschaftliche Grosse, die keine Probleme ver-
ursachte. Es war ein leichtes, die Tdtigkeit Gottes
in der Welt zu sehen und wichtige Dimensionen



des Lebens als das zu erfassen, was wir mit einem
theologischen Ausdruck «Gnade» nennen, eben
jene Kraft, die wir in uns spiiren, von der wir aber
zugleich wissen, dass sie nicht von uns stammt,
sondern uns geschenkt ist. Heute jedoch ist uns
diese Unmittelbarkeit fremd. «Kulturell betrach-
tet, ist Gott zu einer leeren Vokabel geworden. Es
gibt — sogar innerhalb des Christentums — als still-
schweigendes kulturelles Phinomen den prakti-
schen Atheismus» (L. Boff). Das Verstindnis Got-
tes als jener Wirklichkeit, die in den Dingen er-
scheint, hat keine Geltung mehr. Da ist die Ge-
schichte der Menschen. Da sind die kinstlichen
technischen Erzeugnisse, die wir schaffen — nicht
mehr die natiirliche Welt, die von Gott spricht,
sondern «eine Welt aus zweiter Hand, die vom
Menschen spricht. Geschichtlich betrachtet 1ist
nidmlich so gut wie alles nicht das Werk Gottes,
sondern das Werk menschlicher Arbeit, die die
Natur verindert und dem Geschichtsentwurf des
Menschen angleicht» (L. Boff).

Weil die heutige kulturelle Situation sich von frii-
heren Epochen scharf abhebt, wird auch die Form
und der Anlass der religiosen Erfahrung heute an-
ders sein als frither. Es stellt sich die Frage: Welche
Erfahrungen und Wahrnehmungen eréffnen dem
heutigen Menschen die religiose Wirklichkeit,
Tiefendimension der geschichtlichen Wirklich-
keit? Ist heute die Welt als materielle Umwelt
noch ein so wichtiger Ort religidser Erfahrung?
Wie wird der Mensch von heute religiés angespro-
chen?

Sicher ist einmal festzuhalten, dass wir heute
nicht mehr ohne weiteres von der Geschopflich-
keit der Welt und des Menschen ausgehen kon-
nen. «Unser Weltverstindnis ist geschichtlich und
nicht naturbezogen. Das heisst mit anderen Wor-
ten: Unser menschliches Leben unterliegt Wand-
lungsprozessen, die nicht aus mechanischen Ab-
liufen der Natur, sondern von Eingriffen des
Menschen herrithren» (L. Boff). — Aber es eréffnet
sich heute eine neue Chance, die in dieser Form
frither nicht wahrgenommen wurde: der Mensch
selber und der Mitmensch. Unsere Zeit ist gekenn-
zeichnet durch eine besondere Wertung des Men-
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schen als Person, die als letzte Wirklichkeit auf
keine andere Wirklichkeit zuriickgefithrt werden
kann. «Person wird heute verstanden als Offenheit
und deshalb als Chance zur Begegnung und Be-
reicherung. Begegnung im vollen Sinn des Wortes
heisst personale Offenheit, die sich mit einer an-
dern Offenheit trifft. Solche Begegnung verindert
beide Begegnende, weil sie ja wechselseitige Aner-
kennung, Vertrauen, Dank, Ehrlichkeit, Treue
beinhaltet. Sie vermittelt eine unvorhergesehene
Sinnfiille. Keiner konnte mit ihr als etwas Not-
wendigem rechnen. Dennoch hat sie sich ereignet,
ist sie aus zwei freien Personen hervorgegangens
(L. Boff). So kann man sagen, Begegnung bedeute
Wachstum in Sein und Leben wie auch Verwirkli-
chung all der unverdienten und unbegriindbaren
Moglichkeiten im Menschen. In dieser Erfahrung
der Erfilllung durch den Mitmenschen und im
Empfangen und Geben diirfte sich das einstellen,
was wir Erfahrung Gottes genannt haben: Ich er-
fahre eine Kraft in mir, die in meinem Innersten
wurzelt und von der ich doch weiss, dass sie nicht
von mir stammt. In dieser Sicht bekommt heute
auch der «religiose Ort» wieder eine neue Aktuali-
tit fiir die Erfahrung Gottes: die Glaubensge-
meinschaft, die sich verwirklicht im kultischen
Tun, im gemeinsamen Héren auf das Wort Got-
tes, in der gemeinsamen Verwirklichung des Lie-
besgebotes durch den Einsatz fiir die Armen und
Notleidenden.

Damit ist nicht gesagt, dass die «profane» Wirk-
lichkeit, die materielle Umwelt kein moglicher
Ort fiir Gotteserfahrung mehr sei. Er behilt seine
Sakramentalitit. Aber es braucht eine neue
«Form», einen neuen Zugang, um in der Welt die
verborgene Gegenwart Gottes zu entdecken. Die
nichsten Folgen dieser Artikel mochten versu-
chen, dazu einige Hinweise zu geben.
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