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Das spirituelle Erbe der Orthodoxen Kirche
und ihre Bedeutung fiir Europa

von Georgios Mantzaridis, Thessaloniki

Im SynodalbeschluB des 7. Okumenischen Konzils, der am Sonntag der Orthodoxie in
allen orthodoxen Kirchen gelesen wird, heiBt es: »Wie die Propheten gesehen, wie die
Apostel gelehrt haben, wie die Kirche iibernommen hat, wie die Lehrer in Dogmen ge-
faBt haben, wie die Okumene gleicher Gesinnung wurde ... so denken wir, so sagen wir,
so verkiindigen wir.«!

Das prophetische Sehen, die apostolische Lehre, die kirchliche Tradition, die dogmati-
schen Formulierungen der Lehrer der Okumene, die Skumenische Gesinnung, die den
Inhalt des orthodoxen Lebens konstituieren, bilden keine konfessionellen Eigentiimlich-
keiten oder Besonderheiten der Orthodoxen Kirche, sondern grundlegende Koordinaten
des Christentums. Unter diesen Voraussetzungen glaubt die Orthodoxe Kirche, daB sie
sich nicht in einer partiellen christlichen Konfession erschépft, sondern daf sie das ka-
tholische und diachronische Zeugnis der christlichen Wahrheit bewahrt. Parallel dazu
wird unterstrichen, daf3 diese Wahrheit nicht einen theoretischen, sondern einen empiri-
schen Charakter hat. Sie verbindet sich mit der Erfahrung der Propheten und der Heiligen
der Kirche und wird mit der heiligen Eucharistie gegeben.

Das Mysterium der heiligen Eucharistie, das das Mysterium der Kommunion Gottes
mit dem Menschen ist, bestand von Anfang an auf der Basis der ethischen und dogmati-
schen Lehre der Kirche. So hat der Apostel Paulus, um die Christen in Korinth vor der
Prostitution zu bewahren, sich auf die Basis der eucharistischen Kommunion gestiitzt:
»WiBt ihr nicht, daB eure Leiber Glieder Christi sind? Darf ich nun die Glieder Christi
nehmen und zu Gliedern einer Dirne machen? Auf keinen Fall.«<?> Auf dieselbe Basis
stiitzte er sich, als er tiber die verschiedenen Themen des moralischen, gesellschaftlichen
und spirituellen Lebens der Gldubigen schrieb.

Aber auch die Bekdmpfung der Héresien in der Geschichte der Kirche stiitzte sich auf
dieses Mysterium. Der Leib Christi ist das Mittel der Rettung und der Emeuerung des
Menschen. Die heilige Eucharistie verbindet die Christen mit dem Leib des Gottmen-
schen Jesus Christus. »Und so werden wir also, als Glieder desselben Leibes, durch ihn
gerettet; denn in ihm wird der Herr Fithrer zum Himmelreich und zu seinem eigenen
Vater.«*

Die Hiresie, als eine partielle oder totale Bestreitung der wahren Vereinigung und
Gemeinschaft des Menschen mit Gott, wird von der Kirche auf der Basis der eucharisti-
schen Erfahrung festgestellt und widerlegt. Diese Bestreitung wurde nicht nur auf der

I Synodaltext des VII. Okumenischen Konzils.
2 1Kor6,15.
3 Athanasios der Grofie, Gegen die Arianer 2,61: PG 26, 277 B.
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Ebene der Beschreibung der Offenbarung Gottes in der Welt, sondern auch auf der Ebe-
ne der Aneignung dieser Offenbarung von dem Menschen verdeutlicht und widerlegt.
Auf dieser zweiten Ebene, die mit der ersten organisch verbunden ist, wird im Wesentli-
chen die groBe Differenz der Orthodoxen Kirche zur westlichen christlichen Welt ange-
setzt. Wiihrend es auf der Ebene der Beschreibung der Offenbarung Gottes eine Uber-
einstimmung in der gesamten christlichen Welt gibt, besteht auf der Ebene der Aneig-
nung der Offenbarung ein klarer Unterschied. Dieser Unterschied ergibt sich aus der un-
terschiedlichen Betrachtung des Heiligen Geistes, der die personliche Aneignung der Of-
fenbarung Christi vollendet.

Die Offenbarung Gottes ist unmittelbar mit der Geschichte verbunden und wird ohne
sie nicht verstindlich. Selbst die natiirliche Offenbarung hat geschichtlichen Charakter,
weil auch die Natur ihre Geschichte hat. Sie ist ein stidndig konstituierender Ort der Per-
songemeinschaft. Gleichzeitig wird aber die Geschichte von der Offenbarung iiberschrit-
ten und mit der Ewigkeit verbunden. Die Gleichgiiltigkeit gegeniiber der Geschichte im
Namen der Ewigkeit bedeutet nicht allein Einseitigkeit zu Lasten der Geschichte, son-
dern auch MiBachtung der Ewigkeit. Das ewige Leben des Menschen griindet sich in der
Geschichte. Und diese Griindung verwirklicht sich durch die Offenbarung des Ewigen in
der Geschichte, durch Christus.

Das Ewige ist personbezogen. Das ewige Leben besteht in Christus. »Ich bin die Auf-
erstehung und das Leben.«* Die Gebote Gottes sind keine konventionellen moralischen
Befehle, sondern Selbstoffenbarungen des géttlichen Seins. Gott »ist in seinen eigenen
Geboten verborgen und offenbart sich denjenigen, die ihn suchen, ihrem Suchen entspre-
chend«® . Der Mensch kennt Gott nicht theoretisch, sondern empirisch. Es ist unmoglich,
Gott zu erkennen, ohne seine Gebote zu bewahren. Durch die Bewahrung der Gebote er-
kennt der Mensch Gott, nimmt er an seinem Leben teil und gleicht sich ihm an. Die An-
gleichung mit Gott ist Gotteserkenntnis. Und die Gotteserkenntnis fiihrt den Menschen
zur Angleichung mit Gott.

Wie man treffend bemerkt hat, darf man vom Genie des Wissenschaftlers oder des
Kiinstlers im Bereich der Wissenschaft oder der Kunst nicht weit entfernt sein, um es an-
gemessen beurteilen zu konnen. Dasselbe gilt auch im Raum des Geistes. Um Gott zu er-
kennen, mufl man sich Gott nidhern und im Geist seiner Gebote bleiben®. Der Mensch er-
kennt Gott, indem er von Gott erkannt wird’?, indem er die Selbstoffenbarung Gottes an-
nimmt, die aus Liebe zu den Menschen geschah. Er nimmt am Leben Gottes teil, indem
er Gott in sich selbst leben 148t;® indem er sich selbst als Raum fiir die enhypostasierte
Erscheinung Gottes in der Welt anbietet. So wird er nach dem Ebenbild seines Schopfers
zu einer wirklichen Person erhoben.

Die Orthodoxe Kirche hat die Theologie auf der Basis der Erfahrung behalten, die sie
von Anfang der Kirche an hatte. Die Neuerung der scholastischen Theologie, die die Er-
fahrung durch die Logik ersetzte, schuf eine neue Situation in der westlichen christlichen

Joh 11,25.

Markos Eremites, Uber das geistliche Gesetz 191: PG 65, 928 D.
Archim. Sophrony, La félicité de connaitre la Voie, Genf 1985, S. 136.
Gal 4,9.

Gal 2,20: »Ich lebe, doch nicht mehr ich, sondern Christus lebt in mir«.
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Welt, indem sie den Geist der Tradition veridnderte und zur Sikularisierung fiihrte. Die
romisch-katholische Theologie hat Dogmen formuliert, die nicht der soteriologischen Er-
fahrung, sondern dem theologischen Denken entsprachen. Die protestantische Theologie
andererseits war aus einem bestimmten Blickwinkel heraus konservative Theologie, auch
wenn dies fiir einen evangelischen Theologen paradox erscheint. Fiir ihr urspriinglich
konservatives Vorhaben bezeichnend ist aulerdem die Selbstbezeichnung als »evangeli-
sche«. Dieses Vorhaben hat ihre Verbindung mit der Tradition abgebrochen und die dia-
chronische Einheit des Evangeliums mit der Gegenwart verletzt. Eine Wiederherstellung
dieser Einheit wurde durch subjektive Kriterien versucht, die aber zu unbeschréinkten
Differenzierungen fiihrten. Traditionell blieb in der Tat nur die orthodoxe Theologie.
Dies bedeutet freilich nicht, daB alle orthodoxen Theologen traditionell waren. Viele von
ihnen, besonders im Raum der akademischen Theologie, neigten zum Konservativismus
oder zur Neuerung. Aber die Haupttendenz der orthodoxen Theologie war immer tradi-
tionell.

Die Entfernung der Theologie von ihrer Erfahrungsbasis fiihrte zur Ideologisierung des
Christentums. Der Glaube wurde von den Werken getrennt, und das spirituelle Leben
wurde von dem moralischen Verhalten des Menschen abgegrenzt, um sich so zu einem
abstrakten Begriff von »Spiritualitit« zu verwandeln, der am Rande der Theologie kaum
eine Legitimation haben konnte. Der asketische Charakter des Christentums wurde bei-
seitegedringt, bis hin zur Abschaffung, wihrend man von grundlegenden Elementen des
christlichen Lebens wie Fasten, Wachen, Dulden abgelassen hat. Die Theologie hat sich
vom Gebet abgelost und die Theologen haben die Bedeutung der Wiiste vergessen, ob-
wohl Christus selbst sein Werk dort begonnen hat und sich dorthin zuriickzog, um zu
beten® .

Diese Phinomene, die im Westen legitimiert sind, sind sicherlich auch im Bereich der
Orthodoxie nicht unbekannt. Besonders die Séakularisierung beeinflufit praktisch die Kir-
che auch im Osten. Wihrend sie aber im Westen als Frucht einer organischen Entwick-
lung des religiosen Lebens wichst, die durch die Theologie gerechtfertigt und legitimiert
wird, wird sie im Osten als ein Phidnomen des Einflusses von auBlen gesehen, der weder
im religiosen Leben bejaht wird, noch eine theologische Rechtfertigung und Legitimie-
rung findet. So bewahrt die Orthodoxe Kirche, trotz ihrer Schwiche und Unordnung,
immer noch ihre Erfahrungsbasis und ihren asketischen Charakter.

Die Krise Europas ist im Grunde heute eine spirituelle Krise. Und das Bedeutendste ist,
daB die Art dieser Krise nicht gentigend bewufBt ist und nicht die nétigen Bemiithungen
unternommen werden, um sie zu bekampfen. Die Ebenen, auf denen der heutige Europi-
er denkt und handelt, sind die der Wirtschaft und der Politik. Deswegen beschiftigt er
sich stdndig mit wirtschaftlichen und politischen Problemen und spricht von &konomi-
schen und politischen Krisen. Die tiefere Ursache dieser Probleme und Krisen wird nicht
wahrgenommen und nicht untersucht.

Ein wirtschaftlich und politisch vereinigtes Europa bildet heute das ideale Ziel. Das
spirituelle Niveau, das im religiosen Glauben und Leben ausgedriickt wird, wird an den
Rand geschoben oder vergessen. Es ist aber natiirlich, daf dies geschieht, weil die Siku-

9 Siehe Mk 1,12.35.
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larisierung den religisen Glauben abtotet und das religiose Leben zerstort. Alles wird
auf den Ebenen der Wirtschaft und der Politik zusammengepreft und als wichtig ange-
nommen, soweit es dkonomischen Werten entspricht oder Bediirfnissen auf diesen Ebe-
nen dient.

Derselbe Geist herrscht auch in den christlichen Kirchen. Die dogmatischen Wahrhei-
ten, die von Anfang an die Fundamente des spirituellen Lebens der Christen bildeten,
werden gleichsam als konventionelle religiose Eigentiimlichkeiten oder als interessante
Themen fiir die Beschéftigung der Spezialisten betrachtet, wihrend die moralische Lehre
des Christentums eklektisch und in dem Mall vorgetragen wird, wie sie mit dem sikula-
ren Geist der Zeit im Einklang steht.

Die Orthodoxe Kirche hat das BewuBtsein, dal sie sich in ununterbrochener Kontinui-
tdt mit der einen und ungeteilten Kirche befindet. Sie griindet dieses BewuBtsein auf ihre
Identitit mit der diachronischen kirchlichen Tradition. Die Regel ihres Weges in der Ge-
schichte lautet: »Den heiligen Vitern folgend«.!° Folgen bedeutet nachkommen. Und
derjenige, der nachkommt, entscheidet nicht selbst seinen Gang, sondern ordnet sich hin
zu dem Weg dessen bzw. derer, dem bzw. denen er folgt. »Den heiligen Vitern folgend«
bedeutet also: weder in die Vergangenheit von deren geschichtlicher Anwesenheit zu-
riickzukehren, noch sie wie archiologische Schitze in die Gegenwart oder in die Zukunft
zu transferieren. »Den heiligen Vitern folgend« bedeutet, ihre lebendige Anwesenheit als
Mitglieder des Leibes Christi anzunehmen und sich von ihrem Leben und ihrer Lehre,
von ihrer Gesinnung und ihrem Geist fithren zu lassen.

Die Tradition der Orthodoxie als ein diachronisches Zeugnis der christlichen Wahrheit
enthélt nichts, das der Tradition der ungeteilten Kirche des ersten Jahrtausends nicht an-
gehorte. Dies bedeutet sicherlich nicht, dafl die Orthodoxe Kirche die Gldubigen anfiihrt,
zuriickzukehren in das erste Jahrtausend, sondern, daf} sie sie dazu einlidt, sich in der ka-
tholischen Perspektive einzuordnen, die damals die ungeteilte Kirche bewahrte. Ohne
diese Stellungnahme ist die Bewahrung bzw. die Wiederentdeckung der Einheit und der
Katholizitdt der Kirche nicht moglich. Aufierdem hat sich die Orthodoxie nicht an die
Vergangenheit verloren, sie kehrt nicht in die Vergangenheit zuriick, sondern sie lebt in
der Gegenwart mit dem historischen BewuBtsein der Tradition der Kirche. Ihr Selbstbe-
wuBtsein stiitzt sich nicht auf eine horizontale kumenische Vereinbarung, wie der Ro-
miokatholizismus, sondern auf die diachronische I"Jbereinstimmung mit den Vitern der
Kirche. Darin liegt auch ihre Wichtigkeit fiir das konfessionell geteilte Europa.

Sicherlich wird die Orthodoxie oft von den ortlichen orthodoxen Kirchen und ihren
Vertretern in einem besonderen zeitlichen und 6rtlichen Rahmen betrachtet. Sie wird ort-
lich oder national gesehen. Eine solche Orthodoxie, die sich von dem, was iiberall und
von allen geglaubt wurde, distanziert, kann nur eine konfessionelle, aber nicht die au-
thentische Orthodoxe Kirche sein. Und in dem MaB, in dem die Orthodoxen Kirchen
oder ihre Vertreter die Orthodoxie so wahrnehmen und leben, miissen sie zu ihrer au-
thentischen Tradition zurtickkehren: zu der Tradition der Apostel, der Viter und der oku-
menischen Synoden. Das ist die katholische orthodoxe Tradititon der einen und ungeteil-

10 Mit diesem Satz wird der dogmatische BeschluB des vierten Okumenischen Konzils eingefiihrt. Siehe Mansi,
Band VII, S. 116.
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ten Kirche. Es ist die Tradition, die in der orthodoxen Liturgie, in der orthodoxen Theo-
logie, in der orthodoxen Ekklesiologie aufbewahrt wird.

Die Einschrinkung der kirchlichen Tradition in nationalen Strukturen entfremdet die
Kirche. Die Okumenizitit der Kirche wird nicht durch die Einteilung des Glaubens in
den verschiedenen ortlichen Kirchen ausgedriickt, sondern durch die Zusammenkunft der
vielen Kirchen mit den vielfiiltigen gesellschaftlichen Strukturen und kulturellen Tradi-
tionen auf ihrer einheitlichen und ungeteilten Basis.

Die Wichtigkeit der Orthodoxie fiir Europa liegt vor allem in ihrer Fihigkeit, der heu-
tigen christlichen Welt das gemeinsame spirituelle Erbe aufzuzeigen. Da, wo ein wirkli-
ches Interesse dafiir besteht, wird die Wichtigkeit der Orthodoxen Kirche schnell aner-
kannt. Gewohnlich aber haben wir folgende Situation: weder die Orthodoxen interessie-
ren sich dafiir, ihre Tradition darzustellen, noch wiinschen die Nicht-Orthodoxen, diese
kennenzulernen. Die wirtschaftlichen und politischen Probleme erschépfen alle Sorgen
der modernen Gesellschaft. Fine Veridnderung kann sich nur durch die Entfaltung eines
meta-theologischen Interesses auf der Suche nach der diachronen Identitit der Kirche er-
geben; dann riickt die orthodoxe Tradition an die erste Stelle.

Auf der Suche nach den wesentlichen Merkmalen, die das Leben der Orthodoxen Kir-
che diachronisch zum Ausdruck bringen, kénnen wir drei grundlegende Elemente fest-
stellen: den koinobitischen Geist, die asketische Gesinnung und das personale Prinzip.

Der koinobitische Geist wird durch das Interesse der vielen fiir den einen und des einen
fiir die vielen eingeiibt. Fiir die Entstehung dieses Interesses ist ein Gemeinschafts- und
Einigkeitsgefiihl notwendig. Die ersten Christen in Jerusalem, die dieses starke Gefiihl
der Gemeinschaft und Briiderlichkeit besaBen, haben im Namen Christi das erste Koin-
obion begriindet. Da diese Lebensweise aber nicht die Produktion erreichte und sich
vorwiegend auf das Konsumverhalten beschrinkte, konnte sie nicht iiberleben. Die be-
stiindige Gestaltung des Koinobions wurde aber im Rahmen des Monchtums entwickelt
und existiert bis heute noch. Das Koinobion beseitigt den Egozentrismus und die Selbst-
sucht. Wenn man besonders beriicksichtigt, daf das Ziel des moralischen Lebens nach
der orthodoxen Lehre die Bekimpfung der Selbstsucht ist und daB jede Tugend als
nutzlos, oder sogar schiadlich betrachtet wird, wenn sie nicht frei von Egozentrismus ist
und die Selbstsucht nicht bekampft, dann wird die Wichtigkeit des koinobitischen Gei-
stes deutlich. :

Der koinobitische Geist, der besonders von dem orthodoxen Moénchtum geiibt worden
ist, hatte einen starken EinfluB auf die orthodoxe christliche Welt und bildete eine breite-
re Orientierung, die dem gesellschaftlichen und wirtschaftlichen Leben der Orthodoxen
eine besondere Farbe gab. Die Gemeinden, die Handwerksgenossenschaften und die an-
deren Vereinigungen der byzantinischen und der orthodoxen Welt unter der tiirkischen
Herrschaft hatten eine deutliche Prigung des koinobitischen Geistes.!! Aber auch im all-
gemeinen kommen der Betrachtungsweise des Nichsten, der gegenseitigen Zusammenar-
beit, Hilfe oder Toleranz besondere Dimensionen im Rahmen des koinobitischen Geistes
zZu.

11 Ausfiihrlicher siehe bei G. Mantzaridis, Soziologie des Christentums, Berlin 1981, S. 144,
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Der koinobitische Geist erscheint nicht autonom. Er verbindet sich unmittelbar mit der
asketischen Gesinnung; ohne diese ist es ihm unméglich, seine Ziele zu verwirklichen.
Die asketische Gesinnung hilft, die Hindernisse fiir die Anndherung des Nichsten zu be-
seitigen und bildet die Voraussetzungen fiir die Offenbarung der wahren Liebe und Ge-
meinschaft der Menschen. Durch die Verleugnung des eigenen Willens erdffnen sich die
Horizonte der Personengemeinschaft. Durch die Entbehrung auf der Ebene der Sinnlich-
keit, was eine Art des Todes ist, bildet sich die Voraussetzung des wahren Lebens. Ohne
diese Offnung ist der koinobitische Geist, aber auch das christliche Leben im allgemei-
nen undenkbar. Die Hindernisse, die die abgefallene menschliche Natur mit den Leiden-
schaften, der Selbstsucht und dem Eigennutz aufstellt, machen die Anndherung und die
wahre Gemeinschaft der Menschen unméglich.

Sehr oft wird angenommen, daB die Askese nur zu den Monchen gehore und nicht
auch zu den in der Welt lebenden Gléubigen. Dieses Verstidndnis ist nicht richtig. Asket
ist nicht nur der Monch, sondern jeder Christ. Das Christentum hatte von Anfang an as-
ketischen Charakter. Jesus Christus verlangt von dem Menschen, der ihm folgen mochte,
sein Kreuz auf sich zu nehmen.!? Er charakterisiert die Pforte als eng und den Weg als
Leidensweg, der zum Leben fiihrt'3, und er ruft die Christen zum Kampf auf, um durch
diese Pforte zu gehen'*. Die Askese macht die Bekimpfung der Leidenschaften, die
Selbstverleugnung, die Enthaltsamkeit, die Annahme des Willens Gottes und die Pflege
des spirituellen Lebens moglich. Ohne die Askese ist die wahre Liebe zu Gott und zum
Mitmenschen unmdoglich. Auf der gesellschaftlichen und 6kologischen Ebene bildet die
asketische Gesinnung den positivsten Faktor fiir die Erhaltung des Gleichgewichtes und
die Vermeidung einer Katastrophe.

Ferner aber bezieht sich ihre Wichtigkeit neben den unmittelbar praktischen Folgen
und positiven Auswirkungen, die die asketische Gesinnung und der koinobitische Geist
auf das personliche und gesellschaftliche Leben des Menschen haben, auf die Wiirdigung
der Person »nach dem Ebenbild« Gottes. Ohne den koinobitischen Geist und die asketi-
sche Gesinnung ist diese Wiirdigung des Menschen nicht moglich.

So ndhern wir uns dem dritten wesentlichen Element der Orthodoxie, nimlich dem
personalen Prinzip. Dieses Prinzip ist'?, so wie es in der orthodoxen Tradition erscheint,
dem Westen unbekannt bzw. unvereinbar mit der Natur seiner Theologie. Dies kann so-
wohl fiir die Evangelische, als auch fiir die Romisch-katholische Kirche gesagt werden.
Man darf die Hauptthese der Gesellschaftslehre der rémisch-katholischen Soziallehre
iiber das Personprinzip, sowie die von der evangelischen Theologie gegebene Emphase
beziiglich der menschlichen Wiirde und der individuellen Rechte gewiB nicht iibersehen.
Aber andererseits muf} gesagt werden, daf in allen diesen Fillen die menschliche Person
nach gesellschaftlichen Kriterien betrachtet wird. Die Besonderheit des orthodoxen per-
sonalen Prinzips besteht in seiner tranzendentalen Dimension, die den ontologischen In-

12 Siehe Mt 16,24; Lk 9,23.

13 Mt 7,14.

14 Siehe Lk 13,24.

15 Siehe Archim. Sophrony, Voir Dieu tel qu' il est, Genf 1983, S. 142 ff.
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halt der Person bestimmt. SchlieBlich besteht hierin die Gottwerdung des Menschen, die
das Ideal der Orthodoxie bildet.

Der Mensch als ein Geschdpf »nach dem Ebenbild Gottes« hat als Vorbild das eigent-
liche Bild Gottes, ndmlich Jesus Christus. Jesus Christus als Mensch ruft jeden Menschen
auf, sich nach dem Vorbild des absoluten Gottes und Vaters zu vollenden. »Ihr sollt also
vollkommen sein, wie es auch euer himmlischer Vater ist.«!® Der Christ ist nicht nur ein
Geschopf Gottes, sondern auch Gott nach Gnade. Er ist nicht nur Mikrokosmos (kleine
Welt), sondern auch Mikrotheos (kleiner Gott), oder geschaffener Gott. Und die Voll-
kommenheit, zu der der Mensch gerufen wird, soll nicht als moralische Deontologie er-
faBt werden, sondern als ontologische Verkldrung, die in der Person Jesu Christi gegriin-
det wird.

Christus ist der neue Adam, die neue Menschheit. Und der Mensch, der in Christus
lebt, ist eine neue Schopfung. »Wenn jemand also in Christus ist, dann ist er eine neue
Schopfung.«!”7 Die wahre Person ist die gesamte Menschheit. Sie bildet Christus ab und
beinhaltet die ganze menschliche Natur. Der Christ wird gerufen, seine Feinde zu lie-
ben,'® weil er sich nur so als Person vervollkommnet. Die Liebe, die auch die Feinde
miteinschlieBt, ist nicht nur von moralischer, sondern auch von ontologischer Wichtig-
keit. Wer seinen Feind nicht liebt, teilt die menschliche Natur. Er begreift sie nicht in ih-
rer Person und verhindert somit die Verwirklichung des personalen Prinzips.

Alle menschlichen Personen bilden die eine Menschheit nach dem Vorbild der drei
gottlichen Personen, die die eine Gottheit bilden. Die ganze menschliche Natur »von An-
fang an bis an das Ende der Zeiten ist ein Bild des Seienden«!?. Deswegen ist die Gott-
werdung des Menschen kein individuelles, sondern ein ekklesiologisches Ereignis. Es ist
also die Frucht der Vollendung des Glaubenden als ein Mitglied des Leibes Christi, d.h.
der Kirche, die »die Gemeinde der Gottwerdung«* bildet.

Die Gottwerdung des Menschen ist ein Werk des Willens Gottes und der Mitwirkung
des Menschen, die sich durch die Bewahrung seines Gebotes vollzieht. Die Bewahrung
des Gebotes Gottes als Koordination oder Angleichung an ihn hat einen sakramentalen
Charakter. Sie ist eine Beteiligung am gottlichen Leben: »Und ich wei3, daB sein Gebot
ewiges Leben ist«.?!

Die Gebote Gottes, die in das doppelte Gebot der Liebe zusammengefalit werden, fin-
den ihren Hohepunkt mit dem Gebot fiir die Ausfithrung der Eucharistie: »Tut dies zu
meinem Gedichtnis«*. Der Vollzug des Mysteriums der Eucharistie ist gleichzeitig Be-
wahrung des Gebotes Gottes, der uns in die Vereinigung und Angleichung mit ihm ein-
weiht«. »Wir ndhren uns und lernen gleichzeitig von diesem Brot (der heiligen Euchari-
stie), an Seinen Tugenden und Leiden teilzunehmen, damit wir auch in der Ewigkeit mit

16 Mt 5,48.

17 2 Kor 5,17.

18 Mt 5,44; Lk 6,27.

19 Gregor von Nyssa, De opificio hominis: PG 44, 185D.

20 Gregor Palamas, Uber den Heiligen Geist 2, 78: Werke, hg. von P. Christou, Band 1, Thessaloniki 1962,
S. 149.

21 Joh 12,50.

22 1k 22,19.
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Ihm zusammenleben und herrschen«®. Die Abtrennung der Gebote vom Mysterium,
oder des Mysteriums von den Geboten, verletzt die Einheit des Glaubens und zerstort
seine Wahrheit.

Die Wahrheit des christlichen Glaubens ist die Wahrheit des Lebens. Dies wird nicht
theoretisch, als ein subjektives Ereignis erkannt, sondern empirisch, als eine personliche
Beziehung und Kommunion. Die Orthodoxe Kirche pflegt bis heute diese Anniiherung
der Wahrheit. Ihre Tradition, ihre Liturgie, ihre Theologie bewahren offen diese Dimen-
sion. Abgesehen von irgendwelchen geschichtlichen oder administrativen Schwichen
und Unordnungen, wird deswegen die Authentizitét ihres spirituellen Erbes nicht in Fra-
ge gestellt.

Der nachdriicklichste und im Wesentlichen einzige theologische Zweifel, der heute ge-
gen die Orthodoxie erhoben wird und ihre Glaubwiirdigkeit in der diachronischen kirch-
lichen Tradition betrifft, ist die Unterscheidung zwischen Wesen und Wirkung Gottes.
Manchmal wird dieser Zweifel sogar zu einem bedringendem Gefiihl wegen der Behar-
rung der orthodoxen Theologie, die auf diese Differenzierung besteht. In Zusammenhang
mit diesem Problem muf} aber folgendes gesagt werden. Die Unterscheidung zwischen
Wesen und Wirkung Gottes ist nicht ein spéterer Einfall der orthodoxen Theologie, son-
dern eine sehr alte Tradition der ungeteilten Kirche. Der heilige Gregorios Palamas, dem
gewohnlich diese Unterscheidung zugeschrieben wird, ist nicht der Initiator, sondern hat
mit der Sprache seiner Zeit diese traditionelle Differenzierung bearbeitet, die nicht nur
mit der christlichen, sondern mit der biblischen Offenbarung und Theologie allgemein
zusammengewachsen ist.

Die Hervorhebung dieser Unterscheidung des heiligen Gregorios Palamas ist unmittel-
bar mit dem empirischen Charakter der christlichen Wahrheit verbunden. Den einschli-
gigen Anla} gab der aus Kalabrien gekommene griechische Monch Barlaam, der die
mystische Erfahrung den Hesychasten-Monchen des Heiligen Berges bestreitete und
gleichzeitig eine rationalistische Theologie entwickelte. Die Antwort der Hesychasten
wurde hauptsichlich vom heiligen Gregorios Palamas gegeben, der die rationalistische
Theologie Barlaams widerlegte, indem er sich auf die Unterscheidung zwischen Wesen
und Wirkung Gottes stiitzte. Der Glaubige kennt Gott nicht nur mittelbar oder symbo-
lisch, sondern er kommt zur personlichen Gemeinschaft und Verbindung mit Thm durch
seine ungeschaffenen Wirkungen. Unter diesen Voraussetzungen ist es nicht merkwiir-
dig, daB die Theologie der ungeschaffenen Wirkungen das wesentliche Ziel bildet, zu
dem sich die rationalisierte und die sékularisierte Theologie wendet. Aber gleichzeitig ist
diese Theologie das beste Mittel, das den empirischen Charakter des christlichen Glau-
bens ausdriicken und bewahren kann. Die Bewahrung dieses empirischen Charakters ist
nicht eine Frage des Luxus oder der Eigentiimlichkeit, sondern eine Frage der Wahrheit
und des Lebens. Der christliche Glaube als Theologie, bewahrt entweder diesen Charak-
ter und wird erhalten, oder er verliert ihn und wird vernichtet. Die Zukunft des Christen-
tums ist unmittelbar mit der Bewahrung seiner empirischen Basis verbunden.

Das erste also, was das spirituelle Erbe der Orthodoxen Kirche Europa anzubieten hat,
ist die empirische Theologie. Eine Theologie, die Gott nicht objektiviert und Ihn nicht

23 Gregor Palamas, Homilie 56,10, hg. von S. Oikonomos, Athen 1861, S. 211.
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vom téglichen Leben fernhilt, sondern Ihn lebend und wirkend in dieser Welt sieht, in
dem personlichen Leben der Menschen, ohne das Unerreichbare und Untastbare seines
Wesens zu vergessen. Diese Theologie verleugnet nicht die zeitgendssischen Theologien
des Christentums in Europa, sondern mahnt ihre gemeinsame Quelle an, beinhaltet also
ihre gemeinsame Basis. Die drei wesentlichen Elemente der Orthodoxie, nimlich der
koinobitische Geist, die asketische Gesinnung und das personale Prinzip konstituieren
keine konventionellen Merkmale der Orthodoxen Kirche, sondern sind Hauptkoordinaten
der gemeinsamen kirchlichen Tradition im Osten und Westen. Von Anfang an inspirierte
der koinobitische Geist die Kirche Christi, die asketische Gesinnung fiihrte das Leben ih-
rer Mitglieder und das personale Prinzip charakterisierte ihre Identitit und Lehre. Diese
Elemente, die lebendig in der Orthodoxen Kirche bewahrt sind, haben Skumenischen
Wert. Gleichzeitig entsprechen sie den tiefsten Forderungen der Volker Europas. Das
Verlangen nach einem gemeinschaftlichen Aufbau kann sein spirituelles Fundament und
seine Ergdnzung im koinobitischen Geist der Orthodoxie finden. Die asketische Gesin-
nung bildet die wichtigste Voraussetzung fiir die Pflege der Liebe und das bedeutsamste
Gegenmittel fiir den Konsumdrang und die dkologische Sackgasse unserer Zeit. SchlieB-
lich kann das personale Prinzip eine neue Perspektive eroffnen, die den Menschen aus
der Masse und der Anonymitiit befreit.



