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WALTHER CH. ZIMMERLI

Vorwort

DaB wir Menschen sind, was wir sind, und doch zugleich immer auch
mehr, ist eines der dltesten Rétsel, das uns zu philosophieren treibt.
«Transzendenz» hat man es genannt, die Metaphysik hat es in begriffli-
cher, die Kunst in sinnlicher Form und die mystische Religiositdt in
unmittelbarer Vereinigung zu erfassen gesucht.

Eins zu sein mit sich selbst und doch uneins, sich selbst zu tibersteigen
und doch an sich gefesselt zu bleiben - dieses Dilemma der Erfahrung
unseres eigenen Daseins hat im neuzeitlichen wissenschaftlich-techni-
schen Typ der Welterfassung ihr Gegenstiick gefunden. Natur wird zum
Anderen des Menschen, das von ihm erfaf3t, durchschaut und schlie8lich
beherrscht werden kann. DaB es eben dieser ProzeB ist, der das Dilemma
noch weiter zuspitzt, zeigt sich an verschiedenen scheinbar charakteristi-
schen Ziigen des westlichen neuzeitlichen Denkens:

In dem MaBe, in dem die auBermenschliche Natur sich technisch-
wissenschaftlicher Erfassung erschlieBt, scheint die Einheit von
menschlicher und aulBermenschlicher Natur sich zu entfernen.

In dem MaBe, in dem die Welt durch die wissenschaftlich-technische
Rationalitit «entzaubert» wird, scheint die einheitsstiftende Kraft reli-
gioser und mythischer Weltbilder zu ermatten.

In dem MaBe, in dem wissenschaftlich-technische Spezialkenntnisse
zunehmen, scheint der sie einigende ganzheitliche Zusammenhang zu
verschwinden.

In dem MaBe, in dem unser wissenschaftlich-technisches Wissen iiber
das, was ist, zunimmt, scheint unser moralisches Wissen iiber das, was
sein soll, abzunehmen. :

Kurz: Es sieht so aus, als gehe mit zunehmendem wissenschaftlich-
technischen Wissen iiber das Sein ein Verschwinden der Orientierung

9



iber den Sinn Hand in Hand. Da verwundert es nicht, daf} als nahelie-
gender Ausweg in einer etwas zu wortlichen Interpretation von «Orien-
tierung» Abhilfe im Osten gesucht wird. Fernostliche Weisheit und
Kunst, meditative Praktiken und neue Formen einer erleuchteten Spiri-
tualitét bieten sich aus dem Schatz uralter kultureller Traditionen an, die
durchaus neben der sich weltweit ausbreitenden technisch-wissenschaft-
lichen Rationalitét der westlichen Neuzeit bestehen kénnen. Aber auch
innerhalb von deren eigener Entwicklung lassen sich Tendenzen zur
ganzheitlichen Weltdeutung, zur Einarbeitung von Transzendenz und
zur Beriicksichtigung des theoretischen wie praktischen Dilemmas des
Menschen erkennen.

Nun ist es eines der Kennzeichen westlicher wissenschaftlich-techni-
scher Rationalitéit, solche ihrerseits die Wissenschaft iibersteigenden
Leistungsversprechen in Richtung einer ganzheitlichen Weltorientierung
nicht einfach nebeneinander stehen zu lassen, sondern argumentativ
aufeinander zu beziehen und so gegebenenfalls irrefilhrende Vorurteile
zu beseitigen und hilfreiche Vorurteile zu bestitigen, gemiB der paulini-
schen Ermahnung, alles zu priifen und das Gute zu behalten.

Dies war denn auch die — gewiB nicht bescheidene — Absicht, die dazu
fihrte, da3 die Stiftung Niedersachsen vom 21. bis 27. Mai 1988 in
Hannover einen internationalen Kongre der Superlative durchfiihrte,
dessen wissenschaftliche Koordination mir iibertragen wurde. Uber 60
international renommierte Wissenschaftler, Philosophen, Meditations-
lehrer und Geistliche trafen sich, um eine Woche lang miteinander sowie
mit den Tausenden von Teilnehmern tiber die KongreBthematik diskur-
siv und meditativ nachzudenken. Ein «rauschendes Fest des Denkens»
hatte ich in meinen BegriiBungsworten zur Er6ffnung des Kongresses
versprochen; und fiir nahezu alle Teilnehmer wurde diese Begegnung
von westlichem und 6stlichem Denken, von wissenschaftlich-technischer
Rationalitdt und mystischer Religiositit, von theoretischem Diskurs und
meditativen Praktiken zu einem einmaligen und unvergeBlichen Erleb-
nis. Gewi8 — hierzu die Form eines wissenschaftlich-philosophischen
Kongresses zu wihlen, ist bereits ein Zugestindnis an unsere westlich-
neuzeitliche Rationalitdt. Aber sie ist nun einmal der Felsen, an den
unser Denken prometheisch gefesselt ist; selbst unsere Versuche, dies zu
leugnen, erfolgen noch nach MaBgabe ihrer Regeln. Und gewiB ist ein
KongreB dieser Art nicht auch schon die Losung der Probleme, die er
thematisiert. Vielmehr handelt es sich dabei um einen «ersten
Gesprichstermin», wie Carl Friedrich von Weizsicker es formuliert hat.

Die hier in einem Buch versammelte Auswahl von Beitréigen stellt
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denn auch nicht eine Kongref3dokumentation dar. Das wiire bei einem
KongreB dieser Art, bei dem nicht nur mehr als doppelt so viele Vortriige
gehalten wurden, sondern auch eine gréfere Anzahl an meditativ-prakti-
schen, religiésen und durch Selbstorganisation der Teilnehmer zustande
gekommenen zusitzlichen Veranstaltungen durchgefiihrt wurden, gar
nicht moglich. AuBerdem wiirde es meine Kompetenz als Philosoph, der
von der wissenschaftlich-technischen Rationalitdt des Westens geprigt
ist, iibersteigen.

Die hier vorgelegte Auswahl setzt vielmehr bewuBt Akzente, die auch
von der sorgfiltig vorbereiteten Struktur des Kongresses wesentlich
abweichen. Von der westlichen wissenschaftlich-technischen Rationali-
tit und deren selbsttranszendierenden Elementen geht sie mit den Bei-
tragen von Carl Friedrich von Weizsécker, Hans-Peter Diirr, Hans Jonas
und Ilya Prigogine («Welt, Wissenschaft, Wirklichkeit») aus, zu ihr fiihrt
sie mit den Gedanken von Erwin Chargaff, Roger Garaudy, Sir Karl
Raimund Popper und mir selbst zuriick («Technische Wissenschaft, Na-
tur, westliche Kultur»). Von den evolutionsbiologischen Hintergriinden
bis zur Asthetik reichen die neurobiologisch- und neuropsychologisch-
philosophischen Analysen von Sir John Eccles, Francisco Varela, Ernst
Poppel und Ingo Rentschler («Geist, Gehirn, dsthetische Wahrneh-
mung»). Die Vortrdge von Carolyn Merchant, Hazel Henderson und
Francesco Forte beleuchten dagegen normativ die Dimensionen von
Umwelt, Industrie und Wirtschaft («Natur, Okologie, Okonomie»).
Grundsitzlich andere, ndmlich nah- und fernostliche Zugénge zum Pro-
blem von Geist und Natur finden sich dagegen in den Uberlegungen von
Agehananda Bharati, Raimundo Panikkar und Seyyed Hossein Nasr
(«Ganzheitliche Rationalitdt, Mystik, Mythos»). Die Verbindung von
diesen Fragen via unterschiedliche Religionen zur Verantwortung des
Christen kntipfen die Texte von Rocque Lobo, Michael von Briick, Hugo
Enomiya-Lassalle SJ, David Steindl-Rast und Kardinal Franz Konig
(«Zeitlichkeit, Kontemplation, Religion»), wihrend die Beitrige von
Hans Sebald und Christof Schorsch tiber eine Kritik an voreiligen
Synthesen von fernostlicher Geistigkeit und westlicher Zivilisation
(«Wiederverzauberte Natur, Versdhnung, neue Spiritualitit») zur be-
reits erwdhnten Riickkehr zum Ausgangspunkt der wissenschaftlich-
technischen Rationalitit (iberleiten. Die Gedanken, mit denen der Gast-
geber Ernst Albrecht, Ministerprisident des Landes Niedersachsen, den
KongreB eroffnete, sind der Auswahl vorangestellt.

Dem wissenschaftlichen Koordinator des Kongresses und Herausge-
ber dieses Buches bleibt zum Abschluf dieser Vorbemerkungen noch die
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angenehme Pflicht, Dank zu sagen: der Stiftung Niedersachsen fiir den
wahrhaft nicht eben hdufigen Mut, ein Unternehmen dieser Art durchzu-
filhren, dem «Spiritus rector» Carl Friedrich von Weizsicker fiir die
vielfiltigen geistigen AnstoBe, den Mitgliedern der wissenschaftlichen
Vorbereitungsgruppe, Michael von Briick, Rocque Lobo und Ingo
Rentschler, fiir die unermiidliche und letztlich erfolgreiche Anstrengung
um die Gestaltung des Programms, der Firma Media & Congress fiir ihre
erstaunlichen organisatorischen Leistungen, dem Generalsekretér der
Stiftung Niedersachsen, Bernd Kauffmann, fiir geduldige Flexibilitat
und immense Arbeit, meinen eigenen Mitarbeitern, allen voran Vero-
nika Werner und Roland Simon-Schaefer, fiir effektive und freund-
schaftliche Kooperation, dem Scherz Verlag fiir die Losung der nicht
wenigen Probleme bei Lektorierung und Produktion sowie meinem Mit-
herausgeber Hans-Peter Diirr fiir GroBziigigkeit und Nachsicht. Der
groBte Dank aber gilt den Autoren, ohne die es iiberhaupt nicht zu einem
Buch gekommen wire, und den Lesern, ohne die es nie zu einem rich-
tigen Buch werden wiirde.
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ERNST ALBRECHT

Zur Er6ffnung des Kongresses
«Geist und Natur»

Das Thema «Geist und Natur» ist seit Jahrhunderten aktuell, und zwar
aktuell im Wortsinne: Es bezeichnet die Beziehung zwischen jenen Wirk-
kriften, die unser Leben und Denken von allem Anfang an und quer
durch alle Kulturen und Religionen hindurch bestimmen. Es ist daher
kein Zufall, da3 in Europa das vorsokratische Denken mit Thales von
Milet und Anaxagoras bei der Frage nach den Prinzipien von Physis
(Natur) und Nous (Geist) einsetzte. '

Als ich der Stiftung Niedersachsen, die der Trager dieses Kongresses
ist, vorschlug, einen internationalen Kongref zu veranstalten, der dem
Thema «Geist und Natur» gewidmet-sein sollte, bin ich von drei Feststel-
lungen ausgegangen. Die erste:

Philosophie und Naturwissenschaft, aber auch Religion und Naturwis-
senschaft, bewegen sich wieder aufeinander zu, nachdem es im 19. und
beginnenden 20. Jahrhundert so aussah, als wiirden sich religiose Erfah-
rungen, philosophisches Denken und naturwissenschaftliche Erkennt-
nisse immer weiter voneinander entfernen. Die Relativitdtstheorie und
die Quantenphysik haben hier einen ersten Richtungswandel herbeige-
fithrt.

Heute gehen gerade von den modernen Naturwissenschaften bedeu-
tende philosophische Impulse aus. Naturwissenschaftliche Erkenntnisse
sind heute in hohem MaBe philosophische oder doch philosophisch rele-
vante Erkenntnisse, und es scheint, als konne die Kluft zwischen Natur-
wissenschaften, Philosophie und Religion zumindest ansatzweise iiber-
wunden werden. _

Wir wollten deshalb fiihrende Wissenschaftler aus den verschieden-
sten Kontinenten bitten, in Referaten und Gesprichen fiir die Offent-
lichkeit deutlich zu machen, welches der Stand der Erkenntnisse ist.

Die zweite Feststellung:

In den letzten Jahren haben sich unsere Einstellung zur Natur und

13



unsere Sicht der Stellung des Menschen in der Natur tiefgreifend gewan-
delt. Die moderne Technik, dieses Kind der Naturwissenschaften, hat
uns gelehrt, daBB wir mit den klassischen linearen Vorstellungen von
Natur nicht auskommen, daB wir einen Weg finden miissen, der durch
das Verhéltnis von Einheit und Vielheit, Geist und Natur hindurchfih-
ren kann.

Die Natur- wie die Geistes- und Sozialwissenschaften in einer techno-
logisch werdenden Welt sehen sich heute vor der Schwelle der Einsicht,
daB philosophische Besinnung not tut, und die Philosophie selbst weif3,
daB sie diese Aufgabe nur im Gesprich mit den Einzelwissenschaften
angehen kann.

Natur — so denken nicht nur Wissenschaftler und Philosophen heute —
kann nicht mehr als das Andere des Menschen aufgefat werden und der
Geist nicht mehr als das bloB Andere der Natur. In den vielféltigen
theoretischen Versuchen, dieses Beziehungsgeflecht als «Selbstorganisa-
tion», als «hochriickgekoppeltes System», als Zusammenspiel von
menschlichem Denken und Handeln mit der auBermenschlichen Natur
zu sehen, driickt sich dieses neue Streben aus.

Es ist letztlich die durchaus praktische Erfahrung, daf die Welt nicht
die objektive Wirklichkeit ist, die uns fremd gegeniibersteht, sondern die
Einheit, die uns ebenso wie unseren Objektbereich umgreift. Ich sage
«Erfahrung», weil es sich dabei nicht um eine bloBe Theorie handelt. Die
Auswirkungen unserer technischen Umgestaltung der Welt sind greif-
bare Faktizitit, die uns — wie unangenehm auch immer — von der Einheit
der Natur iiberzeugen. Fraglos ist es in unseren Breiten die Technologie,
die sich so als der Zusammenhang von Natur und Geist enthiillt.

Die von allen ~ zu Recht - beschworene okologische Krise, das
Ausgeliefertsein des Menschen an seine eigenen Produkte, das, was wir
das «Zuriickschlagen der geknechteten und ausgebeuteten Natur» nen-
nen und was uns zur Beachtung des «Prinzips Verantwortung» zwingt, all
dies zeigt, daB wir Zeit zur Besinnung brauchen.

Dabher fragen wir nach dem Zusammenhang von «Geist und Natur».
Martin Heidegger hat das Fragen die «Frommigkeit des Denkens» ge-
nannt. Nicht das Résonieren, nicht das laute Klagen, nicht das hektische
Debattieren und erst recht nicht das blinde Machen wird uns helfen
konnen. Es bedarf vielmehr der, wie Hegel sagen wiirde, «Anstrengung
des Begriffs».

Und schlieBlich die dritte Feststellung:

Unsere Welt wird eine. Dies ist keine philosophische, sondern eine
politische Feststellung. In dem MaBe, wie die moderne Technik, etwa
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durch Raketen oder durch die Telekommunikation, den Raum tiberwin-
det, aber auch in dem MaB3e, wie eben diese Technik globale Gefdhrdun-
gen mit sich bringt, wird die Welt tatséchlich eine. Wenn NATO und
Warschauer Pakt in der Friedenssicherung versagen, wird menschliches
Leben auf der ganzen Welt gefidhrdet, wird die Erde unbewohnbar.
Wenn die Vélker der tropischen Zone bedenkenlos die Urwilder abhol-
zen, k6nnen sie das Klima in der geméBigten Zone zerstoren. Auch das
Ozonloch iiber der Antarktis zeigt uns, daf wir globale Verantwortung
tragen, wir, die Menschen in Asien, Europa, Amerika, Afrika und
Australien.

Wenn aber die Welt zunehmend eine wird, ist es da nicht von groBter,
ja von friedensichernder Bedeutung, da3 wir mehr voneinander wissen,
daB wir uns tiefer verstehen als nur in der Anwendung moderner Techno-
logie oder im Austausch von Waren? Mit anderen Worten, ich meine,
daB es hochste Zeit ist, daB westliche und Ostliche Welt- und Gotteserfah-
rung sich begegnen, und dies nicht nur in der Person einzelner Gelehrter.

Wir im Westen haben Jahrhunderte lang vorwiegend das Sein bedacht,
aufsteigend vom Seienden iiber das Sein des Seienden zum absoluten
Sein. Der Osten hat vorwiegend das Nichts bedacht. Wir alle wissen, dal
diese unterschiedliche Orientierung zu unterschiedlichen Weltbildern,
zu unterschiedlichen Lebensformen und zu unterschiedlichen Verhal-
tensweisen gefiihrt hat. Und doch: Ist die Distanz wirklich so grof3?
Haben nicht das absolute Sein und das absolute Nichts eine grofie Nidhe
zueinander? Und haben nicht die Weisen in Ost und West hinter der Welt
der Erscheinungen das Eine gesucht und erfahren? Und selbst wenn die
Distanz zwischen westlicher und 6stlicher Welt- und Gotteserfahrung
grof bliebe: Ist es nicht gerade dann im Wortsinne lebensnotwendig, da3
unsere Kulturen, ja unsere Volker den jeweils anderen besser verstehen
in dem, was ihn im Tiefsten bewegt? Auch dieses Gesprich wollten wir
férdern.

Und damit lassen Sie mich ein Letztes sagen:

Wir sind iiberwiltigt von dem auBerordentlichen Echo, das unsere
Initiative gefunden hat. Wir sind gliicklich, daf3 wir hervorragende Refe-
renten aus aller Welt hier begriiBen konnen, deren Namen fiir sich setber
sprechen. Anscheinend haben wir zur rechten Zeit das rechte Thema
vorgeschlagen.
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DAvID STEINDL-RAST

Arbeit und Schweigen ~
Handeln und Kontemplatior

Als mir das Thema Arbeit und Schweigen —~ Handeln und Kontemplation
gestellt wurde, war ich zunéchst etwas erstaunt, aber je mehr ich es mir
iberlegt habe, um so klarer wurde mir, daB wir bei der Behandlung
dieses Themas viele wichtige Fragen in Angriff nehmen miissen. Unsere
Aufgabe wird es sein, zunichst zu fragen, was wir in diesem Zusammen-
hang unter Geist und Natur, unter Arbeit und Schweigen verstehen
sollen. In einem zweiten Schritt miissen wir uns fragen, wie die beiden
zusammenhéngen, und im dritten Schritt, worum es dabei in unserem
personlichen Leben geht. Worauf 1iuft das Ganze hinaus? Wenn wir
diese drei Fragen stellen, dann haben wir mit dem ersten Schritt — «Was
sollen wir hier unter Arbeit und Schweigen verstehen?» — schon die
Frage angeschnitten: Wie hingen Mystik und Religion zusammen? Im
zweiten Schritt miissen wir von Kontemplation sprechen. Was bedeutet
Kontemplation fiir uns? Im dritten Schritt geht es um zwei ganz wichtige
Begriffe: Autoritdt und Verantwortlichkeit.

Nun besteht aber die groe Gefahr, daB wir hier iiber etwas, was nur
aus der Erfahrung kommen kann und nur zur Erfahrung sprechen kann,
von auBBen her reden. Es geht mir sehr darum, daB wir uns von Anfang an
dariiber klar sind, da3 ich aus meiner Erfahrung spreche und an Ihre
personliche Erfahrung appelliere. Darauf kommt alles an, und so bitte
ich Sie, alles an Threr eigenen Erfahrung zu messen.

Nehmen wir also das Wort «Schweigen». Was meinen wir damit?
Schweigen hingt mit dem Mysterium zusammen. Schweigen steht dem
Wort gegeniiber. Schweigen hédngt - in der Sprache Panikkars — mit dem
Mythos zusammen, steht daher dem Logos gegeniiber. Schweigen ruft in
uns die Vorstellung von Versenkung hervor, im Gegensatz vielleicht zur
Erhebung. Die Gegensiitze schlieBen sich alle nicht gegenseitig aus, das
Wort und das Schweigen, der Mythos und der Logos, die Versenkung,
die Erhebung, die Tiefe und die Hohe, das Dunkel, das unbedingt zum
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Schweigen gehort, und das Licht. Die Gefahr ist nun, daB wir iiber diese
Dinge von auflen reden, dafl wir von auflen etwas beobachten und
zerlegen und analysieren wollen, was nur von innen her erlebt werden
kann. So wie der kleine Bub, der immer Zahnweh hat, wenn Zucker an
den Zahn kommt. Dann endlich wird der Zahn gezogen. Er bekommt
ihn vom Zahnarzt, nimmt ihn mit nach Hause, legt ihn auf den Tisch, legt
ein Stiick Zucker darauf und sagt: «Jetzt will ich aber sehen, wie das weh
tut!»

Wenn wir auch lachen, so besteht doch immer die Gefahr, da3 wir so
von auflen an etwas herankommen wollen, was nur von innen erfahrbar
ist. Wie konnen wir das vermeiden? Wie konnen wir iiber innere Erfah-
rung von innen her sprechen? Die Antwort lautet: durch Dichtung. Wie
die Sufis — Professor Nasr nannte sie «Leute, die durch Andeutung
reden» —, so miissen wir uns in den Bereich vorwagen, von dem Rilke
sagt: «Worte gehen sanft am Unséglichen aus.» Das ist der Bereich der
Dichtung.

Die Dichtung verdichtet unser Erlebnis und zerredet es nicht. Darum
mochte ich mit Thnen ein paar Gedichte lesen. Die meisten sind von
Rilke. Oft sind es nur Stellen aus Gedichten, aus Gedichten, die Ihnen
wahrscheinlich gut bekannt sind, die Sie vielleicht sogar auswendig kon-
nen. Anhand dieser Gedichte konnen wir vielleicht etwas aussprechen,
was die Sache nicht zerredet, sondern verdichtet. Gedichte lassen unser
Erleben zu Wort kommen. Sie brechen das Schweigen nicht, sondern das
Schweigen kommt zu Wort im Gedicht. So mdchte ich beginnen mit ein
paar Zeilen aus Rilkes Stundenbuch. Rilke ist Mystiker, obwohl er
meistens nicht so verstanden wird, und er sagt:

Du Dunkelheit, aus der ich stamme,

ich liebe dich mehr als die Flamme,
welche die Welt begrenzt,

indem sie glénzt

fiir irgend einen Kreis,

aus dem heraus kein Wesen von ihr weiB.

Aber die Dunkelheit hélt alles an sich:
Gestalten und Flammen, Tiere und mich,
wie sie’s errafft,

Menschen und Michte -
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Und es kann sein: eine grofie Kraft
riihrt sich in meiner Nachbarschaft.

Ich glaube an Nichte.

So spricht der Mystiker. Nicht, da8 wir Schweigen und Wort, Versen-
kung und Erhebung, Dunkel und Licht trennen konnten. Aber wir
miissen in der Dunketheit verwurzelt sein. Wir miissen in der Tiefe
verwurzelt sein. So sagt Rilke auch:

Ich liebe meines Wesens Dunkelstunden,
in welchen meine Sinne sich vertiefen. ..

Aus ihnen kommt mir Wissen, da3 ich Raum
Zu einem zweiten zeitlos breiten Leben habe.

Die Weite, der Raum, die Leere - diese Wirklichkeit erleben wir in
unseren Dunkelstunden, die keineswegs verdunkelt sind, sondern die ein
Leuchten hervorrufen, das unser ganzes Leben erhellt. In unseren Dun-
kelstunden erfahren wir, daB wir ein zweites, zeitlos breites Leben ha-
ben. Aus diesen Stunden erwichst unsere Gotterfahrung. Ich verwende
das Wort Gott hier zogernd. Allzuoft ruft man damit MiBverstindnisse
hervor. Ich mochte es aber erwihnen, damit alle jene, die sich mit dem
Wort Gott wohlfiihlen, wissen, worum es hier geht. Wir sprechen aber
liber ein Erlebnis, das auch all denen zugénglich ist, die sich mit dem
Wort Gott nicht wohlfiihlen. In unseren Dunkelstunden erleben wir das,
was jene, die das Wort Gott richtig verwenden, Gott nennen. Unsere
Dunkelstunden sind Stunden unserer eigenen mystischen Erfahrung.
Ich wende mich hier jetzt an Ihre Erfahrung, an Thre mystische Erfah-
rung, und niemand darf sagen, ich bin ja kein Mystiker. Mystik heifit
Erfahrung unserer letztlichen Zugehorigkeit. Wer aber hat letzte Zuge-
hérigkeit noch nie erfahren? In Dunkelstunden, in wahren Herzstunden
erleben wir diese tiefste Zugehorigkeit. Und Gott, wenn das Wort richtig
verwendet wird, ist der Bezugspunkt, der duBerste Bezugspunkt fiir
unsere Zugehorigkeit. Selbstversténdlich ist das nur der kleinste gemein-
same Nenner. Von hier aus kénnen wir den Gottraum erforschen, so wie
man den Weltenraum erforscht. Ja, wir kénnen in vielen verschiedenen
Richtungen, von vielen verschiedenen Seiten her alle denselben Raum
erforschen. Wir konnen auch Karten anfertigen aufgrund dieser Gott-
raum-Erforschungen. Karten sind nicht notwendigerweise ein Hinder-
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nis, im Gegenteil, sie sollen uns Hilfe sein auf unserer Gottraumfahrt.
Wir diirfen nur die Karte nicht mit dem Abenteuer selbst verwechseln,
und diese Gefahr besteht immer. Darum sagt Rilke:

Mein Gott ist dunkel und wie ein Gewebe

von hundert Wurzeln, welche schweigsam trinken.
Nur, da} ich mich aus seiner Wirme hebe,

mehr weif} ich nicht, weil alle meine Zweige

tief unten ruhn und nur im Winde winken.

Das ist der Gott, den wir alle gemeinsam haben, von dem wir nicht mehr
wissen, als daf} tausend Wurzeln aus thm trinken, aus ihr trinken und daf3
wir uns aus dieser Warme heben.

So héngen die mystischen Religionen zusammen. Aber wie hingen
Mystik und Religion zusammen? Das ist die groRe Frage. Wie kommt
man von dieser Religiositat, die allen Religionen gemeinsam ist, zu den
Religionen, die sich oft gegenseitig in den Haaren liegen? Die Antwort
lautet: notwendigerweise. Ich verwende dieses Wort hier gern. «Notwen-
dig» heiBt ja nicht nur zwangsliufig, es bedeutet auch, daB durch eine
Not gewendet wird. Und wir haben eine Not, die gewendet werden muB3,
ndmlich wann immer wir in unseren Dunkelstunden mystische Tiefe
erleben, Gott erleben, dann fithlen wir die Notwendigkeit, unser Erleb-
nis zu interpretieren. Unser Verstand findet es notwendig, zu interpretie-
ren. Das fiihrt zur Lehre, die ein Bestandteil jeder Religion ist. Selbst
wenn es sich um Ihre private Religiositit handelt und Sie sagen: «Bei mir
ist das ganz anders, ich weif3, daf} man das nicht interpretieren darf und
nicht interpretieren kann», dann ist das ja auch eine Lehre, dann hat Ihr
Verstand genau dasselbe gemacht, nur haben Sie die apophatische Theo-
logie entdeckt. Die gibt es ja auch in allen Religionen. Es kommt nicht
darauf an, was wir tiber unsere religiose Erfahrung sagen, aber wir
miissen etwas dariiber sagen, und damit haben wir den ersten Bestandteil
jeder Religion, die Lehre.

Die Lehre entspringt notwendigerweise aus der Religiositét. Sie ent-
springt notwendigerweise aus der Mystik. Nur lduft sie jetzt Gefahr, sich
zu verhérten. Im Augenblick, wo etwas ausgesprochen oder gar nieder-
geschrieben ist, beginnt es, sich zu verhérten. So lduft die Lehre immer
Gefahr, doKtrindr zu werden. Diese Gefahr miissen wir sehen. Sie ist da.
Wenn wir sie nicht sehen, kann sie wirklich gefahrlich werden. Wenn wir
sie sehen, kénnen wir ihr moglicherweise entgehen.

Aber unser Wille tut auch notwendigerweise etwas mit unserem mysti-
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schen Erleben. Unser Wille sagt: «Ja! Diese Zugehorigkeit, das ist es. So
mochte ich leben.» Und das ist der Ursprungspunkt aller Moral. Denn
alle Systeme der Moral, wo immer wir sie finden und wie sie sich auch in
ihrem Ausdruck voneinander unterscheiden, haben alle eines gemein-
sam: «So verhalt man sich denen gegeniiber, zu denen man gehort.» Die
Gefahr ist, dafl wir den Kreis derer, zu denen wir gehoren, viel zu eng
stecken. In unserem mystischen Erlebnis wissen wir, daf} wir alle zusam-
mengehoren, dall der Kreis ins Endlose geht. So entspringt dem mysti-
schen Erlebnis notwendigerweise auch die Moral. Nur ist auch die Mo-
ral, im Augenblick, wo sie ausgesprochen wird, in Gefahr, sich zu verhér-
ten, zum Moralismus zu werden ndmlich. Auch diese Gefahr missen wir
sehen, sonst sind wir ihr schon verfallen. Wenn wir sie aber sehen,
kénnen wir ihr entgehen.

Und unsere Gefiihle, die kommen ja auch da herein. Der ganze
Mensch nimmt teil am mystischen Erlebnis. Verstindnis, Wille, Ge-
fiilhle; Leib und Seele; der ganze Mensch, das ganze Herz. Was aber
machen die Gefiihle? Die Gefiihle feiern notwendigerweise unsere Zu-
gehorigkeit zum All. Daraus entspringt das Ritual. Sie konnen kein
Ritual in der Religionsgeschichte aufzeigen, das nicht Feier von Zugeho-
rigkeit ist; das ist allen gemeinsam. Aber im Augenblick, wo wir ein
Ritual haben, kann es sich auch wieder verhirten. Die erste Generation
feiert wirklich das Zugehorigkeitsgefiihl. Die zweite Generation kann
sich nicht mehr genau daran erinnern, was eigentlich gefeiert wurde, ist
aber sehr darauf bedacht, es genau so zu machen wie die erste Genera-
tion. Und so geht es weiter. Ritual kann sich verhérten in Ritualismus.

Stellen Sie sich vor, wie es ist, wenn Generation um Generation die
Lehre interpretiert und dann die Interpretation der Interpretation inter-
pretiert. Bevor wir es begreifen — nach einigen tausend Jahren. .. Sie
verstehen. Was verlangt das von uns? Es verlangt, dafl wir unsere Reli-
gion, welche auch immer das ist, religids machen. Es ist ein groBes
MiBverstiandnis, wenn Leute sich einer Religion anvertrauen und glau-
ben, die Religion wiirde sie religios machen. Jede Religion der Welt —
meine eigene eingeschlossen — hat eine eingebaute Tendenz, irreligids zu
werden, wenn nicht immer wieder jeder einzelne Mensch aus dem mysti-
schen Leben heraus sie erneut religids macht; das ist unsere grofie
Aufgabe.

Nur miissen wir uns jetzt fragen, ist dann die Religion nur ein Ballast
fiir die Mystik, nur eine Hinderung? Nein! Wir haben schon gesagt:
Religion verhilt sich zur Mystik wie eine Landkarte zur Entdeckungs-
fahrt. Die Karte kann sehr hilfreich sein, wenn wir sie nicht verwechseln
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mit dem Abenteuer selbst. Auch der Entdeckungsreisende verlidf3t sich
nicht blindlings auf die Karte. Er muf} sie hin und wieder in dem einen
oder anderen Punkt korrigieren. Aber dieses Erneuern, Lebendigma-

chen, Umgestalten der Religion ist ja nur ein Teil von etwas viel Umfas-

senderem, das uns im Leben aufgegeben ist: ndmlich ganz allgemein
unser Leben aus der Mystik heraus zu erneuern. Unser Leben in allen
Bereichen. Aus dem Erleben unserer Zugehorigkeit, aus dem Erleben
unserer Zusammengehorigkeit zu erneuern und schopferisch zu gestal-
ten. Und damit sind wir schon bei der Arbeit, bei der Verbindung von
Arbeit und Schweigen. Denn die Tiefe, das Schweigen, das Mysterium,
der Mythos, das Dunkel muB sich aussprechen in Wort, Logos, Erhe-
bung, Licht, Auge. Die beiden Bereiche gehdren zusammen. Sie zusam-
menzubringen, das ist unsere eigentliche Arbeit. Jede andere Arbeit ist
unbedeutend, oberfldchlich, aber hier ist unsere wahre Arbeit. In der
biblischen Sprache heifit sie Schopfung. Rilke spricht davon, wenn er zu
Gott betet:

Du hast dich so unendlich grof3 begonnen
an jenem Tage, da du uns begannst, —
und wir sind so gereift in deinen Sonnen,

- so breit geworden und so tief gepflanzt,
daB du in Menschen, Engeln und Madonnen
dich ruhend jetzt vollenden kannst.

Gott vollendet sich nicht ohne unser Zutun. Gott vollendet sich aber
auch trotz unseres Versagens, und so spricht der Dichter weiter:

WERKLEUTE sind wir: Knappen, Jiinger, Meister,
und bauen dich, du hohes Mittelschiff.

Und manchmal kommt ein ernster Hergereister,
geht wie ein Glanz durch unsre hundert Geister

und zeigt uns zitternd eine neuen Griff.

Wir steigen in die wiegenden Gertiste,

in unsern Hénden héingt der Hammer schwer,
bis eine Stunde uns die Stirnen kiifite,

die strahlend und als ob sie Alles wiifite

von dir kommt, wie der Wind vom Meer.
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Dann ist ein Hallen von dem vielen Himmern

und durch die Berge geht es Stol um StoB.

Erst wenn es dunkelt, lassen wir Dich los

und Deine kommenden Konturen ddmmern. Gott, du bist groB.

Und Gott ist immer noch gréBer. Wir bauen an Gott, wir bauen am Bild
Gottes, und dieses Bauen ist Kontemplation. Kontemplation kann auch
in einem anderen Sinn verwendet werden, in einem viel engeren Sinn.
Auch richtig, nicht falsch, aber Woérter haben verschiedene Bedeutun-
gen, und die weiteste, tiefste, urspriinglichste Bedeutung von Kontem-
plation heifit — wie es ja schon die Silbe kon (lateinisch: cum) andeutet —,
dal} zweierlei zusammengebracht, vereint wird. Welche sind die beiden
Bereiche, die da zusammengebracht werden? Und wie werden sie auf-
einander abgestimmt? Die Silbe temp zeigt an, daf3 es sich hier um ein
Messen handelt. Die beiden Bereiche, die hier aneinander gemessen
werden, sind zwei Tempel, der Tempel, den wir schauen, und der Tem-
pel, den wir nach dem geschauten Vorbild bauen. Kon-temp-lation ver-
bindet die Schau und das Handeln. Das sind die beiden Tempel, der
Tempel oben und die Verwirklichung des Tempels unten.

Diese Spannung wird in vielen uralten Religionen der Erde durchge-
halten und ist auch in der biblischen Tradition zu finden. Moses steigt
hinauf in den Bereich der géttlichen Gegenwart, hinauf auf den Berg,
und bringt nicht nur die Zehn Gebote herunter — das ist das einzige,
woran wir uns meistens erinnern —, sondern auch den Bauplan fiir den
Tempel. Ubrigens sind sogar die Zehn Gebote Bauplan des Tempels,
denn «ihr seid der Tempel des lebendigen Gottes», heiit es, und die
Zehn Gebote sind der Bauplan fiir diesen Tempel.

Das also ist Kontemplation im tiefen Sinne, diese Verbindung von
schauen und bauen. Wenn wir das in jedem Bereich unseres Lebens
durchfiihren, dann kann der Dichter sagen:

Es gibt im Grunde nur Gebete,

so sind die Hénde uns geweiht,

daB sie nichts schufen, was nicht flehte;
ob einer malte oder mihte,

schon aus dem Ringen der Gerite
entfaltete sich Frommigkeit.

Schén gesagt, aber jetzt wundern wir uns: Wo kommt denn dann das
Treiben unserer Welt her, das alles andere ist als Gebet? Wir sollten aus
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dem Gesagten schon die Antwort wissen: Das leere Treiben kommt aus
dem Entwurzeltsein. Solange wir im Mysterium verwurzelt bleiben,
solange unser Bauen im Schauen verwurzelt bleibt, im Mysterium, so-
lange unser Handeln im Grunde der Kontemplation verwurzelt bleibt
und unsere Arbeit in der Dunkelheit des Schweigens, aus der wir stam-
men, im Mystischen, so lange ist alles Gebet. Wenn wir diese Verbindung
abreiflen lassen, dann sind wir nur Treibende.

Und da sind wir schon beim dritten Schritt: Worum geht es beim
Thema Arbeit und Schweigen fiir unser téigliches Leben? Es geht zuerst
um das Stillwerden. Wenn wir nicht still werden, kénnen wir nicht horen,
kénnen wir auch nicht schauen. Die Wasserfliche eines Sees muB still
werden, bevor man das Spiegelbild sieht. Das Stillwerden, dazu méchte
ich Thnen auch noch ein Gedicht vorlesen, das die meisten von Ihnen
wahrscheinlich kennen. Es ist wieder von Rilke.

WIR sind die Treibenden.
Aber den Schritt der Zeit,
nehmt ihn als Kieinigkeit
im immer Bleibenden.

Alles das Eilende

wird schon voriiber sein;
denn das Verweilende
erst weiht uns ein.

Knaben, o werft den Mut
nicht in die Schnelligkeit,
nicht in den Flugversuch.

Dieses Ausgeruhtsein, in dem Dunkel und Helligkeit, Wort und Schwei-
gen gepaart sind, das ist Gelassenheit.

Wunderschones Wort: Gelassenheit! Wenn wir nur unseren Kindern
die Gelassenheit lassen mochten, das wire ein grofles erzieherisches
Programm. Nicht Léssigkeit, sondern Gelassenheit. Aber wie kénnen
Kinder Gelassenheit bewahren, wenn man sie nie in Ruhe 148t? Und
unsere Kinder werden nie in Ruhe gelassen. DaB es sich hier nicht um
Lissigkeit handelt, geht wieder besser, als ich es mit vielen Worten sagen
konnte, aus diesem kurzen Sonett hervor:
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O ERST dann, wenn der Flug
nicht mehr um seinetwillen
wird in die Himmelstillen
steigen, sich selber genug,

um in lichten Profilen, als das Gerit, das gelang,
Liebling der Winde zu spielen,
sicher, schwenkend und schlank, —

erst, wenn ein reines Wohin
wachsender Apparate
Knabenstolz tiberwiegt,

wird, iiberstiirzt von Gewinn,
jener den Fernen Genahte
sein, was er einsam erfliegt.

Wo horen wir dieses reine Wohin? Wo finden wir diese reine Weite? Wir
finden sie, wenn wir mit reinem Herzen horchen. Wir finden sie in Stille
und Gelassenheit, in Gehorsam.

Das Wort Gehorsam hat fiir viele von uns einen schlechten Klang. Es
erinnert uns zu sehr an die Schule. Aber das kommt daher, daB3 wir zwei
vollig verschiedene Bedeutungen des Wortes Gehorsam verwechseln.
Gehorsam ist Tugend, und Gehorsam ist Methode. Das sind zwei vollig
verschiedene Dinge.

Die Tugend des Gehorsams ist zu horchen, mit dem Herzen zu hor-
chen, mit dem Herzen hinzuhéren und zu antworten durch die Tat. Alles
spricht uns an. Jeder Augenblick ist Wort, das von uns Antwort verlangt.
Darum auch der biblische Satz: «Gott spricht.» Der biblische Mensch
weif} sich in jedem Augenblick von Gott angesprochen. Jeder Mensch
weifl eigentlich, daB wir im Herzen angesprochen sind und Antwort
geben miissen. Wie gut wir aber im Herzen hinhoren, das kann niemand
mit Sicherheit beurteilen. Daher haben schon seit undenklichen Zeiten
die Menschen eine Methode gefunden, die Tugend des inneren Horchens
zu erlernen, dadurch niamlich, daB sie auBen gut horchen lernen. Da
kann man Ihnen dann sagen: «Ich weiB nicht, wie gut du nach innen
horchst. Nach auBen horchst du noch nicht so gut.» Besonders jene, die
so sicher zu wissen meinen, dafl Gott ihnen etwas aufgetragen hat, die
gehen oft wie in Trance durch alles durch und horchen iiberhaupt nicht
aufirgend jemanden. Man kann mit ihnen meistens gar nicht reden, aber
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wenn man es konnte, miiite man ihnen sagen: «Wie du nach innen
horchst, weif3 ich nicht, aber horch doch endlich einmal nach aufen.»

Das fiihrt zur Methode des Gehorsams. Da nehmen wir es willig auf
uns, richtig hinzuhorchen auf das, was uns jemand sagt, und versuchen,
es in die Tat umzusetzen. So lernen wir nach und nach die Tugend inneren
Gehorsams durch die Methode des duBeren. Das Ideal ist aber, daf3 wir
die Tugend des Gehorsams so schnell wie moglich und so griindlich wie
moglich lernen und dann niemanden mehr brauchen, der uns sagt, was
wir tun sollen, weil wir es selber aus jedem Augenblick heraushoren. Das
ist das Ideal. Das Ideal des Gehorsams ist nicht die Matrionette, die sich
bewegt, wenn jemand die richtigen Schniire zieht. Das Ideal des Gehor-
sams ist der prophetische Gehorsam, das heiBt, ein Gehorsam, der so tief
horcht, daB} er etwas hort, was die vorherrschende Meinung nicht héren
will, und nicht umhin kann, es klar herauszusagen. So wie der Prophet
Jeremias, der es ja gar nicht sagen will. Er schreit: «Ich will meinen Mund
verschlieBen, weil es mich in solche Unannehmlichkeiten bringt, aber es
verbrennt mich von innen. Ich kann nicht anders, es st6Bt mir von innen
den Mund auf.» Wenn wir sagen, denen geb ich es jetzt einmal, ich weif
schon, was Gott von denen will, dann sind wir hochstwahrscheinlich
nicht gerade prophetisch. Wenn wir uns winden und wenden, aber nicht
umhin kénnen, es doch zu sagen, dann besteht eine gewisse Moglichkeit,
Prophetisches zu duflern.

Aber es gehort noch etwas dazu. Das freie und tapfere Aussprechen
gentigt nicht, obwohl das schon schwer genug ist. Wenn wir es jetzt sagen
und dann schnell hinausgehen, schnell verschwinden, dann sind wir nur
noch Kritiker von auflen, aber der Prophet ist kein Kritiker von auBen.
Der Prophet steht drinnen, mitten in der Gemeinschaft. «Kein Prophet
kann auferhalb Jerusalems sterben», sagt Jesus, das heiBt, er muf3 dort
- sein, wo es ums Wesentliche geht. So miissen auch wir mitten drinstehen.
Dieses Drinstehen in einer Gemeinschaft ist so schwierig, daB man
glauben sollte, es geniige schon. Drinnen zu bleiben, ohne sich bemerk-
bar zu machen, ist schwer genug. Darin, daB beides von uns verlangt
wird, in der Gemeinschaft zu stehen und sie zugleich herausfordern, da
liegt das Kreuz des Propheten. Das Drinnenstehen ist der senkrechte
Balken und das Herausfordern ist der horizontale Balken. So endet jeder
Prophet frither oder spiter am Kreuz. Versuchen Sie nur einmal bei
irgendeiner Gelegenheit, wirklich aus dem tiefsten inneren Horchen, aus
dem Herzen zu sprechen, besonders dann, wenn sich das, was Sie sagen
wollen, mit der vorherrschenden Meinung nicht ganz vertrigt. Sie wer-
den auf die eine oder die andere Weise gekreuzigt werden.
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Hier geht es um Verantwortung. Hier erhebt sich die Frage: Vor
welcher Instanz miissen wir uns letztlich verantworten? Vor einer duBe-
ren oder vor einer inneren? Die Frage ist falsch gestellt. Wenn sie aber so
gestellt wird (und das ist nur der erste Schritt zur Beantwortung), dann
miissen wir sagen, letztlich sind wir einer inneren Instanz gegeniiber
verantwortlich, nidmlich unserem Herzen. Das beweist sich ja selbst.
Wenn Sie sagen, ich habe mich vor dieser dueren Instanz letztlich zu
verantworten oder vor jener, dann miissen Sie sich fragen: Woher weil3
ich das? Die duBleren Instanzen widersprechen einander ja. Warum habe
ich gerade diese gewahlt? Das bringt uns wieder auf das Herz zuriick. Ich
mulB} meinem Herzen folgen, muB tun, was das Herz mir sagt. Aber das
Herz ist ja der Bereich unseres Wesens, wo wir engstens mit allem
zusammenhédngen, daher auch mit denen drauflen. Daher miissen wir
uns vor der duBleren und der inneren Instanz verantworten. Die innere
Instanz verweist auf die &dulere Instanz. Wir miissen uns vor beiden
verantworten.

Erlauben Sie mir, in diesem Zusammenhang auf eine aktuelle Frage
hinzuweisen. Was ist der Unterschied (ein vieldiskutierter Unterschied
heute) zwischen einer Religion und einer Sekte? Religion gibt Verant-
wortung, fithrt Sie immer wieder auf Ihre Verantwortung hin. Eine Sekte
iibernimmt Ihre Verantwortung. Alle Religionen laufen Gefahr, Sekten
zu werden. Alle Sekten haben die Moglichkeit, Religionen zu werden.

Aber wir sprechen nicht nur von Religion, wir sprechen auch von
Politik, wir sprechen auch von Wissenschaft. In allen diesen Bereichen
gibt es die fiihrenden Kreise, die vorherrschende Meinung. Uns gegen
diese prophetisch auszusprechen, das ist unsere groBe Aufgabe. Aber
davor haben wir Angst. Der Gegenpol zu dieser Angst ist der Glaube.
Glaube ist ja nicht zu verwechseln mit Glaubensiiberzeugung. Der
Glaube ist die vertrauende Verwurzelung in treuem Urgrund. Ob wir
diesen Urgrund jetzt Gott nennen oder letzte Wirklichkeit oder Leben,
wir sind in ihm verwurzelt. Darauf kdnnen wir vertrauen. Glaubensiiber-
zeugungen koénnen uns Hilfen sein. Sie konnen aber auch dem Glauben
im Weg stehen. ‘

Dieser Tage bekam ich ein Flugblatt in die Hand. Ich bewundere die
jungen Menschen, die es verteilt haben. Sie haben sich wirklich getraut,
fiir ihre Uberzeugung einzutreten. Aber der Inhalt dieses Blattes zeigt -
mir, da3 sie in ihrem Glauben nicht weit genug gegangen sind, zumindest
nach christlichem Maf3. Denn das Blatt besteht aus Bibelzitaten, und das
sollte uns schon zu denken geben. Ist die Bibel fiir Christen ein Hand-
buch, aus dem man Sétze herauszieht, mit denen man seine Gespriichs-
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partner bestenfalls iiberzeugt und schlimmstenfalls mundtot macht?
Oder ist die Bibel Wort, das mich persénlich jetzt und hier herausfor-
dert? Heraus-fordert, aus was heraus? Aus der Angst in den Glauben!
Aus der Angst in das Vertrauen. Ich lese gleich am Anfang: Jesus
Christus spricht: «Ich bin der Weg, die Wahrheit und das Leben.» Ich
wiirde es als gldubiger Christ sehr unter der Wiirde dessen, was wir als
Christen von Jesus Christus glauben, halten, daB wir ihn nur als einen
von vielen Wegen darstellen. Was heift es denn, auf dem Weg zu sein?
Auf dem Weg sein, heifit, sich bewegen. Jeder, der sich vorwirtsbewegt
nach jenem KompaB des Herzens, der immer auf Gott weist, der ist auf
dem Weg. Der ist also auf dem Weg, den wir als Christen — Gott sei Dank
— als Jesus Christus kennen. Aber es ist viel weniger wichtig, daB man
den Namen kennt, als da man auf dem Weg ist. Christus, der Weg,
kennt alle, die sich auf den Weg gemacht haben.

Und die Wahrheit, so steht dariiber, die Wahrheit wird Euch frei
machen. Was uns nicht frei macht, kann nicht die Wahrheit sein. Was uns
frei macht, etwa von Angst, das ist Wahrheit. Frei in Verantwortung.
Unverantwortlichkeit ist nicht frei. Einer der frithen Kirchenviter hat
schon ganz deutlich gesagt: «Wenn es wahr ist, frag nicht, wer es gesagt
hat. Die Wahrheit kommt immer vom Heiligen Geist.» Wenn wir das nur
auch heute noch wiiten!

Hier ist nun der Punkt, wo im Horen des Wortes und in der Antwort
durch die Tat Schweigen und Arbeit sich verbinden. Hier beginnt ein
ProzeB, den Rilke so wunderbar das Reifen Gottes nennt. Wir haben oft
ein viel zu statisches Gottesbild. Dall Gott eine Wirklichkeit ist, die in
und um uns reift, ist zutiefst christlich. Wir Christen warten ja auf die
Wiederkunft Jesu Christi. Aber nicht Wiederkunft, so wie er schon
einmal gekommen ist, sondern das endliche Kommen, die endliche
Verkldrung der Welt. Daher schon soliten wir uns in Gemeinschaft
verbunden wissen mit all denen, die auf dem Weg sind. Rilke vergleicht
das Bauen und die Arbeit, wenn sie wirklich verwurzelt sind im Schauen
und Schweigen, mit einem unterirdischen FluB}, der in die Tiefen greift.
Jetzt sind wir wieder bei den dunklen Tiefen, mit denen wir angefangen
haben. Nur aus den Tiefen des Schweigens schwemmt eine Arbeit, die
Gebet ist, Gold zutage. Darum betet der Dichter (und mit diesen Worten
mochte ich schlieen):
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DARAUS, daf} Einer dich einmal gewollt hat,
weif} ich, daf} wir dich wollen diirfen.

Wenn wir auch alle Tiefen verwiirfen:

wenn ein Gebirge Gold hat

und keiner mehr es ergraben mag,

trigt es einmal der FluB zutag,

der in die Stille der Steine greift,

der vollen.

Auch wenn wir nicht wollen:
Gott reift.



