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VORWORT

Die vorliegende Schrift ist ein Teil einer Doktorarbeit zum anthropologisch-
marianischen Denken des Schweizer Theologen und ernannten Kardinals Hans Urs
von Balthasar. Da sie Teil eines grosseren Ganzen darstellt, wurde sie hier fiir eine
selbstindige Versffentlichung angepasst. Ein kleiner Teil dieser Veroffentlichung ist
neu. Er entspricht den durch den Zeitabstand seit der ersten Abfassung notwendig
gemachten Anderungen und Ergiinzungen.

Der Inhalt stellt im wesentlichen eine breite Charakterisierung von Balthasars
theologischem Stil und Werk dar, die im Sinn einer theologischen Biographie konzi-
piert wurde. Leben und Werk, Person und Sendung Balthasars stehen in engem
wechselseitigem Bezug. Ein Hinweis darauf ist im Titel gegeben. Die Ellipse ist ein
Zeichen der Einheit in Vielfalt, und der Bewegung innerhalb von Befriedung und
Ruhe. Der stindige Verweis auf das Zweite und Andere, wie er im Bild der Ellipse
mitausgesagt ist, kennzeichnet nicht allein Balthasars theologische Biographie, son-
dern auch seinen inklusiven Denkstil und die geistliche Abhingkeit seines Werkes
von dem Adrienne von Speyrs.

Diese Schrift weist aber auch liber sich hinaus und kiindet die Anwendung der
balthasarschen Wasserzeichen auf wichtige Teile seines weitldufigen Werkes an. Wei-
tere Verdffentlichungen sollen darauf eingehen und die Verfassung des erldsungsbe-
durftigen Menschen innerhalb von erloster Schwebe und Spannung nachzeichnen.
Diese Situationsbestimmung wird den Ausgangspunkt fiir die Beschreibung der Rolle
und Sendung Marias im Werk Balthasars schaffen.

Mein Dank gebithrt an dieser Stelle P. Dr. Th. Koehler, S.M., meinem Vorgin-
ger, der mich geduldig und mutig immer wieder zur Vollendung dieser Schrift ange-
spornt hat. Ein ganz besonderes Dankeswort geht an meine Schwester Bernadette, die
sich weder von den Papierbergen noch den Hieroglyphen ihres Bruders abschrecken
liess, und wihrend Jahren grosse Teile ihrer Freizeit der Schreibarbeit geopfert hat.
Dank gehort auch meinen Eltern, die sich wihrend kritischen Monaten von neuem
um mein leibliches Wohl annahmen, und schliesslich auch bei der Fithrung des Zet-
telkastens Hand angelegt haben. Dankbar erwihnt seien die hilfreichen Blindschrei-
ber, vorwiegend Assistenten, die den Text ~— ohne die deutsche Sprache zu kennen
— auf den Komputer umsetzten. Meine Anerkennung geht zuletzt an Mrs. Patricia
Phipps, ohne deren Sinn fiir Leistung und Detail die Arbeit 6fters ins Stocken gera-
ten wiére.

Dayton, Januar 1995 Johann G. Roten, S.M.
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— 4. Auflage 1977.

Cordula oder der Ernstfall, Johannes Verlag Einsiedeln, 1966,
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Der Christ und die Angst, Johannes Verlag Einsiedeln, 1951, 96 S.
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Das christliche Jahr. Text zu Bildern von Richard Seewald, Josef
Stocker, Luzern 1944, 50 S.

Christlich meditieren, Herder Verlag, Freiburg-Basel-Wien 1984,
92 S.

Christen sind einfiltig, Johannes Verlag Einsiedeln, 1983, 118 S.
Christlicher Stand, Johannes Verlag Einsiedeln, 1977, 431 S. — 2.
Auflage 1981.

Der dreifache Kranz. Das Heil der Welt im Mariengebet, Johannes
Verlag Einsiedeln, 1977, 95 S. — 3. Auflage 1979.

Erster Blick auf Adrienne von Speyr, Johannes Verlag Einsiedeln,
1968, 227 S. — 4. Auflage 1989.

Einfaltungen. Auf Wegen christlicher Einigung, Kosel-Verlag,
Miinchen 1969, 147 S. — 4. Auflage 1988.
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Einsiedeln.
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La foi du Christ. Coll. Foi Vivante 76, Aubier, Paris 1968, 235 S.
Die Gottesfrage des heutigen Menschen, Herold Verlag, Wien 1956,
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In Gottes Einsatz leben, Johannes Verlag Einsiedeln, 1971, 114 S,
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4. Auflage 1985.
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S. — 3. Auflage 1988.
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mationszentrum Berufe der Kirche, Freiburg 1984, 15 S.
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Johannes Verlag Einsiedeln, 1962, 888 S. - 2. Auflage 1969 in 2
Binden: 1. Klerikale Stile, 364 S. — 3. Auflage 1984.

2. Laikale Stile, 536 S. — 3. Auflage 1984.

Herrlichkeit. Eine theologische Asthetik. Bd. 11I/I: Im Raum der
Metaphysik, Johannes Verlag Einsiedeln, 1965, 1000 S. - 2. Auflage
1975 in 2 Bénden: 1. Altertum, 1-370; 2. Neuzeit, 371-998.
Herrlichkeit. Eine theologische Asthetik. Bd ITI/11,1. Teil: Alter
Bund, Johannes Verlag Einsiedeln, 1966, 540 S. — 2. Auflage 1988.
Herrlichkeit. Eine theologische Asthetik. Bd I11/11,2. Teil: Neuer
Bund, Johannes Verlag Einsiedeln, 1969, 540 S. — 2. Auflage 1988.
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Glaubens” Nr. 27, Informationszentrum Berufe der Kirche, Frei-
burg 1982, 15 S.

Katholisch, Johannes Verlag Einsiedeln, 1975, 93 S. -2 Auflage
1975.

Karl Barth. Darstellung und Deutung seiner Theologie, Hegner-
Biicherei, Ko6In/Olten 1951, 420 S, — 3. Auflage 1976, Johannes
Verlag Einsiedeln.
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1980, 104 S. — 3. Auflage 1989.

Der Kreuzweg der St.-Hedwigs-Kathedrale in Berlin. Text zu
Zeichnungen von Josef Hegenbarth, Matthias-Griinewald-Verlag,
Mainz 1964, 38 S. - Kleine Ausgabe, ebenda 1965, 31 S. — 2. Auflage
1984.

“Du kronst das Jahr mit deiner Huld’’. Radiopredigten, Johannes
Verlag Einsiedeln, 1982, 292 S.

Kosmische Liturgie. Das Weltbild Maximus des Bekenners. Zweite,
vollig verdnderte und angereicherte Auflage, Johannes Verlag Ein-
siedeln, 1961, 691 S. ’

Klarstellungen. Zur Priifung der Geister, Herderbiicherei Bd. 393,
Freiburg 1971, 190 S. - 4. Auflage 1978, Johannes Verlag Einsie-
deln. -

Thomas von Aquin. Besondere Gnadengaben und die zwei Wege
menschlichen Lebens. Kommentar zur Summa Theologica II-II,
171-182: Deutsche Thomas-Ausgabe Band 23, F.H. Kerle [ A. Pus-
tet, Heidelberg und Graz-Wien-Salzburg 1954, S. 252-464.
Kennt uns Jesus - Kennen wir ihn ? Herder Verlag, Freiburg-Basel-
Wien, 1980, 119 S. — 2. Auflage 1980.

Leben aus dem Tod. Betrachtungen zum Ostermysterium, Herder
Verlag, Freiburg-Basel-Wien 1984, 60 S. — 2. Auflage 1985.

Der Laie und der Ordensstand, Johannes Verlag Einsiedeln, 1948,
67-S. — 2. Auflage 1949, Herder Verlag, Freiburg.

Mein Werk. Durchblicke, Johannes Verlag Einsiedeln, Freiburg,
1990, 113 S.

Neue Klarstellungen, Johannes Verlag Einsiedeln, 1979, 175 S.
Prometheus. Studien zur Geschichte des deutschen Idealismus, F.
H. Kerle, Heidelberg 1947, 734 S. (unverdnderte zweite Auflage
von Apo I mit neuer Vorbemerkung).

Pneuma und Institution. Skizzen zur Theologie IV, Johannes Ver-
lag Einsiedeln, 1974, 455 S.

Parole et Mystére chez Origéne, Ed. du Cerf (zweite von P. Pie
Duployé besorgte und durchgesehene Auflage), Paris 1957, 146 S.
Présence et Pensée. Essai sur la philosophie religieuse de Grégoire
de Nysse, Editions Beauchesne, Paris 1942, 152 S.
Rechenschaft 1965. Mit einer Bibliographie der Veroffentlichungen
Hans Urs von Balthasars, zusammengestellt von Berthe Widmer,
Johannes Verlag Einsiedeln, 1965, 83 S.
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Romano Guardini, Reform aus dem Ursprung, Késel Verlag, Miin-
chen (Miinchner Akademie-Schriften 53) 1970, 119 S.

Reinhold Schneider. Sein Weg und sein Werk, Hegner-Biicherei,
Kaln/Olten 1953, 262 S. — 2. erweiterte Auflage 1990,
Schleifung der Bastionen. Von der Kirche in dieser Zeit, Johannes
Verlag Einsiedeln, 1952, 83 S. — 5. Auflage 1989.

Spiritus Creator. Skizzen zur Theologie I1I, Johannes Verlag Ein- -
siedeln, 1967, 480 S. — 2. Auflage 1988.

Schwestern im Geist. Therese von Lisieux und Elisabeth von
Dijon, Johannes Verlag Einsiedeln, 1970, 472 S. — 4. Auflage 1990.
Sponsa Verbi. Skizzen zur Theologie 11, Johannes Verlag Einsie-
deln, 1960, 525 S. — 2. Auflage 1971.

Die Stille des Wortes. Diirers Weg mit Hieronymus, Privatdruck,
Johannes Verlag Einsiedeln, 1979, 46 S.

Theodramatik I. Prolegomena, Johannes Verlag Emmedeln, 1973,
622 S.

Theodramatik 1I. Die Personen des Spiels, 1. Teil: Der Mensch in
Gott, Johannes Verlag Einsiedeln, 1976, 400 S.

Theodramatik 11. Die Personen des Spiels, 2. Teil: Die Personen in

. Christus, Johannes Verlag Einsiedeln, 1978, 500 S.

Theodramatik III. Die Handlung, Johannes Verlag Einsiedeln,
1980, 475 S. .

Theodramatik IV. Das Endspiel, Johannes Verlag Einsiedeln,
1983, 483 S. N ,
Theologie der Geschichte, Johannes Verlag Einsiedeln, 1959, 112 S.
— 6. Auflage 1979.

Theologie der drei Tage, Benziger Verlag, Einsiedeln 1969, 202 S.
Separatdruck aus: Mysterium Salutis I1I, 1970.

Theologik I. Wahrheit der Welt, Johannes Verlag Einsiedeln, 1985,
XX und 300 S.

Theologik I1. Wahrheit Gottes, J ohannes Verlag Einsiedeln, 1985,
336 S.

Theologik III. Der Geist der Wahrheit, Johannes Verlag Einsie-
deln, 1987, 421 S. :

Unser Auftrag.” Bericht und Entwurf. Einfithrung in die von
Adrienne von Speyr gegriindete Johannesgemeinschaft, Johannes
Verlag Einsiedeln, 1984, 197 S.

Verbum Caro. Skizzen zur Theologie I, Johannes Verlag Einsie-
deln, 1960, 301 S. - 2. Auflage 1971.

Verstehen oder Gehorchen, in: Stimmen der. Zeit 69, 1936, 73-85.



w _ Wahrheit. Bd. I : Wahrheit der Welt, Benziger Verlag, Einsiedeln
1947, 312 S.

‘WiCh Wer ist ein Christ ? Benziger Verlag, Einsiedeln 1965, 128 S.; Her-
‘derbiicherei Bd. 335, Freiburg 1965. — 4. Auflage 1983, Johannes
Verlag Einsiedeln. '

WiK Wer ist die Kirche? Vier Skizzen, Herderbiicherei Bd. 239, Frei-
burg 1965, 175 S. .

Wis . Die Wahrheit ist symphonisch. Aspekte des christlichen Plura-
lismus, Johannes Verlag Einsiedeln, 19’22, 165 S.

Wz Das Weizenkorn. Aphorismen, Réber Verlag, Luzern 1944, 136 S. —

3. Auflage 1989, Johannes Verlag Einsiedeln, Freiburg.
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AhB 1 Das Allerheiligenbuch. Bd. I, Johannes Verlag Einsiedeln, 1966.
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AmL Aus meinem Leben. Fragment einer Selbstbiographie, Johannes

) Verlag Einsiedeln, 1968, 360 S. ‘

BvG Das Buch vom Gehorsam, Johannes Verlag Einsiedeln, 1966, 124

g ‘

Bul. Ueber die Liebe, Johannes Verlag Einsiedeln, 1976, 140 S.

DF Drei Frauen und der Herr, Johannes Verlag Einsiedeln, 1978, 109
S. ’

Ephb Der Epheserbrief, Johannes Verlag Einsiedeln, (Neuauflage von
“Kinder des Lichtes”, 1950) 1983, 224 S.

EuH 1 . Erde und Himmel. Bd. I.: Einitbungen, Johannes Verlag Einsie-
deln, 1975, 448 S.

EuH 11 Erde und Himmel. Bd. I1.: Die grossen Diktate, Johannes Verlag
Einsiedeln, 1975, 498 S. ‘

EuH III Erde und Himmel. Bd. IIIL: Die spéten Jahre, Johannes Verlag
Einsiedeln, 1976, 373 S.

GdJ Geheimnis der Jugend, Johannes Verlag Einsiedeln, 1966, 319 S.

GO Apokalypse. Betrachtungen iiber die geheime Offenbarung,
Johannes Verlag Einsiedeln, 1950, 883 S. — 2. Auflage 1977.

HoL Das Hohelied, Johannes Verlag Einsiedeln, 1972, 100 S.

Ig Ignatiana, Johannes Verlag Einsiedeln, 1974, 447 S.

Jo 1 Johannes 1. Das Wort wird Fleisch. Betrachtungen iiber das
Johannesevangelium Kapitel 1-5, Johannes Verlag Einsiedeln,
1949, 432 S. '
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Johannes II. Die Streitreden. Betrachtungen iiber das Johannes-
evangelium Kapitel 6-12, Johannes Verlag Einsiedeln, 1949, 544 S.
Johannes II1. Die Abschiedsreden. Betrachtungen iiber das Johan-
nesevangelium Kapitel 13-17, Johannes Verlag Einsiedeln, 1948,
512 8.

Johannes IV. Geburt der Kirche. Betrachtungen iiber das Johan-
nesevangelium Kapitel 18-21, Johannes Verlag Einsiedeln, 1949,
544 S.

Kreuz und Hoélle. Bd. I, Johannes Verlag Einsiedeln, 1966, 423 S.
Kreuz und Hélle. Bd. 11, Johannes Verlag Einsiedeln, 1972, 463 S.
Kostet und seht. Ein theologisches Lesebuch. Aus ihren Schriften
ausgewdhlt und eingeleitet von Hans Urs von Balthasar, Johannes
Verlag Einsiedeln, 1988, 590 S.

Maria in der Erlosung, Johannes Verlag Einsiedeln, 1979, 64 S, - 2.
Auflage 1984.

Die Magd des Herrn. Ein Marienbuch, Johannes Verlag Einsiedeln,
1948, 186 S. — 2. Auflage 1969.

Die Schépfung, Johannes Verlag Einsiedeln, 1972, 104 S.

Das Themenheft, Johannes Verlag Einsiedeln, 1977, 40 S.
Theologie der Geschlechter, Johannes Verlag Einsiedeln, 1968, 2564
S.
Die Welt des Gebetes, Johannes Verlag Kinsiedeln, 1951, 288 S.
Das Wort und die Mystik. Bd. I.: Subjektive Mystik, Johannes
Verlag Einsiedeln, 1980, 294 S.

Das Wort und die Mystik. Bd. IL.: Objektive Mystik, Johannes
Verlag Einsiedeln, 1980, 476 S.
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Albrecht, B., Eine Theologie des Katholischen. Einfithrung in das
Werk Adrienne von Speyrs. Bd. I: Durchblick in Texten; Bd. II:
Darstellung, Johannes Verlag Einsiedeln, 1972/1973, 328 und 298
S.
Albus, M., Die Wahrheit ist Liebe. Zur Unterscheidung des Christ-
lichen bei Hans Urs von Balthasar, Diss. Univ. Freiburg i. Br.
1974, Herder Verlag, Freiburg 1976, 172 S.

Albus, M., Geist und Feuer. Ein Gesprich mit Hans Urs von Balt-
hasar, in: Herder Korrespondenz 30, 1976, 72-82.

Ardouin, R., L’extase et le temps. La position théologique d'une
mystique chrétienne 4 partir de 'oeuvre de Hans Urs von Baltha-
sar, Mémoire de maitrise Paris 1979, Ms. 164 S.
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Babini, E., Il rapporto tra filosofia e teologia nel pensiero di Hans
Urs von Balthasar, Diss. Univ. Bologna 1976/77, Ms.
Bachmann, W., Der “Glaube Jesu”. Eine alte christologische
Frage neun verhandelt. Aufgezeigt an der Christologie von Hans Urs
von Balthasar, Universitdt Fribourg 1976, Ms. 132 S.

Bitzing, G., Die Eucharistie als Opfer der Kirche nach Hans Urs
von Balthasar, Diplomarbeit, Theol. Fakultdt Trier 1986,
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1. TEIL

VERSTEHEN UND GEHORCHEN

1. Zur EINFUHRUNG

Die Darstellungen, Deutungen und Auseinandersetzungen mit dem Werk Hans
Urs von Balthasars haben sich im Verlauf der vergangenen zehn Jahre gehéuft. Aus
den theologischen Zulassungsarbeiten sind Dissertationen geworden, die, nebenein-
ander ausgelegt, immer mehr balthasarsches Territorium abdecken. Wenn die weis-
sen Flidchen vorlidufig noch iberwiegen, so wohl u.a." deswegen, weil das nunmehr
abgeschlossene Werk immer wieder der Verbreitung und Aufarbeitung bedarf. Aus-
dehnung und Umfang sind denn auch ein Hauptgrund, warum jeder Darsteller und
Deuter immer wieder Neuland entdecken kann. Ist die Masse des von Balthasar
Verfassten, vorwiegend aber die inhaltliche Facherung der Stile, Motive und Bilder,
von zéitwei]ig alpdruckhafter Fiille, wird in anderer Hinsicht das, was wir hier sehr
unbalthasarhaft als Formaiprinzipien‘ bezeichnen wollen, im Masse der wachsenden
Vertrautheit von immer klarer und schirfer hervortretender Einfachheit und Ueber-
sichtlichkeit. Dieser Umstand hat uns, als begleitende Entdeckung, den Mut gegeben
einen weiteren Gang durch das Werk Balthasars zu versuchen. Zum vornherein darf
fiir die tiefe personliche Bereicherung und die geistige Horizonterweiterung, wie sie
doch nur in der Begegnung mit den wahrhaft Grossen ausgelést werden kann,
gedankt sein.

1. Die beherrschende Thematik

Hauptgegenstand der vorliegenden Arbeit sollte von allem Anfang das mariani-
sche Denken Balthasars sein. Leitend war dabei die Frage, wie ein nach Sprache und
Geist deutschstimmiger Theologe, der zudem kein grésseres, selbstindiges Werk
{iber Maria vertffentlicht hat, mit der marianischen Thematik zu Rande kommt?
Diese Frage schien eine umso gewichtigere Bedeutung zu haben, als Balthasar eine in
der kirchlichen Gegenwart seltene Gesamtschau der Theologie vorzuweisen hat. Es
war mit dem Unterfangen ein weiterer Anreiz verbunden. Balthasar hat sein theolo-

i Der Ausdruck “Formalprinzipien’ ist hier nicht im scholastisch stringenten Sinn verwendet. Er
bedeutet sowohl mentale Struktur des Autors als auch die typischen Gedankenbilder seines Werkes.
Im Englischen steht dafiir der Ausdruck “‘root metaphor’” zur Verfiigung. Balthasar hat sich dazu
zuletzt in MW, 9 gedussert.
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gisches Denken in die nicht eben geldufigen Kategorien der Schonheit, Dramatik und
Logik eingekleidet. Kann von daher neues Licht auf manchmal abgegriffen erschei-
nende Themen — hier z.B. das Thema ““Maria’ — fallen ? Geht es bloss darum, das alte
Bild in einen neuen Rahmen zu stellen, oder werden mit der frischen Inspiration
auch neue Dimensionen der immer neu-alten Botschaft ausgeleuchtet ? Wir zégern —
nach abgeschlossener Arbeit — auf diese Frage mit einem eindeutigen Ja oder Nein zu
antworten, hoffen aber gerade mit dieser ““Sowohl-als-auch”-Antwort den Kern der
balthasarschen Absicht am besten zu schiitzen. Nach seinem kiinstlerischen Ethos
befragt, meinte Klee, er male nicht, um etwas abzubilden, sondern um es sichtbar zu
machen. Auf sehr dhnliche Weise ist Balthasar ein Kiinstler und kein Erfinder. Was
es darzustellen gilt, muss nicht erst erfunden werden. Und da es weiter nicht um ein
Was, sondern um einen Wer geht, und dieser Wer der Lebendige selber ist, stellt er
sich gar selbst dar. Die Rolle des Theologen ist somit die eines “facilitator”, mehr
Sichtbarmacher als Deuter, mehr wiederentdeckende Nachhut als wegbereitende
Vorhut.

Wer in Balthasars weitldufigem Werk nach Maria sucht, der wird wider Erwar-
ten mit einer reichen Ernte begliickt. Es ist wahr, dass Balthasar wenig vordergriin-
dige Mariologie betrieben hat. Balthasar ist kein lauter marianischer Vordenker, der
anfdringliche Apologetik oder langatmige Devotionstheologie feilhilt. Trotzdem
méochte man ihm den Titel eines geheimen Mariologen verleihen. Wer die geschmeidi-
gen Glieder eines Korpers nur nach der ausseren Plastizitit hin einschitzt, dem wird
das Versténdnis dafiir abgehen, dass es Gelenke, Sehnen und Muskeln braucht, um
der Schonheit des Lebendigen Ausdruck zu verleihen. Aehnlich verhdlt es sich mit
dem marianischen Denken Balthasars. Marias Rolle in seinem Denken und Werk ist
die eines Knotenpunktes, von geballter, kleinrdumiger Konzentration, in Auswir-
kung und Nachhall jedoch von wellenférmig sich fortpflanzender Tragweite. Am
sprechendsten ist hier vielleicht das Bild vom Stein, der in den Weiher fillt und seine
immer weiter reichenden Wasserkreise zieht. Maria ist Gelenk, das bindet und ver-
bindet, nach vorwirts und riickwérts weist, selten ansichtig wird, aber immer aktiv
gegenwirtig sein muss. Dementsprechend ist das marianische Denken Balthasars zur
Hauptsache Situationstheologie, wobei wir das Wort “Situation” in seiner vor-
nehmsten Bestimmung als “Kairos” verstehen. Marianische Ueberlegungen werden
immer dann eingefithrt, wenn ein vollstdndiges Aufzeigen der Heilszusammenhéinge
es erheischt. Nun ist das Nachweisen des Ganzen sozusagen eine heilige Manie Bal-
thasars. So kann am Ende nicht iiberraschen, dass Maria auf diskret zuriickhaltende
Art im ganzen Werk gegenwirtig ist. Diese Gegenwart aus der Distanz diirfte aller-
dings nicht als Verlegenheit oder schonende Riicksicht gegeniiber dem Gebot der
Mode und Stunde missdeutet werden. Es gibt unter den Schriften Balthasars eine
ganze Anzahl spezifisch marianischer Texte, von denen jeder ein ungeschmdilertes

- Bekenntnis zu Maria ist, allerdings jeweils in der wunderbaren Unselbstindigkeit”
dieser Frau vor Gott.
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Je weiter man in das Schrifttum Balthasars eindringt, umso mehr scheint das
Ganze von Maria durchwirkt. Das mag wie wohlfeile Projektion und leichtfertiges
‘Wunschdenken klingen, und es wiirde dem so sein, wenn damit eine statistische
Grisse gemeint wire. Es geht jedoch nicht um quantitatives Ermessen, sondern um
eine gewisse Kontur des Denkens, um ein Ordnungsprinzip, das die geistige Land-
schaft Balthasars beherrscht und gleich einem Leitmotiv sich durch alle massgeben-
den Variationen des Werkes hindurch behauptet.

2. Die anthropologische Referenz !

Hier liegt der Grund, warum diese Arbeit den Rahmen des spezifisch Mariani-
schen sprengt. Bei einer zweiten und eingehenderen Lektiire des Werkes, diesmal
vom Standpunkt der theologischen Anthropologie, stellte sich namlich heraus, dass
fiir Balthasar das massgebende Existential des Geschopfes in seiner Haltung zu Gott
mit der sehr vielschichtigen und weitmaschigen Bestimmung der Marianitéit
umschrieben werden kann. Das ist der Grund, weshalb diese Arbeit ein Beitrag (und
in keinem Fall eine erschopfende Analyse) zur theologischen Anthropologie Baltha-
sars sein mdchte. Es wurde zum vornherein auf eine umfassend systematische Bear-
beitung verzichtet und das Augenmerk einzig auf jene Aspekte gelenkt, die als
Vorarbeit oder als Ergénzung zum marianischen Prinzip verstanden werden konn-
ten. Die leitende Frage lautete: Inwiefern ist die reine Geschépflichkeit, wie wir ihr
im Falle Marias begegnen, ebenfalls — und mutatis mutandis — massgebend zur Be-
stimmung des Verhiltnisses und der Haltung des Menschen zu Gott? Mit dieser
Frage eng verkniipft war die Notwendigkeit einer entsprechenden Verifizierung im
Werke Balthasars. '

Wir haben versucht, diese Verifizierung entlang zweier anthropologischer Kraft-
linien durchzufiihren, die nach unserem Dafiirhalten im Werke Balthasars eine emi-
nent ordnende und gestalfende Funktion haben und gleichzéitig zu den anthropologi-
schen und ontologischen Schliisselbegriffen allgemein gehoren. Es handelt sich um
die kognitive und konative Dimension der menschlichen Verfassung und, in einem
grundlegenderen und ontologischen Sinne, um die Wesensbestimmungen von Sosein
und Dasein. Der Anlass zu dieser Auswahl war ein Vergleich zwischen einem frithen
Artikel Balthasars und den beiden ersten Hauptteilen des theologischen Haupt-
werkes?. Die Uebereinstimmung der Grundziige in Artikel und Hauptwerk, nach
Verstehen und Gehorchen geordnet, ist {iberraschend. Vergleicht man andererseits
Verstehen und Gehorchen als Begriffe, dann kann man feststellen, dass Balthasar
weder ein indifferentes Nebeneinander der beiden noch die scharfe duale Gegensétz-

2 Beim Abschluss dieser Arbeit war der dritte Teil der Trilogie noch nicht in seiner Ginze verdf-
fentlicht. Der erwihnte Vergleich bezieht sich demnach auf Herrlichkeit und Theodramatik, wenn-
gleich die Theologik eine inhaltlich nur unmassgebliche Variable darstellt.
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lichkeit vertritt. Es findet auch keine Absorption des einen Begriffs durch den
andern statt, cbwohl schliesslich dem Gehorsam — infolge der wesentlich theologi-
schen Ortung des balthasarschen Werkes — ein existentielles Uebergewicht zukommt.
Diese Gedankengéiinge versuchen wir durch die verschiedenen Schichten des baltha-
sarschen Opus hindurch zu verfolgen. Damit werden Verstehen und Gehorchen, aus
der Perspektive der theologischen Anthropologie geortet, zu einem der Ordnungs-
prinzipien dieser Arbeit.

Es lasst sich von hier aus auch die Verbindung zur marianischen Thematik
wiederum aufnehmen. Der seheinbar breitere Fécher von Verstehen und Gehorchen
— im theologisch~anthropologischen Rahmen angesiedelt — weist einen sehr hohen
Deckungsgrad mit dem spezifisch marianischen Denken Balthasars auf, soweit, dass
man die Behauptung wagen kann, das marianische Prinzip diirfe als das Grundprin-
- zip der theologischen Anthropologie Balthasars ausgegeben werden. Damit wird
auch die grosse Niihe zwischen der reinen Geschopflichkeit Marias und dem fir den
Christen archetypischen Stehen vor Gott ansichtig, und Balthasar mithin als ein
zutiefst marianischer Denker ausgewiesen.

3. Im Zeichen der Ellipse

Die Arbeit tragt diesen Obertitel, um auf ein doppeltes Anliegen hinzuweisen.
Einmal soll dem Leser damit eine Faustformel des balthasarschen Denkens an die
Hand gegeben werden. Verstehen und gehorchen, das “marianische Prinzip”, sind
nur dann sinnvell, wenn Ruf, Anruf, Erwihlung und Berufung des Menschen in -
irgendeiner Weise vorausgesetzt werden kénnen, d.h. wenn der Pol “Mensch” und
der Pol “Gott” — im Falle Gottes aus gewihrender Liebe — die notwendige Angewie-
senheit auf den jeweils anderen Pol mitbeinhalten. Nicht umsonst bedeutet der ety-
mologische Sinn des Wortes Ellipse einen Mangel, zur ‘“Bezeichnung der Tatsache,
dass einem Satz ein Wort bzw. einer linglich runden Figur die vollkommene Kreis-
form fehlt’’3, Das Fehlen und der Mangel sind zwar relativ gesprochen, doch wird ein
Verhéltnis ausgesagt, und innerhalb dieser Beziehung der jeweilige Abstand zum
Ganzen veranschlagt, wie etwa der unvollstindige Satz sich zum ganzen Satz und die
sogenannt unvollkommene geometrische Figur sich zum Kreis verhilt.

Damit wird trotz aller Verschiedenheit die Gemeinsamkeit betont, ja, die
Unméglichkeit, das eine ohne das andere bis ans Ende durchzudenken. Allein schon
die physikalische Wirklichkeit deutet diese unldsbare Verkniipfung an: “An intere-
sting property of an ellipse is that a beam of light or sound starting at one focus of an
ellipse will bounce off the ellipse in the direction of the other focus. This is the
principle of a “whispering gallery” — a room shaped like an ellipse — where a sound at

3 vgl. Meyer's Enzyklopiadisches Lexikon, Bd. 7, 1973, 712-713.
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F1, though dispersed in all directions, concentrates again at F2*. Wie breit die

Anwendung des “elliptischen’ Denkens bei Balthasar ist, kann ein kleiner Auszug

aus der Einleitung zu einem der jiingeren Werke zeigen.
Nicht nur durchwaltet alles endliche Sein die ‘“Realdistinktion” von Essenz und
Esse-Existenz (letzteres nochmals der Eindeutigkeit entgleitend), sondern die Pole
sind, ... nur streng durcheinander erhellbar. Nicht anders verhélt es sich mit der
Polaritdt innerhalb der Einheit zwischen dem Einzelnen und dem Allgemeinen, mit
der Polaritdt innerhalb der Schénheit zwischen “Gestalt” und “Licht” ... mit der
Polaritét innerhalb der Ethik zwischen Gehorsam und Freiheit oder dem Problem
der Uebergabe endlicher an die unendliche Freiheit, worin die erste 51ch selbst
verwirklicht5. f

Die Versuche, die erwidhnten Doubletten und Polarititen auf einfache Formen
zu reduzieren, haben bei Balthasar nie Gnade gefunden. Er bede&:kt sie und ihre
Urheber frith schon mit beissendem Spott:

Philister haben gemeint, mit dem Abgrundritsel der Geschopflichkeit, der geheimen

Bruchstelle zwischen “Dasein” und “Wesen” so séuberlich fertig zu werden, als liege

ihnen eine mathematische Preisaufgabe vor. Aber eine Ellipse ist eben kein Kreis.
Bei solchen “Losungen’ ldsst sich wirklich sagen: Schade um das schéne ProblemsS.

Von daher dann die Notwendigkeit, der Wirklichkeit — wie Balthasar sie in
grundsédtzlich enger Verbundenheit mit dem Thomismus denkt — im Zeichen der
Ellipse zu begegnen. Wo das nicht geschieht, legt das Objekt sich quer und sperrt,
denn sein Seinsiiberschuss kann nur in der Ellipse aufgefangen und als solcher
ansichtig gemacht werden. Jede Reduktion, mit Ausnahme der *eschatologischen”,
ist Balthasar ein Greuel.

Verstehen und Gehorchen bilden eine der oben erwahnten Polaritdten. Auch
ihre “Einheit” kann nicht ausserhalb der Ellipse anberaumt werden. Das ‘“‘mariani-
sche Prinzip”, wiewohl scheinbar ein einsamer Pol, ist von seiner Verfassung her
“Leerform”, im buchstidblichen Sinne einer ‘““Mangelware’’, und sinnvoll deshalb nur,
wenn der Pol der Fiille wirklich existiert. Beide Begriffe, die wir als fiir diese Arbeit
leitend dargestellt haben, sind so in der Denkfigur der Ellipse eingebettet, wobei
diese gleichsam als Grundmuster der Wirklichkeit zu verstehen ist. Wir haben uns so
ermichtigt gefiihlt, die Figur der Ellipse auch als dusseres Organisationsprinzip die-
ser Arbeit zu bemiihen.

Die fiinf systematischen Teile der Arbeit (zweiter Teil bis sechster Teil) versu-
chen die jeweiligen Inhalte nach dem Prinzip der sich immer stirker verdichtenden
Ellipse zu orchestrieren. Darauf wird in der Verlaufsskizze des ndhern eingetreten’.

4 vgl. Encyclopedia Americana, vol. 10, 1976, 253-254.

5 TLI, VIII/IX.

6 Wz, 31.

7 siehe weiter unten Abschnitt I, 5 (Die Verlaufsskizze). S
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Die Verdichtung oder Konkretion ist eines der durchlaufenden Anliegen Balthasars.
Es findet seine héchste Erfilllung im “‘concretissimum ens” Jesus Christus. Im
Zusammenhang eines theologisch-anthropologischen Durchblickes steht dafir das
heilsgeschichtliche Faktum der Menschwerdung; in unserer Perspektive entspricht
dies dem marianischen Teil. Die Konzentration zur Ellipse, im Sinne der Fleischwer-
dung Christi im Schosse Marias, ist hier vollzogen. Die iibrigen Teile —~ obwohl vom
Inhalt und vom Werke Balthasars her bemessen viel umfangreicher — werden vom
Marianischen her geortet, entweder als Hinfithrung tiber philosophische und theolo-
gische Kategorien (dritter und vierter Teil), oder in der ellipsenférmigen Ausdeutung
und praktischen Anwendung der Inkarnation (besonders im sechsten Teil).

Die Ellipse darf jedoch nicht zur bloss aesthetischen Kategorie herabgemindert
werden, wie das einem formalen Organisationsprinzip leicht zustossen kann. Die
Konsequenzen eines Denkens im Zeichen der Ellipse sind von grosser Tragweite. Sie
bestimmen dariiber, ob das Verhaltnis zwischen Mensch und Gott letztlich im Identi-
tatsdenken dieser oder jener Provenienz absorbiert wird, im Dualismus auseinander-
klafft oder in der dialektischen Auseinandersetzung zerstritten bleibt.

4. Der ganze Bogen

Vom marianischen Anliegen herkommend, das eine Durchsicht durch das ganze
Werk Balthasars verlangt, war uns angelegen die massgebenden Artikulationen
seines Denkens ebenfalls vor den Blick zu stellen. Das hat dazu gefiihrt, dass die
vorliegende Arbeit gewissermassen den Bogen durch das ganze Werk schligt. Wir
haben versucht, einen Léngsschnitt zu ziehen, der von der Person Balthasars, diber
seine philosophischen und theologischen Hauptanliegen bis zu deren Konkretion in
der Doppelsendung mit Adrienne von Speyr und zur gemeinsamen Wirksamkeit
fiihrt. Dabei mag zur Diskussion gestellt werden, ob die Verlaufsrichtung des Bogens
nicht die umgekehrte Bewegung vollziehen miisste. Auf die Frage, ob Balthasars
Denken und Werk, nur dank der Begegnung mit Adrienne von Speyr zu dem wurde,
was es ist, oder ob umgekehrt die Doppelsendung ein natiirlicher Ausfluss seines
Charismas darstellt, darauf versucht das Werkportrit® und der Abschnitt ““Admira-
bile commercium’?® zu antworten.

Was wir mit ‘“‘ganzer Bogen” bezeichnen, vermag in keinem Fall die ganze
Breite des balthasarschen Schaifens abzudecken. Versucht wurde ein Durchstich
durch die verschiedenen Schichten des Denkens, um ausfindig zu machen, ob und wie
das elliptische Interpretament, in der oben veranschaulichten Form, sich dort aufzei-
gen ldsst. Der inneren Kohision des Werkes und ihren jeweiligen Kristallisierungs-

8 siehe IV. Die Gestalt des Werkes.
9 Dieser Hinweis bezieht sich auf einen hier nicht veroffentlichten Teil der Gesamtstudie. Er kann
mit Hilfe der am Schluss gegebenen Gesamtiibersicht geortet werden.
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punkten sollte nachgespiirt werden. Es ergaben sich bei dieser Untersuchung drei
Kohiésionslinien: (1) die bereits erwahnte Uebereinstimmung zwischen dem Denken
und Werk Balthasars und der Gestalt und Absicht der Doppelsendung mit Adrienne
von Speyr; (2) die iber Jahrzehnte weithin gewéhrte Einheit und Stimmigkéit der
Hierarchie der Werte, der angeschlagenen Themen und der vertretenen Stand-
punkte. (3) Wie im Vorausgegangenen bereits angezeigt wurde, bedient sich Baltha-
sar festgefiigter Denkkategorien, deren Stirke und Dauerhaftigkeit nicht etwa ein
selbstgezimmert-demiurigscher Rahmen zu verbilirgen verméchte, sondern einzig
allein ihre Ein- und Angepasstheit an die unverletzt ganze Wirklichkeit.

5. Die Verlaufsskizze!®

Die vorliegende Arbeit setzt bei der ‘‘Biographie” ein und hort bei den Hand-
lungsanweisungen Balthasars fiir das kirchliche Leben auf. Aus diesem Grund zieht
sich die Verlaufsskizze betrdchtlich in die Linge. Da sie sich jedoch an wenige,
iibergreifende und das Werk Balthasars im ganzen Ausmass durchwaltende Ord-
nungs- und Organisationsprinzipien hilt, diirften die Zusammenhénge zwischen den
einzelnen Teilenr leicht nachlesbar sein. Gleichsam als fotographische Einstellung fiir
den ganzen Arbeitsverlauf haben wir an den Anfang eine kurze Standortbestimmung
gestellt. ““Verstehen und Gehorchen: ein implizites Programm’'' soll, selber eine
Werkminiatur, zugleich die Konturen von Balthasars Denken wie auch unseren
eigenen Zugang dazu erstmals einkreisen.

1. Die Arbeit beginnt mit der Suche nach den balthasarschen Wasserzeichen,
d.h. nach jenen unléschbaren Zeichen, die das Giitesiegel eines Werkes sind. Die
Person, das Werk und das Denken stehen dabei zur Befragung. Sie sollen Licht auf
das Kommende werfen, das Verstidndnis der balthasarschen Botschaft erleichtern
und ebenfalls andeuten, dass Theologie und Biographie nicht wie zwei Fremdkérper
einander gegeniiberstehen. Im Gegenteil! Das vielleicht am schérfsten hervortre-
tende aller Wasserzeichen Balthasars ist die sehr enge Verkniipfung von Leben,
Begegnung und Denken, als deren formelhaftes Kondensat die Rede vormn “‘spirituel-
len Theologen’ gelten mag. Auf die einzelnen Gesichtspunkte, nach denen die Per-
son, das Wf;rk und das Denken betrachtet werden, wollen wir uns hier nicht einlas-
sen. Doch laufen alle Lebenslinien Balthasars hin zu jenem neuralgischen Punkt, an
dem sich auch unsere Arbeit artikuliert. Er heisst Bejahung, und hat eine sowohl
diskursive wie existentielle Konnotation.

2. Betrachtet man von der einmal gewonnenen Warte aus das anthropologisch
veranschlagte Denkmaterial im Werke Balthasars, so stellt man fest, dass es eine

10 Diese Verlaufsskizze gibt einen Gesamtiiberblick iiber die Studie, woven hier nur der erste Teil:
Die balthasarschien Wasserzeichen, veréffentlicht werden. Vergleiche die am Schluss vermittelte
Uebersicht.

11 siehe II. Verstehen und Gehorchen: ein implizites Programm ?
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paradoxe Verfassung hat und deshalb ideengeschichtlich nach zwei Richtungen hin
verabsolutiert werden kann. Die eigene paradoxe Ausgangslage hat den Menschen
immer wieder entweder zur Negierung oder aber zur Radikalisierung seiner Parado-
xalitdt verfithrt. Balthasar will das Paradox weder verneinen noch aufheben. Die
einzige wahre Losung besteht fiir ihn in der Erlésung, d.h. im erlésten Paradox.

Der zweite Teil soll somit die Ausganspositionen bereinigen, indem die Proble-
matik der menschlichen Wirklichkeit an und fiir sich zuerst ausgebreitet wird'2. In
einem weiteren Schritt'® kommen jene Antworten auf diese Problematik zur Darstel-
lung, die sich im Zug der menschlichen Denkgeschichte als typische Grundformen -
Identitit und Dialektik ~ herauskristallisiert haben. Diese, und einige ihrer fiir Bal-
thasar massgebenden Variationen werden erliutert und auf ihre Aporien hin gedeu-
tet. Hat der Abschnitt iiber die ““flichenden Pole”” den Stellenwert einer doppelten
Sackgasse, so soll mit dem néchsten Schritt'* der Ausweg aus dem Labyrinth aufge-
zeigt und ein erster Blick auf die Existenzbewiltigung vom erlosten Paradox her
erdffnet werden. Wegweisend ist dabei die Umkehrung der Perspektiven, d.h. die
Einfithrung der absteigend-anrufenden Bewegung Gottes zum Menschen hin.

3. Der dritte und vierte Teil, die beide mit dem Titel ““Aufspiiren der Ellipse”
iiberschrieben sind, versuchen das im *‘erlésten Paradox’ Angeténte auszuweiten
und es auf die soliden Grundlagen von menschlichem Erkennen und géttlicher Offenba-
rung zu stellen. Die “flichenden Pole” werden in der elliptischen Wirklichkeitserfas-
sung eingefangen, was sich an der Philosophie und Theologie Balthasars weisen soll.

a. Der Eckstein von Balthasars philosophischem Denken ist die ‘‘analogia
entis”’. Sie bildet die philosophische Grundlage fiir das bildhafte Sprechen von der
Ellipse. Fiir Balthasar ist das Denken nach den Gesetzmissigkeiten der Analogie
kein technisches Messgerit, das unpersonlich Mass nehmen soll. Jenseits aller (tho-
mistisch sauberen) Begrifflichkeit, entpuppt sich die Analogia als die Figur mit dem
doppelten Brennpunkt, ein “magischer Kreis”, der jenem, der ihn betritt, nicht
allein die diskursive “Bedingung zur Moglichkeit” eines bruchlosen Denkens von
Gott und Mensch verschafft, sondern gleichzeitig auch den lebendigen Austausch
zwischen Schopfer und Geschépf versinnbildet. Wie sehr Konkretion und Personali-
sierung ‘der “analogia entis” ein Anliegen Balthasars sind, belegt die héchst- und
letztmaogliche Form der Analogia, Christus, als die konkrete ‘“‘analogia entis’.

Nachdem so erst der Weg angezeigt war, galt es im weiteren die “Wahrheit der
Welt” in ihrem Verhiltnis zur ‘“Wahrheit Gottes”” am Denken Balthasars nachzu-
vollziehen. Wahrheit der Welt miindet ins Mysterium, das sowohl die Gangart der
Wahrheitssuche wie auch den Charakter des Wahrheitsgehaltes bestimmt. Die

12 Das unerlgste Paradox (vgl. Gesamtiibersicht: Zweiter Teil: Die fliehenden Pole, V1).
13 Die fliehenden Pole (vgl. Gesamtiibersicht: Zweiter Teil: Die {lichenden Pole, VII).
1 Das erléste Paradox (vgl. Gesamtiibersicht: Zweiter Teil: Die fliehenden Pole, VIII).
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Wabhrheit ist letztlich Geschenk und der sicherste Weg dorthin die Bejahung. Das
Aufspiiren der Wahrheit trigt deshalb die Ziige der aktiven Indifferenz, es vollzieht
sich im Staunen und im Geschehenlassen der Beschenkung. Es beinhaltet aber auch
die Herausforderung, denn Wahrheit gibt nicht nur Geborgenheit, sie ist ein stdn-
diges Bekenntnis zu dem, von dem alles Gute kommt. Wahrheit ist fir Balthasar
“verhiillte Enthiilllung”, weil allein auf diese Weise Sein und Liebe koextensiv sind.
Die Haltung des Menschen vor der Wahrheit ist die gehorchend-verstehende, eine
zutiefst empfangende Haltung. Dieser philosophische Teil soll zeigen, dass das
“marianische Prinzip” bei der Auffindung von Wahrheit anthropologisch eingelost
wird.

b. Die Philosophie geht bei Balthasar nahtlos iiber in Theologie, d.h. in die
Wahrheit Gottes. “Wahrheit Gottes” im engeren Sinn bedeutet “Theologik’™ und
stellt den dritten Teil von Balthasars Trilogie dar. Doch mehr als das Wie der
Maoglichkeit des Sprechens Gottes interessiert Balthasar die Tatsache der Selbstmit-
teilung des drei-einigen Gottes in Jesus Christus. Das schriftstellerische Ergebnis sind
die umfangreichen Teilstiicke der Theo-Aesthetik und Theodramatik. Programma-
tisch hatte Balthasar bereits 1948 von der Wichtigkeit und der engen Zusammenge-
horigkeit der beiden gesprochen:

“Wo das Agathon und das Kalon als der Wahrheit selbst immanent verstanden

werden, mit der circuminsessio der Transzendentalien ernst gemacht wird, ergeben

sich ganz neue Moglichkeiten der Begegnung von christlichem und modernem Den-

ken, Méglichkeiten, die hinter der Scholastik in den Denkformen der Viter bereits
grundgelegt, wenn auch wenig entfaltet sind™'s.

Theo-Aesthetik, Theodramatik und Theologik sind Balthasars Meisterwerk, der
Versuch, das fiir die Kirche massgebliche theologische Gut in eine originell-originale
Synthese zu giessen. Balthasar hat sich immer wieder als ein Theologe der unver-
kiirzten Offenbarung und der ganzen Heilsgestalt verstanden. Die Trilogie ist im
wahrsten Sinne des Wortes ein Denkmal dieses Selbstverstidndnisses.

Im Vordergrund des theologischen Werkes stehen das ‘““‘Kalon” und das "Aga-
thon”. Sie bilden die beiden Seiten eines einzigen Scheitels, jenes der Wahrheit:
Wahrheit als iiberstrémende, durch alle Riume und Zeiten sich ergiessende Fiille
Gottes (““Herrlichkeit”}, und Wahrheit als das freie Gnadenhandeln Gottes an und
mit der Welt (Dramatik). Aesthetik ist in der Gnade geschenkte Glaubenserfahrung;
Dramatik oder Ethik Gottes, die dem Menschen zuteil gewordene Erwihlung, Beru-
fung und Sendung. Verstehen und Gehorchen finden sich so wieder, werden jedoch
auf eine hohere Ebene gehoben und erfahren eine gréssere Transparenz auf ihre
Tiefenbedeutung hin.

15 Von den Aufgaben der katholischen Philosophie in der Zeit, in: Annalen der Philosophischen
Geselischaft der Innerschweiz (Werd bei Eschenz) 3, (Nr. 2/3), 1946/1947, 34.
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Um dem gewaltigen Werk Balthasars einigermassen beizukommen, haben wir
uns von neuem auf den bisher angerufenen ‘‘Spiritus rector” bezogen, d.h. wir haben
unter Beibehaltung des anthropologischen Formalprinzips nach dem Platz des in der
Beziehung mit Gott stehenden Menschen gefragt. Im Falle der Theo-Aesthetik lautet
das Fazit auf Ekstasis, in jenem des Theo-Dramas auf Kenosis. Am Grunde von
Ekstasis und Kenosis liegt dieselbe Grundhaltung des Menschen. Sie heisst allemal
Verfiigharkeit, moge sie ihre Gestalt nun in der Entriickung (Ekstasis) zu Gott oder
aber in der Sendung als Nachfolge auf dem Wege des Kreuzes (Kenosis) finden.
Entscheidend ist, dass die ganze Statur des Menschen sich nur in der Verquickung
beider vollendet. Zudem sind Ekstasis und Kenosis die hochsten und vornehmsten
Formen von Verstehen und Gehorchen. Was sie unverbriichlich zusammenhélt — in
der von uns angelegten Perspektive einer theologischen Anthropologie — ist das
marianische Existential.

4. Damit kommt das Aufspiiren der Ellipse an ein Ende, das, analytisch
betrachtet, nur von der effektiven, d.h. existentiellen Konzentration auf sie hin iber-
boten werden kann. Der marianische Teil trigt den Titel “Die Konzentration zur
Ellipse’’, weil an dieser Stelle die Ellipse von der Denkfigur und vom Interpretament
zur fleisch- und blutgewordenen Wirklichkeit sich verdichiet, nicht als und in Maria,
sondern als und in Christus dank der Verfiigbarkeit der reinsten der Jungfrauen.
Riickwirts gewendet, erhilt von hier aus die philosophische und theologische Rede
von der elliptischen Verfassung der Wirklichkeit ihr “fundamentum in re”. Das
marianische Prinzip ist personale Wirklichkeit und von daher Aufforderung zum je
personalen Nachvollzug. Gehorchen und Verstehen verleiblichen sich in der Doppel-
einheit von Mutter und Kind.

Zur Behandlung des marianischen Gedankengutes im Werke Balthasars haben
wir die bisher verwendete Methode des theologisch-anthropologischen Querschnittes
durch die verschiedenen Werkschichten aufgegeben, und an seiner Stelle eine ausge-
dehnte Durchsicht durch das ganze Werk unternommen. Das Ergebnis wurde in zwei
Arbeitsschritten erreicht: es wurde zuerst die Darstellung des Materials durchgefiihrt
und dann in einem zweiten Durchgang dessen Deutung vorgenommen.

Wir sind von der Frage ausgegangen, welchen Platz Maria im Leben Balthasars
einnimmt'®, um von hier ~ und der allgemeinen Ortung des Marianischen im Werke
Balthasars — den Bogen zum Werk als solchem zu schlagen. Wir unterscheiden
dabei'” verschiedene Aussage-Ebenen: die umfassend-systematische Redeweise von
Maria; die Ebene der expliziten, aber mehr spezifischen Texte; Themen ohne expli-
zite marianische Thematik, die aber dennoch nachhaltig marianisch geprigt sind,
usw.. Es darf dabei ohne Zweifel auf eine durchgehend marianische Denkform

16 Maria im Kontext {vgl. Gesamtiibersicht: Fiinfter Teil: Die Konzentration zur Ellipse, X111).
17 Maria in den Texten (vgl. Gesamtisbersicht: Fiinfter Teil; Die Konzentration zur Ellipse, XIV).
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geschlossen werden, die umso diskret-prisenter wirkt, als Balthasars Theologie eine
trinitarisch geortete Christozentrik anstrebt.

Der Vollstandigkeit halber haben wir auch jene Texte beigebracht!8, die iiber das
marianische Denken Balthasars verfasst wurden. Zu diesen zéhlen vor allem Gesamt-
oder Teilarbeiten zum Werk Balthasars, wobei einige wenige davon eine spezifisch
marianische Absicht verfolgen.

Das Studium der marianischen Quellen geschah im Zug einer erweiterten und
gleichzeitig vertieften Analyse des bereits gesichteten Materials'®, Die abwehrende
Haltung Balthasars gegeniiber jeder allzu tollpatschigen Systematisierung hat uns
veranlasst, in einem weiteren Abschnitt® die fir das marianische Denken unseres
Autors reprisentative Thematik darzustellen. Nur gleichsain im nachhinein und als
zogernder Versuch folgt zum Abschluss, was wir die “systematischen Aspekte’ dieses
marianischen Gedankengutes benennen méchten.

5. Ueber Absicht und Tragweite der marianischen Fragestellung war bereits
weiter oben die Rede*, so dass wir nun deren praktischen Niederschlag im sechsten
Teil dieser Arbeit weiterverfolgen kénnen. Er steht im Zeichen der Ellipse, wobei der
Zusammenhang nun nicht mehr diskursiver Natur ist, sondern eine praktische
Bewandtnis hat. Diese entfaltet sich in drei konzentrischen Kreisen als “Die Gestalt
der Catholica”, *“‘Anima ecclesiastica” und als ‘“Admirabile Commercium”. Das
Marianische wird m.a.W. ins Kirchliche weitergetragen, und von da bis hinein in die
kirchenformige Seele des Einzelnen. Die Grundform ist bei allen drei Kreisen die-
selbe: aktive Indifferenz, Empfinglichkeit, Verfugbarkeit. *‘Catholica’” und “Anima
ecclesiastica™ stehen fiir den ganzen Parameter der menschlichen Wirklichkeit, fir
das Universale (‘‘Catholica’’) ebenso wie fiir das Partikuldre (*Anima ecclesiastica™).
Wir haben versucht, die fiir Balthasar massgebenden Komponenten im Sinne des
elliptischen Denkens wiederzugeben. Ausgang und Aufhénger dafiir bildet das katho-
lische “Und”, jene unaufhebbare Einheit, die dank der Menschwerdung die Analogie
des Seins zur ““Catholica” konzentriert. Eine besondere Form nimmt das Kirchliche
in der Doppelsendung von Adrienne von Speyr und Hans Urs von Balthasar an. Im
Bereich des apostolisch-spirituellen Tuns ist “Admirabile Commercium” — als Wahr-
zeichen der erwidhnten Doppelsendung — die letzte konkrete Konsequenz aus dem
Denken im Zeichen der Ellipse. Die Doppelsendung ist Leben im Zeichen der Ellipse
und gleichzeitig eine Zusammenfassung und Veranschaulichung der iibergreifenden

18 Maria in den Kommentaren (vgl. Gesamtibersicht: Finfter Teil: Die Konzentration zur
Ellipse, XV). .

19 Die Quellen des marianischen Denkens (vgl. Gesamtiibersicht: Filnfter Teil: Die Konzentration
zur Ellipse, XVI).

20 Die Deutung des marianischen Denkens (vgl. Gesamtitbersicht: Fiinfter Teil: Die Konzentra-
tion zur Ellipse, XVII).

2! Die beherrschende Thematik (I. 1.), siehe oben S. 1 ff.
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Thematik dieser Arbeit — und des balthasarschen und speyrschen theologischen
Schaffens.

6. Im abschliessenden Teil wird der bisherige Leitfaden bis in die pastorale
Praxis der Kirche weitergezogen. Was ist Balthasars Antwort auf die Fragen der
konkreten kirchlichen Gegenwart 7 Inwiefern ist sein Denken umzumiinzen in Losun-
gen fiir die Bewiltigung der Problematik dieser Zeit ? Diese Ueberlegungen fithren
von selbst zu den an das Werk Balthasars herangetragenen Kritiken. Es gilt, diese
darzustellen und zu orten. Das Schlusswort soll von neuem mit der Einleitung an-
kniipfen und den zuriickgelegten Weg abmessend veranschlagen.

6. Einschriankung und Beschrinkung

Wer im Rahmen einer Arbeit wie der vorliegenden in das Werk Balthasar einzu-
dringen versucht, der sieht sich bald vor ein seltsames Dilemma gestellt. Nach eini-
ger Zeit des Anlesens erweckt die unternommene Spurensicherung den Eindruck der
vertrauten Fihrte, ja gewissermassen eines “déja vu”’. Es stellt sich fiir den Leser die
Frage, ob er sich auf diesen Eindruck verlassen darf, oder ob er sich damit auf einen
Holzweg begibt ? Die richtige Antwort auf diese Frage kann unseres Erachtens nur
in einer vorsichtigen Niiancierung der Problematik gefunden werden. Und im
Bereich dieser notwendigen Niiancierung liegt auch alle Einschrinkung und Be-
schrinkung, denen der Balthasar-Adept unterworfen ist.

Balthasars Absicht ist jene des ausfalienden Einfaltens. Es liegt in seinem me-
thodischen Vorgehen, die weitumschwingende Peripherie einer Thematik auf deren .
sinn- und einheitsstiftende Mitte einzurollen. Indem Balthasar diesen Weg beschrei-
tet, sichtet und klirt er — ““chemin faisant” — die abgeschrittenen Territorien dank
dem Licht, das aus der Mitte bis an die Rénder der Peripherie strahlt. Manchmal
geht Balthasar diesen Weg auch in umgekehrter Richtung. Selbst wenn die Methode
in diesem Fall dem einfalienden Ausfalten gleichkommt, ist das effektive Vorgehen
grundsdtzlich dasselbe: Wer das Ganze will, muss alles das wollen, was zwischen
Kreismitte und Kreisumfang liegt. Hier kiindigt sich das seltsame, weiter oben
erwihnte Dilemma an. Es besteht — bildlich gesprochen — in der Situation des *“Hans
im Gliick”, der mit vollen Hénden dasteht und dennoch auf die lange Suche nach
dem Gliick geschickt wird. Man kann sich m.a.W. nur dann im Schlaraffenland
hauslich niederlassen, wenn man den beschwerlichen Weg dahin nicht gescheut hat.
Der Weg und das Ziel sind eine und dieselbe Herausforderung. Wer auf sie eingeht,
vermag sich auch dem erwdhnten Dilemma zu entwinden. Balthasars Kunst ist es,
dasselbe neu-alte Ziel auf immer anderen Wegen anzugehen, manchmal auch nur die
alten Wege mit neuer Begeisterung unter die Fiisse zu nehmen.

Vor diesem Hintergrund sind die Beschrinkungen und die notwendigen Ein-
schrinkungen dieser Arbeit zu lesen.

1. Gerade weil es leicht zum Eindruck des bereits Gesehenen und zur Geniige
Registrierten kommen kann, ist ein langsames und beharrliches Hineinwachsen in
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die Art Balthasars von Notwendigkeit. Die gehobene Sprache und das in immer
enger werdenden Kreisen fortschreitende Denken hat eine gewisse hermetische Qua-
litdt, die jedoch nicht ohne suggestiven Reiz ist. Wer sich tiber lingere Zeit mit dem
Denken und Schreiben Balthasars abgibt, kann deshalb leicht davon betroffen sein
und — “‘deficiente genio™ — in die Grauzone des Hermetischen und schwer Zugingli-
chen hineingeraten. Die vorliegende Arbeit wird diesemn Vorwurf nicht ganz entgehen
koénnen.

2. Die eben geschilderte Beschrinkung steht in engem Zusammenhang mit der
balthasarschen Terminologie oder besser mit deren Fehlen. Die gangige Schulphilo-
sophie und -theologie vermochten Balthasars an der Germanistik, an den verschie-
densten Ausprigungen der modernen und zeitgenéssischen Philosophie und an der
patristischen Sprache geschultes Denken und Formulieren nicht aufzuknacken und
in geldufige Kategorien zu absorbieren. Den nach den strengen Maflstiben des kias-
sisch-katholischen Denkens geformten Geist kann der Umgang mit Balthasar des-
halb leicht verwirren. Wire Balthasar trotz allem in die Schulsprache zuriick zu
libersetzen gewesen? Wir haben unsere Leseart der Schreibweise Balthasars anzu-
passen versucht, selbst auf die Gefahr hin, dem Leser zusatzliche Miihe zu bereiten.
Da Balthasar seine eigene Sprache und eigene Begriffe prigt, sollen diese aus sich
selber sprechen und unvermittelt weitergereicht werden. Das erklért z.T. die nédchste
Beschriankung dieser Arbeit.

3. Wer Balthasars Denken weitervermitteln will, der tuf gut daran, den Meister
ausgiebig zu Worte kommen zu lassen. Einmal aus dem oben angefiihrten Grund der
freien und deshalb selbstredenden Terminologie, aber auch weil im Werke Balthasars
der Sprache eine grosse Bedeutung zukommt. Die Behauptung wiirde zu weit gehen,
es kiime Balthasar mehr auf den Ausdruck als auf den Gedanken an. Und doch liegt
in Balthasars Absicht etwas, das der Sprache einen beinah ebenso vornehmen Platz
einrdumt wie den Ideen. Es geht Balthasar um Darstellungskunst und nicht um
argumentative Ueberzeugungsfertigkeit. Daher der manchmal breite, manchmal
feine Pinselstrich; daher auch in dieser Arbeit die 6ftere Berufung auf sein Wort in
grossziigigen Textzitationen. Die Linge der vorliegenden Studie geht z.T. auf diesen
Umstand zuriick. Manchmal ist ein Zitat aber nichts anderes als ein Tribut an die
Schonheit und Treffsicherheit der Sprache Balthasars.

4. Jener Teil dieser Arbeit, der ausdriicklich dem Thema “Maria> gewidmet ist,
wurde breit angelegt und nach Moglichkeit erschopfend dargestelit. Die erste Zielset-
zung der Studie machte diese Ausfiihrlichkeit notwendig. Die anderen Kapitel sind
auf dieses Ziel hin zu lesen. Sie fielen entsprechend &rmer und ausschnitthafter aus.
Der jeweils fiir die einzelnen Abschnitte gewihlte Gesichtspunkt erhilt dadurch den
Stellenwert einer Hinfihrung zum marianischen Thema oder dient seiner Nachberei-
tung. Eine Gleichstellung der einzelnen Teile ist deshalb zu vermeiden.

5. Wir haben versucht, die benutzten Quellen der Natur der behandelten Kapi-
tel nach Moglichkeit anzupassen. So haben wir uns z.B. im praktisch-ekklesiologi-
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schen Teil auf Literatur bezogen, die auf dieser Linie liegt, cbwohl in den mehr
systematischeren Werken ebenso aussagekriftige Hinweise zu finden wiren. Durch
die Auswahl der Referenzen wollten wir ebenfalls darauf hinweisen, dass gewisse
Themen Balthasars, in der Tat die wichtigen alle, frith schon formuliert werden und
sich (iber die Jahrzehnte behaupten.

7. Technische Anmerkungen

Die folgende Arbeit stiitzt sich zur Hauptsache auf das Werk Balthasars, auf
seine Biicher, Artikel und Beitrige zu Sammelwerken, sowie auf Vorworte und
Uebersetzungen. Fiir den marianischen Teil, aber auch anderswo in dieser Abhand-
lung wurden Studien zum Werk Balthasars herangezogen. Hier und dort berufen wir
uns auf bestimmte Schriften Adrienne von Speyrs. In weit geringerern Mass lehnen
sich die einzelnen Kapitel an zusédtzliche, allgemeine Quellen an.

Um die Lektiire zu vereinfachen, machen wir im folgenden einige Anmerkungen
iber die Verarbeitung dieser verschiedenen Quellen.

1. Das Werk von Hans Urs von Balthasar

Fiir den Verweis auf Biicher halten wir uns zur Hauptsache an die Abkiirzungen, die
eigens zu dem Zweck im entsprechenden Verzeichnis (sieche Anhang) festgehalten sind.

z.B. Wz, 30 = Balthasar, H. U. v., Das Weizenkorn. Aphorismen, Luzern 1944, 8.

30.

Die Artikel in Zeitschriften und Zeitungen, die Beitrdge zu Sammelwerken, die

Vorworte und Rezensionen werden im Wortlaut und in der folgenden Weise zitiert:
z.B. Artikel: Das Katholische an der Kirche, in: Kélner Beitrige 10, 1972, 6.
Beitrige: Erich Przywara, in: Tendenzen der Theologie im 20. Jahrhundert,
hrg. von Hans Jiirgen Schultz, Stuttgart/Olten 1966, 354-359.
Vorworte/Nachworte: Berchmans Egloff, Der Rosenkranz, Fribourg 1969, 36.
Rezensionen: Franz Koch, Goethe und die Juden, Hamburg 1937, in: Stimmen
der Zeit 134, 1938, 419-420.

Die in Sammelschriften (z.B. “Theologische Skizzen”) aufgenommenen Artikel und
Beitrige werden in der Regel nach der Sammelschrift zitiert.

z.B.P1I, 162-200 = Balthasar, H. U. v., Die Kirche lieben, in: Pneuma und Institu-

tion, Einsiedeln 1944, 162-200.

Wo ein einzelnes Werk (Buch oder vor allem Artikel) Gegenstand einer eigenen und
ausfiihrlichen Erérterung ist, wie das im marianischen Teil des 6itern der Fall ist, da wird
dieses fiir gewshnlich nur beim ersten Mal im Wortlaut angegeben, alle weiteren Male mit
dem Hinweis ebd. (z.B.: ebd., 75).

2. Das Werk von Adrienne von Speyr

Fiir den Verweis auf Biicher halten wir uns zur Hauptsache an die Abkiirzungen, die
eigens zu dem Zweck im entsprechenden Verzeichnis im Anhang festgehalten sind.

z.B.: MdH, 72 = Speyr, A. v., Magd des Herrn, Einsiedeln 1948, S. 72.

3. Schriften zum Werk und zur Person von Hans Urs von Balthasar und Adrienne

von Speyr

Grossere Arbeiten (bedeutendere Artikel, Teilarbeifen und Dissertationen) iiber
Hans Urs von Balthasar und Adrienne von Speyr werden in der Regel nur nach dem
Namen des Autors zitiert.
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z.B.: Romani 11, 15 - Romani, A., L'immagine della Chiesa ‘“Sposa del Verbo nelle
opere di Hans Urs von Balthasar, Roma 1979. Ein entsprechendes Abkiir-
zungsverzeichnis im Anhang soll diese Leseart erleichtern.

Wird der gleiche Beitrag mehrmals hintereinander zitiert, so wird immer der Name

des Autors und die Seitenzahl erwihnt.

Wo, wie im Falle von A. Romani, verschiedene Publikationen Gegenstand einer
Zitierung sind, wird dies durch eine fortlaufende Numerierung in rémischen Ziffern hinter
dem Namen bekanntgegeben (z.B.: Romani II, 15).

Kleinere Beitrige werden im ganzen Wortlaut zitiert, z.B.: Osterwalder, J., Eine
prophetische Theologie des Weiblichen, in: St. Galler Tagblatt 107, 1984, 4.

4. Allgemeine Literatur

Bei der Verwendung von allgemeiner Literatur halten wir uns an die folgenden
Regeln:

Bei Biichern gilt: Junghans, K., Flammende Erde, Miinchen 1973, resp. Junghans,
K., Flammende Erde, Minchen 1973, 167.

Bei Artikeln: Junghans, K., Flammende Erde, in: Rheinische Literaturzeitung 15,
1962, 60-95. Bei Standard-Referenzen fiir gewisse Zeitschriften und Zeitungen halten wir
uns daran, indem wir das obige Schema anpassen (z.B. die Angabe des Datums bei Zei-
tungsbldttern, die Prézisierung von Nummer plus Jahrgang und Jahr fiir gewisse
Periodica).

Bei Beitrdgen zu Sammelwerken: Junghans, K., Flammende Erde, in: Lachender
Himmel, hrg. von Heinz Popper, Leverkusen 1812, 16-126.
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II. VERSTEHEN UND GEHORCHEN: EIN IMPLIZITES Programm ?

Zwei Jahre nach der Priesterweihe (1936) und ein Jahr nach der Versffentli-
chung der “‘Apokalypse der deutschen Seele’’*® in Buchform, schreibt Hans Urs von
Balthasar fiir die “Stimmen der Zeit” einen kurzen Artikel, der wichtige Motive
seines jahrzentelangen Schaffens anschldgt und sie gewissermassen programmatisch
vorwegnimmt. Im Keim ist hier gesetzt, was iiber die Jahre und in stetigem Reifen
zum eigentlichen Opus des Schweizer Theologen auswichst: eine Frohbotschaft des
heiligen Schauens und Spielens des Geschépfes vor dem Schépfer.

1. Verstehen oder Gehorchen ?

Was in dieser Frage anklingt, wird die Gestalt der vorliegenlien Arbeit bestim-
men; es wird auch massgebend sein fiir die Deutung des balthasarschen Denkens, wie
es hier zu unternehmen versucht wird. Aus diesem Grund soll der erwdhnte Artikel:
“Verstehen oder Gehorchen”® in Kiirze dargestelit und vorwegnehmend geortet
werden.

.1 Der iragische Riss

Alles nimmt seinen Anfang mit der tragischen Verfassung des Menschen, die
Quelle von Lust und Schmerz zugleich ist. Tragisch nicht so sehr und zuerst aunf-
grund der menschlichen Verfassung. Die Verfassung ist dem geisthaften Wesen, das
der Mensch ist, je schon entzogen. Die Tragik liegt im gelebten und erlebten Riss, der
besteht zwischen “Verstehen” und *Gehorchen”. Der Stein, der Baum, das Tier
wissen von keiner Spaltung zwischen ‘‘Verstehen” und ‘“‘Gehorchen”. Nur der
Mensch ist ein Paradox. Er kann sich selbst, wie der Tod in Bocklins Selbstbildnis,
iiber die eigene Schulter blicken. Im selben Atemzug entdeckt er sich als Doppelgén-
ger seiner selbst. “‘Reflexion” und “fremdes Gesetz”’, Wesensintimitit und tragische
Distanz zur Urspringlichkeit: der Mensch lebt in den Grenzen von Adel und Fluch
seiner Gaben und Maglichkeiten !

In einen einzigen Satz gebracht: “... indem er versteht, dass er “‘gehorchen’”
muss, versieht er zugleich, dass sein “Verstehen” und sein “Gehorchen” nicht iiber-
einfallen’®. Der Mensch entdeckt fiir sich die Doppelbestimmung des ‘“homo

22 Es handelt sich um den ersten Band des dreibindigen Werkes: Apokalypse der deutschen Seele.
Studien zu einer Lehre von den letzten Haltungen. Bd. 1: Der deutsche Idealismus, Salzburg 1937,
734 S. Bande 2 (Im Zeichen Nietzsches) und 3 (Die Vergottlichung des Todes) wurden 1939
verdffentlicht.

2 Verstehen oder Gehorchen?, in: Stimmen der Zeit 69, 1938, 73-85 (nachstehend abgekirzt =
VoG).

2 oG, 73.
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sapiens” (verstehen) und des “homo faber” (gehorchen). Verstehen heisst soviel wie
*“die tierhaften Bindungen seiner blinden Natur tiberfliegen und vom Geist aus sein
Verstehen wie einen Sauerteig in das naturhafte Schicksal einsenken’*. Gehorchen
driickt sich aus in der sittlichen Kraft, das Schicksal zu meistern, “den Strom auf
dem er hintreibt, in seiner Richtung zu befahren, die iiber-weltliche Kraft seiner
Reflexion bemiihen, um die Weltlichkeit der Welt voll zu verwirklichen’,

Auf welchem der beiden Wege wird der Mensch sein Heil machen ? Ja, machen
ist das Wort, auf das der Mensch setzt, gehe es um verstehen oder gehorchen. Stehen
hier nicht ganz unvermittelt, wie riesige Schatten, die beiden Erzviter Hegel und
Kant auf und fiillen jenen Hintergrund aus, vor dessen magnetisch-auswegsloser
Dunkelheit Balthasar in lebenslangem Bemihen, beginnend in der “Apokalypse der
deutschen Seele” und bis zur “Theodramatik”, warnend den Zeigefinger erhebt? Er
hélt ihnen den in Goldgrund gewirkten dritten Weg entgegen, den es hier aufzuspii~
ren gilt. Ueberraschend mag auf ersten Blick die Wahl des Alternativwortes *“‘gehor-
chen” kommen. Tatsdchlich gehért Gehorsam von Anfang an nicht nur zu den
Schliisselbegriffen des balthasarschen Spracharsenals, sondern auch zu den prégen-
den Wirklichkeiten seiner persdnlichen Existenz. Vergessen wir nicht, dass Ignatius
wegweisend zu Beginn des Erwachsenenalters steht, als Lebensform und Spirituali-
tdt. Dass er mit dem Ordensaustritt, auch dieser im Selbstverstdndnis Balthasars ein
Akt des Gehorsams, nicht verschwindet, sondern ergéinzt und vollendet, gleichsam
iibergefithrt wird in die Gestalt des Johannes.

.2 Entweder-Oder ?

Aber kehren wir zuriick an den mit “Verstehen” und “Gehorchen” beschrifteten
Scheideweg. Der "homo faber’” vermag nicht auf das Licht des “homo sapiens” zu
verzichten. Umgekehrt, ohne die Hinde und den praktischen Verstand des Schaffen-
den ist der Intellektuelle mittellos. Damit ist ein klares und unvermischtes Entwe-
der-Oder von vornherein ausgeschlossen. Die wahre Losung kann aber auch nicht
darin bestehen, dass Verstehen auf Gehorchen, oder Gehorchen auf Verstehen redu-
ziert wird.

Balthasar zeichnet zwei Wege einer solchen irrigen Reduktion: auf dem ersten
Weg l6st sich Verstehen im Gehorchen auf. Das ist der Pfad des Heroismus. “Sie
{(d.h. diese Auffassung, JR) setzt die Einsicht absolut, dass der Mensch eben letztlich
zum Gehorchen gemacht ist und dass er sich voll verwirklicht nicht durch seine
kritisch auflésende, sondern durch seine schopferisch aufbauende Seite”. Die Band-
breite der moéglichen Verwirklichungen reicht hier vomn “blinden Gehorsam” bis hin

2 VoG, 73.
% VoG, 73.
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zur demiurgischen Ekstase. Kann das Verstummen allen Fragens und blindwiitigen
Wirkens den “‘tragischen Riss” der menschlichen Verfassung wieder schliessen ? Dass
die Reduktion auf diese Art von Gehorsam keine Lésung ist, zeigt der entgegenge-
setzte Versuch: “Es ist der Weg aller Intellektualismen, vom naiven rationalistischen
bis zum sublimsten mystischen”%.

War vorhin die Tat gewissermassen Ersatz fiir Verstehen, so wird sie neuerdings
die natiirliche Frucht des Geistes, der zu sich selber erwacht, ““Das Verstehen, heisst
es jetzt, dringt nur dann so unwiderstehlich zur Tat, weil die Tat selbst das Lebens-
element des Verstehens, gleichsam sein ewiger Trag- und Nahrboden ist”'®, Meilen-
steine auf diesem Weg sind Fichte, Hegel und Blondel. Handeln, statt reflektieren,
hiess es vorher. Handeln, um tiefer und inniger zu erfahren und denken! wird jetzt
entgegengesetzt. Die Stufen der Einsicht beruhen auf Taten. Warum aber sollte auch
-diese Losung nicht befriedigen, ‘*hat sie doch den Vorteil, den Menschen in seiner
menschlichen Eigensténdigkeit ernst'zu nehmen und zu bejahen” ? Diese Losung ist
deswegen unbrauchbar, weil sie allzu menschlich und darum zu wenig menschlich ist.
Thr Ziel ist jenes der ‘“‘grossen, reifen, weisen Personlichkeit”. Eine nur diesseitig-
existentielle Vollverwirklichung ist in Aussicht gestellt. In dieser Persénlichkeit
steckt auch in anderer Hinsicht der Wurm. Sie ist nicht Persdnlichkeit fiir den All-
tag, denn dadurch, dass ‘‘das Ganze den milden Schimmer des Verstehens iiber sich
gebreitet hat, wird das Partikuldre um so schattenhafter, kantiger, irrationaler’?,
Verstehen, das nicht bis hinab in die Deutung der unmittelbarsten Lebensfragen
reicht, hat den nur geringen Wert des zwar umfassenderen aber unberiihrten Verste-
henshorizontes.

Unmerklich hat sich die Tat vor den Gehorsam geschoben. Ist aber Tat nichts
anderes als Gehorsam ? Tat ist Gehorsam, versichert von Balthasar, denn *‘durch die
Tat sprengt der Geist die Schranke des zu engen Verstehens, die Sprengung ist als
solche “‘irrational”’, unverstehbar, sie ist Gehorsam’'®°, fiir den Menschen ein Mittel,
um durch Selbstverleugnung und Selbsthingabe sich selber auf geheimnisvolle Weise
zu finden und reicher zuriickzubekommen. Was in diesen Worten anklingt, kénnte —
ohne den weiteren Zusammenhang —~ unmerklich auf Kant hinbuchstahiert werden.
In Wirklichkeit tont hier die natiirliche Kenose des menschlichen Geistes an. Wahr-
heit ist nicht denkbar ohne Ethik; menschlicher Geist ist immer auf dem Weg von
sich selbst auf die Welt zu. In noch weiterer Entfernung klingt jene andere Kenose
an, die Selbsthingabe Gottes an den Menschen ist, und seltsamerweise auch wieder-
um die wahre “Kenose” des Menschen, der nur im Sich-Ausliefern an den geschenk-
ten Gott wirklich zu sich kommt.

27 VoG, 80, fir beide der zuletzt gemachten Hinweise.
28 VoG, 81.
29 VoG, 82, fur beide der zuletzt gemachten Hinweise.
30 yogG, 81.
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.3 Die elliptische Verfassung

Die Auseinandersetzung zwischen “Gehorchen’” und *Verstehen” verlangt nach
einem dritten Losungsweg. Er lautet: ““Gehorchen” und **Verstehen’ konnen nicht in
eines geblendet werden. Sie diirfen nur nebeneinander bestehen. In den Worten Bal-
thasars: “Die Situation, die wir beschrieben haben, dass der Mensch zugleich einen
weiten (theoretischen) und engen (praktischen) Horizont besitzt, dass er gleichzeitig
die Gleichgiiltigkeit und Zerstreutheit des Zuschauers und die leidenschaftliche
Beteiligung des Mitspielers verwirklichen muss, diese Situation ist eine grund-mensch-
liche und ist nicht ‘“‘auflésbar””’®'. Wir haben ausfiihrlich zitiert, weil im Zentrum
der Debatte iiber das Verhdltnis von ““Verstehen” und ‘“Gehorchen’ plétzlich neue
Begriffe und vor allem Bilder auftauchen. *“Verstehen” wird ausgedehnt auf den
weiten Horizont der Theorie und ist im Bild des gleichgiiltigen und zerstreuten
Zuschauers gefasst. Ahnlich wird “Gehorchen”, als der enge praktische Horizont des
Menschen, zur “'leidenschaftlichen Beteiligung des Mitspielers’’. Wir sind von “Herr-
lichkeit” und “Theodramatik”, von Gestalt und Rolle, zeitlich noch weit entfernt,
aber bereits bevilkern die Gestalten des grossen Spieles und der Glanz der vollkom-
menen Gestalt die Vorstellung des Autors. Die Parallelfihrung von ‘“Verstehen —
Zuschauer” und *'Gehorchen — Mitspieler” ist, bei aller gebotenen Zuriickhaltung,
nicht ohne eine gewisse vorwirtsweisende Bedeutung, wie ein geheimer Auftakt und
eine stille Grundsteinlegung.

Die Flucht in die Reduktion wird dem Menschen nicht gelingen. Die Realitat
wird ihn unerbittlich einholen und von neuem in der Zweipoligkeit von “Verstehen”
und “Gehorchen’ installieren. Es bleibt ihm nichts anderes iibrig, als sie **hinzuneh-
men und sich innerhalb ihrer einzurichten”. Das ist zwar nicht die ganze Lésung,
nach der wir Ausschau halten. Sie beginnt nur an diesem Punkt. Im konstitutiven
Auseinanderkiaffen von “Verstehen” und “Gehorchen” spiegelt sich das “ontologi-
sche Grundgesetz des endlichen und weltlichen Seins, von der Scholastik Realdistink-
tion zwischen Sein und Wesen genannt’'®®. Balthasar zeigt dann, wie nur in Gott
‘Wesen und Dasein identisch sind. Wo er sich iber den Wahrheitsbegriff auslésst,
wird ein weiterer in der Folge immer wieder verwendeter Vergleich eingefiihrt:
Wahrheit hat, wie das Sein, “zwei Zentren gleich einer Ellipse”, ein essentiales und
ein existentiales. Der néchste Schluss liegt auf der Hand:

Diese einfache Ueberlegung offenbart uns plétzlich, dass es im Grunde vollig in

Ordnung ist, wenn der Mensch gleichzeitig und unriickfithrbar zwei Kristallisations-

punkte seines ganzen Seins besitzt. Der eine ist das Zentrum der ‘““Wesenswahrheit”,

um den der Mensch alles verstehend zu ordnen sucht, der andere ist das Zentrum der
“Daseinswahrheit”, von dem aus er alles tatig durchzuformen trachtet®.

31 voG, 82.
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In dieser elliptischen Verfassung des Menschen sieht Balthasar einen “Finger-
zeig auf Tieferes” hin. Da auch fiir den Menschen, wie fiir die gesamte Wirklichkeit,
Dasein und Idee nie zur Deckung kommen, die Einpoligkeit auf immer ausgeschios-
sen bleibt, ist der Mensch sich als unlésbares Ratsel aufgegeben. Das Tiefere besteht
nun darin, dass der Mensch, “um sich zu 18sen, zu erldsen, sich grundsételich tiber-
schreiten muss”. Und Balthasar zégert nicht, den grossen Sprung zu fordern. Wer in
sich selbst problematisch ist, kann sich selbst “nicht absolut wichtig nehmen”. Sein
Ernst und seine Wichtigkeit liegen vielmehr ausserhalb seiner, in dem Gott, “‘der
allein seine mdogliche Einheit und Einigung ist, und in der Beziehung zu diesem
Gott3. .

Entscheidend ist, dass es sich im Grunde bei diesem Ereignis nicht um den
Sprung des Menschen handelt. Ein solcher Sprung kommt nie an, weil er mit den
“dualistischen Kriiften der endlichen Natur” gestartet wird. Darum ist es nicht die’
aktive Beziehung des Menschen zu Gott, die an erster Stelle steht. Die Auszeichnung
des Menschen liegt vielmehr in der ‘‘passiv empfangenden Beziehung zu Gott, in der
Gott der Handelnde und mit dem Menschen Umgehende ist”’*. Fir den mit baltha-
sarschen Denkvoluten Vertrauten sind diese Ueberlegungen reichlich eng geschlos-
sen. Bei dem so sehr auf sorgfiltiges Analogiedenken bedachten Balthasar fillt hier
eine ungewchnte Hast auf, die aber nicht falsch eingeschidtzt werden darf. Andern-
orts wird der Meister der ausbalancierten Gedankenfithrung zur Geniige unter Beweis
stellen, dass er nichts einem nur zufflligen Versténdnis iiberlésst.

.4 Heiliges Spiel

An dieser Stelle bricht nun endgiiltig die Kategorie der Dramatik durch. Wo der
Mensch seiner “‘komischen’ Stellung (Kierkegaard) bewusst wird, “im Wissen um
das schlechthin Ueberragende und Ueberwiltigende des gittlichen Tuns mit uns”,
verzichtet er endgiiltig darauf, seine Person mit einer Aura tierischen Ernstes zu
umgeben. Und so willigt er ein in jene Regieanweisung, die aus ihm einen Schauspie-
ler vor dem Ewigen macht. Der gute Schauspieler vereint die Eigenschaften der
Identifikation und Distanz zu seiner Rolle. Bald spielt er hingerissen von der ihn
iiberwiltigenden Handlung. Dann versucht er seine Rolle zu formen und ihr etwas
vom eigenen Profil zu vermitteln. ““Die Distanz, die er jeden Augenblick zur Rolle
hat, dient nur dazu, sie iiberzeugter auszufiillen, und noch in der Versenkung in sie
bis zur ldentifizierung bleibt das **Verstehen” der dargestellten Person der Hinter-
grund des “*Gehorchens” dem aufgegebenen Schicksal”®. ““Verstehen und *Gehor-

34 Yo, 88, fiir die zuletzt gemachten Hinweise.
35 VoG, 83.
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chen”, das gleichzeitige “in”" und “‘hinter”’ der Rolle Stehen, finden ein im Menschen
zwar stets nur vorldufiges Spannungsgleichgewicht. Es kann sich nur behaupten und
muss sich stets bewdhren in der Anerkennung des notwendigen Paradoxons. “Sie ist
aber doch Losung, dank der Aufhebung des absoluten, tragischen Ernstes der Welt
in ein Spiel”*. Im Spiel liegt letztlich die Losung, weil Anweisung und Freiheit,
sprich ““Gehorchen’ und *“Verstehen”, nicht mehr ein bloss horizontales Verhiltnis
beschreiben, sondern vorerst in eine zum vornherein ausgleichende vertikale Span-
nung umgepolt sind.

Der Schlufistein dieser Erkldrung liegt im absolut Transzendenten und doch
gleichzeitig in unmittelbarster Ndhe zum Menschen. Weil Christus Mittelpunkt der
Schépfung ist, muss er “notwendig den Schliissel zu allen letzten Weltgeheimnissen
enthalten”. Und Balthasar zeigt auf, wie Christus als lebendige Gestalt nicht nur die
personale Einheit des schlechthin Allgemeinen und des zugleich Besondersten ist; er
ist unbegreifliches “‘Zugleich von unverhiillter Gottesschau und irdisch verhiilltem
Gotterkennen”, in letzter Schirfe verwirklichter ““blinder Gehorsam” zum Vater und
absolutes Verstehen; er ist der im Himmel leidlos Thronende und zugleich wirklich
leidende Kirche auf dieser Erde. Der Schliissel, der alle Weltgeheimnisse 6ffnet, ist
das *‘absolute Absehen (Christi) von sich selber’”, durch das allein das ‘“absolute
Hinsehen auf den Vater” und damit das ‘‘absolute Verstehen des Gottlichen™
gelingt. In diesem gelungenen Vorbild liegt die Heilsnachahmung des Menschen,
wenn der Mensch nicht sich selbst, sondern sein Spiel vor Gott ernst nimmt. “*Gerade
weil er das Spiel versteht, wird er blind fiir sich selbst und gehorsam in seiner
Rolle8,

.5 Ecce Ancilla — Sedes Sapientiae

Wir haben den hier besprochenen Aufsatz Balthasars noch aus einem weiteren
Grund an den Anfang dieser Arbeit gestellt. An drei wichtigen Stellen wird der Name
und die Gestalt Marias erwidhnt. Wo im ersten Losungsversuch Verstehen anf Gehor-
chen reduziert wird, bemerkt Balthasar abschliessend: “Er (der erste Lésungsver-
such) hat nicht nur natiirlich heroische Werte fiir sich, er kann sich ebenso auf das
Religiose berufen. Das hochste Beispiel religiser Haltung: das ‘“‘Ecce ancilla
Domini” Mariens, ja ihr ganzes Leben erscheint wie eine einzige Apologie dieser
Haltung. Sie sucht nicht zu begreifen, sie gehorcht”®®. Maria demnach Galionsfigur
und Verkérperung einer der grundlegendsten Existenzfragen der Menschlichkeit, und
gleichzeitig — welche Ironie! — das Aushéngeschild fiir eine falsche und deshalb zu

37 VoG, 84.
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liberwindende L.ésung? Da kann der Hinweis auf das Kérnchen Wahrheit, das in
jeder noch so unvollkommenen Aussage steckt, nicht iiber die Ungeheuerlichkeit der
Behauptung hinweghelfen.

Hat Balthasar den Leser provoziert, hat er sich durch den eigenen Gedanken-
gang provozieren lassen? In den nichsten Sitzen schon schwicht er ab und leitet,
indem er so tut, auf den zweiten Losungsversuch — Gehorchen in Verstehen auflésend
— iiber: “Gilt nicht vielmehr, dass Maria, welche alle Worte ihres Sohnes “in ihrem
Herzen bewahrt” und betrachtend zu verstehen versucht, mehr und mehr in eine
abgriindige Weisheit hineinwichst, die sie schon hienieden zur “sedes sapientiae”
macht?7%, Soll Maria als Erlduterung vielmehr des zweiten Lisungsweges gutste-
hen, wie Balthasar zégernd-fragend vorschligt? Als “Exemplar” fiir den “Weg aller
Intellektualismen™, oder, weniger grob ausgedriickt, als die “'grosse, reife, weise Per-
sonlichkeit”, die sich “existentiell voll verwirklicht”, d.h. dank der tétigen Lebenser-
fahrung einen umfassenderen Verstehenshorizont erobert hat? Balthasar verneint
auch hier. Auf keine Person diirfte

...diese Bezeichnung (i.e. von der “grossen, reifen, weisen Personlichkeit”, d. Verf.)

weniger passen als auf die “‘ancilla Domini”. Thr Gehorsam hat auch nicht den Schat-

ten eines “Mittels’’ an sich. Er ist keine ““Tugend”, keine “Aszese”, iiberhaupt keine
ethische Kategorie. Er ist nichts als der selbverstindliche Akt der Kreatur, die an

Tugend, Aszese und magliche Mittel zum Verstehen so wenig denkt, dass sie als

ganze nur das einfachste “‘blindeste’” Vertrauen und Sichiibergeben in Gottes Wohl-
gefallen ausdriickt®. '

Maria ist jetzt vorldufig einmal ein “Weder-Noch”. Weder Heroin, die sich mit
blindem Tatendrang in den selbstvernichtenden Gehorsam stiirzt, noch Magd ohne
Gesicht und Gestalt oder ein kurz aufleuchtendes Fanal tragischer Grésse. Marias
Tat ist nicht Mittel zum Zweck, das Magdsein kein voriibergehend unterwiirfig ertra-
genes Steigbiigelhalten, um spéter einmal selber im hohen Sattel zu sitzen. In baltha-
sarschen Kategorien ausgedriickt, l4sst sich die Gestalt Marias weder auf Verstehen
noch auf Gehorchen reduzieren. Wie die Ellipse mit den beiden Zentren das Wesens-
bild des ganzen Menschen veranschaulicht, so kann auch die Gestalt Marias nicht
ausserhalb der beiden Bestimmungen der ““ancilla domini”’ und der “‘sedes sapien-
tiae”” gedacht und verstanden werden. Wie Christus, wie die ganze Menschheit und
jeder Einzelne, so steht auch Maria auf der Biihne des *““Welttheaters”, Spieler unter
Spielern, Rollentréger unter Rollentrégern. So gilt auch fiir sie: weil sie das Spiel
versteht, willigt sie gehorsam in ihre Rolle ein. Und da diese Einwilligung nicht ohne
Absehen von sich selber geschieht, muss das Geschopf dahin erlést sein, in die “'pas-

10 yogG, 81,
11 voG, 82,
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siv empfangende Beziehung” zu Gott hineingenommen werden. Dann erst wird der
“blinde Gehorsam’ auch wachsendes Licht und strémendes Heil. Dass Maria diese
Rolle bis zur Vollendung gespielt hat, belegen die Schlussworte unseres Aufsatzes:
*“So ist auch der ‘‘blinde Gehorsam” ... keine gebldhte Tugend und keine gespreizte
“Aszese”, sondern die schlichte Selbverstindlichkeit, wie wir sie bei der “Magd des
Herrn” fanden”#. In der Selbverstindlichkeit des Unselbverstdndlichen das Los von
“Verstehen” und “Gehorchen” tragen, in heiligem Spiel, das ist die vorlaufige Erlg-
sung des Christenmenschen.

ist Maria mithin nur Bild, Illustration fir einen allgemeinen menschlichen Vor-
gang, ein weiterer Vergleich aus der Weltliteratur, wie es deren bei Balthasar unzih-
lige gibt? Oder gehort sie in den Kern, ins Hauptthema der Handlung? Ist Maria,
unter all den ‘‘dramatis personae’ eine Hauptfigur, an der Handlungen sich ent-
scheiden und Ereignisse gebildet werden ? Die Antwort auf diese Frage muss wohl im
Sinn der zweiten Maglichkeit entschieden werden. Maria personifiziert in diesem
Aufsatz das gemeinsame Schicksal der Menschheit. Ihre geschopfliche Seite ist her-
vorgekehrt, nicht ihre heilsgeschichtliche Aufgabe.

Ungeachtet dessen, dass Maria hier als Typus des Menschen und weniger als
Antitypus seiner Erlosung auftritt, werden wir hier dankbar auf ein weiteres Leitmo-
tiv in Balthasars Denken aufmerksam gemacht: seine marianische Komponente. Sie
wird uns im weiteren eingehender beschéftigen. Bereits liegt aber einer der Schliissel-
begriffe vor, den Balthasar in seinem Sprechen tiber Maria immer wieder verwenden
wird: die Magd des Herrn. Der Zusammenhang, in dem der Ausdruck hier eingefiihrt
wird, ist nicht ohne Bedeutung. Kann nicht mit Recht behauptet werden, dass Maria
ist, was der Mensch ausser ihr erst werden muss? Besagt nicht “Magd des Herrn”
soviel wie “‘Spielerin” vor dem Herrn ? Wird sie damit nicht zu einem ‘‘konstitutiven
Flement” des Welttheaters, und nicht wie wir halb Zuschauer, halb Mitspieler ?
Erklért sich nicht auch daher die Selbverstindlichkeit, mit der Maria ihre Rolle im
Gehorsam spielt ? .

In den Kern der menschlichen Problematik setzt Balthasar die Gestalt Marias
als der Bedingung der Moglichkeit von Lgsung. Bei ihr muss das “‘schelmische
Augenzwinkern” mit Gott am freiesten und offensten sein, weil sie — wie kein Mensch
vor ihr und nach ihre je — im Ahnen um das Ueberwiltigende des Tuns Gottes
gehorcht. Mogen Wissen und Tun auch nicht immer zur Deckung kommen, so trifft
doch fiir Maria in besonderer Weise zu, dass im Gehorsam der Verstehenshorizont fiir
das, was an und durch sie geschieht, sich lichtet und weitet. Maria deshalb nicht nur
ein Spieler wie ein anderer Mensch, sondern von Natur aus Spieler, im balthasarschen
Sinn des Wortes —~ wer mochte diese Einsicht nicht aufnehmen und priifend
ausschopfen !

42 YoG, 85.
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Hinter der Wortfigur des Spielers zeichnet sich eine weitere und tiefere Bestim-
mung Marias ab. Jene der Vermittlung. Nicht nur die in unserem Zusammenhang
vordergriindige zwischen “‘Verstehen und *Gehorchen”, sondern vor allem die
zutiefst vermittelnde Funktion zwischen Spiel und Spieler. ““Spielen’ bedeutet Sicht-
. barmachen und Sichtbarwerden nach der Dimension des “Verstehens”. Innerhalb
der zweiten Dimension, jener des “Gehorchens”, wird das Spiel zum Auftrag, d.h.
zur Sendung und zur Geschichte dieser Sendung.

2. Ein implizites Programm

Zum Schluss dieser Ueberlegungen iiber einen der frithesten und, nach unserer
Meinung, bedeutenderen Aufsdtze Hans Urs von Balthasars bleibt noch das Einsam-
meln und Einordnen des Gewonnenen iibrig. Die Bedeutung des Aufsatzes “Verste-
hen oder Gehorchen™ ergibt sich vor allem in der Riickblende; seine keimhafte
Zukunfstrichtigkeit geht einem erst auf, wenn man nach der Lektiire von ‘“Theolo-
gik”, “Theodramatik” und “Herrlichkeit” zuriickbldttert bis an den Anfang des
schriftstellerischen Schaffens unseres Autors. Falsch wire es, in diesem Aufsatz mit
Gewall ein Programm sehen zu wollen. Balthasar formuliert seine Werkpline erst
viel spater. Ebenso abwegig ist es, alle klassischen Leitmotive, Figuren und Gedan-
kengénge des balthasarschen Denkens gleichsam riickwirts, in die Anfiinge projizie-
ren zu wollen.

Ist diese Vorsichtsklausel aber einmal angebracht, dann kommt man nicht
umhin iiber die frithe Konturierung einer Denkstruktur zu staunen, die sich Jahr um
Jahr in grosser Bestdndigkeit und in noch grosseren schopferischen Reichtum hinein
entfalten wird. Was Balthasar 1938 sagt, ist vergleichbar dem *‘genetischen Code”,
aus dem das spétere Werk, zumindest in seinen Grundlinien, die immer definitivere
Gestalt entwickeln wird. Diirfen wir so die Verwirklichung und den praktischen Nie-
derschlag eines balthasarschen Aphorismus verstehen: *‘Der edelste Saft lasst sich in
keinen seitlichen Ast verfiihren, er steigt senkrecht und treibt die Krone héher” 24
Die Stetigkeit und Geradlinigkeit Balthasars haben ihr Geheimnis vielleicht in jener
andern unbédndigen Lust, “‘aus dem Wust der Geschichte die vier, fiinf Figuren
herauszuheben, die zusammen fiir mich das Sternbild meiner Ideen und meiner Sen-
dung reprisentieren”*. Auch in diesem Selbsthekenntnis scheint ein kostbarer Hin-
weis zu liegen. Balthasar ist kein Freund eklektischen und kaleidoskophaften Den-
kens. Er “‘braucht” nur vier, fiinf Figuren, um seine Sendung, seine Ideen zu
reprisentieren. Sie zu finden, streicht er mit liebend-emsiger Hand iiber die Seiten
_ der Geschichte.

48 Wz, 55,
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Und hier ist ein weiterer Zug Balthasars: Sein Ansehen von menschlichem Den-
ken und Schaffen ist so hoch und gleichzeitig so demiitig, dass er kein einziges Korn
Wahrheit verdchtlich ins Topfchen wirft. Allerdings, Balthasar hat seine eigenen
Getreidebdden auf denen er das so Zusammengetragene unterbringt, nach den ihm
eigenen Kategorien, wobei eine ““Kategorie” fiir Balthasar eben nie Kategorie, son-
dern immer Gestalt ist.

.1 Balthasars Denkfiguren

Einigen, den wichtigen Gestalten, sind wir im Verlauf unserer bisherigen
Ausfithrungen begegnet. Eine erste Grundgestalt, der goldene Hintergrund, auf dem
Balthasar seine Farben aufzieht, ist das ‘“Ganze’’: ‘... die Situation verblasst, und
eine unerhorte Vision des ““Ganzen” schimmert durch’*®. Ganzheit ist nicht vorder-
griindig, noch weniger ist sie unmittelbar vollziehbar, weil im Vordergrund die Situa-
tion steht. Und doch ist die Ganzheit irgendwie immer schon mit- und vorausge-
dacht. Immer geht es im menschlichen Tun und Lassen um ein Aus- oder Einsteigen
in diese Ganzheit. Das Ganze trigt verschiedene Etiketten und gibt Anlass zu den
unterschiedlichsten Benennungen, doch gibt es letztlich fiir Einheit und Ganzheit
nur einen einzigen Namen und ein einziges Gesicht: Christus, als Sichtbarwerdung
der letzten, dem Menschen unzuginglichen Einheit, der Trinitét.

Vor diesen erlésenden und tréstlich bergenden Hintergrund ist die duale Welt
gestellt, sich selbst zwar nicht génzlich ausgeliefert, aber doch ofter denn je mit
Blindheit geschlagen und in sich selbst zerstritten. Balthasar zeichnet keinen naiven
Dualismus. Seine Auffassung vom Menschen ist nicht das Kind eines wohlfeilen
Manichédismus. Der balthasarsche Mensch ist paradox; das Paradox einer Konstruk-
tion um einen Doppelpol. Eine elliptische Wirklichkeit, die kein aufatmendes *“Ver-
stehen’’ oder ““Gehorchen” erlaubt, sondern beides, und beides gleichzeitig erheischt:
“Verstehen’’ und ‘‘Gehorchen’’. Das ist die zweite Gestalt, die zu einer unmittelbaren
und dauernden Auseinandersetzung fordert, und dies solange als Wesen und Dasein
nicht zur Deckung kommen.

Nun kann eine weitere Gestalt entstehen, die zwar untrennbar von den vorher-
gehenden und in ihnen zum Teil bereits aufgehoben ist, zu analytischen Zwecken
jedoch eigens Erwdhnung verdient. Es ist die Gestalt der Vermittlung, die auf hal-
bem Weg zwischen dem Verweis des Menschen iiber sich hinaus und der auf ihn
zukommenden Erlésung steht. Die Versuchung liegt auf der Hand, aus der Vermitt-
lung eine selbstindige dritte Kraft zu machen, indem sie zur versshnenden Hénde-
reichung ins Niemandsland zwischen Schopfer und Geschopf gestellt wird. Aber
welche dritte Kraft kann das sein? Und was kann es geben ausser Schopfung und

15 yoG, 78.
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Schépfer ? Das menschliche Wesen ist in seinem Ausweis von Unvollendbarkeit
durch sich selbst bereits in den Sinnhorizont des gottlich-vollendenden Lichtes einge-
taucht. Verweischarakter des Menschen ist bereits Hinweis von seiten Gottes. Umge-
kehrt ist die leer ausgestreckte Hand des Menschen nicht allein die Geste des passi-
ven Empfangens, sondern gleiclizeitig aktiver Riickverweis auf die seit jeher
eingeplante Giite Gottes zum Menschen. Der grundlegendste Charakterzug der Ver-
mittlung, gleichsam der Schatten, der nicht iibersprungen werden kann, liegt in der
von allem Ursprung an passiven Empfangshaltung des Geschépfes, wie sie naturge-
méss allem Zweiten und Nachfolgenden zusteht. Hier hat Maria, hier haben Baltha-
sars marianische Erfahrung und Haltung ihren existentialen Stammplatz.

.‘2'Der besondere Blick

Wir haben diese typischen Denkfiguren hervorgehoben, weil sie sich in allen
bedeutenden Denkstoffen, die Balthasar behandelt hat, in diesem oder jenem Kleid
aufspiiren lassen. Doch wire es wiederum abwegig, die balthasarschen Denkfiguren
mit Sandkuchenformen zu verwechseln, die iiber eine rohe Materie gestilpt werden.
Sie haben ihr eigen geheimnisvolles Leben, das, was aus der Figur eine Gestalt
macht. Um diesen Umstand etwas genauer zu beleuchten, wollen wir uns auf das
balthasarsche Vermdgen besinnen, auf jene Fihigkeit und Gestaltungskraft, von der
der Verfasser gesagt hat, dass sie thm die Lust verschafft, aus dem “Wust der
Geschichte die vier, fiinf Figuren” herauszulésen, mit denen er sich identifizieren
kann. Es geht dabei nicht um die sprachliche Meisterschaft Balthasars, die oft wie
kunstvolle Drapierungen schwerer Brokatstoffe anmutet und seltener an das leichte
Mass und die goldflissige Zucht einer Mozart-Komposition erinnert. Es geht viel-
mehr um den bhesonderen Blick Balthasars, die Weite und Uniibersichtlichkeit des
Erkenntnisfeldes in ein springend-sprechendes Moment einzufangen, um seine Fihig-
keit, Geschichte vor jedem Historismusgerinnsel zu bewahren und das Gebein lange
vergriffener Gedanken in Gestalten von Fleisch und Blut aufleben zn lassen. Typisch
in dieser Beziehung ist die Wortwahl zur Bezeichnung der in unserem Aufsatz abge-
handelten Sachverhalte. Im Grunde handelt es sich um eine Darstellung der scholas-
tischen Realdistinktion. Balthasar weigert sich jedoch das ontologische Grundgesetz

- des endlichen und unendlichen Seins in seiner vollen Abstraktion durchzuexerzieren:
“Essenz” und “Existenz”’, Wesen und Dasein, werden deshalb personalisiert und
gewissermassen ‘‘aktualisiert”. Sie werden zu zwei Verben: verstehen und gehorchen,
die ihren metaphysischen Ursprung nur fiir den Oberfldchlichen verloren haben und
deren Aufruf ins Leben nur von jenem iiberhort wird, der sich nie anf die zutiefst
existentiellen Forderungen von Verstehen und Gehorchen eingelassen hat. Bilder, die
so entstehen, schaffen breite Assoziationen und enthalten eine méchtige
Evokationskraft.
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Zum denkerischen und schriftstellerischen Vermégen gehért nicht allein die
gestalterische Wucht eines Hephaistos; sie wird von der besonderen Einfiihlungs-
und Empfindungsgabe gekennzeichnet, aus der Antennen wachsen, die den je typi-
schen Realitdtsempfang eines Denkers und Schriftstellers ausmachen. Ein erster
Blick auf die Balthasar eigene Erkenntnisart veranlasst uns zu der Frage, warum
denn Aesthetik fiir ihn so wichtig ist, aber doch wieder nicht hinreicht, um den Gang
ins Mysterium nicht nur anzutreten, sondern auch durchzustehen? Warum auf
“Herrlichkeit* notwendig ‘““Theodramatik’’ folgen muss ? Balthasar hat die Antwort
in jenem richtungsweisenden Aufsatz angesagt, den wir an den Beginn unserer Stu-
die gestellt haben. Balthasar hat eine spontane Zuneigung zum aesthetischen Verste-

hen. Der Leser hort es aus seiner Sprache: ‘‘Die zarteste, dem Leben scheinbar am

nichsten stehende Form des Verstehens ist die aesthetische Einfiithlung”*. Zarter
und einfithlender als jedes politische Erkennen ist das aesthetische Verstehen; dem
Leben viel niher als das theoretische Denken. Natiirlich hat es seine Beschriankung
und die Nachteile seiner Vorfeile. Dem Politiker erscheint es zu naiv, dem Theoreti-
ker zu affektiv. In Wirklichkeit ist es aber doch der kiinstlerische Mensch, der “in die
Dinge einzutreten (vermag, JR), als besissen sie keinen stofflichen Widerstand, (um,
JR) ihr Leben geheimnisvoll mitzuleben und andeutungsweise, in Bildern und Ver-
gleichen, auszusagen’*’. Die uniiberwindliche Grenze des Aesthetischen richtet sich
erst dort auf, wo die Erkenntnis reift, dass *‘in aller Aesthetik ein {iberdeckter Wider-
spruch zu Existenz’ liegt, eine Flucht, weil der Dichter in der Einfiihlung nicht auch
schon den von ihm geforderten Gehorsam leistet. Und so muss denn Aesthetik zur
Dramatik iiberleiten.

Balthasars frithe Sympathie liegt beim ‘“mythischen Erkennen’*® und nicht im
logisch-systematisierenden Diskurs des Verstandes. Diese Art Denken treibt ihn wie-
der und wieder zuriick ins Konkrete, dorthin, wo Wesen Ereignis ist und Dasein
zumeist nur als Handlung erfasst werden kann. Auf diesen Zusammenhang wird an
einschldgiger Stelle ndher einzugehen sein.

Das Bewusstsein der Sendung und der Vollbesitz des eigenen geistigen Vermo-
gens verschaffen Balthasar eine Freiheit im Umgang mit den Welten des menschli-
chen Geistes, die fiir einige Leser irritierend wirken miissen, andere hingegen begliik-
ken. Wir meinen hier die selbstverstindliche Leichtfiissigkeit, mit der vom endlichen
ans unendliche Ufer iibergesetzt wird, wir denken an die Natiirlichkeit, mit der
Balthasar die Bereiche der Philosophie und Theologie miteinander verkniipft, damit
betonend, dass alle Wirklichkeit nur eine ist. Wir suchen vergebens nach der selbst-

16 VoG, 74.
47 VoG, 74.
48 p, 6-17.
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auferlegten Abstinenz des methodische Zweiflers oder aber nach dem achselzucken-
den Bedauern der bloss kategorialen Wahrheit, Balthasar zeigt die Entschlossenheit
des Mannes, der weiss, dass er den ganzen Weg zu gehen vermag. Nicht in Ueberheb-
lichkeit oder Verkennung des *‘ontologischen Grabens”, jedoch im Vertrauen darauf,
dass alles menschliche Rétseln nur ein Aufarbeiten der immer schon volizogenen
Selbstoffenbarung Gottes ist. Selbst in seinen scheinbar ‘“‘weltlichen” Werken ist
Balthasar der Theologe, wohl wissend, dass der Stoff, aus dem die Wirklichkeit
gewirkt ist, nicht einmal gottlich und das andere Mal nur menschlich sein kann.

.3 Der ausgesparfe Raum

In unserer bisherigen Analyse von '“Verstehen oder Gehorchen” wurde unter-
schlagen, dass zumindest eines der wichtigen Themen Balthasars auch nicht an-
nihernd in der Helle aufscheint, die es im spéteren Werk gewinnen wird. Ueber dem
besprochenen Aufsatz liegt wie ein Hauch jenes Heroentums, dem wir im Vergleich
zwischen ‘“Verstehen™ und ““Gehorchen’ begegnet sind.

Selbst im Augenblick seiner Uebergabe an Gott behdlt der Mensch etwas von
der Selbstméchtigkeit, mit der er sich das ““schelmische Augenzwinkern” vorbehilt
und die Situationskomik seines Schicksals wie in grosser Geste von sich wirft. Ande-
rerseits ist Gott, in der passiven Beziehung des Menschen, der {iberragend und {iber-
wiltigend Tuende. Es fehit in diesemn Aufsatz mithin etwas von der “‘Glaubhaftig-
keit” des reiferen Balthasars, jene Glaubhaftigkeit, welche nur die Liebe ganz geben
kann. Erst durch die Liebe diirfte das *‘absolute Absehen von sich selber” vollends
gelingen, weil erst dann wirklich verantwortbar und existentiell gesichert. Balthasar
beschreibt am Schlusse seines Aufsatzes einen Vergleich Rilkes iiber das kiinstleri-
sche Schaffen: "Es ist, wie wenn man zeichnet, den Blick an das Ding gebunden, und
die Hand geht allein irgendwo unten ihren Weg, geht und geht, wird dngstlich,
schwankt, wird wieder froh, geht und geht tief unter dem Gesicht, das wie ein Stern
tber ihm steht, das nicht schaut, nur scheint”,

“Verstehen” und “Gehorchen”, hier in das Verhéltnis von schauendem Gesicht
und zeichnender Hand gebracht, werden so noch einmal zur lebendigen Einheit
gestaltet. Sind wir, mit dem Blick auf die Liebe, nicht berechtigt an dieser Stelle die
Frage zu erheben, ob denn die “gebende Hand” auch fest und sicher genug wire,
wenn sie nicht den Schein von dem Gesicht empfangen wiirde, das nur scheint und
nicht schaut ? Ein solcher Abglanz, der die Hand wieder fest und froher macht, kann
nicht der kalte Glanz des Ueberwiltigers, sondern nur der warme Sog des *'gottlichen
Verfiihrers” sein.

Es darf aber, schlussendlich, nicht iberspielt werden, dass im Verlaufe dieses
Nachzeichnens, Einsammelns und Einordnens, dann und wann der Eindruck ent-

48 VoG, 85.
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steht, das in Sorgfalt nachgeformte Geriist breche auseinander, die sauber gezogenen
Linien wiirden sich iiberschneiden und der einmal bezogene Beobachtungsposten sei
auf einer Wanderdiine errichtet worden. Wo, wie bei Balthasar, nicht zuerst in Kate-
gorien, sondern in Bildern und vor allem in Gestalten gedacht wird, da nimmt die
Suggestionskraft einen bedeutenden Raum ein, da werden immer wieder neue Fens-
ter aufgestossen, da besteht auch die Gefahr in einen ununterbrochenen Wirbel von
Assoziationen und Evokationen zu geraten. Zu hoffen bleibt, dass unsere Moment-
aufnahme die Wirklichkeit balthasarschen Denkens doch soweit wiedergibt, dass sie
als angemessener Ausgangspunkt fiir unsere weiteren Untersuchungen dienen kann.
Sind die nun ausgezogenen Linien richtig orientiert, sowohl nach dem zeitlichen
Vorher wie nach dem inhaltlichen Ganzen, dann muss alles Folgende Entfaltung und
Hinfihrung auf eine Vollendung sein, die, wie kénnte dem anders sein, iiber Baltha-
sar notwendig hinausfithren wird.
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2. TEIL

DIE BALTHASARSCHEN WASSERZEICHEN
_Zur Begriindung: Eine theologische Biographie

Qualititspapier trigt ein Wasserzeichen, das fiir Marke und Giite steht. Aehn-
lich trigt das Werk eines Menschen unverkennliche Merkmale, Stempel und Mar-
kenzeichen zugleich. An ihnen lisst sich das Eigene eines Verfassers ablesen, das
wohl immer wieder zwischen Eigenart und Eigentiimlichkeit hin- und herpendelt. Im
Unterschied zu den Schriftzeichen, die dem Papier aufgeprigt werden, ist das Was-
serzeichen in das Material eingelassen, so sehr, dass es nur mit diesem zusammen
tilgbar ist. Die balthasarschen Wasserzeichen sind uniibersehbar. Aus diesem Grund
haben wir ihnen in dieser Arbeit einen breiten Raum gegeben. Sie sollen einen vorge-
zogenen Hinweis fiir den hohen Uebereinstimmungsgrad zwischen Wasserzeichen
und Schriftzeichen erbringen.

Setzt man diese Bilder in die theologische Fachsprache um, so steht dahinter die
Frage nach der theologischen Biographie. Balthasars Theologie ist in vorziiglicher
* Weise theologische Biographie. Balthasar ist nicht dem Fehler verfallen, das von ihm
bedauerte Klaffen zwischen Dogmatik und Mystik, Doxographie und Biographie am
eigenen Beispiel zu wiederholen. Die von Balthasar charakterisierte Trennung zwi-
schen kniender und sitzender Theologie ist bekannt'. Wir wollen sie hier mit den
Worten J. B. Met2’s in Erinnerung rufen: “Die religiose Erfahrung, die Artikulation
der Lebensgeschichte vor Gott, die mystische Biographie geriet immer mehr ins
Abseits der Doxographie des Glaubens, so dass sie ihre Erfahrungsinhaite zuneh-
mend subjektivistisch-impressionistisch demontierte und deshalb auch immer unfé-
higer wurde, sie in die Oeffentlichkeit des kirchlichen und gesellschaftlichen Lebens
einzubringen. Die “eigentliche” Theologie hingegen, die Dogmatik, wurde immer
mehr zur objektivistisch verkiimmerten Lehre, wirkte nicht selten wie die zum Sys-
tem gewordene Beriihrungsangst vor dem unbegriffenen Leben™. Fir Metz besteht
das Heilwerden der Theologie in' der Gegenwart in der Ueberwinden dieser Aufspal-
tung von Dogmatik und Lebensgeschichte. Fiir ihn hiesse die neugewonnene Einheit
von sitzender und kniender Theologie “lebensgeschichtliche Dogmatik’; die gene-

U gl VG, 224.
2 J. B. Metz, Karl Rahner - ein theologisches Leben. Theologie als mystische Biographie eines
Christenmenschen heute, in: Stimmen der Zeit 192/5, 1974, 307. ’
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sene und gelungene Theologie wiire dann “‘eine Art theologische Existentialbiogra-
phie”. Gemeint ist das Eintragen der religidsen Erfahrung, d.h. der personlichen
“Lebensgeschichte vor dem verhiiliten Antlitz Gottes”, in die “Doxographie des
Glaubens”. Das Subjekt soll demnach in die Dogmatik eingefiihrt und in das dogma-
tische Bewusstsein der Theologie erhoben werden.

Kann das zur Folge haben, dass der Mensch “‘in seiner religidsen Lebens-und
Erfahrungsgeschichte zum objektiven Thema der Dogmatik’ avanciert ? Besteht die
angestrebte Verséhnung zwischen Mystik und wissenschaftlicher Theologie in der
Thematisierung des Subjektes durch die Doxographie ? Es hiesse hier die Verdienste
der transzendentalen Reflexion in der Theologie schmilern, wollte man das Subjekt
von neuem in einem versteinerten, scholastischen Kyffhiuser einsperren. Doch muss
es anderseits bei der Harmonisierung von kniender und sitzender Theologie um
unweit mehr gehen als um die Rehabilitierung des Menschen in seiner Erfahrungsge-
schichte. Damit im Zusammenhang mit dem Subjekt die Rede von theologischer
Biographie gefithrt werden darf, muss vorab der Mensch aus der sitzenden Haltung
zuriick auf die Knie finden. Dieser Vorgang entspricht in abgewandelter Form dem,
was Balthasar einmal zur Charakterisierung des Maximus Confessor beigebracht hat:
“Wer seine Figur zu deuten versteht, sieht mit Evidenz, dass seine kiilhnsten geisti-
gen Taten von einer katholischen Liebe diktiert sind, die zwei Dinge zusammenbrin-
gen: Geltenlassen der objektiven, wirklichen Werte — und Einigen dieser Werte, die
dem eigenen Herzen unentbehrlich sind. Darin ist Maximus eins der grossen Vorbil-
der fiir das, was christlich Tradieren heisst”®,

Besonders der Nachsatz muss aufhorchen lassen. Die theologische Biographie
wird kaum anders als im und durch das Tradieren zustande kommen. In der Durch-
gabe, die nicht ohne den Doppelakt von Empfangen und Weitergeben vorstellbar ist,
konkretisiert sich sowohl die “lebensgeschichtliche Dogmatik’ wie auch jede “‘theo-
logische Existentialbiographie”. Denn lebensgeschichtlich kann die Dogmatik wohl
nur da werden, wo der Mensch als artikulierender und agierender Zeuge ins Heilsge-
schehen einvernommen wird. Wer tradiert, und jeder Theologe hat als héchste Auf-
gabe jene des Tradierens, der muss personalisieren. Er muss hinnehmen, dass seine
Personlichkeit als theclogische Existentialbiografie zu Buche geschlagen wird. Die
eigentliche Relevanz der Doxographie — ihr “Sitz im Leben”, ihr Frommigkeitswert
und ihre pastorale Bedeutung — wird hier mitbegriindet.

Nach dieser zweiten Art ist Balthasars Theologie eine weitgehende Ausséhnung
von ‘‘theologischer Doxografie’” und “mystischer Biografie”. Nicht allein deswegen,
weil auch er mit seiner ganzen Existenz — wie damals Kierkegaard — gestikuliert, ein
Ausdruck fiir das tiefste Erfasstsein des ganzen Daseins durch das Wort Gottes.
Balthasars Theologie ist zur “Theologie eines Bekenners’* geworden, weil er die aus

3 KL, 20.
4 vgl. Lochbrunner, 316.
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dem Auseinanderklaffen von sitzender und kniender Theologie entstandene und
durch sie geforderte Zweideutigkeit vermieden hat. Schon lange bevor er es schrift-
lich fasste, hatte er sich das folgende Lebensmotto erwihlt: “‘Oh, wieviel Zweideutig-
keit birgt die heutige Christenheit, so viel wie eh und je! Nimm also die Laterne, und
vielleicht findest du doch unter so vielen Professcren ein paar wirkliche Confessoren.
Denn wer weiss, ob nicht, wenn das Schauspiel in Gang kommt, noch mancher auf
die Bithne steigt und gerne als Genesius und als Cordula dabei sein will”’5.

Doch was bedeutet im Falle Balthasars ‘“‘theoclogische Lebensbiographie” ? Bal-
thasars Theologie ist wie kaum eine universalistisch in ihrer Anlage, alles einbezie-
hend nichts auslassend, Schrift und Tradition in Fuge bringend. Dabei aber ist sie so
personal, dass zweitausend Jahre Christentum wie in einem einzigen Brennpunkt
sich verdichten, kniend empfangen und engagiert gehiitet werden. Wie kaum eine
andere Theologie ist sie von souverdner Eigenstdndigkeit und prometheischen Aus-
massen und gleichzeitig so lauter und offenkundig verdankt, dass selbst der méssig
interessierte Leser an ein geschenktes Riesenspielzeug erinnert wird. Im systemati-
schen Werk vor allem scheint Balthasar die Schultheologie auszutricksen; sein Opus
wirkt eigenwillig und unkonventionell. Bei genauerem Zusehen steht darin nichts
anderes als die reine Lehre. Transparenz, der reine Durchblick auf die seit den
Urspriingen tradierten Inhalte: eine héhere Ambition kennt Balthasar nicht.

Soviel war einleitend zur Ortung der balthasarschen Wasserzeichen anzudeuten.
Das folgende Kapitel soll versuchen diese an der Person, am Werk und am Denken
Balthasars niher aufzuzeigen. Wir werden dabei drei eigenartige Feststellungen
machen. (1) Die Person, der wir begegnen, weist kein glattes und abgerundetes Por-
trit auf. Es west in seiner Mitte eine gewaltige, zenirifugale Kraft, die nur von einer
héheren, geistlichen Fassung geballt und gefithrt wird: Personsein ist Sendung! (2)
Das Werk trigt nur scheinbar das Markenzeichen des Prometheus. Wer Doxografie
und Biografie ineins zu lesen vermag, dem wird hier aufgehen wie tief der Theologe
Balthasar in fremden Schulden steht, wie génzlich sein Opus ein Denkmal der Ueber-
mannung durch die Gnade darstellt. (3) Die Vermutung deutet auf ein urwiichsig-
selbsttragendes Denken, dem iiberraschende Originalitdt und bindend-schépferische
Wucht eignet. Wiewohl Originalitdat und Schopferkraft in reichlichem Mass vorhan-
den sind, lauft dieses Denken letztlich auf die Grundhaltung der Bejahung hinaus.
Aus den solcherart geformten konzentrischen Kreisen der Sendung, der Verdankung
und der Bejahung konstituiert sich schlussendlich die einzig giiltige theologische
Biographie. In sie eingeschrieben sind die balthasarschen Wasserzeichen zu lesen.

5¢, 6.
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111. Das Proril. DER. PERSON

In diesem Abschnitt wird der Versuch unternommen, die Person des vornehm-
zuriickhaltenden Gelehrten Balthasar wenigstens im Profil etwas néher kennenzuler-
nen. Wir haben bei diesem Unterfangen den Stil der (durchaus berechtigten) pietét-
vollen Laudatio, jenen der literarischen Empathie und des psychologisierenden Tdf-
telns mit Absicht zu vermeiden gesucht, um nach Méglichkeit objektive Elemente
der seelischen Biographie beizubringen. Wie es um die Objektivitit dieser Element
bestellt ist, das mag der Leser abschitzen. Ist nicht eben in diesem Bereich das
sogenannt Faktische und die begehrte Objektivitit oft nicht mehr als die Subjektivi- -
t4t des anderen? Kann Subjektivitat nicht da die grossten Auswiichse zeitigen, wo
im Namen des Verismus Selbstdarstellung betrieben wird?

Trotz all dieser Befiirchtungen konnten wir weder auf das eine verzichten, noch
das andere lassen. Die einzige, kleine Besonderheit dieses Profiles mag darin beste-
hen, dass verschiedene Zugénge gewahlt wurden, um moglichst viele Facetten der
Person Balthasars sichtbar zu machen. )

(1) Da Balthasar immer wieder selber zur Feder gegriffen hat und sich in den
letzten Jahren seines L.ebens auch den Massenmedien (Interviews und TV-Sendun-
gen) gestellt hat, lag es alif der Hand diese Mine an erster Stelle zu schiirfen. Beim
Aufarbeiten dieser Quellen haben wir das Werk nach Maglichkeit von der Person
. getrennt und ausgeblendet. Das Ergebms wird als Selbstportrit bezeichnet.

(2) Auf halbem Weg zwischen Selbstaussage und Fremdbeurteilung befindet
sich die gefahrliche Grauzone voll offensichtlicher Heimlichkeiten, die der Betroffene
preisgibt, ohne sie preisgeben'zu' wollen, und die der Beobachter nie als fiir ihn
gesichertén Informationsbestand betrachten darf. Diese Art von indirekter Selbst-
aussage, die wir nachstehend als ““Spiegelbilder” vermitteln, hat eine unbestreitbare
Suggestivkraff. Doch muss sie gedimmt und geklirt werden von dem, was voraus-
geht und nachfolgt, d.h. von der Selbst- und Fremdbeurteilung.

Balthasar ist u.a. ein begnadeter Schriftsteller. Die Frage liegt da nahe, ob seine
Sprache nur Botschaften vermittelt, oder gleichzeitig Vehikel einiger “‘personlicher
Brocken™ ist ? Als balthasarsche Eigenheit méchten wir den ‘‘Spiegel der Begegnun-
gen” charakterisieren. Wenn Balthasar von bestimmten grossen Begegnungen seines
Lebens spricht, entsteht wie ein plétzlich zupackender Eindruck, Balthasar selber
stehe vor dem geistigen Blick des aufmerksamen Lesers — und nicht allein diese oder
- jene Personlichkeit. ’ ’ '

'(3) An Stelle eines weiteren eigenen Portrits von Balthasar haben wir unter den
bereits vorhandenen drei ausgewihlt und geben sie nachstehend wieder. Dadurch soll
die ' bescheidene Einseitigkeit des Selbstportrits erginzt und die wuchernde Sugges-
tion der Spiegelbilder wiederum eingeddmmt werden. Es haftet den drei Darstellun-
gen beinah gleicherweise der Nachteil des Werkportrits an. Thr Vorteil ist, dass sie
von persbnlichen Vertrauten Balthasars verfasst wurden.
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Die Absicht dieses Profils ist es, durch die Komplementaritit der Aspekte die
Vielzahl der Facetten in etwa aufzuwiegen. Wir massen uns nicht an, abschliessend
Biindiges oder bisher noch nicht Schliissiges auszusagen. Wenn die doch recht zahl-
reichen Federstriche zum Persdnlichkeitsportrit den Reichtum der Person Balthasars
noch unterstreichen, dann ist das vordergriindige Ziel dieses Profils erreicht. Gelingt
es dariiber hinaus die Geschlossenheit des Personlichkeitshildes bei gleichzeitiger
Komplexitit der Anlagen und Kréfte zu suggerieren, dann hat dieses Profil auch
seine hintergriindige Absicht erfiillf. Es will uns scheinen, dass nur die Erfahrung der
Gnade und ihr jahrelanges Schleifen und Schmirgeln die Komplexitit des balthasar-
schen Persdnlichkeitspotentials in die abschliessend scheinbar fugenlose Geschlossen-
heit zu verwandeln vermochte. Im Verlauf der Arbeit soll das “Profil der Person”
um weitere Ziige bereichert werden. Diese letzteren werden das zuletzt Gesagte weit-
hin bestétigen. Da sie Kraft ihres religios-existentiellen Gewichtes. einer anderen
Ordnung der Innerlichkeit zugehtren, haben wir darauf verzichtet, sie hier
einzufihren.

1. Ein Selbstportrit

s

Balthasar war nie knauserig mit Auskiinften iber Wachsen und Gedeihen seines
Werkes. In regelméssigen Abstdnden legt er Rechenschaftsbericht ab, fiir Balthasar
eine geschuldete Hoflichkeit dem Leser gegeniiber. Die Anmerkungen zur Person
hingegen fallen spirlich, sie sind fiir gewshnlich zwischen zwei Buchtiteln unterge-
bracht und dienen als Marksteine zur geistigen Entwicklung. |

Seit 1945 kann der aufmerksame Leser in Abstéinden von zehn Jahren den Wer-
degang des balthasarschen Oeuvre mitverfolgen: 1945° geht es um eine héfliche Ver-
beugung vor dem Leserpublikum, ein bescheidener Hinweis auf Verfasstes und einige
Absichtserklirungen fiir die kommende Zeit; 1955 muss Balthasar bereits einen
Lageplan entwerfen, auch wenn die neue literarische Siedlung erst ein paar Strassen
und Héuser umfasst’. “Drei Umkreise des Fragens” heben sich ab: die Offenbarung
in Jesus Chrlstus, seine Fiille in der Gestalt der Kirche und die ““Strahlung der
Kirche in die Welt”. Zehn Jahre spiter® findet eine Kurskorrektur statt. Die Wand-
lungen in Kirche und Christenheit fordern, die emstlge Anordnung umzukehren, und
die “immer schon treibende Entelechie des Auftrages” an den Anfang zu stellen. Es
findet die Riickbesinnung auf den alles bestimmenden Anfang (und Ziel) Christus
statt. Kurz darauf folgt “Erster Blick auf Adrienne von Speyr’™®, und in diesem

6 Es stellt sich vor: Hans Urs von Balthasar, in: Das neue Buch. Zeitschrift fiir Neuerscheinun-
gen auf dem Buchmarkt (Luzern) 7, 1945, 43-46 (= Es stellt sich vor).

7 Kleiner Lageplan zu meinen Biichern, in: Schweizer Rundschau 55, 1955/56, 212-225 (= Klei-
ner Lageplan).

8 Rechenschaft 1965, Johannes Verlag Einsiedeln (Chnst heute 5/7), 1965, 83-S. (siehe R).

9 Johannes Verlag Einsiedeln, 1968, 22 S. (siche EB).
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Zusammenhang einige wenige Selbstaussagen des Autors. Im Jahre seines 70.
Geburtstages stelit sich Balthasar einem Interview mit Michael Albus iiber Fragen
zur Person und zum Werk'®. Ein &hnliches Gespréch findet imn Jahre 1980 anléasslich
des 75. Geburtstages mit der oesterreichischen Zeitung “*Die Furche™ statt!’. In das
Jahr 1984 fallen gleich zwei autobiographische Dokumente. In einer Sendung des
Schweizer Fernsehens DRS unter dem Titel “Zeugen des Jahrhunderts” stellt sich
Hans Urs von Balthasar den Fragen von Erwin Koller?. Beim zweiten Dokument
handelt es sich um einen Bericht iiber den gemeinsamen Weg und die gemeinsame
Aufgabe von Hans Urs von Balthasar und Adrienne von Speyr und den Entwurf zur
Johannesgemeinschaft'®. Wirft man einen zusammenfassenden Blick tiber diese auto-
biographischen Dokumente, so fillt auf, dass der autobiographische Gehalt in den
jiingeren Beitrdgen zunimmt. Wihrend wir es frither mit eigentlichen Werk-Reports
zu tun hatten, erlaubt nun die spidter angewandte Interview-Form einen besseren
Zugang zur Person. Von besonderer Offenheit iber den Autor, aber noch mehr iiber
das Verhédltnis mit Adrienne von Speyr ist “Unser Auftrag”, das den Stellenwert
eines Stifterportrits mit angefiigtem geistlichem Testament hat.

Natiirlich lassen sich hier und dort kleine autobiographische Rinnsale ausma-
chen. Etwa, wenn Balthasar sich fiir eine Ehrung bedankt!, seine Theologie mit
anderen Tendenzen vergleicht und situiert'®, mit seinen Kritikern ins Gericht geht
_oder ihnen die Hand zur Verséhnung hinhélt'®. Etwas von der balthasarschen Kan-
tigkeit bricht durch, wenn der Theologe ein kleines Vorgefecht gegen die ungeistige
Situation der Zeit fiihrt'. Aber es ist derselbe Balthasar, der mit einem innigen
Vibrato in der Stimme die Musik verherrlicht'®. Ein noch so gut getarntes Werk wie
das “Herz der Welt” ist mehr als ein entfernter Anklang an den Herzschlag des
Dichtertheologen. Das Nachlesen und Nachempfinden gewisser Portrits, die Baltha-
sar von Theologen und Philosophen, Schriftstellern und Heiligen angefertigt hat,

0 vgi. Albus 11,

1 “ich méchte die Freude des Evangeliums zeigen”, Furche-Gesprich mit H. U. von Balthasar
anlidsslich seines 75. Geburtstages, in: Die Furche 34, 1980 (20. August), 8.

12 ygl. Transkription der DRS Fernseh-Sendung “Zeugen des Jahrhunderts”. H. U. von Baltha-
sar im Gespriach mit Erwin Koller, 1984 (20. April), 35 8. (= Koller).

13 Unser Auftrag. Bericht und Entwurf. Einfithrung in die von Adrienne von Speyr gegriindete
Johannesgemeinschaft, Johannes Verlag Einsiedeln, 1984, 197 S. (=-UA).

1 vgl. Theology and Aesthetic, in: Communio 1/V111, 1981, 62-72 - Paper read by Hans Urs von
Balthasar at CUA on the occasion of his receipt of the honorary doctorate, 5. September 1980.

15 ygl. Current Trends in Catholic Theology and the Responsibility of the Christian, in: Commu-
nio, 1/V, 1978, 69-76.

16 ygl. Ueber Amt und Liebe in der Kirche. Ein offener Brief an Alois Schenker, in: Neue Ziircher
Nachrichten 164. Beilage Christliche IKultur 29, 1953 (17, Juli), oder “Antwort an meine Kritiker",
in: Michael 50, 1953 (13.-Dezember), 6.

17 ygl. WiCh, 11-29,

18 vgl. Wz, 51.
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wiirde uns ebenso viel iiber ihn verraten wie eingehende Studien odér auiwendige
Memoiren,

Vorerst geht es uns darum, Balthasar in eigener Sache zu Worte kommen zu
lassen. Wir sehen von einem Werkportrit und von Aussagen zum Lebenslauf ab, um
uns einzig auf das geistig-psychologische Profil Balthasars zu konzentrieren'?. Wir
wollen dabei im Lingsschnitt den Berg an balthasarschen Selbstaussagen abklopfen
und ihm jene Gesteinsproben entnehmen, die auf das innere Eidos unseres Autors
hinweisen. Es wird dabei notgedrungen nur um eine sehr beschrinkte Auswahl gehen
kénnen, so dass das hier Vorgelegte nicht mehr als das Ergebnis eines “‘Patchwork’’-
Versuches ist.

.1 “Objektive Innerlichkeil”

Auf Anhieb méchte man Balthasar ein etwas getriibtes Verhéltnis zum Subjek-
tiven nachsagen. Die grossen Subjektiven in seinem Werk® sind solche mit “objekti-
ver Inwendigkeit”?'. Im eigenen Fall behilft er sich beinahe zu leichtfertig mit der
vornehmen Pirouette der Spiegelverkehrtheit: ... “kein Mensch sieht sich so, wie er
ist”, selbst im Spiegel! Die Anderen hingegen wissen nicht, was er selber weiss. Der
am wenigsten unzuverldssige Mallstab liegt deshalb im Werk, jedoch vernimmt der
Leser, dass der Schriftsteller sein letztes Buch bereits hinter dem néchsten Busch
ausgesetzt hat, und — der *"Don Giovanni des Geistes’” — bereits daran denkt, ein
“bessergestaltetes’ in die Welt zu setzen*. Aber das vor das Gesicht gehaltene Werk
ist mehr als vornehme Zuriickhaltung. Es ist auch mehr als das bei Balthasar da und
dort durchschimmernde Misstrauen vor dem allzu Personlichen.

Frith hat sich bei unserem Autor so etwas wie ein Sendungsbewusstsein heraus-
kristallisiert. Im ‘“Weizenkorn” wird sie als das ‘“Vermdégen, aus dem Wust der
Geschichte die vier, fitnf Figuren herauszuheben, die zusammen fiir mich das Stern-
bild meiner Idee und meiner Sendung reprisentieren”, bezeichnet®. Diese Lust, dem
Grundmuster der Wirklichkeit in immer neuen Ansitzen, Zugingen und Einweisun-
gen nachzuspiiren, hat Balthasar nicht mehr verlassen; sie ist gleichsam die nicht so

% zum Werke und zum Lebenslauf siche den nichsten Abschnitt (vgl. vor allem IV, Die Gestalt
des Werkes).

2 Der Begriff der grossen “Subjektiven”, Balthasar zihlt dazu so verschieden gelagerte Indivi-
dualititen wie Augustinus, Pascal, Kierkegaard, Dostojewskij, beruht auf dem Vorrang eines vorge-
gebenen Lebensprojektes gegeniiber der Willkiir von Augenblick und bloss persénlicher Neigung. Es
sind dies z.B. die grossen Gesendeten, denen Balthasar eine Monographie gewidmet hat, so Therese
von Lisieux, Bernanos und Reinhold Schneider. Die ausgepriigte Subjektivitit dieser Gestalten ist
ganz in den Dienst einer als objektiv erfahrenen Sendung gestellt.

2l R, 22 - vgl, auch Kleiner Lageplan, 219: “Im Einzelnen ist jedesmal das Uebergewicht der
Sendung tiber die “Psychologie” zu erweisen..

22 ygl. Es stellt sich vor, 43.

28wz, 43.
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geheime Leidenschaft, deren Frucht heute ganze Biicherregale fiillt. Und so geht es
in erster Linie um tiberliefertes Gut, das Balthasar weitergibt. Es geht um die frem-
den Stimmen, denen er zu neuem Klang verhilft. Dabei stellt sich immer klarer die
Frage nach dem eigenen Platz und Beitrag in diesem Geschehen. “Schiichtern
beginnt er darum, ein paar Wahrheiten, die vielleicht erst von ihm selber in ihren
entfaltbaren Kriften iiberblickt werden, zum Strauss zu binden”’?*. In diesen Worten
deutet Balthasar sein geistiges Selbstverstindnis und gleichzeitig seine Aufgabe als
Schriftsteller und Kiinder an. Er weiss sich dem ‘“‘grossen Leben Gottes” und dem
“unendlichen Meer der Wahrheit” verpflichtet, aus dem alles menschlich Gestaltete
herausgehoben, in das hinein es wiederum zerrinnen muss. Sendung und Auftrag
heisst hier *“‘mitgestaltet haben zu diirfen, auf dass es, wenn Gott es erlaubt, fiir den
einen oder den andern, zum wegweisenden Bilde werde”?*. Kann es da wundern, dass
Balthasars Hénde beten und ihn, wie Hofmannsthals Goldschmied, ein “‘nngeheurer
Rausch” iiberkommt beim Anblick des *‘viel zu vielen’ 1%

.2 Person-sein ist Sendung

Es gehort zum unveriusserlichen theologischen Besitz Balthasars, die theologi-
sche Person mit ihrer Sendung zu identifizieren. Aehnlich schétzt er die eigene Per-
son ein: *... denn die Auftrége sind es, die den Christen mehr als seine Anlage indivi-
duieren”#, Vielleicht liegt hier eine Erkldrung dafiir vor, warum wir bei Balthasar
eine scheinbar unverbundene Mischung von Schiichternheit und Demut bei gleichzei-
tig ausgeprdgtem und elitirem Selbstbewusstsein finden. Beinahe ominésen Klang
hat der folgende Ausspruch: “Es ist immer wieder dasselbe: einer erwacht in der
Menge, er wichst wie Saul um Hauptesldnge iiber sie hinaus, beginnt zu sehen, fiihlt
den Beruf, zu kiinden und hat ihn auch; aber im Masse, als er wichst und seine Seele
sich anfiillt, wird er unverstdndlich fiir die Menge, man hért ihm nicht mehr zu;
schliesslich stirbt er von seiner eigenen Fiille verschiittet und man setzt ihm ein
Denkmal”®,

Es gibt in derselben aufschlussreichen Frithschrift nicht wenige Ueberlegungen
zu diesem Thema?®, ein Zeichen dafiir, wie die Herkunft den Menschen préagt und mit
zum menschlichen Schwergewicht gehort, das die religiése Sendung zu konturieren
versucht.- Fiir Balthasar ist das Streben nach eigener Vollkommenheit ein “‘bour-
geoises Ideal”’. Der adelige Mensch kennt das nicht, “‘weil seine Ehre primér nicht an

24 Es stellt sich vor, 45.

% Es stellt sich vor, 46.

2 vgl. den Monolog des Goldschmieds in Hofmannsthals Kleinem Welttheater, zit. in “Es stellt
sich vor”, 45/46.

27 Kleiner Lageplan, 213.

28 Wz, 63.

29 vgl. z.B. Wz 28, 30, 37, 40, 62, 131, 132, 134.
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seiner Person, sondern an seinem Geschlecht hdngt’’®®. Fiir den mit der balthasar-
schen Theologie etwas Vertrauten entstehen unwillkiirlich Assoziationen zum spéte-
ren Werk, wenn er etwa hort: “Adelig ist das Ethos der Repréasentation; biirgerlich
das des Durchsetzens der Person. Adelig ist der Sinn fiir Rangordnung und Subordi-
nation; birgerlich die Idee der Wert- und Rechtsgleichheit der Individuen!. Bal-
thasar trdgt diese Typologie bis in die religiose Haltung hinein:
*Adelig ist eine religiose Haltung, die danernd und in allem am blossen Faden des
gottlichen Wohlgefallens héngt und durch alle Zustindlichkeiten des Religidsen hin-
durchzuspiiren versteht zum letzten Punkt dieses rein formalen géttlichen Willens;
biirgerlich ist ein religitses Schicksal, das aus einer Folge von inneren Katastrophen
besteht, weil Gott so gnidig ist, alle immer neu entworfenen Kartenhauser menschli-
cher Ideale und Pline zusammenzuschlagen, und alle falsche Familiaritdt in die
nétige Distanz zuriickzuweisen®2,

Das grundlegende Lebensgefiihl von Aufgehebensein und Reprisentation
begilinstigt das demiitige Einschitzen der “disjecta membra’ des eigenen Werkes,
die mégliche mangelnde Originalitit des Geschaffenen, ja selbst den Widerwillen und
die gewisse Furcht, die Balthasar befallen, wenn er die **Schlangenhdute’” der ver-
gangenen Werke befiihit*®. Dahinter liegt eine noch grundsitzlichere Demut: “Er-
stens ist man Objekt und nicht selbst-handelndes Subjekt, man muss also die Demut
haben zu empfangen, statt zu geben”®. Noch in jingster Vergangenheit sehnt Bal-
thasar sich nach dem Verschwinden der Person hinter dem Werk: “Und am liebsten
verschwindet man hinter all dem, was einem wichtig erscheint”’®. Der “Kleine Lage-
plan” kommt immer wieder auf den Begriff der Sendung zuriick. Darum auch Bal-
thasars Ortsbestimmung seines Werkes im “‘geistigen Raum zwischen Johannes und
Ignatius”. Im ersten — Johannes — ist die ungeschuldete Offenbarung verkdrpert, im
zweiten — Ignatius — die freie Anrede, der Ruf und die Wahl des Wortes®:. Darum die
immer eindeutigere Neigung zum ‘‘unteilbaren Akt des Horens des Wortes .
Darum auch die Dentung der Mystik unter dem ‘‘Leitgedanken der Sendung’**® und
““das urspriingliche Wissen um Rolle, Dienst, Sendung ... das in der Seele der Beauf-
tragten lebt”®,

30 wz, 131,

31wz, 182,

82 Wz, 134.

9 Kleiner Lageplan, 213, 212,
8 Wz, 119.

35 Koller, 85.

36 vgt Kleiner Lageplan, 213 ff.
87 Kleiner Lageplan, 213.

3 Kleiner Lageplan, 221.

3% Kleiner Lageplan, 223.

63



.3 Gelrieben ?

Wer den Blick zu einseitig auf den souverin die Wirklichkeit auslegenden Bal-
thasar heftet, wird sich vielleicht nicht Rechenschaft geben, dass er es auch mit
einem ungeduldigen und von Sehnsucht getriebenen Menschen zu tun hat. Zur Unge-
duld hat sich Balthasar selber freimiitig bekannt:

“... gleich mit dem Bekenntnis herauszuriicken, dass ich ein Ungeduldiger bin, fiir

den eins ausser Frage steht: das Buch, das eben fertig geworden ist, enthdlt wieder

nichts von dem, was unbedingt gesagt, gezeigt, filhlbar gemacht werden sollte. Das
nichste wird das Produkt der Verzweiflung am Letzten sein. Dies Bittere besédnftigt;
ist die gern unternommene Busse fiir den Tropfen Lust zuviel, der in aller Schriftstel-

lerei liegt’™. .

In mancher Beziehung erscheint uns das Werk Balthasars wie das gewaltige
Skizzenbuch eines Kinstlers, der immer wieder vor dem letzten Wurf zuriick-
schreckt und deshalb die Vorstudien hiuft, wohl wissend, dass alle nur Fragmente
des Ganzen sind. Daher vielleicht der leicht despektierliche Ton, mit dem er von
seinen “‘Schlangenhduten” und “disjecta membra” redet. Es gilt von vorne anzufan-
gen, von neuem; nicht anderes beginnen, sondern wiederum dasselbe an die Hand
nehmen. Es heisst, dem “‘unendlichen Meer der Wahrheit” die begrenzte Gestalt zu
entreissen, die noch ein Buch, vielleicht diesmal, das néchste Mal, einmal in noch
hoherer Treue enthiillt-verhiillt wiederzugeben versuchen wird. In solcher Hinsicht
ist Balthasar ein unruhiger und unbefriedeter Geist. Vielleicht auch ein zerrissener,
hin- und hergezerrt zwischen dem Drang des Goldschmieds und der augustinischen
Vermessenheit, mit einem Fingerhut die Unendlichkeit erschépfen zu wollen. Dies
bleibt auch giiltig, wenn man in Rechnung stellt, dass Balthasars Absicht nie tita-
nisch ist und er seine Aufgabe als eine Leidenschaft der Weitervermittlung versteht.
Aber der Drang bleibt und er wird im Ueberwiltigtwerden noch geschiirt: ““... so wird
mich auch nichts von Mozart und von den hochsten Schépfungen Haydens zu schei-
den vermogen, von dem immer neuen, schrecklichen Erlebnis, dass es Dinge gibt, die
zu schon sind fir unsere Welt”*'. Ist es unehrerbietig zu denken, dass die Tragik der
menschlichen Existenz auch bei Balthasar einen Fuss in die Tiire zur Seelenkammer
gekeilt hat? Wir denken dabei nicht an die dunkle Tragik des Magiers aus dem
Norden, sondern an die lichte und glasklare Mozarts, dessen Gefédsse an der Ueber-
fulle zerschellen.

.4 “Der Tropfen Lust”

Das Verhdltnis Balthasars zur eigenen Schriftstellerei scheint kein ungebroche-
nes zu sein. Nur allzu deutlich ist, dass sie den ““Tropfen Lust” seines Lebens aus-

40 Kieiner Lageplan, 212.
11 Kleiner Lageplan, 224.
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macht. Ist sie etwa auch der Schatten, gegen den Balthasar ohne grossen LErfolg
immer wieder ankdmpft ? Oder ist der Vorsatz, den der Sechzigjdhrige fasst, anders
zu deuten? “In dem schmalen Raum, der einem Sechzigjdhrigen werbleibt, sind
weder Bilder noch Begriffe mehr entscheidend, nur die Tat; um ihretwillen wird auch
das Tun des Biicherschreibens zu begraben sein’’*2. So auch zehn Jahre spiter und
zwanzig Biicher weiter: ... I’attivita di scrittore resta e restera sempre nell’economia
della mia vita un prodotto secondario e “‘faute de mieux”"*. Dieselbe Beteuerung
wiederholt Balthasar sooft er auf seine Priorititen angesprochen ist*. Als Erfolg
jahrelangen Kédmpfens gegen das allzu lustbetonte Schreiben kann vielleicht auch
diese Bemerkung gelten: “... se lo scrittore dovesse venir meno per 'urgenza del
lavoro di cui ho parlate (im Dienst der Weltgemeinschaften, JR) a me non sembre-
rebbe di perdere niente, bensi di aver molto guadagnato’*.

Fragt der Balthasar des Jahres 1984 (und frither), ob er nicht zuviel geschrieben
hat, so macht er sich selber zum Echo dessen, was Adrienne von Speyr gleichsam zur
Gewissenserforschung an ihn herantrigt: “Ob es (scil. das Schreiben) nicht die grosse
Versuchung fiir Sie bleibt? Sich ein Monument zu schaffen, statt ihm (scil. dem
Herrn) 7%, Zu Balthasars Projekt ein “‘grosses Buch” zu schreiben, meint sie mit
dem Hinweis auf den gemeinsamen Auftrag, er mbge es innerhalb von 30 Jahren
schaffen und nebenbei! Dass dieser gemeinsame Auftrag und nicht die Schriftstelle-
rei Vorrang hat, das geht aus einer riigenden Bemerkung Adriennes hervor: “Es
scheint mir ja, jetzt gerade sind sie keineswegs frei fiir eine ganz grosse Sache, das
Kind ist gewiss am Werden und wird auch von ihren Kréften zehren...””*. Ist es da
verwunderlich, wenn Balthasar nicht mide wird die Prioritdten seines Lebens deut-
licher zu markieren: die Johannesgemeinschaft, der Johannesverlag und erst an drit-
ter Stelle das eigene Opus.

Das Vorausgegangene wiire unvollstindig, wenn wir es nicht um eine Nilance
erginzen wiirden. Nicht alles an Balthasars Schriftstellerei ist eitel Lust und Laune.
Viel von dem Geschriebenen ist reine Auftragsliteratur im Dienste der beiden ersten
Prioritdten, und war oft von aussen angeregt. “Questi stimoli esteriori ... diventano
sempre piu frequenti di modo che 'eredita letteraria degli ultimi dieci anni & sorta
quasi esclusivamente per venire incontro a richieste e petizioni diversissime’™*,

42 R, 33.

43 Ancora un decennioe - 1975. Con una bibliografia di tutte le pubblicazioni di Hans Urs von
Balthasar. Jaca Book, Milano 1980, 49 (= Ancora un decennio).

4 vgl. etwa Albus II, 73; Koller, 35.

45 Ancora un decennio, 49.

16 UA, 80.

47 UA, 80.

48 Ancora un decennio, 47.

65



.5 Das Gewichl der Begegnung und die Einsamkeil

Balthasar ist ein Mann der geistigen Begegnungen, an denen sein Werk sich
kristallisiert, d.h. bildet, entfaltet und absetzt. Die regelméssige Riickschau ist ein
anschaulicher Beleg fiir diese Tatsache, Kaum ein Lagebericht, in dem nicht die
Freundschaften auf dem Lebensweg beschworen und verdankt werden. Die unzéhli-
gen Uebersetzungen, die Herausgabe von Werken verschiedenster Autoren und das
Verfassen mehrerer Monographien (Therese von Lisieux, Bernanos, Schneider, usw.)
sind das nur papierene Ergebnis lebendiger Auseinandersetzung mit den Grossgestal-
ten lebendiger Geistigkeit.

Nach Kehl nimmt das Denken Balthasars in einemn Prozess Gestalt an, der *'sich
wesentlich in Begegnung, Empfang und Vermittlung” entfaltet®. Bekannt sind die
Namen derer, die Balthasar in bleibender Weise gepriigt haben: Przywara, Barth, de
Lubac und Adrienne von Speyr. Weniger bekannt jene tberlebendigen Toten wie
Homer, Vergil, Plotin®. Unvermutet ist, wie stark z.B. Nietzsche und Kierkegaard
geheime Blutsbriider und in der Oeffentlichkeit ‘“‘Sparring-Partner” Balthasars
sind®, Balthasar meint: “Es sind immer einzelne Menschen gewesen, von denen ich
das Gefiihl hatte: das ist jetzt ein wichtiger Mann, den muss ich kennen lernen, dem
muss ich nachfolgen auf seinem Weg"®%, Balthasar kennt die Pflicht und Freude des
Sich-Verdankens, denn jeder Mensch ‘“hat sich von unzéhlbaren Liebesgaben
gendhrt, wird immerfort durch Zuneigung gestirkt und aufrechterhalten. ‘Alle Men-
schen sind Anthropophagen’ (Baader)’®. Das letztere frifft auf Balthasar sofern zu,
als keine dieser Begegnungen eine Aufsplitterung seiner Personlichkeit auslost. So
teuer die meisten ihm bleiben, Balthasar mochte “‘auf keine der Gestalten festgelegt
werden”’, die er im Laufe der Jahre monographisch beschrieben hat*. Und doch
geraten die Begegnungen oftmals zu einer solchen Syntonie, dass man geneigt wére
— in welcher Richtung schon ! — von Doppelgéngertum zu sprechen. Eine Ausnahme
unter allen: Adrienne von Speyr. Bekannt ist und oft zitiert wird der Satz von den
“zwei Halften eines Ganzen”, die weder psychologisch noch philologisch auseinan-
derzutrennen sind®. Vergessen wird oft der Zusatz: ... eines Ganzen, das als Mitte
eine einzige Grindung hat”®.

Blieb Balthasar bei all diesen Begegnungen, was er von seinem Freunde A.
Béguin gesagt hatte: ein grosser Einsamer ? Es mag Andeutungen geben, die in diese

49 Kenl 11, 24.

50 vgl. R, 34.

51 vgl. 2.B. TL I, XVL

52 Koller, 8.

5 R, 33/34.

54 vgl. Kleiner Lageplan, 212.
5 vgl. R, 35.

% R, 35.
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Richtung zeigen. Ist er nicht wie Saul, der die Menge um Haupteslinge tiberragt, der
Gelehrte und Kiinder im Elfenbeinturm, der sich vom Kontroverslarm der “Audito-
ria maxima’ abschirmt ? Hat er nicht einmal — und wiederholt ! — geschrieben: “Alles
ernsthafte Wirken — im christlichen Bereich noch mehr als im weltlichen — geht von
Einzelnen aus. Einzelne allein werden etwas Tiichtiges (zur kirchlichen Wiederverei-
nigung, JR) leisten, niemals eine blosse anonyme ‘Strémung’ oder ‘Bewegung’'’*.
Wenn, so gehort Balthasar nicht zu den umgetriebenen Einsamen, er ist beileibe
keine Ahasver-Figur; er hat vielmehr die Einsamkeit des Wildes verspiirt, das die
Deckung verlisst, und deshalb zum Freiwild wird®. Noch tiefer begriindet liegt Ein-
samkeit in dem, was Balthasar von Béguin empfangen durfte: “... er hat mir vorge-
lebt, was geistiger Mut des Christen ist, der sich auf nichts anderes stiitzen kann als
auf die Unbedingtheit seines Auftrages”®. Oder wenn Balthasar Goethe zitiert, um
sein mutig-einsames Stehen im Strom der Zeit zu erkldren: “‘In der heutigen Zeit soll
niemand schweigen oder nachgeben. Man muss reden und sich rithren. Nicht um zu
iiberwinden, sondern um sich auf seinem Posten zu erhalten. Ob man bei der Majori-
tat oder Minorit4t ist, ist ganz gleichgiiltig”®. Zu Balthasars Idee von einem katholi-
schen Verlag gehért Team-work. War er auch hier zur Einsamkeit gezwungen ? Die
folgende, etwas diistere Einschétzung christlicher Solidaritat, scheint in diese Rich-
tung zu weisen:
“Team-work ist heute zum Erfolg unentbehrlich; aber leider wird die elementare
Voraussetzung dazu: ein versohnliches, offenes, selbstloses Wesen, nicht immer ange-
troffen unter katholischen Christen, den Klassikern der Invidia (clericalis et laicalis),
der Seldwylerei und der arglistigen Riickenschiisse. Der Charakter des Verlagswesens
macht Team-work nicht leicht; kommen solche Eigenschaften dazu, dann wird es
fast unmdglich. So biegt sich das Ende zum Anfang zuriick: hinter dem Verlag steht
die Person des Verlegers, und zu dessen Idee gehort nicht nur berufliche Tiichtigkeit,
sondern Christlichkeit im echten Sinn, und dies um so mehr, je mehr sein Werk eine
“Stadt auf dem Berge” sein wili”®.

Die Wurzeln von Balthasars Leben und Schaffen klammern sich weder an den
Wurzelboden der Heimat noch an jenen der Familie. In der Schweiz will niemand
etwas von ihm wissen, und, obwohl eng verbunden mit seinem Bruder, ist doch jeder
auf einer ganz andern Bahn®.

57 Ueber Amt und Liebe in der Kirche, a.a.0., vgl. auch Koller, 18.

58 vgl. Ueber Amt und Liebe in der Kirche, a.a.0.

59 R, 36.

80 Albus 11, 73.

1 Ueber die Idee eines katholischen Verlages, in: Renaissance, Gespriiche und Mitteilungen
{Einsiedeln) 1, 1952, 4.

62 vgl. Koller, 9.
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.6 Hinweisen und “Gepresst-werden”

Die wahre Heimat Balthasars ist sein Auftrag, das, was er seinen Grundwillen
nennt®, und fiir ihn auch den Namen “idea fissa% trigt. Was Balthasar als seine
Sendung versteht, hat mit Sichtbarmachen und Vorzeigen zu tun. Er gebraucht
selber einmal den Vergleich des Griinewaldschen Johannes mit dem tberdimensio-
nierten Zeigefinger: “Meine eigene Theologie betrachte ich als eine Art Johannesfin-
ger auf die Fiille der Offenbarung in Jesus Christus, entfaltet in der ungeheuren Fiille
ihrer Rezeption in der Geschichte der Kirche, in der Meditation der Heiligen vor
allem”®®, Damit soll sich das Christliche als das “uneinholbar Grésste, id quo majus
cogitari nequit, erweisen, weil es Gottes Menschenwort fiir die Welt ist, Gottes
demutsvoller Dienst, der alles Menschenstreben iiberhéhend vollendet, Gottes Liebe
in der Herrlichkeit seines Sterbens, damit Alle jenseits ihrer Selbst fiir ihn leben™®,
Es geht darum, das “Umsonst-Sein des Heiligen, des Goéttlichen, des Schénen und
Herrlichen” zu sehen®. Im Gesprich mit Koller prigt Balthasar dafir den Ausdruck
“Phanomen, das als Ganzes” gesehen werden soll. “Wenn einer dem ‘“Phédnomen”
nicht in die Augen schauen will, das Christus heisst und das keine Analogie hat in der
Geistes- und Ideengeschichte, dann ist demm Mann nicht zu helfen”®®. Wer hieraus
schliesst, Balthasar sei der dtherische Schéngeist oder ein unbeteiligter Museumsfiih-
rer, dem es aufs Anpreisen und Hinweisen ankommt, der vergisst oder iibersieht die
dramatische Dimension seiner Persénlichkeit. Wir denken nicht in erster Linie an
sein Interesse fiir die griechische Tragodie, die Darstellung der Theologie als Theo-
dramatik oder den zum grossen Teil Adrienne von Speyr verdankten, originalsten
Kern seines theologischen Denkens des “Triduum Mortis”, sondern das “Kenoti-
sche” seines Wesens und vor allem seines theologisch-spirituellen Selbstverstéind-
nisses. Einige autobiographisch interpretierte Gedanken aus dem ““Weizenkorn”
mogen zur Veranschaulichung des Gemeinten dienen: ““Unser Dasein ist in seinen
Fundamenten auf das Opfer hin gebaut: wachsend wollen wir werden, fassen, stei-
gen, aber die Kurve senkt sich wieder, leise nimmt uns das Leben alles Erraffte aus
der Hand und wir diirfen am Ende sterben und damit Ewigen den héchsten Akt der
Huldigung erweisen”®.

Es kann ein Leben hingehen ohne dass der Mensch merkt, dass er abnehmen
muss und was dies wirklich bedeutet, ndmlich ganz einfach: “Er muss wachsen, ich
muss abnehmen”?. Dass hier mehr ist als rauschhafte Untergangsphilosophie und

8 R, 6.

61 Ancora un decennio, 48.
65 Atbus II, 73.

8 R, 6/7, auch 14, 26.

57 ygl. Albus II, 78.

68 Koller, 18.

69w, 46.

70 we, 52,
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makaber-geniisslicher Masochismus, bleibt im Verweis auf Thn, der wachsen muss,
gesichert. In diesem Zusammenhang muss denn auch der enge Schulterschluss von
Nachfolge und Martfyrium gelesen werden, die Bestdtigung von Kierkegaards Aus-
sage, “der Apostel Christi ... sei einer, der sich fiir Christus totschlagen lasse””'. Wo
Balthasar iiber das von ihm geschwirzte Papier spricht, da steht zum Schluss:
“Nicht, dass das geduldige bedruckt wird, ist wichtig, sondern dass das ungeduldige
Fleisch bedriickt und gepresst wird, ob ihm etwa ein paar fruchtbare Tropfen ent-
quellen. Gepresst muss es werden, um den schmalen Weg, die enge Piorte und viel-

leicht gar das mikroskopische Nadelohr nicht zu verfehlen, das, den Augen der Men-
schen unsichtbar, ins Reich fiihrt”72.

Nicht unbedeutend ist es zu wissen, dass Balthasar diese Werte im Zusammen-
hang mit dem ins Auge gefassten Verzicht aunf die Schriftstelierei ausspricht. Das
Sterben, auf dass der Grossere lebe, klingt wie ein persdnliches Leitmotiv an: *
quando il vecchio tronco ormai sterile sard prossimamente tagliato, I'albero vivente
potra continuare a crescere senza danno, anzi, forse, si dilatera pin speditamente’’™.
Oder in anderem Kontext: *“Erreichen will ich gar nichts, ich lasse mich jetzt verglii-
hen. Anders geht es nicht mehr. Man sollte {iberall sein. Man wird aufgelost””. Aus
dieser inneren Verfassung heraus kann Balthasar seine Dankesadresse der Catholic
University of America in Washington gegeniiber mit den Worten schliessen: “‘In the
office of today we say a prayer which sums up exactly all my concerns: Deus, cuius
ineffabilis sapientia in scandala crucis mirabiliter declaratur, concede nobis, ita pas-
sionis filii tui gloriam contineri, ut in cruce ipsius numquam cessemus fiducialiter
gloriari”®. Aus dem Gesagten schliessen zu wollen, Balthasars Wesen und Art sei
komplex, hiesse Eulen nach Athen tragen. Der Preis fiir die Begabung und Vielseitig-
keit, vor allen Dingen fiir reiches Beschenktwerden, wird auf diese Weise entrichtet.
Ebenso wiirden wir mit der Behauptung, Balthasar sei eine dialektische Natur,
offene Tiren einrennen, denn ‘‘die Kategorien der menschlichen Existenz sind nur
dialektisch zu bestimmen’'?®. Vieles ist bei Balthasar auf Mozart gestimmt, aber ganz
von Beethoven hat auch er sich nicht lésen kdnnen. Uebertragen wir das in den
geistlichen Bereich, so begegnen wir einer Sendung, in der sich alles — wie bemerkt —
in einem geistigen Raum zwischen Johannes und Ignatius abspielt. Die Entwicklung
im Geistlichen verlduft von Ignatius zu Johannes, dank Adrienne von Speyr”. Kann
etwas Aehnliches auch fiir den “‘naturhaften” Balthasar Geltung haben: die Bewe-

1R, 12

72 R, 33.

78 Ancora un decennio, 61/62.

7 Koller, 35.

7 Theology and Aesthetic, 2.a.0., 71.
7 R, 10.

77 vgl. R, 35.
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gung vom erdhaften “Zweideutigen” (Beethoven) hinauf ins “Empyreum”
(Mozart)®*? Es muss im Leben Balthasars eine Erlésung stattgefunden haben,
ansonsten er nicht die Theodramatik erst nach der *Aesthetik-Herrlichkeit”
geschrieben hitte.

.7 Verweis als Deulung

Was am Selbstverstindnis Balthasars besonders beeindruckt, ist die glasklare
und unverriickbare Lebenslinie. Vom Johannes des “‘Kleinen Lageplanes”” iiber den
johanneischen Zeigefinger®® bis zur Selbsteinstufung als theologischer Johannéer
(zusammen mit Schlier, Schiirmann und Bouyer) finden wir bei Balthasar eine Ge-
radlinigkeit, die sich nur aus einem “extrinsizistischen’ Bezugspunkt herleiten lésst,
ein “Sternbild” leuchtend und méichtig genug, um auch den schwachen Menschen
wie ein Magnet anzuziehen. *‘One could speak of men overwhelmed by the word of
God in the way the beloved is overwhelmed by the declaration of the lover: *I love
you because you are you; or as one is overwhelmed by a great work of art — of Bach
or Mozart, of Poussin or Dante — by something that is unmistakably unique and
bears the imprint of grace’®'. Das ferne Sternbild wird auf diese Weise zum innersten
Gesetz der Liebe, und der scheinbar extrinsizistische Bezugspunkt ist in Wahrheit
der “‘genetische Code” des Lebens in Gott. Vielleicht liegt der Angelpunkt fiir die
Widerborstigkeit, mit der Balthasar allen Aufforderungen zur Selbstdeutung aus-
weicht, in dieser Fremdbestimmung. Andeutungen in dieser Richtung fehlen nicht:

Ich bin ein zu schlechter Rechner, um meine eigene Wurzel zu ziehen, Wenn ich ein

Bild brauchen darf: Eine Bombe, die geplatzt ist, kann nicht nachtriglich "den

Durchmesser ihres Einschlagtrichters ausmessen gehen. Oder mit einem Wort von

Nietzsche: “Leg’ ich mich aus, so leg’ ich mich hinein, ich kann nicht selbst mein

Interprete sein”. Paulus sagt es ganz schlicht: *‘Ich richte mich nicht selbst, mein
Richter ist der Herr”®. ‘

So muss denn der Kern des balthasarschen Selbstportrits im Verweis stecken
bleiben. Verweis auf andere, in denen er sich ausgesprochen fithlt; Verweis auf den
Ganz-Anderen, der, weil er der ginzlich Andere ist, auch der Nicht-Andere sein
kann. Und alles das ldsst sich zusammenfassen in drei Buchtitein: “Geist und
Feuer”, das ‘“Ganze im Fragment” und “Glaubhaft ist nur die Liebe”. Sie stehen fiir
den “Liebhaber Gottes”, des Gottes, der ““Alles in allem” ist, weil er die “Herrlich-
keit der armen gottlichen Liebe” verkérpert®.

7 vgl, W, 51.

7 Kleiner Lageplan, 213.

80 Albus 11, 78.

81 Current Trends in Theology, a.a.0., 80.
82 Albus 11, 81,

8 vgl. Albus I1, 81/82.



2. Zwei Spiegelbilder

Im folgenden muss der Beobachter den Standort wechseln. Er kann sich nicht
mehr damit begniigen, die empfangenen Auskiinfte zu quittieren; es geht nun darum
Signale aufzunehmen und sie nach ihrer “‘biographischen” Bedeutung zu befragen.
Zu diesen Signalen gehéren die Sprache Balthasars und die Charakterisierung gewis-
ser Begegnungen fiirs Leben. Bei den letzteren handelt es sich nicht um Berichte
iiber den Einfluss und die formende Kraft von Personen, denen Balthasar auf seinem
Lebensweg begegnet ist. Wir beschridnken uns auf die Wiedergabe von Schnapp-
schiissen, Kurzbiographien und Persénlichkeitsminiaturen aus der Fedér Balthasars,
die meist auf einem Grund von Bewunderung und Dankbarkeit entstanden sind, in
der Ausfithrung aber nur auf einzelne Ziige im Persénlichkeitsbild eingehen.

In der Art der Wiedergabe liegt das Geheimnis der Spiegelung, denn sie ist im
selben Zug Fremdaussage und Selbstaussage. Im Falle der Sprache ist das Sprachbild
selber der Spiegel. Die Sprache reflektiert Mitteilungen, die zuriick auf die Person
weisen. Nach diesen Hinweisen haben wir in beiden Fillen gefragt. Wir haben dabei
nie die Erwartung gehegt, aus dem gehduften biographischen Material ein s&uberlich
gerundetes Personlichkeitsbild ablésen zu kénnen. Der Zweck der Uebung liegt viel-
mehr im Schaffen eines allgemeinen, aber weitgehend indifferenzierten Klimas, das
zum Verstdndnis der theologischen Biographie Balthasars beitragen soll. Dariiber
hinaus sollen die Spiegelbilder einige Personlichkeitsziige beibringen, die der Leser
nach und nach zu einem immer Bruchstiick bleibenden Bild zusammenfassen wird.

.1 Sprachspiegeleien

Balthasar ist “seraphische Eloquenz” nachgesagt worden®. Marchesi meint in
seiner Denk- und Sprachweise den Literaturkritiker wiederzufinden, der im Abhan-
deln fremder Gedanken seine eigenen entwickelt®. Vorgrimler sieht in Balthasars Stil
etwas “‘Archaisches, was jedoch nicht mit dem Edel-Antiquierten verwechselt wer-
den dirfte”® ; Balthasar hat fiir den gleichen Portraitisten etwas vom Ikonenmaler.
Andere, besonders angelséichsische Interpreten, ereifern sich itber Balthasars herme-
tische und in Voluten fortschreitende Ausdrucksweise®”. Sie weisen auf den Hang hin,
die Grenze zwischen den verschiedenen Geistesdisziplinen zu verwischen und anstelle
objektiver Typologien hochst personliche Konstruktionen einzusetzen®™. Aus den
Briefen von Adrienne von Speyr zitiert Balthasar selber Stellen, die sich auf scine
Sprache beziehen. Das Urteil fallt nicht immer gnédig auns: “Wenn ich Sie lese ..., so

8 Eicher, 331.

85 Marehesi, 402.

8 vorgrimler, 123.

87 2.B. Meyer, Mascall, O’'Donovan, zit. bei Heft, 62-63.
88 vgl. Riedmatten, 69,
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scheint mir manchmal, dass sie flir einen ganz theoretischen Menschen schreiben,
d.h. fiir einen Menschen, der nur in Threm Intellekt lebt, Sie immer & demi mitverste-
hen wiirde, und dieser Mensch existiert eben nicht ... Man kann nicht nur fiir die
Sache schreiben, man muss es auch fiir den Leser tun’*®®. Ohne Schminke ist auch das
folgende gesagt: ““Sie wissen, dass es gewisse Stellen am Anfang gibt (scil. in “Herz
der Welt”, JR), die ich ein wenig lau finde, d.h. die Freude am Spiel mit dem Wort,
mit seinem Ton, seiner Zergliederung, seiner “Verwandtschaft” scheint hie und da
das Geistige fast in den Schatten zu stellen”’®®. Aehnlich kritisch hat sich Biser in
seinen ‘religiosen Sprachbarrieren’ gedussert. Die Rede ist hier von Ueberdehnung
und vom Verwischen der Unterschiede und ‘‘bedenklichen Begriffspolarisierungen”’,
auch vom Unterschreiten der. sprachlichen Toleranzgrenze. Zur beinahe obligaten
Sprachkritik gehort die aus “spekulativen und spirituellen Elementen gemischte
Sprache, ... (die, JR) so dynamisch sie sich im Einzelfall darstellt, in grossen Kreisbe-
wegungen verlduft, ochne wirklich vorwirts zu fithren”.

1) Vielzahl der Register

Balthasar ist mit der Vieifalt der Formen und Stile vertraut und wendet sie
selber bewusst an. Er handhabt und beherrscht viele Register, die vom knappen,
pragnanten Essay, der nicht seiten in der Hacksprache abgefasst ist, iiber die empha-
tisch-mimetistische Monographie bis zur schwindelerregend-stammelnden Spekula-
tion alles zum Ausdruck bringen, was Balthasar unter die Feder kommt®™.

Um Balthasars Stil, seine Wortbilder und Sprachheimat néher zu kennen, wiirde
es sich verlohnen den sprachlichen Ausdruck seiner Dichter und Dramatiker®, jenen
der besonders verehrten und vertieften Kirchenviter®, vor allem aber die Sprache
eines Paulus und Johannes zu studieren. Ja, gerade zu den beiden letzteren scheinen
einige wahlverwandtschaftliche Bande zu bestehen: hier die dialektische Sprache des
auftragsbewussten und in der konkreten Sendung stehenden Paulus, dort die zuletzt
ganz im Bild auigehende Schau des Sehers Johannes. Balthasar hat darauf hingewie-
sen, dass die theologischen Darstellungen “sich einigermassen ordnen (lassen, JRR)
nach der Auffassung vom Formalobjekt der Theologie”®. Je nach der Wahl des
Formalobjektes und dessen Abwandlung “‘stehen gegeniiber die weltlichen Stilmittel,
wie sie auch sonst fiir menschliche Rede in Prosa und Poesie, in Rhetorik und Didak-
tik verwendet werden und dem Theologen zur Verfiigung stehen’®.

8 ua, 79.

% UA, 80.

91 Biser, E., Die glaubensgeschichtliche Wende. Eine theologische Positionsbestimmung, Graz
1986, 267-268. .

92 vgl, etwa die Aufzihlung einzelner Genres bei Lochbrunner, 63/64.

9 ygl. etwa Heinz, 53f.

91 vgl. Laser I (insgesamt).

9% H 11, 20.

% M 111, 22.
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Balthasar ldsst sich nicht ohne weiteres auf ein klar und eindeutig bestimmtes
Formalobjekt abgrenzen. Es ist nicht in erster Linie die Herrlichkeit des “Gott in
sich”, — wie bei Eckhart, Juan de la Cruz oder Fénelon — obwohl Balthasar im yabod
den gottlichen Gott ansichtig machen will. Gewiss beschreibt er ““Gottes Offenba-
rung’’: aber diese ist sowohl origenistisch wie dionysisch. Balthasars Theologie hat
etwas von der reinen Dynamik des Origenes, wo die Zeit in Ewigkeit verwandelt wird
und auch der Buchstabe noch Feuer speit. Aber beinahe ebenso schwer wiegt in
seinem Werk Gottes Auslegung in seiner Welt- und Heilsordnung: der im “Erschei-
nen Tiefverhiillte, Nichterscheinende”. Mit &hnlicher Berechtigung kénnte man
Balthasar an die Seite Bonaventuras stellen, denn auch bei ihm ist Christus ‘“‘Inbe-
griff der Wirklichkeit”, Synthese von Gott und Welt, und in ihm der Mensch, einge-
bunden ins gottmenschliche Drama. Andrerseits nimmt Balthasars Theologie nicht
auch “‘steigend kenotische Farben’ an, erscheint nicht auch hier in der leidenden
Liebe... “‘erst die wahre Tiefe der gottlichen Herrlichkeit”*?

2) Wucht und Verstrémen

Versucht man von diesem facettenreichen Hintergrund die Frage nach den
“‘weltlichen Stilmitteln” zu klidren, dann muss man dhnlich niianciert zu ordnen
suchen. Dabei scheint uns, dass Balthasars Sprache einige auffillige Ziige tragt, die
nicht zuletzt mitgeprigt sind von der Wahl des Formalobjektes. Wir haben keine
linguistische Studie vorzuweisen, das zu Sagende kann darum im besten Fall den
Stellenwert von Impressionen haben, so wie die angefiihrten Beispiele mehr partxelle
Hlustration als zwingender Beleg sind.

In erster Linie fdllt uns beim balthasarschen Sprachhabitus die Wucht, die
Grossraumigkeit und der triumphale Stil auf. Worter wie “Glorie”, “gewaltig”,
“{iberragend”’, “‘liberwiltigend” und eben *'die Wucht”’ nehmen einen weithin sicht-
baren Platz ein. Das ist der Herrlichkeitsstil, die Offenbarung des Héchsten, dem
sich nichts in den Weg stellen kann. Hier weht und loht des Origenes Geist und
Feuer. Etwa: “Das Feuer, das Gott auf die Erde geworfen hat, wird um sich greifen,
passiv oder aktiv, bis alles verzehrt ist”’®. Die Sprache hat einen beinah totalitiren
Zug, ist Abbild des Ganzen und deshalb wohl mit einem Zug ins Superlativische
versehen: ‘“‘Ahasver aber war die letzte Konsequenz aus dem Idealismus, und Kierke-
gaards Analyse, wohl die genialste aller Psychoanalysen...”*. An anderer Stelle:
“Wahrend der Vilkerwanderungszeit haben die Kloster als erste im unendlichen

97 vgl. zum Ganzen H 1Y/1, 21.

98 Paul Claudel, Der seidene Schuh, Salzburg 1939, 382 - 11. Auflage 1987, - Balthasar hat diese
deutsche Ubersetzung mit einem ausgiebigen Nachwort versehen (S5.371-403).

9 Geschichte des eschatologischen Problems in der modernen deutsche Literatur. Abhandlung
zur Erlangung der Doktorwiirde der philosophischen Fakultat I der Universitit Zunch Selbstverlag
des Verfassers, Ziirich 1930, 17. (= Diss.).
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Flugsand wieder Wurzeln gefasst und das Formlose um sich her kristallisieren lassen,
zu einer untrennbar weltlichen und geistigen Kultur”'®. Es geht durch Balthasars
Sprache, dort wo Offenbarung angezeigt wird, etwas vom Beben vor dem gleichzeiti-
gen ““Tremendum” und “Fascinosum”.

Ganz anders tont es, wenn die Perspektive gewechselt wird und Gott gleichsam
von sich selber spricht. War eben noch die Liebe ein Feuerbrand, so ist die Gnade
eine “‘aufsprudelnde Quelle™'™. Gott 16st sich gleichsam auf, und es findet die *“Ver-
flissigung” der Liebe, des Seins, des Mysteriums statt’®. In diesem Sinne spricht
Balthasar vom “‘grundlos strémenden unausschopfbaren Brunnen'®, oder er charak-
terisiert das mystische Gotteserlebnis als *‘fliessendes Licht” und *‘strémendes
Lob’'®, Der Mensch sucht “in den Quellen das urspriingliche Quellende’'%. Caritas
bezwingt Eros “nur wenn in uns ein Abglanz dieser Selbstverstromung Gottes zu
finden ist...”". Im eigentlichen Sinne lebenspendend ist die Eucharistie: ‘“Was ist
seine (d.h. Christi) Eucharistie anders als —~ auf héherer Stufe — ein endloser Akt
fruchtbarer Ergiessung seines ganzen Fleisches...”'”?, Es ist nicht schwer, diese
Sprache in der Mystik anzusiedeln; heisst es nicht iiber Tauler: *...wéhrend die wahre
Gelassenheit auf eine unendliche Verflissigung des Herzens zielt...”'%, Balthasars
Reden vom Quellen und Strémen, das geht aus der mitgesprochenen Absicht der
erwihnten Stellen hervor, beinhaltet jeweils einen Dienstwillen, als Verdusserung
und Hingabe zu verstehen. Von daher lassen sich wahrscheinlich Verbindungen zu
Przywara herstellen. Przywara kennzeichnet die ideale Methode des Philosophierens
so: “Ein schaffendes Denken, das dem Strom des geschichtlich durchdauernden Den-
kens... nicht starres Gestein ... in die Strémung sperrt..., sondern das zuletzt nur im
Dienste dieser steht, indem es (im Ideal-Fall) lautlos Mitvollziehen der Stromung ist
und hierin, fber sich selbst hinaus’'®.

3) Die Variationen des Paradoxen

Die Wucht und das Verstrémen, die Ueberwiltigung und die Unausschépfbar-
keit — wir treffen hier auf einen Balthasar, der das sprachliche Paradox mit Meister-

100 gV, 349,

101 ChM, 15. :

102 ygl, Die christliche Gestalt, in: Hochland (Minchen) 62, 1970, 299,

103 1 1111, 1, 352/353.

104 ygl. Mechtild von Magdeburg, Das fliessende Licht der Gottheit (Menschen der Kirche NF3),
Benziger, Einsiedeln 1955, und Mechtild von Hackeborn, Das Buch vom strémenden Lob (Liber
specialis gratiae), Johannes Verlag Einsiedeln, 1955.
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106 Eros und Agape, in: Stimmen der Zeit (Miinchen) 69, 1939, 402 und auch 403.

107 Kiar, 136.
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102 ygl, Analogia Entis I, Schriften 111, 1962, 55-57, zit. bei Balthasar, Erich Przywara. Sein
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schaft gebraucht. Vielleicht hin und wieder aus der reinen Freude am gelungenen
Wortspiel, so etwa bei einer Charakterskizze der heutigen Kirche: ... hier das klap-
pernde Totengebein einer blossen Organisation, und dort ... das chaotische Getriebe
charismatischer Griippchen”'', Tiefer und wesentlicher aber ist diese Sprache
- bedingt von der verhiillten Enthiillung: “Ein zentrales Licht existiert, aber sichtbar
werden davon nur verschiedene Abstrahlungen™"'!. Die Grundverfassung der Wirk-
lichkeit zeitigt eine Sprache, in der sich das Misstrauen des Verfassers gegen jene,
“die das ““Mysterium aus seiner Verborgenheit hervorholen und unverhiillt herzeigen
wollen...””"*?, positiv niederschldgt. Eine Veranschaulichung iiber das rechte Verhal-
ten gegeniiber dem Mysterium liest sich so: “Gott-Schauen ist zugleich ein Augennie-
derschlag, weil das Letzte in ihm zu rein, zu entriickt ist fiir menschliche Blicke.
Aber eben dieses Wegsehn ist die wahre Schau und die héchste Seligkeit”!*s. Wie alle
Wirklichkeit einen doppelten Sinn hat, das ldsst sich auch an der Gnade zeigen, eben
haarscharf am blossen Wortspiel vorbei: ‘““Der Doppelsinn des Wortes Umsonst trifft
ins Schwarze des Christentums. Die Gnade ist vergeblich: sie vergibt”"*. Kierke-
gaard schaut fleissig durch die Zeilen durch: “War es nicht deine Seligkeit, dass du
nie so lieben konntest, wie du geliebt wurdest”"%. Und hier wie ein balthasarsches
Echo dazu: “Was in uns ist, ist grosser als wir; also ist der Inhalt grésser als das
Gefdss™ e,

Innerhalb dieser durchgehenden paradoxen Denk- und Sprachform finden wir je
nach Akzentuierung (ein Pol, der andere, beide Pole), eine agonale, antithetische
oder inklusive Sprachgestalt. Die inklusive Sprachgestalt ist nichts anderes als eine
Ilustrierung des “Entweder-und-Oder” der schwedischen Koénigin gegeniiber Kier-
kegaard'”’. Eine der beliebtesten Satzkonstruktionen Balthasars ist die einbindende,
einschliessende des “sowohl als auch”, “auch”, “so-wie”’, “wenn-dann”. Bedingt ist
dieses Vorgehen durch die in der Analogie aufgehobene Paradoxalitit. Balthasars
Argumentieren und Kldren wird dann zum fortwihrenden Ausbalancieren, wenn
hiiben und driitben neue Gewichte in die Waagschale gelegt werden, chne Ende, auf
dass keine der Seiten iiberschwappe. Die Dialektik der Transzendenz verbildlicht
sich am “Dunkelstrahl” (skotous aktis) und fasst in diesem Bild die Theologie des
Aeropagiten und jene des Maximus Confessor zusammen''®, Damit vergleichbar ist

1o K JH, 20.
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die Verwendung der Perichorese, z.B. im Vergleich von marianischer und petrini-
scher Kirche'". Das Konjunktim spielt in diesem Verstehenshorizont eine wichtige
Rolle, so etwa, wenn der Mensch als der “*trockene Boden™ bezeichnet wird, auf den
Gott fallen muss wie “Regen und Tau”'®, Das Gleichnis der Geschlechterliebe
dringt sich hier von selbst auf. Gott will nicht, dass der Mensch seinen Schoss Gottes
Samen entzieht'?'. Daher die Aufforderung: ““Lass fahren, zeig leere Hinde, sonst
kann ich sie dir nicht fiillen”’'*?, Die Einheit von Mensch in Gott ist unauftrennbar.
Das Auseinanderreissen der beiden ist gleichbedeutend mit dem Tod: “Risse ich mich
zerrend los von dem, womit ich verwachsen bin bis ins Herz, so wiirde ich bluten, gar
verbluten, und du hieltest einen Toten in deinen Armen...”'#,

Wo zwei auseinanderbrechende Welten mit Titanengriff zusammengehalten
werden miissen, da kann die Sprache plétzlich einmal agonalen Charakter annehmen.
Die agonale Sprache wird von Balthasar ausgiebig verwendet und erinnert sehr stark
an den Kontext des paulinischen Glaubenskampfes'™. Der Kriegsplan, die (ewige)
Schlacht, das Schwert, Blut, Gewalt und Grausamkeit kommen geldufig zur Anwen-
dung'®, In Uebereinstimmung mit dem iberwiltigenden Gott heisst es, dass dieser
mif “Gewalt die Festung der Seele schleift”, sie brennen l4sst wie lebendige Fak-
keln'®. Grausame Leidenschaft besteht auch auf der Seite des Menschen: ““Mit Kin-
derpfeilen schossen sie einst zum Himmel, aber Du hast ihnen den scharfen, vergifte-
ten Pfeil in die Hand gespielt, mit dem sie ins Schwarze des Herzens Gottes tref-
fen'¥, An derselben Stelle lesen wir, mit einem Zug ins Makabre: “Den Furien
gleich werden sie dein Evangelium zerreissen und die blutigen Fetzen gegeneinander
schwenken’'®, Die agonale, antithetische und gleichzeitig alles ineins zwingende
Symbolsprache Balthasars kommt in der folgenden dramatischen Gegentiberstellung
zwischen Christus und Kirche zum Tragen. Es spricht Christus zur Kirche: “Eben
weil du, Unselige, wissend um die Liebe siindigst, eben deshalb ist deine Siinde
innerhalb meiner Liebe beschlossen. Und weil ich, Geist und Liebe zugleich, das
Schlachtfeld selber bin zwischen Gott und der Welt, darum ist in mir die Schlacht
auch ewig gewonnen, und unser scheiternder Bund, unsere Bluthochzeit, die rote

119 Die marianische Prigung der Kirche, in: Maria heute ehren. Eine theologisch-pastorale Hand-
reichung, hrsg. von Wolfgang Beinert, Freiburg 1977, 276.
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Hochzeit des Lammes, ist schon jetzt und schon hier das weisse Ehebett der gottli-
chen Liebe’™,

Die antithetische Sprachgewalt soll den Verstehensschock auslésen, dank dessen
der Leser bis auf den tragenden Grund der auseinanderklaffenden Wirklichkeitsteile
sieht, wie z.B. in dieser Schilderung der Christus-Vergessenheit des Menschen: "*Sie
(die Menschen, JR) schreiten dariiber hinweg, wie iiber die finsteren Roéhren und
Kanile, diese Katakomben des Grauens unter der Grofistadt. Droben strahlt die
Sonne, die Pfauen schlagen ihr Rad, in leichten und windgebldhten Gewdndern tolit
heitere Jugend — und niemand weiss den Preis”'®. In der antithetischen Formulie-
rung wird das Paradox oft in die seelische Zerreissprobe geschickt. So, wenn iiber den
Menschen gesagt ist: ““Auch uns selbst erblicken wir letztlich nur in dieser Leere: Bei-
sich-selbst im Nicht-bei-sich”'®'. Von der Erlosung steht: *“Woran erkennt man, dass
Gott die Siinde hasst ? Daran, dass Christus die Siinder liebt...”"'*%. Noch pointierter:
“Du stirbst den wirklichen Liebestod, denn die Liebe réchelt und liegt in den letzten
Ziigen™'%,

4) Kenotisch

Mit dem letzten Beispiel haben wir eine Grenze des Verstehens erreicht, an der
nur die dreifaltige Erlosungslogik weiterhelfen kann. Das ist auch der Ort, wo Bal-
thasars Sprache ‘‘kenotische” Ziige annimmt, und dann und wann die Grenze des
Ertriglichen und Zumutbaren erreicht. Der sprachliche Ausdruck isl in diesen Fallen
meist im Bereich der Leibsprache angesieaelt. Eine psychologisicrende Deutung
wire versucht, sado-masochistische Tendenzen auszumachen; das Wort klingt im
urspriinglichen Sinne vulgir und manchmal makaber.

Doch hat das alles einen Zweck und soll das Aeusserste im Geschehen Gottes in
und mit der Welt noch irgendwie fiir das menschliche Verstindnis habhaft machen.
Christus spricht zu den Menschen: “Ich bin der Kehricht der Welt... das abrinnende
Spiilwasser, in dem ihr euch alle wéscht”” 3% Derselbe Christus von der Welt: .., alles
was modert, diingt meine Bliiten’’**, Oft verwendete Verben sind: brennen, fressen,
schneiden, versengen, zerreissen, brechen, zerfleischen, entseelen, entleeren, leeren,
zerfressen, verfaulen'®. Substantive, die das Kenotische ausdriicken sollen, lauten
u.a. so: grauenvoller Aussatz, Kritze, Eitergeschwiir, Kot, Kloake, ansteckende
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Krankheit, Modergeruch, geopfertes Fleisch, vergossenes Blut'®. Diese Sprachmittel
stehen im Dienste einer buchstiblichen Selbstzerstérung Gottes, die am besten in der
folgenden Aussage umschrieben ist: ‘“Was von oben stammt, bedarf nicht der Héhe,
es braucht die Tiefe, es will die Erfahrung des Abgrundes'®®. Die Grenzen der
Selbstentdusserung Gottes in Christus werden immer weiter hinaus ins Unvorstell-
bare und Unsagbare gedréangt: * ... alle Kraft schon vergeben war, nur die Leere und
Ohnmacht noch litt und tropfenweise das Nicht-mehr-kénnen, Kaum-noch-wollen,
aus ihm glitt...””"®*. Wo die Kenose vorwiegend die Liebestat Gottes am Menschen
ausdriicken soll, da treten die Mittel der Verflissigung auf: “Gottesgestalt, die sich
entleerte und in Dien-Mut und Niedrigkeit zu rinnen begann’''*°. Der Mensch kann
Gott auf diesem Weg in und durch die dusserste Finsternis aus sich selber nicht
folgen. Aber er soll sich an den Gottmenschen ketten, damit ihn dieser in seine eigene
Bewegung hineinzieht: “Ketfte dich so unwiderruflich an mich, dass ich mit dir
hinabfahren kann in die Hélle, dann kette ich dich so unwiderruflich an mich, dass
du mit mir hinauffahren kannst in den Himmel. Leere dich so aus in mich, dass ich
dich fillen kann mit mir’”*t,

Beinahe autobiographische Ziige enthédlt die folgende Charakterisierung der
christlichen Lebenssendung: “... ob das Gefédss dabei zersprengt wird oder nur itber-
lauft, ist gleichgiiltig; eines ist von Bedeutung: das Weitergeben der Botschaft’ 2

5) Polemisch ? ,

Das Weitergeben der Botschaft um jedén Preis, nahtlos und unzerstiickelt, ist in
die Bewegung eingemeisselt, die die erwidhnten Sprachgestalten Balthasars zum Aus-
druck bringen sollten. Die Wucht Gottes (triumphale Sprache) und sein Liebeswer-
ben (mystische Sprache), sein Ringen um die Welt (agonale Sprache) und das Sich-
selber-aufs-Spiel-Setzen (kenotische Sprache) kann vom Menschen nur ratlos, stau-
nend und stammelnd mitvollzogen werden (paradoxe, antithetische, inklusive
Sprache). Es darf nicht verwundern, wenn am Ende der Linie auch einmal die pole-
mische Sprachform erscheint. Die Wucht der Botschaft kann zum wuchtigen Weiter-
vermitteln anregen. Das Einstimmen in das Aergernis Gottes kann fiir ungeiibte
Ohren einen érgerlicﬁen Ton haben. Und wer unter dem Eindruck steht, das
“Gefiiss” laufe iiber oder werde zersprengt, der mag dann und wann iibertreibende
und verletzende Worte gebrauchen, um die Botschaft ungeschmilert weiterzuge-
ben'3, Denn das Weitergeben der Botschaft ist fiir Balthasar das Hochste und Zwin-

187 ygl, ThdG, 49; HAW, 40, 77 und ff.
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gendste; soviel lehrt uns die Sprache Balthasars. Die P4dagogik und die Diplomatie
des Vermittelns ist Gottes, um sie kiimmert Balthasar sich nicht. Zu gross ist sein
Vertrauen in die “arme Liebe Gottes” und ihre unverbriichliche Treue zum
Menschen !

‘Wir wollten mit dieser Kurzdiagnostik des balthasarschen Sprachleibes nur
erste Umrisse zeichnen, womdglich andeuten, dass ihm eine interne Logik eignet, die
im zu Vermittelnden mitbedingt ist. Damit ist aber gleichzeitig darauf hingewiesen,
dass die Wirklichkeit nur in der unzugénglichen Tiefe bruchlos und geeint ist. Was
der Mensch sprachlich zu formulieren hat, das bleibt an der Oberfliche, wo vieles
Widerstand und Widerspruch ist. In diese Dimension des Menschlichen gehért auch
Balthasars eigenes Spannungsgleichgewicht, wie es sich in seinem Sprachgebaren
beharrlich ein- und auspendelt. Es ist bekannt, dass Balthasar ‘'sein enormes Wissen
im Spiel verschiedener Stile und Formen zur Darstellung zu bringen” vermag'.
Doch jenseits aller taktischen und didaktischen Verwendung der Sprache, vermuten
wir den héchst eigenen Sprachrhythmus, der sich im Brennpunkt von Individualitit
und Sendung entziinden muss. Viele der hier beigebrachten Veranschaulichungen
stammen aus einem der hymnischsten aller Biicher Balthasars. Der Nachteil der
Einseitigkeit wird in etwa wettgemacht durch den sehr perstnlichen Charakter des
Werkes. Wiederum kann das Bild vom “Brennpunkt” verwendet werden. In den
zT, antobiographischen Werken wie ““Weizenkorn” und “Herz der Welt” ballt sich
zusammen, was wir als sprachliche Tendenzen im ganzen Werk nachzeichnen kén-
nen: das Triumphale, das Mystische, das Agonale und das Paradoxe, immer wieder
das Kenotische. ‘

.2 Im Spiegel der Begegnungen

“Spiegelbilder” hatten wir den Abschnitt {iberschrieben und damit “Medien”
gemeint, die dank ihrer materiellen Trégheit den Geist und das Bewusstsein eines
Menschen umso unbehelligter durchscheinen lassen. Das mag fiir die Sprache bis zu
einem gewissen Grad zutreffen: dort, wo ein prigender Schépfergeist dem unbeholfe-
nen Material — Sprache ist nicht solches allein | -- seine eigenen Ziige einmeisselt, oder
sich selbst — ohne das zu beabsichtigen — schlichtweg an die Sprache verrat. Im
ersten Fall ist ein Meisterwerk gelungen, im zweiten hat der Schriftsteller seiner
eigenen Wahrheit ein Denkmal geschaffen. Kann es aber maglich sein, dass Aehn-
liches geschieht, wenn der Schriftsteller eine personliche Begegnung im geistigen
Portrat festzuhalten versucht ? Kann Hoheres erreicht werden, als ein getreues Kon-
terfei, objektiv und distanziert, ohne jede falsche Note eines zudringlichen Subjekti-
vismus oder einer ungebiihrlichen Vereinnahmung durch die Psychodiagnostik ?

‘Wir miissen hier auf die Tatsache nicht mehr zuriickkommen, dass Balthasars
geistige Statur durch Begegnungen geférdert und nachhaltig in der Tiefe geprégt

144 1 ochbrunner, 64.
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worden ist. Ebenso eindeutig erscheint, dass sich Balthasar nie in fremde Abhéngig-
keit begeben hat, und dass aus keiner dieser Begegnungen eine Horigkeit geistiger
oder affektiver Art entstanden ist. Balthasar kennt eine einzige Horigkeit, und die
liegt fiir ihn bei Gott. Manches in den Begegnungen Balthasars deutet auf ein
geheimes Agon hin, ein Proben und Messen, Abschiitzen und Wigen. Aber er ist
nicht der Geist, der aus Notwehr kdmpft. Einiges mag wohl Lust an der gehobenen
geistigen Auseinandersetzung sein, anderes weist auf den Hunger nach dem stirken-
den und aufrichtenden Wort. Balthasars Fahigkeit, durch Begegnungen zu gedeihen,
gleicht der reinen Aufnahmef4higkeit des durstigen Schwammes, doch vermutet man
bei ihm nicht zu unrecht starke Filter, die mit nachtwandlerischer Sicherheit aufneh-
men und aussondern. Balthasar weckt bei seinem Leser den Eindruck, im Besitze
festgefiigter Geistesstrukturen zu sein, die aber gleichzeitig so weit und umfassend
sind, dass auch artfremdes Denken und Empfinden auf seinem geistigen Empfangs-
netz die ihm zustehende Wellenldnge erhilt. In besonderer Weise beherrscht Baltha-
sar die Kunst, sich Begegnungen gleichsam ein- (oder an-) zu verleiben.

Es gibt bei Balthasar gross- und kleinangelegte Monographien in denen einem
wie altvertraute Ziige und Eigenschaften entgegentreten, die wir an Balthasar selber
schon entdeckt zu haben glauben. Ja, die Aehnlichkeit — oder zumindest der Ein-
druck davon — geht oft soweit, dass der Leser in ein regelrechtes Verwirrspiel zu
geraten meint. Haben wir das nicht bereits bei Balthasar selber gelesen und empfun-
den? Im weiteren drangt sich die Frage auf, ob nun wirklich Irendus, Maximus,
Kierkegaard oder Nietzsche sprechen, oder ob Balthasar ihnen seine Gedanken und
Worte in die Feder diktiert hat? Ob am Ende Balthasar seine ihm liebgewordenen
Gestalten und Denkfiguren in allen diesen Persénlichkeiten sucht und findet, oder ob
er ausschnitthaft jene Sticke aus dem Werk eines Denkers und Schriftstellers
herausschneidet, die auf die Masse des eigenen Opus abgestimmt sind ? Es steckt in
den von Balthasar gezeichneten geistigen Portréts ein geheimer Mimetismus, bei
dem nicht leicht auszumachen ist, in welche Richtung der “Rosenthal-Effekt” nun
gewirkt hat!

Gibt es so etwas wie die Affinitdt des einen Genius zum andern Genius, die
geheime Wiinschelrute und die geistigen Magnetfelder ? Balthasar scheint das Kunst-
stiick zu gelingen, bei intensivster Empathie gegeniiber fremdem Denken, sowohl die
Ehrfurcht vor dem andern wie auch die eigene Freiheit zu wahren.

Wir wollen auf den néchsten Seiten Beispiele von solchen Begegnungen anfith-
ren. Der Zweck, den wir verfolgen, kann nach zwei Richtungen angedeutet werden:
wir hoffen mit dieser Begegnungskollage das Persénlichkeitsbild Balthasars noch
etwas anzureichern. Gleichzeitig soll die Gelegenheit wahrgenommen werden, einige
dieser Namen, die auf die Entwicklung Balthasars Einfluss genommen haben, dar-
zustellen. Die Liste ist weder annghernd vollstindig noch systematisch; die einzelnen
Darstellungen bleiben notwendig ausschnitthaft. Die ausgewdhlten Passagen werden
im Wortlaut wiedergegeben und, wenn notwendig, mit einem Kommentar versehen.

80



Wir unterscheiden aufgrund des jeweiligen Verhiltnisses zu Balthasar drei Katego-
rien von Begegnungen: (1) Begegnungen, die von einer gewissen Hass-Liebe gekenn-
zeichnet sind; (2) solche, die zu einer richtiggehenden Koinonrhythmie fithren, und
schliesslich (3) jene Art von Begegnung, in der das erginzende Vorbild im Vorder-
grund steht. Ausschlaggebend soll immer wiederum das in all den vorgetragenen
Beispielen gesuchte Spiegelbild Balthasars sein. '

1) Die “geheimen Verfiihrer”

Anlésslich der Interpretation eines Eichendorff-Gedichtes'*®, das das Thema der
Existenz anschligt und diese Thematik durch die verschiedenen Lebensalter hin-
durch abwandelt, meint Balthasar abschliessend:

“Dem Jiingling stand es an, zu wéhnen, in der Grosse und im Schein mit dem

Geheimnis des Lebens fertig zu werden. Der Mann erst weiss, dass er es nie bewélti-

gen wird. Je mehr er in dunklen Klagen zuriickbleibt, umso mehr beginnt er zu

verstehen, was es heisst, in der Fiille zu leben. Je mehr er das Leben beherrscht, um
so unerreichbarer entschwindet vor ihm die Synthese’'®.

Wenn wir von “‘geheimen Verfiihrern’ sprechen, so denken wir an den “Jiing-
ling” Balthasar, der in der “Apokalypse der deutschen Seele’” u.a. auch eine Art
Turmbau von Babel unternommen hat. Nicht die ““Apokalypse’” und ihre Ausagen
werden mit dieser Vermutung in Zweifel gezogen; es soll nur angemerkt werden, dass
das Werk auch biographische Ziige trdgt'*’ und diese gleichsam auf die Formel R. J.
Sorges “‘Ich will die Welt mit Lobgesang zur Sonne tragen’ gebracht werden kénnen.
Ein prometheischer Zug mithin, der sich aber christlich versteht, weil es Balthasar
darum geht, Gott die Schopfung als Opfer vor die Fiisse zu legen. Erst spiter wird er
das seit langem Gewusste und nach dem Geist Bejahte auch in Fleisch und Blut
eingehen lassen: dass ndmlich Gott immer schon im Kommen ist, um im Menschen
selber einen Gottwohlgefilligen Sonnengesang anzustimmen. ‘

Die geheimen Verfiihrer gehoéren zu jener Seele in Balthasars Brust, die fiir die
héochsten Werte menschlicher Geistigkeit stehen und deshalb auch héchste Verfiih-
rungskunst versinnbilden. Auf der Ebene der intellektuellen Auseinandersetzung ist
der Entscheid zwar jeweils schon gefallen. Zuriick bleibt eine geheime Bewunderung
und das Wissen um eine geistige Blutsverwandtschaft, vielleicht ein Rest von Zwei-
fel, wo die unbedingte Trennungslinie zwischen dem zu meidenden Logos und dem
gemeinsamen Ethos verlaufen soll., Dementsprechend spiegeln sich im folgenden
nicht Konturen und inhaltliche Uebereinstimmungen. Die Alliterationen zu den
“geheimen Verfiihrern” liegen im Klang der Stimme und in der #hnlichen
Pinselfiihrung.
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In zwei Begegnungen seines Lebens vor allem, assoziiert Balthasar Geist und
Feuer. Im Falle des Origenes'® und in der Auseinandersetzung mit Hegel. Der Geist
ist Flamme, Brand und verzehrendes Feuer. Der Geist ist Symbol der Verwandlung;
er schmelzt alle Widerspriiche in die eine definitive Form. Der Geist liutert das
kostbare Gold und brennt das wertlose Gestein zu Schlacke. Fiir Hegel ist die Fackel
des Prometheus dieses verzehrende Feuer; bei Origenes sind es die Flammenzungen
des Heiligen Geistes. Im letzteren ist Heil und Erlésung, vorausgesetzt, der Mensch
wird vom Geist in ein€ *‘geistige Opferfackel zu Gott” verwandelt. Bei Hegel schla-
gen die menschliche und gottliche Flamme ineinander: “Das Zueinanderschlagen
beider Flammen... ist das Letzte, das Endgiltige, um dessentwillen alle Trennung
voraus war, ist der Anfang, der schliesst, der gliickliche Raum, das jiingste Kind des
beginnenden Endes. Hegels Welt steht schlechthin in diesem Augenblick des Inein-
anderschlagens”'*. Am Anfang der Abhandlung iiber Hegel'®® steht nach der Ueber-
schrift (*Das Feuer der Idee”) wie ein Leitmotiv zu Hegels Denken eine Kostprobe
aus Rilkes Orpheus-Sonetten: “Wolle die Wandlung. O sei fiir die Flamme begei-
stert, drin sich ein Ding dir entzieht, das mit Verwandlungen prunkt; jener entwer-
fende Geist, welcher das Irdische meistert, liebt in dem Schwung der Figur nichts wie
den wendenden Punkt™'®',

Auch fiir Hegel ist das Ganze das Wahre. Doch ist das Ganze ‘‘nur das durch
seine Entwicklung sich vollendende Wesen™. Das alles Entscheidende liegt deshalb
im Vorgang, in der Wandlung. Gerade diese existentialen Verwandlungen sind nach
Balthasar Hegels eigentliches Element: “Aus der Gérung der Endlichkeit, indem sie
sich in Schaum verwandelt, duftet der Geist hervor”. Hier fassen wir das Eigentiim-
liche Hegels:

“Einerseits ist das ungeheure Theater der Welt wirklich Gdrung und Schaum, und

die Wahrheit jene den jugendlichen Dichtern Herder, Novalis, Hélderlin so innig

erlebbare Atmosphire des Duftes, der all dies Treiben umhillt und sich thm entwin-
det. Anderseits aber wird dieses jugendliche, pri-existente Fiihlen doch selber erst
duftende Wahrheit, wenn es den tiefern Ernst dieser Gérung existierend mitvoll-
bracht, wenn es statt “abstrakter Begeisterung” (ein Lieblingswort Hegels) und
zuschauenden Beifalls die “Anstrengung des Begriffs”, den Ernst der Welt, wie

Schiller und Goethe ihn auf sich nahmer, innen mitgelebt, den “Schwung der Figur’
selber volizogen hat bis zu dem ‘‘wendenden Punkt”, wo der Geist hervorduftet’'s,

Wenn Balthasar von Hegel spricht, so ist es streckenweise als ob aus den Wor-
tern und Sdtzen wie Stichflammen hervorbrdchen, und man sieht beide, Hegel und

M8 5 weiter unten Abschnitt I112.2.2 {Alter Ego) - Anmerkung 209.
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Balthasar, das tun, was Balthasar von Hegel sagt: ‘‘Hegel sammelt ‘Holz, Heu und
Stroh’, oder ‘Gold, Silber und Kleinode’, um immer neuen Brennstoff fiir das leben-
dige Feuer des Geistes zu haben’*®®, Mit dem Unterschied allerdings, dass der Schei-
terhaufen Balthasars den Geist nicht im Feuer der Dialektik befreit, sondern im
Feuer jenes Geistes verzehrt wird, der ein Fanal der gekreuzigten Liebe Gottes ist.
Wer die ‘“Hass-Liebe” in etwa ermisst, die Balthasar dem Genius Hegel entge-
genbringt, dem mag befremdend erscheinen, dass unser Autor dieselbe Haltung auch
Kierkegaard und Nietzsche gegeniiber an den Tag legt. Bei aller Gegensétzlichkeit
der Welten und ihrer Auslegung, ist allen dreien doch mindestens das Pathos des
Einzelnen gemeinsam: der zihneknirschende Wille, die Welt mit nackten Hénden
aus den Angeln zu heben und nétigenfalls dariiber zugrunde zu gehen. Aber eben,
bleibt auch der prometheische Enthusiasmus weiter bestehen, die Stossrichtung, sie
hat gewechselt. Stand bei Hegel die Bewegung der Umklammerung und die Zih-
mung der widerspenstigen Wirklichkeit im Vordergrund, so spielt sich nun das Ent-
scheidende im ‘‘Zweikamp{ der Existenz” ab.
“Die Entscheidung aber einer Philosophie der Existenz liegt im — Existieren. Es ist
die Wahrheitsprobe. Damit aber ist der Kampf auf die innere Biithne verlegt, in die
Tiefen der Subjektivitét, und damit wird er (zum, J.R.). Kampf mit dem Feind im
eigenen Inneren, und so Selbstbesiegung in Selbstdurchbohrung. Dieser Weg ins
Innere ist das gerade Gegenteil einer Flucht aus der Zeit. Es ist Stihlung des Kerns

der Geschichte — der tdtigen Innerlichkeif. Gegen alles Laue sollen Zeichen und
Fanale der Verinnerlichung aufgerichtet werden’'>.

Dieser letzte Satz ist aus dem Innersten Balthasars gesprochen. Im Namen der
Verinnerlichung und des Kampfes gegen alles Laue wird hier deshalb vieles verzie-
hen, hin bis zur “‘gotteslisterlichen”” Rede Nietzsches. Wenn Balthasar dem unglei-
chen Dioskurenpaar, Kierkegaard und Nietzsche, weder Identitat noch Dialektik
abnehmen kann, ist er ihm — gegen Hegel — doch unendlich dankbar, dass es den
konkreten Menschen dem Moloch des Geistes wieder entrissen hat. Aber muss nicht
irgendwo im Hintergrund ein leises Bedauern vermutet werden, dass vom Ganzen
Hegels zum personal Partikuldren Kierkegaards und Nietzsches kein philosophisch
verséhnender Weg fihrt?

2) Alter Ego

Im Gegensatz zu dem gespaltenen Verhiiltnis zn Hegel, Kierkegaard und Nietz-
sche, das rational und rationell eindeutig in Schranken verwiesen wird, gleichzeitig
jedoch tiefere affine Saiten anklingen lédsst, stehen im Leben Balthasars die vielen
Begegnungen, zu denen er ein ungebrochen positives Bekenntnis spricht. Wir haben
uns auf jene beschrinkt, die von Balthasar selber als wichtig bezeichnet werden,
mussten uns aber auch hier einschrinken.

153 Apo 1, 566.
54 Apo 1, 717.
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Wie bereits gesagt, ist das “‘alter ego’ vorwiegend punktuell zu verstehen, inso-
fern es einen oder mehrere besonders prigende Merkmale der Person oder ihres Den-
kens betrifft. Dabei wurde nicht immer, z.B. im Falle Barths, der wesentliche Zug
wiedergegeben. Es ist zudem niitzlich, das Christliche als stédndige Referenz im Auge
zu behalten, denn vieles von dem, was bei oberflichlichem Betrachten wie ein Spie-
gelbild aussieht, ist in Wirklichkeit der gemeinsame “‘genetische Code” des Christli-
chen, d.h. die auf Gottesebenbildlichkeit aufbauende Seelen- und Geiststruktur des
Glaubenden. Obwohl Balthasar allem Psychologischen abhold ist, mag da und dort
die projizierende Identifikation durchbrechen, in seinem Fall wie in unserem.

1. Goethe ist die “uniibersehbare Fruchtbarkeit, ein alltragender Baum”. Von
diesem Baum hat Balthasar soviel Kostbares gepfliickt und genossen, dass sein Den-
ken davon fiir die Dauer des Lebens geprégt war. Dabei ist es vorwiegend das Ethos
des Standortes und der Weltanschauung, nicht so sehr das Denkwerkzeug, das hier
den Ausschlag gibt. Balthasar ist wie Goethe ein Mann der Mitte, weniger die goethe-
sche Resignation, weil fiir Balthasar das Zentrum nur die alles einsammelnde Mitte
des Christentums sein kann. ‘‘Immer wieder erschien Goethe sein Standpunkt als ein
Stehen in der Mitte. Aber einer Mitte, die ausdriicklich Resignation gegeniiber den
"Enden*‘ ist, eine Mitte des Mittleren’'%5.

“Ich finde mein Heil nur in der Anschauung, die in der Mitte steht”, schreibt Goethe
an Schiller, zwischen ‘‘den Naturphilosophen, die von oben herunter, und den Natur-
forschern, die von unten herauf leiten wollen”. Eine Mitte der ‘‘Anschauung” also,
die nach oben resigniert gegeniiber Spekulation iiber der Erfahrung, nach unten
gegeniiber einer Forschung mit Mikroskop und Teleskop. Denn die Naturgegen-
stdnde, die er zu seinem forschenden Anschauungsfeld sich vorbehélt, sind Gegen-
stdnde der “‘mittleren Region”, in der sich allein das Optimum der Schau vollziehen
kann'%,

Von dieser Anschauung aus und in ihr geht der goethesche Blick ins Offene des
Geheimnisses, an dem fiir ihn ‘“‘alle Vollendung hédngt”. Sie ist gleichzeitig ‘‘totale
Bescheidung als Weg zu der dem Menschen moglichen totalen Offenbarung der
Wabhrheit als Wirklichkeit und Wunder”'*. Das, was wir den typischen balthasar-
schen Lebensrhythmus, die Bewegung von Empfangen und Geben, nennen méchten,
Balthasar hat ihn Goethe nachempfunden: '

Denn beides: Einatmen wie Ausatmen ist Hingabe und Tat, ist subjektiv und objek-

tiv, beides ist Lebensereignis und so segenvolles Geschehen, als Gnade erfahren im

resultierenden Empor:

“Im Atemholen sind zweierlei Gnaden:
Die Luft einziehen, sich ihrer entladen;

155 Apo 1, 444.
156 Apo 1, 444.
157 Apo 1, 419.
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Jenes bedringt, dieses erfrischt;

So wunderbar ist das leben gemischt.

Du danke Gott, wenn er dich presst,

Und dank’ihm, wenn er dich wieder entlisst,” %,

2. Goethe symbolisiert die Schwelle zwischen den “‘geheimen Verflihrern” und
den Briidern in Christo. Deutete sich in Goethe die Christlichkeit der Welthaftigkeit
an'®®, so wird sich in den folgenden Begegnungen vornehmlich das weltliufig wer-
dende Christentum ausdriicken, selbst wenn es in seiner Weltzugehorigkeit bereits
versunkenen Welten angehort.

Origenes und Maximus Confessor nehmen im Werk und im Denken Balthasars
eine Vorrangstellung ein, die eindeutiger noch als bei anderen von ihm bearbeiteten
Vatern durch eine persénliche Affinitdt gepréigt wird. Sie spiegeln in aller Deutlich-
keit zwei der hervorstechendsten und sich erginzenden Seiten des balthasarschen
Wesens. Balthasar ist Salamander und Eule. Seine Elemente sind Feuer und Luft.
Feuer, das leuchtet und verzehrt; Luft, die aufhellt und klirt. Feuerbrand und
durchdringende Geisteskraft: fiir den ersten steht Origenes, mit der letzteren lisst
sich der Confessor identifizieren.

Balthasar sieht seine Aspirationen in Origenes aufgehoben und bekundet das
noch anlésslich eines Interviews im Jahre 1976, cbwohl sein Origenesbuch bereits
1938 erschienen war.

“Geist und Feuer” nannten wir dies Buch, denn beides, Geist als Feuer, Feuer als
Geist, lodert allein noch in dieser Mitte: “Flamme bin ich sicherlich!” Es ist ein
Feuer, das zugleich Liebe und Weisheit ist, zugleich reine Glut und reines Licht, in
derselben Doppelheit, in der diese Seele ihren Gott erlebte: Als das *‘verzehrende
Feuer” und als “‘das Licht, in dem keine Finsternis ist”. Als Liebe ist dies Feuer reine
Ungeduld, die kein Vorldufiges und Gleichnishaftes ertrigt, sondern es sogleich ver-
zehrt, zu Geist lautert und aufhebt; als Einsicht ist es ein rontgenhaftes Durchstrah-
len der endlichen Dinge bis zum Sichtbarwerden ihres Wesens. In dieser Mitte reinen
Glithens im gréssern Feuer Gottes erreichen wir gleichsam den Ort, der aller Theorie
der “‘ascensiones in corde” vorausliegt, den Vorgang, der erst nachtréglich in der
Richtung dieser ‘‘ascensio’ ausgelegt wird. Denn gewiss ist das Feuer ein Ziingeln
und Lecken nach oben, aus dem verzehrien Stoffe der Endlichkeit ins Grenzenlose
sich reckend. Aber als Gottes Feuer, das die Eingeweide des Geistes verzehrt, ist es
zugleich das immer tiefer Herabgebranntwerden, die fortschreitende Aushéhlung des
Herzens, bis dass es reiner Raum und reiner Aether des nur noch durchstrahlenden
Lichts geworden ist. Wenn aber dies letzte als das Entscheidende erkannt ist, dann
mag die Flamme der Sehnsucht nur nach oben schlagen; dies Steigen ist dann nicht
mehr ein himmelstiirmendes Stufenklimmen, sondern geistiger Weltbrand, geistige
Opferfackel zu Gott!®.

158 Apo 1, 438.

159 ygl. Apo 1, 409. .

180 QOrigenes, Geist und Feuer. Ein Aufbau aus seinen Werken. Mit einer Einfihrung, Salzburg
1938, 27 — 2. Auflage 1952. Fiir das erwihnte Interview s. Albus IL
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Des Maximus Denken ist kosmische Liturgie. Auf ihn und sein Denken hat
Balthasar die folgende Charakterisierung gemiinzt: “'Die letzten héchsten Verséh-
nungen erreichen sich einzig auf dem Weg des klaren, unterscheidenden und ent-
scheidenden Geistes”'®'. Maximus ist nach Balthasar ein Leitbild, das “unheimliche
Gegenwart” hat; er ist “‘ein geistiger Weltversammler, der ruhigste Arbeit tat,
wihrend die Wellen der Sassaniden, dann die noch drohenderen des Islams ihn
immer weiter vertrieben, der kirchliche und politische Integralismus ihn einfing,
verhérte, zu verfiihren suchte, verwarf, verbannte, bis er am Siidfuss des spéteren
heiligen Russland als Martyrer starb’'¢2,

Die Grosstat des Maximus ist die Synthese, das Zusammenfiihren selbstherrli-
cher, aber brach darniederliegender und flichender Kriéfte. Sein Denken ist radikal-
ste Christologie, fiir Balthasar ein Synonym fiir “Weltversammlung”. Die christolo-
gische Formel wird zum Angelpunkt einer Weltanschauung.

“Das Merkwort von Chalcedon ist der Keim, aus dem er seine Weltanschauung

entwickeln konnte und musste: ohne Vermischung. Sollte nicht gerade die christolo-

gische Schlussformel, in ihrer Tiefe verstanden, die gesuchte Weltformel sein ? ... Fir

Maximus wird die Christussynthese zur Theodizee der Welt, nicht nur ihres Daseins,

sondern der Fiille ihrer Wesensstrukturen: alle Dinge sind eingeordnet in immer

umgreifendere Synthesen, ia, sie sind selber Synthesen im Hinblick auf die letzte,

alles rechtfertigende Synthese Christi hin. ‘Synthese’, nicht ‘Mischung’ ist von vorn-
herein die Struktur alles weltlichen Seins”'®,

Wie ein poetischer Orgelpunkt zu diesen gewaltigen Klangkérpern nimmt sich
Gregor von Nyssa aus. Die viel zédrteren Seiten des Kappadoziers bringen in die
hehren Kathedralen des Denkens ein wenig Menschlichkeit ein: das Spielerische des
Kindes und die Unschuld von Anhédnglichkeit und Verzicht. Balthasar dussert sich
so: "Il y a dans son détachement chrétien je ne sais quel attachement naif et ardent
pour toutes les beautés de la terre, pour toutes les valeurs humaines et cosmiques, qui
donne 4 sa pensée un son de jeunesse et comme une fraicheur matinale”!®%.

Maximus Confessor und Origenes haben bereits angedeutet, dass Balthasar nicht
davor zuriickschreckt, Wasser und Feuer zusammenzubringen. Das mag u.a. auch
eine gewisse Affinitdt mit dem Kusaner'® erkliren. Balthasar zitiert den kusani-
schen Gottesbegriff mit Vorliebe. Die wesentliche Aussage des Kusanus ist darin
gefasst, dass Gott auf keinen Fall einen Gegensatz haben kann. Es darf neben ihm
“nichts anderes” als denkerisch gesichert gelten. Sein Verhéltnis zur Welt wird mit

161 K1, 46.

162 KL, 16.

163 Mittler zwischen Ost und West. Zur 1300-Jahrfeier Maximus’ des Bekenners (580-662), in:
Sein und Sendung (Minster) 8, 1962, 359.

164 pp, XIV.
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den Bildern “Ausfalten” und “Einfalten’’ am besten getroffen, **dhnlich etwa wie der
Kreis die Ausfaltung des raumlosen Punktes ist”’. Gott ist eben deswegen der *“Nicht-
andere”, weil er so der ganz Andere ist, dass er nicht einmal einen Gegensatz haben
kann. Klingen nicht bekannte Téne an, w