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VORWORT

Die einfache Frage: Wann haben Sie zuletzt das Wirken des »Heiligen
Geistes« gespiirt? setzt uns in Verlegenheit. Seine »Heiligkeit« ruft religiose
Scheu in uns hervor. Wir spiiren seinen Abstand vom profanen Leben und
unsere Ferne von Gott. Religiose Erlebnisse sind bekanntlich nicht jeder-
manns Sache.

Ganz anders klingt die Frage: Wann haben Sie zuletzt den »Geist des Le-
bens« gespirt? Hier kdnnen wir mit unseren eigenen und alltiglichen Le-
benserfahrungen antworten und von den Tréstungen und Ermutigungen
erzihlen, die wir erfahren haben. »Geist« ist dann die Lebenslust, die uns
entziickt, und die Geisteskrifte sind die Lebenskrifte, die sie in uns er-
weckt.

Der Geist Gottes heiflt » Heiliger Geist«, weil er dieses Leben hier lebendig
macht, nicht weil er diesem Leben fremd und fern ist. Er stellt dieses Leben
in die Gegenwart des lebendigen Gottes und in den Strom der ewigen
Liebe. Um die Einheit von Gotteserfahrung und Lebenserfahrung darzu-
stellen, spreche ich in diesem Buch vom »Geist des Lebens« und lade dazu
ein, sich fiir die eigenen Erfahrungen zu 6ffnen und sie zu beachten.
Dieses Buch ist fiir mich zu einer Entdeckungsreise in ein unbekanntes
Land geworden. Ich habe etwas erwartet und gesucht, und ich habe es
erfahren: die Gegenwart der Ewigkeit. Fiir diese Pneumatologie gibt es
sachliche Griinde und duflere Anlisse.

Die sachlichen Griinde liegen in der Logik des trinitarischen Denkens. Die
soziale Trinitditslebre, mit der ich 1980 diese Reihe mit dem Buch »Trinitit
und Reich Gottes« begonnen habe, nimmt den aus reformatorischer und
dialektischer Theologie bekannten Christozentrismus in den grofleren trini-
tarischen Rahmen der Gotteslehre auf und gibt der Person und dem Wirken
des Vaters in der Schopfung des Daseins auf der einen und der Person und
dem Wirken des Geistes in der Lebendigkeit des Lebens auf der anderen
Seite ihre relative Eigenstindigkeit. Im Blick auf die Schopfung habe ich sie
1985 in dem Buch »Gott in der Schopfung« zu entfalten versucht. Im Blick
auf das Lebendigwerden und die Heiligung des Lebens soll dieses Buch
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iiber den »Geist des Lebens« Entsprechendes leisten. Ich gehe davon aus,
dafl Christi Wirken nicht ohne das Wirken des Geistes ist, auf das es zielt,
dafl aber das Wirken des Geistes vom Wirken Christi unterscheidbar bleibt
und nicht in ihm aufgeht. Das Wirken des Geistes Gottes geht, wie das Alte
Testament zeigt, dem Wirken Christi voran; es geht, worauf das Neue
Testament hinweist, iiber das Wirken Christi hinaus. Es bezieht das befrei-
ende und erlosende Wirken Christi auf das Leben, das iiberall aus seiner
Quelle stromt und vom »Geist des Lebens« bewegt wird, denn es ist dieses
Leben, das befreit und erlost werden soll. Das Wirken des lebendigmachen-
den und lebensbejahenden Geistes Gottes ist universal und in allem wieder-
zuerkennen, das dem Leben dient und seinen Zerstorungen wehrt. Dieses
Wirken des Geistes ersetzt das Wirken Christi nicht, sondern macht es
universal relevant.

Ich bin auf diese Spur der relativen Selbstandigkeit des lebendigen Geistes
Gottes nicht ohne die Interessen und die Arbeiten meiner Doktoranden
gekommen, die sich seit 1980 auffillig zahlreich Themen der Pneumatologie
zuwandten. Ich habe in der Zusammenarbeit mit ihnen ebenso viel gelernt,
wie sie moglicherweise von mir. Ich nenne Lyle Dabney, Die Kenosis des
Geistes. Kontinuitiat zwischen Schopfung und Erlosung im Werk des Heili-
gen Geistes (1989), Lin, Hong-Hsin, Die Person des Heiligen Geistes als
Thema der Pneumatologie in der Reformierten Theologie (1990), Peter
Zimmerling, Zinzendorfs Trinitatslehre (1990), Adelbert Schloz-Diirr, Der
Ausgang des Geistes vom Vater. Kriterien einer 6kumenischen Pneumato-
logie, Duncan Reid, Die Lehre von den ungeschaffenen Energien. Thre
Bedeutung fiir die 6kumenische Theologie, und als altere Arbeit uber mei-
nen eigenen Zugang zur Pneumatologie Donald A. Claybrook, The Emer-
ging Doctrine of the Holy Spirit in the Writings of Jirgen Moltmann,
Louisville 1983. Sie alle haben sich allein und zusammen mit mir um das
theologische Gesprich mit der orthodoxen Theologie bemiiht. Darum ist
diese Pneumatologie in ihrer theologischen Struktur, wie sie besonders in
den Kapiteln IT und III sowie XI und XII zu erkennen ist, auch ein weiterer
Beitrag zur Trinititslehre — der Krone der christlichen Theologie. Meine
Aufsitze zur Trinititslehre aus den letzten zehn Jahren habe ich in dem
thematisch gegliederten Aufsatzband »In der Geschichte des dreieinigen
Gottes. Beitrage zur trinitarischen Theologie«, Miinchen 1991, veroffent-
licht. Weil beide Veroffentlichungen nahe beieinander liegen, gibt es einige
Querverweise. Mein Beitrag zur VII. Weltkirchenkonferenz in Canberra
1991 »Komm, Heiliger Geist — erneuere die ganze Schopfung« steht in
jenem Aufsatzband, nicht in diesem Buch. Wer darum hier Themen ver-
miflt, mochte dort nachschauen.
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Das theologische Verstindnis Gottes des Heiligen Geistes ist aber nur der
eine Zugang zu diesem Buch, der andere Zugang liegt in der Erfahrung des
bejahten und geliebten Lebens. Solche Erfahrungen sind der duflere Anlafl
zu diesem Buch. Menschliches Leben — und wohl nicht nur menschliches —
wird erst lebendig und in seiner Lebendigkeit gliicklich, wenn es Bejahung
erfihrt und selbst bejaht wird. Diese Feststellung klingt zwar banal, ist aber
nicht selbstverstindlich. Angesichts der Zerstorungen, die Menschen an der
Natur anrichten, und angesichts des kollektiven Selbstmordes, in den Men-
schen die Menschheit damit bringen, fillt es sogar schwer, an diese einfache
Feststellung zu glauben, und noch schwerer, sie auch zu leben. Ob die
Menschheit eine Zukunft hat oder in den nichsten Jahrhunderten ausster-
ben wird, hingt von unserem Lebenswillen ab, und zwar von unserem
unbedingten Willen zu dem einen, unteilbaren Leben. Ob die Menschheit
leben oder aussterben sol/, ist eine Frage, die nicht zweckrational, sondern
nur aus der Liebe zum Leben beantwortet werden kann. Wir erfahren
schon jetzt personlich und gemeinsam so viele Beeintrachtigungen und Zer-
storungen des Lebens, daf} uns das unbedingte Ja zum Leben schwerfillt.
Wir haben uns an den Tod gewdhnt, jedenfalls an den Tod anderer Ge-
schopfe und anderer Menschen. Mit dieser GewShnung an das Sterben
beginnt die eigene Erstarrung. Also kommt es darauf an, das Leben zu
bejahen, das Leben der anderen Geschopfe, der anderen Menschen und das
eigene. Anders kommt es nicht zu Wiedergeburt und zur Wiederherstellung
des bedrohten Lebens. Wer aber zum Leben wirklich ja sagt, der sagt nein
zum Krieg. Wer das Leben wirklich liebt, der sagt nein zur Armut. Die also
das Leben wirklich bejahen und lieben, nehmen den Kampf gegen die Ge-
walttat und gegen das Unrecht auf. Sie gewohnen sich nicht daran, sie lassen
sich nicht anpassen, sie widerstehen.

Wir haben die Katastrophen erlebt und die Zeichen an der Wand gelesen,
die uns zur Umkehr aus dem Tod ins Leben rufen: Tschernobyl 1986 und
der Golfkrieg 1991. Wir haben aber auch Revolutionen des Lebens erlebt
und die Wunder gesehen, dafl Menschen nach vierzigjihriger Erniedrigung
auf die Straflen gegangen sind und den Bann gebrochen haben, der auf ihnen
lag. Sie taten es aus Selbstachtung. Das war die gewaltfreie, demokratische
Revolution in Ostdeutschland und in Osteuropa im Jahre 1989. Wir haben
die Michte der Lebensverneinungen erfahren, aber wir erleben auch die
Krifte der Lebensbejahung.

Die Weltreligionen sind in dieser Lebensfrage nicht eindeutig. Es ist nicht
klar, ob sie wollen, daff diese Welt besteht, und ob sie das Leben hier
bejahen. Wir erkennen iiberall auch religiose Verklarungen der apokalypti-
schen Weltvernichtung und erschreckende Zeichen des religiosen Selbsthas-
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ses und nicht zuletzt jenseitsorientierte Gleichgultigkeit gegeniiber Leben
und Tod hier. Wo ist die Religion der bedingungslosen Lebensbejahung
und der umfassenden »Ehrfurcht vor dem Leben«, die Albert Schweitzer
suchte? Mir schwebt eine Theologie vor, die aus der Erfahrung des Lebens
entsteht, jener dhnlich, die Friedrich Christoph Oetinger 1765 gegen den
Mechanismus der Aufklirung unter dem Titel »Theologia ex idea vitae
deducta« schrieb.

Ich habe diesem Buch iiber den »Geist des Lebens« den Untertitel »Eine
ganzheitliche Pneumatologie« gegeben und fiir die Vertiefung des Lebens-
begriffs nicht den Zeitgeist bemiiht, sondern die frithe Lebensphilosophie
von Wilhelm Dilthey, Henri Bergson, Georg Simmel und Friedrich Nietz-
sche aufgenommen. Noch mehr habe ich von den psychosozialen Arbeiten
der feministischen Theologie und von den philosophischen Bemiithungen
tiber die »Wiederkehr des Korpers« und die Wiederentdeckung der Sinne
gelernt. Auch in dieser Hinsicht ist dieses Buch aus einer Gemeinschaft
hervorgegangen: In meinem Seminar im Sommer 1990 iiber »Wiedergeburt
und Heiligung des Lebens« habe ich von Gruppen methodistischer, charis-
matischer, feministischer und umweltbesorgter Studierender gelernt, nicht
weniger im Winter 1990/91 im Seminar iiber »Spiritualitat und Ethik der
Schépfung«. Die meisten Kapitel dieses Buches habe ich im Sommer 1990 in
meiner Vorlesung vorgetragen. Danach habe ich sie ausgearbeitet und mit
einem engeren Kreis durchgesprochen. Ich danke Carmen Krieg, Thomas
Kucharz, Claudia Rehberger und Dr. Miroslav Volf fiir ihre kritischen Be-
merkungen und ihre weiterfiihrenden Hinweise. Sie sind auf meine Weise in
das Manuskript eingeflossen.

Fiir das Schreiben des Manuskriptes danke ich Gisela Hauber. Das Lesen
der Korrekturen und die Herstellung der Register besorgten Carmen Krieg,
Claudia Rehberger und Thomas Kucharz.

Tiibingen, am 2. April 1991 Jirgen Moltmann



EINFUHRUNG: ANSATZE DER PNEUMATOLOGIE HEUTE

Vor etwa zwanzig Jahren war es tiblich, Arbeiten iiber den Heiligen Geist
mit der Klage tiber die »Geistvergessenheit« der Gegenwart im allgemeinen
und der evangelischen Theologie im besonderen einzuleiten. Der Heilige
Geist sei »das Stiefkind« der westlichen Theologie und miisse deshalb in
besonderen Schutz genommen und eigens zum Wachsen gebracht werden.!
Das war sicher eine Reaktion auf eine gewisse »Neoorthodoxie« in der
evangelischen Kirche und auf den Christozentrismus der Theologie von
Karl Barth und der Barmer Theologischen Erklirung der Bekennenden
Kirche von 1934. Darum wurde dann durchweg auch als eines der letzten
Worte Barths sein »Traum« von einer neuen Theologie zitiert, die mit dem
3. Artikel beginnt und das wirkliche Anliegen seines alten Gegners Schleier-
macher auf neue Weise verwirklicht.? Mit dieser Kritik an der gegenwirti-
gen Theologie und mit dieser Berufung auf den Segen des Meisters begann
dann eine wahre Flut von Schriften tiber den Heiligen Geist und sein beson-
deres Wirken.” An die Stelle der sog. »Geistvergessenheit« trat eine wahre
Geistbesessenheit. Mustert man die Ergebnisse kritisch, dann muf§ man
niichtern feststellen, dafl zwar eine ganze Reihe von Einzelaspekten aufge-
hellt worden sind, es aber noch nicht zu einem neuen Paradigma in der
Pneumatologie gekommen ist.* Die meisten Arbeiten stellen nur Fort-
schreibungen der traditionellen Lehren dar, sei es in der Fortsetzung der
katholischen Gnadenlehre, sei es in der Erweiterung des protestantischen
Schemas von »Wort und Geist«. Nur zogernd wird die Grundlage der
westkirchlichen Pneumatologie, nimlich die Lehre vom Ursprung des Gei-
stes a patre filiogue, die zur Kirchenspaltung von 1054 gefihrt hat, auch nur

1. O. Dilschneider, Die Geistvergessenheit der Theologie, in: ThLZ 86, 1961, 261;
M. Kwiran, Der Heilige Geist als Stiefkind? Bemerkungen zur Confessio Augustana, in:
ThZ 31, 1975, 223-236.

2. K. Barth, Nachwort zu: Schleiermacher-Auswahl, Miinchen 1968, 310ff.

3. Fiir die deutsche Literatur vgl. U. Gerber, Nachwort zu: H. Berkbof, Theologie des
Heiligen Geistes, Neukirchen-Vluyn 1988, 141-178; fiir die englische Literatur siche
A. Heron, The Holy Spirit in the Bible, in the History of Christian Thought and in
Recent Theology, London/Philadelphia 1983.

4. J. Moltmann, Rezension Y. Congar, Der Heilige Geist, in: ThLZ 108, 1983, 624-627.
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zur Diskussion gestellt.” Nicht weniger zogerlich ist die Kenntnisnahme der
neuen Pfingstbewegung und der charismatischen Bewegungen und das Be-
denken ihrer eigentiimlichen Erfahrungen des Geistes.®

Zwischen der altkirchlichen Pneumatologie der Orthodoxen Kirche auf der
einen und den pfingstlichen Erfahrungen der jungen Kirchen auf der ande-
ren Seite stehen auch noch die unerledigten Fragen der europiischen Neu-
zeit, des Zeitalters der Subjektivitit und der Erfahrung. »Aufklirung«
wurde von den klassischen deutschen Philosophen Lessing, Kant, Fichte
und Hegel mit joachimitischer Erwartung als »das dritte Zeitalter«, das
»Zeitalter des Geistes« gedeutet.” Von einer »Geistvergessenheit« der Neu-
zeit kann keine Rede sein, im Gegenteil: der Rationalismus und der Pietis-
mus der Aufklirungszeit waren so enthusiastisch wie das pfingstlerische
Christentum heute.

Es waren die Angste der etablierten Kirchen vor dem religidsen wie vor
dem irreligiosen »Freigeist« der modernen Welt, die zu immer grofierer
Zuriickhaltung in der Lehre vom Heiligen Geist fihrten. In der Reaktion
auf den Geist der neuen Freiheit — der Glaubensfreiheit, der Religionsfrei-
heit, der Gewissensfreiheit und der Freiwilligkeitskirchen — wurde nur der-
jenige Geist fiir »heilig« erklirt, der an das kirchliche Institut der Gna-
denvermittlung und an die Verkiindigung der »geistlichen« Amtstriger ge-
bunden ist; der Geist aber, den die Menschen persdnlich in ihrer eigenen
Glaubensentscheidung, in ihrer Glaubenstaufe, in ihrer inneren, »herzer-
wirmenden« Glaubenserfahrung (John Wesley) und in ihrer eigenen charis-
matischen Begabung erfahren, wurde fiir »unheilig« und »schwarmerisch«
erklirt. Noch heute ruft man in kirchlichen Diskussionen tiber den Heili-
gen Geist gern zuerst und von Anfang an nach dem »Kriterium fiir die
Unterscheidung der Geister« — selbst dann, wenn sich noch gar keine Gei-
ster gemeldet haben.

Auf der anderen Seite fiihrt die stindige Behauptung der Bindung des Gei-
stes Gottes an die Kirche, an ithr Wort und ihre Sakramente, an ihre Autori-
tit, ihre Institutionen und Amter, zur Verarmung der Gemeinden, zur
Entleerung der Kirchen und zur Auswanderung des Geistes in die sponta-

5. Der erste Vorstof in dieser Richtung findet sich in L. Vischer (Hg.), Geist Gottes —
Geist Christi. Okumenische Uberlegungen zur Filioque-Kontroverse, Frankfurt a. M.
1981, nach den Klingenthal-Konferenzen 1978 und 1979.

6. Vgl. W. Hollenweger, Enthusiastisches Christentum. Die Pfingstbewegung in Ge-
schichte und Gegenwart, Ziirich 1969, immer noch das Standardwerk in deutscher Spra-
che, und S. M. Burgess/G. B. McGee (Hg.), Dictionary of Pentecostal and Charismatic
Movements, Grand Rapids 1988.

7. Siehe Chr. Schiitz, Einfihrung in die Pneumatologie, Darmstadt 1985, 114ff.
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nen Gruppen und die personlichen Erfahrungen. Menschen werden in ihrer
Selbstindigkeit nicht ernstgenommen, wenn sie nur als Empfanger kirchli-
cher Amtshandlungen und kirchlicher Verkiindigungen »im Geist« sein
sollen. Gottes Geist ist mehr als nur das Offenbarwerden seiner Offenba-
rung im Menschen und mehr als nur das Glaubenfinden des verkiindigten
Wortes in den Herzen. Der Geist bringt Menschen vielmehr zu einem
neuen Lebensanfang und macht sie zu eigenen Subjekten ihres neuen Le-
bens in der Christusgemeinschaft. Menschen erfahren den Heiligen Geist
nicht nur duflerlich in ihrer Kirchengemeinschaft, sondern viel mehr inner-
lich in ihrer Selbsterfahrung, namlich daran, daff die »Liebe Gottes ausge-
gossen ist in unsere Herzen durch den Heiligen Geist. . .« (Rom 5,5). Diese
personliche Geisterfahrung wird von vielen Menschen durch die einfachen
Worte ausgedriickt: »Gott liebt mich«. Sie erfahren in dieser Gotteserfah-
rung ihre eigene, unzerstorbare und unabtretbare Wiirde, so daf§ sie sich aus
dem Staub erheben konnen. Sie finden zu sich selbst und brauchen sich
nicht mehr zu bemiihen, entweder verzweifelt sie selbst oder verzweifelt
nicht sie selbst sein zu wollen.? Sind nicht die Worte der Bibel, die tiber die
Jahrtausende zu uns heriiberkommen, und die Worte der Verkiindigung
von Christen, die wir heute horen, aus solchen Geisterfahrungen hervorge-
gangen?

Es gibt keine Worte Gottes ohne menschliche Erfahrungen des Geistes
Gottes. Darum miissen auch die biblischen und kirchlichen Worte der Ver-
kiindigung auf die Erfahrungen der gegenwirtigen Menschen bezogen wer-
den, damit sie nicht nur zu »Horern des Wortes« (K. Rahner), sondern auch
selbst zu Sprechern des Wortes werden.

Das aber ist nur moglich, wenn Wort und Geist in einem Wechselverhdltnis
und nicht als Einbahnstrafle gesehen werden. Der Geist ist Subjekt des
Wortes und nicht nur sein Inkrafttreten. Der Geist reicht in seinen Wirkun-
gen weiter als das Wort. Die Erfahrungen des Geistes dufiern sich nicht nur
in den Worten der Sprache, sondern sind so vielfiltig wie es die sinnliche
Wirklichkeit selbst ist. Es gibt auch nonverbale Ausdrucksformen des Gei-
stes. Das Einwohnen des Geistes in »unseren Herzen« geht tiefer als die
Schicht des Bewuftseins in uns. Es erweckt alle Sinne, durchdringt auch das
Unbewufite und den Kérper und macht ihn lebendig (1Kor 6, 19-20). Vom
Geist geht eine neue Energie fiir das Leben aus. Die einseitige Bindung der
Geisterfahrung an das Wort unterdriickt diese Dimensionen. Die nichtver-
balen Dimensionen zeigen ihrerseits, dafy das Wort an den Geist, der Geist
aber nicht an das Wort gebunden ist, und daff Geist und Wort in einem

8. Wie S. Kierkegaard die Siinde in: Die Krankheit zum Tode, 1849, charakterisierte.
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Wechselverhiltnis stehen, das nicht exklusiv und auch nicht nur intellektu-
ell aufgefallt werden darf.

1. Die 6kumenische und die pfingstlerische Einladung zur
Gemeinschaft des Heiligen Geistes

Die okumenische Bewegung ist auf mehrfache Weise auf die Fragen der
Pneumatologie gestoflen:

a) in der Motivation zur okumenischen Gemeinschaft, b) in der Begeg-
nung von Kirchen mit verschiedenen Erfahrungen und Theologien des Hei-
ligen Geistes.

a) Die Motivation zur 6kumenischen Gemeinschaft mit den anderen Kir-
chen, die Uberwindung der leidvollen Kirchenspaltungen und die Aussicht
auf eine konziliare Vereinigung der getrennten Kirchen wurde von den
Pionieren der Bewegung oft dem Geist Gottes zugeschrieben. Nach den
Jahrhunderten der abendlandischen Glaubensspaltung und des konfessio-
nellen Absolutismus ist die 6kumenische Bewegung tatsichlich das wichtig-
ste christliche Ereignis des 20. Jahrhunderts. Zum ersten Mal kehren sich
die Gefiihle herum: Die anderen Kirchen werden nicht als Kontrahenten
oder Konkurrenten angesehen, sie werden als Partner auf einem gemeinsa-
men Weg ernstgenommen.’ Das aber ist nur moglich, wenn man die »Ge-
meinschaft des Heiligen Geistes« als die Konfessionsgrenzen tibergreifend
und sie offnend versteht, und also die Christen der anderen Kirchen als
Glieder in dieser grofleren Gemeinschaft Gottes ansieht. In dem Augen-
blick ist man nicht mehr an Abgrenzung zur Wahrung des eigenen Besitz-
standes, sondern an gegenseitiger Erganzung zum Gewinn einer grofieren
Einheit interessiert. Diese okumenische Geisterfahrung scheint mir wichti-
ger zu sein als die hochgespannten Erwartungen, mit denen einige Theolo-
gen die okumenische Bewegung mit Oscar Cullmanns Hilfe auf heilsge-
schichtliche Weise als Ubergang in die Epoche des Geistes oder als Eintritt
in das Dritte Zeitalter der »Johanneskirche«, d. h. der Geistkirche, gedeutet
haben.™

9. Eine der schonsten Deutungen der 6kumenischen Vision gab E. Lange, Die 6kumeni-
sche Utopie oder was bewegt die 6kumenische Bewegung?, Stuttgart 1972.

10. G. Miiller-Fahrenholz, Heilsgeschichte zwischen Ideologie und Prophetie. Profile
und Kritik heilsgeschichtlicher Theorien in der Okumenischen Bewegung zwischen 1948
und 1968, Freiburg 1974. Zur alten, von Joachim von Fiore geprigten Swedenborgvision
von der »Johanneskirche«, die auf die »Pauluskirche« und die »Petruskirche« wie der
Geist auf das Wort und das Amt folgen soll, vgl. F. W.J. Schelling, Philosophie der
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b) Erkennt man die anderen Kirchen als Partner in der umfassenden »Ge-
meinschaft des Heiligen Geistes« neben sich an, dann tritt man auch wieder
in die Auseinandersetzungen ein, die seinerzeit zu Kirchenspaltungen ge-
fihrt haben. In den Fragen der Pneumatologie sind es zwei Punkte: 1. Die
Frage des filioque, der kirchenrechtlichen und symbolischen Bedeutung
dieser westkirchlichen Einfiigung in das nicaenische Bekenntnis in der Fas-
sung von 381, sowie der trinititstheologischen Konsequenzen der Unter-
ordnung des Geistes unter den Sohn, die damit faktisch erfolgte. 2. Die
Frage nach den charismatischen Erfahrungen des Geistes Gottes und ihrer
Bedeutung fiir das personliche, gemeinschaftliche, politische und natiirliche
Leben. Mit dem Eintritt der orthodoxen Kirchen 1961 und dem spiteren
Eintritt einiger Pfingstkirchen in die Okumene sind es diese beiden Pro-
blemfelder, auf denen Skumenische Vorstofle in der Pneumatologie ge-
macht werden. Das erfolgreiche Wachsen der Pfingstkirchen auflerhalb der
okumenischen Bewegung stellt dazu eine ernsthafte Herausforderung an
alle alten und etablierten Kirchen dar. Nicht zuletzt fithrte die Riickkehr
zum gemeinsamen Bekenntnis des Glaubens in den Worten des Nicaenum
in der Kommission »Faith and Order« und auf Kongressen in Rom zur
theologischen Arbeit am Dritten Artikel.!' Ob mit oder ohne den Zusatz
filioque, dieser Artikel 1af8t so viele Fragen offen, dafl an gemeinsamen
Antworten iiber die Antworten der Viter hinaus gearbeitet werden mufi.

2. Die Uberwindung der falschen Alternative zwischen der géttlichen
Offenbarung und der menschlichen Erfahrung des Heiligen Geistes

Durch die Dialektische Theologie von Barth, Brunner, Bultmann und Go-
garten wurde eine Alternative aufgestellt, die sich heute als unfruchtbar

Offenbarung (1841/2), hg. von M. Frank, Frankfurt 1977, 316ff: »Petrus, Paulus, Johan-
nes! In dieser Sukzession sind sie Reprisentanten der drei Zeiten der christlichen Ent-
wicklung. .. Petrus ist der Gesetzgeber, der Grundlegende, das Stabile. Paulus brach
hervor als ein Feuer, ist der Elias, reprisentiert das Prinzip der Entwicklung der Bewe-
gung, der Freiheit in der christlichen Kirche. Johannes ist der Apostel der Zukunft. ..
Die wahre Kirche ist keine dieser beiden, sondern die, welche von Petri Grund aus, durch
Paulus, in die Kirche des heil. Johannes geht. . . Petrus ist der Apostel des Vaters, sieht
am tiefsten in die Vergangenheit, Paulus des Sohnes, Johannes des Geistes. .. Petrus ist
Christi unmittelbarer Nachfolger, Johannes erst sein Nachfolger um die Zeit, da er
kommt«.

11. H.-G. Link (Hg.), Gemeinsam Glauben und Bekennen. Handbuch zum apostoli-
schen Glauben, Neukirchen-Vluyn 1987; CREDO IN SPIRITUM SANCTUM, I-II,
Vatikan-Stadt 1983.
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erweist. Sie begannen mit dem Vorwurf an die liberale und die pietistische
Theologie des 19. Jahrhunderts, nicht vom gottlichen Wort an den Men-
schen, sondern vom menschlichen Bewufltsein von Gott ausgegangen zu
sein und also Theologie »von unten« und nicht »von oben« betrieben zu
haben. In der deutschen Tradition galt Friedrich Schleiermacher als der
Begriinder der modernen Bewuf§tseins- und Erfahrungstheologie. Ist das
Gottesbewufitsein im unmittelbaren Selbstbewufitsein des Menschen im-
mer schon mitgesetzt, sofern dieses sich als ein schlechthin abhingiges
weif}, dann gibt es eine Kontinuitit vom Geist des Menschen zum Geist
Gottes. Entsteht aber Gottesbewufitsein iiberhaupt erst an der Offenbarung
des ganz anderen Gottes, dann ist der Geist Gottes das Offenbarsein dieser
Selbstoffenbarung Gottes in uns und bleibt uns ebenso unerfahrbar, verbor-
gen und anders wie Gott selbst. Es gibt dann die bleibende Diskontinuitit
vom Geist Gottes zum Geist des Menschen. Der Heilige Geist ist dann kein
Moment unserer Erfahrung Gottes, sondern ein Moment der Offenbarung
Gottes an uns. Ist der Geist Moment unserer Erfahrung, dann ist menschli-
che Gotteserfahrung die Grundlage der menschlichen Theologie. Dies aber
kann auf Kosten des qualitativen Unterschiedes von Gott und Mensch
gehen. Wird der Geist als Moment der Gottesoffenbarung angesehen, dann
ist Gottes Selbstoffenbarung die Grundlage der Theologie. Der qualitative
Unterschied von Gott und Mensch aber macht jede urspriingliche Bezie-
hung der Menschen zu Gott und damit dann auch jede natiirliche menschli-
che Theologie unméglich.'?

Hendrik Berkhof und Alasdair Heron haben diese Alternative fiir das
Hauptproblem der heutigen Pneumatologie gehalten, Berkhof gar fiir die
»bestimmende Frage der ganzen westlichen Kirchengeschichte«. Ich halte
diese Frage nicht fir ein Problem, weil ich keine grundsitzliche Alternative
zwischen Gottes Offenbarung an Menschen und der Gotteserfahrung von
Menschen erkennen kann. Wie sollte ein Mensch von Gott reden konnen,
wenn Gott sich nicht offenbart? Wie sollte ein Mensch von einem Gott
reden konnen, von dem es keine menschliche Erfahrung gibt? »Offenba-
rung« und »Erfahrung« sind nur in den verengten Konzeptionen der mo-
dernen Philosophie Widerspriiche. Die Theologie sollte die modernen er-
kenntnistheoretischen und wissenschaftlichen Konzeptionalisierungen von
Erfahrungen nicht einfach iibernehmen und sich dann nach Alternativen

12. In England gab es eine dhnliche Kontroverse zwischen dem eher liberalen Theologen
H. Wheeler Robinson, The Christian Experience of the Holy Spirit, London 1928, und
dem Barthianer F. Camfield, Revelation and the Holy Spirit. An Essay in Barthian Theo-
logy, London 1933. Vgl. dazu Heron, 124. Von katholischer Seite siehe: Offenbarung
und Erfahrung, CONC(D) 14, 1978, Heft 3.
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umsehen, sondern sollte diese Konzeptionen selbst bestimmen. Gottes Of-
fenbarung ist immer Offenbarung Gottes an Andere und also auch ein Sich-
erfahrbar-machen durch Andere. Gotteserfahrung ist immer ein Erleiden
des anderen Gottes und die Erfahrung der griindlichen Verinderung in der
Bezichung zu diesem Anderen.

Karl Barth rechnete mit den idealistischen Vorstellungen der Kontinuitat
des Geistes Gottes und des Menschen 1929" in seinem Vortrag »Der Hei-
lige Geist und das christliche Leben« mit drei Argumenten ab: 1) Gottes
Geist ist nicht der Geist des Menschen, weil es keine Kontinuitit des Ge-
schopfes zum Schopfer gibt, auch nicht in der Erinnerung der menschlichen
Seele an ihren gottlichen Ursprung, wie Augustin gesagt hatte. Die Bezie-
hung des Schopfers zum Geschopf im Heiligen Geist wird allein vom
Schopfer gestiftet. 2) Der Mensch ist nicht nur als Geschopf vom Schopfer
unterschieden, sondern steht noch viel mehr als Siinder im Widerspruch zu
Gott. Darum begegnet ithm der »Heilige« Geist im totalen Widerspruch zu
seinem siindigen Geist. Es ist der Heilige Geist als Verschner, der dieser
Feindschaft des Menschen gegen Gott widerspricht und gerade dadurch im
Namen der Gnade Gottes gegen die Gnadenfeindschaft des Menschen auf
des Menschen wahrer Seite steht.'* Die Heiligung durch den Heiligen Geist
fallt also mit der Rechtfertigung des Stinders durch Gottes Gnade zusam-
men. Der siindige Mensch bleibt auf diese fremde Gnade angewiesen.
Christliches Leben ist nichts anderes als »Gottes-Offenbarung-Empfan-
gen«'>. 3) Endlich besteht die Heiligkeit des Heiligen Geistes darin, »daff er
dem menschlichen Geist in Gottes Offenbarung nicht anders als eschatolo-
gisch gegenwirtig ist«'®. »Eschatologisch« aber ist der »Heilige Geist als
Erloser«, sofern er zur Ewigkeit gehort und also zu Gott, wahrend der
Mensch hier in der Zeit und im Schatten des Todes existiert. Zwar meint
Barth, damit des Geistes »wahre Kontinuitit zum menschlichen Geist«
formuliert zu haben, allein seine »Eschatologie« bezieht sich nicht auf die
Zukunft der Neuschopfung aller Dinge, sondern auf die Ewigkeit Gottes
gegeniiber der Zeitlichkeit der Menschen.!” Darum offenbart der Heilige
Geist dem Menschen nichts, was dieser sehen, horen, riechen oder schmek-

13. K. Barth/H. Barth, Zur Lehre vom Heiligen Geist, Beiheft 1, Zwischen den Zeiten,
Miinchen 1930.

14. A.a.O. 47.

15. A.a. O. 48.

16. A.a. O. 94.

17. Vgl. W. Schmidt, Zeit und Ewigkeit. Die letzten Voraussetzungen der dialektischen
Theologie, Giitersloh 1927; G. Oblan, Gotteszeit und Menschenzeit. Eschatologie in der
Kirchlichen Dogmatik von Karl Barth, Neukirchen-Vluyn 1988.
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ken und also sinnlich erfahren konnte, sondern im Gegensatz dazu das, was
der Mensch nie erfahren kann, namlich die Ewigkeit Gottes und das Leben,
das jenseits der Grenze des Todes als ewiges Leben liegt. Barth nennt den
Heiligen Geist darum den »Geist der Verheiflung«, weil er den Menschen in
die Erwartung des »Ganz-anderen« versetzt und darum nie in Erfahrung
gebracht werden kann. Als subjektive Wirklichkeit der Selbstoffenbarung
Gottes bleibt der Heilige Geist ganz auf Gottes Seite und darum fiir den
Menschen unerfahrbar. Auch der Glaube, den er bewirkt, kennt sich selbst
nicht, sondern bleibt sich verborgen und unerfahrbar, so daff der Glau-
bende an seinen Glauben glauben mufi.

Barth hat mit diesem Gegensatz von Offenbarung und Erfahrung nur einen
theologischen Transzendentalismus gegen den von ihm beklagten theologi-
schen Immanentismus gesetzt. Das wirkliche Phinomen aber liegt weder in
der Immanenz noch in der Transzendenz des Geistes, weder in der Konti-
nuitit noch in der Diskontinuitit, sondern in Gottes Immanenz in der
menschlichen Erfahrung und in der Transzendenz des Menschen in Gott:
Weil Gottes Geist im Menschen ist, ist des Menschen Geist selbsttranszen-
dent auf Gott angelegt. Wer Offenbarung und Erfahrung zu Alternativen
stilisiert, endet bei unerfahrbaren Offenbarungen und offenbarungslosen
Erfahrungen.'® Die Neubegriindung der auf die Zukunft orientierten
Eschatologie durch die »Theologie der Hoffnung« setzt das platonische
Zeit-Ewigkeits-Schema, das Karl Barth zusammen mit seinem Bruder, dem
Philosophen Heinrich Barth, 1930 vertrat, aufler Kraft und entwickelt
Eschatologie als den Erwartungshorizont fiir die geschichtliche Erfahrung
des Geistes Gottes. Der Heilige Geist ist nicht nur die subjektive Seite der
Selbstoffenbarung Gottes und der Glaube ist nicht nur das Echo des Wortes
Gottes im menschlichen Herzen. Der Heilige Geist ist noch viel mehr die
Kraft der Totenauferweckung und der Neuschdpfung aller Dinge, und der
Glaube ist der Anfang der Wiedergeburt der Menschen zum neuen Leben.
Das aber heiflt: Der Heilige Geist ist iiberhaupt nicht nur eine Frage der
Offenbarung, sondern auch eine Frage des Lebens und seiner Quelle.' Der
Heilige Geist heifit »heilig«, weil er das Leben heiligt und das Antlitz der
Erde erneuert.

18. Dazu Kl Blaser, Vorstofl zur Pneumatologie, Ziirich 1977. Die Frage nach dem
Verhiltnis von Offenbarung und Erfahrung wird in den Kapiteln I bis III behandelt
werden.

19. Darin ist P. Tillich recht zu geben. Vgl. Systematische Theologie II1, Stuttgart 1966,
21ff: Das Leben und der Geist.
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3. Die Entdeckung der kosmischen Weite des Geistes Gottes

Es gibt in der evangelischen wie in der katholischen Theologie und
Frommigkeit die Tendenz, den Heiligen Geist allein als Geist der Erlo-
sung aufzufassen, dessen Ort die Kircht darstellt und der die Menschen
der ewigen Seligkeit ihrer Seelen gewifl macht. Dieser erlosende Geist
wird vom leiblichen Leben ebenso abgegrenzt wie vom natiirlichen Le-
ben. Er bewirkt, dafl Menschen sich von »dieser Welt« abwenden und
auf eine bessere Welt im Jenseits hoffen. Im Geist Christi wird dann eine
andere Kraft gesucht und erfahren als jene gottliche Lebenskraft, die
nach den Vorstellungen des Alten Testaments alles Lebendige durch-
dringt.” Vom Heiligen Geist wird in den theologischen Lehrbiichern
darum im Blick auf Gott, den Glauben, das christliche Leben, die Kirche
und das Gebet gesprochen, selten aber im Blick auf den Korper und die
Natur.?! In dem groflen Werk von Yves Congar iiber den Heiligen Geist
fehlt fast ganz die Darstellung des Schopfungsgeistes und des Geistes der
Neuschopfung aller Dinge. Es hat den Anschein, als sei der Geist Gottes
allein der Geist der Kirche und des Glaubens. Das aber wiirde die »Ge-
meinschaft des Heiligen Geistes« einschrinken und zu einer Kommuni-
kationsunfahigkeit der Kirche in ihrer Erfahrung des Geistes gegentiber
der Welt fiihren.? Die neue Liebe bestimmter Theologen fiir die charis-
matischen Bewegungen kann auch eine Flucht vor der Politik und der
Okologie des Geistes heute sein.

Worin ist diese Tendenz begriindet, die doch durchaus individualistisch zu
nennen ist? Ein Grund liegt gewif} in der anhaltenden Platonisierung des
Christentums. Sie pragt bis heute, was in den Kirchen und religiosen Ge-
meinschaften »Spiritualitit« genannt wird, namlich eine gewisse Leibfeind-
lichkeit, eine gewisse Weltabgeschiedenheit und eine Bevorzugung der in-
neren Erfahrungen der Seele gegeniiber den sinnlichen Erfahrungen der
Gemeinschaft und der Natur. Ein anderer Grund liegt m. E. in der folgen-
reichen Entscheidung fiir das filiogue. Sie hat dazu gefiihrt, den Heiligen
Geist nur noch als »Geist Christi« und nicht zugleich auch als »Geist des
Vaters« zu verstehen. Als Geist Christi ist er der erlosende Geist. Dem
Vater aber wird auch das Werk der Schopfung zugeschrieben, so daf} der

20. So mit Recht W. Joest, Dogmatik I: Die Wirklichkeit Gottes, Gottingen 1984, 302.
Vgl. auch M. Beintker, Creator Spiritus. Zu einem unerledigten Problem der Pneumato-
logie, in: EvTh 46, 1986, 178-196.

21. So Schiitz, Einfilhrung in die Pneumatologie, wie sein Inhaltsverzeichnis ausweist.
22. Vgl. meine Kritik in: ThLZ 108, 1983, 628ff.
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Geist des Vaters auch der Schopfungsgeist ist. Wird die Erlosung in eine
radikale Diskontinuitit zur Schopfung gestellt, dann hat der » Geist Christi«
nichts mehr mit der ruah Jahwe zu tun. Nach dieser Vorstellung wird die
Seele aus diesem Jammertal und dieser gebrechlichen Leibeshiille in den
Himmel der seligen Geister gerettet. Solche Erlosungsvorstellungen sind
jedoch nicht christlich, sondern gnostisch. Gegen sie hat die Alte Kirche
»die Auferstebung des Fleisches« in den 3. Artikel des apostolischen Glau-
bensbekenntnisses eingefiigt und sich zu dem Geist bekannt, »der durch die
Propheten geredet hat«, wie das Nicaenum sagt. Ist aber Erlosung die Auf-
erstehung des Fleisches und die Neuschopfung aller Dinge, dann kann der
erldsende Geist Christi kein anderer Geist als die schopferische ruab Jahwe
sein. Wird Christus als der Versohner und das Haupt des ganzen Kosmos
bekannt, wie der Kolosserbrief es tut, dann ist auch der Geist da, wo
Christus ist und mufl als die gottliche Lebenskraft der Neuschopfung aller
Dinge aufgefafit werden.

Damit aber entsteht die Frage nach der Kontinuitit und Diskontinuitit
des erlosenden und neuschaffenden Geistes zum schopferischen und alles
belebenden Geist, des spiritus sanctificans zum spiritus vivificans.” Dies ist
jedoch kein Spezialproblem der Pneumatologie, sondern die Frage nach
der Einheit der Werke Gottes in der Schopfung, in der Erlosung und in
der Heiligung aller Dinge. Im Alten wie im Neuen Testament werden die
Worte fir das gottliche Schaffen auch fir das gottliche Befreien und Erlo-
sen angewendet (z. B. Jes 43,19). Erlosung ist die endgiiltige Neuschop-
fung aller Dinge aus ihrer Stinde, Verginglichkeit und Sterblichkeit zum
ewigen Leben, zum dauerhaften Bestand und zur ewigen Herrlichkeit.
Neuschdpfung ist nicht voraussetzungslos wie das anfangliche Schaffen,
sondern setzt das Alte voraus und wird darum vor allem in der Auferwek-
kung der Toten (Ez 37; 1Kor 15) gesehen. Ist der erlosende Geist aber der
Geist der Auferstehung und Neuschopfung aller Dinge, dann wird er mit
platonischen und gnostischen Konzeptionen nur miflverstanden. Die Er-
fahrung der Kraft der Auferstehung und der Umgang mit dieser Kraft
Gottes fithrt nicht zu einer unsinnlichen, nach innen gekehrten, leibfeind-
lichen und weltabgeschiedenen Spiritualitit, sondern zur neuen Vitalitit
der Liebe zum Leben.

Die neuen Ansitze zu einer »6kologischen Theologie«**

, zur »kosmischen

23. Vgl. L. Dabney, Die Kenosis des Geistes. Kontinuitit zwischen Schépfung und Erls-
sung im Werk des Heiligen Geistes, theol. Diss. Tiibingen 1989.

24, G. Altner (Hg.), Okologische Theologie, Stuttgart 1989; Ph. Joranson/K. Butigan
(Hg.), Cry of the Environment. Rebuilding the Christian Creation, Santa Fé 1984.
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Christologie«* und zur Wiederentdeckung des Korpers® gehen vom he-
briischen Verstindnis des Geistes Gottes aus und setzen die Identitit des
erlosenden Geistes Christi mit dem schopferischen und lebendigmachenden
Geist Gottes voraus. Die Erfahrung des lebendigmachenden Geistes im
Glauben des Herzens und in der Gemeinschaft der Liebe fiihrt darum von
selbst iiber die Grenzen der Kirche hinaus zur Wiederentdeckung desselben
Geistes in der Natur, in den Pflanzen, in den Tieren und in den Okosyste—
men der Erde.

Die Erfahrung der Gemeinschaft des Geistes fithrt die Christenheit not-
wendig tiber sich selbst hinaus in die groflere Gemeinschaft aller Geschopfe
Gottes. Auch die Schopfungsgemeinschaft, in der alle Geschopfe miteinan-
der, fiireinander und ineinander existieren, ist Gemeinschaft des Heiligen
Geistes. Beide Erfahrungen des Geistes stellen die Kirche Christi heute in
Solidaritat mit dem todlich bedrohten Kosmos. Angesichts des »Endes der
Natur« werden die Kirchen die kosmische Bedeutung Christi und des Gei-
stes entdecken oder sie werden an der Vernichtung der irdischen Schépfung
Gottes mitschuldig. Was in fritheren Zeiten als Lebensverachtung, Leib-
feindlichkeit und Weltabgeschiedenheit nur eine innere Einstellung war, ist
heute alltigliche Wirklichkeit im Zynismus der fortschreitenden Naturzer-
storung. Die Entdeckung der kosmischen Weite des Geistes Gottes fiihrt
dagegen zum Respekt der Wiirde aller Geschopfe, in denen Gott durch
seinen Geist anwesend ist. In der gegenwirtigen Situation ist diese Entdek-
kung nicht romantische Poesie oder spekulative Vision, sondern die not-
wendige Voraussetzung fiir das Uberleben der Menschheit auf Gottes ein-
maliger Erde.

4. Die Frage nach der Personalitit des Heiligen Geistes

Ebenso schwierig wie faszinierend ist das von Anfang an ungeldste Problem
der Personalitit des Heiligen Geistes. Ging man von der Erfabrung des
Geistes aus, dann fand man fir den Geist vornehmlich Ausdriicke nichtper-
sonaler Art: Der Geist ist eine Gotteskraft, er ist Wind und Feuer, er ist
Licht und weiter Raum, er ist innere Gewif$heit und gemeinsame Liebe. Auf
Grund dessen, was der Geist wirkt, wurde sein Wesen oft mit solchen
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