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Die Mystik der Computergraphik
Neue Wege der Eckhart-Interpretation

Eckard Wolz-Gottwald

Die mystische Schaw und der Blick zwischen die Pixel'

Wenn heute eine Diskussion um die Rebabilitation des Bildes in der Phi-
losophie gefithrt werden mufi, weist dies nicht nur auf den geringen Stel-
lenwert hin, der der Arbeit mit Bildern in der Philosophie lange Zeit bei-
gemessen wurde.? Es mag hiermit der Hinweis auf einen Grundzug wis-
senschaftlichen Denkens von der Antike tiber die Scholastik bis zur Mo-
derne gegeben sein, die begriffliche Formulierung der bildhaften Darstel-
lung vorzuziehen, ja den Begriff schlechthin gegentiber dem Bild als
hoherwertig zu beurteilen. Wihrend die sinnliche Anschauung der
Mensch mit dem Tier gemeinsam hat, so sind es gerade die Begriffe der
Vernunft, die den Menschen tiber die unter ihm stehenden Lebewesen er-
heben. Die unprizise Offenheit der Bilder scheint durch die Vernunft zur
Prizision der Begriffe weitergefithrt. Realitit wird erfalbar. Wirklichkeit
vermag auf den Begriff gebracht zu werden.

Gegeniiber diesem Hauptstrom abendlindischen Denkens mag nun der
philosophischen Mystik, wie sie ausgehend von der platonisch/neuplato-
nischen Tradition im christlichen Hochmittelalter zu ihrer Bliite findet,
nur eine Auflenseiterrolle zugestanden werden. Hier wurde schon immer
den Begriffen der Vernunft ein gewisses Mifitrauen entgegengebracht,
wenn man auch nie auf sie verzichten wollte. In Absetzung zur gelehrten
Wissenschaft der Lesemeister betonten Tauler oder Eckhart so den Lebe-
meister.’ Der Lebemeister der Mystik hat nicht nur den Begriff der Wahr-
heit. Er versteht dariiber hinaus auch Wahrheit zu leben. Durch thn wird
die verniinftige Wahrheit der Begriffe auch zur lebendigen Wahrheit sei-
nes Lebens.*

Diese lebendige Wabrbeit kommt zunichst durch das unmittelbar kon-
krete Leben zum Ausdruck. Die philosophische oder auch theologische

! Ein Pixel (engl. picture element = Bildelement) reprisentiert einen einzelnen Bildpunkt
in einem rechtwinkligen Gitter tausender gleichartiger Punkte. Auf dem Computerbild-
schirm werden verschiedene Bilder aus einer Vielzahl einzelner Bildpunkte zusammen-
gesetzt. Je mehr Bildpunkte an dem Aufbau eines Bildes beteiligt sind, desto schirfer wird
die Auflosung des Bildes.

? Siche hierzu den Forschungsbericht von Klaus Sachs-Hombach, Die Rehabilitation des
Bildes in der Philosophie. Die Debatte um den Stellenwert mentaler Bilder. In: Informa-
tion Philosophie 5 (1997), 18-27.

* Siehe Meister Eckhart, Deutscher Mystiker des 14. Jhs., Bd. II, hg. v. Franz Pfeiffer (im

folgenden Pf), hier 599.19 f. und Johannes Tauler, Die Pred1gten Taulers, hg. v. Ferdinand

Vetter, Berlin 1910, 196.28-30.

Siehe hierzu insbesondere die Unterscheidung zwischen verniinftiger worbeit und der le-

benden worheit bei Johannes Tauler, 2.2.0., 200.10-11.
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Mystik macht es sich dann zur Aufgabe, aus dieser lebendigen Wahbrheit
heraus zu reflektieren, zu ihr hinzufiithren und sie kritisch-fordernd zu be-
gleiten. Hierzu sind natiirlich wieder Begriffe notwendig. Interessanter-
weise werden dann, wie zum Beispiel mit visio oder contemplatio, durch-
aus auch Termini aus dem sinnlichen Bereich gewihlt. Natiirlich war man
darum bemiiht sicherzustellen, dafl mit solchem Seben und Schauen kein
sinnlich-bildhaftes Erkennen gemeint sein durfte. So betonte Richard von
St. Viktor, dafl Gott zwar durch den Glauben gesehen (videtur) und durch
die ratio erkannt (cognoscitur) werde. In der intendierten Perspektive der
contemplatio gehe es dagegen weder um sinnlich/vorstellendes Sehen
noch um rationale Erkenntnis. In der Schau der contemplatio werde Gott
in einer neuen Dimension der Unmittelbarkeit scharf gesehen (cernitur).’
Die Dimension einer sowohl tibersinnlichen als auch tiberrationalen Schau
ist erschlossen, die zwar nichts Sinnliches meint, die jedoch, gerade wegen
ihrer unmittelbaren Erkenntnisform, durch Begriffe aus dem sinnlichen
Bereich in besonderer Weise zum Ausdruck kommen kann.

In dieser Tradition steht auch der Philosoph und Theologe Meister
Eckhart, der im frithen 14. Jahrhundert als der wohl radikalste Stiirmer der
Begriffe in die Geschichte der philosophischen Mystik des Abendlandes
eingegangen ist. Wenn er die hochsten Moglichkeiten der menschlichen
Vernunft in der Schau Gottes und dessen Betrachtung (visione divina et ei-
us contemplatione) ortet® oder von der Schau der Vernunft (schouwunge
der vernunftikeit)’ spricht, scheint auch fiir ihn der Uberstieg rational-dis-
kursiven Erkennens gerade im Riickgriff auf die Sprache des Sehens und
der Schau gewihrleistet. Wenn die Vernunft Gott in mystischer Weise er-
kennt, dann erkennt sie nicht in distanziert reflektierender, sondern in un-
mittelbar schauender Weise.

Die grundlegende Problematik bleibt, wie das adiquat zum Ausdruck
kommen kann, wortiber viel besser geschwiegen als geredet werden soll-
te®, wovon der Meister aber gleichzeitig zu sagen weif§, daf} er selbst dann
dariiber sprechen miufite, auch wenn es niemand verstehen oder niemand
zuhdren wiirde.” Um dieses Unsagbare, aber doch notwendig zu Sagende
zum Ausdruck zu bringen, sind bei Meister Eckhart keine Zeichnungen
und Bilder zu finden, wie sie die Werke seines Schiilers Heinrich Seuse
oder einer Hildegard von Bingen kennzeichnen. Sein Medium waren ne-
ben seinem eigenen Lebenszeugnis vor allem das Wort und die Sprache in
lateinischen Abhandlungen und Auslegungen, in deutschen Traktaten und

> Siehe Richard v. St. Viktor, Benjamin Minor. PL 196, 53C.

¢ Meister Eckhart, Die deutschen und lateinischen Werke, hg. im Auftrag der Deutschen
Forschungsgemeinschaft; Die deutschen Werke (im folgenden DW), hg. v. Josef Quint;
Die lateinischen Werke (im folgenden LW), hg. v. Ernst Benz et al., Stuttgart 1936 ff. Hier
ein Zitat nach Augustinus, Detrinitate, PL 42, 864. In: LW 1,592-594.

Meister Eckhart, Pf 214.25. Eckhart spricht auch an anderer Stelle in ganz paralleler Wei-
se: »Vernunft diu bliket in unde durbrichet alle die winkel der gotheit.« Pf, 144.32-33.

¥ Meister Eckhart, DW II, 204.4f.: »Dar umbe ist ez vil mé: swigen von gote dan sprechenc.
Vgl. auch DW II, 571.13 f. u. DW II1, 4424 f.

Siehe hierzu insbesondere dic bekannte Stelle in: Meister Eckehart, Deutsche Predigten
und Traktate, hg. v. Josef Quint, Miinchen 1955, 273. 29-31.
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Predigten oder im Gedicht." Eckhart war jedoch immer auf der Suche
nach neuen Moglichkeiten, nach dem Ungewohnten, das den Geist mehr
reizen konne, als die bekannten Denkbahnen.!! Dies mag Mut machen,
auch heute neue Wege der Eckhart-Interpretation zu wagen, wie sie zum
Beispiel mit den Méglichkeiten der Computergraphik gegeben sind.

Es mag nicht sogleich ins Auge springen, was die Welt der Bits und
Bytes mit der philosophischen Mystik zu tun haben kénnte. Die Bilder
der Computergraphik erscheinen einfach, vielleicht sogar simpel. Einem
Finwand, daf§ hier vorschnell etwas verstanden werden konnte, was so
schnell gar nicht zu verstehen ist, mag ein wohl elitires Grundverstindnis
von Mystik zugrunde liegen. Im Gegenteil: In der Unmittelbarkeit von
Bild und Graphik mag nicht nur ein didaktisches Potential liegen, das auch
fiir die Interpretation mystischer Literatur voll ausgeschépft werden soll-
te.!? Eckhart betont immer wieder, dafl die Tiefe mystischen Erkennens
nicht durch ein Weitertreiben des rationalen Diskurses, sondern gerade
durch den einfachen Geist zu erreichen ist. Dartiber hinaus mag in dem
Ungewohnten der Interpretation mystischer Texte mit Computergraphi-
ken durchaus die Chance liegen, bestehende Konzepte zu hinterfragen.
Der »Blick zwischen die Pixel«" kann tatsachlich den Geist reizen und auf
neue Denkbahnen weisen, wie dies fiir ein addquates Verstindnis der phi-
losophischen Mystik Meister Eckharts immer als notwendig erscheint.

Das Wagnis einer in diesem Sinn neuen Interpretation mystischer Tex-
te soll hier am Beispiel von Eckharts iltestem uns heute bekannten deut-
schen Werk, den Reden der Unterweisung eingegangen werden. Der Trak-
tat wurde von Eckhart in seiner Aufgabe als Prior des Klosters von Erfurt
in den 90er Jahren des 13. Jahrhunderts verfafit. In diesen eher praktisch
orientierten, an seine Mitbriider des Dominikanerordens gerichteten Tex-
ten, entwirft Eckhart die Grundziige seiner mystischen Philosophie und
Theologie, wie sie dann sein ganzes Lebenswerk bestimmen sollten.

Die Interpretation richtet ihren Fokus auf das Zentrum des mystischen
Weges, die transformatio mystica. Die aus einzelnen kleineren Stiicken
eher zwanglos zusammengestellten Gedanken sollen hier in einer nach
drei Schritten geordneten Systematik erscheinen. Es wird zunichst um die
Transformation des Menschen gehen, dann um die Transformation der
Ubung, die den Weg des Menschen begleitet und férdert, zuletzt aber auch
um die Transformation Gottes, wie sie als hierauf folgende, notwendige
Konsequenz erscheint. Die Interpretation wird in der Terminologie der
philosophischen Mystik auf der Ebene des oculus carnis (Computergra-
phik) sowie auf der des oculus rationis (rationale Analyse) erfolgen.

Beide erfiillen dann jedoch nicht schon ihren Sinn in sich. Sie weisen auf

' Siche hierzu das Gedicht Granum sinapis, wie es von Kurt Ruh entdeckt wurde (Kurt
Ruh, Meister Eckhart. Theologe, Prediger, Mystiker. Miinchen 1985, 47-49.

1 Siche hierzu z.B. Meister Eckhart, LW I, 148,13-149,2.

12 Siehe z.B. Bernd Weidenmann, Lernen mit Bildmedien. Psychologische und didaktische
Grundlagen. Weinheim 21994.

" Siehe Thomas u. Christine Stothotte, Seeing between the Pixels. Pictures in Interactive
Systems. Berlin/Heidelberg 1995.
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den transformativen Weg der Mystik, der fiir die Schau des im oculus con-
templationis gegriindeten Lebens 6ffnet.

I. Die Transformation des Menschen

Philosophische Mystik im Sinne Meister Eckharts meint Weg, Weg der
Transformation. Dieser Weg des transformativen Wandels beginnt
zunichst beim Menschen selbst:

Es ist aber fiir einen ungetibten Menschen ein ungewohnliches Unterfangen, es dahin zu
bringen, daf ihn keine Menge und kein Werk behindere ...

Der Weg beginnt beim ungeiibten Menschen.” Sein Denken und Wollen
ist auf die Dinge der Welt ausgerichtet. Die Tiefen seiner Existenz sind
verdunkelt. Wenn er in der Menge der Dinge in der Welt handelt, so meint
er vielleicht selbstbestimmt oder als religioser Mensch gottbestimmt zu
handeln. In Wirklichkeit sind Denken und Wollen an die Dinge gebunden.

Er ist durch diese Bindung behindert. Der Mensch ist daran gehindert,
aus seinem innersten Grund zu leben. Dieser innerste Grund bleibt ver-
dunkelt und erreicht sein Denken, Wollen und Handeln nicht.

Der Weg der Mystik beginnt fir thn nun mit einem ungewohnlichen
Unterfangen. Der Weg meint Transformation zunichst als Weg nach in-
nen, die diametrale Umkehr des Bewufitseins, die Abwendung von den
Dingen und die Ausrichtung auf das Gottliche im Menschen:

In ihm glanzt Gott allzeit, in ihm vollzieht sich eine loslésende Abkehr und eine Ein-

prigung seines geliebten, gegenwiirtigen Gottes. (...) So auch soll der Mensch von gott-

licher Gegenwart durchdrungen und mit der Form seines geliebten Gottes durchformt

und in ihm verwesentlicht sein (...) denn, wo das Herz Gottes voll ist, da kénnen die
Kreaturen keine Statte haben noch finden.'®

Der Weg besteht in einer loslosenden Abkehr von den Dingen der Welt in
das Géttliche der Tiefen menschlicher Existenz. Der Mensch ergreift je-
doch Gott mit seinem Denken und Wollen nicht. Es gilt eher das genau
Umgekehrte: Die Ausrichtung auf das Innen fiithrt zu einem Klar- und Be-
wufltwerden, zu einem Kommenlassen Gottes. Das Herz geht ihm auf, er
wird Gottes voll, alle Seelenkrifte werden von ihm durchdrungen, die
ganze Existenz von Gott durchformt.

Der Weg der Transformation des Menschen bleibt dann bei dem Weg
nach innen jedoch nicht stehen:

" Meister Eckhart, DW V, 275.10-276.1: »Daz ist aber einem ungeiiecbeten menschen un-
gewonlich ze tuonne, daz ez der mensche dar zuo bringe, daz in kein menige noch kein
werk enhinder...«

Die Rede von ungeiibten Menschen findet dann spiter vor allem wieder in der bekannten

Predigt iiber Maria und Martha Anwendung, in der Martha im Gegensatz zu Maria als

noch ungedibt beschrieben wird.

'* DW V, 205.12-206.1; 208.11-209.1; 209.9 {.: »In im blicket got alle zit, in im ist ein abe-
gescheiden abekéren und ein inbilden sines geminneten gegenwertigen gotes. (...) Als sol
der mensche mit gotlicher gegenwerticheit durchgangen sin und mit der forme sines ge-
minneten gotes durchformet sin un in im gewesent sin (...) wan, swi daz herze vol gotes
ist, dd enmugen die creitiire niht stat gehaben noch vinden.«
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Da nun aber der Mensch in diesem Leben nicht ohne Titigkeit sein kann, die nun ein-
mal zum Menschsein gehort und deren es vielerlei gibt, darum lerne der Mensch, seinen
Gott in allen Dingen zu haben und unbehindert zu bleiben in allen Werken und an allen
Stétten.

Jedoch die duBeren Erscheinungsformen sind den geiibten Menschen nichts Auflerliches,
denn alle Dinge haben fiir die innerlichen Menschen eine inwendige gottliche Seinswei-
se.

... und nimmer soll der Mensch darin zu Ende kommen ...

Solange der Mensch hier in dieser Welt lebt, besitzt er einen materiellen
Kérper und muff handeln. Selbst die Einkehr in vollkommene Innerlich-
keit bedeutet Handeln. Der Weg der durchformenden Loslosung hat somit
weiter zu gehen. Nicht nur Denken und Wollen, sondern auch alle Werke,
alle Dinge der Welt sind in dieser Weise zu durchformen. Dieser innerli-
che Mensch ist jetzt nicht mehr von der Welt abgekehrt. Er trigt sein gote-
liches Innen mitten in die Welt, in der er nun unbehindert, das heifit ohne
Gebundenheit an die Dinge leben kann. Aber selbst wenn der Mensch nun
als geiibt gilt, so kommt er hiermit doch nicht an ein Ende. Der Weg der
Transformation bedeutet einen Weg der immer tiefer und immer neu ver-
standenen Loslosung und Durchformung. So klar und deutlich dieser Weg
beschrieben ist, so unsicher und gefihrlich muf§ er jedoch angesehen wer-
den:

Das sticht recht in die Augen, wie Innigkeit und Andacht und Jubilieren, und ist den-
noch allwegs das beste nicht. Denn es stammt mitunter gar nicht von der Liebe her, son-
dern es kommt bisweilen aus der Natur, dal man solches Wohlgefiihl und siiffes Emp-
finden hat, oder es mag des Himmels Einflufl oder auch durch die Sinne eingetragen sein.
Dies kann der Mensch nicht durch Flichen lernen, indem er vor den Dingen fliichtet und
sich duflerlich in die Einsamkeit kehrt; er mufl vielmehr eine innere Einsamkeit lernen,
wo und bei wem er auch sei. Er muf lernen, die Dinge zu durchbrechen und seinen Gott
darin zu ergreifen und den kraftvoll in einer wesenhaften Weise in sich hineinbilden zu
konnen.!

Wenn der Weg nach Innen zu auflergewohnlichen und spektakuliren Er-
fahrungen fithren kann, so meint dies doch nicht schon Mystik im Sinne
Eckharts. Im Jubilus mag ein Feuerwerk von becindruckenden Visionen
und Gliickserfahrungen den Ubenden auf dem richtigen Weg wihnen.
Diese pseudo-mystischen Erfahrungen bedeuten genausowenig Transfor-
mation im echten Sinne wie die Flucht vor den Dingen in eine nur dufler-

7 DW V, 211.8-10: »Wan nd der mensche niht in disem lebene mac gesin ane werk, diu
menschlich sint, der vil ist, dar umbe 56 lerne der mensche sinen got haben in allen din-
gen und ungehindert bliben in allen werken und steten.« DW V, 277.1-3: »Aber diu
tizercheit der bilde einsint den geiiebeten menschen niht tizerlich, wan alliu sint den in-
wendigen menschen ein inwendigiu gétlichiu wise.« DW V, 209.13-14: »... und niemer
ensol der mensche hier ane ze ende komen...«.

' DW V, 219.10-220.4: »Daz schinet sére als innicheit und andaht und jubilieren und enist
alwege daz beste niht; wan ez enist etwenne von minne niht, sunder ez kumet von nati-
re etwenne, daz man solchen smak und siiezicheit hit, oder ez mac des himels indruk sin,
oder ez mac sinnelich ingetragen sin.« DW V, 207.5-9: »Diz enmac der mensche niht ge-
lernen mit vliehenne, daz er diu dinc vliuhet und sich an die eincede kéret von tzwen-
dicheit; sunder er muoz ein innerlich eincede lernen, swi oder bi swem er ist. Er muoz
lernen diu dinc durchbrechen und sinen got dar inne nemen und den krefticliche in sich
kiinnen erbilden in einer wesenlichen wise.«
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lich verstandene Einsamkeit. Transformation bedeutet die echte, innere
Loslosung, die zu Klarheit und Bewuftsein fiihrt. Nicht die Dinge werden
verneint, sondern die Gebundenheit an sie, die es zu durchbrechen gilt. In
dem Durchbrechen der Dinge ist Gott in wesenbafter Weise in sie hinein-
gebildet.

Beschrieben wurde so die Transformation des Menschen vom ungeiib-
ten zum gesibten oder innerlichen Menschen. Dieser Weg der Transfor-
mation wird begleitet und geférdert durch einen Ubungsweg, den Weg des
Exercitium spirituale, eines inneren Ubens.

1. Die Transformation des Exercitinms

Wie der Mensch, so wandelt sich auch sein Uben im Laufe des Transfor-
mationsprozesses:

Vergleichsweise so wie einer, der schreiben lernen will. Fiirwahr, soll er die Kunst be-
herrschen, so muf er sich viel und oft in dieser Titigkeit iiben, wie sauer und schwer es
ihm auch werde und wie unméglich es ihn diinke: will er’s nur fleifig iiben und oft, so
lernt er’s doch und eignet sich die Kunst fiirwahr an. Firwahr, zuerst muf er seine Ge-
danken auf jeden einzelnen Buchstaben richten und sich den sehr fest einprigen. Spiter-
hin, wenn er dann die Kunst beherrscht, so bedarf er der Bildvorstellung und der Uber-
legung gar nicht mehr, und dann schreibt er unbefangen und frei ...""

Die Ubung ist zu Beginn schwer und verlangt den ganzen Eifer und Fleifs,
wie auch das Schreibenlernen dem Anfinger viel Miihe bereitet. So wichtig
das miihevolle Uben zu Beginn jedoch sein mag, so wird jemand doch nie
das Schreiben beherrschen, der dies noch mit Miihe tut. Nur der hat die
Kunst erlernt, der frei und unbefangen schreibt, gleichsam ohne selbst et-
was hinzuzutun. So hat sich auch die spirituelle Ubung zu wandeln, vom
miihevollen Fleifl zum unbefangenen und freien Geschehenlassen:

... das eine, daf§ sich der Mensch innetlich wohl verschlossen halte, auf daf} sein Gemiit
geschiitzt sei vor den Bildern, die draufien stehen, damit sie aufRerhalb seiner bleiben und
nicht in ungemifler Weise mit ihm wandeln und umgehen und keine Stitte in ihm fin-
den. Das andere, daf} sich der Mensch weder in seine inneren Bilder, seien es nun Vor-
stellungen oder ein Erhobensein des Gemiites, noch in duflere Bilder oder was es auch
sein mag, was dem Menschen (gerade) gegenwirtig ist, zerlasse noch zerstreue noch sich
an das Vielerlei verduflere. Daran soll der Mensch alle seine Krifte gewohnen und dar-
auf hinwenden und sich sein Inneres gegenwirtig halten.?

* DW V, 207.9-208.6: »Glicher wis als einer, der di wil schriben lernen: triuwen, sol er die
kunst kiinnen, er muoz sich vil und dicke an den werken iieben, swie siir und sware ez
im doch werde und swie unmiigelichen ez in diinket; wil er ez vliziclichen iieben und
dicke, er lernet ez und gewinnet die kunst. Triuwen, ze dem érsten muoz er haben ein
anedenken cines ieglichen buochstaben und den in sich verbilden vil vaste. Dar nich, s6
er ni die kunst hit, s6 wirt er des bildes zemale ledic und des anedenkennes; s schribet
er lediclichen und vrilichen...«.

DW V, 276.4-12: »...daz ein, daz sich der mensche wol verslozzen habe inwedic, daz sin
gemiiete si gewarnet vor den bildern, diu izwendic stint, daz sie izwendic im bliben und
in keiner vremden wise mit im wandeln und umbegan und keine stat in im vinen. Daz an-
der, daz sich sin inwendigen bilde, ob ez bilde sin oder ein erhabenheit des gemiietes, oder
tzwendic bilde oder swaz daz si, daz der mensche gegenwertic hit, daz er sich in den iht

20
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Ubung meint zunichst den dufleren Riickzug in die Klosterzelle oder
Kirche, um sich dann auf sein Inneres zu sammeln. Das Gemiir ist nicht
mehr auf die Dinge der Welt gerichtet, sondern hilt sich innerlich ver-
schlossen und gesammelt. Innere Sammlung ist jedoch nicht genug: Der
Weg nach innen meint nicht die Wendung von den dufleren Bildern zu den
inneren Bildern, seien sie auch noch so erhabener und wertvoller Art.
Wichtig ist, sich auch in das Denken und Vorstellen nicht zu zerstrenen
und zu verdufSern. Von der Bindung an das Denken und die Vorstellungen
gilt es loszulassen und frei zu werden, um sich so sein Inneres ganz ge-
genwdrtig zu halten. >

Neben dieser gegenstandslosen Ubung des Loslassens von allen dufle-
ren und inneren Bildern und Vorstellungen zur Wachheit fiir das Innen ist
dann an anderer Stelle auch ein spezifisch religiéses Uben beschrieben:

Denn dieses wahrhafte Haben Gottes liegt am Gemiit und an einem innigen, geistigen

Sich-Hinwenden und Streben zu Gott, nicht (dagegen) an einem bestindigen, gleich-
mifligen Darandenken...?!

Die Loslésung mag dann auch als geistiges Sich-Hinwenden zu Gott ver-
standen werden, das wie ein rein gegenstandsloses Uben keinesfalls im
Denken an Gott stehenbleiben darf. Nicht ein Denken an Gott, sondern
die existentielle Hingabe, eine Gelassenheit in Gott ist gefragt.

Dieses Uben der Wachheit fiir das géttliche Innen ist in einem letzten
Schritt jedoch wieder nach auflen zu tragen:

Achte darauf, wie du deinem Gott zugekehrt bist, wenn du in der Kirche bist oder in der

Zelle: diese selbe Gestimmtheit behalte und trage sie unter die Menge und in die Unru-
he und in die Ungleichheit.”?

Auch die Wendung in die Menge und Unrube gehort zur Ubung. Die
Klarheit der Ruhe des Innen ist auch in der Unrube des Auflen zu tragen.
So mag erst die wahre Loslosung von den Dingen zu realisieren sein, wenn
diese Loslosung mitten im Alltag gelebt werden kann. Mit der Transfor-
mation der Ubung wurde der Mensch in seinem Wesensgrund transfor-
miert. Die philosophische Mystik zeichnet jedoch aus, dafl hiermit not-
wendigerweise auch die Transformation Gottes verbunden sein muf3.

I11. Die Transformation Gottes

Der ungeiibte Mensch nimmt in seinem gegenstindlichen Glauben Gott
von draufSen:

zerlize noch zerstéuwe und veriuzer in der menige. Der mensche sol alle sine krefte dar

zuo wenen und kéren und gegenwertic haben sine inwendicheit.«

DW V, 205.2-4: »Diz werliche haben gotes liget an dem gemiiuete und an einem in-

niclichen verniinftigen zuokérenne und meinenne gotes, niht an einem stzten anegeden-

kenne in einer glichen wise...«.

 DW V, 203.3-5: »Merke, wie dii dinen got meinest, s6 df bist in der kirchen oder in der
zellen: daz selbe gemiiete behalt und trac daz under die menige und in die unruowe und
in die unglicheit.«

2



Die Mystik der Computergrafik 283

Wem aber Gott nicht so wahrhaft innewohnt, sondern wer Gott bestindig von draufien
her nehmen muf} in diesem und in jenem, und wer Gott in ungleicher Weise sucht, sei’s
in Werken oder unter den Leuten oder an Stitten, der hat Gott nicht.?

Gott von draufien her nehmen heiflt, ihn durch gute Werke erreichen zu
wollen, ihn in einer religiésen Gemeinschaft oder an einem heiligen Ort
zu finden suchen. Wer so Gott nimmt, der hat Gott nicht. Er hat Gott
nicht im eigentlichen Sinne. Gleiches gilt allerdings dann auch fiir den
Theologen oder Philosophen:

Der Mensch soll sich nicht gentigen lassen an einem gedachten Gott; denn wenn der Ge-
danke vergeht, so vergeht auch der Gott.*

Auch der Theologe oder Philosoph, der Gott in seinem Denken ergriin-
den kann, beschiftigt sich letztlich doch nur mit seinem gedachten Gott.
Jeweilig bleibt Gott als existentieller Grund des eigenen Seins verdunkelt.
Durch die Transformation des Menschen wandelt sich auch sein Gottes-
bild. Es wandelt sich Gott:

Man soll vielmehr einen wesenhaften Gott haben, der weit erhaben ist iiber die Gedan-
ken des Menschen und aller Kreatur. 2

Gott wird dann erst zu einem wesenhaften Gott, wenn er im Menschen

selbst lebendig wird. Wenn der Gedanke, wie er bisher entfaltet wurde,

konsequent weitergedacht ist, kann jedoch selbst dies nicht ausreichen:
Wer Gott so, (d.h.) im Sein hat, der nimmt Gott gérttlich, und dem leuchtet er in allen

Dingen; denn alle Dinge schmecken ihm nach Gott, und Gottes Bild wird ihm aus allen
Dingen sichtbar.?

Gott im wesenhaften Sinn meint nicht nur ein Durchformtwerden des
Menschen durch ein Leben aus Gott, sondern ein Durchbrechen der Din-
ge, so dafl Gott in den Dingen selbst hervorzuleuchten vermag. Nicht nur
das religise, sondern auch das weltliche Werk, nicht nur der religiése Ort,
sondern auch der weltliche Ort, nicht nur in der religiosen Gemeinschaft,
sondern auch in der weltlichen Gemeinschaft und nicht nur im religiésen
Wort, sondern auch im weltlichen Wort soll Gott in gleicher, wesenhafter
Weise hervortreten.

Eckhart zeigt somit den Weg vom ungeiibten zum geiibten und inneren
Menschen, der die Gebundenheit an die Dinge der Welt durchbricht und
im Auflen die inwendige, gottliche Seinsweise erkennt. Dieser Weg wird
gefordert durch die innere Ubung, wie sie mit dem miihevollen Riickzug
in die Stille und Sammlung der Klosterzelle beginnt, um dann zu einer
tatigen Ubung des Nicht-Machens im unbefangenen und freien Gesche-

2 DW V, 203.13-204.2: »aber, wem als6 in der wahrheit got niht innen enist, sunder alles

got von fizwendic muoz nemen in dem und in dem, und wenne er in unglicher wise got

suochet, ez si werk oder liute oder stete, s6 enhit er got niht.«

DW V, 205.5-7: »Der mensche ensol niht haben noch im lizen geniiegen mit einem ge-

dahten gote, wan, swenne der gedank vergat, s6 vergit ouch der got.«

DW V, 205.7-9: »Mér: man sol haben cinen gewesenden got, der verre ist obe den ge-

denken des menschen und aller créatiire.«

* DW V, 205.10-12: »Der got als6 in wesenne hit, der nimet got gétlichen, und dem liuh-
tet er in allen dingen; wan alliu dinc smeckent im gotlichen, und got erbildet sich im fiz
allen dingen.«
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BDingce

Gott von draufien genommen: Gott als gedachter Gott:
Gott in Werken, unter Leuten gleichmifBiges Denken
oder an Stitten suchen an Gott

BDinge

Gott als wesenhafter Gott: Gott als wesenhafter Gott:
geistiges Sich-Hinwenden Durchbrechen der Dinge
und Streben zu Gott und Gott darin hineinbilden

Die Transformation Gottes
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henlassen zu fithren. Dieser Weg impliziert drittens auch eine Transfor-
mation Gottes, der nicht mehr von drauflen genommen, sondern zu einem
wesenhaften Gott wird, der innen und auflen sowie Himmel und Erde
transzendiert.

Die mystische Paradoxie der transformatio mystica ist somit schon in
dieser frithen Schrift Eckharts voll entfaltet. Es erscheint jedoch — wie ge-
zeigt — moglich, sie anhand der Computergraphiken in einer klaren Struk-
tur zur Darstellung zu bringen. Der Blick zwischen die Pixel gibt den
Blick frei fiir eine mystische Philosophie, die nicht in der Wahrheit der
Vernunft, sondern in einer Wahrheit des Lebens ihr Fundament findet. Mit
sprachlicher und denkerischer Radikalitit treibt Eckhart in seinem spite-
ren Schaffen diese Paradoxie bis an die Grenzen des fiir seine Zeitgenos-
sen Zumutbaren voran, vielleicht sogar dariiber hinaus. Ob hier noch ei-
ne graphische Interpretation moglich ist, dies herauszufinden muf} einem
zukiinftigen Experiment iiberlassen bleiben.



