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zu, die durch die Unverinderlichkeit (selbst wenn
sie fiktiv war) ausgeschlossen wurde. Diese Schei-
dung, die in der Vergangenheit unter dem Antrieb
des Geistes von den Kirchen oft vorgenommen

1 Wir sprechen so, um das Problem zu vereinfachen, denn es ist
sehr wichtig, wahrzunchmen, daBl det existentielle Charakter der
Offenbarung Gottes in Christus uns ermoglicht, iiber eben diese
Dichotomie zwischen dem Objektivismus und dem reinen subjek-
tiven Aktualismus hinwegzukommen.

% Tatsichlich handelt es sich im Neuen Testament entweder um
symbolische Ausdriicke (christologische Titel, Mysterien wie das
Kreuz oder die Himmelfahtt, die stark symbolbeladen sind) oder
dann um Aussagen, deren Bestimmung als Aussagen kontingent ist
(anthropologische Strukturen). In beiden Fillen ist jede fundamen-
talistische Simplizitit unmdglich.

3 Zu diesem Zwecke geben wir hier zusammenfassend die Ana-
lyse wieder, die wir eingehend dargelegt haben in unserem Aufsatz:
Immutabilité, progrés, ou structurations multiples des doctrines
chrétiennes: Rev. Sc. ph. théol. 52 (1968) 175-200. Dieser Aufsatz
enthilt zahlreiche Nuancen, wichtige Erginzungen und viele Bei-
spiele.

1 Viele weitere Eeispiele finden sich in dem in Anm. 3 genannten
Aufsatz.

5 Im Anschluf an die Rede Johannes® X XTIIL zur Konzilsersff-
nung (AAS 54 [1962] 792) erklirte das Zweite Vatikanum: «Die
Glaubenshinterlage selbst, das heit die Glaubenswahrheiten, darf
nicht verwechselt werden mit ihrer Aussageweise, auch wenn diese
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Das christliche Denken der letzten Jahrhunderte
hat sich viel mehr darum bemiiht, den Unterschied
zwischen der Theologie und der Moral, zwischen
der Kontemplation und der Aktion hervorzuheben,
als gesucht, ihre notwendige Zusammengehorig-
keit zu betonen. Infolgedessen ist eine gewisse
Kluft, ja zuweilen geradezu ein Gegensatz zwi-
schen der eigentlichen Theologie, dem Bereich
des Denkens, und der Ethik, dem Bereich des Han-
delns, des praktischen Hinsatzes entstanden.
Heute hingegen weisen die Christen auf die ethi-
sche Tragweite des Evangeliums hin. Sie heben
hervor, daB die christliche Botschaft moralische,
soziale, ja politische Dimensionen hat. Diese Ubet-
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wurde, wird von neuem vorzunehmen sein. Die
Glaubensregel bleibt unerliBlich: es kommt nur
darauf an, daB sie weder zu frith — und in verein-
fachender Weise — noch zu spit angewendet wird.

immer denselben Sinn und Inhalt meint» (Gaudium et spes II,
Kap. 2, Azt. 62).

8 «Das von den Aposteln iiberkommene Erbe. . . ist in verschie-
denen Formen und auf verschiedene Weise iibernommen, und daher
schon von Anfang an in der Kirche hier und dort verschieden aus-
gelegt worden, wobei auch die Verschiedenheit der Mentalitit und
der Lebensverhiltnisse eine Rolle spielten» (Zweites Vatikanum,
Unitatis redintegratio ITI, Art. 14).

7 Selbstverstindlich it sich in den Begtiff «Orthodoxie» auch
ein anderer Sinn hineinlegen als der der hier der Kritik unterzoge-
nen Orthodoxie als Unverinderlichkeit, und man kann ihn dem
gleichsetzen, was wir « Glaubensregel» nennen.

Ubersetzt von Dr. August Berz
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geboten am 24. Septembetr 1930 in Boulogne-sur-Seine, Domini- §
kaner, 1962 zum Priester geweiht. Er studierte an der Medizini-
schen Fakultit in Paris, an der Theologischen Fakultit von Le Saul-
choir und an der Universitit StraBburg. Er ist Lektor und Doktor |
der Theologie, seit 1965 Dogmatikprofessor in Le Saulchoir und §
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zeugung setzt voraus, dal es méglichist, vom iibet- |
lieferten Glaubensbekenntnis und der Moral des |
Christentums auf diese Fragen tberzugehen, die
im sittlichen und gesellschaftlichen Leben, in der |
wirtschaftlichen und politischen Wirklichkeit sich
stellen. Man erkennt: Wenn in der Welt, in der wir |
leben, eine gewisse Entzweiung besteht zwischen '
dem tiglichen Handeln und der Kultur, zwischen L
dem ILeben und dem Sprechen, dann darf der
Glaube nicht dariiber hinwegsehen. Man gewahrt, |
daB die Krise des heutigen Menschen zu beingsti-
genden Fragen fithrt, von denen sich das christ-
liche Gewissen nicht distanzieren darf, und nimmt
an, daB in der Alltagswirklichkeit, wie sie in ihren
necuen, der alten Welt unbekannten Formen erlebt |
wird, die Realititen des Glaubens, der Tradition, |
des christlichen Lebens irgendwie reflektiert wer-
den und wieder aufgefunden werden kénnen.

1. Schwierigkeiten, auf welche die heutige Reflexcion
diber die christliche Ethik stifit

Heute die ethischen Dimensionen des Christentums
betonen heilt nicht bloB die Auffassung vertreten,
daB zwischen der Moral und dem Dogma ein ]
offensichtlicher Zusammenhang besteht, sondern *
heiit einen Glaubensakt setzen; es heifit dartun,
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daB eine Verbindung vorliegen muf3 zwischen der
traditionellen christlichen Ethik, die in der Linie
der Kontemplation, der Weisheit, der « Tugend»
liegt, und der heutigen profanen Ethik, die in der
Linie der vollendeten ‘Tatsache, des Erlebten, der
Praxis liegt. Wit werden in dieser Auffassung und
Ausrichtung bestitigt durch den Nachweis, dal
die judisch-christliche Offenbarung keine Tren-
nung zwischen den Ebenen der Dogmatik und der
Ethik zulidBt, es ablehnt, daB zwischen ihnen ein
Gegensatz konstruiert wird, und nicht verantwor-
lich ist fiir die Kluft, die im Lauf der Jahrhunderte
zwischen ihnen entstanden ist.

Wit haben nicht die Absicht, hier von einer
christlichen Ethik zu sprechen, die von den Pro-
blemen der heutigen Welt unabhingig wire und
fiir sich genommen wiirde. Es gibt noch weniger
eine Ethik an sich als eine Dogmatik an sich. Die
Ethik wird gelebt im Konkreten. Sie ist zu priifen
von det Welt her, in welcher der Mensch lebt, im
Blick auf ihre Mingel, ihr Ungeniigen, ihre Un-
zulinglichkeiten; man muB sehen, wie eben diese
Mingel die Situation erhellen konnen, welche die
judisch-christliche Offenbarung erhellt. Die Welt,
wie sie ist, ruft nach einer Ethik und harrt auf die
Botschaft der Offenbarung. An dieser Nahtstelle
zwischen der Welt und der Kirche ist das Problem
der christlichen Ethik anzusetzen.

. 1. Bine erste Schwierigkeit, auf die eine allge-

meine Reflexion iiber die Ethik des Christentums
stoBt, hingt mit der sehr weiten Ausdehnung des
Bereichs der Ethik zusammen. Er umfalit eigentlich
das ganze menschliche Leben. Darum haben ge-
wisse Exegeten sogat die These aufgestellt, Jesus
habe seinen Jiingern keine Ethik tibermittelt und
das Evangelium biete in gewissen Texten lediglich
die landldufige Ethik des ersten Jahrhunderts, bis
die christliche Ethik, die Paulus grundgelegt habe,
sich habe konstituieren kénnen. Darnach hitte es
sich um eine bloB interimistische Ethik gehandelt,
was um so verstindlicher wire, als die ersten Chri-
sten die Patrusie erwarteten und keineswegs daran
dachten, die Welt zu gestalten. Wie weit ist heute
die Bildung der christlichen Ethik gedichen? Ist
sie im gleichen Rhythmus erfolgt wie die Bildung
des Dogmas?

2. Bine zweite Schwierigkeit: Die westliche
Welt, die man zuweilen als die christliche Zivilisa-
tion hinstellt, verkennt oft kliglich ihre jtidisch-
christlichen Wurzeln. Und doch sind ihre Quell-
strome bekannt. Rational in seinem Handeln, bald
. spiritualistisch, bald materialistisch, schopft der Ok-
 zident aus seinen griechischen und lateinischen
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Quellen, will aber merkwiirdigerweise von seiner
biblischen Quelle nichts wissen. Dank der heutigen
Entdeckung der Heilsgeschichte beginnen zwar
manche Christen sich nach der Ethik der Propheten
und der Botschaft der Apostel zu fragen, Doch mit
Ausnahme einiger giinstiger Anzeichen und einer
bei vielen vorhandenen Erwartung findet die christ-
liche westliche Welt nur mit grofier Mihe den
Schliissel zu einem in der Offenbarung begriindeten
Verhalten, Die griechische Tradition hatim groBen
ganzen die Neigung, die reine Kontemplation von
Ideen, die als unbewegliche Realititen angesehen
werden, in Gegensatz zu stellen zu der Flut des
heraklitischen Werdens, zu den Diskontinuititen
des konkreten Handelns. Wohl hatte Platon einen
scharfen Sinn fur den Zwiespalt zwischen den un-
beweglichen Realititen und dem Alltagsleben, und
et war sich mehr als jeder andere der Notwendig-
keit bewuBt, sie um jeden Preis miteinander zu ver-
binden. Er lieB die Philosophie in die Hohle het-
niedersteigen. Doch diese Intuition ist die eines
groflen Denkers geblieben und die griechische
Tradition stellt, als ganze genommen, die Kon-
templation in Gegensatz zur Aktion. Wie wenig-
stens Pierre-Maxime Schuhl! feststellt, baut sich
die griechische Kultur auf dem Gegensatz zwi-
schen den freien Kiinsten und den mechanischen
Kiinsten auf; sie lebt aus der Intuition zweier ge-
trennter Welten.

Diese Entzwelung findet sich im lateinischen
Universum wieder und prigt auch die christliche
Uberlieferung. Wir wissen, wie das Gleichnis von
Martha und Maria fiir gewohnlich ausgelegt wird.
Jesus etklirt im Hinblick auf den Glauben Marias:
«Sie hat den bessern Teil erwihlt, der ihr nicht
wird genommen werden.» Man hat daraus im Sinn
der Griechen geschlossen, das kontemplative Le-
ben stehe iiber dem aktiven Leben und habe schon
an und fiir sich einen iiberragenden Wert. Dies hat
dazu gefithrt ~ wie das die Ordensgemeinschaften
selbst innerhalb der eigenen Reihen getan haben —,
zwei Verwirklichungsweisen des christlichen Te-
bens voneinander zu unterscheiden: das kontem-
plative und das aktive Leben. Wohl haben die gro-
Ben christlichen Mystiker wie Franz von Assisi,
Theresia von Avila, Vinzenz von Paul diese Anti-
nomie iiberwunden, aber diese Uberwindung blieb
den groBen Heiligen vorbehalten und wurde nicht
im gleichen MaB in die Institutionen iibernommen,
so dafB fiir gewdhnlich das Problem des Verhalt-
nisses zwischen Aktion und geistlichem Leben
nicht von einer hoheren Einheit her geschen
wurde.
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Diese ideologischen und geistlichen Perspek-
tiven finden sich auf der Ebene der Gesellschafts-
strukturen wieder. Im oben erwihnten Aufsatz
bemerkt P.-M. Schuhl, nach der biblischen Sicht
des Menschen miisse im Gefolge Adams die ganze
Menschheit ihr Brot im Schweill des Angesichts
verdienen. Sie diirfe diese Sorge nicht einer beson-
deren Gesellschaftsklasse iiberlassen, wie dies in
der Gesellschaft immer wieder der Fall zu sein
pflegt. Die Sklaverei der Antike, die Leibeigen-
schaft des Mittelalters suchen den Fluch auf die
andern abzuwilzen: die einen tragen schwer an
seiner Last, den andern steht es frei, sich in das Le-
ben des Geistes zu fliichten. Die Aufgaben sind auf
verschiedene « Stinde» verteilt, welche die Grund-
lage des gesellschaftlichen Lebens bilden. Und
diese Traditionen werden psychologisch und ob-
jektiv gerechtfertigt und erscheinen als véllig
natiirlich.

11, Die Offenbarnng als Erkenntnis und Begegnung

Wie kann unter solchen Bedingungen der von der
Bibel vertretene Sinn fiir den Menschen sich durch-
setzen? Wie kann in einer Welt, in der die gesell-
schaftlichen Bezichungen der geoffenbarten Ethik
keineswegs entsprechen, die Ethik der Heilsge-
schichte sich verwirklichen? Wie erreicht schlieB3-
lich die Botschaft der Bibel die Welt?

Man antwortet fiir gewGhnlich: Durch das
Kerygma und die Glaubensverkiindigung und so-
dann durch die Anerkennung der Kirche und das
Horen auf das Lehramt.  GewiBl. Doch dieses
Schema weist, in der Terminologie von Maurice
Blondel gesprochen, einen extrinsezistischen Cha-
rakter auf und entspricht der Wirklichkeit nur
wenig.

In der Tat lehrt uns die Bibel, daf alles durch ein
unvorhergesehenes, entscheidendes Ereignis, durch
einen Bruch beginnt: Abraham verliBt Ur, die um
Moses gescharten Hebrder entrinnen der Hand des
Pharao. Dieses Ereignis wohnt der Geschichte
stets inne und gehort nicht der Ordnung der Ideen
an. Der von den Philosophen entdeckte Gott ist
ein aus abstrakten Ideen gewonnener Begriff; der
Gott, dem die Patriarchen und Propheten begegnet
sind, hat sich in Taten und Ereignissen kundgetan.
Der Eintritt in das neue Leben geschieht somit zu-
nichst weder in der Ubernahme eines Moralkodex
noch in der eines Lehrsystems, sondern im treuen
Festhalten an Heilsereignissen. Glauben heil3t sich
erinnern, heit in die dauernde Aktualitit eines
Heilsereignisses eintreten. Glauben besteht nicht

34

einfach darin, daB man eine dogmatische Wahrheit
annimmt oder eine Moral iibernimmt. Die Glau-
benstreue kommt in der Feier der Heilsereignisse
zum Ausdruck, in welche die Rezitation des Glau-
bensbekenntnisses eingefiigt ist, beschrinkt sich
aber nicht auf das Annehmen dieses Bekenntnisses.
Wer das Ereignis, in das einzutreten ist, aus dem
Blick verliert und sich einzig mit der Lehre befaf}t,
die sich daraus ziehen lieB, bringt sich um einen
wesentlichen Aspekt des Christentums.

Dieses Ereignis stellt eine Begegnung dar. Wih-
rend die Kategorie des Ereignisses einen neutralen
Charakter behilt, fiihrt uns die Begegnung ins
Herz der Ethik. Jede Begegnung ist ja Zusammen-
treffen mit einem andern, mit einem «Du» (um die
Kategorien Martin Bubers zu iibernehmen), und
dieses «Du» ruft nach dem «ewigen Du». Miilte
man diese Begegnung mit dem ewigen Du in den
klassischen thomistischen Kategorien definieren,
so konnte man sagen, sie entspreche der Anet-
kenntnis der veritas prima (in cogroscends), die sich
im Glaubensakt vollzieht. Bekanntlich gilt vom
Glaubensakt: «non terminatur ad enuntiabile sed
ad rem». Der transzendente Gott trifft den mensch-
lichen Geist als ein Subjekt, und dieser begegnet
Gott nach Art eines Objekts. Der Gliubige steht
dem geahnten Andern gegeniiber.

In den Kategorien des modernen Denkens, wor-
in die Einsicht weniger durch die Einwirkung
eines Objekts auf den Geist als durch die subjek-
tive Tiatigkeit der Vernunft charakterisiert witd,
erscheint die Begegnung mit dem ewigen Du nicht
so sehr als eine Erkenntnis, sondern eher als das,
was Martin Buber eine « Verwitklichung» nennt.?

Diese «Verwirklichung», die den Glaubensakt
bestimmt, verwirrt unsere Denkkategorien, die
seit Descartes und insbesondere seit Kant alle eine
auf dem Begriffspaar Subjekt — Objekt aufgebaute
Erkenntnistheorie zur Grundlage hatten. Fiir Bu-
ber liBt sich der -~ wenn man so sagen darf — Fall
Gottes, der Fall der Offenbarung am wenigsten,
ja Uberhaupt nicht in Begriffen der Subjekt-Ob-
jekt-Beziehung zum Ausdruck bringen. Man mul3
somit andere Kategorien beiziehen als die des Er-
kennens. Man begegnet Gott, man erkennt ihn nie
als ein Objekt. Das Register der « Verwirklichung»
entfernt uns zwangsliufig von dem der Objektivie-
rung und der Spekulation. Martin Buber weigert
sich, die Offenbarung unter dem Horizont der
Theologie zu studieren, wenn dieses Unterfangen
damit enden soll, in den Glaubensbereich wiederum
eine Erkenntnis hineinzubringen, die ein mensch-
licher Zugriff auf Gott wire und die Offenbarung
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zum Gegenstand unserer Spekulationen machen
wiirde. Die Offenbarung ist nicht Gegenstand der
Spekulation, sondern Quellgrund von Verwirk-
lichung. Sie enthiillt nicht unserm Blick das Sein
Gottes, sondern richtet das Menschenleben nach
Gott aus. Die Offenbarung betrifft nicht das My-
sterium Gottes, sondern das Leben des Menschen,
insofern dieses ein Leben ist, das auf Grund des
Mysteriums Gottes gelebt werden kann und soll,
oder genauer gesagt, ein Leben, das wirklich so
gelebt wird, wenn es sich um echtes Leben handelt.
Ein anderer judischer Denker, Abraham Heschel,
driickt sich dhnlich aus: «Die Bibel ist nicht eine
Theologie fiir den Menschen, sondern eine An-
thropologie fiir Gott. »®

In diesem Register der Reflexion iiber die Offen-
barung besteht der Weg zur Erkenntnis des Wir-
kens Gottes in der Welt weniger in dem, was wir
die Theologie nennen, sondern vielmehr in der
Anthropologie und Ethik, denn die Offenbarung
taucht nicht so sehr im Logos als in einem Ethos
auf dem Weg der Existenz auf, wie schon Newman
in «Idea of a University» betont hat.

Dieses Register menschlichen Verhaltens bringt
ganz andere Qualititen als die der reinen Intelligenz
ins Spiel. Die Haltung wohlwollender Neutralitit
und statischer Aufgeschlossenheit, die den Akt des
Intellekts kennzeichnet, muf3 hier einer Haltung
innerer Spannung, aktiver Kommunikation Platz
machen, welche die schopferischen Geisteskrifte
in Bewegung versetzt. Diese Energien erwachen
dank der Begegnung innerhalb einer wechselseiti-
gen Bezogenheit der Gewissen und nicht bloB als
Akt unserer Fihigkeiten. Man st68t hier unter
ganz neuen Kategorien auf den Offenbarungs-
gedanken. In der Begegnung offenbart sich die
Existenz, gibt sich das Sein kund. Es geschieht
Seinsoffenbarung, weil die Existenz Wort wird,
geoffenbart wird in dem, was Buber den « Wort-
charakter» des Seins nennt. Mein von mir wahr-
genommenes und angenommenes Gegeniiber
bleibt nicht stumm; es spricht, und sein auf meinen
Anruf hin geduBertes Wort zieht die Antwort mei-
nes Seins nach sich. Die Offenbarung schafft das
Universum des Dialogs.

Der Mensch, der zu «erkennen» sucht, interes-
siert sich fir ein Objekt. Derjenige hingegen, der
verwirklicht, wird vom Ereignis, das ihm wider-
fihrt, von der Begegnung, zu der er berufen wird,
getroffen. Wenn das wahrgenommene Objekt mich
interessiert, liBt es mich Herr iiber mich selbst sein,
wihrend es mir zugleich erméglicht, irgendwie
Herr iiber es zu werden. Der Andere hingegen, dem
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ich als einem Du begegne, affiziert mich, wirkt auf
meine Bahn und mein Schicksal ein und verindert
mich. Die Exkenntnis eines Objekts fithrt in meinen
Geist ein Abbild dieses Objekts ein, das ich mir
jederzeit ins Gedéchtnis rufen kann. Die Verwirk-
lichung tut mehr: sie stattet den, der vor mir steht,
mit der Wirde und Einzigartigkeit des Andern
aus; er wird zum «Du», das ich anrufe, zum Ant-
litz, das sich darbietet, zur Personalitit, die sich
enthullt, und tritt plotzlich in meine Existenz ein.
Die Erkenntnis ist Aneignung. Die Verwirkli-
chung 6ffnet das Tor zu der Begegnung mit andern
und ist Enteignung.

III. Die Uberlieferungist mehr Erziehung als Belehrang

Wenn die Offenbarung von Wesen aus cher Be-
gegnung als Erkenntnis im intellektualistischen
Sinn des Wortes ist, so ist die Uberlieferung cher
Erziehung als Belehrung. Das Ziel der religitsen
Erziechung besteht darin, die Beziehung zwischen
dem Menschen und Gott herzustellen und den
Menschen in dieser Beziehung zu erhalten. Die
Bibel versteht die Bezichung des Menschen zu
Gott und die Heiligkeit Gottes nicht in dem Sinn,
daB man ein heiliges oder numinoses Wesen in Be-
sitz oder in den Griff bekommt oder von ihm in
Besitz oder in den Griff genommen wird, wie das
bei den primitiven Religionen oder in den Myste-
rienreligionen der Fall ist. In den Religionen er-
scheint die Besitznahme Gottes durch den Men-
schen oder die des Menschen durch Gott, die in der
Begeisterung oder Ekstase durch Vermittlung
eines Mystagogen zustande kommt, als Folge der
Begegnung mit Gott, als Beginn des geistlichen
Lebens. Das Judentum und das authentische Chri-
stentum strduben sich gegen solche Formen ge-
heimer Belehrungen. Sie bezichtigen sie der Ido-
latrie. Das Numinose verherrlicht die Fihigkeiten
des Menschen oder steigert sie tiber ihre natiir-
lichen Krifte hinaus. Die wahre Freiheit, wie sie
von der judisch-christlichen Offenbarung wieder
in ihre Rechte eingesetzt wurde, widerstrebt diesen
Entriickungen. Das Numinose hebt die personalen
Beziige auf, indem es sie vermittels der Ekstase in
ein Drama projizieren will, worin die Wesen sich
selbst aufgeben. Diese Esoterik steht im Gegen-
satz zum Sakrament, welches Gedichtnis, Eintritt
in ein Ereignis ist, das mich angeht und mich den
lebendigen Gott anrufen ldBt.

Der jtidisch-christliche Monotheismus verherr-
licht keine sakrale Gewalt, erwichst nicht aus einer
Unzahl von Wundern, denn er griindet im Herz-
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punkt der menschlichen Existenz. Ein rabbinischer
Midrasch driickt diesen Sinn, den die menschliche
Existenz in der Offenbarung hat, treffend aus. Er
schildert, wie Gott die Engel und die Menschen
belehrt. In dieser gottlichen Erzichungsschule bit-
ten die Engel Israel, der in der ersten Reihe sitzt,
ihnen das gottliche Wort zu erkliren. Diese Fabel
gibt uns zu verstehen, dafl die menschliche Exi-
stenz, trotz ihres niedrigen Ranges, der Ozt ist, wo
das Wort Gottes sich zu Gehor bringt, wo das
Wort Gottes zur Einsicht wird. Diese Fabel will
uns aber auch beibringen, dal die Wahrheit fiir die
Engel nicht von anderer Artistals die Wahrheit fiir
die Menschen und daf die Menschen zur Offen-
barung Zugang haben, ohne daf} die Ekstase sie um
ihre Natur, ihr Menschsein bringen miifite.

Die so verstandene Uberlieferung — Uberliefe-
rung als Erziehung zum echten Gottesverhiltais
und Einweisung in den von der Heilsgeschichte
gebahnten Pfad — ist Offaung auf das christliche
Mysterium in Totalitit und als Totalitit; sie geht
iiber das, was sich davon erfassen und formulieren
14B8t, hinaus und auch iiber das hinaus, was sich
durch 4duBere Belege historischer oder kritischer
Art davon rechtfertigen laBt. Thre Rechtfertigung
liegt darin, daB sie nicht Sache cines Einzelgingers
sondern eines ganzen Volkes, der Kirche, ist. Sie
bildet so inihrer Totalitit und Kohdrenz ein eigenes
Unterscheidungsprinzip.

Dieser Charakter der Ubetlieferung wurde be-
sonders herausgestellt im Werk «Histoire et
dogme» von Maurice Blondel.* Inmitten des von
der modernistischen Exegese hervorgerufenen
Meinungsstreites wies Blondel nach, daB der
christliche Glaube zwar von historisch-kritischen
Zeugnissen abhingt, die auBerhalb der Bibel und
der Uberlieferung stehen, daB er aber nicht ad-
iquat nach ihnen bemessen werden kann. Die Uber-
lieferung schopft aus einer dauernden, unversieg-
lichen Quelle, die sich nie auf schriftliche Doku-
mente oder eine partikulire Inspiration reduzieren
14Bt: aus der Wirklichkeitserfahrung, welche die
gesamte, um die Nachfolger der Apostel gescharte
Glaubensgemeinde in ihrem Leben macht. Diese
Erfahrung ist nicht Sache einzelner Individuen,
sondern die eines ganzen Volkes, der Kirche, und
bildet somit ein ecigenstindiges Prinzip der Fort-
dauer und Findung der Wahrheit. Blondel zeigte
auch auf, was die Eigenart der so aufgefaBten Uber-
lieferung gegeniiber jeder Unterweisung, jeder
Form eines Lehramtes ausmacht: in ihr wird der
Glaubensbesitz durch die Kirche fortschreitend
und andauernd als Lebenswirklichkeit erfalBit; in

ihr liegt seit Beginn des Christentums mitten in der
Christengemeinde cin eingehaltenes Versprechen
und eine gegebene Moglichkeit des Handelns vor.
«Die Uberlicferung hebt Elemente, die vordem in
den Tiefen des Glaubens und der Praxis zurtick-
behalten und nicht so sehr geduBert, ausgesagt und
reflektiert wurden, ins deutliche BewuBtsein. Lie-
bevoll der Vergangenheit zugewandt, worin die-
ser Schatz liegt, geht sie der Zukunft entgegen, |
worin ihr Gewinn und Licht winkt. Selbst das, was |
sie entdeckt, hilt sie in Bescheidenheit bloB fiir ge- |
treu wiederentdeckt. Sie hat nichts Neues zu erfin- |
den, denn sie besitzt Gott und ihr Alles; doch hat
sic uns unablissig Neues beizubringen, weil sie et- |
was, das sie implizit gelebt hat, explizit bekannt |
macht. Fiir sie arbeitet eigentlich jeder, der christ- |
lich lebt und denkt, sowohl der Heilige, der Jesus |
unter uns weiterdauern 136t, als auch der Forscher, |
der den reinen Quellen der Offenbarung nachgeht, |
als auch der Philosoph, der sich bemiiht, die Wege |
in die Zukunft zu bahnen und das bestindige Krei- |
sen des Geistes vorzubereiten. Und diese diffuse |
Arbeit der Glieder trigt zur Gesundheit des Leibes
bei - unter der Leitung des Hauptes, das in der Ein- |
heit eines Gewissens, dem Gott beisteht, allein des- i‘
sen Fortschritt regelt und fordert.» In stirkerm |
MaB als dem bewuBten, reflexen Denken schrieb ‘
Blondel der Uberlieferung die Befihigung zu, das i
Glaubensgut in seiner Totalitit festzuhalten und zu
bewahren. «Das Handeln hat den Vorzug, selbst |
im Impliziten klar und vollstindig zu sein, wihrend |
das Denken mit seinem analytischen Charakter nur
vermittels einer langsam sich vorantastenden Re- |
flexion die Form der Wissenschaft annimmt. Und
darum erscheint es mir als entscheidend wichtig, |
die dogmatische Erkenntnis, die sich stets vetvoll-
kommnen l36t, mit dem christlichen I.eben in Be- |
zichung zu bringen, das keiner expliziten Wissen-
schaft bedarf, um vollkommen zu sein.» Diese Aus-
filhrungen von Maurice Blondel enthalten keiner- |
lei Konzession an den Pragmatismus. Sie sind Aus- |
druck einer Gegebenheit des Glaubens, die auch |
von Newman anerkannt wird: Die Gliubigen,
welche die Uberlieferung weder explizit kennen
noch vollstindig iiber sie unterrichtet wurden,
sind dennoch Triger dieser lebendigen Tradition
und bewahren sie selbst in Augenblicken schirfster
Krisen mit Sicherheit.? Das christliche Leben geht
der theologischen Forschung und den gewagten |
ideologischen Formulierungen vor. Der Glaube
wird wenigerin Worten als im Leben, in lebendiger
Praxis tibermittelt. Man muB3 glauben und leben,
wie man vor uns, seit den Aposteln, seit Jesus Chri-
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stus, in der Gemeinde der Briider gelebt hat. Jeder,
der hierin etwas Neues einfithren will, verldB3t die
katholische Uberlieferung.

Diese Ubermittlung des Glaubens in einer Ge-
meindepraxis kommt vor allem in den Rifen zum
- Ausdruck. Man miiBte hier dem Begriff Ritus seine
ganze Weite geben und ihn womdoglich im Singular
. gebrauchen. Zum Ritus gehoren nicht bloB die
liturgische Handlung und die Gebetsformen, son-
| dern auch die Briuche, die Rechtssatzungen, die
kulturellen und spirituellen Haltungen der Ge-
meinde, Der Ritus ist ein Lebensstil, eine Weise des
Christseins in der Welt und ein Mittel, einander als
Christen zu erkennen. Konkret gesprochen gibt es
auf Grund der moglichen Diversifikationen der
christlichen Gemeinde im Christentum fiir eine
Vielzahl von Riten Raum. Doch diese Verschieden-
heit der Riten tut der Wesensstruktur des Ritus in
seinen entscheidenden Momenten — Taufe und
BEucharistiec — keinen Eintrag. Das Sakrament ist
so der wichtigste Ort der Uberlieferung. Man
kénnte sagen, es sei ihr «theologischer Ort». Hier
wird der Glaube als Totalitit iibermittelt, als Unter-
weisung, Lebens- und Heilsprinzip, Katechese und
Sakrament zugleich, als «Mysterium» im Sian
eines Heilsaktes Jesu Christi, der dutch die Zeiten
hindurch in den vom Glauben wahrgenommenen
heiligen Zeichen wirkt. Gregor von Nyssa nannte
die Taufe die «pro#t paradosis», die erste Uber-
lieferung, und bei der Taufe hatte urspriinglich die
traditio (und einige Tage darnach die redditio) sym-
boli ihr ganzes Gewicht. Die Taufe war Eintritt in
cine Gemeinde, deren Lebensart man iibernahm,
an deren Verhaltensregeln man sich hielt. Durch
die Sakramente trat man in die lebendige Witklich-

keit des Christentums ein.

IV, Der «sensus fidet» als ethischer Sinn
und Lebensstil

. Die Uberliefemng teilt den Gldubigen das mit, was
die Viter und die Konzilien den katholischen Sinn
oder den Glaubenssinn genannt haben. Dieser
Glaubenssinn ist das lebendige Glaubensbekennt-
nis aller Gliubigen in seiner jahrhundertealten
Kontinuitit und Identitit. Er ist nicht ein theore-
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tisches, in Formeln eingebettetes Glaubensbe-
kenntnis, sondern vielmehr die Weise, heute Christ
zu sein im Gefolge derer, die es gestern zu sein
wuBten, und als Wegbereiter fur die, die morgen
es sein sollen. Er ist ein Akt der katholischen Ge-
meinsamkeit. So verstanden, kann sich der «sensus
fidei» nicht auf das Glaubensbekenntnis beschrin-
ken, sondern ist er geradezu die Wirklichkeit des
Christentums. «Non terminatur ad enuntiabile.»
Er ist die Wirkung der Taufinitiation ; er wurde zu
Wort gebracht in der «redditio symboli»; er ist ein
gewisser Instinkt fiir das, was von mir verlangt ist,
damit ich in der Gemeinschaft der Kirche leben
und damit diese Gemeinschaft der Kirche von mir
her sich entfalten kann. Darum konnte er zuweilen
«sensus catholicus» genannt werden, nicht in dem
Sinn, dal3 der Gliubige jedem Lehrsatz, der sich in
der katholischen Uberlieferung findet, zustimmen
miilte, sondern in dem Sinn, daBl der Gliubige in
Gemeinschaft mit der ganzen katholischen KK6rper-
schaft lebt.

Detr von den Gliubigen in ihrem Leben und
Handeln in die Tat umgesetzte christliche Sinn ist
so Gemeinschaftsfaktor. Er schafft Gemeinschaft
und Wahrheit und trigt zur Indefektibilitit der
Kirche bei.
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