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und das semantische Feld im metaphorischen Zusam-
menhang kann die Ansitze fiir ein neues Paradigma

! Der klassische Text dazu ist A.J. Ayer, Language, Truth and Lo-
gic (London 1936).

2 Ein gutes Beispiel fiir diese Methode finden wir in F. Ferre,
Language, Logic and God (New York 1961).

3 Allgemein formuliert ist diese Methode bekannt als semasiologi-
sche Untersuchung der Sprache. Vgl. z.B. U. Eco, A Theory of Se-
miotics (Bloomington 1975).

4 8. Teselle, Speaking in Parables : A Study in Metaphor and Theo-
logy (Philadelphia 1975).

5 P, Ricceur, La Métaphore vive (Paris 1975)7 ders., The Metapho-
rical Process : Semeia 5 (1975) 75-106.

® R. Wagner, Habu. Innovation in Daribi Religion (Chicago 1972) ;
G. Reichel-Dolmatoff, Amazonian Cosmos (Chicago 1971); J. Fer-
nandez, The Mission of Metaphor in Expressive Culture ; Current An-
thropology 15 (1974) 119-145.

7 Als Einfiihrung in das Thema der Klassifikationssysteme vgl. C.
Levi-Strauss, La Pensée Sauvage (Paris 1962).

8 Vgl. E. Schillebeecks, Jesus. Die Geschichte von einem Lebenden
(Freiburg/Basel/Wien) 398-406.
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Sprachmodelle der Tradition:
Ein Ausdruck fir
Gesellschaftsmodelle

Wenn man die Geschichte religioser Mentalitdten un-
tersucht und dann sagt, dafl die Offenbarung den
christlichen Westen geprigt hat, so scheint dies eine
nur teilweise zutreffende und sehr vage Behauptung zu
sein. Nur teilweise zutreffend, weil die jeweilige Ge-
sellschaft sich nicht damit begniigt hat, die Offenba-
rung rein passiv zu empfangen. Sie besafl lingst nicht
die Transparenz und Gehorsamshaltung wie Mose auf
dem Sinai; vielmehr hat sie die Offenbarung stets
durch ihre kollektiven Phantasiegebilde aus Angst und
Hoffnung, die zu einem bestimmten Zeitpunkt gingig
waren, hindurch gelesen und weitergegeben.

Dann ist es auch sehr vage, von diesem recht ab-
strakten Gebilde zu sprechen, das wir christlichen We-
sten nennen, wihrend die Spannbreite des Christlichen
im Westen, das der Gegenstand unserer Untersuchung
ist, doch sehr verschiedenartige Gesellschaftstypen
umfaflt. Diese sind genau darauf aus, ihre besonderen
Merkmale zu betonen, und zwar durch ihre spezielle
Lesart der Offenbarung hindurch.

zum Verstandnis der Rolle von Offenbarung als Kon-
stitutivum fiir eine Gemeinschaft liefern.

9 Zur Vorgeschichte dieser Bewegung vgl. M. Hengel, Der Sohn
Gottes (Tiibingen 21976).

0 Den Begriff des Rasters iibernehme ich hier von Mary Douglas,
Natural Symbols (London 21973), die ihn als ein klar gegliedertes, all-
gemein iibernommenes Klassifikationssystem definiert.

11 Fernandez, 220, 124-129, geht auf dieses Thema mehr im Detail
ein.
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So wird die Beziehung zwischen Offenbarung und
Geoffenbartem iufierst komplex, wenn die Gesell-
schaften, anstatt die Offenbarung getreu wiederzu-
spiegeln, danach trachten, sich selbst zu entdecken,
und dies mit Hilfe der Offenbarung, von der sie sich
herleiten. Und dies ist genau die Rolle der Tradition
oder der (apostolischen und kirchlichen) Traditionen,
die eine Glaubenserfahrung beinhalten und geschicht-
lich in Raum und Zeit angesiedelt sind.

Die Theologen sollten nicht linger tibersehen, dafl
die Tradition — ganz gleich, wie man sie nun auffait —
an sich und nicht zufillig ein dreifaches Gesellschafts-
problem beinhaltet:

a. Ein Problem sozio-kultureller Art, wenn es zu-
trifft, daf die Tradition als lebendiger Ausdruck der
Offenbarung die miindliche oder schriftliche Weiter-
gabe der Worte und Taten einer Generation von Glau-
benden an die nichste ist.

b. Ein Problem politischer Art, insofern sie ein so-
ziales Handeln zur Folge hat: «Tut dies zu meinem
Gedichtnis...». Dies wiederum setzt Liturgie und
Rechtgliubigkeit voraus, die eine Autoritit brauchen :
Wer ist wie Garant fiir die jahrtausendealte Uberliefe-
rung ? Diese zweifache Frage wird dadurch gelost, daff
Macht auf den Plan tritt, und schon stehen sich durch
die Ekklesiologie zwei Gesellschaftstypen gegeniiber :
Die Reformation, die fiir eine Kirche ohne Machtaus-
iibung ist, und die Gegenreformation, die nur eine
Kirche der Machtausiibung anerkennen will.
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c. Und schliefllich ein Problem ideologischer Art.
Wenn in der Kirche als Gesellschaftsform die Offenba-
rung gesehen werden soll, wurzelt jede Gesetzmiflig-
keit der Erkenntnis, insbesondere der religitsen, in ei-
ner bestimmten Sicht der Welt. Diese Weltsicht wie-
derum ist nicht rein idealistisch. Sie will vielmehr auf
die weltlichen Gesellschaften einwirken, und ganz
gleich, ob sie nun als Eroberer oder Missionar auftritt,
sie wird sich die wirtschaftlichen und politischen Mit-
tel beschaffen, um sich diesen aufzuzwingen.

Vom Zusammenspiel dieser drei Arten von Proble-
men hingen die verschiedenen Interpretationen der
Offenbarung ab, durch die sich die westlichen Gesell-
schaften seit zweitausend Jahren selbst darstellen und
rechtfertigen. Dies [afit sich in groben Ziigen an eini-
gen auflerst aufschlufireichen geschichtlichen Quer-
schnitten veranschaulichen, wie z. B. im 5. Jahrhun-
dert an dem Ubergang von der indiscreta societas zur
«Christenheit» westlicher Prigung ; an der christlichen
«Polizei» im Universum der Gegenreformation, die
das geschriebene Wort verherrlicht ; und an der Riick-
kehr zum Prinzip der Lebendigkeit in jenen Gesell-
schaften, die am Ende des 19. und zu Beginn des 20.
Jahrhunderts die Dynamik des Lebendigen entdecken.

1. Von der «Harmonie» der indiscreta societas
zur «Hierarchie» der westlichen Christenbeit

(5. Jahrhundert)

Irendus, der im 2. Jahrhundert aus Asien kam, um den
Bischofssitz von Lyon zu besetzen, hat mehr als jeder
andere eine universalistische Auffassung, wenn er in
seiner Schrift Adversus Haereses folgendes sagt:
«Wenn man die Schrift verstehen will, muf man sich
der Kirche anvertrauen, sich auf ihrem Schof§ erziehen
lassen und sich von den gottlichen Schriften nihren»
(V,20,2).

Die Kirche des Irenius trigt das Antlitz einer Welt,
die Osten und Westen noch nicht auseinanderdividiert
hat, das derpax romana und ihrer Fihigkeit, Sprachen,
Institutionen und Sitten der Vélker Europas und Asi-
ens derart zu assimilieren, daf sie Raum und Zeit auf-
hebt. Von daher erklirt sich der ruhige Besitz der
christlichen Tradition, der jede imperialistische Idee
und alle nationalen Rivalititen ausschliefit und dem
Irendus in einem herrlichen Text Ausdruck verleiht:
«Diese Verkiindigung (kerygma), die die Kirche von
den Aposteln empfangen hat, und dieser Glaube sind
es, die die Tradition begriinden. Obwohl sie iiber die
ganze Welt zerstreut ist, behiitet die Kirche sie sorgfil-
tig, so als wiirde sie in einem einzigen Haus wohnen,
und sie glaubt einstimmig daran, so als hitte sie nur ein

Herz und eine Seele, Und in vollkommener Uberein-
stimmung predigt sie sie. Sie lehrt sie und gibt sie wei-
ter, so als hitte sie nur einen Mund, Zweifellos sind die
Sprachen verschieden, aber die Kraft der Tradition ist
eine emnzige. Die Kirchen, die in Germanien gegriindet
wurden, haben keinen anderen Glauben und keine an-
dere Tradition, ebensowenig wie die Kirchen, die bei
den Iberern, bei den Kelten, im Orient, in Agypten,
Lybien und im Zentrum der Welt gegriindet wurden.»
(I1L,24,1.)

Hier handelt es sich um eine Einstimmigkeit, die auf
einer ungeteilten Gesellschaft griindet und auf der ge-
genseitigen Durchlissigkeit der Gemeinden, die unter-
einander Briefe und Briider austauschen, sowie auf der
Anpassungsfihigkeit einer Hierarchie, in der Rom nur
den «Vorsitz der Liebe» fithrt, wie Ignatius von Antio-
chien an seine geliebten Epheser schreibt: «Ich gebe
euch keine Befehle, als wenn ich eine Personlichkeit
wire... Euer ehrwiirdiges Presbyterium, das wahrhaft
Gottes wiirdig ist, ist eins mit dem Bischof, wie die Sai-
ten mit der Harfe.»

Esist kein Zufall, daff dieser zweite Bischof von An-
tiochien, der unter Trajan den wilden Tieren vorge-
worfen wird, der erste ist, der die Gesamtheit der
Christen mit dem Ausdruck «katholische» Kirche be-
zeichnet,

Sie ist in der Tat eine universale Gesellschaft, in der
die Laien lehren kénnen. Dies macht es dem Hier-
onymus moglich, den Priestern zu empfehlen, sich
nicht deswegen zu schimen, dafl sie bei kompetenten
Laien Dinge lernen, die ihre priesterliche Aufgabe be-
treffen und ithnen nahezulegen, ihre Tage und Nachte
damit zu verbringen, die Schriften zu studieren, anstatt
Denkschliisse auf Hypothesen aufzubauen. Denn
diese Gesellschaft glaubt mehr an das Leben, das sich
im liturgischen Tun (Katechese und Eucharistie) zeigt,
als an Spekulationen und an das Funktionieren der
Macht.

Gesellschaft der «vollkommenen Ubereinstim-
mung», der «Harmonie», wie die Leitmotive des Vo-
kabulars der Viter der ersten vier Jahrunderte lauten
und die Papst Leo im 5. Jahrhundert zusammenfafit,
als er sich an das romische Volk wendet und sagt: In
der Einheit des Glaubens und der Taufe bilden wir eine
homogene Versammlung (indiscreta societas) und ha-
ben Anteil an einer gemeinsamen Wiirde'.

Dies trifft jedoch bereits nicht mehr ganz zu in ei-
nem Augenblick, in dem Leo sich gegen die Horden
des Attila stellt, diesem symbolmichtigen Augenblick,
da die pax romana unter den Einfillen der Barbaren
auseinanderfillt und der Westen Schiffbruch erleidet
(Eroberung Roms im Jahre 476) und von nun an an-
dere Schicksale durchlebt als der getrennte Osten, so
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sehr, daff sie kein Okumenismus je ganz wird iiber-
briicken kénnen. Symbol auch des Endes einer Welt,
die von den Kulturen und Institutionen der Barbaren
tiberschwemmt wird und in der die Kirche der einzige
stabile Punkt bleibt.

In den Wehen dieses 5. Jahrhunderts, aus dem spiter
das mittelalterliche Christentum hervorgehen wird, ist
die Mentalitit des christlichen Westens zwei anschei-
nend gegensitzlichen Entwicklungslinien ausgesetzt:
Dem Gefiihl der politischen Macht, die an die kultu-
relle Macht gebunden ist, und panischer Angst, die
durch das soziale Chaos und die Unsicherheit fiir Men-
schen und Giiter hervorgerufen wird. Und doch voll-
zieht sich beim Zusammentreffen dieser Entwick-
lungslinien eine Kristallisierung der Tradition, die den
Geist des Westens fiir immer prigte.

Die Kirche als Gesellschaft macht die Erfahrung der
Verzauberung durch das, was wir heute Macht und
Kultur nennen. Nicht, daff sie das gesucht hitte, son-
dern einfach, weil sie in dem allgemeinen Zusammen-
bruch die einzige feste politische Organisation bleibt,
das Bollwerk der Zivilisation, verborgen hinter Klo-
sterfestungen, wo Manuskripte, Kunst, Wissenschaft
und Technik Schutz suchen — man denke an Lerins, Ir-
land, Monte Cassino usw.

Als das Papsttum gedringt ist, die politische Vor-
herrschaft zu iibernehmen, bricht es mit der «Harmo-
nie» der anderen groflen Gemeinschaften. In Chalze-
don (451), wo man iiber das Dogma der Inkarnation
diskutiert, setzt Leo von Rom seine Autoritit durch,
und die Konzilsviter brechen in Akklamationen aus,
was Bossuet spiter veranlaflt zu sagen: «Petrus hat
durch die Stimme Leos gesprochen.»?

Vorher hatte Leo den Kanon von Ephesus (431) ab-
gelehnt, demzufolge der Sitz von Konstantinopel {iber
alle Sitze des Orients erhoben werden sollte. Leo an-
nullierte diesen Beschlufl «kraft der Autoritit des Apo-
stels Petrus». Hierin liegt eine Interpretation der Tra-
dition, die kaum in Einklang steht mit der der indis-
creta societas. Sie gibt ein zwar weit zuriickliegendes
Beispiel ab fiir den berithmten Ausspruch des Bonifa-
tius VII. beziiglich der Unterwerfung jedweder
menschlicher Kreatur unter den romischen Pontifex in
der Bulle «Unam Sanctam» (1302).

Und schon kehren sich die sozialen Beziige um und
werden von nun an als Machtverhiltnisse zwischen
Herrschern und Beherrschten aufgefalt. Wahrend sie
in den Gemeinden der indiscreta societas <horizontal»
waren, sind sie jetzt im Begriff, «vertikal» zu werden,
mit dem romischen Zentralismus und dem Aufkom-
men einer autoritiren und klerikalen Zivilisation, die
bald auf dem monastischen Feudalismus, der Erde und
Menschen einschliefit, griinden wird.

Die Uberlieferung der Tradition erstarrt ihrerseits.
Anstatt wie in den ersten Jahrhunderten von «Hand zu
Hand» zu gehen, verstrickt sie sich in einen fast aber-
gliubischen Respekt vor dem geschriebenen Wort als
Zeichen der Macht in den Gesellschaften, in denen das
gesprochene Wort vorherrscht.

Zu Beginn des 5. Jahrhunderts vollendet Hierony-
mus den rémischen Kanon der HI. Schrift mit der Vul-
gata, die von nun an «allgemeine» Norm des christli-
chen Westens werden soll. Was die Interpretation die-
ser Norm angeht, so driickt Vinzenz von Lerins sie in
dieser ersten Hilfte des Jahrunderts als Goldene Regel
aus : «In der katholischen Kirche selbst muff man sorg-
faltig dariiber wachen, daff man sich an das halt, was
immer und iiberall und von allen geglaubt worden ist.»
Dieses «quod ubique, quod ab omnibus» des Commo-
nitoriums sollte die «Grammatologen» des 17. Jahr-
hunderts erfreuen: 25 Ausgaben fir Europa und 12
Ubersetzungen allein fiir Frankreich.

Nun fehlt es nur noch, dafl man die Ideologie dieser
neuen westlichen Christenheit aufbaut. Gegen Ende
des Jahrhunderts verfafit der Pseudo-Dionysius-
Areopagita sein Werk «De ecclesiastica hierarchia»
und fithrt wahrscheinlich den Begriff Hierachie in das
kirchliche Vokabular ein®. Schlieflich war es nicht
ohne Grund, daf} das Mittelalter den Pseudo-Diony-
sius «Doctor hierarchicus» nennen konnte, der be-
hauptet, dafl die kirchliche Hierarchie keinerlei Un-
ordnung duldet, da Gott selbst ihr Urheber ist. Sie ist
demnach eine Hierarchie in Vollkommenheit, in der
kein Oberer den Untergebenen Rechenschaft schuldig
1st.

Dennoch findet man unschwer heraus, was diese so-
zio-religiose Konstruktion einer Autoritit, die das ge-
schriebene Wort sakralisiert und umgekehrt, an Unsi-
cherheit in sich birgt. Eher als ein Hang zur Macht
bleibt die Obsession, das soziale Chaos der westlichen
Welt, die durch die Barbaren zerstort ist, zu ordnen.

Diesem Chaos haftet Todesgeruch an. Augustinus,
der als politischer Theologe des Westens seine «Civitas
Dei» zu einer Stunde fertigstellt, wo alles in dieser Zeit
zusammentfillt, kimpft verzweifelt dagegen an. Wie es
der Historiker L. Febvre* deutlich gezeigt hat, haben
diese barbarischen Zeiten den Menschen nicht nur zer-
brechlich gemacht, sondern sogar gefahrlich fiir sei-
nesgleichen : Brutalitit der Sitten, die nicht mehr von
den verschwundenen Institutionen in Zaum gehalten
werden, Bruralitit der Natur, die man nicht mehr
zihmen kann, weil die technischen Mittel zu sehr un-
zureichend geworden sind. Weil sich der Mensch da-
mit zufriedengibt, zu iiberleben, klammert er sich an
das bereits Bestehende. Er hat es verlernt, Neues zu er-
finden, oder er hat Angst davor.
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Die elementarste Klugheit fordert also, daff man
Wiederholungen durchspielt. Dies tun die mittelalter-
lichen Denker denn auch : Thre Sicherheit besteht dar-
in, mit skrupelhafter Genauigkeit die Autorititen zu
kommentieren: Aristoteles und die Bibel. Und der
christliche Westen wird davon geniigend geprigt blei-
ben, um sich iiber seine Kiihnheit zu wundern und sich
dafiir zu entschuldigen, um sich dann erneut in die
Wiederholung zu fliichten. Thomas von Aquin und die
Scholastik ; die gotische Kunst und ihre Wiederho-
lung, die das Urspriingliche verschénern will: die
Spatgotik.

Die Aufgabe des Klerikers besteht darin, der Tradi-
tion zu dienen, indem man sie unentwegt kommen-
tiert. Der Aufschwung, den die Talmudkommentare
mit Rachi von Troyes in der Champagne, dem Kénig
der Kommentatoren und gréfiten jiidischen Erzicher
des 11. Jahrhunderts, erlebt, zeigt deutlich, daf} es sich
um ein allgemeingesellschaftliches Problem handelt
und nicht um eine Krise, die spezifisch ist fiir die
christliche Tradition.

In diesem Zusammenhang ist der Kommentar durch
das Bild sehr aufschluireich : Der verzierte Buchstabe,
die Illuminierung der Bibel oder der Haggada vom 13.
bis zum 14. Jahrundert® sind Ausdruck dieses Willens,
durch das geschriebene Wort zu iiberdauern und un-
beweglich im Bestehenden zu leben. Wenn man den
miindlichen Typ dieser mittelalterlichen Gesellschaf-
ten betont, vergifit man gern dieses abergliubische
Hingen am Geschriebenen durch die Wiederholung
seiner selbst, Dies ist ein Erbe, das an die klassische
Kunst weitergeht (die «Kultur» der Arzte Moliéres)
und nicht ohne Einfluf} auf die Interpretation der Tra-
dition zur Zeit der Reformation bleiben soll.

II. Ordnungsmacht® und Grammatologie
im Christentum zur Zeit der Klassik
(16. — 18. Jabrhundert)

Theologen und Historiker werden noch lange iiber die
Unterscheidung zwischen Schrift und Tradition disku-
tieren, die das Konzil von Trient im Dekret von 1546
macht. Auf der Ebene der Mentalitdten mufl man zu-
nichst die Bedeutung des so geschaffenen Dualismus
beachten, da das Dekret von der christlichen Wahrheit
spricht, die enthalten ist «in libris scriptis et sine
scripto traditionibus», in den Biichern, die geschrieben
sind und in den nicht schriftlich fixierten Traditionen.
Es hiitet sich auch sehr wohl davor, das «sine scripto»
mit dem «gesprochenen Wort» zu verwechseln.

Die Zweideutigkeit der Formel wird Interpretatio-
nen des «und» méglich machen, die Schrift und Tradi-

tion sowohl einen als auch trennen, je nach den Gesell-
schaftstypen, aus denen die Kommentatoren stam-
men.

Alle aber sind sich einig iiber die Art und Weise, in
der das Dekret zweimal die Offenbarung definiert:
«Quelle jeglicher Heilswahrheit und jedweder Norm
der Moral». Wie lautet der urspriingliche Ausdruck fiir
Norm der Moral ? In beiden Fillen spricht der Text
von disciplina, die auf veritas verweist.

Man denkt hier ganz spontan an die Theologie des
Augustinus, fiir den die disciplina gegen Ende seines
Lebens eine grundlegende Idee wird, besonders im
Kampf gegen die Donatisten. Augustinus versteht sie
wohl als eine Macht, die mit der Kirche am Werk ist
und zum Lehramt gehort. Aber er bewahrt diesem re-
ligiosen Zwang eine dynamische Kraft: Die disciplina
geht von auflen, wo der Christ sie erduldet, nach in-
nen, wo sie «empfangen» wird. Sie ist das pidagogi-
sche Mittel, um eine intelligentia fidei zu erreichen.

Aber dieses padagogische Mittel beinhaltet auch po-
litische Sanktionen, denn Augustinus entleiht das
Wort disciplina der romischen Administration. Der
administrator disciplinae ist jener Beamter, der fiir die
Einhaltung des Gesetzes verantwortlich ist’.

Wie es scheint, haben die Viter des Konzils von
Trient in dem Augenblick, in dem sie die christliche
Orthodoxie der Neuzeit durch die beiden Worte «fides
et mores» definieren, vor allem diese politische und
«polizeiliche» Aufgabe vor Augen. Von nun an wird
jede Glaubenserfahrung ihre Authentizitit in bezug
auf «Glaube und Sitten» unter Beweis stellen miissen.
Und man fragt sich natiirlich, was hier «Sitten» bedeu-
tet und ob es sie sind, die den Glauben prigen oder
umgekehrt.

Neuere Studien® zeigen, dafl die Konzilsakten es
nicht gestatten, aus ihnen selbst die Einfithrung und
Empfehlung des Gebrauchs dieser Norm «aus Glau-
ben und Sitten» zu erkldren. Die scholastischen Kom-
mentatoren sollten erliutern, daff man mores im Sinn
einer Moral, die sich auf die Offenbarung stiitzt, ver-
stehen muf. Dies wiederum wiirde uns auf die Theo-
logie des Augustinus verweisen. ‘

Die Geschichte der Mentalititen legt eine mehr poli-
tische Interpretation nahe: Da die disciplina «fides et
mores» als Kriterien hat, ist ihr Ziel eine Moralisierung
der Gesellschaft durch die Religion. Ihre volle Bedeu-
tung gewinnt sie im 18. Jahrhundert mit der «Police»
(im Sinne von offentlicher Ordnung), die, wie uns die
Lexika der Epoche sagen, «ganz allgemein gefafit die
Gesetze, die Ordnung und das Verhalten bezeichnen,
das erforderlich ist, um das Fortbestehen und die Un-
terhaltung der Staaten und Gesellschaften zu garantie-
ren».
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Und das «Dictionnaire de Police» des Friedens von
Fréminville (1756) hebt hervor, dafl es die erste Auf-
gabe des konglichen Beamten ist, «dessen Amt diesen
Teil des Rechtswesens beinhaltet..., das Fortbestehen
der Religion zu sichern, dem Handel zur Bliite zu ver-
helfen und die Untertanen des Kénigs reicher zu ma-
chen... Er soll verantwortlich dazu beitragen, daff die
Regeln eingehalten werden, dafl das 6ffentliche Inter-
esse gewahrt wird und jene unterstiitzt werden, die zur
Kirche und zum Konig, seinem Herrn, gehéren...»

Wir wollen hinzufiigen, dafl die 6ffentliche Ord-
nungsmacht auch eine kulturelle Aufgabe hat und dann
einen Gegensatz darstellt zur «Barbarei» : «Die Wilden
in Amerika hatten weder Gesetze noch Ordnungs-
macht, als man sie entdeckte».

Die Sprache des Konzils von Trient dient diesem
zweifachen Begriff der politisch-religiosen Macht und
der Kultur als Prinzip der sozialen Ordnung. Nach
dem mittelalterlichen Christentum begriindet er auf
der ideologischen Ebene die westlichen Gesellschaften
«christlicher Zivilisation». In diesen und in allen
dringt sich eine grundlegende Norm auf: das ge-
schriebene, kanonische, zentralistische Gesetz, dessen
Hiiterin die Kirche ist. Diese ist in die soziale Form der
Zeit geprefit, d.h. eine monarchische, pyramidale und
«hierarchologische» Kirche (Y. Congar).

Dies war mdglich aufgrund einer Sicht der Offenba-
rung, deren einziges Regulativ das Lehramt der Kirche
ist, wie Bellarmin es sich dachte : «Die Schrift ist nicht
absolut genommen, sondern teilweise eine Glaubens-
regel. Die absolute Glaubensregel ist das Wort Gottes
oder die Offenbarung, die Gott der Kirche gegeben
hat.»

Diese Assimilierung der Offenbarung an die katho-
lische Kirche ist aufschlufireich fiir die politische
Theologie der alten Zeit. Letztlich lduft es auf folgen-
des hinaus : Die Auffassung vom Dogma (von der reli-
givsen Norm, von der fides) ist bedingt durch die
Auffassung von Gesetz (von der zivilen Norm, den
mores), und das Ganze bildet dann die disciplina oder
offentliche Ordnung, die die gesamte Gesellschaft be-
stimmt. Jede Ubertretung dieses Kodex sozio-religit-
ser Moral macht den Hiretiker aus.

Dieser ist zuallererst der Anhinger der Reforma-
tion. Dies ist leicht verstindlich, wenn man an Luthers
Auffassung des Gesetzes denkt. Man weif}, dafl er die
Gewalt (die zugleich Macht und Autoritit, Kraft und
Gewalt ist) dermafien absolut setzt, daff sie sich jeder
Regulierung, gleichgiiltig, woher sie kommt und
gleichgiiltig, ob der Fiirst gerecht oder ungerecht ist,
entzieht.

Wihrend das Konzil von Trient das Spirituelle eng
mit dem Zeitlichen vereinigte, indem es den Akzent

auf die disciplina als Garant der veritas legte, unter-
scheidet Luther nicht, sondern trennt die beiden Berei-
che und fordert, dafl man in der Ordnung des «Geset-
zes» nichts vom Evangelium, nichts vom Gewissen,
nichts von der Gnade..., ja sogar nichts von Christus
wissen soll» (Opera XV, 129). Dies veranlafite Marx zu
sagen, dafl «Luther den Glauben an die Autoritat zer-
brochen hat, gerade weil er die Autoritit des Glaubens
wieder hergestellt hat»®. Die Autoritit des Glaubens
ist bereits ein demokratischer Begriff im Sozialen Kon-
trakt.

Diesseits oder jenseits der theologischen Streitigkei-
ten ist die Sprache der Tradition, dem Konzil von
Trient zufolge, die einer Gegenreformation, d.h. einer
sozialen und politischen Bestitigung eines Gesell-
schaftsmodells, das aufrechterhalten und den «Hireti-
kern» aufgezwungen werden mufl — selbst wenn Ka-
tholiken, die einer anderen kulturellen Tradition ange-
horen, ihre Zuriickhaltung angesichts dieses Imperia-
lismus der lateinischen «Grammatologen» zum Aus-
druck bringen.

W. Bishop (1554-1624), der Ordinarius fiir die Ka-
tholiken in England, Wales und Schottland, macht sich
sogar zum Sprecher einer gewissen Ablehnung, die
von seinen Landsleuten vorgebracht wird: Sie leben
unter dem Common Law, durch das der sensus com-
munis nahe an den sensus fidelium heranriickt. War-
um, so fragt er, verachtet man den nicht schriftlich fi-
xierten Brauch, der «sowohl vom Alten Testament als
auch vom geschriebenen Gesetz zugelassen wird» ?

In seinem Werk «Reformation of a Catholic De-
formed» verteidigt er gegen die rémischen Gesetzes-
gliubigen die Bedeutsamkeit des gesprochenen Wor-
tes, in den drei Arten von Tradition, der gottlichen,
der apostolischen und der kirchlichen, «denn weder
Tinte noch Papier haben den Worten Gottes oder der
Apostel eine neue Heiligkeit, Kraft und Werthaftigkeit
verlichen. Sie haben vielmehr, als Worte ausgespro-
chen, die gleiche Werthaftigkeit und Glaubwiirdig-
keit, wie wenn sie niedergeschrieben werden».

Der angelsichsische Pragmatismus ging gegen die
«Hierarchologie», die die Gegenreformation prigte
und die in das Erste Vatikanum eingehen sollte. Die
papstliche Unfehlbarkeit erscheint den Gesellschaften,
die im Begriff sind, sich von der Staatsraison zu l6sen
(und die es schockiert, dafl die Autoritit zur Raison
der Kirche erhoben wird, wihrend zahlreiche Gliu-
bige die Riickkehr zum Gelebten fordern), ebensosehr
oder noch mehr als eine Provokation als die dogmati-
schen Argumente, die zu ihren Gunsten aufgefiihre
werden. Die Krise des Modernismus ist nicht mehr
fern.
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II1. Fijr eine Logik des Lebendigen :

19. und 20. Jahrbundert
Die Periode von 1850 bis 1950 erlebt den Aufschwung
der Biologie, die Entdeckung des Lebendigen und sei-
ner politischen und philosophischen Implikationen in
den evolutionistischen und vitalistischen Thesen, das
Entstehen der Rassentheorien um das Jahr 1860 herum
und die Errichtung der Anthropologie als autonomer
Wissenschaft.

Der standige Riickgriff auf Vokabular und Meta-
phern der Biologie wird fast ein literarischer Tick der
verschiedenartigsten und spekulativsten Gedanken. Ex
1st Zeichen eines Wandels der kollektiven Mentalitit
des Westens. Thr Meisterwort heifit jetzt «Evolution».

Alle Lexika geben die gleiche Definition dieses Be-
griffes : «langsame und stufenartige Transformations».
Hierin spiegelt sich die Uberzeugung eines Meisters
des Evolutionsgedankens, Herbert Spencer (1820 —
1903) wieder, der den Graben zwischen Naturwissen-
schaft und Humanwissenschaft aufheben will und da-
bei jeden Gedanken an Diskontinuitit ausschliefit.

Dies soll nicht heiffen, daf} die menschlichen Gesell-
schaften den animalischen Gesellschaften direkt assi-
milierbar sind. In seinem Werk «Prinzipien der Sozio-
logie» (1877-1896, 3 Binde) erklirt er im Gegentelil,
dafl die Zellen der biologischen Einheit dem Ganzen
untergeordnet sind, wihrend die Gesellschaft fiir das
Interesse und fiir die Freiheit eines jeden seiner Glieder
da sein muff.

Spencer war zwar gegen den Sozialismus, den er als
Militirdespotismus bezeichnete, aber er ratifizierte
den soziopolitischen Wandel im Europa des ausgehen-
den 19. Jahrhunderts : das Entstehen der biirgerlichen
Demokratien auf den Ruinen monarchischer Regime.
Aber ehe diese alle zusammenbrechen, verstindigen
sich die Evolutionisten, Anthropologen, Philologen
und fanatischen Rassisten, um den Vorrang der weiflen
Rasse oder der «christlichen Zivilisation» als absolut
sicheres Merkmal der Evolution herauszustellen.

Selbst wenn man Gustav Klemms (1802-1867) en-
gen und aggressiven Nationalismus zurtickweist, riu-
men viele mit thm ein, daff die Deutschen ithre morali-
sche und intellektuelle Vorherrschaft bezeugt haben
und «die Vorsehung jetzt vor allem ihnen die Sorge da-
fiir anvertraut zu haben scheint, iiber den Fortschritt
des Menschengeschlechts zu wachen, da ja auch sie es
sind, die alle christlichen Throne Europas inneha-
ben»'%, Von da leitet sich ein scharfer Europazentris-
mus ab, der auch nicht ohne Einfluff auf die religitsen
Mentalitaten der Zeit bleibt.

Auf diesem kulturellen und politischen Hintergrund
ist der «Durchbruch» Bergsons umso exemplarischer.
Er ist sowohl als philosophischer Weg als auch als

Glaubenserfahrung des Nachdenkens wert zu einer
Zeit, wo Teilhard de Chardin einen genialen Vorliufer
in den Schatten zu stellen scheint. Der Weg Bergsons
geht von dem «Essai sur les données immeédiates de la
Conscience» (1889), der noch vom Evolutionismus
Spencers abhingig ist, zu den «Deux Sources de la Mo-
rale et de la Religion (1932). Und im ersten Drittel die-
ses Wegs liegt das Werk «L’Evolution créatrice» : Wir
sind im Jahr 1907, und der Modernismus ist auf seinem
Hohepunkt angelangt.

Im Titel dieses berithmten Werkes zieht zunichst
der Ausdruck «Evolution» die Aufmerksamkeit auf
sich. Man meint, er sei immer in Einklang mit seiner
Etymologie: «Vorgang des Hervorgehens durch Ent-
faltung». Hier klingt das Bild des Keims an, aus dem
sich die Pflanze oder das Tier entfaltet. In bezug auf die
christliche Offenbarung denkt man natiirlich an den
gleichen Ausdruck «Entfaltung», der zum Erfolg von
Newmans Werk «A Grammar of Assent» (1870) fihe-
te’!, Das christliche Denken brauchte so viel Zeit, um
es zu assimilieren, daf} Theologen, die erklirten, daf§
die Dynamik der Tradition in dieser Entfaltung des
Keims auf ein Ziel hin liege, noch auf dem Zweiten Va-
tikanischen Konzil als Originale dastanden.

Aber bei Bergson bestand die Revolution darin, die
Evolution als «schopferisch» zu bezeichnen. Eine
Evolution, die schépferisch ist, fithrt in die Verande-
rung die unvorhergesehene und radikale Neuheit des
Ereignisses ein, d.h. in eine gewisse Diskontinuitit,
die in Gegensatz steht zu einem Evolutionismus, wie
man ihn gemeinhin versteht. Diese Art Diskontinuitit
ist an die Schépfung des Seins gebunden, oder, mit an-
deren Worten, an das Schépferische.

Bergson hat sich besonders in seinem Werk «La Pen-
sée et le mouvant» dafiir eingesetzt, «erfinden» und
«entdecken» zu unterscheiden. Diese fruchtbaren An-
sitze hitten die Theologie der Tradition verindern
kénnen. Sie konnten sich iibrigens auf die Bergsonsche
Theodizee stiitzen, deren Originalitit am dritten Kapi-
tel der «Données immédiates» beziiglich der Freiheit
deutlich wird, bis hin zu den Seiten der «Deux Sour-
ces» tiber Gott, dessen vollkommene Offenbarung Je-
sus Christus ist..

In der Geschichte des religiosen Denkens begegnet
uns die Schépfung als eine Gegebenheit der jiidisch-
christlichen Offenbarung oder, bei Descartes, als eine
rationale Idee, Aber in beiden Fillen ist sie ein gottli-
cher Akt. In dem Maff, in dem der Mensch Gottes
Ebenbild ist, kann man ihn als Schépfer auf seine Art
bezeichnen.

Der Bergsonismus ist zweifellos die erste Metaphy-
sik, in der man Schopfern begegnet, noch ehe man die
Existenz eines Schopfers erahnt. Der Schopfungsakt
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ist hier eine Gegebenheit des Gewissens, dann eine Ei-
genschaft des Lebens, dann driickt er sich in der Liebe
aus, aus der das Leben entspringt und zu der das Ge-
wissen zuriickkehrt.

Kiithner Wandel der westlichen Philosophie, der
durch seine blofle Existenz den Anachronismus der
Verfasser der Konstitution Dei Filius des Ersten Vati-
kanums aufzeigt. Die «Hierarchologie» hat dort das
Leben derart vernichtet, daff man schliefilich gedacht
hat, dafl die sichtbare Kirche durch das Lehramt aus
sich selbst heraus zu einem glaubhaften Motiv ihrer
Glaubwiirdigkeit geworden ist: Sie wiirde durch ihre
Existenz allein beweisen, dafl sie der derzeitige Trager
der Offenbarung ist.

Einer der einflufireichsten Konzilsviter hat verstan-
den, daf man nicht bei dieser Mentalitit des Konzils
von Trient stehenbleiben kann. Kardinal Dechamps,
Erzbischof von Mecheln, trifft den Ton Fénélons, um
den Fixismus seiner Kollegen zuriickzuweisen : «Das
Zeugnis Gottes, nach dem die menschliche Vernunft
verlangt, ist kein totes Zeugnis, sondern ein lebendiges
Wort. Die gottliche Offenbarung, nach der die
menschliche Vernunft verlangt, ist nicht nur irgendein
schriftlich niedergelegtes Werk der Antike..., irgend-
ein Buch, das miihsam ausgelegt werden miifite, son-
dern eine lebendige und viterliche Stimme, auf die man
nur einfach héren mufl und die zu uns kommt, noch
ehe wir nach ihr suchen»'2,

Zwischen Pascal, von dem Kardinal Dechamps of-
fensichtlich inspiriert ist, und Bergson, der seine Logik
des Lebendigen entwickelt, stellt Maurice Blondel mit-
ten in der Krise des Modernismus mit einem Mut, der
ihm aus seinem christlichen Glauben kommt, die
«grundlegende Rolle und die philosophische Grund-
lage der Tradition» heraus. So lautet der Titel seines
Artikels, der zuerst 1904 in La Quinzaine erschien,
und zwar mit dem Untertitel: «Geschichte und Dog-
ma». Der Philosoph der Aktion wiegt jedes seiner
Worte, um seiner Kirche zu helfen, aus der Lehramts-
Sklerose herauszukommen.

«Die Tradition stiitzt sich zweifellos auf die Texte,
aber sie stiitzt sich zugleich und zunichst auf etwas an-
deres als sie, nimlich auf eine Erfahrung, die immer im
Vollzug ist und die es ihr in gewisser Hinsicht ermog-
licht, Herr iiber die Texte zu bleiben, anstatt ihnen
strikt unterworfen zu sein... Sie dient dazu, uns sogar
von der Schrift selbst frei zu machen, auf die sie sich
unaufhérlich und mit frommer Ehrfurcht stiitzt (das
>pari pietatis affectu< des Dekrets von 1546!). Sie will
uns dazu helfen, den ganzen Christus zu erreichen,
ohne nur den Weg iiber die Texte zu gehen...»

Es handelt sich hier wahrscheinlich um ganz banale
Bemerkungen fiir die Zeitgenossen von «Gaudium et

Spes», die Mithe haben zu erkennen, dafl hier unter
den Sprachschwierigkeiten ein Kampf zwischen zwei
Gesellschaftstypen stattfindet.

Auf der einen Seite stehen die «Modernisten», die
man heute zu Unrecht «Progressive» nennen wiirde.
Sie glauben an die erfinderische Macht des Menschen,
der fiir sein Schicksal verantwortlich ist, wie die Ge-
sellschaften fiir das ihre verantwortlich sind, ohne den
vitalen Elan mit dem Mythos vom unendlichen Fort-
schritt zu verwechseln und mifitrauisch zu sein gegen
den Hyperrationalismus der Aufklirung.

Auf der anderen Seite stehen die Traditionalisten,
die nach autoritiren Regimen verlangen (die allein fa-
hig scheinen, den Menschen in der mit der Erbstinde
zusammenhingenden Unmiindigkeit zu halten) und
fiir die Evolution sogar in ihrer Kontinuitit Anarchie
bedeutet. Sie finden thren Anfiihrer in Kardinal Billot,
jener anderen bedeutenden Figur des Ersten Vatika-
nums.

Das Buch «De immutabilitate traditionis» (1907) des
beriihmten Professors der Gregorianischen Universi-
tit ist ein schneidender Gegenstof gegen alle «Moder-
nisten» (insbesondere gegen Blondel), die seiner Mei-
nung nach die Tradition nur unter dem Aspekt einer
menschlichen Gegebenheit sehen, einer Weitergabe
von Geschlecht zu Geschlecht, einzig und allein auf-
grund der Initiativen und Mittel menschlicher Mach-
barkeit».

Es hitte geniigt, die wunderbare und immer noch
aktuelle Formel Blondels, der Newman und Bergson
zusammenfafite, zu meditieren, um zugeben zu kén-
nen, dafl die Debatte zwischen «Immanenz» und
«Transzendenz», die heute modernisiert wieder auf-
taucht als «Horizontalismus» und «Vertikalismus»,
nur ein schlechter Prozefl war. Blondel hatte in der Tat
klar gesagt : «Die Tradition hat nichts zu erfinden, weil
sie ihren Gott und ihr alles besitzt. Aber sie muf8 uns
standig Neues lehren, weil sie etwas implizit Gelebtes
ins explizit Gekannte iibergehen lifit...»

Dafl sich die «Unbeweglichkeit», die dem Kardinal
Billot so lieb war, mindestens wahrend des ersten Vier-
tels des 20. Jahrhunderts gegen die Logik des Lebendi-
gen durchgesetzt hat, ist nur in einem Kontext des
Establishment einer Kirche denkbar, die noch an ihre
politische Glaubwiirdigkeit glauben und im Namen
der Offenbarung mit einem absoluten westlichen Nar-
zilmus meinen kann, Herr einer «christlichen Zivilisa-
tion» zu sein. Und nachdem diese Illusionen einmal im
Kontakt mit den zeitgendssischen Veranderungen zer-
brochen sind, gilt dennoch, dafl das kirchliche aggior-
namento noch immer iiber eine Philosophie und dann
auch iiber eine Theologie des Lebens stolpert (Emp-
fingnisverhiitung, Abtreibung usw....).
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Sicher liegt hier nach der Meinung gewisser Glaubi-
gen heute ein Argument, um die Blockierungen und
Ausfliichte ihrer Kirche zu iiberwinden und um dem
wirklichen Christus — nach dem Ausdruck Blondels —
in einer existentiellen Erfahrung begegnen zu kénnen,
in einer Erfahrung, die die Tradition gern verachtet, da
man sie als zur Vergangenheit gehorig und als «totes
Zeugnis» empfindet,

Dies bedeutet aber, die Lektion der Meister des Le-
bensimpulses zu iibersehen, die immer Sorge dafiir ge-
tragen haben, die Dauer im Herzen jeder Evolution zu
lehren — man denke nur an Bergson —, solange der
Mensch ein geschichtliches Wesen sein wird. Der Ge-
schichtswissenschaftler weiff, daft die glithendsten Er-
weckungsbewegungen, die charismatischsten Formen
des Glaubensaktes schlieflich jene Gesellschaftsfor-
men hervorgebracht haben, die am meisten unter-
driickt haben und am meisten inquisitionsihnlich wa-
ren: das Genf Kalvins.

Andere bemiihen sich, nicht ohne Romantik und aus
derselben Verachtung der Tradition heraus, «erste
Christen» zu spielen. Diesen Neo-Primitivisten, die
meinen, die Gesellschaft des Irenius in unserer nuklea-
ren Welt wieder zum Leben erwecken zu konnen,
widmen wir folgenden Gedanken L. de Bonalds, eines
Meisters «traditionalistischen» Denkens, der in der
Kirche des Erzbischofs Lefebvre viel gelesen wird:
«Die Menschen, die die Zeiten der Urkirche wieder
aufleben lassen wollten, haben immer die politischen
Gesellschaften auf ihre Kindheitsstufe zuriickge-
bracht» (Pensées diverses, 1816).
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Jede personliche Glaubenserfahrung, die unbedingt
erforderlich ist, um klar zu sehen, kann nuran Qualitit
und Tiefe gewinnen, wenn sie eine Bestandsaufnahme
des kulturellen und politischen Rahmens, in dem sie
wirksam wird, vornimmit, und zwar in bezug auf sich
selbst und auf die menschliche Gesellschaft, in der sie
wirksam wird. Mit anderen Worten : Die Geschichte
der Mentalititen ist Offenbarung unserer selbst an uns
selbst, in gleicher Weise, wie sie jeder Gesellschaft den
ihr entsprechenden Gesellschaftstyp offenbart.

Daf die zweitausend Jahre kirchlicher Tradition uns
(nach dem Ausspruch Kardinal Newmans in seinen
Universititspredigten) die Tendenz der geoffenbarten
Religion zeigen, Institutionen und positive Gesetze zu
schaffen, und daf} diese Tradition so stark ist, daf§ sie in
ihren Bereich sogar zeitliche Gesetze ibernimmt, die
ihr alles in allem genommen duflerlich sind, kann man
nicht nur auf das Konto der geschichtlichen Irrtimer
buchen. Diese kirchliche Dauer muf} von einer «kriti-
schen» Leseweise der Tradition ernst genommen wer-
den, sie muf die Illusion einer naiven Leseweise (allein
im Glauben) zerstreuen.

Sonst wiirde man jetzt, um zu dem wirklichen Chri-
stus zu kommen, den Christus des Glaubens in Gegen-
satz zum historischen Jesus setzen, gleichsam in Um-
kehrung des Historizismus des vorigen Jahrhunderts,
obwohl man dabei letztlich in den gleichen Fehler ver-
fallen wiirde.
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