Matthew Lamb

Dogma, Erfahrung und
politische Theologie

Das Aufkommen von kirchlichen Glaubenslehren,
von Dogmen, hingt mit der Einwirkung des Logos,
des begrifflichen Denkens der griechisch-romischen
Kulturen auf das Christentum zusammen. Seit der
Aufklirung, die im Namen einer neuen, empirischen
Rationalitit gegen dieses begriffliche Denken und das
Christentum Einspruch erhob, standen die Theologen
vor dem Dilemma: Dogma oder Erfahrung ? Das eine
als maflgebend annehmen, hief, das andere als weniger
oder iiberhaupt nicht maflgeblich ansehen. Einzelne
Theologen entschieden sich fiir die mehr empirischen
Formen der modernen Erkenntnis (z. B. fiir den Natu-
ralismus, den Ritschlianismus, den Liberalismus, den
Modernismus); andere suchten am dogmatischen
Glauben festzuhalten, indem sie sich entweder iiber
die Aufklirung hinwegsetzten (wie im Fundamenta-
lismus und Fideismus) oder gegeniiber den Forderun-
gen des modernen Denkens fiir die Giiltigkeit des klas-
sischen begrifflichen Denkens eintraten (wie z.B. die
protestantische Neuorthodoxie, die katholische Neu-
scholastik). Der vorliegende Aufsatz bespricht zuerst
einige Haupteinwinde gegen die Bemiihungen, dieses
Dilemma aufzuldsen ; sodann umreifit er eine mégliche
Antwort auf das Dilemma im Sinn der politischen
Theologie und dreier verschiedener Formen, welche
die Aufklirung angenommen hat.

I. Sind Dogma und Erfabrung Gegensitze ¢

Trotz mancher schopferischer Anstrengungen von
Theologen (denken wir an Schleiermacher, Blondel,
Teilhard de Chardin, Bultmann, Rahner, Tillich, die
Niebuhrs), das herkémmliche Dogma mit der moder-
nen Empirie in Einklang zu bringen, wird die Giiltig-
keit solcher Vermittlungsversuche immer noch ernst-
haft angezweifelt. Vier Einwinde gegen solche Ver-
mittlungsbemiihungen sind besonders gewichtig.
Die von Peter Berger vertretene Erkenntnissoziolo-
gie mit ihrer Berufung auf ein empirisch gegebenes
«Alltagsbewufitsein» und den Minderheitsstatus der

Glaubenden in einer sikularistischen Gesellschaft lafit
ihn die Alternativen betonen, mit denen jede Theolo-
gie es heute zu tun hat. Entweder hilt man an seinen re-
ligiosen Uberlieferungen fest und steht der modernen
Gesellschaft kritisch gegeniiber, oder aber man be-
miiht sich, diese Uberlieferungen an das moderne
Denken anzupassen, und riskiert dabei, sie aufs Spiel
zu setzen. Da die heutigen Theologien kognitive Min-
derheiten in einer weithin sikularistischen Kultur dar-
stellen, erblickt Berger fiir sie keinen Ausweg aus die-
ser Zwickmiihle — wenngleich dieses Dilemma, wie
Berger es formuliert, wahrscheinlich ebensosehr auf
seine undifferenzierte lutherische Zwei-Reiche-Theo-
logie wie auf seine Erkenntnissoziologie zuriickgeht'.

Zwingender als Bergers Einwinde gegen Vermitt-
lungsbemiihungen ist Eric Voegelins philosophische
Kritik der Doktrinisierung. Voegelin setzt Dogma und
moderne Empirie nicht zueinander in Gegensatz. Er
betrachtet im modernen Denken vieles als das gesell-
schaftliche und kulturelle Ergebnis «der allgemeinen
Umformung erlebnishafter Symbole zu Lehren»?. Die
trinitarischen und christologischen Glaubenslehren
des vierten und fiinften Jahrhunderts waren durch die
theologischen Auseinandersetzungen dieser Zeit be-
dingte, mehr durch Ableitung entstandene als aus dem
Erleben stammende Symbola. Diese Doktrinisierung
wuchs sich zu Begriffssystemen aus, die vom wirkli-
chen Erleben der theophanen Wirklichkeit, wie sie in
den auf Erzihlung oder Erfahrung beruhenden Er-
kenntnissen des Neuen Testaments zum Ausdruck ge-
bracht wird, abgeschnitten sind. Diese begrifflichen
Glaubenslehren fithrten im Verein mit der Hybris der
politischen Macht zu «Dogmatomachiens, wie Voege-
lin sie nennt: «Diese Vorherrschaft der Lehrform hat
zum modernen Phinomen der groflen Dogmatoma-
chien gefiihrt, d.h. zur theologischen Dogmatomachie
und zu den sogenannten Religionskriegen des sech-
zehnten und siebzehnten Jahrhunderts sowie zu der
ideologischen Dogmatomachie und den entsprechen-
den Revolutionskriegen vom achtzehnten bis zum
zwanzigsten Jahrhundert®.

Wihrend die Spitscholastik und der Nominalismus
des Spitmittelalters sowie das Denken Descartes” fiir
die theologische Dogmatomachie die Bithne herrich-
ten, stellte vor allem der Hegelianismus gewisserma-
flen den Inbegriff eines Zeitalters dar, das sich gegen
einen theologischen und metaphysischen Dogmatis-
mus auflehnte. Doch Hegel und die Nachhegelianer
gewannen nicht eine theophane Wirklichkeitserfah-
rung zuriick. Statt dessen lenkten sie die dogmatische
Rede um und leiteten die Erfahrung auf die Geleise
egophaner Ideologien. Die griechischen und bibli-
schen Erzihlungen, welche die Wirklichkeitserfah-
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rung in ihrem in die Spannung zwischen Gottheit und
Menschheit (das metaxy) Hineingestelltsein symboli-
sierten, werden zu blofien Projektionen einer unreifen
Selbstwahrnehmung degradiert, die nun dem «ego-
phanen Gottmenschen oder Ubermenschen» (Feuer-
bach, Marx, Nietzsche) Platz macht, der das «endgiil-
tige Reich der Freiheit in der Geschichte» aufrichtet.
Diese doktrindr abgeleiteten Gottmenschen oder
«Heilande» kénnen dann «versuchen, in ihrer Person
die Parusie in die Geschichte hineinzuzwingen»*.

Einer Kritik Heideggers an der abendlindischen
Metaphysik folgend, duffert Bernhard Welte den Ge-
danken, dafl Nizda mit seiner Betonung des Wesens,
der Usia, ein begrifflich-statisches Absehen vom Sein
darstelle. Diese abendlindische Metaphysik habe in
der Technokratie des Neopositivismus und Empiris-
mus der Moderne ihre Vollendung erreicht. Wenn wir
die Urerfahrung des Seins zuriickgewinnen wollten, so
miifften wir die Geschichte der abendlindischen Meta-
physik der Kritik unterziehen und das Zeitbedingte,
die «epochale Gestalt» der klassischen Dogmen se-
hen®,

In zhnlicher Richtung tritt David Tracy fir eine
Uberpriifung der herkoémmlichen Glaubenslehren im
Licht von Kriterien ein, die unserer Situation als Men-
schen und der heutigen Erfahrung entsprechen. Auf-
grund dieser Kriterien hilt er den klassischen christli-
chen Theismus und jede exklusivistische Christologie
fir unangemessen und unrichtig®. Namentlich kriti-
siert er die auf die Praxis ausgerichteten politischen
Theologien — wie die von Moltmann, Metz, Alves,
Shaull, Segundo, Gutiérrez und Sélle —, weil sie thm
von dieser Problematik nicht Notiz zu nehmen schei-
nen. Nach Meinung Tracys bedienen sich diese Theo-
logen eines verianderten neuorthodoxen Modells, das
die herkémmlichen Dogmen in ihrer klassischen Form
zu belassen sucht — als ob die Betonung der Orthopra-
xis das Versiumnis, die Rechtglaubigkeit kritisch zu
analysieren, entschuldigen kénnte”.

Wie sehr sich auch Berger, Voegelin, Welte und
Tracy in ihren Auffassungen voneinander unterschei-
den mégen, so treffen sich doch ihre kritischen Ein-
wiande gegen das herkémmliche Dogma, wenn sie im
Licht ihrer jeweiligen Positionen gesehen werden, in
drei Punkten: 1. jedes treffende Verstandnis der
menschlichen Erfahrung schliefit eine innere Ausrich-
tung auf das Transzendente und Sakrale in sich; 2.
diese Ausrichtung kommt in den biblischen und ande-
ren Erzahlungen dicht zum Ausdruck, geht jedoch in
begrifflicher Lehrfassung leicht verloren; 3. jedes
Nachdenken iiber diese Problematik muff, wenigstens
negativ, den Einflufl der Aufklirung auf das moderne
Denken ernst nehmen®.

I1. Die Verinderungsdimension der
politischen Theologie

Als «politisch» gelten fiir mich alle jene Theologien,
die der Ansicht sind, dafl das menschliche Tun, die
Praxis nicht nur Ziel, sondern auch Grundlage der
Theorie ist. Wie ich anderswo dargelegt habe, gehoren
zu diesen auf der Praxis griindenden und auf sie ausge-
richteten Theologien neben der von Metz in Gang ge-
brachten politischen Theologie auch die von Lonergan
artikulierte theologische Methode und verschiedene
Formen der Befreiungstheologie®. Diese Theologien
sind nicht einfach neuorthodox, sofern man unter die-
ser Bezeichnung ein Theologiemodell versteht, das
dem Theologisieren eines Karl Barth und eines Hans
Urs von Balthasar gleicht. Solche neuorthodoxe Theo-
logien vermitteln den christlichen Glauben nimlich
anhand {ibernatiirlicher Paradoxe ; sie betonen so sehr,
dafl die Offenbarung die Vernunft iibersteigt, daf} die
Vernunfterfahrung irgendwie negiert erscheint. Die
politische Theologie hingegen vermittelt den Glauben
dialektisch, indem sie betont, dafl dieser das menschli-
che Tun verindert'®.

Wihrend also die politischen Theologen den umge-
staltenden Charakter der religiosen Wahrheit betonen,
suchen Berger, Voegelin, Welte und Tracy ihren er-
schliefenden Charakter hervorzuheben. Alle diese
vier Autoren kritisieren die dogmatischen Annahmen
der Neuorthodoxie. Was aber bei thnen zu wenig be-
achtet wird, ist die Einsicht der politischen Theologie,
wonach die Neuorthodoxie erweist, dafl ein aufschlie-
flendes Wahrheitsmodell mit dem Dogma nicht richtig

‘umzugehen weiff. Wenn die genannten Autoren die

Tendenz der neuorthodoxen Theologien kritisieren,
den Wert der empirischen und/oder historisch-kriti-
schen Methode einerseits und der phinomenologi-
schen oder ontologischen Reflexion andererseits fiir
gering zu veranschlagen, nehmen sie bei der Formulie-
rung ithrer Kritiken an, es sei diesen Methoden oder
Reflexionen moglich, religiose Symbole zu erschlie-
fen. Wihrend die Neuorthodoxie auf den Erschlie-
fungskriterien der Offenbarung besteht, betonen die
genannten vier Autoren, es sei notwendig, Offenba-
rungssymbole durch empirische, historisch-kritische,
phinomenologische oder ontologische Erschlie-
Bungskriterien zu erginzen und sie mit ihnen in Uber-
einstimmung zu bringen.

Die Erschliefungsmethoden der empirischen For-
schung, der phinomenologischen Hermeneutik, der
historisch-kritischen Analyse oder der ontologischen
Reflexion haben in der Theologie sicherlich Beitrige
zu leisten. Sie sind unerlidfilich oder doch niitzlich, um
die fortlaufenden Kontexte zu erschliefien, in denen
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die Theologie die religiosen Uberlieferungen mit einer
Vielfalt persénlicher, gesellschaftlicher und kultureller
Situationen der Vergangenheit und Gegenwart in Be-
ziehung bringt. Die politische Theologie anerkennt
dies in ihrem Eintreten fiir interdisziplinire Forschung
(Metz), fiir die Methoden der Natur- und Humanwis-
senschaften (Peukert), fiir die Einfiihrung des herme-
neutischen Zirkels (Segundo) und der soziologischen
Analyse (Baum) in die Theologie, fiir das Aufschlie-
Bungspotential der christlichen Symbola in unseren
heutigen Situationen (Gutiérrez, Metz, Moltmann,
Hodgson). Im Sinn der funktionalen Spezialisierung
Lonergans eignen sich diese Erschliefungsmethoden
besonders in der ersten Phase der Theologie, in der es
um eine immer treffendere Vermittlung des Einstigen
in das Jetzige geht''.

Diese ErschlieBungsmethoden vermogen jedoch
weder der menschlichen Erfahrung noch den Lehren
der Kirche ganz gerecht zu werden. Diese Methoden
konnen héchstens die dialektisch divergenten Sinn-
und Werthorizonte erschlieflen, die in unterschiedli-
chen Forschungsergebnissen, unterschiedlichen Deu-
tungen, widerspriichlichen historischen Analysen, ge-
gensitzlichen Ontologien, andersgearteten Gesell-
schaften zutage treten. An diesem Punkt erhebt die
Neuorthodoxie das Banner der religiosen Umkehr als
das einzige Kriterium, das die letztgiiltige Wahrheit zu
erschliefen vermdge. Die Menschen kénnten niche
einzig und allein von bestindig revidierten Hypothe-
sen leben. Die kirchliche Dogmatik (Barth) miisse den
wahren Weg erschlieflen, indem sie die menschliche
Erfahrung mit ihrem paradoxen Bediirfnis nach reli-
gitsem Glauben, Hoffen und Lieben konfrontiere.

In ihrer Kritik gegeniiber diesem dogmatischen
Standpunkt fallen Berger, Tracy, Voegelin und Welte
nicht wieder in liberalen Skeptizismus zuriick, son-
dern suchen (ganz ihnlich wie Bultmann dies Barth ge-
geniiber tat) Bereiche der menschlichen Erfahrung aus-
findig zu machen, welche Transzendenz erschliefien.
Durch verschiedenartige Hinweise auf Grenzerfah-
rungen (Berger, Tracy) und Transzendenzerfahrungen
(Voeglin, Welte) suchen sie nach den ontologischen
Grundlagen, von denen aus die Lehrsymbola der Ver-
gangenheit sich revidieren (Tracy) oder radikal relati-
vieren (Voegelin) lassen.

Von den verschiedenen Richtungen der politischen
Theologie her gesehen sind diese Positionen unzurei-
chend, sowohl was ihre kritischen Einwinde gegen die
Neuorthodoxie als auch was ihre Berufungen auf die
menschliche Erfahrung betrifft. Ein begriindendes
Abstellen auf die menschliche Erfahrung ist unvoll-
stindig oder unzulinglich, wenn es auf cine bloff er-
schliefende Ontologie von Grenz- oder Transzen-

denzerfahrungen ausgeht. Ein solches Vorgehen, wie
ausgekliigelt es auch sein mag, unterschitzt den verin-
dernden Einfluf}, den religiose oder Lehrsymbola auf
die menschliche Erfahrung ausiiben. Im Unterschied
zu der Neuorthodoxie achtet die politische Theologie
nicht nur auf diesen verindernden Einfluff von religic-
sen oder Lehrsymbola auf die menschliche Erfahrung,
sondern sie beachtet auch die Verinderungsstruktu-
ren oder -dynamismen der menschlichen Erfahrung
selbst.

Werden Grenze und Transzendenz phinomenolo-
gisch oder ontologisch analysiert, so iibersieht man
dabei leicht ihre negative und heuristische Ausrichtung
auf die Zukunft. Grenze und Transzendenz werden als
Dimensionen oder Strukturen «erschlossen», die in
der menschlichen Erfahrung implizit oder explizit be-
reits vorhanden sind'?. Wenn sie auf die Zukunft oder
die Freiheit bezogen werden, so werden diese nicht als
die Grenze oder die Transzendenz begriindend aufge-
faflt, sondern als deren Folge oder Ziel®.

Die politische Theologie hingegen fafit Grenze und
Transzendenz als im menschlichen Tun grundgelegt
auf, da dieses durch die Grenze negativ konstitutiert
und durch die Transzendenz heuristisch konstituiert
ist. Grenze und Transzendenz werden nicht als bereits
prasent erschlossen, sondern als gebieterische Heraus-
forderungen erfahren, die imstande sind, die jetzige
Unfreiheit der menschlichen Erfahrung zu verandern
oder umzukehren.

Fiir diese verandernde Grunddimension in der poli-
tischen Theologie liegen manche Beispiele vor. Metz
spricht von der auf die Praxis ausgerichteten politi-
schen Theologie als von einem Grundzug der Theolo-
gie liberhaupt und macht darauf aufmerksam, dafl die
Ontologie den Rang der Zukunft verbirgt. Sowohl er
wie Moltmann arbeiten die grundlegende Wichtigkeit
der Eschatologie (Zukunft) und des Leidens (Grenze)
fiir die Theologie heraus. Peukert legt sorgfiltig dar,
dafl die wissenschaftliche Theorie sowie die Theologie
in einer Theorie der kommunikativen Interaktion als
Praxis grundgelegt sein miissen. Die lateinamerikani-
schen Befreiungstheologen betonen die konkreten
Kontexte, in denen Theologie getrieben wird. Nach
Ansicht Lonergans artikulieren die Grundlagen der
zweiten Phase funktionaler Spezialisierung, der es um
die Vermittlung von der Gegenwart in die Zukunft
geht, gebieterische Forderungen nach intellektueller,
moralischer und religioser Umkehr. Die Intentionali-
titsanalyse Lonergans ist ja nicht so sehr phinomeno-
logisch aufschlieflend, sondern eher praxisverindernd,
da sie so sehr die Selbstaneignung.und die Ebenen des
bewufiten Handelns als Imperative in Richtung auf die
Transzendenz betont'*.
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In diesem Rahmen ist dic Wahrheitserfahrung in er-
ster Linie eine verindernde Entsprechung zwischen
Subjekt und Objekt, und nur wenn Verinderung ge-
schieht (im Subjekt oder Objekt oder in beiden), wird
Wahrheit erschlossen. Die Verinderung ist Praxis, so-
fern Praxis als bewuflte Leistung oder Handlung ver-
standen wird im Gegensatz zum Hervorbringen oder
Machen und zu Theorie oder Definition. Dies unter-
scheidet den Praxisbegriff der politischen Theologie
von der materialistischen oder idealistischen Verwen-
dung dieses Ausdrucks. Bei diesen ist die von Aristote-
les getroffene Unterscheidung zwischen praxis als
menschlichem Verhalten oder Tun und poiesis als
menschlichem Hervorbringen oder Machen mafige-
bend. Die politische Theologie hingegen stiirzt den
Primat der Theorie iiber die Praxis um. Wihrend Ari-
stoteles praxis und poiesis der erschlieflenden Theorie
unterordnete, ordnet die politische Theologie Theorie
und Produktion der Praxis unter. Und wihrend Hegel
Praxis und Produktion in der Theorie als absolutem
Wissen authebt, hebt die politische Theologie Theorie
und Produktion in der Praxis als bewufiter, freier Lei-
stung auf'®, Und wenn Marx bestrebt ist, Theorie und
Praxis in der Produktion als materialistischer Infra-
struktur aufzuheben, so sieht dies die politische Theo-
logie als Kryptopositivismus im Praxisbegriff Marxens
an, und sie will die Produktion durch die Praxis aufge-
hoben wissen'®,

In dieser Auffassung, wonach die menschliche Er-
fahrung und Aktion in erster Linie verindernd sind,
liegen tiefgreifende und weitreichende Folgerungen.
Theorie und Definition sowie Hervorbringen und Ma-
chen werden als erschliefende Konsequenzen eines
verandernden oder sich selbst berichtigenden Lern-
prozesses verstanden'”. Verinderung wohnt der Er-
ziehung und Aufklirung grundlegend inne, wihrend
Erschlieflung deduktiv ist. Dies fithrt zu einem radikal
neuen Aufklirungsverstindnis, insofern sich das Au-
genmerk auf die dialektisch verindernde Praxis der
Aufklirung richtet. Dies ist von Grund auf neu, und
zwar nicht deswegen, weil die verandernde Praxis bei-
spielsweise in den Aufklirungen, die mit der griechi-
schen philosophischen und der mittelalterlichen theo-
logischen Ausrichtung auf die Theorie oder in der mo-
dernen Aufklirung mit threm Ubergang zu empi-
risch-technischer Rationalitit nicht am Werk gewesen
wire. Sondern es ist von Grund auf neu, weil diese
Aufklirungen die verindernde Praxis entweder durch
die Theorie (der Klassik) oder die empirische Technik
(der Moderne) zu kontrollieren suchten. Die politische
Theologie gehort einer heutigen Aufklirung an, indem
sic die verindernde Praxis zum Kontrollorgan der
Theorie und der empirischen Technik zu machen

sucht®, Im folgenden werde ich méglichst kurz datle-
gen, in welchem Sinn die Aufklirungen, die zuerst der
Theorie, dann der empirischen Technik und schlief3-
lich der Praxis den Primat einrdumten, die kirchlichen
Glaubenslehren, die Dogmen, verstanden.

III. Drei Aufklirungen und das Dogma

1. Zu einer klassischen theoretischen Aufklirung kam
es im Mittelalter bei der Ubernahme der griechisch-
romischen Theorie in die Theologie. Im zwdlften und
dreizehnten Jahrhundert bliihte die Theologie, da sie
in ihre Kommentare, Quaestiones und Summae immer
mehr hellenische und patristische Begriffe hinein-
brachte. Wihrend der aristotelische episteme-Begriff
das scholastische Ideal der wissenschaftlichen Theorie
beeinflufite, war das Weisheitsverstindnis der Schola-
stiker den patristischen Rezeptionen mittel- und neu-
platonischer Auffassungen entnommen, wonach eine
Seinshierarchie besteht, die man vor allem durch kon-
templative theoria erreicht. Diese Anschauungen bo-
ten erschliefende Paradigmen, die eine hierarchische
Ordnung im geistigen und materiellen Universum, in
Gesellschaft und Kirche theoretisch entwarfen und
widerspiegelten. Die Theologie als eine der Schau Got-
tes als der ersten Wahrheit untergeordnete spekulative
und praktische Wissenschaft ordnete die Vielfalt der
Naturdinge, des menschlichen Verhaltens und der ge-
offenbarten Wahrheiten im Rahmen eines schopferi-
schen exitus und eines erlosenden reditus zu dieser
Wahrheit™®.

Die kirchlichen Glaubenslehren wurden als Be-
kenntnisformeln oder Glaubenssymbola verstanden,
die in der Offenbarung der in der Heiligen Schrift ent-
haltenen apostolischen Lehren den Glauben der Kir-
che erschlieflen. Biblische Geschichte und Dogma
wurden im Schema hierarchisch geoffenbarter Glau-
benswahrheiten miteinander vereint. So glaubten nach
Auffassung des Aquinaten die Hauptgestalten in der
vorjiidischen und in der alttestamentlichen Zeit aus-
driicklich an die zentralen trinitarischen und christolo-
gischen Mysterien, nur daf} sie diese Mysterien vor den
weniger weisen Menschen (minores) ihrer Zeit in eine
Bildsprache zu hiillen hatten. Diese hohere Weisheit
hatten diese Hauptgestalten ihrem hierarchischen Vor-
rang bei der erlésenden Riickkehr aller Dinge zu Gott
zu verdanken®®, Die Glaubenslehrsymbola wurden je-
doch nicht vom verindernden Umkehrerlebnis gelost,
insofern Thomas und erst recht Bonaventura die nega-
tiven (via negationis, pati divina) und heuristischen
(z.B. die psychologische Analogie zur Trinitit)
Aspekte der Teilhabe an der ontologischen Hierarchie
hervorhoben?*.
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Diese negativen und heuristischen Elemente wurden
im Perzeptionalismus und in der pedantischen Logik
der Scholastik des vierzehnten Jahrhunderts immer
mehr von der Erfahrung getrennt. Wenn, wie Peter
Gay behauptet, der Begriff «Hierarchie» die Haupt-
metapher des Mittelalters war, so lief} die dekadente
Scholastik die Metaphysik dieser Metapher in logische
Widerspriiche ausarten (man beachte beispielsweise,
wie der Fideismus Occams die «pipstliche Tyrranei»,
die er politisch verabscheute, theologisch beglaubigte).
Die Mystik zog sich von den akademischen Schuldis-
puten zuriick, und im fiinfzehnten Jahrhundert
konnte Nikolaus von Kues die hierarchische The-
ophanie des Universums nur dadurch, dafl er sie pri-
vatisierte, wieder in ihre Rechte einzusetzen versu-
chen?®?. Die spitere tridentinische Scholastik eines Ca-
jetan, Cano oder Suarez verfestigte eine konzeptuali-
stische Doktrinisierung (im Sinn Voegelins), die das
Dogma von den Erfahrungssymbola trennte. Damit
war die Grundlage gelegt fiir eine autoritire Haltung
des hierarchischen Lehramtes, das kaum auf die veran-
dernde Praxis des sensus fidelinm achtete, Die katholi-
sche Handbiichertheologie richtete sich im Grenzfall
mehr nach den pipstlichen Verlautbarungen als nach
Gott als der ersten Wahrheit®?.

2. Einemoderne technische Aufklirung, die im sieb-
zehnten und achtzehnten Jahrhundert tastend ein-
setzte und im neunzehnten und zwanzigsten Jahrhun-
dert zur Vollendung gelangte, brachte das Geschichts-
studium aus seiner Bevormundung durch irgendeine
Metapher von Hierarchie (die in den Schriften der Ge-
genreformation noch so augenfillig ist) heraus und
legte Schritt fiir Schritt die empirischen Kriterien fiir
die historisch-kritischen Methoden fest. So wie die
empirischen Methoden der Naturwissenschaften den
Primat der klassischen Theologie ablosten, so lief} die
Entwicklung der neuen empirischen Techniken an die
Stelle des Interesses an einer gottlichen hierarchischen
Geschichtsordnung (der exitus-reditus-Gedanke) das
Interesse an der Geschichte als einem Werk oder Er-
zeugnis von Menschen treten. Rankes beriihmte Frage,
«wie es eigentlich gewesen ist», war nicht von einer er-
schlieflenden Metapher einer hierarchischen Theorie
geleitet, sondern von einer erschliefenden Metapher
empirischer Objektivitit, die den Blick auf das
menschliche Machen von Geschichte richtet. Es lag
darin, so man will, ein Hinliberwechseln von der Sicht
einer durch Weisheit (theoria, sophia) erschlossenen
aristotelischen Theorie zu dem durch Technik (pozesis,
techne) erschlossenen aristotelischen Gedanken des
Hervorbringens oder Machens. Theorie und Praxis ge-
rieten immer mehr unter die Herrschaft der empiri-

schen Technik?*,

Noch verfeinertere Methoden der empirischen For-
schung, Kontextdeutung und Geschichtskritik lieflen
unsere Kenntnis des geschichtlichen Hintergrundes
und der Redaktion der biblischen Geschichten und der
Lehre der Kirche immens anwachsen. Doch diese Me-
thoden wurden gern zu Techniken, die diese Erzih-
lungen und Dogmen als Erzeugnisse, als Informa-
tionsgefiige studierten, deren Urspriinge und Sinnge-
halte sich unabhingig von irgendwelcher religiGser
Haltung des Forschers, Deuters oder Historikers er-
schlieflen lieflen. Der Graben zwischen empirischer
Rationalitit und religiéser Zustimmung verbreiterte
sich noch, als eine Reihe psychologischer (Freud), so-
ziologischer (Comte, Marx) und historisch-kritischer
(Baur, Harnack, Wrede) Untersuchungen die Bibel
und die Lehren der Kirche als rein menschliche, kul-
turbedingte Erzeugnisse sezierten und dabei von jeder
lebendigen Verbindung mit entschieden religidsem
Verhalten oder einer verindernden Praxis absahen. Es
trat ja auch in theologischen oder hierarchischen Krei-
sen nicht viel davon in Erscheinung, denn die Spiritua-
litdt setzte ihren Riickzug in eine Privatfrommigkeit
fort. Der Sikularismus breitete sich immer mehr aus
und paarte sich bald mit einer Industrierevolution, die
die empirische Wissenschaft in die Technologie hin-
eingebracht hatte, und stellte nebst dem Christentum
eine ganze Reihe religioser Uberlieferungen in Frage®.

Ein blockierter Katholizismus verurteilte all dies als
Modernismus, obwohl seine eigenen anerkannten
Theologen die Glaubenslehren der Kirche als Erzeug-
nisse (wenn auch als von Gott geoffenbarte Erzeug-
nisse —depositum fidet) behandelten und auf sie die lo-
gischen Techniken der formellen und virtuellen Aus-
sage, der expliziten oder impliziten Deduktion an-
wandten?®. Die sogenannte Rechtgliubigkeit entwik-
kelte ihre eigene Art des Sich-Abstiitzens auf die fiir
den Liberalismus oder Modernismus charakteristische
Technik. Als der Erste Weltkrieg zeigte, daf eine tech-
nisch aufgeklirte Menschheit die Erzeugnisse ihres
neuen Wissens in den Dienst ihres alten unaufgeklarten
und unbufifertigen Verhaltens (Praxis) stellen kann,
lie die Neuorthodoxie als Antwort darauf ihren Ruf
zur metanoia erschallen, Bald machten sich eine Reihe
vermittelnder Theologen (Bultmann, Teilhard de
Chardin, Rahner, Tillich) verschiedene historische
Ontologien zunutze, um schépferische Beziehungen
zwischen den Fortschritten der empirischen Wissen-
schaften oder Bildungstechniken und den herkémmli-
chen religiosen Lehren herzustellen®’.

3. Einebentige Praxisaufklirung hatihre Urspriinge
in einzelnen Bestrebungen des neunzehnten Jahrhun-
derts, fiir die Humanwissenschaften Methoden auszu-
arbeiten, die sich von denen der Naturwissenschaften
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unterscheiden. Die wertfreien Bestrebungen der mo-
dernen technischen Aufklirung werden der Kritik un-
terzogen. Blof} erschliefende Wahrheitsfindungsmo-
delle sind unzulinglich, denn was erschlossen wird, ist
moglicherweise die entfremdende Falschheit vorein-
genommener Theorien, Techniken und menschlicher
Verhaltensweisen (praxis), die sich in repressiven Ge-
sellschaftsstrukturen niedergeschlagen haben. Wenn
auch die Praxis als spezifisch bewufites menschliches
Verhalten zu falschem Handeln fahig ist, falls sie aus-
schlieflich durch Theorien oder Techniken kontrol-
liert wird, so hat diese Praxis doch gebieterische Aus-
richtungen auf die Freiheit, die sich bloff durch verin-
dernde Handlungen, die mit diesen Imperativen tiber-
einstimmen, erschlieflen lassen. Der hochste und letzte
Schiedsrichter zwischen miteinander in Konflikt ste-
henden Theorien und Techniken ist einzig und allein in
dieser verindernden Praxis zu finden. Der Wahrheits-
suche wohnt somit eine innere Ausrichtung auf Frei-
heit und Verantwortung inne, da sie in der Gegenwart
darum ringt, Sinn und Wert ausfindig zu machen?®,
Diese Praxisaufklirung will die erschlieflenden Lei-
stungen der klassischen oder die empirischen Metho-
den der modernen Aufklirung keineswegs in ihrer Be-
deutung herabsetzen, sondern diese Errungenschaften
und Methoden auf zusammenhingende, wiederholte
Titigkeiten griinden, die gesellschaftlich, intellektuell,
sittlich und religids etwas zustande bringen. Sie sucht
ihre positiven und negativen Aspekte zu erschliefen,
indem sie auf die der verindernden Praxis innewoh-
nenden Normen achtet®.

Die Lehren und Dogmen der Kirche werden nicht
blof als hierarchisch geoffenbarte Wahrheiten und
auch nicht einfach als sozio-psychologische oder kul-
turelle Erzeugnisse verstanden, sondern als subversive
Erinnerung an die Unfreiheit (Metz), als Grenzlinien
fir die weitergehenden Erziehungstraditionen (Se-
gundo), als Sinn- und Wertreihen, die das personliche
und das gemeinschaftliche christliche Leben bestim-
men (Lonergan)®°. Die Theologie wird zu einem kriti-
schen Mitarbeiter mit anderen Wissenschaften und

. Bildungsdisziplinen, mit Pastoral- und Sozialdiensten.
Im Verein miteinander sucht man die konkreten per-
sonlichen, gemeinschaftlichen, gesellschaftlichen, po-
litischen und kulturellen Lebensformen zu erschliefen
und zu dndern, in denen die Christen die verindernden
Erinnerungen und Werte ihrer Traditionen ins Leben
umsetzen oder auch nicht. Die Objektivitit der Wahr-
heit von Dogmen ist von der verindernden Antwort
der christlichen Praxis bedingt®’.

" Die politische Theologie sihe somit die Einwinde,
die von Berger, Tracy, Voegelin und Welte gegen das
Dogma erhoben werden, als irgendwie verfehlt an. Die

Erschliefungskategorien einer Phinomenologie, On-
tologie oder Soziologie des Wissens beglinstigen die
Tendenz, die ortho-praktischen Grundlagen von
Dogmen zu iibersehen : die von thnen zum Ausdruck
gebrachten Forderungen nach Verianderung. Es ist
nicht damit getan, dafl man Lehrsymbola zu den Er-
fahrungssymbola der biblischen Erzihlungen in Ge-
gensatz stellt. Sie alle beide schweben nimlich in Ge-
fahr, zu statischen Formen zu erstarren, wenn ihre
Forderungen nach Verinderung nicht in der Praxis ins
Leben umgesetzt werden. Orthodoxie als «die Wahr-
heit sprechen» griindet auf der Orthopraxis als «die
Wahrheit tun» und ist auf sie ausgerichtet.

Die verindernden Dimensionen des Dogmas wer-
den beachtet von B. Lonergan in seinem Buch «The
Way to Nicea: The Dialectical Development of Trini-
tarian Theology» und in seinem Aufsatz «The Origins
of Christian Realism»>2. Ebenso in den Studien von E.
Peterson, der aufzeigt, dafl die trinitarischen und chri-
stologischen Lehren eine Spiritualitdt zum Ausdruck
brachten und einer Spiritualitit riefen, die den zentrali-
sierenden Ambitionen des rémischen Kaisertums zu-
widerliefen®?. Die Bedeutung dieser Dogmen fiir unser
heutiges Handeln, die gebieterischen Forderungen, die
sie an uns stellen, werden in dem von ].B. Metz verfaft-
ten «Bekenntnis zum Glauben in dieser Zeit» der
Deutschen Synode zum Ausdruck gebracht, und sie
werden erforscht im Buch «Nuestra idea de Dios» von
J. Segundo, im Aufsatz «Critical Social Theory and
Christology» von F. Fiorenza sowie in weiteren neue-
ren Studien iiber die verindernden Dimensionen des
christlichen Lebens.

Doch ist noch viel mehr zu leisten. Wir miissen wis-
sen, ob und wie Lehren der Kirche das christliche Le-
ben einst dazu brachten, sich auf die jeweiligen wirt-
schaftlichen, gesellschaftlichen und politischen Ver-
hiltnisse kritisch auszuwirken. Im Unterschied zu den
historischen Analysen, die unter der Agide der moder-
nen Aufklirungstechniken vorgenommen wurden,
werden solche Studien diese Techniken der Ge-
schichtsforschung zwar verwenden, aber Glaubens-
lehren nicht einfach auf die Glaubwiirdigkeitsstruktu-
ren ihres geschichtlichen Kontextes verkiirzen. Eine
solche Verkiirzung wiirde den Lebensformen derer,
welche diese Lehren ins Leben umsetzten, nicht ge-
recht. Sondern diese Studien wiirden zeigen, ob und
wie die Dogmen eine Praxis zum Ausdruck brachten
und begiinstigten, welche die Glaubwiirdigkeitsstruk-
turen kritisierte, insofern diese die intellektuelle, sittli-
che, gesellschaftliche und/oder religiose Entwicklung
behinderten. Inwieweit duflert sich in den Dogmen ein
Wissen, das aus verindernder religioser Liebe stammt
—aus einer Liebe, die «nicht liebt mit Wort und Zunge,
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sondern in Tat und Wahrheit», aus einer Liebe, an der
wir «erkennen, dafl wir zum Reich der Wahrheit geho-
ren» (1 Joh 3,18f) ? Insofern Dogmen ein solches Wis-
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Carlo Molari

Die kirchliche Gemeinschaft
als hermeneutisches Subjekt
der aus der jiidisch-
christlichen Erfahrung
erwachsenen Tradition

Fiir das Leben der Kirche ist es entscheidend wichtig,
ihre geschichtliche Uberlieferung sinngetreu zu deu-
ten, geht es doch dabei um die Identitit der Kirche in
der Zeit, um die Kontinuitit und den Sinn ihrer Sen-
dung. Das Problem spitzt sich erst recht zu in Perioden
rapider Kulturumbriiche, wo die auf dem Weg der In-
terpretation vor sich gehenden Anpassungs- und Um-
formulierungsprozesse noch notwendiger sind und in
noch rascherem Tempo erfolgen.

Unter den zahlreichen Problemen in bezug auf die
Interpretation einer religidsen Tradition, die sich auf
Offenbarungsereignisse beruft, greifen wir die Frage
nach dem eigentlichen Subjekt, also nach dem Ort her-
aus, an dem die entscheidenden Sinngehalte der zu
tibermittelnden Kultur hervortreten.

Dieser Aspekt des Problems darf nicht mit der Frage
nach den offiziellen Organen (Lehramt) und nach den
technischen Interpretationsstrukturen (theologische
Schulen) verwechselt werden. Diese Organe und
Strukturen haben es namlich mit den Sinngehalten zu
tun, die aus dem Glaubensleben hervorgehen und so-
mit das hermeneutische Subjekt der Tradition voraus-
setzen: die Gemeinde, die sie {ibernimmt und sie
iibermittelt, indem sie sie in den verschiedenen ge-
schichtlichen Situationen ins Leben umsetzt.

1. Voraussetzungen

Diese Annahme ist gerechtfertigt aufgrund einiger
Vorgegebenheiten, die hier lediglich angefiihrt werden

kénnen.

Ephesians (1966) ; History, Method, and Theology (1977) ; Mitarbeit
an : Language, Truth and Meaning (1972), La pratique de la théologie
politique (1974), Catechetics and Theology (1977), Lonergan Work-
shop : Interdisciplinary Collaboration (1977). Anschrift: W. Wells
street 1404, Milwaukee, Wi. 53233, USA.

1.1 Identitit der Kirche

Die christliche Kirche findet ihre Identitit in ihrer
Uberlieferung : in der Uberlieferung, die aus der Ge-
schichte Jesu von Nazaret hervorging, die ihrerseits
mit der jiidischen Religion zusammenhingt, und zu
deren Entwicklung viele andere Kulturelemente beige-
tragen haben. Um die jetzt bestechenden Christenge-
meinschaften zu definieren, geniigt es nicht, sich ein-
fach auf die Anfinge und den richtungweisenden Wil-
len Jesu zu berufen. Die Christengemeinden von heute
lassen sich blof} aufgrund ihrer geschichtlichen Uber-
lieferung identifizieren.

1.2 Bei der Uberlieferung verwendete Schemata

Eine Kulturtradition ist ein gesellschaftliches Gebilde,
eine allmihliche Ablagerung intersubjektiver Erfah-
rungen, und sie bildet sich «nur, wenn sie in einem be-
stimmten Symbolsystem objektiviert wird, d.h. wenn
die Moglichkeit zu einer wiederholten Objektivation
der gemeinsamen Erfahrungen gegeben ist»'.

Dies ist bei der jiidisch-christlichen Uberlieferung in
gesellschaftlich sehr bedeutsamen Formen der Fall ge-
wesen. Erstens vermittels der Sprache, die in der
christlichen Uberlieferung eine wesentliche Rolle
spielt; denken wir nur an die dogmatischen Formulie-
rungen, die biblischen Erzihlungen und die mit dem
Wort verbundenen zahlreichen rituellen Gebilde.

Eine zweite Form gesellschaftlicher Ablagerung von
Erfahrungen ist die «ikonische», d.h. die in Bildern ge-
schehende. Diese haben die Aufgabe, Gemiitsempfin-
dungen und Werte zu iibermitteln und zu bewahren,
aber auch, zu Verhaltensweisen anzuleiten. Im Unter-
schied zu einigen anderen religitsen Traditionen (wie
z. B. der Islam und zum Teil das Judentum und der
Urbuddhismus) haben in der christlichen Uberliefe-
rung die ikonischen Schemata bei der Traditionsabla-
gerung eine wichtige Rolle gespielt. Wahrend einiger
Perioden haben die religiosen Bilder fiir ganze Chri-
stengemeinschaften den gewohnten Lebenshorizont
gebildet.

Eine weitere wichtige Form von Erfahrungsablage-
rung wird von den rituellen Gesten gebildet. Nicht nur
die Ereignisse, sondern auch ihre Bedeutung fiir das
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