PROGRAMM UND AUFGABEN

Aloysius Pieris

Universalitat und
Inkulturation in unter-
schiedlichen theologi-
schen Denkmodellen

Das Thema dieses Aufsatzes wurde fiir mich
von den Herausgebern in den Schliisselworten
formuliert, die im Titel enthalten sind. Doch
sowohl das Thema wie auch seine Formulie-
rung sind migemethodologischen Schwierigkei-
ten gespickt, ‘iiber die ich andernorts aus-
fithrlich gesprochen habe!l. Kurzgefafit sind es
die folgenden:

1. Schon das Wort «Inkulturation» setzt eine
Theorie von Religion und Kultur voraus, die
von gewissen Formen der aufkommenden asia-
tischen Theologien als ein Mifdverstindnis der
Realitit Asiens und ein anachronistisches
Uberstiilpen einer mediterranen Erfahrung des
ersten Jahrhunderts iber das heutige Asien
abgelehnt wird.

2. Zudem setzt der Ausdruck «Inkulturation
der Theologie (oder der Liturgie)» eine univer-
sale Theologie (bzw. Liturgie) voraus, die an
und flr sich in einer nichtinkulturierten
Form bestinde, bis sie dann in einem gegebe-
nen Kontext partikularisiert wiirde.

3. Uberdies haben die Initiatoren der Inkul-
turation ihre eigene Theologie, Ekklesiologie,
Liturgie (und jetzt Christologie) als etwas Uni-
versales verstanden, das zu inkulturieren wire,
was dem Vorwurf eines euro-ekklesialen Impe-
rialismus neue Nahrung gibt.

4, Schlielich ist auch die noch nicht been-
dete grofle Debatte liber den realen oder
scheinbaren Antagonismus zwischen Inkultu-
ration und Befreiung im Gang und besteht bei

den Befreiungstheologen eine wohlbegriindete
Angst, dafl das auf Inkulturation ausgerichtete
Modell von gewissen Seiten, die insgeheim
den Marsch der Befreiungstheologien zu
durchkreuzen planen, angepriesen und ver-
fochten werden konnte.

Im Bewufitsein dieser Schwierigkeiten werde
ich die heutige theologische Szene aus derjeni-
gen kulturellen Sicht beurteilen, die ich am
besten kenne.

Der indische kulturelle Kontext

Die indische Kultur, in der ich meinen emp-
fangenen Christusglauben lebe, verlockt mich,
meine ebenfalls empfangene Theologie an-
hand der Dialektik zwischen Theorie und Pra-
xis (vidya-carana), zwischen einer Sicht und
einem Weg des Lebens (darsana-pratipada), zwi-
schen einer heilbringenden Realitit und ihrem
sittlichen Imperativ (dharma-vinaya), zwischen
der souverinen Wahrheit und dem souverinen
Weg, die einander bedingen (aryasatya-aryamar
ga), usw. zu beurteilen.

Nun aber reicht die Auffassung, dafl die
Soteriologie eine Zweiheit des einander bedin-
genden «Sehens und Tuns» ist, ihren dialekti-
schen Charakter an die Aufgabe weiter, von
dem zu «sprechen», was zugleich «als die
letztgiiltige Wahrbeit angesehen» und «als letzt-
endliches Ziel erstrebt» wird. Die Grundele-
mente der Theologie sind Seben, Tun und Spre-
chen. Ein religicser Diskurs ist eine Rede, die
durch die Wahrnehmung einer Wahrheit als
Ziel eingegeben und durch das Ringen, zu ihr
zu gelangen, gekennzeichnet ist. Jede andere
Rede ist rein spekulativ und soteriologisch

- belanglos.

Von daher gesehen, scheint die christliche
«Theologie» ein religioser Diskurs (J4gos) durch
und tiber den Theds zu sein, der zugleich die
letzigiiltige Wahrheit und das letztendliche Ziel ist.
Sie ist in Entsprechung zu dieser Wahrheit-
als-Ziel ein systematischer Diskurs und eine
disziplinierte Rede. Dieser Diskurs (Zogos)
wohnt schon der Wirklichkeit der Wahrheit-
als-Ziel (Theés) inne. Das ist das Grundaxiom,
auf dem die christliche Theologie griindet.
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Die konstitutive Dimension des christlichen
Diskurses

Das Problem der Theologie als eines Diskurses
im christlichen Kontext setzt folgende Glau-
bensgegebenheit voraus: Die Wahrheit-als-Ziel
ist mit dem unaussprechbaren Einen (Theds, Gott)
identisch, der nur durch die Rede (Ldgos)
aussprechbar wird, die der wunausgesprochene
Sprecher (Pnesima, Geist) duflert. Der Geist 1st
Subjekt, nicht Objekt des Diskurses. Jeder Dis-
kurs tiber den unaussprechbaren Einen ist
Offenbarungswort, das der unausgesprochene
Sprecher dufert.

Zudem ist diese Rede auch das Medium,
durch das Theds, der Quell unseres Heils, uns
zuganglich wird. Klarer gesagt: Das Offenba-
rungswort ist auch das Heismedium und der
Weg zur Vertrautheit mit dem Absoluten. Somit
kreist alle Theologie um diese Dreiheit: Wort-
Medium-Weg; diese allein ist sagbar und des-
halb gesagt. Da es sich um Rede handelt, ist
sie im Keim bereits selbst Theologie.

Diese Dreiheit: Wort-Medium-Weg war allen
Stimmen, Rassen und Vélkern allzeit und
tiberall zuganglich. Sie wurde unter verschiede-
nen Namen (Dharma, Marga, Tao usw.) aner-
kannt und brachte viele Diskursformen her-
vor 2. Sie ist zu tief, als daf sie sich von einer
einzigen Auflerung erschépfend ausdriicken
lieRe - sei es nun unsere menschliche Aufe-
rung oder gar die des unaussprechbaren Ei-
nen. Beide Auferungen - die menschliche und
die gottliche - erfolgen nimlich durch den
Odem des gleichen unausgesprochenen Spre-
chers, der in Gott und in den Menschen,
genauer gesagt, in Nicht-Personen, die mit

Gott im Bund sind, spricht.

Drei theologische Modelle

Der Glaube jedoch, daf Jesus von Nazaret die
fleischgewordene geschichtliche Manifestation
dieses Wortes-Mediums-Weges ist, macht die
christliche Theologie zu einer Christologie.
Diese Benennung ist indes nicht eine Bedin-
gung zum Heil, die vom WORT verlangt wire,
denn da dieses universal ist, wirkt es selbst
unter denen, die es nicht unter diesem Namen
bekennen. Die Dreiheit Wort-Medium-Weg

rettet, nicht der Name, den man ihr gibt. Eine
Benennung von seiten der Theologie kann nie
universal sein.

Nun aber 1st die theandrische Rede, die von
den Christen als «Jesus» bekannt wird, nicht
nur erklirendes Wort (Idgos), sondern auch
schopferisches Wort (dabar) und wegweisendes
Wort (hédos). Der Odem nimlich, durch das es
geauflert wird, ist der Geist der Weisheit, der
Geist der Liebe und der Geist, der alle Worte
dem Mysterium des letzten SCHWEIGENS zu-
haucht.

Die christliche Theologie hat somit leider
gegen den GEIST gestindigt, indem sie ihren
Diskurs in drei voneinander getrennte theolo-
gische Idiome spaltete. In Ermangelung besse-
rer Ausdriicke kénnen wir sie als das Ldgos
Modell, das DabarModell und das Hédos
Modell der Theologie bezeichnen.

Das Logos-Modell: die philosophische oder
scholastische Theologie

Der Logos ist Vernunft und Rationalitit.
Wenn wir von der johanneischen Synthese
von ldgos und dabar - im jetzigen theologi-
schen Denken etwas Seltenes - absehen, bleibt
uns eine Theologie, welche die alles durchdrin-
gende Rolle der Verstehbarkeit betont. Jesus
von Nazaret ist dann in erster Linie Erklirung
Gottes und seiner Schopfung. Er st der, der
aus sonst Sinnlosem etwas Sinnvolles macht.

In dieser Sicht ist Heil Gotteserkenntnis,
Theologie Erklirung der Offenbarung. «Ich
glaube, um zu verstehen» (Credo ut intelligam).
Mein Verstand muf sich zufriedengeben, in-
dem er Gott mit Hilfe der Offenbarung
erklirt. Der Glaube ist eine Erkenntnisgabe,
die dem Verstand ermoglicht, zu der Wahrheit
(den Wahrheiten), die von denen, welche die
Autoritit von Gott erhalten haben, diese
Wahrheit(en) zu lehren, erklirt wird (bzw.
werden), seine Zustimmung zu geben (assensus
intellectus).

Liebe entspringt der Erkenntnis. Erkenntnis
gipfelt in der Liebe, aber diese Liebe ist affekti-
ve Erkenntnis. Das endgiiltige Heil besteht in
der beseligenden Gottesschau, der sich der auf
eine neue Erkenntnisebene erhobene menschli-
che Verstand erfreut. Die Schau des Myste-
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riums Gottes ist das Endziel der christlichen
Existenz; das Tun (einer «ethischen» Ordnung
angehorendes soziales Handeln sowie einer
«geistlichen» Ordnung angehérende asketische
Praktiken) sind ein Sprungbrett auf dieses Ziel
hin. Dieses endgiiltige Heil wird hier auf
Erden im eingegossenen Wissen der Kontem-
plation vorweggenommen.

Theoretisch kommt selbst der Gehorsam
(das dem Wort entsprechende Handeln) erst
nach dem Verstindnis des Wortes. In der
Theorie gehért somit die Leitung (imperium)
einer Jesus-Gemeinde zum Verstandesbereich.
Wenn die Gemeinde gemeinschaftlich den
Willen Gottes kennenlernt, wird sie bewogen,
thm zu gehorchen. Der Wille folgt dem Ver-
stand (Voluntas sequitur intellectum). Der hl.
Thomas fafite den Gehorsam so auf3. Er
reprasentiert den edelsten Moment der Logos-
Bewegung, bevor diese von der dekadenten
Scholastik der spiteren Jahrhunderte iiber-
nommen wurde. In ihrer dekadenten Form
scheint die Betonung der Erkenntnis, die
Macht schafft, die gemeinschaftliche Leitung
in eine Ein-Parteien-Herrschaft verwandelt zu
haben. Datum sind die drei folgenden Bemer-
kungen bedeutsam:

1. Fiir diese Theologie sind Richtigkeit oder
Unrichtigkeit in der Wahrheitsformulierung
entscheidend. Die Dogma-Hiresie-Dialektik
spielt bei der Aufrechterhaltung der Glaubens-
reinheit eine wichtige Rolle. Die Autoritit
ergibt sich mehr daraus, daf man die Wahr-
heit besitzt, als daR man selbst von der Wahr-
heit ergriffen ist. Die Regierungsgewalt ist mit
dem Privileg der Wahrheitskenntnis verbun-
den. Eine unfehlbare Autoritit gewihrleistet
die Moglichkeit dieser Kenntnis fiir alle. Zwar
steht das Wort Gottes theoretisch iiber der
Lehrautoritit in der Kirche (Dei Verbum, 9); in
der Praxis aber ist es durch diese unfehlbare
Autoritit als Wahrheitswort auszulegen. Des-
halb besteht ein Lehramt, das die Vollmacht
besitzt, das Wort zu interpretieren und Zu-
stimmung zu diesem Wort, wie es von ithm
verstanden wird, zu verlangen.

2. Man nimmt an, das Wort-Medium sei
bestimmten, als solchen erkennbaren Personen
anvertraut. In ihren konsekrierten Hinden
und in ihrem geweihten Mund kann dieses
Wort ein Medium der Wesensverwandlung,

der Transsubstantiation sein. Die Sakramente
sind mehr Reden, die von diesen bevoll-
michtigten Personen geiuflert werden, als Re-
den des unausgesprochenen Sprechers. In der grie-
chischen orthodoxen Theologie hingegen wird
die Verwandlung (metabolé) mit Recht als eine
epiklesis aufgefaflt, d.h. als eine «Manifestation
(der verwandelten Materie) durch den Heili-
gen Geist». Aber hier, in der Logos-Theologie,
wird diese Verinderung der Spezies durch die
«Einsetzungsworte» verursacht, die durch die
erwihnten Personen geiuflert werden4.

3. Die Liturgie ist so organisiert, dafl sie
dieses Vollmachtsprinzip, das in der Kirche
wirkt, herausstellt. Eine Eucharistiefeier dreht
sich um diese Person in besonderem Gewand
(und in einzelnen Fillen mit besonderer Kopf-
bedeckung und einem Autorititsstab). Sie ste-
hen den Zeremonien vor, in denen die eucha-
ristischen Gaben sowie die Gemeinde unter
ihrer Kontrolle zu stehen scheinen. Nicht das
Wort 1st das Zentrale der Feier. Der Kleriker,
der das Wort handhabt, ist der, der iiber die
Liturgie herrscht. Bei seinen Worten verwan-
deln sich die Gaben; die Glieder des Gottesvol-
kes beugen ihr Knie und empfangen dann,
was er fiir sie zubereitet. Die gemifl dieser
Theologie gefeierte Eucharistie ist Sinnbild
dafiir, wie die Macht der Kenntnis des Wortes
sogar iber das Wort Macht ausiibt.

Das 1st logos, der nicht dabar ist.

Das Dabar-Modell: die Befreiungstheologie

Das Dabar-Modell der Theologie verlduft ins-
gesamt in anderer Richtung. Das Wort-Medi-
um ist nicht nur eine Rede, die autoritatives
Wissen vermittelt, sondern eine, die erschafft
und verindert. Aufgabe der Theologie ist es
hier, die Welt nicht nur philosophisch zu
«Interpretieren», sondern vor allem, sie zu
«verindern»,

Rede ist in diesem Fall nicht rationale
Erklirung, sondern ein Geschehen, ein Ereig-
nis. Deshalb begegnen sich hier Geschichte und
Offenbarung. Das Heilswort wird in der Ge-
schichte bestindig vernommen - nicht nur in
der Geschichte Israels und Jesu, sondern in
der weitergehenden Geschichte der Welt. Extra
historiam nulla salus. Dem Wort gehorchen
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heifit teilnehmen an der Epiklese, teilhaben am
Wirken des Gottesgeistes im hier und jetzt
geschehenden Ansichtigmachen einer verin-
derten Welt.

Das Vernehmen des Wortes besteht in erster
Linie nicht darin, dafl man es versteht, son-
dern erst das befolgte Wort ist das vernomme-
ne Wort.

Die Ausfithrung des Wortes bringt das
Verstindnis des Wortes mit sich. Die Praxis ist
die erste Formulierung der Theorie. Tun der
Wahrheit fihrt zum Wahrnehmen des Weges
- ein Verfahren, das der Logos-Theologie wi-
dersinnig vorkime.

Somit kann keine Autoritit iiber dem Wort
stethen. Wer sich an das Wort hilt - der
Prophet -, ist der, der die Autoritit hat, es zu
verkiinden. Das Wort zeigt seine Macht im
Propheten; der Prophet hat keine Macht iiber
das Wort. Das Kerygma hat den Vorrang vor
dem Kult. Dem Wort des Propheten geht die
Aussage voraus: «Der Herr sagt». Nicht eine
gegebene  Unfehlbarkeit gewihrleistet die
Glaubwiirdigkeit des Sprechers, sondern die
verindernde Wirkung des Wortes (persinliches
Zeugnis), die im Leben des Propheten und in
weiteren lesbaren Zeichen einer menschlichen
Ganzheit zutage tritt, in welcher der Prophet
die neue Ordnung vorwegnimmt (Heilungs-
wunder). Verkiindetes Wort ist Wort, das auf
diese doppelte Weise bezeugt wird. Darum ist
die prophetische Autoritit nicht magisterial (in
dem Sinn, wie das Wort «magisterium» in der
Logos-Stromung der Theologie entwickelt wur-
de), sondern «martyrial», zeugenhaft.

Alle Propheten - die Propheten des Ersten
Testaments von Mose bis zu Jesus und seinem
Vorliufer im Zweiten Testament - waren Per-
sonen, die sich in die Geschichte ihres Volkes
engagierten und dabei das Risiko auf sich
nahmen, gefihrliche Gesellschafiskonflikte aus-
zulésen, die in manchen Fillen zu ihrem
vorzeitigen Tod fithrten. Nach Jesus ist nun
das Kreuz zum Sinnbild dieses Gesellschafts-
konflikts und zum endgiiltigen Beweis dieser
«martyrialen» Autoritit geworden, denn am
Kreuz triumphiert das Wort als Offenbarungs-
wie als Heilswort; am Kreuz wird die propheti-
sche Autoritit endgiiltig bestitigt.

Diese aktive Beteiligung an der Verinderung
der Geschichte durch die wia crucis ist in

verschiedenen Befreiungstheologien fons et cul-
men (Quelle und Hohepunkt) des christlichen
Lebens - im Gegensatz zu der Betonung der
Liturgie als der Quelle und dem Hoéhepunkt
(eines geschichtlichen Ringens) durch das
Zweite Vatikanische Konzil. Das Pascha-Myste-
rium wird 1n erster Linie im gesellschaftlich-
liturgischen Kontext der Liturgie des Lebens in
die Tat umgesetzt. Folglich ist das «geformte
Gebet» - als Privatgebet und als gemeinschaft-
licher Kult - ein persénliches Innewerden
bzw. eine kirchliche Feier der Liturgie des Le-
bens. Diese Akzentverschiebung veranschau-
licht den Unterschied zwischen dem Logos-
Modell und dem Dabar-Modell der christli-
chen Theologie.

Das Hodos-Modell: Theologie als Streben nach
' Ganzheit

In diesem Strom des theologischen Denkens
ist das Wort-Medium wesentlich ein Weg, ein
Prozefi, eine Reise. Man konnte es als Bestei-
gung eines Berges oder als Abstieg in die
Tiefen des Mysteriums ansehen oder vielleicht
auch als innere Reise zum Innern der eigenen
Burg. Zuweilen wird es beschrieben als eine
Reihe von Schritten, die zu einem Hohepunkt
fithren (scala perfectionum). Dementsprechend
konnte man die Pilger unterwegs, je nachdem,
wo sie stehen, in verschiedene Kategorien ein-
teilen: incipientes, proficientes, perfecti. Die Lauf-
bahn wird fortschreitend als Liuterungs-, Er-
leuchtungs- und Einigungsweg bezeichnet.

Die Gotteserfahrung, die sich in der Rede
von Gott duflert, erscheint als gestufter Pfad,
auf dem das «sittlich gute Leben» der ersten
Phase zum «geistlichen Leben» fiihrt, das sei-
nerseits wieder zwei Stadien aufweist: das «as-
ketische» Stadium, worin das personliche Be-
mithen, sich zum Zie/ hinzubewegen, in der
Seele intensiv vermerkt wird, und das «mysti-
sche» Stadium, wenn der Magnetpol des Ziels
so uberwiltigend wirkt, dafl er den Gravitati-
onswiderstand bei der vorhergehenden Askese
auf das Minimum reduziert.

Daff man so das sittlich gute Leben als das
notwendige Minimum und die Spiritualitit als
den Aufstieg zu einem hdheren Stadium
(evangelische Rite der Vollkommenheit?) an-
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sieht und die Spiritualitit selbst in eine niede-
re Form des aktiven Ringens und eine hohere
Form der passiven Versunkenheit einteilt, ist
typisch fiir eine Hodos-Theologie, die das Ziel
des Weges in der «Vollkommenheit im geform-
ten Gebet» erblickt>. Diese Auffassung iiber
die Spiritualitit trifft sich mit der Logos-
Theologie, nach der die mystische Erkenntnis,
die durch das geformte Gebet erreicht wird,
iber das Tun hinausgeht.

Eine andere Schule versteht die Spiritualitit
als einen Kampf, um durch apostolische Arbeit
das Reich Gottes auf die Erde zu bringen, d.h.
durch ein Bestreben, in Entsprechung zum Wil-
len Gottes die Welt gesellschaftlich-spirituell zu
verindern®. Diese Spiritualitit, die vom 16.
Jahrhundert an aufkam, spricht in einem Idi-
om, das mit der Logos-Theologie nicht ganz
tibereinstimmt. Wie jedoch Lozano anzudeu-
ten scheint, ist die echte christliche Tradition
die, worin das Ziel des geistlichen Weges in
dem bestehen soll, was er als apostolische Mystik
bezeichnet’. Die in der letzten Zeit zutage
tretende Dabar-Theologie scheint mit diesem
«aktivistischen» Modell der Hodos-Theologie
innerlich verwandt zu sein.

In welchem Konflikt die beiden Tendenzen
auch stehen moégen, so ist doch eines sicher:
Der einst eingeschlagene Weg wird, je weiter
die Reise vorangeht, immer weniger wichtig;
das Ziel wird zum alles durchdringenden An-
liegen. Deshalb scheint, woriiber sich Teresa
von Avila verwunderte, im Vorgang ihrer zu-
nehmenden Vereinigung mit Gott Jesus als
Mensch am Verschwinden gewesen zu sein.
Thomas Merton legt die Antwort nahe: Jesus
ist nicht das Ziel, sondern nur Weg zum
Ziel8. Mit Christus eins sein heifit voll und
ganz auf dem Weg sein, und deshalb muf das
Denken an den Weg mehr und mehr vor dem
Denken an das Ziel zuriicktreten.

Im Hauptteil der Exerzitien betont Ignatius
von Loyola ebenfalls stark die Rolle Jesu als
des Weges, dem zu folgen ist, erwihnt Jesus
aber auf dem Hohepunkt der Betrachtung
tiber die Vereinigung mit Gott nicht mehr;
wahrscheinlich deshalb, weil Christus das Me-
dium ist, mit dem man sich im Lauf des
Reifens identifiziert. Somit steht, wer Exerziti-
en macht, durch Christus, mit Christus und
in Christus von Angesicht zu Angesicht Gott

gegeniiber als dem Vater, der Mutter, dem
Liebhaber, dem Freund, dem Mitwirker. Die
Hoédos-Theologie ist sorgfiltig darauf bedacht, den
Mittlercharakter Christi zu wahren.

Erst recht von der Kirche und ihren Institu-
tionen, die als Wegweiser und Pilgerherbergen
dienen, gilt, daf man sie hinter sich lassen
mufl, je mehr man auf dem Weg voran-
kommt. Darum konnte es (wie das in der
Vergangenheit der Fall war) zwischen den Ver-
tretern einer Hodos-Theologie (Mystik) und
dem kultischen Lehramt, das in einer Logos-
Theologie wurzelt, zu Konflikten kommen.

Eine (partikulére) Theologie als
die (universale) Theologies

Yves Congar hat das Ignatianische Exer-
zitienbiichlein (Nr. 363) und weitere Werke
dieser Periode angefiithrt, um nachzuweisen,
daf! noch zu Beginn der Neuzeit zwei Theolo-
gien vorherrschten: die «positive Theologie»,
die Giber die affektive Spiritualitit der Viter
nachsann, und die «scholastische Theologie»,
die eine verstandesmiffige und apologetische
Verteidigung der katholischen Glaubenslehren
gegen die Haretiker war?. Die beiden entspra-
chen dem Hodos- und dem Légosmodell, iiber
die wir hier sprechen.

Wie es scheint, konnten gewisse monastische
(d.h. positive) Theologien wie die antiocheni-
sche Version, die in der Cuassinesischen Kongrega-
tion gelehrt wurde, das Konzil von Trient
nicht tberlebenl®. Nach dem Tridentinum
herrschte im westlichen Patriarchat im Rah-
men des lateinischen Rechtsschemas von
Schuld und Rechtfertigung die Logos-Theo-
logie vor.

Jean Leclercq leistete sein Bestes, um die
vielfach vergessene monastische Theologie, die
sicherlich eine Hodos- (d.h. eine positive)
Theologie war, der Vergessenheit zu ent
reifflen!l, Auch Ignatius betonte in den Kon-
stitutionen der Gesellschaft Jesu, daf neben
der scholastischen auch positive Theologie zu
lehren seil?. In threm apologetischen Bestre-
ben neigten jedoch die Jesuiten stark der Scho-
lastik zu und ergingen sich schlieflich um die
Wende des 19. Jahrhunderts in hochspekulati-
ven theologischen Beschiftigungen.. Wegen
dieser Kursinderung wurden auch die Geistli-
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chen Exerzitien tiberaus kopflastig!3. Erst in
unserem Jahrhundert wurde die Theologie der
Exerzitien dank finf Jahrzehnten der For-
schung wieder als positive Theologie entdeckt.

In bezug auf die Wiedereingliederung der
Dabar-Theologie sind wir jedoch noch stark
im Riickstand. Sie war seit der Zeit, als das
Christentum in die griechisch-rémische Welt
«inkulturiert> wurde, aufgegeben worden. Sie
ist jetzt wieder in den Hauptstrom aufzuneh-
men. Der gegenteilige Gedanke, daff das Da-
bar-Modell einer erginzenden Stiitzung durch
eine stark intellektuelle Logos-Theologie be-
darf, wurde zu einer Uberzeugenden These
ausgearbeitet, welche die westliche literarische
Tradition stark hervorhebt, in der im wissen-
schaftlichen Textstudium «das Wort Geist ge-
worden» ist 14,

Darum dieses zur Vorsicht mahnende Wort
tber das «Kraft erzeugende Wissen», das aus
einer Logos-minus-Dabar-Denkentwicklung
hervorgeht. Diese duflert sich im sikularen
Bereich mit seiner Wissenschaftlichkeit und
Technokratie, und in der religiosen (christli-
chen) Welt, in der die kultische Herrschaft
mit der «Macht des Wissens» zusammentrifft.
Eine weifigekleidete klerikale Elite, die in wis-
senschaftlichen Laboratorien und in religiGsen
Heiligtiimern ihres Amtes waltet, bezeugt zur
Geniige die Wirkungen einer Neognostik, die
von einer Logos-Stromung des Wissens her-
kommt, welche sich von der Dabar-Strémung
eines liebenden Handelns getrennt hat 15,
LieRe sich vielleicht die sich auf Habermas
stitzende «Theologie kommunikativen Han-
delns» 16  von Helmut Peukert als ein
(unbewufiter?) Versuch interpretieren, die Da-
bar-Dimension des christlichen Diskurses wie-
der in die herkémmliche Logos-Theologie ein-
zubringen, auch wenn diese Terminologie in
seiner Darlegung offensichtlich fehlt?

Inkulturation und Befreiung

Die metakosmischen Religionen des nichtse-
mitischen Asien scheinen, wie das westliche
Christentum, einer zweifachen Tendenz zu
folgen. Auf der einen Seite liegt das Hoédos-
Modell des religiosen Denkens und Handelns
vor, worin sich die Wechselseitigkeit von

Wahrheit und Weg widerspiegelt. Diese Tradi-
tion hat ihre personliche Verkorperung in der
Gestalt des Weisen, des Guru, des Mystikers
und ist heute in den Aschrams oder ihren
Entsprechungen anzutreffen. Auf der anderen
Seite haben der Hinduismus, der Jainismus
und der Buddhismus dank der Jahrhunderte
dauernden Auseinandersetzung mit Sekten
auch eine hochspekulative Form von Schola-
stik hervorgebracht.

Kein Wunder also, daff die asiatische
Spiritualitit der christlichen Ashrams mit der
Hédos-Stromung des westlichen Christentums
mitschwingt, so wie christliche Intellektuelle,
die in der Logos-Theologie aufgewachsen sind,
mit Hilfe der hindu-buddhistischen philoso-
phischen Spekulation eine asiatische christli-
che Theologie zu konstruieren versuchten.

Diese zweifache Tendenz bei der Inkultura-
tion steht im Konflikt mit «Befreiungs»Theo-
logien, so mit der Minjung-Theologie in Ko-
rea, der Dalit-Theologie in Indien und der
asiatischen feministischen Theologie ganz all-
gemein, die in der kosmischen Religiositat
Asiens wurzeln. Diese Theologien lehnen das
Inkulturationsbestreben der ashramischen und
philosophischen Modelle als anti-befreiend
ab!7. Im Gegensatz zu den genannten zwei
«inkulturierten» Versionen haben namlich die
asiatischen Befreiungstheologien sich das Da-
bar-Idiom der semitischen Tradition in Asien
angeeignet. Darin liegt der Konflikt zwischen
den fiir Inkulturation und den fiir Befreiung
Eintretenden. -

Dieser Konflikt it sich deshalb so lange
nicht Iésen, bis im christlichen Diskurs ein
verstindnisvoller und ganzheitlicher Denkan-
satz angenommen ist. Eine allumfassende
Christologie (nennen wir sie universal, wenn
wir wollen) begreift simtliche drei Aspekte des
christlichen Diskurses ein: Jesus als das Wort,
das die Wirklichkeit deutet, als das Medium,
das die Geschichte verindert, und als der Weg,
der zum Aufhéren aller Diskurse fiihrt.
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